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L’iconographie Mochica

Entre —200 et 700, sur la cdte septentrionale du Pérou, les Mochicas dépo-
salent & cO6té des corps de certains de leurs morts du matériel funéraire, en
particulier des vases de terre cuite. Toutes les tombes ne sont pas également
riches en objets, dans certaines, prés des grands centres cérémoniels, les archéo-
logues ont retrouvé plusieurs dizaines de poteries, dans d’autres pres des sites
d’habitations, ils ont mis & jour quelques vases seulement, dans d’autres encore,
aucun matériel n’avait été placé (Uhle 1913, Kroeber 1925, Doering 1967,
Donnan 1973).

Nous pouvons supposer que le contenu des tombes n’est pas sans rapport
avec le rang et la fonction qu’occupait et remplissait le défunt de son vivant
dans la société mochica.

Les objets qui proviennent des fouilles dans les cimetiéres sont généralement
décorés, les vases sont modelés et peints, 'iconographie qu’ils présentent
constitue une source d’informations sur ’environnement, les coutumes et les
croyances des Mochicas. L’étude des représentations figurées sur les poteries
conservées dans les collections du Musée de 'Homme de Paris, du Museum
fir Volkerkunde de Berlin, du Museo Nacional de Antropologia y Arqueo-
logia de Lima, ainsi que sur les piéces publiées, nous a permis de constater
quelques faits a propos de cet ensemble iconographique.

Les scénes sont en nombre limité, elles ne sont pas indépendantes les unes
des autres, des personnages, des animaux, des végétaux, des objets ou un décor
en commun, comme une méme action les unissent. Elles sont sujettes & une
double représentation, elles se jouent dans un monde «réel» et dans un monde
«fabuleux». Ce sont des événements & caractére cérémoniel qui sont traités, et
non pas les tiches et les échanges de la vie quotidienne. Chaque scéne particu-
liére est reprise un grand nombre de fois, soit de maniére identique, soit avec
des moyens d’expression artistique variés, sur des supports de formes diffé-



rentes; de plus chacun de ses détails est susceptible d’étre, lui méme, repris et
reproduit en plusieurs exemplaires.

Ce qui nous a paru caractériser cette iconographie c’est la répétition systé-
matique, qui dénote un ordre intentionnel, une logique interne. Le systéme
cohérent de relations, entre chaque représentation et leur ensemble, nous a
semblé témoigner du sens profond de ces images (Hocquenghem 1973, 1977
a et b).

A ce niveau d’analyse un choix s’impose, ou se limiter & une recherche
descriptive, présenter chaque scéne et ses détails publier un corpus photo-
graphique des vases, ou poursuivre une recherche interprétative, tenter de
restaurer le sens perdu de cette iconographie et la signification particuliére de
chacune des scénes. Il n’y a pas lieu de revenir ici sur le probléme de «I’inter-
prétation», de ses définitions, de ses objets, de ses méthodes, de ses limites,
disons simplement que nous sommes, au moins partiellement, conscients de
tous ces écueils. Malgré les difficultés et les objections prévisibles, nous avons
choisi, pour compléter le travail d’analyse, d’interroger les images, et de
proposer quelques réponses quant i leurs significations possibles. II est bien
entendu que celles-ci ne sont pas le fait des Mochicas, mais de I'iconologue,
quelles ne sont en aucune fagon définitives et qu’elles demandent a étre
discutées, remises en question.

Comme les scénes se répétent toujours semblables, qu'elles sont modelées et
peintes sur des vases qui ont été déposés, non pas dans toutes les tombes mais
dans celles de certains individus et qu’elles représentent, non pas des actes
profanes mais des actes sacrés, nous avons été amenés a4 supposer qu’elles
illustraient des mythes et des rites, et & penser que ceux-ci devalent étre en
relation avec les défunts, avec les rbles qu’ils avaient tenus de leur vivant et
ceux qui leurs étaient attribués au dela de la mort (Hocquenghem 1977 b).

