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Les nombreuses et longues descriptions des 18 fétes de l'année
solaire dont nous disposons pour les Aztéques constituent sans con-
teste notre source la plus riche sur les anciennes religions mésoamé-
ricaines. Elles nous permettent de nous faire un idée précise des
rites des «mois» ou «vingtaines» tels qu’ils se déroulaient non seule-
ment dans la capitale, Mexico, chez les Tenochcas et les Tlatelolcas,
mais aussi dans de nombreuses autres cités du Mexique Central. Grace
a elles, nous cernons mieux la personnalité de bien des divinités, par
exemple de Huitzilopochtli, dieu «national» des Aztéques Mexicas,
personnification du peuple assimilé au Soleil; de Tlaloc, dieu de la
terre et de la pluie; de 'omnipotent Tezcatlipoca, nocturne et lunaire
opposé de son frere (jumeau ?) Quetzalcoatl; de Toci-Tlalteotl, la
déesse terre; de Mixcoatl, dieu chasseur associé, aun plan astral, &
un Soleil d’autrefois et 4 Vénus; et d'une multitude d’autres divinités
encore,

Quoique les fétes de I'année solaire aient déja fait l'objet de plu-
sieurs exégeses excellentes, en particulier dans la présente revue, il
reste cependant possible d’en proposer des interprétations nouvelles.
Jusqu’a présent en effet, les spécialistes les ont toujours expliguées
en l[onction de leur position dans l'année a I'époque ou elles furent
décrites pour la premiére fois. Dans telle féte a caractére nettement
agricole par exemple, on a vu une féte de la moisson, dans telles autres
des célébrations des semailles, des solstices, etc., parce qu'au 16° sié-
cle, elles coincidaient approximativement avec ces evenements saison-
niers.

Or, il semble bien qu'au 16° siécle, les vingtaines et leurs rites
n'étaient plus a leur place dans I'année solaire. Dans plusieurs articles !,
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j'ai défendu la theése selon laquelle les Mésoaméricains n’adaptérent
jamais la durée de leur année solaire de 365 jours (18 «mois» ou ving-
taines de 20 jours et 5 jours supplémentaires) a celle de 'année tropi-
que. Is n'intercalaient pas de jour, p. ex. tous les 4 ans, comme nous le
faison, ni de quelque autre fagon. De sorte qu’au fil du temps, leurs
calendrier et leurs fétes se sont progressivement décalés par rapport a
I'année réelle, A 'arrivée des Espagnols au Mexique, en 1519, ce déca-
lage était, semble-t-il, de 209 jours et remontait donc & (209 x 4) 836
années, soit 4 680-683 de notre ére. En 1519, les fétes des semailles et
des moissons, des solstices et des équinoxes avaient donc lieu 209 jours
avant les événements en question. Le cycle de fétes ainsi décalées déter-
minait une année artificielle, rituelle, toujours en avance sur l'année
réelle et donc susceptible de l'influencer par ses rites.

Dans le présent article, i’'analyserati une des principales fétes des
vingtaines, Tlacaxipehualiztli, en fonction de sa position originelle en
680-683, pour montrer qu'il s’agissait d’'une célébration des moissons,
de la guerre et du Soleil levant et non d'une féte des semailles, comme
on l'a cru. Telle quelle, cette féte de Tlacaxipehualiztli faisait exacte-
ment pendant & celle du Balavage, Ochpaniztli, gue j'ai analysée en
détail ailleurs % A elles deux, elles divisaient I'année et ses 18 «mois»
en deux parties égales.

Une premiére moitié, correspondant 4 la période de croissance du
mais, & la saison humide, mythiquement identifid¢e a la nuit, débutait
précisément par la féte du Balayage, en avril en 680-683, tout juste
avant le début des pluies. Au cours de cette vingtaine, on réactualisait
la premigre fécondation de la déesse terre Toci, au commencement
des temps, et la naissance du premier homme, Cinteotl Itztlacoliuhqui,
assimilé au jeune mais, au feu culinaire et & Vénus comme étoile du
matin. Ochpaniztli étant le début de la nuit, cette fécondation était
comparée au coucher du soleil {tonatiuh) et des étoiles, en particulier
les Pléiades et I'étoile du soir, qui s’enfongaient a l'horizon dans la
Terre.

L'autre moitié de I'année correspondait au jour et a la saison séche.
Elle commengait par Tlacaxipehualiztli qui, en 680-683 (et plus tard,
mythiquement, dans l'année rituelle de plus en plus en avance sur
I'année réelle) tombait du 30 septembre au 19 octobre, soit au mo-
ment ot débutait la récolte du mais.

Le jour et la nuit n'étaient pas seulement associés I'un a la saison
seéche et 'autre a la saison des pluies, mais aussi & des espaces bien
définis: des directions du monde et, ensuite, les séjours des défunts
dans l'au-deld. A cet égard, on peut résumer comme suit, en simpli-
fiant fort, des résultats dont j'ai fait état dans une publication anté-

2 GravLIcH, 1982,



Tlacaxipehualiztli ou la féte aztéque de la moisson... 217

rieure . Le pays des morts, le Mictlan, était assimilé i la nuit. Chacun,
a sa mort, devait y descendre. Les personnes sans meérite particulier
finissaient par y disparaitre. Les autres, guerriers vaillants d'une part,
femmes mortes en couches et élus du dieu de la terre et de la pluie,
Tlaloc, d'autre part, parvenaient a sortir du Mictlan pour aller, les
premiers dans la Maison du Soleil, ou ils accompagnaient 'astre du
lever & midi, et les seconds, dans le paradis de Tlaloc, le Tlalocan.
Au Tlalocan était associé un lieu appelé Cincalco, «Maison du Mais»,
gouverné par un certain Huemac. §i la Maison du Soleil correspon-
dait au maiin, le Tlalocan, lui, appartenait a 'aprés-midi qu’éclairait
non pas le soleil proprement dit, mais son reflet, un faux soleil lu-
naire. Ajoutons enfin que la nuit était le domaine de Vénus .

Dés lors, le matin appartenant au Soleil et étant le séjour des
guerriers défunts, il faut s'attendre & ce que Tlacaxipehualiztli soit
non seulement la féte du Soleil levant, mais aussi celle de la guerre
ct de l'entrée des vaillants dans la Maison du Soleil.

Avant d’aborder U'explication des rites, passons rapidement en revue
les données des sources du 16° siecle, en particulier celles des remar-
quables ouvrages ethnographiques de moines tels que Bernardino de
Sahagtn et Diego Duran, pour examiner ensuite las différentes inter-
prétations modernes qui ont été proposées.

1. LES NOMS DE LA VINGTAINE

Le principal nom nahuatl de la vingtaine, «Tlacaxipehualiztli»,
«BEcorchement des Hommes», se référe a l'écorchement des victimes
qui constituait un aspect important des cérémonies. I] est attesté dans
toutes les régions de langue nahuatl et on le retrouve au-dela, sous
une forme corrompue, chez les Quichés et les Cakchiquels*.

La vingtaine était aussi appelée «Coailhuitl», ce qui, littéralement,
signifie «Féte des Serpents», mais peut aussi se traduire par «Féte
Générale» ou «Féte de Tous», comme le fait Torgquemada ®. Duran cx-
plique que Tlacaxipehualiztli était «la féte universelle de toute la
terres °.

3 GrauLIcH, 1980b.

4 Caso (1967) tablecaux X et XI; Bropa (1969), 20; KircHHOFF {1971), 208;
BrinTON (1893), 298, 301; Poror Vum (1950), 188; Anales de los Cakchiqueles
(1950), 33.

5 TorouEMADa (1969), 2: 296. Cfr, SiMEGN (1885), 101: coatequitl: «ouvrage pu-
blic, fait en commun; 102: coatlaca: «assemblée, réunion, agglomération de
gens»,

6 DURAN (1967), 1: 95. Dans le Codex Aubin, on trouve 'appellation «Xilopehua-
liztli», «Les Epis Tendres commencent»: Caso (1967) tableau X. En 4682, la
vingtaine tombait en octobre, donc trop tard pour qu'on puisse parler d'un



218 Michel Graulich

Chez les Otomis, «Anttzayoh» signifierait «Ecorchement des
Chiens»”. Peut-étre ces Indiens tuaient-ils des chiens en guise de
substituts de victimes humaines.

Enfin, l¢ nom maya du «mois», «Ceh», signifie «Cerf». On ignore
tout des rites de cette vingtaine au Yucatan. Tlacaxipehualiztli étant
la féte du début de la guerre sacrée, «Cerf» pourrait désigner, par
métaphore ou métonymie, les victimes de cetie guerre. Le patron du
«mois» est toutefois particulierement intéressant puisqu'il serait, selon
Thompson, le dieu du Soleil levani®.

2. LES RITES

C’est a Sahagtn que nous devons la description la plus détaillée
des festivités de Tlacaxipehualiztli. Je résume brievement les renseigne-
ments qu'on trouve en différents endroits de sa monumentale ency-
clopédie de l'ancien monde mexicain ®. Certains détails provenant d'au-
tres sources seront intégrés dans ce récit.

1.'essentie] des rites consistait en la mise 4 mort de prisonniers
de guerre appelés pour la circonstance des xipeme («écorchés») ou
des tototectin («nos seigneurs») a l'instar de Xipe Totec, «Naotre
Seigneur I"Ecorchés.

a) LFS XIPEME

Un premier groupe de victimes, ornées de vétements de papier
blancs et rouges et couvertes de duvet et de plumes blanches, devaient
passer la nuit 4 veiller en compagnie de leurs maitres, ceux qui les
avaient capturés. A minuit, on leur prélevait des cheveux du sommet
de la téte. Le lendemain, on les conduisait au sommet de la pyramide
de Huitzilopochtli otl on leur arrachait le coeur, appelé «fruit du nopal
de Yaigle» (cuauhnochtli), qu'on offrait au Soleil. Les corps, précipités
sur la terrasse au bas des marches (apetlarl), étaient décapités et
écorchés avant d'étre emmends aux temples de quartier d’abord, puis
dans les maisons des maltres.

Les sacrifiés devenaient des cuauhteca, des «compagnons de 'aigle».
On disait gu'ils allaient «devant le visage du Soleil», autrement dit,
dans sa Maison. Leurs corps étaient mangés par les parents des mai-

«commencement des jilotes», et en 1519, elle se trouvait en mars, soit beaucoup
trop tot. Il est dés lors probable que l'on se trouve en présence d'une erreur d'un
copiste qui aura transformé «Xipehualiztli», «Ecorchement», en «Xilopehualiztli».
7 Carrasco (1950), 175. ) )
8 THoMPsoN (1950), 112; Keirey (1976), 87, conteste cefte interprétation, mais
voir aussi, p. 150 et p. 51 sur 'association de Ceh au «changement de cicl»!
9 SAHAGUN (1956), 1: 656, 110-1, 142-8; (1927), 1920, 61-75, 334-8; CF, 1:39-40; 2: 46-
54; 7: 84-6; 9. 6971,
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tres et par les personnes envers lesquelles ils avaient des obligations;
les maitres eux-mémes n’en gofitaient pas, car ils ne pouvaient manger
«leur propre chair».

Jouvre une parenthése pour souligner cette identification totale
du sacrifiant et de la victime. D’autres éléments la confirment, notam-
ment le fait que le maitre était paré de la méme fagon que son captif,
qu'on l'appelait «Soleil» et «craie et plumes», ¢’est-a-dire victime con-
fondue avec Vastre, et qu'il mimait le combat de la victime.

Le lendemain, 2° jour de la féte et 19° de la vingtaine, avant ['aube,
des personnages affligés de maladies de la peau ou des yeux attribuées
a Xipe Totec revétaient les peaux dégoulinantes de graise et de sang
des écorchés et attendaient le lever du Soleil. Des guerriers intrépides
attendaient, eux aussi, en regardant dans les quatre directions ", Lors-
que l'astre avait paru, les guerriers attaquaient les porteurs de peau
conduits par un personnage personnifiant Yohuallauan, «Buveur de
Nuit», soit Xipe Totec. Si les porteurs de peau —appelés aussi des
xipeme, comme les victimes—- parvenaient, au cours de l'escarmouche
qui s'ensuivait, & capturer un guerrier, celui-ci devait racheter sa li-
berté en payant une rangomn.

