Autorités coutumieres
et régulation sociale

Sigrid Aubert

L ‘histoire et la structure de la population telle qu’elle se présente aujourd’hui
ne laissent pas immédiatement apparaitre les mécanismes qui contribuent ou
non a l'instauration d’une forte cohésion sociale. Le réle des autorités coutu-
mieéres et leur capacité a organiser rationnellement la population contribuent a
I'édification d’un certain équilibre, qui favorise I'apparition de modes spéci-
fiques d’appropriation de I'espace.

L'évolution de la coutume en pays bezanozano

Les Bezanozano n’ont jamais été soumis a une autorité centrale. Lors de la
période précoloniale, les groupements villageois s'alliaient ou s’affrontaient au
gré des événements sans que ces rapports puissent s'inscrire sur une longue
durée. Les fouilles archéologiques entreprises sur certains des sites « a fossés »
qui existent dans la région témoignent de I'emplacement des villages anciens.
lls rassemblaient une quarantaine de maisons et étaient entourés d’un réseau
de fossés qui assuraient leur sécurité. Les Bezanozano vivaient au sein de
sociétés organisées, divisées en castes strictement endogames : la communauté
zafindremoinizato, par exemple, se composait de deux castes, les nobles, dont
les cases étaient a l'est, et les serviteurs, a "ouest (POIRIER, 1968). Aujourd’hui,
cette réalité sociale n’est plus observable. Les anciens villages, sous I'influence
de la traite, des guerres et des répressions, se sont dissous, et la population
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Sihanaka appellent pour leur part les Bezanozano des Ranomianatsimovody,
c’est-a-dire |'eau qui descend vers le sud, ce qui renvoie a la ligne de partage
des eaux et plus particulierement au Mangoro et a ses affluents. Le role central
du réseau hydrographique dans le processus identitaire reste une énigme, mais
il semble corroboré par I’emplacement des anciens sites a fossés (POIRIER,
1960), qui, dans tout le sud de I’Ankay, se dressaient de part et d’autre et a
proximité des cours d’eau (Mangoro, Saha...) entre la forét de I’Angavo et la
falaise betsimisaraka. Est-il lié au controle de la traversée des fleuves ou des
rivieres lors du trafic de traite entre les hautes terres et la cote ? Est-ce d a la
maitrise de I'eau qui permettait aux hommes de s’adonner a la riziculture et au
bétail de s'abreuver ? Ces distinctions n’ont pas résisté a |’épreuve du temps :
si aujourd’hui certains Bezanozano du sud se disent encore Sahanala, le terme
de Tanabolo n’est presque plus employé.

Cependant, tant dans la région de Tsaramiafara que dans la vallée de Beparasy-
Andapa, une certaine réalité sociale se rattache a la fréquentation des lieux de
culte. Rabenalana et Ranantsana, enterrés vivants sur leurs sommets respectifs,
féderent encore aujourd’hui une large population. Les cérémonies commémo-
ratives commanditées et régies par le devin guérisseur (ombiasy), gardien des
lieux de culte, réunissent les résidents d’un périmétre d’une vingtaine de kilo-
metres autour du mont Vohimena (qui recouvre les villages ou hameaux de
Tsaramiafara, Miarinarivo, Ambodipaiso, Tanambao, Tsarafasina, Ampasika,
Ankazotokana, Ambodinifody, Ambohibary, Antanimaritra, Ankarefo, Fiada-
nana, Antanjona et Anjomakely) et d’Ampoafina (tous les habitants de la vallée
de Beparasy-Andapa).

Pourtant, dans chacune des deux régions, les soldats qui investirent le pays
apres les événements de 1947 exercérent une pression considérable sur la
population. Les attaques se focalisérent surtout sur les devins guérisseurs —
initiateurs de rituels divinatoires ou liés aux cultes des ancétres et autres rela-
tions avec le monde invisible —, qui étaient suspectés d’avoir entretenu
Iardeur des rebelles en distribuant des amulettes censées rendre leurs déten-
teurs imperméables aux balles des fusils. Enchainés, ils furent trainés de village
en village, et cela afin de les démystifier aux yeux de la population et de faire
valoir la supériorité des représentants de I’administration coloniale. A la suite
de ces événements, le nombre de devins guérisseurs diminua considérable-
ment et leur prestige fut profondément entamé : dans certains endroits, par
exemple, les villageois bezanozano qui, sous I'influence merina, élevaient des
porcs depuis les années 30 commencérent a en manger, bien que cela soit
prohibé par les devins guérisseurs. Les devins guérisseurs remplissent
aujourd’hui leur fonction dans I'ombre et n’ordonnent que trés occasionnelle-
ment des cérémonies rituelles. lls n‘ont plus été en mesure d'initier les auto-
rités coutumieres (mpifehy), et la releve de chefs capables de fédérer la popu-
lation éparpillée n’a pas été assurée. Les Bezanozano, livrés a eux-mémes, se
sont une fois de plus repliés en petits noyaux familiaux et ont établi, dans la
mesure du possible, leur lieu de résidence a proximité de leurs rizieres. Le
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Figure 17. Répartition approximative des tarika de la vallée de Beparasy, en 1996.

