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e syncrétisme désignait initialement 'intégration de dieux étrangers au

panthéon grec. On s’y référe aujourd’hui pour évoquer la formation d’un

systéme culturel 3 partir des interactions entre deux cultures ou plus’. La
mexicanité, fruit d’une synthése fort complexe de civilisations clairsemées dans
Pespace et le temps, résulte ainsi essentiellement d’une fusion originale des cultures
préhispaniques et espagnoles du X V¢ et XVI* siécle, elles:mémes syncrétiques.

En Nouvelle Espagne, le syncrétisme n’était pas seulement dirigé, il était
aussi et surtout spontané. Guidé, il naquit de 'emploi que les franciscains puis
les séculiers faisaient de symboles autochtones fortement similaires aux images
de la religion & implanter. Cette politique visait a favoriser et 4 accélérer la
conversion des Indiens car jouer sur les ressemblances facilitait I'acceptation d’un
culte qui paraissait familier et perdait par conséquent son caractére imposé?. Elle
consistait 3 supprimer les croyances ne pouvant servir de support a I’acquisition
de nouvelles conceptions’, 4 substituer les pratiques indigénes par d’autres
chrétiennes, néanmoins trés proches. Spontané, le syncrétisme consistait en
I’assimilation d’éléments, apparemment identiques, relevant des cultures en
présence, qui s’accomplissait indépendamment de I'initiative ou du contréle des
religieux®. Durant ces deux processus paralléles, le syncrétisme, certes canalisable
dans ses aspects externes, I'était difficilement au niveau idéologique et mental :
Padoption de symboles ou de pratiques n’impliquait pas la conservation de leur
signification sous-jacente®. La perte et Je maintien d’éléments qui venaient s’ajouter
ou fusionner avec d’autres jusqu’alors étrangers, supposaient effectivement un
phénoméne de réinterprétation au cours duquel des valeurs s’associaient a des
symboles qui perdaient partiellement ou complétement leur sens initial : les rites,
chrétiens ou indiens, étaient acceptés mais acquéraient une signification
complémentaire voire exclusive®. Il est donc ardu de déterminer aujourd’hui la
provenance des différents apports, d’autant plus qu’il est tentant d’identifier
comme préhispanique tout ce qui nous semble a présent étranger et qui,
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substantiellement conservé au Mexique, vient en partie de pratiques et de
conceptions jadis effectives en Espagne ou en Europe’.

L’unité formée par la vie et ]a mort fut 'une des conceptions les plus sujettes
au syncrétisme. Comme l’1nd1que Octavio Paz, les Azteques assimilaient
constamment ces deux éléments A un tout, aux phases récurrentes d’un méme
cycle®. Or, une telle imbrication de la vie et de la mort, quoique contraire au
dogme catholique qui présente le trépas comme la sanction du péché
originellement commis, coincide avec les certitudes paiennes perpétuées par le
peuple espagnol médiéval’. Bien qu’elle ne fiit pas encore profondément inscrite
dans la mentalité espagnole du Moyen Age, la notion chrétienne du sacrifice
concordait également avec celle des Indiens®. Réalisé de maniére personnelle et
dans Pintérét de tous'!, le sacrifice humain impliquait autant chez les Espagnols
que chez les Aztéques I'idée de rédemption. Pour ces derniers, il n’assurait pas
seulement la permanence du cosmos, la continuité de la vie, mais son émergence
méme'?. Le syncrétisme de conceptions analogues entralna tout naturellement
la fusion de leurs expressions, selon un mécanisme alors fort en vigueur en Europe.