Ensuite, les porteurs de peau allaient faire la quéte dans la ville.
Les gens, surtout ccux qui souffraient de maladies des yeux, leur of-
fraient des épis doubles de mais, des galettes de mais, non bouilli,
des gateaux de mais, des blettes, des manteaux, etc. On les faisait
entrer dans les maisons et aprés leur départ on se frottait avec des
fenilles vertes pour se purifier . Selon Duran, les Indiens leur pré-
sentaient leurs enfants afin qu'ils les «bénissent» 2. La scéne est fi-
gurée dans le Codex Borbonicus.

Ces quétes se prolongeaicnt pendant toute la vingtaine suivante,
Tozoztontli. Les xipeme en partageaient le produit avec les maitres
des victimes.

b) LE SACRIFICE «DE GLADIATEURS» («SACRIFICIO GLADIATORIO»)

Ce 19° jour ou les xipeme et les guerriers attendaient le lever du
Soleil, un autre groupe de prisonniers qui s'étaient distigués par leur
bravoure ¢taient mis 2 mort dans le sacrifice dit «de gladiateurs».

Apres les avoir veillés et leur avoir prélevé les cheveux du haut
de la téte, les maitres menaient leurs captifs jusqu'au lieu du sup-
plice, une petite plate-forme au milieu de laquelle se trouvait une
pierre ronde percée d'un trou pourvu d'une barre transversale (tema-
lacatl, «meule de pierre»).

o CF, 8: 85.
1 CopeExX VaTicanus A (1964-7), pl. 66, p. 133,
L DuriaN (1967), 1: 101.
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Deux guerriers déguisés en aigles et deux autres figurant des ja-
guars, les tlahuahuanque, «ceux qui ralent» «qui font des lignes pa-
ralleles», surgissaient, armés de boucliers et d'épées de bois garnies
de tranchants d'obsidienne. Ils élevaient leurs armes vers le Solei] et
se mettajent 4 danser, simulant un combat. Puis venait le sacrifica-
teur, un prétre revéiu d'une peau d’'écorché qui représentait Xipe Totec
Yohuallauan. Ensuite, des prétres figurant tous des dieux descendaient
du sommet de la pyramide de Xipe et allaient s’asseoir preés de la
meule de pierre, dans de grands sieges décorés de plumes de spatule
rose {quecholicpalli). Le Yohuallauan allait occuper un siége au pre-
mier rang.

Au son d'instruments & vent, des individus qualifiés de Cozcatéques
trainaient par les cheveux, jusqu’au remalacat!, une premieére victime.
Celleci devait boire du pulque, puis on la plagait sur la pierre ronde.

Un personnage appelé «Vieux Loup» Cuetlachhuehue) et regardé
comme l'«oncle» de la victime s’approchait de celleci et l'attachait
a la meule au moyen d'une corde {tonacamecatl) passée autour de
la taille. Puis il lui remettait un sabre de bois garni seulement de
plumes et quatre blocs de pin.

Muni de ces armes factices, le prisonnier devait alors affronter un
des guerriers déguisés en aigles. S'il tenait bon, un «jaguar» venait
remplacer P'«aigle», suivi, au besoin, du second «aigle», puis du second
«jaguar», Lorsque aucun de ces quatre guerriers ne parvenait i vain-
cre le captif, un gaucher entrait dans la lice. Blessée, la victime était
désarmeée et couchée sur la pierre ronde. Le Yohuallauan lui arrachait
le coeur qu'il tendait vers le Soleil et déposait ensuite dans le «vase
de l'aigle». Avec un «roseau de l'aigle», un prétre aspirait le sang de
la poitrine de la victime et allait en inonder 'image du Soleil. Du sang
recueilli dans un vase était remis au maitre du sacrifié qui allait «nour-
rir» toutes les statues des dieux. Le corps de la victime, qui elle aussi
devenait un «compagnon de 'aigle», était traité de la méme maniére
que ceux des victimes de la veille.

De nombreux prisonniers étaient ainsi tués dans le «sacrifice de
gladiateurs», spectacle de choix auquel venaient assister les rois des
cités traditionnellement en guerre avec Mexico.

Lorsque les mises & mort étaient termindes, les représentants des
dieux ainsi que les guerriers «aigles» et «jaguars» effectuaient une
danse en brandissant les tétes coupées, tandis que le Vieux Loup pous-
sait des cris et pleurait en tendant la corde tonacamecatl vers les
quatre points cardinaux.

Le 3° jour de la féte, il y avait une danse solennelle de prétres
qui portaient des ¢pis doubles d¢ mais, des colliers de mais grillg,
des cannes de mais et toute sorte de galettes et de gateaux de mais.
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Ensuite, les Tenochcas dansaient en face des Tlatelolcas, et les rois
de Mexico, Texcoco et Tlacopan venaient se joindre & eux. Enfin, les
guerriers dansaient avec des femmes et des prostituées. Selon certaines
informations, les rois et les seigneurs revétaient des peaux d’écor-
chés B,

Dans une liste des édifices du Grand Temple, Sahagiin mentionne
en outre le sacrifice de personnificateurs des dieux Tequitzin, «Véné-
rable Charge», et Macuiltotec, «Notre Seigneur Cing», ainsi que de
la déesse du maguey, Mayahuel “.

¢} PROLONGEMENT DE LA FETE EN TOZOZTONTLI

Les danses des guerriers se poursuivaient pendant toute la ving-
taine suivante, de méme que les quétes des porteurs de peau. A la fin
de Tozoztontli avait Jieu une cérémonie au cours de laquelle les xipeme
se débarrassaient des peaux, Ils se rendalent au temple de Xipe et
y déposaient les peaux desséchées et crasseuses dans une «cavernes,
une cave aménagde a cet effet, cependant que les maitres des victi-
mes encensaient. Ensuite, les xipeme se frottaient le corps avec de
la farine de mais et se baignaient. Les maitres se purifiaient également,
de méme que leurs parents, et ils érigeaient ensuite, pour signaler
qu’ils avaient sacrifié¢ un homme, le «pieu de 1'écorchement des hom-
mes» (flacaxipehualizcuauh) orné des atours de leur victime.

Le méme jour, un homme grand et fort, habillé comme Xipe Totec
et armé d'une rondache et d'un «béiton de sonnailles» (chicahuaztli)
caractéristique du dieu, allait pourchasser les gens, qui le lapidaient.
S'il attrapait quelqu’un, il lui enlevait son manteau et le donnait a
un sacrifiant .

d)} VARIANTES ET DONNEES SUPPLEMENTAIRES

Duran, dont le récit confirme, dans 'ensemble, celui de Sahagun,
précise que Xipe était le Tezcatlipoca rouge, ce qu'affirment aussi
Tezozomoc et Olmos . La féte était, selon lui, la principale de Fannée.
S’il ne mentionne pas les sacrifices du premier jour, il jette par contre
une lumiere nouvelle sur les figurants des dieux qui assistaient au
«gladiatorio». Selon lui, en effet, dans chaque quartier, un esclave
représentant le dieu du quartier se promenait pendant quatre jours.
La féte venue, ces esclaves étaient sacrifids par cardiectomie, trés tot

B Mortorinia {1970), 33; Gomara (19656}, 2: 416; TorquEMaba {1969}, 2: 119;
CopeEx Vaticanus A (1964-7), pl. 66, p. 133.

14 SaHAGUN (1965b), 92-3, 95-6, 98-9.

15 SAHAGUN (1936), 1: 148-9; (1927), 77-82; CF, 2: 55-8.

16 TEzozoMoc (1878), 415; Motolinia (1970), 24.
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le matin, et leurs coeurs étaient offerts au Soleil. On les écorchait,
et des personnes —sans doute les prétres figurant les dieux dont parle
Sahagiin— revétaient leur peau ainsi que les insignes des divinités
qu'ils avaient incarnées. Ces nouveaux personnificateurs allaient pa-
rader tous ensembile, liés I'un a l'autre par les pieds, avant d’assister
4 la joute rituelle,

Le Vieux Loup, d’autre part, était accompagné, toujours selon Du-
ran, de personnages figurant «les quatre aurores» ainsi que Titlaca-
huan-Tezcatlipoca et Ixcoxauhqui, le dieu du feu. Ces six personnages,
Duran les avait déja mis en scéne en Ochpaniztli, la féte parallele, au
cours de laquelle ils sacrifiaient des prisonniers a4 coups de fleches

Dans son livre sur l'histoire de Mexico, 'auteur décrit certaines
fétes «historiques» de Tlacaxipehualiztli qui eurent lieu sous les régnes
de Moteczuma Ier et d'Axayacatl et furent I'occasion de mises & mort
de prisonniers en trés grand nombre ¥, Tezozomoc qui, comme Duran,
s'inspira d’'une «Croénica X», met Yaccent sur I'importance du Soleil
dans ces rites —c’était lui qu’il convenait de nourrir en tout premier
lieu— et parle, d’'autre part, de sacrifices de prisonniers «crucifiés
sur des chevalets». On verra qu'il entend par la que des prisonniers,
attachés bras et jambes écartés a4 des cadres de bois, furent tués i
coups de fléches ou de javelines. Les sacrificateurs étaient 4 coup sir
les «quatre aurores» et les deux autres dieux que mentionne Durdn ¥

Selon Tovar, la peau d'une victime était suspendue dans un temple
et si elle ne suintait pas, on considérait que I'année verrait peu de
pluies et serait stérile. Dans le cas contraire, un homme s'en revétait
et allait annoncer partout I'abondance future, ce qui lui valait de nom-
breux dons?®. La vingtaine précédant de peu la saison des pluies au
16° siecle, ce rite pouvait &tre conjoncturel, mais tel n’était pas néces-
sairement le cas. Dans le calendrier de Tovar, I'année commence par
Tlacaxipehualiztli: dés lors, le rite de divination pouvait fort bien
se rapporter aux pluies censées débuter 9 «mois» plus tard, en Ochpa-
niztli.

A Acolman et a Teotitlan del Camino, lorsqu’on enterrait la peau
de l'unique écorché de la féte, un roulement de tambour invitait cha-
cun a s’enfermer chez soi. Celui qui avait porté la peau parcourait
les champs et s'il ¥ trouvait quelqu'un, cette personne devenait la
victime de la prochaine féte de Tlacax1pehuahzt11

* * =

17 Dur4N (1967), 1; 95-103,

8 DurAN (1967), 2: 171-5, 275.8.

19 TezozoMoc (1878), 31821, 415, 621-2.

0 Tovar (1951), 22,

Zt Paso y Troncoso (1905-15), 4: 218; 6: 215.
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Le «sacrificio gladiatorio» est figuré dans de nombreux manus-
crits, par exemple dans I'Historia Tolteca-Chichimeca et dans les codex
mixteques Nuttall et Becker, ol il est associé 4 des dates antérieures
de plusieurs siecles a 'arrivée des Mexicas 2. Certains détails de ces
illustrations sont particuliérement intéressants. Ainsi, dans 1'Historia
Tolteca-Chichimeca, les adversaires des victimes ne sont pas déguisés
en animaux et 'un d'entre eux est armé, non pas d'une épée, rnais
d'une lance ou d'un javelot. Dans le Codex Nuttall, les assaillants, deux
«jaguars», sont apparemment dépourvus d'armes. Mais, si on observe
attentivement la peinture, on remarque qu’ils portent des gantelets
imitant des griffes de jaguar: c¢’est donc & coups de griffes qu'ils bles-
salent la victime. Ce détail, qui semble avoir échappé aux chercheurs
modernes, fournit l'explication de l'épithete de tlahuahuangue dont
on qualifiait les aigles et les jaguars: s'ils «tracaient des lignes paral-
leles» c’était tout simplement parce que, & l'origine du moins, ils grif-
faient.

Ce qui précede nous permet de rapprocher du «sacrifice de gla-
diateurs» un rite des Hautes Terres du Guatémala au cours duquel
des danseurs déguisés en aigles, jaguars et «lions» tuaient une victime
humaine 4 coups de griffes ¥. Dans la méme région, au 17¢ siécle, des
danseurs veprésentant «un tigre, un lion, un aigle et un autre animal
dont on ne se souvient pas» mimaient la mise & mort d’'une victime
attachée a un piquet .

Le «gladiatorio» était donc trés répandu et ancien. Dans les codex
Nuttall et Becker ainsi que dans I'Historia Tolteca-Chichimeca, il est
associé au sacrifice a coups de fleches ou de javelines, ce qui cor-
robore les affirmations de Tezozomoc et, indireciement, celles de
Duran.

