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LE JEU ET VICONOGRAPHIE MOCHICA

ANNE MARIEHOCQUENGHEM, Paris

Un jen mochica

En 1941 une vive discussion s’est engagée entre Larco Hoyle et Vivante, 2
propos de 'interprétation d’une scéne présentée sur un vase mochica qui avait
été déposé entre -200 et 700 dans une tombe de la cbte nord du Pérou. Dans
un paysage désertique des personnages sont assis deux par deux et face 3
face; dans une main ils tiennent un haricot et dans I'autre des bitonnets; entre
eux sur le sable se trouvent des haricots et quelques bitonnets éparpillés
(fig. 1). D’aprés Larco, cette scéne représente des scribes, d’aprés Vivante elle
figure des joueurs.

Larco Hoyle (1934, 1937, 1938—39, 1942, 1943, 1944, 1946, 1965, 1966)
soutenait que les Mochicas utilisaient une sorte d’écriture «idéographique».
A P'aide de poingons, des traits et des cercles étaient inscrits sur des haricots
appelés «pallares», (Phaseolus lunatus). Des messagers couraient en se relayant
pour transporter les messages qui étaient déchiffrés par des scribes, puis con-
servés dans des monticules de sable, 3 I’abri des vers. Les «pallares» présentés
sur les vases mochicas sont marqués. Les «pallares» anthropomorphes symboli-
sent la dynamique du message. Les personnages qui courent dans le désert
sont des messagers et ceux qui sont assis et tiennent des «pallares» et des
bitonnets sont des lettrés. Les bitonnets servent & construire la grille qui
permet d’ordonner les «pallares» et de les lire, accessoirement ils peuvent
aussi servir d’instruments pour les enterrer ou les déterrer. La thése de Larco
est basée sur des arguments trés fragiles et parait insuffisamment étayée. Les
«pallares» ont naturellement des taches et ce sont sans doute ces taches natur-
elles, et non pas des marques, qui sont représentées dans l'iconographie
mochica. Les «pallares» peints sur les vases ne sont pas assez différents les uns des
autres pour pouvoir servir de support a une écriture, ils peuvent cependant
indiquer des valeurs (Muelle 1942). Cicino Aguilar nous a raconté que
lorsqu’il était enfant, dans la région de Huaraz, il triait les «pallares» de sa
mere pour mettre de c6té ceux qui présentaient des taches rares et qui possé-
daient donc de la valeur pour les jouer avec ses camarades.
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Pour Vivante (1941, 1942, 1943, 1944, 1946, 1948, 1958—59) et Romero
(1941, 1943) soutenus ensuite par Rowe (1942), Kutscher (1950, 1951), Hissink
(1950), ces scénes sont a interpréter comme des représentations d’un jeu de
hasard. L’argumentation de Vivante est fondée sur une étude des anciens jeux
incas, tels que les décrivent les chroniqueurs, et des jeux indiens actuels, tels
que les observent les ethnologues. Il a analysé la Chucana, le Tanaco (Cobo
1890. 95 t. IV p. 228), I’Aucai, Apairalla (Morua 1922 1. II p. 13), ’Awarkun-
den ou Lliiqiin des Araucan (De Augusta 1934 p. 335, Moesbach 1930 c. 1
p. 4, n. 2), la Amuica des Pampa (Vivante 1943), ’Ancho du Nord Ouest
argentin (Lafone Quevedo 1927), le Sukd ou Chuké des Indiens du Chaco,
Pilaga, Ashluslay, Mataco, Toba, Tapiete, Chiriguano, Chané et Choroti
(Nordenskiold 1910, 1919, Rosen 1924), les jeux du nord du Pérou qui pour-
raient étre des réminiscences de I’Apaitalla (Urteaga 1928 p. 101, 102, Romero
1943). L’Awarkunden se joue en jetant des haricots dont une face a été peinte
en noir et en comptant les points avec des bAtonnets. Le Chuké se joue en
jetant des bitonnets qui forment, en tombant, une figure dont la valeur
permet d’avancer d’un certain nombre de cases un haricot non retouché.

Nordenskisld (1919 p. 156) avait noté la ressemblance entre le nom Chuké
ou Chuquanti chez les Chané, et le nom Chuncara chez les Incas d’aprés Cobo
et Garcilaso de la Vega. Sur la base de ces rapprochements il avait émis
I’hypothése de I’origine quechua du jeu des Indiens du Chaco.

Vivante (1942, 1946) percoit davantage de rapports entre ’Awarkunden et
les scénes mochicas. 1l revient ensuite sur sa premiére interprétation et recon-
nait qu'il est difficile de déterminer avec certitude la fonction des «pallares»
qui peuvent aussi bien servir de dés ou de marques, et, en conséquence, la
fonction des bitonnets (Vivante 1958—59). Pour Iui, le jeu mochica comme
I’Awarkunden et le Chuké devait avoir un caractére propiciatoire dans le
cadre des rites de fertilité agraire.

Kutscher (1950 p. 79—80) compare lui-aussi les scénes mochicas au jeu du
Chuké.