L’assimilation du culte des saints a la tradition aztéque qui consistait en
I’adoration des dieux et des défunts, s’inscrivait ainsi dans la continuité d’un
processus qui se déroulait déja sur le vieux continent, notamment en Espagne.
L’extension du christianisme aux territoires celtes, germaniques ou slaves s’était
effectivement accompagnée de I’identification des saints aux dieux locaux
qu’étaient les héros et les ancétres. De telles concessions étaient nécessaires pour
que la religion chrétienne, au monothéisme ambigu, se maintienne et parvienne
a atteindre une population majoritairement polythéiste”. Un sort identique fut
réservé au christianisme médiéval car, pour tenter de lutter contre les superstitions
d’un peuple qui ne pouvait croire en une divinité abstraite, devaient &tre renforcées
les images de la Vierge et des saints. Le peuple ne cessa cependant d’associer les
ancétres aux activités journaliéres et saisonniéres. Ayant changé quelque peu
d’aspect et pris le nom de saints, les aieux continuaient d’étre des divinités a part
entiére ou des médiateurs, de caractére généralement utilitaire, entre Dieu et les
étres humains'. Afin de limiter la multiplicité et 'imprévisibilité des festivités
organisées en leur honneur dans 'ensemble de la chrétienté, les dates respectives
de leur célébration furent fixées au XI* siecle’. En Espagne, le jour des saints,
fété le 1er novembre, devint pourtant moins essentiel que celui des morts, célébré
la journée suivante. Les deux fétes finirent par fusionner®.

C’est ce méme syncrétisme, ancré dans les pratiques populaires, qui se
poursuivit en Nouvelle Espagne ou I'adoration des saints, mélée en Espagne 3
celle des défunts devenus divinités locales ou familiales, fut progressivement
assimilée au culte des dieux préhispaniques et au culte des morts incarnant des
divinités ou transformés en leurs messagers’. Cette fusion se manifeste
aujourd’hui encore dans le fait que I’autel privé, o sont mis cbte 2 cbte la Vierge,

56



Ctcie PerIT

le Christ et les saints, représente un panthéon plus souvent dirigé par I'un de ces
derniers ou par la Virgen de Guadalupe que par Dieu'®. Par voie de conséquence,
les repas et les dons faits lors de la féte des morts mexicaine relévent aussi de
traditions préhispaniques et espagnoles.

Bien qu’offrandes et banquets mortuaires soient des pratiques universelles, le
jour des morts, tel qu’il existe actuellement au Mexique, est surprenant. Son
originalité découle du métissage de pratiques autochtones et espagnoles dans
lesquelles ’Espagne ne se reconnait pratiquement plus.

En Europe, présents et repas sacrificiels faisaient sans aucun doute partie des
grandes coutumes paiennes de ’époque romaine. Le refrigerium, célébré lors des
anniversaires funéraires, constituait un véritable banquet organisé a la maison
ou sur les tombeaux en hommage 4 un défunt qui, censé présider les festivités, se
voyait symboliquement attribuer la place d’honneur. Ces agapes, cléturées par
des dons aux pauvres, trouvaient au quotidien un pendant plus modéré en
PPadoration des dieux lares, ancétres devenus des divinités protectrices du foyer®.
Ces usages se perpétuérent des siécles durant dans les milieux populaires
européens, notamment méditerranéens ; ils furent influencés par les fétes agraires
des civilisations celtes ou germaniques, et, comme ils n’impliquaient pas la
présence de prétres, tardérent 3 se faire reconnaftre par une Eglise qui tenta
finalement d’en limiter les débordements®. La féte des morts, dont la date fut
dorénavant annuelle, se célébra en Espagne par une messe, un repas familial et
des offrandes. Les ceuvres de charité qui accompagnaient les enterrements se
transformérent, par ailleurs, en de fastueux banquets. La nourriture et les
vétements offerts initialement aux pauvres et aux orphelins en échange de leur
participation 2 la procession funéraire, répondaient 3 deux objectifs : attirer la
bienveillance d’un dieu qui favoriserait et accélérerait le passage du purgatoire
au paradis, réaffirmer 'union et la supériorité sociale d’une classe ou d’une
famille?. L’ostentation fut peu a peu limitée en raison de la trop forte
prédominance qu’elle accordait au matériel sur le spirituel. Elle fut malgré tout
renforcée en Nouvelle Espagne pour impressionner les Indiens et se substituer
aux traditions locales®.

En fait, les Aztéques célébraient aussi trés souvent la mort puisque chacun
des dix-huit mois de leur calendrier incluait un hommage aux dieux et aux défunts,
marqué par des sacrifices et des dons®. Sahagin, Durén et Motolinia s’y référerent
de telle maniére qu’il est possible d’en garantir I'existence?. S’il est difficile de
discerner la signification profonde de ces cérémonies, on peut penser que certaines
dentre elles, ou d’autres qui nous sont inconnues, concernaient les différents
types de déces répertoriés?. Aux offrandes de fleurs et de mafs faites lors de ces
festivités s’ajouta par la suite le cceur des sacrifiés®. Sous le joug de la Couronne
d’Espagne, toutes ces célébrations furent remplacées par des manifestations
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chrétiennes, teintées de paganisme?. La teneur des offrandes fut en revanche
transférée au culte privé, peu & peu amplifié.