3. INTERPRETATIONS MODERNES

Tlacaxipchualiztli se situant en mars, peu de temps avant le début
de la saison des pluies, au 16° si¢cle, la grande majorité des char-

2 Les sacrifices représentés dans les codex Nuttall et Becker curent lieu en
une annéc 12 Lapin, soit, selon Caso (1971b}, 961, en 1060: voir Codex Nuttall,
pp. 83-4; Becker, I, p. 10; Historia Tolteca-Chichimeca, fol. 28ro.

2 XrMENEZ (1929-31), 1: 78,

2 HeLrrICH {1973), 13941 cite un rapport de I'inquisiteur Antonio Prieto de
Villegas. Helfrich estime que le «sacrifice de gladiateurs» n'est pas attesté pour
la période classique chez les Mayas. BaRTHEL (1963) par conlrc croyait trouver
des preuves de son existence sur la stéle 31 de Tikal, datant du Classique ancien,
mais ses arguments ne convainquent guére, Il s'agit, bien siir, de s'entendre sur
la définition du «gladiatorios. Peut-étre s'agissait-il 4 'origine, d'une simple mise
a4 mort 4 coups de griffes — mais ce type de sacrifice est attesté au Classique
récent dans la zone maya et peut-étre au Classique ancien 4 Teotihuacan: HEL-
FRICH (1973}, 13941 et GraULIcH (1979), 175.
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cheurs y ont vu une féte du printemps, du renouveau de la nature,
et des semailles. Pour d’autres, c'était une féte du Soleil et de la guer-
re. Je montrerai pour ma part qu'en cette vingtaine, en octobre dans
I'année rituelle, on célébrait 1'émergence du Soleil au commencement
de la saison séche, le début de la guerre sacrée por nourrir Ciel et
Terre, et les moissons des dieux et des hommes,

a) LA FETE DU RENOUVEAU DE LA NATURE

Pour Seler, Tlacaxipehualiztli était la féte de l'avantprintemps et
de la préparation de la terre pour les semailles. Ayant remarqué
Iétroite parenté entre Xipe Totec et Huemac, le seigneur du Cincalco,
le savant allemand conclut un peu rapidement que le premier n’était
qu'un aspect particulier du dieu de la terre. En écorchant son repré-
sentant, on aurait symbolisé le nettovage des champs au printemps,
Venlevement de la vieille pean de la terre. En revéiant la peau, on
aurait signifié qu’au printemps, la Terre se revétait d'une nouvelle
peau de verdure et de fleurs. Ainsi donc, la peau de la victime aurait
représenté a la fois la vieille peau de la saison séche et la nouvelle
couverture de verdure!...

Quant au «sacrifice de gladiateurss», il aurait eu pour fonction, selon
Seler, de rappeler la guerre pourvoyeuse de victimes, la guerre qui
fut introduite par des déesses telluriques, les Ixcuinanme, pour ferti-
liser la terre. Les combats rituels auraient été des rites de magie par
analogie destinés & faire pousser les plantes. Les «raies paralléles»
que faisaient les rlahuahuanqgue auraient été les lignes de craie dont
on marquait les prisonniers voués au sacrifice ®.

C'est dans certains passages de 'hymne consacré 2 Xipe Totec
Yohuallauan que Seler croyait trouver les arguments les plus solides
en faveur de son interprétation. Ces passages, il les traduisit comme
suit:

«teucuitlaguemit! xicmoquenti- ton vétement d’or, revéts-le!
guetlovia
[...]

quetzallavevetl, ay quetzalxivi- le haut cypres [est devenu] quet-
coatl-nechiya zal en [serpent] quetzal [s’est

changé] le serpent de feu,

yquinocauhquetl, oviva il m'a abandonné [le serpent de
feu, la faminel» %,

3 SELER {1899), 8491; (1902-23), 2: 1073,
% Geler (1902-23), 2: 10712,
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Le vétement d'or serait la peau du sacrifié dont le dieu (ou son
représentant} se revét; le serpent de feu serait la sécheresse, le ser-
pent quetzal la végétation printaniére. Mais la traduction de Seler, les
mots entre crochets le montrent, fourmille d'interprétations. Celles-ci
sont basées, 1l est vrai, sur les gloses d'un commentateur indigene,
mais d'un commentateur dont l'incompétence est avérée?, En fait,
le texte de I'hymne autorise seulement la traduction suivante:

«ton vétement d’or, revéts-le
...]
Le cypres (de plumes de) quetzal,
le serpent de turquotise (de plumes de) quetzal
m’ont abandoné [litt.: laissé orphelin]» %,

ce qui n'est pas du tout la méme chose et semble plutdt signifier, si
référence 4 un changement de saison il v a, Vavenement de la saison
seche. Le vétement d’'or de Xipe évoque davantage la terre briilée par
le soleil ou les champs couverts de mais mar que la verdue; quant
au cypres (de plumes de) quetzal et au serpent de turquoise (de plu-
mes de) quetzal, il ne sont ici nullement antithétiques et pourraient
trés bien désigner la végétation verte disparue?®,

Dans des travaux ultérieurs, Seler révisa sur certains points ses
interprétations des rites de Tlacaxipehualiztli. Les xipeme pourchas-
sant les guerriers auraient été, expliquet-il, les dieux de la terre as-
soiffés. Le «gladiatorio» et le sacrifice a coups de fleches auraient eu
pour but de nourrir la terre. Le premier aurait été la préparation
du sol, le second sa fertilisation par les dieux chthoniens eux-mémes,
la Terre tirant d'elle-méme la force pour engendrer le mais...

Les danses des prétres tenant des aliments de toute sorte devaient
manifester «l'abondance de nourritures» que 'année apporterait. T]
me semble plus normal d'y voir Pabondance que l'année avait ap-
portéde au moment de la récolte! Quant &4 la méthode originale de
désignation de la prochaine victime & Acolman et a4 Teotitlan, elle
montrait, pour Seler, que Xipe était l'esprit des champs, et 'auteur
d’évoquer des coutumes européennes selon lesquelles «l'étranger qui
par hasard se montrait dans les champs a 'époque de la moisson

7 Garieay (1938), 21. Les hymnes aux dieux gue nous a transmis Sahapgin
sont frés anciens et de nombreux archaismes en rendent I'interprétation malaisée.
Malgré Jes commentaires de ses informateurs, Sahagin ne se risqua pas a en
fournir une traduction.

@ Cfr. aussi les traductions de Garibay (1958), 173-85; Barrow (1963); Baupnor
(19763, 71, et SOUSTELLE {1940), 9.

¥ Le «serpent de turquoise» {ou de feu) pourrait étre I'Etoile du Matin, asso-
ciée & la saison des pluies: Graulich (1979), 508, 537.
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était considéré comme le représentant ou la manifestation visible de
l'esprit des champs et traité en conséquence». J'accepte d’autant plus
volontiers le paralléle que le rite, en Europe, avait bien lieu & 'époque
de la récolte.

Mieux inspiré, Seler parle aussi d'un lien étroit entre Xipe et la
lune. En tant que Lune -—on sait que Huemac-Xipe était I'astre noc-
turne— Xipe était associé aux dieux du pulque. L'épithéte de «Buveur
de Nuit» appliquée a Xipe confirmerait cette relation, de méme que
le fait quon faisait boire du pulque aux victimes du «gladiatorio».
Nous verrons cependant que ce dernier rite avait une raison d’étre
bien précise. En tant que dieu du printemps, dit encore Seler, Xipe
serait la jeune Lune tandis que Toci, en Ochpaniztli, 4 1la moisson,
serait la vieille Lune ¥,

Pour Preuss, Xipe était le «démon de l'hiver» que sa mort trans-
formait en «démon rajeuni du printemps». Il était la Terre qui meurt
et change de peau ainsi que le nouveau mais, ou, plus exactement,
la graine de mais qu’on enfonce dans la terre. Comme Cinteotl Itztla-
coliuhqui qui naissait & la moisson, il avait comme attribut caracté-
ristique un chapeau pointu: c'est que les deux divinités étaient appa-
rentées, Cinteotl étant I'Etoile du Matin et Xipe I'Etoile du Soir. Tou-
jours selon le méme auteur, les différents modes de mise & mort
du dieu signifiaient la fécondation de la Terre. Par le «gladiatorio»
au cours duquel on «rayait» la victime, on creusait des sillons dans
la terre. Le sacrifice par cardiectomie sur le trou rond qu'était le
temalacat! symbolisait I'introduction de la graine dans le sexe de la
Terre. Le sacrifice a coups de fleches, dont le prototype était le «ma-
riage de la Terre» par les Ixcuinanme signifiait encore la fécondation,
les semailles. Enfin, I'écorchement était 'égrenage de 1'épi de mais .

Passons sur cette séquence bizarre qui place I'égrenage de I'épi
juste aprés les semailles. Ne nous attardons pas non plus sur l'expli-
cation du tlahuahuanaliztli comme 'action de sillonner la terre: dans
le Mexique ancien, on mettait les graines dans des petits trous et non
dans des sillons. Mais Preuss a raison quand il dit que Xipe repré-
sentait la graine de mais et quand il met le dieu en parallcle avec
Cinteotl Itztlacoliuhqui, identifiant celui-ci & I'Etoile du Matin et
celui-la 4 I'Etoile du Soir. Je montrerai que Xipe était, en effet, le
mais mur, dont les graines devaient servir pour les semis, et qu'en
tant que mais mar, il faisait pendant & la jeune pousse de mais, Cin-
teotl, qui naissait dans la vingtaine paralléle, Ochpaniztli.

* * *

3 SELER (1902-23), 2: 1073; 3: 317; 4: 113; (1904a), 1: 170-8, 207.
31 Preuss (1903), 200-2; (1904), 108; {1912), LI, LXXIII; (1930), XV; PREUSS ET
MENGIN (1937-8), 2: 32-7.
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Les analyses plus récentes de Tlacaxipehualiztli ne different de
celles de Seler et de Preuss que sur des points de détail #, dont cer-
tains méritent cependant d’étre mentionnés. Pour Thompson, 1'écor-
chement symbolisait le décorticage de I'épi de mais avant les semail-
les #. Toutefois, il faut savoir qu'il y avait deux décorticages. On
enlevait une premiere enveloppe de feuilles au moment de la moisson
et la seconde a I'époque des semis, de sorte que s'il y avait réellement
association entre le rite et le décorticage, ce pouvait tout aussi bien
étre le décorticage lors de la récolte. Dans un ouvrage plus récent,
Thompson voyait dans Xipe le dieu du sacrifice humain et de la
guerre, ce qui est parfaitement exact™.

Garibay estimait que, contrairement A ce qu’'on croit généralement,
xipe ne signific pas «écorché», mais «celui qui a un pénis». On trouve,
en effet, dans le dictionnaire de Molina le mot xipintli qui signifie
«prépuce». Garibay postule I'existence d'un vocable xipiil ou xipilli,
désignant le pénis, au radical duquel on aurait joint le suffixe pos-
sessif -e. Xipe, «Celui qui a un Pénis», serait dés lors un dieu phal-
lique; la peau dont il se revétait aurait représenté une sorte d’énorme
prépuce; les xipeme auraient été des organes virils en action pour
féconder la Terre. Fécondateur de la Terre, Xipe serait un aspect,
aussi, du Soleil ®. Ce dernier point est certain; d’autre part, Xipe
étant la graine de mais, la semence, les anciens Mexicains auront
vraisemmblablement joué sur les mots et associé Xipe au xipintli, au
pénis *.

Dans l'excellent articlie qu’elle consacra i Tlacaxipehualiztli, Jo-
hanna Broda prend ses distances par rapport aux théories de Seler

32 Par exemple SpENCE (1923), 218-20; AnNDREs (1928), 176; LEnmann (1938), 198,
note 1; BEYER (1963), 355; SousTELLE (1940), 46 (dit itoutefois, p. 44, que Xipe est
le Soleil levant!); BRUNDAGE (1979), 15, 55-6; Caso (1953), 69-70 et (1971a), 341; von
WINNING (1959), 90; KRICKEBERG {1962), 74-5; (1964), 136, 146, 159-161; BurLAND (1967),
78, 137; LopEz AUSTIN (1967), 15-17; P1Na CHAN (1967), 138; CoroNA NUREz (1964-7),
3. 132; DuranD-FoREestT (1974), 42; PorTER WEAVER (1972), 308; Gonz4ALEZ TORRES
(1975), 71, NEUMANN (1976), 244; DuveERGer (1979), 199, LI1NNE (1934), 174-9, s’étonne
4 juste titre quune féte prétendument des semailles avait lieu en mars, bien
avant l'arrivée des pluies. Acosta Saignes (1950) fait de Tlacaxipehualizth un
«complexe rituel», trés ancien parce que certains éléments tels que l'écorche-
ment, la cardiectomie, le sacrifice 4 coups de fleches et le cannibalisme rituel
se retrouvent isolément ou ensemble dans différents parties de I'Amérique.
PappEN (1967), 34-5, estime que les Mexicas ont introduit Huitzilopochtli dans des
rites de fertilité ol il n'avait rien & faire.

