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Cultes publics et privés dans la religion des Indiens de Nouvelle-
Espagne
Dani¢le DEHOUVE'

Le cas des Indiens mexicains est exemplaire pour qui veut réfléchir anx
questions du contact entre les cultures. Le Mexique fut conquis il y a prés de
cing siécles et sa partie centrale intégrée a I'empite espagnol sous le nom de
Nouvelle-Espagne, jusqu’a ce que le pays conquiére son indépendance an
début du XIXe sitcle. Malpré ce contact prolongé, les ethnologues sont unani-
mes 4 décrire les rituels et les croyances qui subsistent dans les régions de
langue indienne. Leurs descriptions posent la question de la nature de [a reli-
gion des Indiens contemporains : est-elle faite de survivances précolombiennes,
d’emprunts 4 'Espagne ou issue du syncrétisme entre les deux cultures ? Cette
question a été amplement débattue. Parmi les problémes soulevés figure la
nature ptivée ou publique des cultes indiens dont traitera cet article. ]y discute-
rai la théode de certains historiens de la période coloniale qui posent que les
survivances de la religion précolombienne ne se sont maintenues que dans le
domaine privé et familial, tandis que les cérémonies publiques s’alignaient sur
le catholicisme et adoptaient le culte des saints. A I'inverse de ce point de vue,
je développerai mon analyse de la persistance de la “royauté sacrée” dans les
“gouvernements de républiques indiennes” de la période coloniale et, en consé-
quence, du maintien, sous la férule espagnole, de cultes publics marqués par
des principes précolombiens. Enfin, je m’interrogerai sur les types de sources
capables de renseigner les histotiens sur ces survivances dans les sociétés
indiennes de Nouvelle-Espagne.

1. Privé et public dans la typologie de Nancy Farriss et John K. Chance.
En 1984, Ihistorienne américaine Nancy Farriss publie un gros ouvrage
sur I'évolution de la société indienne du Yucatan entre la Conquéte espagnole
et I'Indépendance du Mexique. Elle y propose une typologie des cultes indiens
qui reste encore aujourd’hui P'une des rares tentatives de synthése existantes™
Sa typologie s’appuie sur le croisement de deux catégories, inspirées de Max
Weber et d’un historien de I'Afrique, Robin Horton. La premiére catégorie
concerne e type de divinités vénérées et la seconde le rype de collectivité envi-
sagée. Les divinités univetselles sont vénérées dans un cadre étatique, les divi-
nités locales au niveau d’un groupe ou d’un village, tandis que fa magie est du
ressort de la famille. D’aprés elle, plutdt que comme des degrés de développe-
ment, il faudrait concevoir ces trois groupes comme des “niveaux” ou des
“sphéres” qui évoluent de fagon différente aprés la Conquéte espagnole. En
effet, l'universalisme religicux et les idéologies complexes subissent un rapide
déclin avec la suppression des élites ditigeantes mayas ; au niveau local et
' Directeur de recherches au Centre National de la Recherche Scientitique (Paris X-Nantetre)
et Directeur d’études 2 I'tcole Pratique des Hautes Erudes (Paris, Sorbonne)
2 FARRISS, Nancy. Maya Socely under Colonial Rule. The Collective Enterprive of Survival,
Ptinceton, 1984, chap.10, p.286 sqq.




paroissial, la religion reste fondamentale, car “dans lordre des choses maya ke main-
tien de la relation de Phomme avec le sacré an nivean corporatif était ane entreprise publigue
et collective”, mais les divinités tutélaires y sont confondues avec les szints
catholiques'. Enfin, dans la sphére privée, la magie prospére an bénéfice de
Pindividu et de sa famille. Les survivances des cultes précolombiens sont donc
3 recherchet uniquement dans ce dernier niveau, éminemment particulariste.