Si I’adoration des dieux et de I'ensemble des défunts se faisait de fagon
collective, la vénération des proches relevait du domaine de chacun. Etant donné
que le voyage des morts 3 Mictlan se réalisait par étapes, les Indiens leur offraient
a plusieurs reprises boissons, aliments, vétements et chaussures, censés repondre
aux besoins ressentis en cours de route, et, parfois méme, quelques graines de
cacao permettant 'achat de ce qui viendrait 4 manquer®. Avec 'avénement des
Espagnols, les offrandes publiques et privées fusionnérent pour voir ces derniéres
intensifiées, puis renouvelées par les apports culturels étrangers, en raison de la
similitude qui existait parfois entre les fonctions qu’Espagnols et Indiens leur
accordaient.

Tant pour les uns que pour les autres, les offrandes tendaient a faciliter le
voyage, le départ du défunt pour ’autre monde?. L’accés & I’au-dela ne se réalisait
effectivement qu’aprés avoir parcouru un long chemin, paralléle en Europe a la
période de deuil, dont le terme était marqué chez les Indiens par une mort rituelle
parfois encore célébrée®. Au bout de plusieurs jours, mois ou années, une croix
était placée sur la tombe du défunt qui avait atteint sa destination®’. Elle
symbolisait 'union des chemins partant des points cardinaux, ’arrivée a terme
du parcours de la vie terrestre®. Un mort trop pleuré ou mal honoré pouvait
tarder un certain temps avant de trouver repos dans I’au-dela et venait importuner
les vivants®. Les offrandes, comme on continue a le penser quelquefois, devaient
parer aux besoins et aux désirs pour neutraliser toute jalousie*. Chez les Indiens,
puisque la mort faisait partie de la vie, il aurait été injuste pour les défunts de ne
pouvoir bénéficier de leurs biens. Quant aux chrétiens, 'égalisation de tous devant
la mort et la perte des acquis auraient provoqué des poussées de jalousie. Chez
les uns comme chez les autres, les offrandes devaient donc satisfaire les envies et
empécher les morts vengeurs ou nostalgiques de tourmenter ou d’entrainer les
vivants dans leur monde par la transmission de maladies®. C’est pour ce motif
qu’elles étaient aussi destinées aux dmes seules, n’ayant personne pour les vénérer®.
Cette crainte face a 'errance des esprits s’est d’ailleurs perpétuée au Mexique,
dans les groupes ethniques restés isolés ou les strates sociales les plus basses, et,
jusqu’a une date récente, dans des villages espagnols reculés”.

En Nouvelle Espagne, I’amalgame des offrandes faites pour des raisons souvent
semblables donna des résultats différents a cause de la diversité des substrats
indiens et espagnols sur lesquels il se basait. Modifiés par des influences
postérieures, les présents varient dans le Mexique contemporain selon les zones
gcographlques, les ethnies et les classes sociales. Sileur origine est parfois difficile
4 déterminer, leur distinction en fonction de la fagon dont les personnes sont
mortes provient sans le moindre doute de coutumes préhispaniques parfois
toujours en usage®. En revanche, la teneur actuelle des offrandes, variant d’un
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lieu 3 I’autre, est 4 la fois espagnole et précolombienne. La proportion exacte des
différents apports est néanmoins difficilement évaluable”. Le pain des morts
dérive probablement de traditions autochtones puisque sa forme différe dans
certaines localités en fonction de la nature du décés auquel il est associé®. Les
friandises et les biscuits prennent pour modéles toutes sortes de choses et d’étres
vivants, d’aprés une tradition tant espagnole qu’indienne. Les sucreries datant
de I'époque précolombienne se sont maintenues grice a la substitution de leur
principal ingrédient — le mais ou ’amarante — par de la farine de blé ou de la
péte d’amande*. L’usage d’ingrédients européens tend cependant 4 se perdre en
faveur d’un retour aux composants traditionnels car c’est avec le huabutli, ou
amarante, que I’on élabore aujourd’hui les alegrias, confiseries autrefois sacrées.
Quant aux plantes servant & honorer et 4 guider le défunt vers la maison, on
utilise le zempoalxochitl, associé aux festivités mortuaires depuis les temps
préhispaniques”. De nos jours, encens, nourriture et fleurs se font plus rares
pour des facteurs essentiellement spirituels : & mesure que les générations se
succedent ou que le niveau social progresse®, les offrandes disparaissent ou se
transforment en des repas purement festifs.