Hissink (1950) rappelle une fois encore les relations entre les scénes mochicas
et le jeu du Chuké, reprend les arguments linguistiques de Nordenskiold,
attribue une origine andine au jeu du Chaco, et suppose que pour les Mochicas
comme pour les Indiens aujourd’hui ce jeu devait avoir le sens d’un rite
agraire.

D’aprés les données iconographiques il nous semble que les «pallares» utilisés
dans le jeu mochica ne sont pas retouchés et peuvent effectivement servir de
dés ou de marques. Les bAtonnets sont, dans certains cas, éparpillés sur le sol
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comme s’ils avaient été jetds. Dans les scénes peintes, les joueurs tiennent les
deux bras levés dans un geste large, et peuvent aussi bien jeter leurs bitonnets
que leurs «pallares»; ils tiennent indifféremment les bAtonnets et le «pallar»
dans la main droite. En fait dans les scénes représentées en deux dimensions
la main droite se distingue mal de la main gauche. Comme nous ne penson;
pas que Jes Mochicas poussaient le réalisme jusqu’a représenter des gauchers
nous avons tendance A attribuer ce fait 4 un défaur de perspective, Pour’
savoir si ce sont les bitonnets ou le «pallar» qui sont tenus dans la main
droite et jetés, il faut retrouver une représentation de joueurs en trois di-
mensions. Nous avons trouvé un joueur modelé sur un vase qui appartient
a la collection du Museum fiir Vslkerkunde de Berlin numéro VA 3815
(Schmide 1929 fig. 141, Kutscher 1950 ph. 21 et fig. 3). Le personnage tient
les bitonnets dans sa main droite levée et un «pallar» dans la main gauche
baissée.

\ K;,trsten (1920, 1930 p. 36—37) a noté que les Indiens du Chaco commencent
a préparer des bitonnets qui vont servir de dés, aprés I’équinoxe d’automne
qui marque le changement de saison. Les Indiens jouent chaque année, au
moment ou les fruits de la forét se font rares, quand manquent ceux, de
«l’a.lgarrobo» (Prosopis alba), qui forment la base de leur nourriture, Les
Il.ldlens expliquent que ¢’ils se mettent 3 jouer avec animation, c’est pour
?udet: les nouveaux fruits & marir, 3 se multiplier, pour s’enrichir. Dans le
jeu il y a toujours un gagnant i qui la chance sourit. Cette chance sera
parta'gée par toute la communauté. Malgré son apparence le Chuké n’est pas
un simple jeu de hasard: clest le «mohsek», lesprit de «l’algarrobo«, qui
anime les bitonnets et indique & travers le jeu Pavenir. ’

Quelques deux mille ans et la cordillire des Andes séparent, dans le temps
et c_ians Vespace, les Mochicas des Indiens du Chaco. Les premiers étaient des
agr:culFeurs qui pratiquaient lirrigation, les seconds sont des chasseurs collec-
teurs. ‘11 est donc tres difficile, sur la seule base d’un paralléle formel, de
soutenir que l'action ludique représentée sur les vases avait la méme sig;lifi-
cauon pour les Mochicas et pour les Indiens du Chaco. Avant de suivre
Vlvar}te, Kutfcher et Hissink qui n’ont pas hésité a supposer que le jeu
mochica devait avoir une fonction propiciatoire dans le cadre des rites de

fertilité ire, i i
h1'te agraire, il faut s’interroger sur le sens de ensemble de I"iconographie
mochica dont font parties les scénes de jeu.

Liconographie mochica

" . .
L’iconographie mochica est présentée
b

d’une part sur 1

. certains corps de
, .

morts et sur du matériel funéraire, d’autre

part sur des murs de temples.



328 Hocquenghem, Le jeu et 11cOnOgT&pt T

Un corpus photographique de plus de 4000 piéces en céramique, conser-
vées dans les collections du Musée de 'Homme de Paris, du Museum fur
Volkerkunde de Berlin, du Museum fiir Volkerkunde de Hamboursg, de
'Ubersee Museum de Bréme, du Rautenstrauch-Joest Museum de Cologne,
du Museum fiir Volkerkunde de Munich et du Museo Nacional de Antropo-
logia y Argueologia de Lima, ou publiées dans les ouvrages qui traitent de
P’ancien Pérou, a été constitué puis analysé (Hocquenghem 1973).

Ce travail nous a conduit 3 faire quelques remarques sur Porganisation de
Piconographie mochica. Les différentes représentations ne sont pas indépen-
dantes les unes des autres. Chacune peut étre replacée dans le contexte de
Pune ou de lautre des quelques grandes scenes complexes. Cest le cas du
joueur modelé (fig. 3) qui fait partie du théme traité dans la scene complexe
(fig. 1). Chacune de ces scones est susceptible d’étre reprise un grand nombre
de fois dans toute sa complexité, ou dans chacun de ses dérails 3 laide de
moyens d’expression artistique variés, sur des supports de forme ou de nature
différente (fig. 1, 2, 3 et Larco Hovyle 193839 fig. XXIII, XXI, 1943 No. 122
p. 284, 285, 291, Rowe 1942). Chacune des actions présentées est sujette & une
on, elle peut se jouer dans un monde «fabuleux» ou dans

double représentati
es personnages dans les scénes peintes sont des dtres

un monde «réel», !
. o , N .
mythiques, celui qui est modelé est un étre humain.