La typologie de Farriss a été reprise par historien de la sierra zapotéque
d’Oaxaca, Joha K. Chance®. Dés 1570, dit-il, disparaissent les deux dieux
universels — lumicre et nuages — en méme temps que le clergé précolombien, A
partir de cette date, Chance n’utilisera plus le terme « prétre » pour désigner les
spécialistes religieux indiens, mais ceux de “‘chaman” et “devin”, termes par
lesquels il traduit Pexpression de I'époque “maitre en idolatrie” {maestro de idola-
#riq) dans son désir d’insister sur son contexte familial. Et méme lorsque ses
sources historiques de 1679 font état de Fexistence d’un “‘grand prétre” (sumo
sacerdote 0 Pontifice) aidé de quatre assistants dans le village cajono de San Fran-
cisco, Chance commente : “i/ est tout d fait possible que l'évigne ait été mal informié et
qu'en réalité if ait décrit un chaman gapotique particnliérement influent™. Pour lui, le
terme de chaman s’impose car les survivances de la religion précolombienne en
termes de pratiques — pénitence, offrandes et sacrifices, usage de drogues
hallucinogénes — et de divinités vénérées — esprits de la terre, arbres, ancétres
défunts — appartennent 4 la sphére privée. 1l rejoint donc la typologie de
Farriss, en envisageant la disparition de la religion universelle dans le domaine
étatique et le mainten de lz magie dans la sphére privée sous forme de la mani-
puladon des forces naturelles, discrétes et localisées, au bénéfice de lindividu
et de sa famille.

Que devient dans son analyse la sphére intermédiaire du culte public au
niveau paroissial ? Ses sources mentionnent & plusicurs reprises des pratiques
“idolitriques™ perpétrées par le gouverneur indien d’un village. Ainsi, en 1666
le gobernador des communautés de Lachirioag et Yatee fut accusé d’avoir effec-
tué un sacrifice pour obtenir de bonnes récoltes. Et surtout, en 1700, un scan-
dale secoua le village des Zapotéques cajonos de San Francisco 4 la suite de la
découverte par les dominicains d’une cérémonie paienne menée par le goberia-
dor indien et deux de ses akaldes. Des investigations poursuivies de 1702 4 1708
4 linitiative de I'évéque d’Oaxaca firent apparaitre que chacun des villages
indiens de la région célébrait plusicurs cérémonies annuelles pour le bien-étre
collectif et qu’il appartenait 4 leurs alaldes de les organiser. Cependant, 'histo-
rien conclut : “I/ n'existe plus de mention de ces activités aprés 1735 et il est approprié de
peniser gue cette date margue Iy triomphe du catholicisme sur les nituels paiens au niveay

U “Concgptnal coberence at the corporate, parschial lvel was achieved by merging the tuielary deities mith the
sainis [...] as explained earlier, in the miaya schema of things the maintenance of man's bond with the sacred al
the corporate level was a public, collective enterprise”, FARRISS, Nancy. Maye Saciety..., op. at., p.318.

* CHANCE, John K. .4 conquista de la sierra. Espasioles e indigenas de Oaxaca en la fpoca de la
Calonia, Mexico, 1998.

Y “Es totalmente fackible que of obispo estwviera mal informado y qne, en realidad, estnviera describiends a i
chamdn gapoleco particnlarmente influyente”, CHANCE, John K. g conguisia de la sierva ..., op. ait,
p.255-256.
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commmnantaire. A partir de ce moment, les éléments religiensc indiens ne conservérent une
importance centrale qu'an nivean privé. La tendance la plus importante durant le reste du
XV 1Ie siécle ne fut pas la persistance des croyances indiennes paralléles — bien qu'elle ait
existé dans une certaine mesure — mais ['épanouissensent du culte des saints patrons de
commmnantés et l'apparition des cofradias (confréries religienses) comme élément important
dans la vie du village”™'.

Les analyses de Farriss et Chance se fondent donc sur la construction
d’une typologie en trois niveaux qu'il me semble nécessaire de critiquer. En
premier lieu, je doute de existence d’une sphére de “religion universelle étati-
que” avant la Conquéte. Les ethnohistoriens ont, en effet, monteé que lorgani-
sation sociale préhispanique se fondait sur des cités indépendantes et imbri-
quées, tandis que la typologie de Weber qui sous-tend celle de Farriss s"appuic
sur une notion européenne de I'Etat. Et, de toute fagon, nos deux historiens
s’accordent sur la rapide disparition de cette sphére dans la deuxieme moitié du
KVle siécle. Il ne resterait done plus que deux niveaux en présence — celui de
la magie privée, et le domaine public, marqué par le syncrétisme entre les
anciennes divinités et les saints patrons catholiques.