B TuomMmpson (1933), 145.

# THoMPSON (1950}, 132

35 Garipay (1958), 177-80. LEdN-PorTILLA (1958), 129, note 22, adopte le point de
vue exprim¢ par Garibay. DUvERGER (1979), 199, opine dans le méme sens. POUR
Lépez AUSTIN (1973), 178, toutefois, «Xipe» signifierait plutdét «Celui qui a une
Peau», puisque xipehua se traduit par «écorcher» et ehua par «dresser, levers;
xip-chua serait donc: «(en) lever la peaus. Il avance d’autres arguments encore,
assez convaincants,

3% Xipintli signifie «pénis»: CF, 10: 1234.
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et de Preuss. Elle remarque, par exemple, que le sacrifice 4 coups
de fleches n’avait pas nécessairement toujours des connotations de
fertilité. Le passage des Anales de Cuauhtitlan que l'on cite habituel-
lement pour démontrer gue ce sacrifice est un «mariage avec la Terre»
concerne Ochpaniztli et non Tlacaxipehualiztli. Mme. Broda réfute
aussi l'interprétation de Preuss qui vit des sillons dans les raies pa-
ralleles. Pour elle, le «gladiatorio» et le sacrifice &2 coups de fleches
étaient des modes de mise & mort typiquement chichimeques qui ne
furent intégrés que tardivement dans le rituel des vingtaines. Tlacaxi-
pehualiztli était surtout une féte de la guerre et des guerriers, quoi-
gu'une relation avec l'agriculture lui paraisse indiscutable, notam-
ment en raison des écorchements et des activiiés des xipema. En
fait, conclut-elle, des rites guerriers ayant une importante fonction po-
litique et sociale seraient venus se greffer sur une féte de la ferti-
lité #. Je rappelle cependant que des sacrifices a coups de javelines
et de griffes sont attestés chez les Mayas de la période classique et
qui’ils ne sont donc pas nécessairement chichimeques ¥,

Nicholson émet lui aussi des réserves quant a l'interprétation de
Seler que, dit-il, aucun témoignage indigéne n’étaye. D'autres hypo-
theses, telles que celle d’Acosta Saignes, pour qui l'écorchement était
lié a l'origine au culte des trophées, ou celle de Garibay, ne lui parais-
sent guere plus convaincantes *,

b) LA FETE DU SOLEIL

Certains auteurs ont vu dans Tlacaxipehualiztli d’abord una féte
du Soleil, tout en admettant qu'on célébrait aussi la venue du prin-
temps. Ainsi, au siécle passé déja, Réville estimait que Xipe était une
forme particuliére de Huitzilopochtli, le dieu solaire et guerrier, le
dieu de la belle saison, I'été. Si les victimes étaient écorchées, c’était
«pour mieux ressembler sans doute au dieu dont ils étaient les vic-
times» ¥. Mais dans cette hypothése, on saisit mal pour quelle raison
les écorchements n'étaient pas plus fréquents.

Pour Spence, si Tlacaxipehualiztli était avant tout la célébration
du printemps, c'était aussi la principale féte du Soleil, Totec, «Notre
Seigneur». Si on tuait tous les dieux, ¢'était pour nourrir V'astre dont
on commémorait la création. Que Totec était bien Soleil semble dé-
montré 4 Spence par le fait que la victime gqu'on sacrifiait lors de
la féte mobile du jour 4 Ollin, anniversaire du début de la marche

37 Bropa (1970).

3 HELFRICH (1973}, 129-35,

% NricHoLsON (1972).

“ Reviiie (1885), 112, 1324, 63,
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du Soleil, était accoutrée de la méme maniére que Totec. Or, cette
victime de 4 Ollin représentait le Soleil *.

L'argumentation est bréeve —clle tient en quelques lignes— mais
elle n'est pas dépourvue de fondement. La victime de 4 Ollin, repré-
sentée dans l'Album de Duran (pl. 16), porte des attributs caracté-
ristiques de Xipe: des ornements blancs et rouges en forme de queue
d’hirondelle (maxaliuhqui} ainsi que le bouclier décoré de cercles
concentriques blancs et rouges. Ensuite, Duran établit nettement une
relation entre Tlacaxipehualiztli et 4 Ollin qu'il qualifie tous deux
de «féte de la signification du Soleil» 2. Enfin —mais tout cela, Spence
ne le dit pas— dans le rite, les références a l'astre du jour, l'Aigle,
sont constantes. Les victimes ne devenaient-clles pas des «compagnons
de l'aigle?» Leurs coeurs n'étaient-ils pas des «fruits du nopal de
I'aigle»?

Les combattants n'élevaient-ils pas leurs armes vers le Soleil, et
celui-ci n'était-il pas représenté sur la meule de pierre?

Ces derniers arguments ont convaincu Brundage que Xipe était
le dieu des batailles et un dieu solaire, d'origine étrangére —Sahagun
le dit de Tzapotlan ®*— adopté par les Mexicas. Pour cet historien,
le «gladiatorio» symbeolisait la guerre pour nourrir le Soleil, les vic-
times étaient des substituts de l'astre et les porteurs de peau repré-
sentaient le Soleil ressuscité ®. Par réaction sans doute contre Seler
et contre tous ceux pour qui Tlacaxipehualiztli était avant tout une
féte a caractere agricole, Brundage commit 'erreur de nier toute réfé-
rence au cycle saisonnier.

Enfin, Garibay, on l'a vu, associait aussi Xipe au Soleil tandis
que Soustelle y vit le Soleil levant, tout en estimant qu'il était avant
tout le dieu du printemps ®.

4, ANALYSE DES RITES

Pour bien comprendre les cérémonies de Tlacaxipehualiztli, il con-
vient de partir d'un certain nombre de constatations évidentes. La
vingtaine est séparée d'une demi-année exactement d’Ochpaniztli et
est donc ce que j'appelle une vingtaine parallele. Les rites des deux
fétes sont a la fois semblables ou opposés sur bien des points. Prenons

4 SpeENCE {1913), 101-2.

4 DuUrAN (1967), 1. 102.

4 CF, 1: 39; on sait toutefois gque Xipe est attesté dans diverses parties de la
Mésoamérique dés le Classique ancien. Ensuite, Xipe est dit dieu de Tzapotlan:
des cités de ce nom existaient au Michoacan, dans 1'Oaxaca et dans 'état d’"Hidal-
go: Cfr. GERHARD (1972), 49, 47-9, 338-40.

# BRUNDAGE {1972), 105-6,

45 SpUSTELLE {1940), 44.
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d’abord les écorchements: ils caractérisent les deux fétes a4 un point
tel que chez les Tarasques, toutes deux s'appellent «Ecorchement» *.
Seulement, en Ochpaniztli, ce sont des femmes qu'on écorche et en
Tlacaxipehualiztli des hommes. 11 y a ensuite, dans les deux ving-
taines, des aspects guerriers importants. En Ochpaniztli, il y avait
un grand défilé militaire et les vaillants se vovaient attribuer des
récompenses. En Tlacaxipehualiztli, des ennemis intrépides sont mis
a mort avec une solennité toute particuliere et ceux qui ont fait des
prisonniers sont a4 l'honneur. Dans la féte des femmes, on sacrifiait
des guerriers pour nourrir et féconder la Terre; en Tlacaxipehualiztli,
c'est surtout le Soleil qu'il s’agit d’alimenter. Dans les deux vingtaines,
il y avait des combats simulés. En Ochpaniztli, des accoucheuses se
battaient d’abord entre elles, puis Toci et ses femmes affrontaient
les seigneurs et les guerriers. A la fin de la féte, Toci mettait en fuite
les spectateurs qui I'assaillaient. Dans la féte parallele, il y a d’abord
les escarmouches entre xipeme et guerriers; puis, a la fin de Tozoz
tontli, un représentant de Xipe Totec dispersait la foule qui 'attaquait.

Dans les deux fétes, il y avait des sacrifices & coups de fleches.
A part cela, le mode de mise & mort typique d'Ochpaniztli était la
décapitation tandis qu'en Tlacaxipehualiztli, c’était la cardiectomie
suivie de la décollation. Les victimes écorchés d'Ochpaniztli mouraient
la nuit, celles de la vingtaine paralléle le jour,

A ces similitudes et oppositions dans la forme doivent correspon-
dre des similitudes et des oppositions quant au fond, et les deux fétes
doivent étre complémentaires. Ochpaniztli étant notamment la féte
de l'émergence de la Terre, du début de la saison humide, nocturne
et féminine, des semailles et de la naissance de la jeune pousse de
mais identifiée 4 I'Etoile du Matin, Tlacaxipehualiztli doit étre entre
autres la féte de 'émergence du Soleil, du début de la saison séche
diurne et masculine, des moissons et de la mort du maijs mar, iden-
tifié &4 I'Eioile du Soir. En Ochpaniztli, le Soleil, englouti par la Terre,
entamait son voyage souterrain, en enfer; en Tlacaxipehualiztli, on
doit entrer dans la Maison du Soleil des braves.

Voyons si l'analyse des rituels corrobore cette facon de voir les
choses.

a) LA FETE DE L'EMERGENCE DU SOLEIL

1. Le «sacrificio gladiatorio» ou le massacre des 400 Mimixcoa

Commencons par le rite le plus spectaculaire de Tlacaxipehualiztli,
le «sacrifice de gladiateurs», et, avant tout, cherchons un prototype
mythique.

4% SerEr (1902-23), 3: 147, KircHuOFF (1971), 208, 213,
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Pour Nowotny 7, le «gladiatorio» était la réactualisation d'un mythe
o le dieu Quetzalcoat]l vainc 4 minuit ses oncles hostiles, Apanecatl,
Zolton et Cuilton, des Mimixcoa assassins de son pére Mixcoatl, sur
le Mont de Mixcoatl ou Mixcoatepec. Dans cet épisode de la Leyenda
de los Soles, je vois notamment la transformation du mythe de la
création du Soleil et de sa victoire sur les ténébres, mythe que je
rappellerai bient6t. Il appartient &4 un cycle d'une civilisation anté-
rieure aux Aztéques, cclles des Tolteques de Tollan dont le dieu na-
tional, aspect du lumineux entre autres, était Quetzalcoatl. Les Mexicas
reprirent ce mythe moyennant certaines modifications: Huitzilopochtli
remplaca Quetzalcoat] comme Soleil triomphant, les 3 oncles Mimixcoa
devinrent la déesse lunaire Coyolxauhqui et les 400 Huitznahua, le
Mixcoatepec devint le Coatepec. En fait, le nouveau mythe mexica
emprunta aussi plusicurs traits & un autre épisode «tolteque», celui
du massacre des 400 mimixcoa ®.

Revenons a Nowotny et au Mixcoatepec. Il est en effet question
dans le mythe d'un aigle, d'un jaguar et d'un «loup» (cuetlachtli),
animaux qui tous jouent un réle dans le rite qui nous occupe. Mais
la similitude s'arréte la. Dans le rite, ce sont quatre animaux, et non
Quetzalcoatl, qui combattent. Les victimes, nombreuses, sont toules
ornées de la méme fagon et rien ne permet d’affirmer qu'elles repré-
sentaient Apanecati, Zolton et Cuilton. Le combat n’a pas lieu au som-
met d'une pyramide-montagne et encore moins 4 minuit.

Pourtant, Nowotny était sur la bonne voie. C'est bien dans la Le-
yenda surtout qu’on retrouve le prototype mythique du «gladiatorio»,
toul juste aprés le récit de la création du Soleil et de la Lune, récit
qu’il n'est pas inutile de résumer.

