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§. MIXTEQUES

Les faisceaux mixtéques, quant a eux, présentent des caractéristiques
bien définies qui, dans certains cas, furent partagées avec d’autres cultures
limitrophes. Les sources archivistiques de I'Espagne des XVIe, XVII¢ et XVIIIe
siecles nous permettent de soutenir la thése selon laquelle les bandelettes
utilisées lors de la confection des paquets sacrés étaient constituées de tissus
en toile de coton. Les procédures inquisitoriales de Yanhuitldin mais
également les chroniques de Francisco de Burgoa attestent que les matériaux
entrant dans la composition des faisceaux sacerdotaux étaient également
déposés dans des urnes funéraires ou des peaux de bétes. Dans leur grande
majorité, les paquets sacrés reproduits dans les codices mixtéques ne
présentent pas de grandes différences formelles. De surcroit, au moyen de
matériel archéologique et d’'une imposante documentation ethnologique des
XVIIe, XVIIIe et XIXe siecles, il apparait que le culte rendu a ces artefacts ne
se limitait pas seulement a I'aire d’influence des grandes cités-Etats telle que
Tilantongo, mais aussi aux autres localités. L'iconographie relevée dans les
différents sites enregistrés par le codex Bodley témoigne incontestablement de
'existence d’une constante dans lattribution du faisceau consacré a la
divinité tutélaire d’un fief, bien que les ¢léments symboliques correspondant
au dieu référent, dont le prestige était lié au centre culturel auquel il
appartenait, ne soient pas toujours explicites. Les glyphes rattachés au paquet
sacré avaient une double fonction. D’abord, une fonction phonétique car a
un seul signe correspondait un son formé d’une ou plusieurs consonnes ou
d’une voyelle glottalisée et d’une voyelle double ; ces gravures phonétiques
déterminaient une prononciation correcte notamment par l'usage de
digraphes représentant les phonémes nasaux, affriqués, prénasalisés et les
combinaisons de phonémes, d’affixes associés a des verbes, des pronoms et
des temps. Ensuite, une association idéique par l'usage de symboles qui
véhiculait une généralité ou une abstraction. Ces combinaisons d’images
représentaient littéralement des objets trés appréciés par le peuple mixtéque
ou des signes pictographiques ; des glyphes qui se référaient symboliquement
a des corps ou a des actions et qui formaient également des noms calendaires
liés a une fonction politico-religieuse selon un systéme de numérotation a
base vigésimale, des cryptonymes soulignant le caractére caché ou
imperceptible de la divinité référente et des toponymes sous lesquels on
désignait un élément géographique déterminé, naturel ou des centres
urbains.
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Ce systétme complexe représentait le langage a travers des stratégies de
haut en bas, telles que des graphémes correspondant a une notion ou au son
d'une syllabe, en tant qu’approximations de niveaux morphologique et
phonologique, et de bas en haut, comme la pictographie constituée de
représentations sémantiques parfois interprétées a travers des inférences
contextuelles ou pragmatiques. Le systéme d'écriture pictographique
mixtéque, agrégé aux conventions iconographiques consacrées a 'usage des
paquets sacrés et fournies par les sources écrites et figurées, constituait donc
une combinaison de syllabogrammes et de logogrammes exprimant des mots
entiers ou des phonémes.