L'appropriation individualisée de I'espace découlant de ce mode de succes-
sion a deux conséquences. D’une part, elle entraine une réelle dispersion des
terres dans les vallées. Il arrive en effet fréquemment que, dans cette société
essentiellement virilocale, les parcelles de la mére, si toutefois elle en possede,
se trouvent dans un village assez éloigné de celui du ménage. Les agriculteurs
tiennent compte de cette réalité lorsqu’ils décident de se marier et revendi-
quent une stratégie matrimoniale visant au regroupement des terres. A Tsara-
miafara, par exemple, sur 24 ménages, 17 des épouses ont leur village d’ori-
gine a moins de 50 kilometres. Dautre part, les modes de succession en
vigueur provoquent, du fait de I"accroissement de la population et de la limita-
tion des terres arables, une atomisation des parcelles, qui s’inscrit dans un véri-
table processus de paupérisation. Les terres issues de I’héritage sont rarement
suffisantes pour subvenir aux besoins des ménages, et lorsque survient une
dépense imprévue les paysans n‘ont pas le choix : ils doivent se séparer de
leurs biens fonciers.
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Tableau 8. Variantes concernant |’héritage en pays bezanozano.

Division des biens Division des biens Division de la propriété
a parts égales a coefficient modéré entre les hommes
entre hommes et femmes et usufruit pour les femmes
Rizieres Partage des surfaces Partage des surfaces Partage des surfaces
(vaste surface) entre hommes et femmes avec part plus importante entre les hommes
pour I’homme ainé Usufruit pour les femmes qui
habitent le village
Riziéres Héritage rotatif Héritage rotatif Héritage rotatif entre hommes
(surface étroite)  entre hommes et femmes entre hommes et femmes et femmes qui habitent le
village
Plantations Partage des pieds Partage des pieds entre  Partage des pieds entre les hommes
entre hommes et femmes hommes et femmes avec Les femmes peuvent cueillir pour
part plus importante pour leur propre consommation
Iainé
Zébus Partage a parts égales  Partage entre hommes  Partage entre hommes

en fonction des attributs

Maison et verger  Partage a parts égales  Partage entre résidents  Partage entre hommes
sur terrain attenant en fonction des attributs Usufruit pour les femmes qui

habitent le village

Matériel agricole Partage a parts égales  Partage entre hommes  Partage entre hommes

Ustensiles

en fonction des attributs ou attribution a I’ainé

Partage a parts égales  Partage entre femmes  Partage entre ménages

domestiques en fonction des attributs résidents

Le vady karama

Pour prendre une femme en mariage, les parents de I'homme doivent verser une
dot aux parents de la future épouse. Le montant est fixé en nature aprés négocia-
tion, mais tous les biens issus de cette transaction resteront dans le patrimoine des
parents de la femme. Celle-ci n’emportera rien avec elle lorsqu’elle partira s’ins-
taller auprés de son mari. Méme en cas de séparation, ’'homme ne pourra
demander la restitution de la dot. De plus, si I'épouse décide de retourner vivre
chez ses parents, elle prendra avec elle non seulement les enfants, mais également
la moitié des avoirs que le ménage aura accumulés lors de sa vie commune. Ces
pratiques se traduisent par un terme tout a fait explicite : vady karama, c’est-a-dire
le mariage comme salaire. Les femmes tiennent donc un role important dans la
société bezanozano. Elles sont écoutées et respectées, car les ménages monoparen-
taux sont relativement nombreux. Il devient par conséquent délicat de priver les
filles de leur part d’héritage. (SR)

Ces phénomenes sont amplifiés par la division des biens a parts égales entre
hommes et femmes (zazalava) et par la division des biens a coefficient
modéré, pratiques mises en ceuvre par la majorité de la population. En effet,
lorsque les héritiers leguent a leur tour leurs biens a leurs descendants, I'ato-
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misation des parcelles et leur dispersion s’accentuent encore. Le mode de suc-
cession visant a léguer la propriété aux hommes et I'usufruit aux femmes
s'impose alors comme un palliatif car il permet de limiter ces phénoménes, a
partir du moment ou les enfants issus des femmes ne sont plus concernés par
I’héritage 1égué a leur mere par leurs grands-parents maternels.

Il résulte de ce systeme qu'il est difficile de cerner le terroir des villages ou des
groupes lignagers : la population n’est pas immédiatement en mesure d’en for-
muler les limites car elle se réfere aux possessions individuelles de parcelles
mises en culture ou en jachére, et ces derniéres ne constituent pas un bloc
homogene. Cependant, il est possible, parce que I'installation a, a I'origine, été
dictée par la proximité des rizieres de I'ancétre éponyme et du fait de la stra-
tégie matrimoniale visant au regroupement des terres, d’identifier un espace
dont les terres appartiennent en majorité aux habitants du ou des hameaux
inclus dans la zone. Il faut souligner que les revendications des paysans ne
portent pas uniquement sur les terres défrichées, mais aussi sur des espaces de
forét, qui ont servi de refuge séculaire et sont utilisés, ou l'ont été, pour faire
paitre les boeufs. En effet, si dans la région de Tsaramiafara les beeufs sont
maintenant parqués dans des enclos a proximité des habitations, il fut un
temps ol on les envoyait au paturage dans la forét. Cette pratique est encore
fréquente dans la vallée de Beparasy-Andapa, ou les beeufs ne sont ramenés
au village que lors de la mise en culture des riziéres. Les paturages de forét
sont alors précisément délimités, le plus souvent par des crétes ou des cours
d’eau, mais ils n’échappent pas a cette tendance a I’atomisation. Cela ne tient
pas cette fois aux modes de succession, puisque les aires de paturage des
beeufs (kijana) sont a priori ouvertes a I’ensemble des membres du groupe
lignager, mais aux différends qui peuvent survenir entre les membres d’un
méme noyau familial, qui choisissent d’opter pour une plus grande autonomie.