Si Pon peut s’accorder assez facilement sur la survivance des pratiques reli-
gieuses d’origine précolombienne dans la sphére familiale, en revanche, il me
semble beaucoup trop rapide de caractériser la sphére publique par le poids du
culte des saints patrons. Certes, les confréries religicuses se sont multiplices au
XVIlle siecle dans tout lc Mexique indien, mais le culte communautaire ne
s'est pas résumé 4 leur présence. Les autorités politiques indiennes ont conti-
nué 4 assumer un rdle prioritairement tituel consistant a pratiquer pour elles-
mémes des cérémonies dlintronisation et 2 s’adresser aux puissances naturelles
au nom du village pour obtenir la santé et la prospérité collectve — ceci en sus
des activités plus visibles des confréties religieuses dédices au culte des saints.
A ce niveau intimement lié au pouvoir politique indien ont survécu des
conceptions et des pratiques directement issucs de la période précolombienne.

Fartiss s'approche de cette position lorsquielle insiste sur le fait que la
survie des Indiens dans le monde colonial était une entreprise collective et
rituelle qui passait par les gouvernements indiens, mais elle n’en tire pas les
conséquences. Quant 4 Chance, il peine 4 analyser les trés riches données de
1702 4 1708, qui décrivent en détail, pour toute la région zapotéque, le role
rituel des autorités politiques indiennes, et se montre prompt 4 annoncer sa
disparition au profit de la dévotion aux saints catholiques. De plus, il s’éronne
de la mention d’un “grand prétre” zapotéque en 1679, dans le village cajono de
San Francisco, car, 4 ses yeux, seules cxistent les activités des “chamanes”

U Na existe ningana mieniion sobre alyena de estas actividades después de 1733, y seria apropiade tomar esta

fucha para sefalar ¢l trinnfo del catoficisoro sobre fos ritnales paganos a nivel commmitario. A partir de esks

ronseiito, los elenentos religiosos indigenas tuvieron una importancia central slo a nivel privads. 1.a tendencia
s importante durante of resto del sigle XV, no fue la persistencia de las crovencias paganas paralelas
— aungue 5t dio e dierta wiedida — xine el florecimicnto final del culto a los santos de fa commmidad, y ef surgi-
wiiento de las cofradias (hermandades religiosar) como wn elhwento importante en la vida del preble”,
CHANCE, John K. [.a conguista de la sierra . .., ap. dit,, p.267-268).
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sexercant dans la sphére familiale. Il ne peut concevoir que le gouverneur
indien et ses ataldes se soient effectivement entourés d’un clergé indigéne capa-
ble de les assister tituellement.

Au découpage en trois strates des activités sociales ct religicuses je voudrais
donc proposer une alternative, Le tole des autorités poliiques indiennes au
cours de la période coloniale me sembie fondamental pour comprendre tant le
maintien des conceptions et des cultes précolombiens que I'adoption des cultes
syncrérques.

2. Privé et public dans les théories de la “royauté sacrée”.

Au cours de travaux antéticurs, ’ai montré quaucune rupture fondamen-
tale n’était intervenue entre le pouvoir des élites précolombiennes et Jes gouver-
nements des républiques d’Indiens aprés la Conquéte'. Des transformations
multiples et profondes ont, certes, profondément bouleversé les cités et leurs
gouvernants, mais les Espagnols n’ont jamais cessé de sappuyer sur un
pouvoir local, auquel Bernardo Garcfa a donné le nom de “gousernenent indsrect”.
Cest ce qui explique qu’ait pu se transmettre 2 travers Jes siecles la conception
indienne de la relation entre les domaines politique et religicux, autrement dit,
du pouvoir sacré.

Sous le terme de “systéme de royauté sacrée”, {ai défini un type de pouvoir
et de société dans lequel “un groupe local conguiert son existence par Lintermédiaire de
ses autorités awsx fonciions & la fois politiques et rituelles. Ein son cwr, un personnage central
(on un ensemble de personnages) cumule le pouvoir et des attributions sacrées ; il est garant de
la prospérité collective et responsable des malbenrs publics, si bien que la vie de chague indi-
vidu dépend en fin de compte de ln?™. J’ai décrit dans cet ouvrage le fonctionnement
de ce systéme avant la Conquéte et proposé une explication de sa survivance
durant les siécles qui ont suivi. Mon essai s'achéve 4 'époque contemporaine,
par la mention des régions indiennes qui conservent des rituels d'intronisation
de leurs autorités et pratiquent des cultes publics d’inspiration précolombienne,
aux cotés, ou sous couvert, de la vénération des saints catholiques’.