Nous sommes a l'aube de l'ére présente, & Teotihuacan, ol se
réunissent les dieux pour créer les luminaires du monde. Quetzalcoatl-
Nanahuatl ¢t Metztli («Lune») 4 Silex sont invités & sauter dans un
brasier ardent pour se transformer en astres. Nanahuatl s’exécute
le premier et se transforme en Soleil. 4 Silex le suit mais ne tombe
que dans les cendres et devient la lune. Un aigle se précipite dans le
brasier et parvient a suivre le Soleil; un jaguar saute par-dessus le feu
et est noirci par endroits; un faucon devient couleur de fumée: le
cuetlachtli est roussi par les flammes. Lorsque Nanahuatl parvient
au ciel, le couple divin supréme le baigne, l'installe sur un siege de
plumes de guecholli (sorte de spatule) et lui ceint la téle d'un bandeau
rouge. Soleil reste quatre jours immobile dans lec ciel, menacant de
briler la terre. Interrogé, il réclame du sang sacrificicl. En vain Vénus
lui décoche-t-il une fleche: Soleil riposte et l'expédie en enfer. Les

7 Noworny {1968), 103,
% GravLicH (1979), (1981).
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dieux se soumettent alors et sont sacrifiés. Le jour 4 Mouvement, Soleil
se met en marche. Quant a Lune, on lui casse le visage et les spectres
nocturnes, les Tzitzimime, le mettent & I'Ouest ®.

Dans la version que donne Sahagin de ce mythe, il est un détail
qui a son importance pour notre sujet. Les dieux qui attendaient le
lever du Soleil ignoraient dans quelle direction ils devaient regarder.
Quelques-uns seulement, parmi lesquels le Tezcatlipoca rouge ou Xipe,
les 400 Mimixcoa et des déesses des femmes vaillantes regardient la
ou il fallait, ver I'Est ™,

Le récit de la premiére guerre, soit I'épisode du massacre des 400
(c’est-a-dire «innombrables») Mimixcoa (pluriel de Mixcoatl} vient im-
médiatement aprés 'émergence du Soleil a Teotihuacan. Selon la Le-
yenda de los Soles, en 'an 1 Silex, Iztac Chalchiuhtlicue, «Blanche de
Jade sa Jupe», déesse de 'eau, mit au monde d'abord 400 Mimixcoa
qui entrérent dans une caverne, puis, plus tard, cing autres enfants,
Cuauhtli icohuauh, «Serpent de l'Aigle», Mixcoatl, «Serpent de Nua-
ges», Cuetlachcihuatl, «Femme Cuetlachtli», Tlotepetl, «Montagne du
Faucon» et Apantecuhtli, «Seigneur Riverain (ou: sur I'Eau)». Ces
cing restérent quatre jours dans l'eau et furent ensuite nourris par
Tlaltecuhtli-Mecitli, la déesse Terre.

Tonatiuh, «Soleil», remit aux Centzon (400) Mimixcoa des boucliers
et des javelines richement ornées, leur enjoignant de le nourrir ainsi
que leur mere Tlaltecuhtli, Les 400 se contenteérent toutefois de tirer
sur des oiseaux. Parfois, ils capturaient un jaguar, mais au lieu de
I'offrir & Soleil, ils s'emplumaient et «le jaguar pris, ils couchaient
avec la femme». Aprés cela, ils s'enivraient abominablement. Tonatiuh
appela alors les cing derniers-nés, les arma de javelines pourvues d'une
épine en guise de pointe et de boucliers et leur ordonna de tuer les
irmpies. Les cinq se mirent sur des arbustes épineux, puis Cuaubtli
icohuauh se cacha dans un arbre, Mixcoatl sous la terre, Tlotepetl
dans une montagne et Apantecuhtli dans l'eau; Cuetlachcihuatl se
plaga sur le jeu de balle. Les 400 passérent a ['attaque et la guerre
commenga. Cuauhtli icohuauh fendit I'arbre, Mixcoatl fit trembler
la terre, Tlotepet] ébranla la montagne, Apantecuhtli fit écumer l'eau;
puis tous guatre s'élancérent sur les 400 et les massacrérent presque
tous. Les survivants demandeérent grace’.

Remarquons d'abord que dans le rituel du «gladiatorio», les ad-
versaires des prisonniers sont quatre animaux ef qu'un cinquieme
animal, le «loup», assiste passif au combat. On ne peut s'empécher
de faire le rapprochement avec le massacre des Mimixcoa. Ceux que
le Soleil chargea de faire la guerre pour le nourrir lui ainsi que Tlalte-

% Leyenda de los Soles (1938), 340-8; (1945), 121-2; Baupot (1976}, 76-8.
% SaHAGUN (1956}, 2: 261,
51 Leyenda de los Soles (1938), 352-8; (1945), 1223
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cuhtli étaient cing: Cuauhtli icohuauh, Mixcoatl, Tlotepetl, Apante-
cuhtli et Cuetlachcihuatl, mais les quatre premiers seulement combat-
tirent: Femme-Loup assista passive a la bataille.

La «Femme-Cuellachtli» correspond sans doute au Vieux Loup
(Cuetlachhuehue) du «gladiatorio»; ses quatre fréres seraient, dés lors,
les aigles et les jaguars. Or, dans un version que donne le Popol Vuh
du mythe de la guerre lors de I'émergence du Soleil, les protagonistes
de la guerre, les chefs quichés, étaient presque tous des «jaguarss.
Dans 'Historia de los Mexicanos por sus pinturas, avant d'attaquer
leurs 400 adversaires, les quatre héros firent pénitence dans des ar-
bres ol des aigles, leurs doubles siirement, vinrent les nourrir. Selon
I'Historia Tolteca-Chichimeca, avant de partir pour la guerre sacrée,
les quatre chefs des Chichiméques jetinerent sur des acacias et deux
aigles et deux jaguars les alimentérent %,

Cuauhtli icohuauh, Mixcoatl, Tlotepetl et Apantecuhtli sont donc
des Jaguars et des Aigles. Ils le sont de toute maniere, puisque les
guerriers vaillants étaient appelés Aigles-Taguars. Puis, dans Cuauhtli
icohuauh, il vy a cuauhtli «aigle» et dans Tlotepetl, il y a tlotli, «fau-
con». Ces deux personnages correspondant aux rapaces, Mixcoat] et
Apantecuhtli doivent étre les félins. Au moment du combat, Cuauhtli
icohuauh et Tlotepct] allerent se poster, I'un dans un arbre, l'autre
dans une montagne: dons, relativement, au-dessus de la terre, du
cOté du ciel, tandis que Mixcoatl alla se mettre dans la terre et Apan-
tecuhtli dans 1'eau, donc en-dessous de la surface de la terre, du codté
du jaguar. Par ailleurs, dans un poeme aztéque, Mixcoati est appelé
«Ocelomixcoatl», «Mixcoatl-Faguar» et il est dit de lui gu'il devint
Aigle -——pourvoyeur du Soleil— sur T'acacia ®. Ce dernier détail per-
met d’affirmer que référence directe est faite au commencement de
la guerre sacrée.

Si les guerriers du «gladiatorio» sont des «aigles» ef des «jaguarss,
c’est parce que Soleil avait dit de le nourrir lui et leur mere, la Terre.
Si, avant le combat, ils tendent leurs armes vers l'astre, c’est pour
monifester que ¢’était de lui gu'ils les avaient regues.

Soleil arma les protagonistes de la grande guerre: dans le rite,
il est représenté, peu-étre, par un «délégué», Xipe Buveur de Nuit,
qu'incarne le grand-prétre sacrificateur qui excise les coeurs des vic-
times blessées. Celuici ne siége-t-il pas au premior rang des dieux,
dans le guecholicpalli, ce tréne ou, devenu Soleil, Quetzalcoat]-Nana-
huat] fut instalié par le couple supréme? Sans doute le gaucher Opoch-
tli, appelé a la rescousse en ultime ressort représente-t-il aussi, direc-
tement ou indirectement, 'astre du jour. Huitzilopochtli-Soleil n’est-il

15223’0p01 Vuh (1950), 200-4; HMP (1941), 216-7; Historia Tolteca-Chichimeca,
fol. 20ro.
B ScHULTZE JENA (1957), 199,
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pas l'«Oiseau-Mouche Gaucher»? Lors du siége de Mexico par les
Espagnols, ne fit-on pas appel, lorsque tout espoir était presque perdu,
a un guerrier gaucher qui devait représenter le dieun mexica et disper-
ser les envahisseurs? ®

Ainsi, les héros de la premiére guerre lors de I'émergence du Soleil
sont en fait six; on les retrouve dans le «gladiatorio»; ils étaient pré-
sents, aussi, lors de la création de l'astre 4 Teotihuacan telle que la
raconte la Leyenda:

l
Dieux qui E is d
sautéerent dans le 4ogn§[1.ms. s «Gladiatorio»
feu a Teotihuacan umixcoa
Nanahuat] Soleil | Délégué du Soleil:
Yohuallauan / Gaucher
4 Silex (Lune) Apantecuhtli Jaguar
Aigle Cuauhtli icohuauh Aigle
Jaguar {Ocelo} mixcoat! Jaguar
Faucon Tlotepetl Aigle
Cuetlachtli Cuetlachcihuat! Cuetlachhuehue
(passive) {passif)

Apantecuhtli correspond a Lune: il est Apanecatl, 'adversaire de
Quetzalcoatl sur le Mixcoatepec, le pendant méale de Coyolxauhqui.
Mixcoatl est un Soleil du passé devenu Vénus. Lune et Vénus, vaincus
lors de la création du Soleil, devinrent, comme d’habitude en Méso-
amérique, des instruments des vainqueurs.

Lune, comme Soleil, maintient en place la voiite céleste. Les qua-
tre autres, trois hommes et une femme, ou trois vaillants et un cue-
tlachtli, correspondent vraisemblablement a des porteurs du ciel, qui
eux aussi peuvent étre trois hommes et une femme. Porteurs du ciel
et protagonistes de la guerre sacrée sont équivalents puisqu’ils main-
tiennent tous deux l'ordre dans l'univers ®.

* * *

Si les combattants zaigles» et «jaguars» correspondent & Mixcoatl
et & ses trois freres, les victimes sacrifiées ['une aprés 'autre doivent
étre les 400 mimixcoa. En effet, d'apres Sahagtn, les captifs du «gla-

3 SAHAGUN (1956), 4: 72.3; CF, 12: 113-4,

5% Sur les porteurs du ciel, les porteurs de dieux, etc.; cfr. GrauLicH (1979),
(1980b).
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diatorio» étaient ornés «comme des guerriers» * —entendons, comme
des guerriers voués au sacrifice: autrement dit, comme des Mimixcoa.
Ailleurs, il cite parmi leurs atours des ornements de papier blancs
et rouges et l'inévitable duvet. Duran dit qu'on les couvrait de craie
et de plumes, qu'on leur noircissait la zone autour des yeux et qu'on
leur mettait du rouge autour de la bouche ¥: ce sont la trés exacte-
ment les attributs des Mimixcoa. Dans les Primeros Memoriales, les
guerriers qui attendent leur tour d’étre sacrifiés sont eux aussi des
mimixcoa.

* * *

Parfois, les victimes de la joute rituelle étaient parées d’atours
blancs et rouges qui étaient plus spécifiquement ceux de Xipe Totec,
tels que la veste sans manches (xicolli}, un pagne se terminant en
gueue d’hirondelle (maxalivuhgui}, divers rubans d¢ méme forme et
un chapeau pointu dit «yopi» mais caractéristique des Huaxtéques.
Exception faite du chapeau pointu, sur lequel il me faudra revenir,
cer ornements se retrouvent souvent chez Mixcoatl, ce qui n'a rien
d’étonnant puisque les victimes étaient des Mimixcoa *.

Les 400 Mimixcoa se confondent avec fes 400 Huitznahua. Or, selon
I'Historia de los Mexicanos por sus pinturas, les Huitznahua massacrés
par le Soleil levant, Huitzilopochili, furent adoptés comme dieux-
patrons par les habitants de «Cuzco», c’est-d-dire, Cozcatlan . Ceci
nous explique pourquoi, dans le rit de Tlacaxipehualiztli, ¢c'étaient des
Cozcatéeques qui conduisaient les prisonniers au sacrifice.

Les Mimixcoa furent massacrés parce que, au lieu de nourrir le
Soleil et la Terre, lcurs parents, ils passaient leur temps 4 s’enivrer
et 4 forniquer. Aussi faisait-on boire du pulque aux victimes du «gla-
diatorio» ct leur donnait-on des prostituées avec lesquelles ils pas-
saient leurs derniéres nuits .

La corde qui, passée autour de la taille des captifs, attachait ceux-ci
a la meule de pierre était appelée notamment la «corde 400> (cent-
zonmecat! ) *: était-ce par allusion aux 400 Mimixcoa? La meule, d'au-
tre part, ¢tait I'image du Soleil, mais, posée sur le sol et percée en
son centre, elle représentait également, comme le dit Preuss, une ouver-
ture de [a Terre Il est probable que la corde —appelée aussi tonaca-
mecail, «corde de notre chair» ou «corde de notre subsistance»— sym-
bolisait dés lors le cordon ombilical, et gu'elle devait rappeler que
la victime était, comme les Mimixcoa, fils de la Terre et du Soleil ®.