Suivant cette hypothése, chaque scéne «réaliste» devrait correspondre a un
rite particulier dont il faut reconstituer le, ou les, sens (Hocquenghem 1977 c).
Une des scénes de I’iconographie mochica, souvent reprise dans toute sa com-
plexité, ou dans chacun de ses détails, représente un combat. Nous nous pro-
posons d’analyser les données iconographiques sur ces combats et de les com-
parer aux données ethno-historiques et ethnographiques contenues dans les
textes qui se référent aux combats rituels andins; ceci dans le but de déter-
miner, dans quelle mesure les informations réunies depuis la conquéte sur les
rites indigénes peuvent aider & retrouver le sens des rites modelés et peints sur

les vases que nous étudions.

Données iconographiques sur les combats mochicas

Les guerriers qui s’affrontent portent des costumes semblables, ils sont
protégés contre les projectiles par des casques et des boucliers, leurs chemises
et leurs jupes sont, quelquefois, recouvertes de plaques de métal, ils sont armés
de frondes, de propulseurs, de massues et de fouets (Hocquenghem 1974 et
fig. 13 7).

Ce ne sont pas des mélées générales qui sont représentées, un ordre régne,
et les combattants s’affrontent deux & deux (fig. 1 4 6).

Bien que du sang coule, indiquant des blessures, et que des corps inanimés
restent sur le terrain (fig. 4 et 5), le but de ces combats parait étre de
capturer 'adversaire. Les prisonniers sont ramenés nus, la corde au cou, par
les vainqueurs qui portent en trophée les armes et les vétements des vaincus
(fig. 7, ph. 2, et Kutscher 1954 pl. 24).

Le décor des scénes indique que les combats se livrent dans une région
désertique, aux pieds des montagnes (fig. 1, ph. 1 et Kutscher 1954 pl.20 A
et B).

Des éléments iconographiques attirent Pattention, les guerriers ont des
ceintures ornées de petites graines et des petits chiens y sont attachés (fig. 1, 6),
sur le champ de bataille se trouvent des jarres (fig. 3), les cactus et les tilland-
sias, qui font partie de la flore de cette région désertique, sont souvent repré-
sentés déracinés (fig. 2). Plus étonnant est le fait que des fruits et des
graines, qui ne poussent pas dans le désert, flottent dans le décor entre les
guerriers (fig. 1 4 7 et ph. 1).

Données ethno-historiques et ethnographiques sur les combats rituels
dans les Andes

D’aprés Rowe, qui a réuni les informations de Cobo, Molina, Polo de
Ondegardo, Acosta, Poma de Ayala et Betanzos, sur les cérémonies des Incas,
un combat rituel avait lieu chaque année le jour de la nouvelle lune de
janvier. Les jeunes nobles, qui venaient d’étre initiés en décembre, et de rece-
voir le cache-sexe et les ornements d’oreilles, insignes de leur statut d’hommes
et d’incas, s’affrontaient avec des frondes sur la grande place de Cuzco (Rowe
1946 p. 309). Cristobal de Molina, el Cuzquefio, précise que les deux camps
qui s’opposaient représentaient les deux moitiés de la ville, et que les jeunes
guerriers montraient leur courage, leur force (Molina 1947 p. 118—119).
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Le combat était suivi d’autres rites au cours du mois de janvier qui, tous,
faisaient partie de la cérémonie du «Kamay». Un lama était sacrifié, d’autres
lamas destinés A servir au cours des rites suivants étaient consacrés, des danses
avaient lieu. A la pleine lune, des sacrifices étaient encore pratiqués et les
guerriers dansaient entre eux en tenant une corde de quatre couleurs. Six jours
plus tard, les cendres des sacrifices de ’année précédente étaient mélangées avec
de la coca, des fleurs, des piments, des cacahouétes, de I’alcool de mais, la
chicha, du sel, et le tout était jeté dans la riviére pour étre porté & Viracocha
le créateur (Rowe 1946 p. 309).

A Dépoque inca, les membres de ’élite, les nobles, se chargeaient d’accom-
plir les taches rituelles, le reste de la population effectuait les tAches profanes.
Les rites étaient célébrés chaque année, une cérémonie particuliére correspon-
dait & chacun des douze mois lunaires, et le calendrier cérémoniel était réglé
sur le calendrier agraire (Rowe 1946 p. 308, Valcarcel 1946 p. 471).