L'existence actuelle de ces cultes publics ne peut étre congue comme un
emptunt récent ou la réinvention d’une quelconque tradition et, d’ailleurs, aussi
loin que remonte leur mémoire, les acteurs rituels mentionnent ces coOutumes.
Pouttant, les historiens sont peu nombreux 4 en faire érat. Comment expliquer
ce paradoxe entre le manque apparent de sources historiques et la transmission
bien réelle des ritucls liés au pouvoir ? Il faut tout d’abord invoquer le fait que
les Espagnols ne pouvaient concevoir le fonctionnement d’'un pouvoir sacré.
Comme I'a remarqué Frank Salomon i propos de Equateur : “d cause de la

T DEHOUVE, Daniéle. Owand les banguiers éaient des Saints, 450 ans de {'histoire économique e sociale
d'une province indienne du Mesxigue, Paris, 1990 ; DEHOUVE, Daniéle. Les élites indiennes du
Mexique central face 4 la Conquéte espagnole. Caranelle, n° 67,1997, p.9-21.

? DEHOUVE, Danitle. Frsar sur la royauté saerée en Républigue mexieaine, Paris, 2000, p.124.

¥ CF. aussi le film vidéo tourné chez les Indiens tlapanéques : DEHQUVE, Daniéle et PROST,
Richard. }.es dangers du poswoir, Film de 54 mn, Production : Les Films du Village-Cannes TV-
CNRS Images media ; diffusenr : Tonaltepec Production {tonaltepec@yahoo.fr), 2004.
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différence entre les conceplions du pouvoir magigue dans I'Ancien et le Nonvean Monde, les
uges n'ont pat en percevoir la dimension politigue [...] La sorcellerie européenne étatt asso-
cide an secret, @ la déviance ef 8 la marginalité et atiribuée anx faibles, awx panvres et anx
excelus. Ta croyance chamanique sud-américaine, an contraire, présente le chaman comine
celuti quit commmande 4 tout ce qui est désirable”.

A la suite des autorités espagnoles coloniales, et patce qu’ils utilisaient les
sources rédigées par elles, les historiens se sont 4 leur tour montrés incapables
de lire entre les lignes afin de reconstituer les pratiques de pouvoir sacré. Aussi
une recherche systématique des manifestations de pouvoir sacté dans les sout-
ces historiques doit-clle élaborer une méthodologie ad hoc. Les lignes qui
suivent se présentent comme une collaboration & cette entreprise.

3. Pour une recherche dans les sources historiques
L’entreprise de reconstitution du pouvoir sacré des Indiens coloniaux doit
s’appuyet sur trois sottes différentes de sources.

* Les descriptions des extirpateurs d’idolétrie.

Ces descriptions sont le fait decclésiastiques 4 la recherche de pratiques
idolatriques. Elles présentent la caractéristique de méler les usages familiaux et
publics, car ce qui intéresse Iextirpareur d’idoldtrie est le type de divinités invo-
quées, de paroles proférées et d’offrandes présentées et peu lui importe dans
quel cadre.

Ainsi, Hernando Ruiz de Alarcén, curé d’un village du nord de Pactuel
Etat de Guerrero au Mexique au début du XVIle siecle, est I'autenr d’un
traité prolixe sur les survivances rcligicuses de ses ouailles. Au milieu de
nombreuses descriptions de toute sorte, on trouve une remarque sur Pintroni-
sation des gouverneurs indiens : “/s anciens ef les principales du village emminent d
Faube jle gonvernenr] et l basgnent comme 5'ils Loffraient @ la riviére, pour qu'elle i soti
favorable afin qu'il dure dans la charge gu'il commence & exercer™. Cetre rapide remar-
que prouve l'existence, 4 cette date, de cérémonics d'intronisation des autorités
politiques indiennes, que I'on peut, par ailleurs, reconstituer pour la période
précolombienne et déctire pour 'époque contemporaine. Le bain du gouver-
nant était et reste fondamental.

Un autre document datant de 1704 fut I'ceuvre du franciscain Antonio

U Bacause of a difference between (Ud and New World concepis of magical pover, the jucges fatled to perceive
the political dintension [...J Enropean witchoraft was assoctated with deviance, secrecy, and outeast status and if
s aftiibuted fo weak, poors, and disadvaniaged persons. South Awerican shamanic belief] by contrast, typically
presents the shaman as one who ommands au extraordinary share of what is wost desiralie”, SALOMON,
Frank. Shamanism and politics in late-colonial Heuador. American Ethnologist, 10 (3}, August
1983, p.425. Salomon utilise le terme de chamanisme en patlant de sociétés d’Amérique du Sud.
Pour le Mexique, je préfére parler de royauté sacrée associée & un clergé ou une prétrise, qui
pouvait, ou non, posséder des caractéristiques de type chamanigue.