Certaines coutumes des groupements villageois précoloniaux se sont perpé-
tuées jusqu’a nos jours au sein des groupes lignagers. Mais elles semblent
avoir été, au cours du temps, affectées par les contraintes de la nouvelle confi-
guration sociale et les impératifs économiques. C'est le cas de |’érection des
pierres sacrées (tsangambato) et des pieux de cérémonie (jiro), ainsi que des
autres coutumes liées aux pratiques agricoles ou au culte des ancétres. La pré-
sence, dans le pays bezanozano, de nombreuses pierres levées s’inscrit dans
une dynamique ancienne d’anthropisation de I'espace. Cette tradition semble
sur le déclin.

On rencontre deux types de pierres levées. Certaines sont hautes de plus d'un
meétre. Leur lieu d’érection, leur orientation et leur forme ne sont, semble-t-il,
pas dus au hasard mais fournissaient a I'initié de multiples informations sur la
surface de |'espace occupé et sur le défunt dont elles étaient censées retenir
I'ame. 1l semble méme que certaines grandes pierres sacrées fassent référence
a un ancétre qui n"a pas lui-méme migré sur la terre occupée par ses descen-
dants. La pierre aurait par conséquent permis aux descendants d’indiquer aux
manes de cet ancétre |'emplacement de leur nouveau lieu de résidence et de
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I'y retenir afin de bénéficier de sa protection. Mais aujourd’hui, la population a
oublié ce langage. On sait que ces pierres peuvent favoriser la communion
avec un ancétre trés éloigné. Il arrive, comme a Beparasy, que certains rites
soient effectués a leur pied. Ces rites impliquent généralement des migrants —
qui peuvent étre installés depuis des générations dans la région mais n’y ont
pas leur tombeau — qui pressentent une malédiction et qui, pour la contrer,
demandent au représentant des premiers occupants des lieux (tompontany)
d’intercéder en leur faveur auprés des ancétres. D’autres pierres levées sont
petites, érigées en groupes restreints a proximité des chemins fréquentés et des
centres d’habitation par rangées de dix parfois doublées ou triplées. Les Beza-
nozano y ont recours lorsqu’il s’agit de solliciter I'intervention des ancétres ou
tout simplement de les honorer. Dans I'intimité, les habitants de la vallée de
Beparasy-Andapa y déposent des offrandes et font des voeux en nouant autour
de chacune des pierres des bandelettes d’étoffe. Mais, s'il arrive de rencontrer,
dans la vallée de Beparasy-Andapa, des pierres ainsi parées, les pierres levées
sont laissées a I’abandon aux alentours de Tsaramiafara et depuis longtemps
plus personne n’en a érigé.

Si les pierres levées renvoient chacune a une dme, c’est autour d’un autre sym-
bole que les groupes lignagers et leur cohésion sont célébrés. Il s’agit des
pieux de cérémonie, qui se présentent sous la forme de pieux plantés dans le
sol ou de petits espaces cl6turés. Il en existe deux sortes en pays-bezanozano :
certains prennent place sur les lieux de culte, et c’est a I'occasion des cérémo-
nies de commémoration que des offrandes leur sont faites, d’autres sont installés
directement au sein du village. Il existait, dans la vallée de Beparasy-Andapa,
une cérémonie destinée a remercier les ancétres d’avoir exaucé un veeu, qui
était célébrée par le sacrifice d’un beceuf sur le pieu de cérémonies. Mais
“aucune manifestation récente de ce type n’a été signalée. La plupart du temps,
lorsqu’on rencontre des pieux de cérémonie (ce qui n’est pas le cas a Tsara-
miafara), ils sont laissés a I’abandon et ne font I'objet d’aucun entretien.

Les pierres levées et les pieux de cérémonie semblent donc, plus encore dans
la région de Tsaramiafara que dans la vallée de Beparasy-Andapa, ne faire
I'objet de rituel que trés occasionnellement. Les noms des ancétres qui
devraient trouver la un point d’ancrage ont été oubliés et ces symboles se pré-
sentent le plus souvent comme les témoins d’un passé révolu.

Parallélement, beaucoup de coutumes disparaissent, méme si les plus agés en
conservent la mémoire. Certaines cérémonies de prémices des récoltes,
décrites dans les années 60 comme mobilisatrices d’une large population, ne
concernent plus que la famille nucléaire et se déroulent dans I'intimité des
foyers. Les jeunes n'y trouvent plus d’intérét et ne semblent pas motivés pour
prendre la reléve de leurs parents. L’influence du monde invisible semble
décroitre et la population se préoccupe davantage des réalités quotidiennes
des vivants. -
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Les rapports avec les astrologues (mpanandro) et les devins guérisseurs sont
plutdt d’ordre économique que politique. Ce sont des spécialistes auxquels on
fait appel pour répondre a des situations précises. lls se sont constitué une
clientele hétérogene habitant des villages parfois éloignés. Bien qu'ils soient
influents aupreés de certains individus et que leur role soit essentiel dans cer-
taines situations, ils ne peuvent étre considérés, en pays bezanozano, comme
de véritables autorités car ils agissent contre rémunération dans I'intérét d’un
client et de maniere ponctuelle.

Les astrologues sont consultés lors de la construction et de I'ouverture des tom-
beaux, lors des rares érections de pierres sacrées et au moment du choix de
I'orientation des nouvelles maisons. lls exercent leur don sans pour autant en
faire une profession a part entiere, les personnes qui sollicitent leurs services
ne leur offrent que I'indemnité de leur choix et les font venir parfois de tres
loin car ils sont peu nombreux dans la région.