Dans les Andes le calendrier des tiches agricoles est rythmé par Ialternance
d’une saison séche, de juin 3 novembre, et d’une saison humide, de décembre
a mai. Quand. il pleut sur les hautes terres, 'eau descend dans le lit des
fleuves intermittents, qui forment les vallées oasis du désert ctier. Bien qu’il
existe quelques décalages, suivant les altitudes et les plantes cultivées, pendant
la saison séche, les champs sont préparés, les canaux d’irrigation nettoyés et le
mais, les haricots, les pommes de terre, le manioc sont plantés. Les graines
poussent et les fruits mirissent pendant la saison humide et la récolte a lieu
4 la fin de cette période.

Les nobles incas plantaient, entretenaient et récoltaient cérémoniellement le
mais, la plante noble par excellence. En décembre, le premier mois de la
saison humide et celui du solstice d’été, se célébrait le «Kapac Raymi», le
festival magnifique. Ces cérémonies en tant que rites agraires devaient étre
lides A la germination du mais. En tant que rites de passage, ils devaient
correspondre a linitiation des jeunes nobles. Aprés le solstice, en janvier, le
deuxiéme mois de la saison humide, se célébrait le «Kamay», qui a le sens
«d’animer» ou de «créer» (Taylor 1974—1976 p.231—244), pendant le mois
dit «Juchuy Pokoy» ou «petite maturation». En tant que rites agraires, les
combats du «Kamay» devaient étre liés 4 la poussée du mais, en tant que rites
de passage il semble que les jeunes guerriers devaient faire la preuve de leur
force et de leur courage. Nous pensons qu’une certaine correspondance entre
la vie du mais et celle des nobles était reconnue, et qu’aprés le solstice, les
jeunes hommes, comme les jeunes plantes, devaient montrer leur vitalité.

Il faudrait rechercher systématiquement les informations sur les combats
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rituels pendant la période coloniale, d’aprés Hartmann (1972 p. 135), Acosta
mentoinne un jeu dangereux ou «Puccla» qui se rapproche des batailles
rituelles telles que nous pouvons les observer actuellement.

Chervin (1907—1908 p.218) a noté, au début du siecle, qua ’époque du
Carnaval des simulacres de combats avaient lieu en Bolivie. Bandelier (1910
p. 88, 96, 15) a constaté que dans la région du Jac Titicaca les Indiens se
livraient a des combats & 'occasion de la féte de la Candelaria, en janvier.

De nos jours de batailles rituelles ont été observées, décrites et analysées par
de nombreux ethnologues (Alencastre et Dumézil 1953, Gorbak, Lischetti et
Mufioz 1962, Contreras 1955, Barrionuevo 1971, Hartmann 1972, Brownrigg
1972). Elles ont lieu chaque année, autour du mois de janvier, entre No&l et
le Carnaval, en Equateur comme au Pérou, et elles présentent des traits
communs d’une région 2 Iautre.

Au Pérou, 1és guerriers sont vétus de leurs costumes traditionels (Alencastre
et Dumézil 1953 p. 22, Gorbak, Lischetti et Mufioz 1962 p.247). En Equa-
teur, ol les combats se nomment «pucara», les combattants se protégent des
projectiles avec.des boucliers, des larges chapeaux, des ponchos et des panta-
lons de cuir (Hartmann 1972 p. 131). Leurs armes sont dites «incaiques» ou
«traditionnelles» ce sont des frondes, des bolas, des fouets et des bAtons qui
servent de massues (Alencastre et Dumézil 1953, p. 20, Gorbak, Lischetti et
Muiioz 1962 p. 248, Hartmann 1972 p. 131).

Les combats suivent des régles, ils se déroulent en plusieurs phases entre-
coupées de chants, de danses, des musiciens accompagnent les guerriers. Les
participants consomment de la nourriture, de l’alcool et de la coca (Alen-
castre et Dumézil 1953 p. 20, Contreras 1955 p. 111, Gorbak, Lischetti et
Muiioz p. 253-255).