T “flemants de madrugada af riv los ansianos y principales def preblo y basiants cowo ofresiendoselo af rie, pard
que le sea favorable para que en adelanie aviente en of cargo que ewpiega a exercer”, RUIZ DE ALARCON,
Hernando. Tratade de las supersticiones y costumbres geniilicas gre vy viven enfre fos indios natirales desta
Nrera Fspaiia, Mexico, 1988, chap. II, p.135.
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Margil de Jesus, rédigée au retour d’une visite de la région de Suchitepequez,
au Guatemala. L& encore, pen importe au franciscain que les rituels aient lieu
dans le secret des familles ou rassemblent la totalité d’un village : il les classe
comme “Art de tuer”, “Art de nigromancic’, “Art d'attraper les serpents vivants”, “Art
de chasser”, et Cest au milieu de ces pratiques mélées que 'on peut trouver celles
qui concernent le pouvoir politique. Chaque village, dit-il, rassemble un certain
nombre de quartiers nommés calpules ou chinimitales, et chacun de ces quartiers a
trois “chefs” ou ftes” (cabegas).

“Eus trois ont, chacun dans sa maison, dans un coffre trés ouvragé bien qu'abingé par
la_fumfe, un os de tigre ou de lion, dont quelgues-uns ont ét¢ travaillés. Cel os est entiérement
entouré des flenrs et des présents qu'ils lui mettent ; ils le gardent orné de papiers ef quelgues-
uns de rubans et pendu au “ten” de la maison. Lorsque survenait le jour de Beleher E,
connu des papes, Evégues et coadiuteurs par lintermédiaire de leur chologuib, chague iéte de
calpul rassemblait les gens de sa maison. Cenx-ci apporiaient leurs bougies et lenr encens de
copal et d minuii descendaient le coffre de 'os en toute révérence™.

La cérémonie, dont la description se poursuit dans le document, prouve la
persistance, au début du XVIlIle siécle, du culte public de quartier 4 un os de
jaguar. Avant la Conquéte, ce féroce prédateur était symboliquement associé au
pouvoir politique dans tout le Mexique central et la région maya.

¢ Les procés menés par les alcaldes mayores.

Une autre sorte de source est 4 rechercher dans les procés menés par les
alcaldes mayores. C'est assez rarement que ces représentants de la Couronne espa-
gnole dans les provinces se sont préoccupés des cultes rendus pat les gouver-
nements indiens. De facon générale, I'akalde mayor nommait les gouverneurs,
leur remettait la vara comme insigne de leur charge et exigeait qu’ils collectent
et paient sans faute les tributs royaux. Les autorités ecclésiastiques, pour leur
part, demandaicnt aux autorités indiennes de veiller au culte des saints, 4 la
célébration des messes et au paiement des redevances. Mais ce que faisait
chaque gouverneur dans son village et dans sa langue, n’intéressait que rare-
ment les fonctionnaires espagnols.

Aussi les documents conservés dans les Archives des Indes, 4 Séville, sur
les pratiques idolatriques des gouverneurs indiens zapotéques d’Oaxaca font-ils
figure d’exception. Cest le 14 septembre 1700 que deux fiscales® du village de
San Francisco, dont Pun était un noble cacique, prévinrent les freres

U “Hsigs fres tienen cada ung en S cdsd, en HR cajor mny labrade anngué mny desaseado por ef bume, un
buteso de tigre o ledn, y algunos ba habide lebrades. Este fuess estd iodo rodeado de flores y presentes qune lo
ponen ; o Henen mauy eospapelads, y algmos enlisionado, y colgades en el ven de la casa. En Hygando ef dia de
Beheter 5, gue saben los papas, obispos_y coadjurores por su chololquih, cada cabeza de cajpul juniaba los gue
le locaban en su casa. Fistos Nevaban sws candelitas y copal y a la wiedia noche bajaban el cajén del hueso con
toda reverencd’, DUPIECH-CAVALIERI, Danielle et HUMBERTO RUZ, Mario. La deidad
fingida. Antonio Margil y la religiosidad quiché del 1704, Estudios de Cultira Maya, 17, 1988,

p-260. Le texte montre l'impostance, aux cdtés des détenteurs du pouvoir, d'un clergé d’origine

précolombienne qui connait encore I'usage des calendriers traditionnels (cbofodgudh).