5% SAHAGUN (1958a), 66-7.

57 DurAN (19673, 2: 172,

2 Tovar (1972), pl. XXIX et p. 294, identifie Xipe & Mixcoatl-Camaxtli.
% HMP (1941), 221.

® C. pEL CastiLro (1908), 62, 85; CF, 2; 155.

o1 DUrAN (1967}, 1: 98.
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En tuant la victime sur la pierre, en lui enlevant le coeur et en la
décapitant ensuite, on alimentait ses parents qui l'avaient nourrie.

Dans le mythe, Scleil arma les quatre héros de javelines ou de
fleches: il n'y a dés lors rien d'étonnani &4 ce qu'une partie des vic-
times de Tlacaxipehualiztli aient été tuées, parfois, a coups de fleches,
Sans doute ce sacrifice s'adressait-il en premier lieu a la Terre et
était-il suivi de l'excision du coeur, alors que le «Gladiatorio» était
en premier lieu destiné au Soleil ©,

* * *

Selon les Anales de Cuauhtitlan, aprés la fin de Tollan, Tlacaxi-
pehualiztli eut lieu pour la premiére fois en 1'an 13 Roseau. Or, 13 Ro-
seau était I'année de 'avénement du Soleil de ['¢re actuelle et la date
figure comme nom de lastre sur le «Calendrier azteque» ®.

Sahagun raconte que lors de la création du Soleil a Teotihuacan,
les dieux regardaient dans les quatre directions, ne sachant pas de
quel cote l'astre allait surgir. Parmi ceux qui avaient le visage tourné
vers I'Est, il y avait Xipe et les Mimixcoa. A I'aube du jour o1 on
faisait le «sacrifice de gladiateurs», des xipeme et des guerriers atten-
daient eux aussi le lever du Soleil en regardant vers les quatre ho-
rizons.

Apreés son lever, le Soleil exigea le sacrifice de tous les dieux. Deés
lors, en Tlacaxipehualiztli, on tuait le matin, selon Duran, les repré-
sentants de tous les dieux des quartiers de la cité.

£ * *

62 CF, 2: 51. Le temalacat! était en quelque sorte un champ de bataille,
Lorsqu’un gargon naissait, on allait enterrer son cordon ombilical dans un champ
de bataille pour signifier que 'enfant était «offert et promis au Soleil et 4 la
Terre»: SaHAGUN (1956), 2: 186, Le temalacar! représentait aussi le nombril de
la Terre: cfr. le glyphe de Xicco, «Lieu du Nombril» dans le Codex Mendoza
(1964-7), pl. 21, p. 47,

6 Le sacrifice 4 coups de fléches était suivi de cardiectomie: Motolinia
{19703, 34. Il ne signifiait pas nécessairement la fécondation de la Terre, puisque
Huitzilopochtli, en Panquetzaliztli, était aussi tu¢ d’'un coup de fleche. Je con-
sidére qu'il était, en l'occurrence, destiné d’abord & la Terre puisque, comme [a
décollation, il suscitait un flot de sang qui irriguait la Terre; ensuite, parce que
dans la féte parallele d'Ochpaniztli, il était effectivement destiné a la Terre;
enfin, parce quil avait probablement lieu en Tozoztontli, vingtaine consacrée
la Terre mais dont certains rites constituaient un prolongement de Tlacaxipehua-
liztli. En effet, dans le Codex Nuttall (pl. 90), deux signes de jours différents
sont assignés au «gladiatorio» et au sacrifice & coups de javelines. Or, Caso
(1956), 180, a démontré que les deux dates, qui se suivent a huit jours d'intervalle,
ne peuvent en aucun cas tomber dans la méme vingtaine. D&s lors, si le «gladia-
torio» avait lieu en Tlacaxipehualiztli, 'autre sacrifice devait tomber en Tozoz-
tontli. Par ailleurs, sur la «Croix de Topiltepec» (Caso, 1956), un bas-relief mixte-
que, le sacrifice 4 coups de javelines est associé 2 la représentation du Soleil et
de la Lune en train de monter au ciel,

& Anales de Cuauhtitlan (1938), 103, 63; BrYER (1965).
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Tlacaxipehualiztli était donc bien la féte de I'émergence du Soleil,
les guerriers sacrifiés étaient bien les Mimixcoa, le «gladiatorio» était
réellement la lutte des quatre Mimixcoa contre les 400, apreés le lever
du Soleil-Aigle. On comprend dés lors porquoi les victimes étaient
«ceux de l'aigle», pourquoi leurs coeurs étaient «le fruit du nopal
de l'aigle». Si elles allaient regarder le Soleil en face, dans sa maison,
c'était parce que Tlacaxipehualiztli était le début de la matinée, et
que le matin était la «Maison du Soleil».

2. 4 Ollin (Mouvement)

Duran qualifie la vingtaine de «féte de la signification du Soleil»
et la met a juste titre en paralléle avec la féte mobile du jour 4 Ollin,
aniversaire du début de la marche du Soleil dans le ciel. Selon le
dominicain, 4 Ollin était la féte des guerriers vaillants qu’on appelait
«Aigles» et «Jaguars». On sacrifiait & midi, dans le temple du Soleil,
la «Maison des Aigles», un prisonnier de guerre vétu d’atours évoquant
a la fois Xipe et les Mimixcoa. La victime portait sur le dos un far-
deau contenant des offrandes; elle devait escalader lentement les mar-
ches d'un édicule au sommet duquel se trouvait un «vase de l'aigle»
en pierre orné de l'image du Soleil. Son ascension était comparée a
la course de l'astre jusqu’au zénith. Parvenu sur le «vase de l'aigle»,
il devait saluer le Soleil, implorer ses faveurs pour les Mexicas et lui
remettre un baton pour l'aider & cheminer, un bouclier pour se dé-
fendre et les offrandes contenues dans le fardeau. Puis on lui arra-
chait le coeur et on l'offrait au Soleil. Son corps était jeté au bas
des marches pour représenter le déclin du Soleil 'apres-midi .

3. Tlacaxipehualiztli a Tlaxcala

A Tlaxcala, les cérémonies de Tlacaxipehualiztli ne différaient guére,
semble-t-il, de celles de Mexico®. Tous les 4 ans toutefois, la féte
était célébrée avec un faste particulier. La description que nous en
a laissée Motolinia confirme encore, si besoin était, que Tlacaxipe-
hualiztli était la féte de 1'émergence du Soleil.

8 DURAN (1967}, 1: 105-9; 2: 194 {dans le volume 1, il dit que la victime était
d’abord décapitée, ce qui parait hautement improbable; dans le volume 2, il men-
tionne d'abord l'excision du coeur, puis la décollation), Selon SaHAGUN (1965),
80 = (1956), 1: 233 = CF 2: 167; ToroUEMADA (1969), 2: 148, et SErNA (1892), 350,
on sacrifiait le 4 Ollin d'autres victimes encore, notamrent des captifs et des
représentants de Soleil et Lune.

% DURAN (1967), 1: 956 dit que la féte était la méme partout; Mufoz CAMARGO
(1892}, 124-5 décrit le «gladiatorio» tel qu'il avait lieu a Tlaxcala.
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Tous les quatre ans donc, au début du mois de mars ¥, les Tlax-
caltéques célébraient leur dieu Camaxtli. Les prétres s'étaient soumis
i des pénitences rigoureuses pendant 160 jours; leur chef s'était pasé
a travers la langue 405 bitons épais comme le poignet; et tout le
monde avait di je(iner pendant 4 vingtaines. Trois jours avant la féte,
on revétait de leurs atours les statues de Camaxtli et de son fils Quet-
zalcoatl. La veille, on leur apportait des offrandes et on sacrifiait en
leur honneur «des lapins, des cailles, des serpents, des sauterelles et
des papillons». A minuit, un prétre allumait du feu nouveau et on
sacrifiait une victime de haut rang appelée «fils du Soleil», Ensuite,
on tuait des prisonniers de guerre. Dans le seul temple de Camaxtli,
405 victimes étaient mises & mort %,

Ces cérémonies ressemblent fort & celles du Feu Nouveau qui
avaient lieu tous les 52 ans, le 1 Panquetzaliztli, jour de la naissance
de Quetzalcoatl, féte de Mixcoatl-Camaxtli, et qui avaient por but,
a4 I'époque des Mexicas, d'assurer le retour du Soleil. Mais dans le
rite tlaxcalteque, les références au Soleil et &4 son émergence sont plus
nettes que dans la féte de la Ligature des Années. La victime n'est-elle
pas dite «fils du Soleil»? Si les prisonniers sacrifiés étaient exactement
au nombre de 405 —de méme que les batons que se passait dans la
langue le grand-prétre— c’était sans doute parce que les artisans de
la guerre de I'aube, Mixcoatl, ses fréres, sa soeur et les 400, étaient
également 405. Enfin, les «lapins, cailles, serpents, sauterelles et pa-
pillons» évoquent les «cailles, sauterelles, papillons et serpents» qui,
d’aprés Mendieta, furent condamnés au sacrifice pour n'avoir pas re-
gardé dans la bonne direction lors de l'avénement du Soleil ®.

Il convient d’ajouter que selon les informateurs de Sahagun, a
Mexico, on allumait également du feu nouveau en Tlacaxipehualiztli ™.

* * *

Les auteurs modernes n'ont guére tenu compte des renseignements
de Motolinia dans leurs analyses de Tlacaxipehualiztli. Ils se sont
pour la plupart™ ralliés a 'avis de Seler qui estimait qu'une célébra-
tion du Soleil n’avait rien a voir dans ce qu'il croyait étre una féte
de la fertilité. Persuadé que Motolinia s'était trompé en situant sa

¢ Dans la corrélation que présente Motolinia, Tlacaxipehualizili, premiére
vingtaine de Vannée, commence le ler mars: KusLEr et Gissox (1951), 69, L'au-
teur commet lerreur habituelie de prendre le ler jour de la vingtaine pour
celui de Ia féte,

68 MoToLInia {1970}, 40-3.

¢ MENDIETA (1945), I: 85.

o CF, 2: 178.

" Par exemple Preuss (1904), 1089; NicHoLson (1971), tableau 4.
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féte en mars, Seler chercha une vingtaine proche de mars dont les
rites présentaient quelque ressemblance avec ceux de Tlaxcala. I trou-
va Toxcatl, «mois» consacré au Soleil et au cours duquel il y aurait
eu, comme & Tlaxcala, un allumage de feu nouveau, a en juger d’aprés
un pasage de Sahagun que Seler traduisit comme suit:

«et lorsqu’avait été sacrifié celui qui pendant un an avait été un
personnificateur,

gui en une année était venu et avait allumé le feu,

qui en une année avait fait tomber la drille & feu [...]» ™.

Mais cette traduction était erronée et le savant allemand la cor-
rigea lui-méme plus tard, abandonnant toute allusion au feu nouveau:

«auh yquac miqui ce tlacatl et lorsqu’avait été sacrifié celui

vn oteyxiptlatic ce xiuitl qui pendant un an avait été un per-
sonnificateur,

yn ce xiuit]l ovallatlatocty qui pendant un an avait montré le
chemin au peuple

yn ce xivitl oquitlaz qui durant un an avait lancé Ia
lance» ™.

Cependant, le mal était fait, et pour des générations de chercheurs,
la féte décrite par Motolinia était devenue une variante de Toxcatl...

b) LA FETE DE LA MOISSON

L'émergence du Soleil marquait le début de la saison séche, mais
également celui de la moisson. Or, Tlacaxipehualiztli était aussi la
féte de la récolte. Les prisonniers de guerre étaient «le pain des dieux»:
en les expédiant dans l'au-deld au cours de rites qui réactualisaient
le début de la guerre sacrée pour nourrir Soleil et Terre, c'était la
récolte divine qu'on commengait & engranger en méme temps que
le mais™. Les victimes représentaient Xipe, et dans I'hymne qui lui
est adressé, Xipe est identifié au mais:

72 SELER (1899), 157.

 SELER (1927), 95-6.