Quant aux devins guérisseurs, outre leur role de gardien du culte, ils sont par-
fois appelés pour intervenir aupres d’un esprit (vazimba, qui désigne a la fois
les ancétres lointains et les esprits de la forét) encombrant ou pour distribuer
des remedes (ody). Mais les esprits ne se manifestent que rarement dans la
région. A Tsaramiafara par exemple, cela fait plus de trente ans que le devin
guérisseur n’a pas été sollicité pour traiter ce genre de cas. Quant aux
remeédes, ils tendent a étre remplacés par les médicaments manufacturés,
lorsqu’ils sont accessibles.

Les tangalamena, en revanche, sont présents dans toutes les concentrations
bezanozano. Dans chaque hameau et dans chaque village, il existe un ou plu-
sieurs hommes agés qui portent ce titre. Il faut cependant distinguer les tanga-
lamena de famille et les tangalamena de village.

Le tangalamena de famille est généralement le représentant des premiers occu-
pants des lieux, le plus dgé de la branche masculine du groupe lignager.
L’homme désigné ne peut refuser cette charge sanctionnant son grand age, qui
est considérée comme un devoir qu’il doit exercer jusqu’a sa mort. Son role est
de veiller aux intéréts familiaux. C’est en ce sens que I'on s’adresse a lui en cas
de conflit familial interne — lors d’une succession, par exemple — ou lorsque
de nouveaux individus sont introduits — lors d’'un mariage.

Les conflits fonciers sont fréquents. D’une part, parce que les droits de succes-
sion ne s’éteignent ni avec le temps, ni avec la distance : un héritier pourra
toujours revendiquer les biens légués aprés quelques années d’absence, méme
si sa résidence principale est éloignée. D’autre part, parce que les transactions
foncieres ne sont enregistrées par aucune autorité administrative et ne sont pas
toujours écrites. L’intervention du tangalamena est alors sollicitée puisque, de
par ses fonctions, il est en quelque sorte la mémoire du groupe. Les généalo-
gies rapprochées sont mises en avant, mais du fait des multiples options rela-
tives a la répartition des biens de I’héritage, les pourparlers peuvent durer plu-
sieurs mois jusqu’a ce que les parties trouvent un terrain d’entente. Lorsque les
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A Tsaramiafara, ou les bceufs ne sont plus parqués dans la forét depuis bien
longtemps, les habitants voient la forét essentiellement comme une réserve de
tavy. A I'approche de leurs 18 ans, les jeunes, lorsqu’ils fondent un foyer, veu-
lent s’émanciper de leur famille. Le tavy de forét naturelle, c’est avant tout la
possibilité de constituer un patrimoine foncier, qui pourra faire vivre le
ménage dans un futur proche et qui pourra, le cas échéant, étre cédé en héri-
tage aux descendants. Une véritable course a |’appropriation fonciére est alors
engagée. C’est pourquoi nombreux sont les tavistes qui se contentent
d’exploiter une fois leur champ, pour ensuite y planter un unique bananier,
qui témoignera de I’appropriation du sol. Il n’est pas rare que le taviste décide
ensuite de défricher beaucoup plus haut, dans le couloir délimité par son pre-
mier champ et étendu jusqu’a la créte de la colline. Dans ce cas, la surface
incluse entre les deux parcelles défrichées lui revient automatiquement, et le
pan supérieur de la colline lui est réservé. Le premier défricheur devient alors
propriétaire coutumier de la parcelle défrichée ou réservée. Mais ensuite peu-
vent intervenir d’autres acteurs qui se font préter le terrain pour y faire pousser
des cultures annuelles, comme la majorité des fonctionnaires immigrés. Il est a
noler que méme ces derniers, qui pourtant sont trés influents, n’ont pas la pos-
sibilité de défricher en premiére main. Cela tient au fait que presque tous les
lambeaux de forét qui subsistent appartiennent déja, grace a ce procédé, a un
taviste.

A la lumiére de ces pratiques, on comprend I'enjeu de I'accés au foncier et
tous les conflits qui peuvent découler, non seulement de I’achat de terres par
des étrangers, mais aussi de I'implantation de ménages bénéficiant de |'usufruit
ou de la propriété des femmes héritiéres, lorsque les parcelles concernées se
trouvent a proximité de la forét.

Ces conflits sont quelque peu limités dans la vallée de Beparasy-Andapa, ou
les tangalamena de famille ont connaissance des droits que les détenteurs de
paturages coutumiers font valoir auprés de tous les cultivateurs qui intervien-
nent sur |’espace dévolu au groupe lignager de référence. Mais lorsque,
comme c’est le cas dans la région de Tsaramiafara, la forét n’est plus utilisée
pour parquer les boeufs, des pressions apparaissent : il existe alors une forte
concurrence entre les héritiers de ceux qui se sont jadis partagé la forét, et
ceux qui ont eu récemment acces, par des transactions contractuelles ou du
fait de relations matrimoniales, a des terres limitrophes de la forét. Parfois,
dans la région de Tsaramiafara, un compromis est trouvé lorsque certains, qui
ne considerent le tavy que comme une culture de rente, sont davantage inté-
ressés par les terrains relativement accessibles, ou le transport a dos d’homme
s'effectue sur une courte distance jusqu’a la piste charretable. Mais lorsque
aucun compromis ne peut étre trouvé, la menace intervient : on n’hésite pas a
dénoncer au service des eaux et foréts une personne qui passe outre les
conventions sociales et empiéte sur une terre qui ne lui est pas réservée. Ce
recours a la législation forestiére n’est, bien entendu, effective que dans les vil-
lages qui se sont établis a proximité de la route, la ou la visite du garde fores-
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d'accroitre les écarts entre les populations, tant du point de vue de la recon-
naissance sociale que de la répartition des richesses. D’autre part, cette ten-
dance a sauvegarder les intéréts individuels au détriment de la cohésion
sociale inhibe I'expression de I'identité bezanozano : certains Bezanozano se
disent Merina ou Sihanaka. Ces ethnies limitrophes influentes ont en effet
acquis un certain prestige et prétendre leur appartenir, du fait d'une ascen-
dance avérée ou supposée, confere une considération qui s’étend au-dela du
pays bezanozano. Mais ce phénomene, cumulé a I'avancée de fronts pionniers
de migrants venus des hautes terres, peut conduire, a terme, a un nouveau
recul des frontiéres bezanozano. Et il n’est pas certain que la stratégie de
conquéte de I'espace des Bezanozano puisse, dans ce cas, résister sur le long
terme a celle des ethnies limitrophes?3.