2 Les fiscaks étaient des Indiens, souvent nobles, chargés d’assister le clergé espagnol dans sa

mission évangélisatrice.
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dominicains qu’une cérémonie pafenne devait se dérouler le soit-méme dans
une maison particuliére. Les fréres, accompagnés de plusieurs Espagnols cn
armes, perturbérent la cérémonie ditigée par le gobernador en personne. Mais,
dés le lendemain, une foule d’Indiens du chef-lieu et de ses cing hameaux
envahit le monastére, demandant la destitution des deux fiscaks, qui leur fut
accordée. Le 16 septembre, les fiscales furent condamnés publiquement par le
village, emprisonnés et exécutés. Deux ans plus tard, la justice espagnole prit sa
revanche : quinze responsables, dont le gobernader et ses alaldes, furent condam-
nés 4 mort et décapités par les autorités espagnoles de lz capitale provinciale de
Villa Alta. Quant aux fiscaks, ils sont aujourd’hui connus comme les “martyrs de
Cajonos” iusque dans’ la ville' d’Oaxaca, dont une église s’enorgueillit de
plusicurs tableaux représentant leur histoire édifiante et ils ont éré récemment
canonisés par le dernier pape.

Surptis par la découverte du tituel paien, 'évéque, en accord avec Ualtalde
mayor, fit réaliser en 1702 une investigation qui prouva que les ritucls ne se
limitaienc pas & des superstitions d’ordre ptivé, mais réunissaient des commu-
nautés cntiéres lors de cérémeonies publiques. De nombreux villages célébraient
Pintronisation de leur gouverneur le jour du Nouvel An. En outre, les alaldes
organisaient entre deux et treize cérémonies par an afin de demander pour leur
localité la prospérité, la santé ct de bonnes récoltes.

Envoyés au Conseil des Indes, en Espagne, ces documents d’une grande
richesse n’ont sans doute pas encore fait I'objet de 'analyse qu’ils méricent'. Ce
ne sont pas les cérémonies quiils décrivent qui sont exceptionnelles, car des
rituels semblables étaient certainement trés répandus dans tout le Mexique
indien. Ce qui est plus rare, en revanche, c’est que ces pratiques aient donné
licu 4 des investigations aussi poussées de la part des autorités espagnoles. La
raison en est 4 rechercher dans les conflits internes a la noblesse indienne de
cette époque, qui poussa un cacique remplissant les fonctions de fiseal 4 dénon-
cer un autre cacique qui occupait la charge de gouverneur. Sans ces
dissensions, qui sont restées assez rares, nous ne disposerions d’aucun docu-
ment sur ces rituels publics dans la sierra zapotéque.

4. Les procés en juridiction ctiminelle

Une derniére sorte de sources se trouve dans les procés en sorcelletie
conservés notamment dans le fonds Criminal des Archives Générales de la
Nation (AGN) 2 Mexico, dans lequel je me suis livrée 4 une rapide rechetche.
A premiére vue, ces plaintes contre des “sorciers” (bechiceros) semblent totale-
ment étrangéres 3 notre propos ct, de fait, nombreuses sont celles qui se
passent au niveau des relations inter-familiales. Il en est, cependant, qui concet-
nent les autorités politiques des villages et révélent, par li-méme, un nouvel
aspect du rdle tituel des gouvernements indiens.

En 1774, dans la juridiction de Tlalmanalco, au village de Maria Asuncion
Meca, un Indien veuf, Joseph de Santiago, originaire de Meca et habitant de

' Tls sont rassembiés dans le fonds AGI (Séville}, Mexieo, 882,
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Santiago Cuautenco, fut accusé d’avoir ensorcelé quatre personnes : Domingo
Ramos, devenu aveugle, son fils mott d’une maladie au bout d'un an et demi,
un compére de laccusé, malade de la poitrine, et Pépouse de Gaspar de Santia-
go, afalde de Cuautenco'. La plainte fut présentée par Domingo Ramos devant
Valealde de Meca. Ta relation entre la sorcelletie et le pouvoir politique apparait
4 deux moments et, tout d’abord, dans la fagon dont Gaspar de Santiago obli-
gea l'accusé, Joseph de Santiago, 4 soigner sa femme malade. A cette époque,
en 1771, Gaspar était gouverneur de son village : “Par menaces, il oblint que [l

sorcier] la guérisse dis qu’il lui eut fait cracher par la bouche un aninal volant appelé ficote