Selon la classification proposée, les paquets sacrés agissaient sur la
chose commune, la subsistance et le domestique. Ainsi, par souci du
royaume et de la chose publique, les faisceaux sacerdotaux se voyaient
attribuer un nom calendaire en référence aux dieux protecteurs de 'Etat
dynastique ; parmi ceux-ci, nous distinguons deux degrés; les uns se
rapportaient a4 I'ensemble des prescriptions sacrées ou symboliques qui
réglaient la célébration du culte en usage au sein de la seigneurie mixtéque,
les autres, contenant les reliques élitaires, étaient généralisés a toute la
communauté jusqu’aux contrées avoisinantes ; les premiers demeurant dans
leur sanctuaire [grotte ou tombeau], les seconds, a l'instar de I'oratoire de
Don Francisco a Santo Domingo Yanhuitldn, étaient transportés dans des
temples ou dans divers lieux de culte durant les jours processionnels. Nous
pensons donc que les différentes seigneuries devaient détenir des augustes
cocons élitaires analogues, répondant a des impératifs sécuritaires et de
cohésion sociale suivant la tradition des prophétes. Quant au contenant des
objets cultuels de la Mixtéque, les sources retiennent que les paquets sacrés
étaient composés essentiellement d’icdnes. Comme nous l'avons déja
mentionné, I'ethnologue Barbro Dahlgren de Jorddn a considéré que les
enveloppes correspondaient 4 une coutume consistant a conserver les images
des dieux sous des couches successives de tissu. A cet égard, Francisco de
Burgoa (cf. 1674, ch. XXVII, p. 156r-157v) relate 'existence du paquet sacré
anthropomorphe connu sous I'antonomase Corazén del Pueblo de Achiutld.
Selon le missionnaire dominicain, une petite sculpture demeurait en son
sein ; Don Francisco, cacique de Yanhuitldn, avait en sa possession un dieu
coconnier appelé Xioco ; dans le Proceso inquisitorial de Yanhuitldn, il est écrit
que Don Domingo vénérait une vingtaine de paquets sacrés, dont chacun
d’entre eux portait un nom propre ; 'un s’appelait Quaquxio (id est Cuacuxio),
un autre Quaquxiq (id est Cuacuxic).
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Nous pensons qu’il correspondait a celui de 'ancétre fondateur de
I’Etat dynastique ou de la divinité tutélaire. Les procédures inquisitoriales de
Yanhuitldn traitent a 'avenant de leur emploi domestique. A certaines
occasions, notamment a la fin d’un sacerdoce, le matériel rituel était versé
dans une urne comme pour signifier le point culminant de la célébration du
culte. On retiendra le cas d’une pratique individuelle guidée par un prétre
et identifiée aux liasses expiatoires. Selon Francisco de Burgoa, la coutume
voulait que 'autosacrifié use de certaines épines de maguey ou d’aiguilles en
os ou bien encore de dards de raie manta océanique. Placés dans des assiettes
contenant le sang du dévoué, les aiguillons étaient ensuite enveloppés pour
servir a la composition du paquet mortuaire. La pratique culminait avec la
remise des fardeaux a la divinité honorée ; nous considérons que de tels
objets n’étaient pas associés a une hiérophanie.

Le missionnaire dominicain fait pareil cas d’un rituel pour pétition
des dieux autochtones pour la pluie, également enregistré dans le codex
Yanhuitldin. De la méme maniére, a la fin de I'événement, la matiére
sacrificielle était déposée dans un paquet liturgique. Des fagots herbacés
unissaient également I’ensemble de la paysannerie sous un culte saisonnier
et étaient adorés et vénérés lors de rites et de cérémonies du cycle agraire afin
de pourvoir 2 la subsistance du groupe en favorisant la fertilisation des sols
et les récoltes. D’ailleurs, dans un ouvrage francais du XVI¢ siecle, édité par
Edouard de Jonghe, le Dieu Mais [Centeotl] s’enterra au tréfonds d’une grotte
et de son corps germa le plant de mais, ainsi que des fruits et des graines
d’autres plantes utiles 4 ’humanité. En outre, la mythologie du Mexique
central, comme en témoigne ce conte appartenant a la tradition orale et
retranscrit dans 1’Histoyre du Mechique, résonne fortement avec les thémes de
la décomposition et de la transformation abordés dans un corpus de
céramiques, plus spécifiquement dans I’étude iconographique des codices de
type fictilis associés a la pratique cultuelle du mais (cf. Vase tripode, culture
maya, période classique précoce, [scéne funéraire dite de la transfiguration ;
dépouille gisante du Dieu Mais ; résurrection du défunt], collection permanente du
Museum Fiir Vilkerkunde, Berlin, Allemagne, inventaire n° K6547). D’ailleurs, il est
particuliérement significatif que le maaty' soit consommé lors d’une
cérémonie liée a 'ensemencement du mais, au moment de 'enfouissement
des graines, ou dans une caverne, ce qui correspond, entre autres mythes
fondateurs, a la Montagne sacrée (signifie littéralement la “Montagne de la
subsistance”, ou en langue mixtéque : Yucucuy, c.-a-d. le “Mont-vert”).