™ Le mais est le pain des dieux: PoMar (1964), 197; IXTLILXOCHITL (1891-2), 2:
207; les victimes sont une récolte: CHIMALPAHIN (1965), 68.
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«Ma wnjiavjia, njia, Que je me réjouisse (exclamation)

njiapoliviz niyoatzin, que je périsse, moi le vénérable
malis vert,

achalchiuhtla noiollo mon coeur est de jade {(agueux?)

ateucujtlatl nocoiaittaz je verrai l'or (aqueux?)™

noiolcevizqui mon coeur $'apaisera

tlacatl achtoquet! tlaquavaia I’homme qui marche en téte au com-
bat devient dur, (exclamation)

otlacatquj iautlatoa il est né le chef de guerre

quetlovjia (exclamation)
Noteuhoa centlaco Mon dieu mais, visage en [Iair,
xaiailivizconoa ™ déborde inconsidérément ™
[...] [...]

Comme souvent dans ces chants trés anciens, le dieu et le récitant
parlent 4 tour de réle. Xipe, qui se dit le mais tendre (ouat!) ™ au
coeur de jade —<c’est-a-dire encore vert— espére voir l'or: autrement
dit, il espére mirir ®. 1l se réjouit a la perspective d’étre récolté, tout
comme le guerrier est censé se réjouir d’étre sacrifié.

Le récitant, lui, qualifie Xipe de guerrier qui marche en téte, c’est-
a-dire de vaillant —comme la victime du «gladiatorio»— et ajoute
qu'il devient dur, soit semblable au mais mir. Durci, miri, Xipe-mais
devient chef de guerre. La derniére phrase peut signifier que 1'épi mur,
dressé vers le ciel, s'est développé excessivement.

Les guerriers «moissonnés» en Tlacaxipehualiztli représentant le
mais, Xipe est donc le mais et le guerrier par excellence. Cela n'a rien
de surprenant. En Ochpaniztli, la Terre était fécondé par des guer-
riers morts qui, sous la forme d’astres couchants, pénétraient en elle.
L'astre fécondateur principal était le Soleil lunaire, assimilable sans

5 Dans ces hymnes, les coupures entre les mots sont souvent fantaisistes ou
jnexistantes. GARIBAY (1958), 173, considére gue le premier a de achalchiuhtla ne
signifie pas «eau» maijs est une exclamation. J'opine de méme, également en ce
qui concerne a-teucujtlatl.

7% Je ls: Noteuh oa! centli aco xaia iliviz conoa (= zoneva},

7 CF, 2: 213. Ma traduction différe sur certains points de celles de SELER
{1902.233, 2: 1071; GariBay {1958), 173-185; Baunor (1977), 71; Ldpez Austin (com-
munication personnelle). ) .

% Le «coeur de jades plaide en faveur de la traduction de niyoatzin par
«moi, le vénérable mais vert» au lieu de «moi, la vénérable nuit», quoiqu'un
double sens ne soit pas exclu, le mais tendre appartenant i la saison des pluies,
donc & la nuit. .

® Cfr. supra, le début de Phymne, ot on invitait Xipe & revétir son vétement
d'or — ou l'épi & devenir doré.
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doute & I'Etcile du Soir, celleci représentant peut-étre la semence de
celui-la. De cette fécondation naissait Vénus-Mais, Vénus dont la dis-
parition comme Etoile du Soir et le lever comme Etoile du Matin
correspondaient 4 Uenfouissement de la graine lors des semailles et
a la percée de la jeune pousse, Les autres étoiles-semences étaient les
Mimixcoa, les guerriers huaxteques, les Pléiades qui se couchaient a
I"époque des semailles et réapparaissaient lorsque les jeunes tiges de
mais commengcaient & couvrir les champs ¥.

En Tlacaxipehualiztli, le cycle est achevé: le mais est devenu mar
et prét pour la moisson; le Soleil se leve, la guerre recommence, les
guerriers-€toiles-mais sont tués par le jour et deviennent compagnons
et nourriture de l'astre dans la Maison du Soleil ainsi qu'ossements-
semence.

Cinteot]l qui naissait en Ochpaniztli était 'Obsidienne Recourbée.
Il était un Huaxtéque, mais aussi le premier des Mimixcoa. Xipe, qu'on
disait aussi un Huaxtegue ™, et qui était également un Mixcoatl, est,
lui, le couteau de silex. Le chapeau pointu de Cinteotl Itztlacolivhqui,
peint en noir, conférait au dicu 'apparence d'une pointe d’obsidienne.
Le chapeau pointu de Xipe, qui le transforme en silex vivant, est
rouge et blanc, couleur du couteau de sacrifice qui, toujours, était
en silex ¥. Le mals mir est redevenu semence et doit pénétrer du haut
dans la Terre, comme le silex fécondant tombant du ciel. La jeune
pousse de mais sort de la Terre, comme l'obsidienne infernale .

Le sacrifié du «gladiatorio» est 1'épi de mais. Né de la Terre et
de la graine céleste, il est fils du Ciel et de la Terre et c’est bien ce
qu'indique la meule de pierre a laquelle il est attaché. Par rapport
a l'homime, la «corde de notre subsistances (tonacamecatl) est le cor
don ombilical; par rapport a 1'épi de mals, elle est la tige. Le geste
des «aigles» et des «jaguars» qui griffaient et arrachaient ou don-
naient des coups d'épée est équivalent a celui de l'agriculteur qui
arrache les épis et casse les cannes de mais.

D’autres ¢léments du rituel confirment que Tlacaxipehualiztli était
la féte du début de la moisson. Je songe en particulier 4 la danse
des prétres portant des épis doubles et toute sorte de nourritures &
base de mais. Le double épi symbolisait 'abondance, la danse des
prétres manifestait aux yeux de tous que la période de disette, la
saison des pluies, avait pris fin. Il y a enfin le fait qu'en certains
endroits ¢’¢tait dans les champs, parmi les épis, qu'on allait chercher
le futur Xipe, la victime-€pi de la moisson de V'année suivante.

8 GrauLtcH (1982),

8 ScHULTZE Jena (1957), 310-11.

& Dans le CopeEx Borela, 61, la confusion entre le chapeau et le silex est
particuliérement nette. Le couteau de sacrifice devait étre en silex: MoToLINIA

(1970), 32.
8 GrauLIcH (1981).
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¢) L'BCORCHEMENT

Les rites d'écorchement étant paralleles & ceux d'Ochpaniztli, étu-
diés ailleurs, je m'en tiendrai ici a quelques compléments d’infor-
mation.

Dans son hymne, Xipe est qualifié de «guerrier qui marche en
téte au combat». Sur le champ de bataille, en effet, le premier ennemi
capturé était promptement écorché et son vainqueur endossait sa
peau, semant ainsi I'épouvante dans le camp adverse ®. Il y avait as-
similation du vainquer au vaincu, du premier guerrier et de la pre-
miére victime; '’homme vétu de la peau était a la fois lui-méme et
le mort ressuscité, il était Soleil et Lune, il réalisait I'union des con-
traires, il devait étre immortel, invincible et, en tant que mort vivant,
effroyable. Les rois et les chels de guerre mexicas, aussi, avaient pour
habitude de partir en guerre vrnés des atours de Xipe et revétus d'une
peau .

La coutume d'écorcher les ennemis et de revétir leur peau était
autrefois répandue du Nord au Sud de 'Amérique ¥, Les écorchements
d’'Ochpaniztli et de Tlacaxipehualiztli tirent probablement leur origine
de cette tradition trés ancienne, puisque les associations guerriéres
restérent toujours au premier plan, mais leur sens fut considérable-
ment enrichi.

Les xipeme de Tlacaxipehualiztli étaient des pénitents, le plus sou-
vent des personnes dont les souillures leur avaient valu d’étre affli-
gées de maladies de la peau et des yeux envoyées par Xipe¥. En se
mettant dans la peau des victimes, ils s’assimilaient a elles, ils ma-
nifestaient leur désir de mourir et de renaitre purifiés, de se débar-
rasser de leur enveloppe charnelle, Les peaux signifiaient la souillure:
aussi les portait-on jusqu'a ce qu'elles fussent devenues crasseuses
et malodorantes. Lorsque les xipeme allaient quéter, les gens les fai-
saient asseoir chez eux, on touchait leur peau, on leur présentait les
enfants pour qu'ils les touchent: c’est-a-dire qu'on cherchait a4 trans-
férer sur eux toute la souillure. Et lorsque les pénitents allaient, apres
vingt jours, enterrer les peaux dégoflitantes, c'était toute la saleté de
la demi-année écoulée qu'ils ensevelissaient avec elles.

Cet aspect de purification ¢était tellement important que Xipe était
devenu le dieu de la pénitence. Dans le Codex Vaticanus A, il apparait
comme le compagnon de Quetzalcoatl —apparemment 2 la place de
Huemac-Lune— et est décrit comme le grand «pécheur» qui introdui-

8 MuNdz Camarco (1892), 56-67, 156; Oviepo (1959), 4: 420 chez les Nicaraos.

8 TrpzozoMoc (1878), 404, 568, 584, 611; DurAN (1967), 2: 433; DYCKERHOFF
(19703, 221-31. Tlustration dans le Codex Vaticanus A (1964-7), plL 126, p. 273.

8 ACOSTA SAIGNES (1930); NicHoLsoN (1972).

8 CF, 1. 39.
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sit la guerre et qui, par ses pénitences, «ouvrit le chemin du ciel»,
aux guerriers en particulier ®,

Les victimes de Tlacaxipehualiztli étant le mais, il est possible
que, par assoclation d’idées, I'écorchement ait été comparé, comme
le suggérait Thompson, au décorticage du mais: non pas au second,
qui avait lieu lors des semailles, mais au premier, a4 l'époque de la
moisson.

d) Xipe ToTEC

A la lumiere de tout ce qui préceéde, il est possible de mieux cerner
la personnalité assez floue de Xipe Totec. Le nom du dieu ne permet
pas de le distinguer des déesses écorchées en Ochpaniztli. Vétues de
peaux, celles-ci étaient des xipeme et on les qualifiait elles aussi de
toforectin ®. La déesse écorchée par excellence, Toci ou Xochiquetzal,
est done également Xipe Totec. Toutefois, pratiquement, le nom au
singulier n'était apliqué qu’au dieu maéle, pendant de Toci, celui qui,
dans les livres divinatoires, suit immédiatement la déesse et lui sem-
ble complémentaire .

Les écorchés d'Ochpaniztli et de Tlacaxipehualiztli sont d’ailleurs
tout a fait complémentaires. Toci est fécondée par une semence et
engendre le mals. Xipe, dans la féte parallele, est 1'épi de mais né
de Toci et la tuture graine fécondante. Les déesses d’Ochpaniztli sont
appelées collectivement des chichicamecoa; or, Chicomecoatl est le
rachis de 'épi, la matrice de la graine. Les écorchés de Tlacaxipchua-
liztli sont les épis complets el surtout les graincs. Toci-Terre est la
premiére victime féminine, Xipe est le premier guerrier mort, les
femmes d'Ochpaniztli sont des femmes héroigues, les écorchés de Tla-
caxipehualiztli sont des vaillants. Tous porteni une peau dont ils se
défont, car ils font pénitence en combatiant et se débarrassent de
leurs souillures en mourant. Toci est Terre et Lune, les Cihuateteo
sont luni-stellaires, Xipe est le premier guerrier mort, ¢'est-a-dire,
done, Lune, Vénus et les étoiles, tous confondus en tant que «ceux
de l'aigle», habitants de la matinale Maison du Soleil, et méme —puis-
que c'est ainsi qu'on appelait le sacrifiant assimilé a la victime-—
Soleil.

# Codex Vaticanus A {1964-7), pl. 10-3, pp 30-7. Dans cette source, le dieu est
appelé Chipe; peut-étre y avait-il jeu de mots avec chipaua, «purifiers. Séjourné
(196€), 1458, fait de Xipe le dieu de la délivrance de la matiere.

8 CF, 2: 116.

% Codex Borbonicus, 1314; Tonalamatl Aubin, 13-14; Codex Borgia, 67-8,
etcétera.
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Voyons de plus preés les liens entre Xipe et l'astre du jour, On
se souvient que le sacrificateur allait s’asseoir sur un siége recouvert
de plumes de spatule rose, comme Nanahuatl aprés sa transforma-
tion. Les plumes de spatule sont un attribut fréquent de Xipe ®.. Leur
couleur est celle de l'aurore, Selon Sahagin, on parait Huitzilopoch-
tli-Soleil d'un manteau de plumes de quecholli =,

Le bouclier de Xipe & cercles concentriques blancs et rouges, ou
rouges et roses, représente, a en croire le Codex Magliabechiano, le
Soleil ®. Les couleurs blanche et rouge qui caractérisent les vétements
de I'Ecorché sont celles du Soleil levant *.

