d'ailleurs souvent nommés comme tels par les
familles gardiennes qui les regoivent.

Ce qui étonne dans cette pratique du fa'a'amu,
c'est cette reconstitution du systéme familial avec des
normes difficilement appréhendables, niant les diffé-
rents niveaux de génération avec une aisance dérou-
tante. Ainsi : une fillette de six ans, fzz 2mu par son
arriere-grand-pere qu'elle appelle "Papa” ; une
dixi¢éme enfant, fz'a'amu par sa grande-soeur qu'elle
appelle "maman", et son beau-frére est appelé papa,
devenant "grand-pére" pour ses enfants. Toute la
symbolique trans-générationnelle se révele alors
déformée, et I'on s'étonne comment |'enfant arrive a
se repérer dans cette famille élargie ol le tonton
devient frére, la cousine, une niéce, etc... parmi les
fréres de lait, les demi-freres du premier lit, etc... — et
avec qui il entretient souvent des affinités trés
disparates.

Sous cet angle, le systtme familial polynésien
apparait alors plus clanique, mettant en jeu toutes
sortes de réseaux et de raisons sociales, plus que
familiales, au sens occidental du terme. La survie du
groupe est aussi en jeu, mais dans un sens beaucoup
plus élargi que la famille nucléaire (parents -
enfants), devant tenir compte de plus d'individus, et
de ce fait, pouvant étre moins vigilant a la situation
d'un seul.

Le vécu psychologique de l'enfant polynésien
intégre ces données des son plus jeune age, et le sys-
téme fa'a'amu s'organise dans |'ensemble de sa vie fa-
miliale, comme une réalité qui détermine les réles
qu'il aura 2 jouer vis-3-vis d'untel et untel.

La pratique du fz'z'amu se révele donc une
maniére de garder en son sein tous les enfants nés,
tout en voulant accorder A chacun un roéle (les
personnes 4gées, les couples stériles, les mahbu, etc...),
et semble alors une forme de régulation sociale, en
I'absence d'une société plus structurée qui aurait
établi d'autres solutions plus institutionnalisées.
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appréhender la réalité de ces tamilles, et dans le
méme temps, de mieux pouvoir répondre 2 leurs
besoins.

L'enfant f2'a'amu posséde une fonction au sein
de son groupe social, réglant parfois des dettes, étant
monnaie d'échange, etc... Il est aussi 'enfant qui a
géné, mais qu'il faut intégrer dans une place...

Se révele alors toujours pour nous cette
antinomie de la notion de "sujet", exacerbée chez les
Occidentaux, et cette fonte dans le groupal, chez les
Polynésiens, ot I'individualisme ne devait pas étre de
mise. Et dans le cadre des institutions (Santé,
Education, Social, Justice), c'est |'enfant en tant que
personne qui cherchera 2 étre défendu, a I'encontre
d'une homéostasie familiale qui fonctionne autre-
ment.

Ce théme de I'Enfant Fa'z'amu, au-deld de
toutes ses particularités spécifiques, touche du doigt
le hiatus entre les aspects traditionnels de la vie
polynésienne d'une part et les systémes institution-
nels en place, avec leurs idéologies et une conception
de I'individu qui ne posseédent pas les mémes criteres
de références.

Une cohabitation des deux syst¢émes en jeu se
révéle en place, sans avoir abordé l'idée d'un
syncrétisme qui permettrait une adéquation plus
grande entre les institutions et la vie quotidienne et
sociale de cette société polynésienne.

L'ensemble de ces travaux de réflexion sur le
théme de I'Enfant Fa'z'amu, vient donc témoigner
de la part de professionnels ou d'autres personnes qui
ont bien voulu s'y joindre, de cette volonté de
pouvoir réfléchir ensemble sur l'avenir d'une racine
culturelle polynésienne importante.

Nous souhaitons que chacun, auditeur,
chercheur, professionnel ou public, trouvera dans ces
travaux des éléments de réponses a des questions
souvent restées en suspens.
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