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Il est constant que les matériaux lithiques servaient d’interface de
communication entre le monde des vivants, les ancétres mythologiques et les
figures placées au-dessus de la nature et protectrices de la communauté.
Barbro Dahlgren de Jordan suggére que la grande diversité des théonymes
était autant d’invocations silencieuses, parfois étouffées, cachées mais
reflétant une seule et méme réalité ; les dieux de chaque communauté
faisaient écho aux ancétres élevés au rang de déité. D’ailleurs, selon la
grammaire d’Evangelina Arana et de Mauricio Swadesh, dieux et nobles
recevaient des appellations issues du calendrier sacré ; i'ya établissait ainsi
une corrélation nominale entre les titres de noblesse et I'état de ce qui était
sacralisé. La naissance des chefs de lignée était entourée d’une série de
présages qui renvoyaient a leur origine sacrée ; de méme, certains paquets
sacrés ne portaient qu’un seul nom calendaire comme unique trait distinctif
faisant référence a la divinité enveloppée. Ces objets cultuels incarnaient
donc la gloire des figures patronnesses locales transcendées en tant que
dignités communales.

Dans la continuité du culte, le linceul devait accueillir les restes royaux
constituant communément les reliques sublimées par le paquet sacré. En
tant que tels, les témoignages consignés dans le codex de Yanhuitldn, les mythes
compilés dans les codices Selden, Zouche-Nuttall et Becker, mais également le
matériel exhumé, mené en méme temps que la fouille de la sépulture
archéologique 115 a Teposcolula, nous ont fourni un complément précieux
d’informations pour comprendre pourquoi la quantité et la qualité des
oboles dépendaient de l'importance du défunt. Ces échantillons sont
a rapprocher avec le rite funébre mexica ; le corps était assis en position
foetale couvert d’un linceul ou lienzo (en orthographe espagnol). Georges
Balandier souligne I'existence d’une filiation entre les dieux et le tlatoani,
c’est-a-dire I'incarnation d’une divinité dans I’exercice concomitant de ses
fonctions politiques et liturgiques, sur laquelle reposaient les parentéles,
assurant la continuité avec les générations passées. Cristobal del Castillo
rapporte qu’a la mort du tlatoani, a 'instar d’un ixiptla mexica, les restes
étaient déposés a l'intérieur d’'un fardeau funéraire, c’est-a-dire dans un
tlaquimilolli, ou, de maniére plus générique, versés dans des urnes cinéraires,
véritables réceptacles des charges magiques concentrées dans un ou plusieurs
objets creux métaphoriquement ou métonymiquement liés a la déité
référente.
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Céramiques et coquillages mais aussi masques mortuaires et pierres
gemmes accompagnaient ainsi le défunt oint dans sa métamorphose funébre,
de sorte que ses restes, ossements ou cendres, formaient un objet de
vénération et de culte ; parmi les matériaux de fouille exhumés dans la grotte
de Chalcatongo, un codex relatait la genése des souverains déifiés et de leur
descendance. Suivant l'analyse fort judicieuse de Mircea Eliade, nous
estimons que les fardeaux funéraires embrassaient le concept de
hiérophanie, en ce sens qu’ils relevaient de la plus haute manifestation du
sacré développée dans les sociétés mésoaméricaines. Dans ces objets ou
résidait '’humeur sublime, et avec elle, le pouvoir et 'autorité, le matériel
caché entre les différentes couches de tissus retenait la substantifique moelle
de la religiosité ; tel un reliquaire, 'enveloppe contenait les divinités qui y
résidaient. Sur Terre, les augustes écrins occupaient des espaces sui generis tels
que les grottes, les ravins, la cime des tertres et les escarpes en temps de
pérégrination. Les sources archivistiques des XVI et XVII° siécles rapportent
également l'existence de sotarreiios /(“salles souterraines”)/, peut-étre des
oratoires privés utiles au suivi des rituels prohibés aprés l'arrivée des
Conquistadores ; il existe plusieurs parangons du crypto-paganisme, comme
celui rapporté par Francisco de Burgoa alors en mission a Quegolani. Dans
d’autres cas contemporains de la Conquéte, les ministres du culte veillaient
a déposer les paquets sacrés dans les parties les plus inaccessibles du
sanctuaire ; le faisceau d’Achiutld et les idoles d’Ixcatldn, Acatl et Océlotl en
sont une parfaite illustration.