Dans le Codex Vaticanus A, Xipe figure avec de nombreux attri-
buts de Tonatiuh *. Dans le Borbonicus, &4 la planche 14, il est appelé
1 Chien, 3 Aigle et 4 Mouvement. 1 Chien est un nom du dieu du feu *.
3 Aigle désigne certainement le Soleil et est d’autant plus approprié
comme nom de Xipe que celui-ci est le patron du jour Aigle (tandis
que Toci préside le jour Jaguar et la treizaine Maison, soit la nuit,
et la terre pendant la saison des pluies ¥. Enfin, 4 Mouvement est la
date du début de la marche du Soleil.

La peinture montre Xipe avec le miroir fumant et la peinture fa-
ciale du Tezcatlipoca rouge, le dieu Soleil auquel Tezozomoc et Durdn
I'identifient explicitement ®. Devant lui se dresse un serpent i plumes
avalant un homme: il s'agit évidemment du double animal du Soleil,
le ciel bleu qui engloutit la lune ou Vénus.

Il v a mieux encore. Certaines figurines en terre cuite représentent
Xipe, paré d'attributs de Quetzalcoatl, comme dieu du disque solaire ®.
Dans le Tonalamatl Aubin, il figure de méme au centre d'une image
du Soleil .

Enfin, Xipe est le dieu de T'or et des orfévres, et 'or est 'excré-
ment du Soleil ™,

Dans le «gladiatorio», les «aigles» et «jaguars» sont aussi porteurs
de peau; selon les Costumbres, aprés le combat, les guerriers troguent

91 SpLER (1902-23), 2: 402, 570-1; 5: 172, 189, DyckERHOFF (1970}, 221-31.

2 CF, 4: 7.

% Codex Magliabechiano, 8; Seier (1902.24), 2: 531, fig. 38a.

% SOUSTELLE (1940), 70, 72. .

% Codex Vaticanus A (1964-7), pl. 41, p. 99; comparer 4 Soleil pl. 25, p. 67. Sur
les rapports iconographiques entre Xipe et Tonatiuh dans les Codex du groupe
Borgia, voir Spranz (1964), 416-7.

% SAHAGUN (1956), 1: 351; Serna (1892), 317.

% NowoTNy (1961), 225, .

% ] e Tezcatlipoca rouge est Soleil: Chimalpahin (1965), 164.

% SELER {1902.23), 4: 119.

100 TonaLAMATL AUBIN, 16; Spranz (1964}, 291.

wCF, 9: 69; 11: 2334,
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les dépouilles de ces animaux contre des peaux d'écorchés ', Or, un
des quatre animaux correspondait 4 Mixcoatl-Vénus. Celui-ci est donc
aussi Xipe et les dieux ont plusieurs attributs en commun. Le plus
caractéristique est la patte de cerf dont un Xipe est orné dans le
Calendrier de Tovar **. Cinteotl Itztlacoliuhqui était un Xipe, puis-
qu'il se débarrassait d'une peau, mais Xipe était surtout un Cinteotl
miri, le silex par rapport & l'obsidienne, I'Etoile du Soir par rapport
a ['Etoile du Matin. On le représente parfois (enant, comme Cinteotli,
une corde nouée a la main, le cordon ombilical ‘*. J'ajoute que dans
le recueil des hymnes aux dieux ¢établi par Sahagin, 'hymne de Xipe
suit immeédiatement celui qu'on chantait en Atamalcualiztli pour cé-
Iébrer la naissance de Cinteotl-Etoile du Matin '®. 1l se peut, par ail-
leurs, que 'épithete de «Buveur de Nuit» aussi désigne Xipe comme
Etoile du Soir. Celle-ci était pour des Mayas un ivrogne invétéré qui
marchait de travers, un personnage désagréable qui n’honorait ni son
pere ni sa mére ™. On songe aux Mimixcoa qui s'emivraient et ou-
blierent leurs créateurs. Cependant, c'est de 1'¢tude des rites de Huey
Tecuilhuit] que I'étroitesse des rapports enire Xipe en Cinteotl ap-
parait le micux.

Le rite, le mythe et les attributs de Xipe ont montré que le dieu
correspondait aux Mimixcoa. Mais, dans certains codex, ceux du grou-
pe Borgia en particulier, les prototypes des guerriers morts sont sou-
vent figurés, non pas comme des Mimixcoa, mais comme des dieux
appelés «Macuilli», «Cing», par les spécialistes en raison du chiffre
de leur nom de calendrier, parce qu'une main a cing doigts est peinte
sur le bas de leur visage et parce qu'ils étaient, d’aprés les sources,
de cinq couleurs différentes . Or, ces Macuilli aussi sont des Xipe.
Ils en ont souvent les attributs, plus spécialement les ornements se
terminant en queue d’hirondelle ou de forme conique. Dans le Codex
Laud, Xipe apparait comme un Macuilli tandis que dans le Codex

12 Costumbres (1945), 39.

12 Tovar (1951}, pl. 4. Je rappelle que Ies Tlaxcaltéques assimilaient Mixcoat!-
Camaxtli a Xipe.

i BALLESTER0S-GAIBROIS (1964), 2: pl. 10.

105 CF, 2: 212-3.

166 THoMPsoN {1950), 2189. Tezozomoc (1878), 622, parle de «Youallava» qu'il
traduit par «Celui gqui se bat Ja nuit»; or, on disait des Pléiades gu'elles se
battajent la nuit: Codex Telleriano-Remensis (1964-7}, pl. 1, p. 153.

7 On les appelait aussi Tonaleque, «Ceux qui ont la Chaleur du Soleils, Selon
HMP (1941), 215, 234, ces dieux étaient les 400 ennemis de Huitzilopochtli, donc
les Huitznahua ou les Mimixcoa. Cfr. aussi Histoyre du Méchique {1905), 24. Dans
les codex, ils font pendant aux Femmes Divines comme Xipe fait pendant a
Toci: Codex Borgia, 47-52; Codex Vaticanus B, 779; Manuscrit Fonds Mexicain,
20: Noworny (1961), pl. 51-2.
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Fejérvary-Mayer, il figure comme dieu du Levant en compagnie d'un
Cing '®. Ensuite, le principal dieu Cing, Macuilxochit], «5 Fleur», se
confond avec Xipe-Silex dans I'Album de Duran (pl. 32). Dans ces
conditions, il est clair que le dieu Macuiltotec, «Notre Seigneur Cing»,
qui, selon Sahagtn, était tué en Tlacaxipehualiztli, n'est autre que
Xipe, de méme qu'un certain 5 Herbe que, parait-il, on écorchait &
Cothuacan *®,

Enfin, premiére victime, mais, semence, fécondateur, introducteur
de la guerre dans le monde et porteur de soillure, Xipe est aussi Lune.
Ne se confond-il pas avec Huemac, le seigneur de l'au-dela appelé
«Maison du Mais», autre nom du lunaire Tlalocan? D’autre part, le
dieu porte parfois sur le visage le masque caractéristique de Tlaloc,
maitre du Tlalocan ™.

Cet aspect lunaire de Xipe devait étre d’autant plus important dans
une féte de la moisson que, contrairement & ce qui se passe chez les
Quichés par exemple, olr Soleil et Lune ont chacun un «double» Mais,
au Mexique Central, seuls Lune et Vénus sont directement identifiés
au mais, Soleil ne l'étant qu’indirectement, par le biais des victimes-
mais qu'on appelait «Soleil». En tout état de cause, ce n'était que
dans la deuxieme moitié de la partie diurne de l'année, donc dans
I'aprés-midi, en Huey Tecuilhuitl, qu'on fétait Xipe comme seigneur
de la Maison du Mais et semence fécondante ™.

* * *

A Ja fois Soleil, Lune et Vénus, mais mir, semence et jeune pous-
se, Xipe représentait un cycle complet. Il était dieu du matin, de
I'aprés-midi et de la nuit; de la Maison du Soleil, du Tlalocan et de
I'enfer; du ciel, de la terre et du monde souterrain. D'ailleurs, Duran
ne ditil pas qu'on l'adorait «comme une trinité» sous les noms de
Tota, Topiltzin et Yollometl 2? Tota, «Notre Pére» est le Soleil, To-
piltzin, «Notre Prince» est Vénus, et Yollometl, «Coeur du Maguey»,
le pulque lunaire, octli de la terre (tlaloctli), soit Tlaloc-Lune. D’autre
part, un de ses attributs les plus caractéristiques n'est-il pas une ron-
dache divisée e¢n trois parties dont I'une est ornée de demi-cercles

8 Codex Laud (1964-7), pl. 24, p. 365; Codex Fejérvary-Mayer (1964-7), pl. I,
p. 189, Nanahuatl figure comme Macuilli dans le Borgia 10, 47; Cinteotl Itztla-
coliuhqui également: Borgia 50,

109 T EHMANN (1938), 363, note 4.

10 Codex Nuttall, 33-4; a Dzibilchaltun, dans le Yucatan: HELrrIcH (1973), 147

1 Gravurica (1979), 703.

112 Pur4AN (1967), 1: 95.
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concentriques représentant fe Soleil, Vautre d'une peau de jaguar
symbolisant la nuit étoilée, et la derniere, du glyphe du jade, insigne
de Tlaloc '#?

Xipe, I'Ecorché, était le guerrier qui par sa mort héroique se dé-
barrassait de ses souillures et s’assurait le passage du Mictlan a la
Maison du Soleil puis au Flalocan; nourriture du Ciel et de la Terre,
il maintenait en marche la «machine mondiale». Sa féte était parfai-
tement & sa place en Tlacaxipehualizili, au sortir de l'obscurité, lors-
que, grace au lever du Soleil, le monde était complet et 'alternance
établie, lorsque aigles et jaguars ensemble partaient a4 la conquéte
de T'univers.

e} MAYAHUEL

Dans sa liste des édifices du Grand Temple, Sahagin fait état du
sacrifice de personnificateurs de Tequitzin et de Mayahuel. Peut-étre
ces mises 4 mort avaient-elles lieu dans le cadre du sacrifice des dieux
de tous les quartiers dont parle Duran. Cependant, étant donné qu’elles
font l'objet d'une mention particuliére, peut-étre s’agissait-il de tout
autre chose., On ne sait malheureusement rien de Tequitzin, dont le
nom signifie «Vénérable Charge». Quant & Mayahuel, elle était la dées-
se de Vagave. Recréait-on cette plante par son sacrifice? Ce n'cst pas
improbable. On permettait ainsi la naissance du pulque, dont la pé-
riode d’acquisition se situait dans la saison séche ',

f} LES SACRIFICES D'ENFANTS

Sahagun dit qu'en Tlacaxipehualiztli, on poursuivait les sacrifices
d’enfants aux Tlaloque. Ces sacrifices n'avaient de toute évidence au-
cun rapport avec les cérémonies propres a la vingtaine: ils étaient
lies a I'année réelle et avaient pour but d’assurer l'arrivée des pluies.

* * *

En conclusion, Tlacaxipehualiztli était bien la féte du Soleil levant,
comme le laissait déja prévoir l'identité du patron maya de la ving-
taine. On réactualisait la victoire de Mixcoatl et de ses trois fréres
sur les 400 Mimixcoa, victoire qui eut lieu lors de 'émergence de
l'astre du jour. C'était le début du jour et de la saison séche, celle
otl on faisait la guerre . C'était le début de la moisson: on rentrait
a la fois la récolte des dieux et celles des hommes. Les cérémonies

113 SgLER {1902-23), 2. 595-8.

4 Carrasco (1977), 280.
115 Torquemana (1962}, 2: 299,
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de la moisson se poursuivaient d'ailleurs pendant les trois vingtaines
suivantes, avec des rites particulierement significatifs en Huey To-
zoztli. Et, ces vingtaines se situant en mars —avril— mai en 1519, le
calendrier solaire était bel et bien décalé.

Une altime observation. Les sources, de provenances diverses, pré-
sentent des données qui, dans certains cas, paraissent & premiére vue
tres différentes les unes des autres. Mais au fur et & mesure qu'on
avance dans leur étude, que les significations se dégagent plus claire-
ment, les divergences se résorbent. Elles deviennent finalement tout
simplement des variations sur un méme théme, &4 la maniére de va-
riantes d’'un mythe. Mises ensemble, elles enrichissent singulierement
I'image et le sens d'une féte qui, au demeurant, était trés répandue
en Mésoamérigue,
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