La structure interne de cette iconographie implique qu’une méme logique
doit rendre compte de Pensemble des représentations, comme des différentes
scénes et encore de chacun de leurs détails. Si nous proposons, comme Vivante,
Kutscher et Hissink, d’interpréter les scenes de jeu comme des rites agraires, il
faudrait que les autres scenes de l'iconographie mochica se laissent elles-aussi,
1u moins 4 un certain niveau, expliquer par un rite agraire. 1} faut donc
sattacher A reconstituer le sens global de I'iconographie. Celui-ci pergu, il sera
possible 2 sa Jumiére d’entrevoir la ou les significations de chacune des scénes
en particulier (Hocquenghem 1977 a).

Les images sont incapables de se dépasser, de s'expliquer elles-méme. Si
nous nous posons des questions 3 propos de leur sens et de leurs fonctions,
Cest A nous de répondre en les interprétant. Interpréter des images d'un autre
univers, cest aussi, quelque soit leffort d’objectivité que nous tentions,
reflter le notre. Pour réduire I'inévitable part de subjectivité dans notre
tentative d’interprétation de Iiconographie mochica, nous avons essayé de

nous replacer dans un monde proche de celui des agriculteurs andins.

Dans les Andes, le paysage est €n escalier, aux marches contrastées qui
descendent de ’est vers L'ouest, du levant vers le couchant, des montagnes vers
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s A Aot i
’océan. Cette région est soumise 4 |alternance d’une saison humi ’
Foctan, et o e o 1son humide et d’une
; S 1 s , essaire 2 'irrigation des champs descend des And
: n s Andes
ans les vallées puis va se perdre dans le Pacifique. Les agricul i
en partie déterminés i Bl i oo
en | par cet environnement et leur vie dans cette nature doi
‘ ‘ ure doit
in ueaner le}ll'fs systémes de représentations symboliques. Ces conditio
‘ / . _ . ns
naturelles qui faisaient partie du cadre de vie des Mochicas et qui devai
marquer leur comportement et leur ¢ : - los
e nioordar e o pensée, sont restées les mémes pour les
ujourd’hui. Le prés i
e o weons présent peut donc nous aider & pénétrer dans le
passé, Pour reconst uer un monde proche de celui des Mochicas, il faut entrer
1 es
ndiens Quechuas ou Aymaras et dans celui plus éloigné
tans plus éloigné des
Dans ce b
Dans ce ut, flous avons rassemblé les observations que nous avons pu fai
cours j .
cours ¢ e CEX slejours dans les Andes en 1957 et en 1972 et réuni les infor
ions des ethnologues et des eth istori rees
: no-historiens sur le
tlons de s coutumes et les croyances
Les diffé ¢ i
-t cclilfflerer%tes scénes de I'iconographie mochica ne nous ont pas
raiter de la v idi i e
raic le quot,ldlenne et profane, mais de la vie cérémonielle et salzrée
nous i .
ont semblé illustrer des mythes et des rites (Hocquenghem 1977 a)

Puisque 1 i
matér'qlf ce’tte. iconographie est présentée, dans la plupart des cas sur du
1e ’
matéricl unera1rle, nous avons d’abord supposé qu’elle était en relation avec
S ” .
les mor \ avei e; roles qu’ils avaient tenus de leur vivant et ceux qu’ils
nt remplir dans l'au-dela
4. Nous avons d ¢
povaent plir onc tenté de retrouver |
attribuées aux ancétr i .
. es mythiques et aux déf
. unts dans | i-
sion andine» (Hocquenghem 1977 b, 1979 a). T eremen

L’étude i 1 uni
e des relations qui unissent les hommes 2 leurs ancétres dans les
ous a permis ensuite de réali
e réaliser que les myth i
. es et les rites en
avec la mort, le sont aussi avec la vie. o reeport

Les myth ] i
es 1 i
et Phén};mé et les rm;s adndms paraissent établir des paralléles entre le cycle
nes naturels, des astres i
. et d i
e o bt o , : des saisons, le cycle de la reproduction
eerures e p S cycle de la vie et de la mort des hommes. Plusieurs
vent don 1 ’ '
iy, il ¢ etre.fa/ltes d’une méme scéne. Jouée par des ancétres
Ty ;‘l est a considérer comme un acte d’instauration, le modéle
, bl
Com e r.tperpem.er‘ Jouée par des hommes, clle peut a Ja fois avoir le
ite 2 . \ D
e dun ¥ graire qui tend 4 assurer la fertilité animale et végétale et
as . NP
oun passage, qui tend a faciliter la traversée des diffé ¢
o es différentes étapes de

Le rite ,
eut -
par le cycli Sefﬁ;cmer collectivement 3 un moment de ’année determiné
e naturel ou se : . rmine
i . . pratiquer en privé a |’ ; .
imposées par la vie, & chacun P a Poccasion de circonstances
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Les mythes et les rites peuvent avoir pour origine des réalités historiques
et leurs célébrations peuvent étrc observées 3 un moment donné et de 'ex-
térieur, comme un événement particulier.