Pour la majorité des Mexicains, la féte des morts a, en effet, perdu sa valeur
transcendantale®. Si son aspect extérieur a peu évolué, son sens profond a bien
changé. Le culte des Anciens a laissé place 3 une conduite qui n’est pourtant pas
gratuite : doublée au quotidien d’une relation familiére et ambigué avec la mort,
Iattitude de nombreux Mexicains paralt s’ériger en une véritable philosophie.
Affection, moquerie et amére ironie semblent former partie d’'une seule et méme
tactique visant a neutraliser la peur du lendemain, 3 mépriser existence pour en
accepter la finalité et pour profiter, sans culpabiliser, des plaisirs éphéméres de la
vie. Il serait cependant trop hérif de penser que ce comportement se soit développé
en compléte autonomie. Il provient peut-étre de la dualité présente pendant
plusmurs siécles dans I’état d’esprit espagnol différent de la mentalité que I"Eglise
tentait d’imposer, et dont on peut saisir la nature en distinguant les divers sens
que civils et religieux accordaient aux arts macabres.

Les danses macabres, apparues au moment ou les notions de purgatoire et de
rédemption faisaient leur émergence, visaient avant tout a rétablir la domination
d’une instance ecclésiastique destabilisée par des découvertes scientifiques qui
mettaient en question les concepts de permanence, de vérité immuable®, ou par
le grand schisme d’Occident qui se solda par une crise de 'autorité papale, de la
crédibilité générale de I"Eglise et de la piété d’un peuple boudant les curés de
paroisse pour développer une foi plus intime*. Dans ce contexte, les danses
macabres devaient enrayer toute tentative de progression sociale, reelle menace
pour I'ordre établi, en dénongant I’avidité et en pronant la conception d’une
mort égalitaire, d’un salut accessible a tous 2 la seule condition de vivre
conformément 3 la morale, sans chercher a sortir de I’état que Dieu leur avait
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attribué”. Les gisants, symboles de paix et de vie éternelle®, firent donc place au
genre macabre, momentanément remis en cause par un érasmisme qui
dédramatisait la mort pour rechristianiser la vie®. L’esprit macabre, revitalisé 2
I’4ge baroque, monopolisa alors I’ensemble des arts pour dissuader 'homme de
satisfaire sa soif d’ascension matérielle et sociale® ou, comme on le suggére a
Pentrée de la cathédrale de Tudela, pour étouffer ses instincts et le faire mourir
avant ’heure®.,

L’interprétation populaire de ces ceuvres de propagande devait cependant
différer de Pobjectif que I'Eglise leur assignait. Face au spectacle quotidien de la
mort, les danses macabres ou autres memento mori effrayaient probablement
peu. Plutdt que de susciter des attitudes qui permettraient d’échapper a cet enfer
auquel on ne croyait pas, elles invitaient a jouir sans attendre de plaisirs dont la
précarité ne pouvait étre résolue par un dieu impuissant®. Le plus & craindre
n’était pas la punition de péchés qui, selon 'opinion commune, ne
compromettraient pas I'accés 4 un paradis d’avance réservé a quelques élus®,
mais les douloureuses pertes impliquées par la mort. C’est pourquoi ce monde
décevant était également glorifié, dévoré 4 pleines dents, notamment par ceux
qui en avaient les moyens*. Méme si les privilégiés observaient des croyances
plus orthodoxes qui les poussaient paradoxalement a une pénitence extréme,
toute la société se laissait emporter par le rire, malgré une amertume certaine,
rire qui a de tout temps permis de rejeter ce qui déplait, de nier la menace externe
pour expulser la faiblesse interne, de renforcer la cohésion du groupe face au

danger®.