Au Pérou il ne semble pas quil y ait de chefs, mais les guerriers les plus
courageux s’opposent les premiers, ils donnent U'exemple (Alencastre et Dumé-
zil 1953 p. 20, 25, 26, Gorbak, Lischetti et Mufioz 1962 p.249-250). En
Equateur, Hartmann (1972 p. 132) indique qu’il y a deux chefs, ou «man-
dones», qui s’opposent avant les autres.

Les vaincus sont faits prisonniers, ils sont dépouillés de leurs vétements, de
leurs armes, et de leurs femmes si elles ont I'imprudence d’assister & la fin du
combat. Tout est rendu quelques jours plus tard, ou légalement conservé. Bien
qu'il y ait des morts et des bléssés, les familles des victimes ne se plaignent
pas. §’il faut déclarer les décés aux autorités, et que celles-ci réclament un
coupable, I’ensenble de la communauté désigne un bouc émissaire dont la

ge
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famille sera entretenue par le village, s’il doit purger une peine de priso'n.
Les hommes qui ont perdu leur vie au cours de la bataille ne sont pas l’obJ.et
d’un deuil marqué (Alencastre et Dumézil 1953 p. 20, 21, 28, Gorb?.k, Lis-
chetti et Mufioz 1962, p. 249, 250, 258, Hartmann 1972 p. 132, Barrionuevo
1971 p. 84, Contreras 1955 p. 117).

Le caractére rituel de ces batailles est noté par tous les observateurs, elles
«doivent» avoir lieu et les autorités n’arrivent pas  les interdire (Alencastre
et Dumézil 1953 p. 22).

Les Indiens, eux-mémes, expliquent que l'origine des combats est trés an-
cienne, que leurs aieuls y participaient et qu’ils continuent a s’affronter parce
que c’est la coutume (Alencastre et Dumézil 1953 p. 27, Gorbak, Lischetti et
Muiioz 1962 p. 290, Barrionuevo 1971 p. 81).

Les participants pensent qu’il est possible, suivant 'issue du combat, d?
prédire si la récolte sera abondante ou non, si la faim sera ou ne sera pas a
craindre dans l’année qui viendra (Alencastre et Dumézil 1953 p. 21, 293
Gorbak, Lischetti et Mufioz 1962 p.289). La valeur agraire du rite est ausst
indiquée par Hartmann (1972 p.132) et par Barrionuevo (1971'p. Z9).
Brownrigg (1972 p. 96) note que les guerriers comibattent pour le bien-ctre
de toute la communauté. Le camp des vainqueurs est assuré d’une récolte
abondante, inversement celui des vaincus peut craindre la famine. Pour que la
nourriture ne manque pas il faut que du sang ait été répandu, quil y ait eu des
morts (Barrionuevo 1971 p. 79).

Les batailles se livrent loin des terres cultivées, sur des hauteurs désolées
généralement dominées par des pics a Dest (Gorbak, Lischetti et Mufioz 19{)2
p. 247). Ces sommets enneigés sont considérés comme les demeures des esprits
qui président 2 la destinée des villages, et qui se réjouissent du courage des
combattants et leur accordent de bonnes récoltes (Barrionuevo 1971 p.79).
Ces montagnes sont aussi dites étre les lieux d’origine. Leur importance d.ans
la cosmologie indienne peut s’expliquer en partie, et peut &tre d’une maniére
un peu trop mécanique, si l'on tient compte du paysage, les Andes sont
orientées du nord au sud, et pour les agriculteurs andins l’eau, source de vie,
descend des sommet, de Pest, du levant.

Le sens de rite de passage, que présentait le combat du «Kamay», semblc?
s’étre perdu au Pérou, toute la population masculine peut participer aujourd’hut
3 la baraille rituelle. Alencastre et Dumézil, en 1953, ont vu des combattants
de 18 2 60 ans. Dans la méme région, Gorbak, Lischetti et Muifioz ont noté,
en 1962, la présence de guerriers de 10 & 70 ans; elles ont remarqué une dimi-
nution du nombre des participants entre 1953 et 1962. 11 se peut, si la
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coutume a tendance 4 se perdre au Pérou, que des jeunes de plus en plus
jeunes, et des hommes de plus en plus 4gés soient poussés & combattre, pour
compenser le fait que certains n’observent plus les traditions.