D’aprés cette interprétation du sens de iconographie mochica, chaque scéne
doit illustrer un comportement rituel andin, dont la signification peut 8tre
éclairée par celle d’un comportement semblable observé par des chroniqueurs,
rapporté par des ethno-historicns, ou décrit par des ethnologues.

De nos jours, comme 2 I’époque inca, les comportements rituels se mani-
festent & occasion des cérémonies qui se déroulent chaque année suivant le
méme cycle. La corrélation entre le calendrier des tiches rituelles et celui des
tiches agricoles, bien que les cérémonies solent trés nettement en relation avec
'agriculture, n’est pas facile a établir du fait que dans les Andes, les périodes
de I'année propices aux semailles varient d’une région i 'autre et suivant les
altitudes. Théoriquement, d’aprés le calendrier rituel, il n’y a qu’une seule ré-
colte par an; pratiquement, suivant les conditions naturelles, il peut y en avoir
deux (Guaman Poma de Ayala 1936 p. 235-260, 1130-1167). Le calendrier
rituel andin se trouve donc étre aussi bien ou aussi mal adapté au cycle naturel
des vallées de la cbte qu’ a celui des hautes terres. Les chroniqueurs décrivent
chacune des douze cérémonies qui s’effectuaient pendant les douze mois de
’année inca. Bien qu’ils ne s’accordent entre eux, ni sur les noms des mois incas,
ni sur la corrélation entre ceux-ci et les mois espagnols, il est possible de re-
constituer le calendrier cérémoniel inca en tenant compte du fait que les rites
les plus importants avaient lieu aux solstices et aux équinoxes. Ces événe-
ments, faciles 4 observer, devaient déterminer le calendrier des tAches
sacrées et profanes. Aujourd’hui, ces tAches sont réglées par le calendrier des

féres de I’Eglise.

Nous avons pu établir des ressemblances, non pas entre une scéne complexe
et un rite inca encore célébré de nos jours par les Indiens, mais entre toutes
les scénes complexes de 'iconographie mochica et les rites pratiqués chaque
année suivant le calendrier cérémoniel décrit par les chroniqueurs, dont cer-
tains sont encore observables de nos jours. Une continuité au niveau formel
des cérémonies indique qu’une certaine continuité devrait aussi se retrouver
au niveau de leur sens. La signification des mémes rites doit s'tre en partie
conservée malgré la longue histoire et le choc de la conquéte. Nous avons
tendance 4 nous baser sur ces continuités pour tenter de comprendre la signi-
fication des scénes mochicas, mais des changements sont & constater, 3 ana-
lyser, et, dans la mesure du possible, 4 expliquer (Hocquenghem 1978 a, b, ¢,

1979 a, b, ¢).

d’arge 1
gent» mais des cochons d’inde.
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A travers notre recherche sur Je se
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mations ethno-historiques et ethno-

Le jen et le calendrier cérémoniel

Chaque année pendant Je mois qui suivait |’
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A ce moment de I'année la nouvelle récolte n’
nourrir ses sujets I'Inca devait faire OUVTIr ses
d.e l.’e.mplre. Guaman Pomg de Ayala ne d01§
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dit que les Indjens
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Cobo (1653 ed. 1890-95 L III p. 174—175) rapporte l'origine du nom
«Guayro»: parmi les femmes de I'Inca Tupa Inca Yupanqui il s’en trouvait
une d’origine Guayro qui était d’une extréme beanté et qu’il aimait et favori-
sait plus que son épouse légitime ... Une fois quil reposait dans la vallée de
Yucay il se mit & jouer avec certains seigneurs a la Pichca, une sorte de dé.
Il avait presque gagné tout le jeu, il lui manquait seulement un point, las.
Sl ne turait pas l'as il ne gagnait rien, et sl le tirait il gagnait
le jeu était terminé. 11 dit alors 4 la dame Guayo qui était présente: «Soeur, un
point me manque pour gagner le jeu, que ferons-nous? Si tu veux que nous
reprenions au début, nous recommencerons, sinon, jouons en ton nom Si
cela te plalt». Bien quelle vit que lenjeu était de grande valeur, elle lui
répondit: «Bien Seigneur. Jette le dé en mon nom et dis Guayro et Guayro
sera 'as». L’Inca dit: «Allons donc, en ton nom, que l'on gagne
ou que 'on perde». Et comme le roi jetait le dé, les présents 4 voix hautes
dirent «Guayro, Guayro». Et quand le sort tomba, ce fut las, tout ce qui
était demandé. L’Inca et les seigneurs étaient heureux et la dame encore plus.
L’Inca lui donna plus tard le joyau qu’il avait gagné. Puis, I'Inca ordonna
que le numéro I porte le nom de Guayro dans toute la terre en souvenir de
la chance et du profit qu’il fit au nom de cette dame. De cette maniére,
jusqu’au jour d’aujourd’hui, dans la plus grande partie du royaume on appelle
le numéro un «Guayro», comme nous disons as. Par ailleurs Cobo (1890—1895
L IV p. 228), note que la Pichca était comme un jeu avec un dé de cing points;
la Chuncara érait comme un jeu avec des haricots, un damier, une pierre plate
dans laquelle écaient taillés cinq trous, et un dé. Suivant la fagon de tomber

du dé, les haricots avangaient dans les cases.