Clest cette attitude ambivalente dont semblent avoir hérité les Mexicains,
dans le méme temps que les colons espagnols exportaient en Nouvelle Espagne
la traditionnelle conception européenne des cimetiéres, considérés comme des
lieux d’asile ot se déroulaient marchés, rencontres, jeux, danses, ou piéces de
théatre®. La jouissance immédiate de biens fugaces, étrangére aux civilisations
prehlspamques pour lesquelles les p1a151rs matériels ne rcpresentaxent pas une fin
en soi, parait s'inscrire dans la continuité de ce comportement niant la mort
sociale que ’art macabre devait favoriser. De la méme maniére que les Espagnols
tendaient 3 profiter de ce dont on souhaitait les priver, déploraient tout en le
déjouant le destin quon désirait leur imposer, les Mexicains tirérent profit de
cette mort en sursis qui leur était destinée :

La situation de conquéte qu’ont connue les Mexicains, leur a permis de donner
une autre valeur 3 la mort en tant qu’expression d’une situation sociale de mort
vécue contre laquelle ils protestent. En ce sens, toute I’atutude du peuple mexi-
cainfaced la mort, le fait d’en rire, est une maniére de dire: «je n’accepte pas la
réalité qu’on m’a imposée, dans laquelle je ne vaux rien, dans laquelle la mort
domine, la mort sociale, fruit de la spoliation de ma terre, de ma production, de
ma force de travail, de mes idées, de mon identité, de ma culture, de mon étre.
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Dans les faits, je suis mort socialement mais je refuse d’y croire, et pour montrer
ce refus c’est la vie que je célébre dans la mort »7.

De nos jours, la mort reste pour de nombreux Mexicains une source de vie.
On en dégage les aspects positifs, de la méme fagon que les calaveras, versironiques
adressés aux vivants lors de la féte des morts, procuraient initialement des étrennes
3 ceux qui les distribuaient, ou invitaient les petites gens 4 vivre intensément
tout en se gaussant des puissants qui les gouvernaient®. La mort est la base d’une
philosophie dont la plus innocente illustration consiste & croquer un de ces cranes
en sucre, de le dévorer pour le transformer en force vitale. A nouveau, il serait
alors vain de s’en tenir au seul héritage espagnol : I'idée d’une énergie extraite
des crines des vaincus exhibés sur le rzompantli vient bel et bien se combiner ici
avec celle d’une vitalité issue de la mort sociale subie. Ainsi, si I’attitude des
Mexicains semble les démarquer de leurs contemporains en raison de son étrangeté
et de sa singularité, son originalité découle du syncrétisme d’antécédents parfois
oubliés pouvant eux-mémes paraltre surprenants & moins de prendre en compte
le contexte dans lequel ils s’insérent. Dans ce sens, 'original peut naitre d’un
mélange hors du commun de traditions passées désormais ignorées ou mal
connues.

! M. Marzal, « Anlisis etnoldgico del sincretismo iberoamericano », dans Religiosidad
popular en América Latina, éd. K. Kohut, A. Meyers, (Actas del simposio « Religiosidad
popular en América Latina », Asociacién Alemana de Investigacién sobre América
Latina, 28-31 de mayo de 1985), Publicaciones del Centro de Estudios
Latinomamericanos de la Universidad Catélica de Eichsitt, p. 163.

2 H. -G. Nutini, Todos Santos in Rural Tlaxcala. A syncretic, expressive and symbolic analisis
of the cult of the dead, Princeton, University Press, 1988, p. 17-19, 78. Nutini parle de
« guided syncretism » et de « spontaneous syncretism ».

3 M. -A. Rodriguez, Les Rituels de la mort en Nouvelle Espagne du XVI au XVII siécle,
thése de doctorat de 3° cycle, Histoire, Lille III, p. 284.

* H. -G. Nutini, op. cit., p. 18.