La vivacité des pratiques ancestrales
a Manakana

Chez les Betsimisaraka de Manakana, le tavy est au centre de I'organisation
sociale, car, plus qu’une technique agricole, c’est un véritable mode de vie.
Les villageois, appuyés par les autorités coutumiéres, se constituent en une
communauté homogeéne, qui exploite un terroir déterminé selon des para-
meétres légitimés par un systéme de références communes.

L'inscription des liens sociaux dans I'espace

Le tavy est intimement lié a la domestication de I'espace qui est elle-méme,
dans ce contexte, indissociable du processus identitaire mis en ceuvre. Par
conséquent, les habitants des villages alentour considerent le terroir de Mana-
kana comme un tout, dont ils ne font pas partie. De méme les habitants de
Manakana, lorsqu’ils désignent, aux frontieres de leur terroir, les tavy de leurs
voisins, parlent des gens d’Andazoana. Des précisions apparaissent cependant
lorsqu’ils désignent des parcelles incluses dans leur propre terroir.

A Manakana, la domestication de |’espace ne peut étre envisagée sans prendre
en considération les éléments du monde invisible : les esprits telluriens et les
ancétres, qui ont précédé les vivants dans I'exercice du travail de la terre.

Méme si aujourd’hui les nains (kalanoro) et les nymphes (zazavavindrano)
. semblent avoir disparu, les formations naturelles n’en restent pas moins des
lieux de prédilection d’entités relevant de I'organisation mystique du monde

33. Déja, certains commergants merina (et cela s’est déja vu pour les maires) ont fait imma-
triculer des terres. Le droit coutumier n’a alors plus pu étre opposé a celui de I’Etat.
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invisible (Cotte, 1947 ; ALTHABE, 1982). L'origine des esprits (jiny, lolo et
vazimba) reste confuse pour les villageois, et souvent les termes se substituent
les uns aux autres (RAMAMONJISOA, 1985-1986). Globalement cependant, ils
sont assimilés aux premiers occupants d’un lieu et le vazimba est sans aucun
doute le plus terrible d’entre eux, le plus puissant et le plus craint.

Lorsqu’on bouleverse |'ordre établi, en défrichant un terrain par exemple®*, on
prend le risque de déclencher le courroux de ces esprits, qui sont assez tolé-
rants tant que I'on ne s'attaque pas directement a leur habitat, généralement
des buissons touffus, des amas rocheux, des nceuds de lianes. Si le défricheur
ne préte pas attention a cet habitat, il peut provoquer l'irritation des esprits peu
enclins a déménager : un accident, une maladie touchant I’ensemble des
membres de la famille surviennent, la croissance du riz est perturbée... Il est
alors grand temps de faire appel au devin guérisseur® (mpisikidy, en pays bet-
simisaraka), le seul homme du village capable d’entrer en communication
avec ces esprits telluriens. Il ne s’agit pas de les combattre, mais au contraire
de se ménager leur faveur et de les convaincre d'accepter la cohabitation avec
les humains. L"arrangement est toujours envisageable. Parfois, le sacrifice d’'un
z€bu est nécessaire, mais le cas reste rare et généralement la seule intervention
du devin guérisseur suffit. Les esprits telluriens et les hommes font un pacte.
Les paysans seront alors autorisés a cultiver, pour cette fois et dans I"avenir, la
parcelle en question. Cet accord ne concerne cependant que les initiateurs du
pacte, c’est-a-dire les esprits telluriens qui se sont manifestés et les membres
du lignage du défricheur. Fideles a la famille, ces esprits s’imposeront alors
comme les gardiens de la parcelle et la préserveront de toute intrusion
étrangere.

Le pacte est suivi de prescriptions®® faites par le devin guérisseur aux victimes
et dont le respect minutieux est indispensable pour pérenniser I'arrangement
scellé avec ces hotes tatillons.

La présence d’esprits telluriens ne s’oppose donc pas a une intervention
humaine dans le paysage. Elle pérennise au contraire, grace a I'intervention du
devin guérisseur, I'anthropisation du milieu. Ces entités restent cependant trés

34. Lorsqu’on défriche un espace a Manakana, c’est toujours pour cultiver du riz pluvial. Sa cul-
ture est une condition nécessaire a I’humanisation de I'espace, et jusqu’a présent personne ne
s’est risqué a planter autre chose sur une terre jamais encore cultivée par I'homme. C'est seule-
ment les années suivantes que I'espace s'ouvre aux autres cultures.

35. Né a Manakana de peére inconnu, il a hérité son pouvoir de son grand-pére maternel. Il pos-
séde une connaissance approfondie des plantes et de leurs vertus et il les utilise fréquemment
pour préparer des remedes. 1l exerce également la fonction de circonciseur officiel, c’est-a-dire
qu'il est muni d'un certificat de capacité délivré par les instances étatiques. Sa'réputation dépasse
les frontiéres du terroir, il lui arrive méme d’intervenir chez les Bezanozano voisins.