Ce que nous estimons avoir vérifié, c’est I'existence de différentes
conventions formelles consacrées a un rituel, une cérémonie ou a une
divinité particuliére, avec une orientation religieuse spécifique. C’est le cas
des offrandes et des sacrifices remis par les princes électeurs aux paquets
sacrés lors des cérémonies d’intronisation a des fins de légitimation de leur
fonctions  politiques et sacerdotales. Les fardeaux funéraires
communautaires étaient légués aux héritiers d’appartenance aristocratique
s'inscrivant dans une relation lignagére avec leur divinité de tutelle et leur
parentele supposée ou réelle a une caste élitaire. En tant qu’objets centraux
des rituels et des cérémonies d’intronisation, les seigneurs de I'Etat
dynastique vénéraient ces ancétres fondateurs qui leur conféraient la
légitimité dans 'assumation et I'exercice du pouvoir temporel, en plus de
toutes les fonctions déja rapportées. A cette solennité, répondait donc la
prérogative de gouverner en tant que droit divin hérité d’une arborescence
généalogique relevant d’une origine surnaturelle.
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Dans un sens plus profond, disons que la forme enveloppée se
définissait comme l'incarnation véritable, peut-étre méme vivante, de la
mémoire du souverain décédé. Nous considérons que cette relation étroite a
été instituée pour sceller 'union entre ces objets cultuels et le dirigeant de la
cité-Etat ; en conséquence, le souverain en fonction se donnait pleinement
a eux, comme dans le cas du Seigneur “Dix—Roseau” illustré dans le codex
Selden, c’est-a-dire que le légataire de la souveraineté religieuse ou civile était
rendu responsable du culte et des soins prodigués aux écrins divins dans
chaque acte transcendantal de la vie en communauté. Dans I’'observance du
rite, les prétres accomplissaient le dépdt cérémoniel et sacrificiel suivant la
convention d’offrande de tabac et de fagots de plantes magiques plus que
médicinales tel que le copal. Ils effectuaient également des sacrifices aviaires,
en particulier des cailles ; les autosacrifiés se percaient la langue et le lobe
auriculaire. Selon Francisco de Burgoa, la coutume voulait que les adeptes
de 'autosacrifice usent de certaines épines de maguey ou d’aiguillons en os
ou bien encore de dards de raie manta. Placées dans des assiettes contenant
le sang du dévoué, les aiguilles étaient ensuite enveloppées pour servir a la
composition d’une liasse mortuaire ; la pratique culminait avec la remise du
matériel sacrificiel a la divinit¢é honorée. Martha Ilia Najera Conrado
souligne que l'autosacrifice était un moyen de pénétrer dans le sanctuaire.
Nous considérons que de tels objets n’étaient pas associés a une hiérophanie,
mais impliquaient une équation avec les grands rituels sacrificiels de la
décapitation a la cardiectomie. A la téte des prétres était placé le grand-
prétre ou souverain sacrificateur, qui, a I'aide d’'un poignard en silex ou en
obsidienne, tranchait la téte du consacré agenouillé ; le prétre pratiquait
également une incision pour extraitre le coeur palpitant de la cage thoracique
de la victime allongée, le dos contre un autel sacrificiel.