5 Ibidem., p. 352.

6 M. Marzal, op. cit., p. 163-164.

7 H. -G. Nutini, op. cit., p. 343, 347.
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¥ Q. Paz, El Laberinto de la soledad, Madrid, Catedra, 1993, p. 190. Cette dualité se
manifestait notamment en la figure de Coatlicue, déesse de la terre, paradoxalement
synonyme de destruction. La légende contait également que les premiers hommes
avaient été créés i partir des os de défunts. Tezcatlipoca, I'un des dieux créateurs,
assurait par ailleurs Ja permanence de sa jeunesse grice au sacrifice des gargons qui se
succédaient chaque année pour le représenter (P. Westheim, La Calavera, México,
Antigua Libreria Robredo, p. 19, 32, 39). L’anéantissement était donc source de
régénération. La position fcetale des corps dans les tombes aztéques suggére, en outre,
lacroyance selon laquelle ’homme retournait au lieu d’ot il avait émergé, idée d’autant
plus probable que le corps inerte était arrosé d’eau, substance qui avait précédé
I'accouchement et favorisait le retour 2 la vie utérine (M. -A. Rodriguez, op. cit., p. 14;
E. Morin, L’Homme et la mort, nouvelle édition revue et complétée, Paris, Seuil, 1970,
p. 118). La dépouille érait, de plus, orientée vers I'est, ot le soleil, mort la veille au soir,
renait chaque matin (P. Fernindez Kelly, « Death in Mexican folk culture », dans Death
in America, University of Pennsylvania Press, 1975, p. 94).

? ]. Saugnieux, Les Danses macabres de France et d’Espagne et leurs prolongements littéraires,
Bibliothéque de la Faculté de Lettres de Lyon, fascicule XXX, Paris, Les Belles Lettres,
1972, p. 118.

19 Cf. C. Fuentes, « Chac Mool », cité par B. -L. -C. Brodman, The Mexican Cult of death
in myth and literature, Grainesville, University Presses of Florida, 1976, p. 70-71.

Q. Paz, op. cit. p. 190-192.

2 L’existence avait été engendrée par |'expiation des péchés de Quetzacbatl. Celui-ci
s’était enivré et avait commis I'inceste avec sa sceur, suite 3 un sortilége de Tezcatlipoca ;
ayant pris conscience de ses actes, il avait décidé de s’en aller vers Pest, s°était jeté dans
le feu, était descendu dans le royaume des morts ol il avait donné naissance aux hommes
a partir des ossements qu’il avait réunis. La purification d’une faute personnelle avait
donc rendu possible 'apparition de ’humanité, non sans une certaine similitude avec
la rémission des péchés collectifs par le Christ. B. -L. -C. Brodman, op. cit, p. 4.

¥ H. -G. Nutini, op. cit. p. 48 ; E. Morin, op. cit., p. 154-155 ; ]. Saugnieus, op. cit., p. 115.

¥ F., Martinez Gil, Muerte y sociedad en la Espatia de los Austrias, Madrid, Siglo XX,
1993, p. 240-242, 258 ; . Fribourg, « Une conception espagnole du monde des morts.
Aragon, Navarre, Catalogne », dans Les Hommes et la mort. Rituels funéraires i travers
le monde, textes rassemblés et présentés par J. Guiart, Le Sycomore, La Revue du
Musée de 'Homme, 1979, p. 42, 44 ; H. -G. Nutini, op. cit., p. 40-41, 69, 73.

¥ M. -A. Rodriguez, op. cit. p. 51-52.
* H. -G. Nutini, op. cit., p. 38, 40, 45.

V7 Ibidem., p. 9, 352 ; V. Flanet, La Maitresse mort. Violence au Mexigue, Paris, Berget-
Levrault, 1982, p. 51 ; P. Westheim, op. cit, p. 44.

" H. -G. Nutini, op. cit., p. 9, 39, 190 ; F. Martinez Gil, op. cit. p. 258.

¥ F.-]. Casta, « Le Sentiment religieux des Corses face 4 la mort », dans Lz Mort en Corse
et dans les sociétés méditerranéennes, Etudes Corses, n°12-13, 1979, (Actes du colloque
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« Images et réalité de la mort dans les sociétés méditerranéennes », 21-23 mars 1976,
Bonifacio), p. 97 ; J. -R. Jannot, « Sur la représentation étrusque des morts», dans La
Mort, les morts et l'au-dela dans le monde romain, éd. F. Hinard, (Actes du colloque 20-
22 novembre 1985, Caen), Caen, Centre de Publications de I'Université de Caen, 1987,
p. 286-287.
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