36. L'éventail des prescriptions est trés large : amulettes a disposer sur le lieu de culture ou a
porter sur soi, traitement constitué par la prise réguliére d’une mixture végétale dont seul le devin
guérisseur connait le secret, sacrifice, comportement & suivre... Dans tous les cas, le cultivateur
devra, une fois la récolte effectuée, laisser au milieu du champ du riz nouveau, cuit de différentes
maniéres pour les esprits.
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des ancétres communs, qui forment ainsi le ciment de la communauté quel
que soit leur lieu de sépulture.

Les pierres levées symbolisent la présence des défunts dans le monde des
vivants. Lorsque les agriculteurs quittent le village pour s’installer sur leur tavy,
ils dressent au nord-est de leur habitation provisoire une pierre levée qui prend
I’apparence d’un pieu planté dans le sol : le faditra. C'est a cet endroit que, sur
le tavy, sont déposées les offrandes aux ancétres. Lors des grandes occasions,
ces offrandes sont constituées de rhum et de miel et, quotidiennement, on pré-
léve sur les repas la part des ancétres. C'est le chef de famille qui se charge des
relations quotidiennes avec les ancétres. Mais lorsque le riz est prét a étre
récolté, I'intervention du tangalamena s’avere indispensable car il lui revient
de cueillir les premiers épis mars de la parcelle qui seront ensuite accrochés
aux cotés d'un petit sac d’épis verts, bouillis, pilés et mélangés a du miel
(lango) dans le coin nord-est de la maison du village.

C’est en effet les tangalamena qui sont les médiateurs officiels entre les morts
et les vivants. lls ne sont pas trop de deux pour effectuer toutes les tiches qui
leur incombent et une permanence doit étre tenue car le village ne peut se
passer de leurs services. On fait indifféremment appel a I'un ou a l'autre en
fonction de sa disponibilité. Les tangalamena en fonction sont relativement
jeunes : leurs ainés leur ont cédé leur baton lorsqu’ils se sont apergus que leurs
vieilles jambes ne pouvaient plus les porter sur les tavy pour célébrer les céré-
monies des prémices de récolte. Or c’est a cette occasion que |'on remercie
les ancétres d’avoir légué a leurs descendants les moyens de nourrir leur
famille.

Les coutumes relatives a la gestion du foncier recouvrent également les rela-
tions entre les vivants. D’autres autorités interviennent alors pour organiser une
gestion du terroir qui permette a I'ensemble de la population de pratiquer la
riziculture itlinérante sur bralis.

Pour des raisons de commodité dans le travail, les habitants de Manakana se
sont répartis en six segments de lignage, au sein desquels il est interdit de par-
tager la terre. La division est relativement ancienne puisque le plus vieil
homme du village, qui a 86 ans, I’a connue dés son plus jeune age. Le nombre
d’individus qui compose ces six groupes n’est pas homogene, car il reste fonc-
tion de leur capacité de reproduction. Mais le nombre d’hommes adultes rési-
dents y varie de 6 a 13.

Chacun de ces six segments de lignage posséde son propre ensemble de terres
défrichées par des ancétres rapprochés (tanindrazana) ol tout membre du
groupe peut envisager d’établir son tavy. Ainsi donc, si le tangalamena
invoque, lors de la cérémonie de prémices des récoltes, I’ensemble des
ancétres de la région, réactualisant la communauté formée par le village, le
systeme d’exploitation des sols releve de I'autorité des chefs de famille (raia-
mandreny), qui eux font référence a une communauté d’ancétres beaucoup
plus restreinte. Ces chefs de familles sont les hommes et les femmes qui, sans
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forcément étre trés agés, ont acquis suffisamment d’expérience et d’assurance
pour étre respectés et écoutés. lls sont plusieurs a étre dotés de ce statut dans
le segment de lignage, mais celui que I'on désigne comme le chef de famille
est généralement celui qui, au regard de son age et de sa condition physique,
est le plus apte a faire valoir son autorité. Il va donc sans dire qu’il s’agit tou-
jours, dans cette société patrilinéaire, d'un homme. L’autorité que |’on conféere
a ces chefs de famille correspond essentiellement a un pouvoir de représenta-
tion et non a un pouvoir de décision. Leur role est de veiller a ce que les
membres de leur segment de lignage puissent jouir en exclusivité de la terre de
leurs ancétres et d’assurer le faire-valoir des sols a I'intérieur et a I'extérieur du
groupe détenteur.

Les conflits sont rares entre les six familles car, bien que les terres des diffé-
rents segments de lignage ne constituent pas des blocs homogenes, les limites
en sont parfaitement connues par les parties mitoyennes. Il n’existe bien
entendu pas de cartes ou de documents écrits y faisant référence, mais il
appartient justement a ces chefs de famille de faire vivre les droits de leur seg-
ment de lignage. Une fois introduite dans le patrimoine foncier, la lerre ne sort
plus du domaine du groupe détenteur. Elle est inaliénable aussi longtemps
qu’elle reste inscrite dans la mémoire collective. Méme si I'on n’a pas retenu
le nom de celui qui a défriché le premier, et méme si I'on ne se souvient pas
exactement de I'année, le seul fait de se remémorer que c’était un ancétre du
segment de lignage a force probatoire.