En Equateur, les combats ont toujours conservé le sens de rite de passage, ce
sont des hommes mariés qui participent au «Pucara», et se battre fait partie
des devoirs du nouvel époux (Brownrigg 1972 p. 96).

Essai d’interprétation des combats mochicas

Nous avons pu noter un certain parallélisme, entre les données icono-
graphiques sur les combats mochicas et les données ethno-historiques et ethno-
graphiques sur les batailles rituelles andines. Au cours des deux mille ans qui
se sont écoulés depuis I’époque mochica, bien que les modes de production
solent restés proches, des changements sociaux et idéologiques importants ont
eu lieu. Il est donc difficile de déduire d’une persistance dans la forme des
cérémonies, que leurs sens n’ont pas subi des évolutions, des transformations,
ou des adaptations. Murra a aussi souligné les différences qui existent entre les
rites d’une élite et ceux des paysans (Murra 1960 p. 393—407). Il reste que
des survivances formelles indiquent qu’il peut étre intéressant d’éclairer les
sens possibles des combats mochicas, & la lueur de ceux qu’avaient les batailles
rituelles au moment de la conquéte et qu’elles ont gardé.

D’aprés les données archéologiques et iconographiques, nous avions supposé
que les combats mochicas étaient des cérémonies rituelles célébrées par les
membres d’une élite. Les données ethno-historiques et ethnographiques sem-
blent confirmer notre hypothése, des batailles rituelles font partie des rites
andins, et au moment de la conquéte, quand il existait une élite indienne, elles
se livraient entre les jeunes nobles.

Nous avions remarqué, dans les scénes de combats, des fruits et des graines
qut flottaient dans le décor, alors qu’elles ne faisaient pas partie du paysage.
Ces mémes éléments végétaux apparaissent dans les scénes de courses et de
sacrifices étudiées par Kptscher (1951 et 1955 b), le paysage est, comme dans
les scénes de combats, celui de montagnes désertiques. Pour Kutscher, ces
éléments végétaux indiquent une relation avec l'agriculture, et nous pensions
aussi qu’ils symbolisent le fait que les rites présentés sont, & un certain niveau,
des rites agraires. Les données ethno-historiques et ethnologiques confirment

cette interprétation, puisque les batailles rituelles font partie des rites agraires
andins.

Le paysage de montagne désolée dans lequel se déroulent les scénes de com-
bats, comme celles de courses et de sacrifices, signifie, sans doute, que les
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hauteurs étaient, deja du temps des Mochicas, considérées comme les sources
de Ieau, donc de la vie, les demeures des étres surnaturels, les lieux d’origine
A lest, au levant.

Actuellement, les batailles rituelles sont dites faire partie des anciennes
couturmes ancestrales, 3 ’époque de la conquéte elles étaient déja reconnues, de
méme que toute les cérémonies incas, suivre des régles établies par la traditio.n
(Rowe 1946 p. 308). Puisque nous retrouvons des combats dans I’iconographie
mochica, il semble bien que, comme Paffirment les Indiens, ce rite a été
respecté de génération en génération.

Nous pouvons supposer que les deux camps qui s’affrontent dans les scénes
de combats mochicas, par analogie avec ceux qui s’'opposaient dans les combats
du «Kamay», représentent les deux «moitiés», le «Haut» et le «Bas», qui
constituent les communautés dans les Andes. Cette interprétation avait déja
été suggérée en 1950 par Hissink, & propos des deux camps qui rivalisent aussi
dans les scénes de courses.

La division en «moitié» peut s'expliquer, en partie, si nous tenons compte
du paysage andin. D’un point de vue économique Murra (1975) a insisté sur
le fait que les Indiens exploitaient les ressources offertes par des niches éco-
logiques verticalement contrastées. Duviols (Dumézil et Duviols 1974-76) a
souligné les relations de rivalité et d’alliance qui g’établissent, du fait de cette
exploitation verticale du territoire, entre les gens du <haut», de la montagne,
des sources, qui peuvent contréler I'eau, et les gens du «bas», de la vallée, dc?s
champs, qui peuvent posseder la terre. Cette division en régions opp.osées mais
complémentaires se refléte dans l'organisation sociale, c’est du moins ce que
laisse supposer la dénomination de «Haut» et de «Bas» pour les deux moitiés
constituant le Cuzco. Il n’y a donc rient d’étonnant si nous retrouvons cette
notion de «Haut» et de «Bas» dans les comportements rituels. Nous sommes
tentés d’attribuer une origine trés ancienne A cette division en deux moitiés, et
portés & en reconnaitre des indices de son existence dans les deux camps
mochicas.