(o scicote) et elle en sortit saine ef samvé™. Sans doute Valealde mit-il 2 profit son
pouvoir politique pour obtenir cette guérison. C’est précisément une interven-
tion du méme genre que Domingo Ramos, désespéré par la mort de son fils et
sa propte maladie, sollicita auprés du gouverneur de son village. L'histoire ne
dit pas sl Pobtint, car elle ne teporte que les paroles d’un des fils du
sorcier : “qu’il anrast dit le demander avant que la Justice le sache, car maintenant i n'y

avait plus de reméde ™.

Cette plainte montre que Pune des attributions d’un gouverneur, au moins
aux yeux de ses concitoyens, était d’intervenir dans les affaires de sorcelleric.
Ainsi, pour contréler Pusage de la magie dans son village, avajt-il couturne
d’utiliser la force de la loi déposée entre ses mains par le pouvoir colonial.

On trouve un cas du méme genre relaté dans une plainte de 1815, dans la
juridiction de Cuautla Amilpas, au village de Guarzulco’. Le gouverncur de
Guatzulco, Martin Santiago, accompagné de nombreux vieux, se présenta aux
autorités judiciaires espagnoles de Cuautla, demandant le chitiment de neuf
sorciets “attachés par les bras”.

L’histoire est compliquée et concerne de nombreuses personnes. A Tori-
gine, deux jeunes gens se disputaient la méme femme. Felix Alejo I'épousa,
tandis que Manuel Antonio fut repoussé. Lorsque, plusieurs années aprés,
I’épouse de Felix Alejo tomba malade, les rumeurs commencérent 2 accuser le
prétendant malheureux, Manuel Antonio, son oncle, Rafael Silbetio, et un
sorcier nommé Felipe Aguilar. Le gouverneur emprisonna donc les trois
hommes pour les contraindre 2 soigner la malade. Mais, au lieu de se résoudre
rapidement, 'affaire s’envenima de plusieurs autres plaintes contre de supposés
sorciers.

Le dossier renferme de nombreux détails qui montrent comment les autori-
tés indiennes utilisaient la force de la loi & lencontre des accusés : fouet, corde
et cep. “Apris les avoir aments pour qu'ils avosent, ils les pendirent |...] dans cette opéra-
tion, tls passérent tout le dimanche jusqn'd neuf beures du soir ; ils se retivérent alors cheg
enxc mettant au cep cing des guérissents, en en laissant guatre auprés de la malads’. A
plusieurs reprises, les Indiens affirment que ces actes sont légitimes : “Lorsgu o

' AGN, Crminal, 225,1.

2“4 pura amenaya, hiva que [ef bechicero] la sand tan presto como fiue ol baver echo echar por la boca mi
animal bolador que fe laman jicote (o xicote) y quedd husgo buend”, AGN, Criminal, 225-1.

B o<ef ] que eso lo habia de baber diche antes que b supiera la Justicia, pues abora 1o bai revredts”, ibidem.

* AGN, Criminal, 175,5, £5.199-226.
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demanda [an gosvernenr] quelle faculté il avadt d'imposer de semblables chitiments, suriont
ponr le délit attribué d ces individus, il dit Pavoir fait parce qu’an nombre considérable de ses
républignes le lui demandirent, outrées que ces hommes tuent et rendent malades cense qu'ils
vonlaient™. -

Jai trouvé un detnier cas dans les archives judiciaites de Puebla®. La
province de Tlapa fut frappée en 1833 et 1834 par unc épidémie de choléra.
Dans plusieurs villages indiens de Ia région, les autorités politiques (a/ealdes) se
réunirent avec les auttes habitants (e/ comsin} dans la maison communale et déci-
dérent d’exécuter certaines personnes accusées par la rumeur d’ “introduire” la
maladie dans la localité. Pour ces faits, les autorités indiennes furent ensuite
traduites en procés devant les juges espagnols de Tlapa. La liste des procés fut
inaugurée le 1 octobre 1833 par une plaiate contre Ualalde et les vieux du
village de Coapala, pour avoir convoqué une assemblée villageoise et fait
fusiller, un mois auparavant, Agustin Juan, supposé responsable de larrivée du
choléra. Suit une liste de treize villages, témoins d’événements comparables :
Petlacala (“pour avoir tué collectivement Diego Juan comme sorcier™) ; Zapotitlan,
Ostocingo, Xalpatlahuac, Aquilpa, Petlacala, Tepetlapa, Xalatzala, Quauchimal-
co, et Pochula, auxquels s’ajoutaient, pour avoir exécuté plusieurs personnes :
Totolapa (huit hommes), Tlaquetzalapa (irois hommes} et Chiepetepec (trois
hommes et une femme).