Une seule fois il est arrivé que I’'on désigne une parcelle en jachere en expli-
quant que I'on avait oublié a qui elle appartenait. Dans ce cas, n’importe qui
pouvait a nouveau s’y installer. Mais personne n’avait encore osé, de peur
d’offenser les ancétres ou les esprits telluriens alliés du prédécesseur ou de
soulever un conflit. En effet, méme si les jeunes ou les nouveaux venus
(comme l'instituteur qui a exercé durant vingt-quatre ans en dehors de son vil-
lage avant d'y étre muté) ne connaissent pas toujours exactement l’agence-
ment des terres qui ne font pas partie de leur patrimoine foncier, ils ne pren-
draient pas I'initiative de s’installer sur une parcelle sans consulter le chef de
famille, non pas pour en obtenir une autorisation, mais pour s’assurer de la
légitimité de leur acte. Or |’approbation du chef de famille entraine une res-
ponsabilité collective de I’ensemble du groupe (ancétres compris). Toute
erreur serait une source de conflit qui impliquerait presque I'ensemble de la
communauté de Manakana, troublant ainsi I'ordre établi et remettant en cause
les fondements du systeme foncier. L’enjeu est trop important pour que les
membres des six segments de lignage le prenne a la légere.

Par ailleurs, les droits d’acces exclusifs d’'un segment de lignage peuvent étre
corrigés au regard de |I’appréciation du statut d’une personne postulant pour le
défrichement d’un espace. Il arrive, par exemple, que pour arranger une
femme déja vieille et lui permettre de faire son tavy prés du village, une
famille dont elle ne fait pas partie lui préte un espace a proximité pour la
saison. Il arrive également que |'on refuse I'acceés des terres du segment de
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lignage a certains jeunes en pleine force de I’age en les envoyant défricher des
espaces de forét naturelle. lls s’assureront ainsi la reconnaissance des autres
membres du groupe car ils auront augmenté les superficies réservées aux
membres du segment de lignage.

Cette division en six groupes n’est mise en avant que lorsqu’il est question de la
gestion de I'espace foncier. Elle rend viable un mode de culture itinérant, qui
impose une exploitation éphémere du sol et une longue jachére. Cette organi-
sation permet aussi une décentralisation qui interdit la constitution d’un groupe
privilégié de propriétaires terriens car l'interdiction du partage de la terre
s’applique non seulement aux cultures itinérantes sur briilis, mais aussi a la rizi-
culture inondée*® et aux plantations : il est interdit de partager les récoltes.

Ces pratiques et ces regles coutumiéres engendrent un continuum dans le
temps et valorisent une identité qui se fonde incontestablement sur la pratique
du tavy®. Le devin guérisseur et le tangalamena sont les garants respectifs des
bonnes dispositions des esprits telluriens et des ancétres, et les chefs de
familles intercedent aupres des vivants pour autoriser la pérennisation des
modes de culture ancestraux et minimiser les conflits. Leurs actions et leur
influence conditionnent I’harmonisation et le respect de la coutume, et contri-
buent a I'homogénéisation des comportements individuels, suscitant ainsi une
meilleure cohésion sociale.

La valorisation individuelle préconisée
par le systtme communautaire

Les habitants de Manakana n’en sont pas pour autant étouffés par la commu-
nauté. Le systeme en vigueur autorise au contraire I'autonomie des ménages et
une grande marge de liberté, pourvu qu’on le respecte.

39. Bien que les riziéres de Manakana soient peu nombreuses, certaines restent en friche. La
plupart du temps, ce sont les ainés qui les mettent en culture, mais n'importe quel membre
de son groupe peut en revendiquer 'accés. Dans la pratique, ce genre de demande reste
plutdt rare car le travail des riziéres n’est pas trés apprécié : le calendrier des travaux de la
riziculture inondée n’est pas compatible avec celui du tavy, les techniques de production et
d'irrigation sont mal maitrisées, et le riz de riziere est nettement moins recherché.

40. Bien entendu, aucune terre n‘est immatriculée a Manakana. Dans les années 60, un
homme du village qui avait été adjudant dans I'armée a bien essayé de faire valoir ses droits
pour obtenir une concession a titre gratuit (il s'agissait d’'un tombeau et de quelques terres
environnantes), mais la procédure n‘a pas abouti et elle n'a pas eu de suites. Quant a la
marchandisation de la terre, on ne peut affirmer qu’elle est inexistante, mais elle reste trés
rare. Seuls deux cas ont été signalés lors de I'étude, tous deux marginaux : une femme, la
seule héritiere du gouverneur qui avait fait aménager les bas-fonds, a vendu sa résidence au
village et la plupart de ses riziéres, mais il est vrai qu’elle ne sera pas enterrée sur le terroir ;
trois Bezanozano ont acheté des riziéres a certaines personnes du village et des environs.
Aucun cas n'a été signalé parmi les autres membres du village, ce qui parait compréhen-
sible a la lumiere du droit foncier coutumier.
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Pourtant, a Manakana, certains individus se sont personnellement appropriés
les terres du segment de lignage. Le cas mérite d’étre exposé pour mieux com-
prendre la dynamique sociale sur laquelle s’appuie la coutume. Il y a trois
générations, une femme bezanozano est venue se marier avec un homme de
Manakana. Elle avait apporté avec elle un fils né dans son village d’origine. Ce
dernier fut adopté par son beau-pére, et cela fut heureux car ils n’eurent pas
d’autres enfants. Une fois en age de se marier, le jeune homme choisit une
femme de Beparasy (une Bezanozano) comme épouse, et 'amena vivre a
Manakana. De cette union, naquirent quatre enfants, une fille et trois fils. La
fille s’est mariée avec un homme du village et les fils avec des femmes betsimi-
saraka. Cependant, chez les Bezanozano, le régime foncier différe considéra-
blement de celui des Betsimisaraka. Les fils, en accord avec leur pere, ont
donc revendiqué leurs origines bezanozano afin de pouvoir s’approprier et se
partager une partie des terres que leur pére avait utilisé au sein du segment de
lignage de son propre pére adoptif. Aujourd’hui donc, ces trois descendants
possedent en propre un espace qu'ils se réservent et qu’ils gérent de fagon
autonome. Cela leur vaut une certaine rancune de la part des autres habitants,
d’autant plus qu’ils ont adopté d’autres traits caractéristiques des pratiques
bezanozano (parcage des boeufs, meilleure maitrise de la riziculture inondée,
spéculation sur le riz), ce qui leur a permis de s’enrichir bien plus rapidement
que les autres membres du village. Ils sont nés a Manakana et, malgré leurs
différences, ils ont été intégrés dans la communauté villageoise. L'un de ces
hommes a été désigné pour exercer la fonction d’orateur (mpikabary). Sa mai-
trise de I’art oratoire fait de lui la voix du groupe et sa fonction est de le repré-
senter aupres des étrangers (il en existe deux a Manakana, pour éviter que I'on
se retrouve sans orateur en cas de besoin). Se voyant ainsi désigné comme
représentant des villageois betsimisaraka, ’homme a d@ s’investir et participer
pleinement a la vie communautaire. Un consensus a finalement été établi afin
de préserver |'identité du village. Il est entendu que les descendants de ces
trois fréres seraient Betsimisaraka a parl entiere et qu'ils devraient par consé-
quent se plier aux coutumes et aux usages en vigueur sur le terroir.