Garcilaso de la Vega (ed. 1953 L II p. 117) se souvient qu’avant 1560,
«Chunca» signifiait dix, mais aussi n’importe quel jeu, «Chuncasum» voulait

dire jouer et le «Chunca Camayu» était le joueur.

Bertonio (1612 ed. 1956 1 p. 162, 273, 1I p. 42, 92, 163, 270) traduit
«Chunca» par «Tagua» de bois. «Pisca» est un dé de bois, avec lequel les
Indiens jouent 3 un jeu qui ressemble au jeu de dame. «Phisca» est un dé de
bois avec lequel les Indiens jouent a la «Taua». «Phisca-sina» est un dé ou
«taguas des Indiens. «Phisca-Sitha», «Pisca-Sitha» veut dire jouer a la «Tagua»
et «Huayru-Sitha» jouer avec de petites pierres en les faisant successivement
passer dans des trous, d’apreés les points obtenus avec un grand dé de bois. On
exprimait encore I'action de jouer A ce dernier jeu par les verbes «Huncu-Si-
tha», «Halancola-Sitha», «Halancola-Tha». 1l s’agit d’un jeu de hasard compre-
nant une table divisée en différentes cases ou «Halancola», dans lesquelles on
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fait passer, suivant certaines régles, de petites pierres d°

avec le dé de bois (Rivet 1926 p. 396). apres les points obtenus

Juan et U]]Ofl (1748 1II p. 549) fapportent que «Guayro»

de dé dans un jeu de hasard appelé Pasa. Le dé dans o jen désigne un coup
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origi ine et que les Incas comme les Indiens du Chaco jouent, chaque

e
inne ,t,n attendant la nouvelle récolte dont dépend le sort de 1a coqm
aute, per 1 .
MOChicas,ixmett.el;t de. supposer que les Mochicas avaient un jeu rituel. Les
~auss aevatent jouer aprés ’équi '
€s ’ i

rheolse sbomos ! Jou P equmloxe, dans le but d’obtenir une
o0 1€ abondan € prevorr, suivant le déroulement du jeu, le sort qui
ait reserve par leurs ancétres pour 'année & venir , ™

Le jeu et les vites funéraires

St le jeu était bien un

» Jeu acte rituel pratiqué ¢ i
jouer fajst . o prauqué chaque année aprés I'équinoxe,

es rites funérajires.

n L0 . .
meq; Jlsdl?alayent. La nuit suivante ils attendent
u défunt qui, disent-ils, doit venir manger
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et boire. Quand ils sont saouls ils disent que ’dme est 13 et lui offrent de
I'alcool. Le lendemain ils décrétent que cette 4me est arrivée au «Zamay
huaci», la maison du repos et ne reviendra plus. Ce rite funéraire, le «Paca-
ricuc», peut dure cinq jours pendant lesquels, dit Arriaga, il faut jeliner en
s’abstenant de sel, de piment, mais en mangeant du mals blanc, de Ja viande,
et en jouant 2 la «Pisca». Ce nom vient des cing jours. La «Pisca» se joue
avec des bitonnets rayés. D'aprés ce que comprend Arriaga, ce jeu n'a pas
d’autre but que de tenir les joueurs éveillés. Villagomez (1919 p. 171) reprend

mot 4 mot cette description de la «Pisca».

Dans le journal de Marcos Jimenez de la Espada, a la date du 3 février 1865
se trouve mentionné le jeu du «Guairo» en relation avec les coutumes funé-
raires dans les Andes du nord, la région de Papallacta en Equateur. Les biens
du défunt sont joués au dé 2 cinq faces et deux bases. L’enjeu sagné est con-

sommé par I'ensemble des participants au rite.

Ambrosetti (1902 L. LIV p. 83} indique que dans les Andes du sud, la ré-
gion de la Puna de Jujuy en Argentine, les Indiens jouent a la «Taba». Le
jour des morts les parents se réunissent au cimetiére et étendent sur la tombe
un poncho sur lequel on dispose les aliments offerts au défunt. Le plus vieux
des assitants dirige les priéres, entre de continuelles libations d’alcool et en
aspergeant la terre qui recouvre le cadavre. Ensuite, au moyen d’un systéme
trés original, ils essayent de choisir la priere la plus propice, et, dans ce but,
ils jouent & la «Taba» en la jetant par dessus la sépulture. Celui qui gagne
prononce la priére les bras en croix tandis que celui qui perd fait une dé-

monstration de son affliction.