Clest grace a cette dynamique seulement que les forces primitives de
la nature pouvaient s’élever a la dignité de déités, en effacant de la mémoire
des hommes leur origine élémentaire ; que tel animal totémique pouvait soit
revétir 'un des aspects de la divinité, soit évoluer en un de ses attributs ; que
les rivalités entre hommes pour imposer leurs doctrines notamment par la
guerre de conquétes et d’annexions se changérent en luttes intestines des
dieux venant parachever le chceur d’'un Panthéon syncrétique ; la figure et la
légende d’une idole pouvaient s’enrichir de 'apport d’'une qualité étrangére
ou d’age différent telle la cérémonie sacrificielle de Tlacaxipeualitzli pratiquée
en 'honneur de Xipe Totec, le “Seigneur écorché” [traduction], divinité
d’origine mixtéque que les Mexicas, aprés en avoir conquis progressivement
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— Et puisque la mort est aussi naturelle que la vie, pourquoi donc lui fallait-
il frémir si fort? Symbole des possibilités de 1'étre, le cocon que file la
cochenille cotonneuse (Grana-silvestris) ou de certains lépidopteéres pour s’y
transformer en chrysalide fut la réponse appropriée a une crise existentielle
manifeste. Loin d’étre vétus des peaux de bétes hirsutes dont I'imagerie
romanesque du XIX¢ siécle les a fait paraitre, les hommes premiers portaient
des vétements tissés et ajustés sans doute par bio-inspiration, dans un
changement de paradigme qui les conduisirent a s’inspirer de la nature pour
développer de nouveaux systémes sociaux et soulager leurs maux.
(Aujourd’hui, il est admis que les peaux et les fibres végétales ont été utilisées
comme habit dans des régions au climat trés contrasté, également concues pour
servir aux rituels religieux, plus communément pour marquer les différences de
rang social et de valeurs jusqu’alors inconnues.)

Ce qui a rendu a jamais célébres les Mixtéques et leurs circonvoisins
zapotéques, fut naturellement la culture de la cochenille. Cette exploitation
dénote de la part des habitants du Mixtécapan un réel savoir-faire et une
connaissance approfondie des choses de la nature, car non seulement
'insecte qui fournit la matiére colorante si recherchée, mais aussi la plante
qui sert a son développement, sont inconnus a I’état sauvage. L’origine de
cette manufacture n’a donc pu étre que le fruit d’'une connaissance
empirique née de I'expérimentation d’observations suivies et d'une sélection
habilement pratiquée, sans doute provenant de la cochenille sauvage
(Dactylopius tomenfosus). L’enveloppe soyeuse inspirée du travail des cochenilles
fut donc I'une de ces manifestations religieuses les plus significatives, peut-
étre la premiére d’une antiquité lointaine ou les hommes premiers restaient
jusqu’alors démunis face aux choses de la nature, parmi les créatures les plus
marginalisées et vulnérables d’un territoire qui deviendra la Nouvelle-
Espagne. De cultures de chasseurs-cueilleurs, soumis au climat chaud et
humide des foréts tropicales, les ancétres naturels des natifs du Nouveau
Monde portaient une nudité presque honteuse, voilée par la pudeur
évangéliste, qui subsiste encore dans les tribus isolées de '’Amazonie.

Lié¢ au culte des ancétres, le fardeau funéraire était présent dans les
différentes chefferies de la Mixtéque. Sa qualité, résultant de ses
constituants, de sa structure, concrétisée par les lignes et les surfaces qui le
délimitaient, susceptible d’étre appréhendée par la vue et le toucher, et
permettant de le distinguer des autres objets indépendamment de sa nature
et de sa couleur fut enregistrée dans les codices par la convention de la liasse,








































