Cette anecdote témoigne de la volonté qu’ont les Betsimisaraka de préserver
leur mode d’exploitation du sol. Plutdt que d’imiter les pratiques de ces trois
freres, qui sont d’ailleurs les seuls a avoir des rendements appréciables dans
leurs riziéres, ils prennent des distances en avancant leur différence ethnique.
Ils vont méme jusqu’a user de la stratégie d’assimilation, en attribuant une
fonction représentative a I'un d’entre eux, pour Gviter que ces pratiques ne
soient reprises par la descendance de ces hommes. Au-dela des critéres de
rationalité économique, cet exemple prouve la primauté donnée au respect de
I'identité d’un village et I'importance accordée au tavy dans le processus
identitaire. '

Si la terre reste le patrimoine de la communauté, celui qui prend l'initiative de
faire un tavy s’approprie la récolte dans sa totalité : il est interdit de partager
les récoltes. Il en découle une autonomie prononcée parmi les membres du
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Figure 18. Critéres de choix du terrain de tavy 4 Manakana.

pas propriétaires d’une case, tous ont un parent qui ne peut leur refuser I’hos-
pitalité. Méme si de nombreuses maisons sont dépouillées de leurs meubles,
transportés sur les terrains ol s’établissent des cultures pérennes (tanimboly)*?
ou sur les tavy, quatre murs et une natte suffisent a une installation temporaire.
Manakana doit également son importance a sa qualité de chef-lieu de hameau.
On se rend a la maternité lorsque |'on a besoin des soins de la sage-femme et
on envoie les enfants suivre les lecons de I'instituteur dans |’école au nord du
village. Ces infrastructures sont autant de lieux qui permettent a la commu-
nauté villageoise — I'ensemble des individus qui peuplent le hameau — de se
réunir, que ce soit pour des questions d’entretien, d’information ou de discus-
sion. De plus, il se tient a Manakana un marché hebdomadaire et, chaque
jeudi, le village se peuple de commercants et de producteurs qui viennent

43. Certains paysans construisent une maison en dur a proximité de leurs cultures pérennes
(plantation de canne a sucre ou verger). Il existe donc a Manakana trois type d’habitation :
la maison au village, la maison sur la plantation et celle du ravy. Tous les individus ne pos-
sedent pas une construction de chaque type, et certains possédent plusieurs constructions
du méme type, mais cette situation témoigne de la mobilité et de I’autonomie de ces agri-
culteurs, qui n’hésitent pas a séjourner avec toute leur famille sur leurs champs ou leurs
plantations en fonction du travail a accomplir.
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jachéres de harongana, de dingadingana et de bakobako. Ainsi se constituent
des sortes de spheres d'influence, qui permettent aux plus anciens d’inviter des
proches ou d’éloigner les indésirables. C’est ainsi que s’entend la phrase de Lt
BOURDIEC (1974) : « La répartition des parcelles se poursuit en fonction de
I'ancienneté de chacune des familles ». L’intégration des individus dans la vie
sociale du village entre donc pour une grande part dans le choix de leur ter-
rain de tavy. Elle conditionne leur accés aux sphéres d’influence ou leur
volonté d’émancipation, qui les conduit a tenter I'ouverture de nouvelles
spheres, par exemple, en défrichant la lisiere de la forét.

L’organisation sociale et fonciere des villageois de Manakana repose donc sur
la pratique du tavy. Ce mode de culture est apprécié par la population, qui ne
semble pas vouloir en changer, méme si I'on constate qu’avant le tavy était
moins loin, et le miel moins rare.

Chaque nouveau cycle cultural est I'occasion pour les autorités coutumieéres
d’actualiser la communion villageoise, mais c’est aussi I'occasion pour chacun
de s’affirmer en tant qu’individu responsable et autonome.

Le droit foncier coutumier est tout a fait adapté a I'exercice de ces modes de
culture extensifs, qui n’utilisent pour régénérer le sol que la jachere : la terre
ne fait pas I'objet d’une appropriation individuelle mais appartient au patri-
moine inaliénable des communautés, qui la dissocient nettement des produits
qui y poussent. Dans ce contexte, les problemes fonciers ne se posent pas
encore : il est vrai qu’il reste encore beaucoup d’espace et de forét, suffisam-
ment pour éviter les conflits, méme si la population continue d’augmenter.
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