Boman (1908 p. 519) informe que dans la Puna de Jujuy, au moment du
lavage des effets du défunt, des personnes désignées jouent 2 la «Tabas.

Karsten (1920 p.74—85, 1930 p.7-26, 1957 p.242—257) et River (1926
p. 385—401) apportent de trés intéressantes informations sur le jeu du
«Guayru» ou «Huayru», de la «Pischca» et encore de la «Taba» tels qu'ils
sont joués pendant les veillées funébres en Equateur, au Pérou et en Bolivie.

Les joueurs de «Guayru» se placent face 4 face de part et d’autre du corps
du défunt et se lancent avec de grands gestes un objet en os ou en bois de
quelques six 4 dix centimétres de long, en forme de pyramide & base tron-
quée qui présente, suivant les régions, quatre ou six faces. Le dé décrit*par
Karsten et le dé d’Azogues décrit par Rivet ont quatre faces, le dé de Deleg
décrit par Rivet a six faces. Les faces portent chacune un nom et un nombre
différent de petites marques, des cercles et des points, et le dé héxagonal a
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une face lisse. Les biens du morrt, ses animaux sont I'enjeu de Ia partie. O
. i .. . g rtie.
joue tout d’abord le bétail puis les volailles, enfin les cochons d’inde. Si | dI}
. ) .Sile
tombe sur la base et demeure vertical, le joueur a beauc d :
gagne. Si le dé tombe sur I'une d oup de chance et
gagne. ur P'une des faces marquées, il dojt payer le mont
. ) ant
indiqué en argent qui servira i acheter Palcool qui sera consommé d
pendant

L’en;j i
Jeu, quel que soit le gagnant, est partagé entre tous les participants

Demetrio Roca i ; .
de Folklore des inf:fr:lliﬂ:rrll?:itlle(sliiisl)léfsu?lile‘Ijansdles 'fxl‘ccih’ive‘s Peruanos
Cuzco. Il décrit la cérémonie du «Pisqay» ou né ffsé ans le département du
dé de pierre allongé dont une extrémitz est Jleu lcer mome].’ La Pisca est un
bases sont carrées et Jes quatre faces sont traP lus ‘Czllrlge que lautre. Les deux
vaut dix et Lautre cing, «piscar, Les quatre pfzzc:; 365, AL.? base la plus large
tro; . e cOg. valent, un, deux
o Snzrincrlrlllez/zt: r;:slzoliet q:atx;e ,est compté huit. Un «contador», un com,ptable,’
différentes o uel‘lcoteldu mor?. Il demande du majs de couleurs
douze hommes o. do?lze f es points, Les Joueurs se répartissent en deux camps,
joueur 3 I'autre. Les poin:?(;::s}'lfn «Servicio», un a,ssista‘nt, passe le dé d’un
ct leur somme constitue el b mmes sont comptes puis ceux des femmes
jouer. Sl exeidons n ¢ «tbra ajo», ‘le travail. Tous les assistants doivent
recommencer un jey. Le ombre les V,lr.lgt-quatre premiers joueurs, il faut
réprimandds parce ql;’ils zogagziants récitent des .priéres, les perdants sont
parents du défunt ne joue ?t 1ts «ne p,as vouloir prier». Les trés proches
chaque fois que som lle diI; Ip;as.f Dans d autres cas des priéres sont récitdes
I’as sort et grattent la téte.dual}o(:;lres participants crient <<Way10,> quand

«T’oqo» et le co
mptable touche [e ;
. e jo . .
falta», il manque. Le je joueur avec sa ceinture en disant «falta

. 4
;.onse.rve dans une famille qui le préte
e mai *égli i

re ou dans | église, et il peut étre retajllé
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Penaherrera et Costales (1959 p. 118-119) donnent lorigine des noms des
six faces du dé des Salasacas de Equateur qui ressemble au dé de Deleg
publié par Rivet. L2 Mama Pichka avec 16 cercles, vient de cing; le Chuscu

Quimsa avec 3 cercles vient de trois; Ishcay

avec 4 cercles vient de quatre;
n vétu). La

avec 2 cercles vient de deux; Llatan avec I cercle vient de nu {no
face Huayllo a un gros cercle avec deux petits cercles concentrique
petits cercles concentriques.