Ces divers cas démontrent la persistance, entre la fin du XVIIie et le début
du XI¥Xe siécle, d’une fonction sacrée de défense de la communauté par les
autorités politiques. De fait, pour les Indiens, il n’y avait pas le moindte doute
que l'ane des tiches de leurs dirigeants érait de les protéger contre les agres-
sions magiques. Deux conceptions du pouvoir coexistaient donc, celle du
gouvernement central qui demandait aux akaldes d’appliquer le code, et celle
des Indiens qui considéraient le contrble de I'usage de la magie comme une
prérogative essentielle du pouvoir.

Ces quelques cas mis au jour par une recherche rapide dans les archives
prouvent bien 'existence d’un lien entre le pouvoir et la magie. Mais on peut, Ia
encote, penser que nous n'avons trouvé que la partic émergée de liceberg,
Comme ['a fait temarquer Salomon pour PEquateut, les autorités des villages
indiens faisaient en sorte d’éviter que les Espagnols ne se mélent de leuts affai-
res intetnes ; cela ne se produisait qu'en cas de ctise grave, lorsque Ia commu-
nauté avait épuisé tous ses moyens traditionnels de défense contre les déten-
teurs de pouvoirs magiques®. La grande majorité des situations dans lesquelles
prévalait un contrdle équilibré entre les pouvoirs politiques et magiques

' “Habigndoles traido para que confesaran, los colgaron [...] gue en esta gperaciin gastaron todo ef dia dominge
hasta las nieve de la noche, gue se refiraron a sus casas frallendo al sgpo a dnco de los curanderos, y cnatro Je

dejaron a la enfermd” ... Proguntado [of gobernador] qué faculiad tenfa para ingponer semjantes castigos y s
por ant deficto qual es el que se les atribuye a lor individsuos, dixco que lo hixo porgue un nimero considerable de

sus repaibiicas se lo pidieron, adoloridos de que estos hombres estaban matando y enfermando al que ler parecid”,

AGN, Crimsinal, 175,5, fs. 199-226.

? AJP, rollo 10.

Y “or haber sitatado en tumulto a Digge Juan por brujo”, ibidem.

. * SALOMON, Frank. Shamanism ..., op. &4, p.426.
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demeurait donc cachée.

L’argument est parti de Pexposé de la typologie des trois sphéres d’accultu-
ration dans la religion indienne de la période coloniale — disparition de la reli-
gion universelle étatique, développement du culte syncrétique des saints dans la
sphére paroissiale et maintien de la magic dans la sphére familiale. Les diffé-
rents cas évoqués suffisent 2 montrer que le culte public était marqué par une
complexité bien plus grande que ne le laisse supposer cette typologie. Pour étre
en mesure de Penvisager, il faut comprendre que les Indiens ne séparaient pas
le politique du religieux et restaient fidéles 4 leur conception du pouvoir sacré,
que j’ai défini sous le nom de royauté sacrée.

A Taide de ce cadre théorique général, il devient possible de rechercher
dans les archives les manifestations du culte public politico-religieux. Le
gouvernant d’une société 4 royauté sacrée est conjointement garant de la pros-
périté collective et responsable des malheurs publics. De par la premiére de ces
fonctions, il pratique des rituels d’intronisation, un culte aux symboles du
pouvoir, tel 'os de jaguar des Indiens du Guatemala, et des cérémonies visant &
préserver la prospérité collective. Au titre de la seconde de ces fonctions, en
rant que responsable des malheurs publics, il luj appartient notamment de pren-
dre des mesures de protection contre I'usage de la sorcellerie. Sachant ce qu’il
convient de rechercher dans les archives, il devient possible de mettre 4 profit
des documents et des fonds variés, allant des relations d’extirpateurs d’idolatrie
aux procés menés par les fonctionnaires de la Couronne ou les juges en droit
criminel.
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