s et encore

un cercle moyen avec deux

Hartmann et Oberem (1968) se sont intéressés au jeu du Huairu dans
la région de Sigsig province d’Azuay en Equateur. Leur informateur dit que
P’on joue pendant les veillées fundbres avec un dé, un damier et des marques
devant un «cuadro de animas», un tableau d’Ames. Les dés de la région de
Sigsig ont six faces comme Ceux décrits par Rivet et par Penaherrera et Costa-
r en feuille d’agave a été dessiné par 'informateur et mesure
de long sur 14 de large. Les cases sont des maisons ol I'on
arrive en suivant deux chemins, I'un court et I’autre long. Les marques sont
des grains de mais ou des haricots. Il y a deux chefs de jeu qui jouent les
premiers. L’enjeu est de Vargent ou des pritres que doivent réciter ceux qui
perdent. Si de l'argent est gagné il sert 2 couvrir les frais de la cérémonie.
1l nous semble que le tableau d’ames n’est pas un accessoire en relation directe
avec le jeu du Huayro mais fait partie d’une maniere plus générale des
veillées funébres et des cérémonies du jour des morts. En effet, au Pérou, des
tableaux d’Ames sont dressés dans les veillées funébres par des familles ou se

de la Pichqa, le lavage des effets du mort, mais ou le
vu que dans des familles plus

les. Un damie
quelques 22 cm

pratique encore le rite

jeu ne se pratique plus. Par contre nous avons
la Pisca se pratique toujours mais les tableaux d’dmes

2 Wallparimachi 1955). 11 faudrait plus d’informations
our pouvoir déterminer sils sont, ou non, liés au
jeu du Huairo ou Pishca, et sils sont d’origine andine ou espagnole. Quoi
qu'il en soit ces représentations d’os, de crines, de squelettes, de «Santo
Muerte», sont des images d’ancétres dont les esprits présents sont invoqués
pendant les veillées, les enterrements et les jours des morts (Cavero 1955).

Carmen Mufioz Bernand, avec qui nous étudi
des anciens rites andins, posséde un dé de Huayro (fig. 4). 1l a été acheté a

Pindilig province de Cafar dans la sierra sud de PEquateur. 1l mesure huit
sa base a quatre centimetres de diamétre et sa face supé-
rieure deux centimétres de diamétre. 11 a six faces tatérales qui présentent des
marques semblables A celles des dés publiés par Rivet, Hartmann et Oberem et
décrits par Penaherrera et Costales. Carmen Mufioz Bernand pense que jus-
qu’a une époque trés récente on jouait encore au Huayro 2 Pindilig mais que

conservatrices le jeu de
ne sont pas installés (Roc
sur les tableaux d’dmes p

ons les survivances actuelles

centimétres de long,
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cette coutume 2 maintenant disparu. Son dé appartenait 3 Mama H i i
a dit avoir joué au Huayro au-dessus du ventre des morts et a ex (l).tanfla qui
ment on comptait avec les grains de mais. Cette vieille femme aré) l.qlie iiolm_
le prétait quand on le lui demandait; elle I'a laissé & noct ariie 2:11;1 e1 éet
parce qu’elle pensait qu’a sa mort son fils allait le jeter et? il elt inologue
que quelqu’un qui s’y intéresse le conserve. > €L quit valait mieux

I.l est possible de résumer les traits principaux du jeu funérair di

se joue 3 la mort d’un adulte par les hommes et par les femmes. Il ‘}:“ n I}
en b91s, en os ou en pierre, 2 plusieurs faces de valeurs diffe’ren‘tes u:tdun 'de
en pierre, en b(?lS, en feuille d’agave ou encore dessiné sur le sol, des m ques,
graines ou petites pierres. Les biens du défunt sont I'enjeu ’des ties o
aUJou.rd’hm les participants versent de 1'argent pour aider a cou 'palrtlefs i
des rites funéraires. Le jeu, malgré son apparence, n’est pas un sit;lrl . r;:ils
hasard. C’est Iesprit du mort qui manifeste sa volonté en ermettp a6
de retomber de maniéres différentes. Le but du jeu rituel escpd’a'd a;E -
mort en l}li permettant de passer dans I'autre monde. En éch:mI eerd fme o
vice, celui qui 2 rejoint la «maison de repos» favorise les viv’cf).ntseeCe lser-
accordant ses richesses. Le gagnant doit partager sa chance avec ses pa nites
en consommant avec eux les biens du défunt. pertenare?

Le jeu est 1 c 1
d,ime:prét len ;él?tlog avec les pratiques de divination puisqu’il permet
er les désirs du mort. Ce ¢ 1vi
: . caractére divinatojge du j
Finterpréter | : : ' jeu est encore
oo Wlor; tient compte du fait qu’aujourd’hui, Huayro, Huayru
ru, Wayluru, sont les n i ’ :
! oms actuels d’une graine d
: e couleur r
noire qui est su é é i ; e
pmtéggm o llnposee pgsseder des propriétés surnaturelles. Ces graines
protce e le mauvais sort, elles sont offertes aux ancétres mythiques
«Huacas», font partie des dé i ¢ et elles
e écoctions sensées donner des forces et elles
c . N .
o i ise ,Komme les grains de mais et les feuilles de coca, dans des buts
. Karsten (1957 1 ifi 1
( p. 191, 247) identific ces graines comme étant

celles de I’Erythri :
ythrina america i ,
Cytharexylon herrerae. na et Quispe (1969 p. 22), comme étant celles du

Dans l'ico i
nogr i
iy Sor%taphle. Imoc}nca, les bAtonnets qui remplacent les différentes
ombe (Do a;s/[oxes aux morts, ils figurent dans une représentation de
et McClelland 1979 fig. 7). Nous pouvons supposer que pour

les Mochi ;
1cas, jouer faisai i :
! 1T aussi parti 1
ment de la mort. partie des rites de passage célébrés au mo-

L’étude d 1 1 ifi
€ ia s1 nlflCQ. 10 1 i 1
4 tion du rite funéralre éclalre celle dLl rite agraire Sl

les Indien
s du Cha
co, les Incas et les Mochicas jouent aprés I’équinoxe

d automne au moment ou les reserves de nourriture s epuise est peut-etre
1 s P nt, c'es p
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pour aider le passage de P'ancienne récolte A la nouvelle. Les joueurs heureux
pourront faire profiter ’ensemble de la communauté de leur chance, signe
que les ancétres, en échange du rite effectué, vont accorder la récolte

abondante.

Le jen et I'echange

Le rite agraire et le rite funéraire font apparaitre que le jeu a une fonction
dans le cadre des échanges entre les vivants et leurs ancétres mythiques ou
leurs défunts. 11 a aussi une fonction dans le cadre de la redistribution des

biens de la communauté.

Cristobal de Albornoz (Duviols 1967) rapporte que 'Inca jouait des terres
avec les «camayos», ceux qui ont le pouvoir des «huacas», c’est & dire des
ancétres, et qui les servent. Ce sont des chamans ou des prétres. L’'Inca
permettait que ces terres solent mises en jeu, les prétres les perdaient et
en recevaient d’autres & leur place. Dans ce cas I'Inca jouait en jetant un
«machaguay», une sorte de serpent: trois cordons de laine terminés par une
petite bille, qui font penser en fait aux bolas actuelles. L’enjeu était des
«illos», sans doute les «illas», représentations des esprits qui animent les biens
et leur permettent de se multiplier, de fructifier. Lorsque I"Inca avait besoin
de restructurer les terres de l'empire, il utilisait donc le jeu pour se faire
rendre les biens des «huacas» et leur en offrir d’autres. Les prétres devaient
obligatoirement perdre, signe que les ancétres étaient d’accord pour ce
remaniement de leurs possessions. Le jeu rituel permettait en quelque sorte
d*¢tablir un nouveau contrat de jouissance des biens.

Cobo (Zuidema 1967 p. 42—43) raconte la suite de P'histoire de I'Inca Tupa
Inca Yupanqui et de la dame Huayro qui eurent ensemble un fils. Au moment
ou ce fils atteignit '’Age d’homme, son pére chercha un moyen de le pourvoir.
L’inca prévint alors les membres de son conseil qu’il allait jouer solen-
nellement avec son fils quelques unes de ses terres. Le conseil avait accepté
le jeu pour plaire & PInca. Des juges et des parrains du jeu furent nommés
et, pour donner plus d’autorité 2 la cérémonie, les nobles y participérent.
L’Inca perdit et son fils exigea que lui soit donné ce qu’il avait gagné: les
cinq villages Nunoa, Oruro, Asillo, Asangaro et Pucara de I'Urcosuyu, qui
se trouvent dans le Collao, les terres de la dame Huayro. Il semble que le
jeu rituel marque cérémoniellement 'entrée en possession de ’héritage.

Si le jeu représenté sur les vases avait une fonction semblable 4 celle que
lui attribuaient les Incas, il devait étre utilisé par les Mochicas pour légaliser
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rituellement les restructurations et attributions de terres, Ces échanges, ces
passations de pouvoir sur les biens matériels devaient &tre présentés comr;le Ia
volonté des ancétres mythiques qui s’exprimaient 3 travers le déroulement du
jeu, et non pas comme des décisions des membres de I’élite djrigeante.

Zuidema (1967) interpréte le jeu comme une représentat:

emlre les e’léme?ts rlnasculins et féminins, entre le hauf ‘:5‘13: Ea:sl,o ;]e S(fnni;:x:i
et le conquis, l'aigle et le serpent. Nous le vovons 5

rituel employé pour faire admettre un e’changeyde sefili]z:st ;Zn;r:i)il;sm;};en
des éléments opposés et complémentaires qui constituent le tout andin: ie
monde des ancétres et celui de leurs descendants, le haut et le bas qui form.ene
les deux moitiés d’une communauté, le féminin et le masculin. Dans le 'e:ut
de’ux groupes sont effec.tivement impliqués sous la direction de deux chjefs’
D aprés les images mochicas et les récits des chroniqueurs, ce sont les homme;
qui jouent. Aujourd’hui les hommes et les femmes, les uns face aux autres
participent au jeu. 1l faut remarquer que dans liconographie mochica le;
femn}ef ont une pl'act: trés réduite, qu’a I'époque inca elles sont présentes c)ians
les cefemomes mais jouent un réle secondaire, et qu'aujord’hui elles partici-
pent ega.le.ment avec les hommes au déroulement des rituels. Cette évolution
de la position de la femme dans Iz vie cérémonielle andine reste 3 étudier.

— P;ris, Novembre 1979—
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