D’aprés les scénes elles mémes nous n’avons pas su déterminer & quelle
période de I’année se livraient les combats. Comme ces rites ont .des forme.s
proches de celles des rites incas et actuels, nous pouvons penser qu’ils se prati-
quaient, eux aussi, apres le solstice d’éié.

Pour les Mochicas comme pour les Incas et les Canaris Quechuas d’Equateur,
les combats peuvent avoir eu le sens de rites de passage mais nous ne pouvons
e e , :
pas déduire cette signification de la seule analyse de leurs représentations.
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Les scénes de danses entre guerriers qui tiennent une longue corde (fig. 8)
sont a rapprocher des danses qui avaient lieu pendant les rites du «Kamay».
Les représentations de guerriers qui boivent ou prennent de la coca (ph. 3, 4)
peuvent étre mises én paralléle avec la consommation de chicha et de coca
pendant les poses entre les affrontements, observés de nos jours, mais prendre

de la coca, de la chicha, de la nourriture fait partie de toutes les cérémonies
andines.

Aujourd’hui, aprés la bataille rituelle, les Indiens capturés et gardés au plus
quelques jours en otages sont rendus & leur famille. Les Incas vaincus dans
las affrontements du «Kamay» ne payaient pas de leur vie leur faiblesse, au
moment de la conquéte les sacrifices humains semblent avoir été limités & ceux
d’enfants. D’apreés I'iconographie, les prisonniers Mochicas ramenés aprés les
combats étaient sacrifiés.

Un vase du Museo Nacional de Antropologia y Arqueologia de Lima in-
dique une relation entre les combats et les sacrifices (ph.5). Sur ce wvase,
d’aprés Tello (1938 pl. 202) un animal mythique a introduit une canule dans
la gorge tranchée de sa victime un prisonnier reconnaissable 2 sa nudité et a
ses mains liées derriére le dos. D’une main le sacrificateur tient la canule et de
'autre un récipient destiné & recevoir le sang qui jaillit de la blessure. La
canule décrite par Tello pourrait étre la carotide du prisonnier, mais son
interprétation est renforcée par le fait que, sur d’autres vases, les animaux
sacrificateurs tiennent des petites jarres et des canules (ph. 6). En janvier 1978,
le Dr. Immina von Schuler nous a signalé qu’elle avait retrouvé, parmi les
tessons non classés dans les réserves des collections du Museum fiir Volker-
kunde de Berlin, un intéressant fragment mochica: un petit personnage, fine-
ment modelé et peint alors qu’il ne mesure que quelques cing centimétres de
haut, nu, son corps est tatoué ou peint, se tient dans la position des prison-
niers, les bras vers larriére et comme eux porte les cheveux pendant dans le
dos, sa gorge est largement fendue et dans la blessure une canule a été intro-
duite, il nous a immeédiatement rappelé le vase décrit par Tello (ph. 8).

Ce type de sacrifice par égorgement (ph. 7 a, b) se retrouve dans les scénes
publiées par Kutscher (1955a p.24, 25 et 1955b) et par Donnan (1976
p. 117—119). Un relevé de vase peint mochica, peu connu parce que publié a
propos d’une scéne nasca par Tello en 1931, indique que ces représentations
de sacrifices et d’offrandes aux étres mythiques sont directement en rapport
avec les combats (fig. 9).

Le personnage qui regoit les offrandes est un étre anthropomorphe rayon-
nant associé au serpent bicéphale et au jaguar qui garde sa litiére. Il apparalt
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par ailleurs en connection avec le crapaud mythique porteur des plantes
cultivées, la récolte (fig. 10 et ph. 9). Cet &étre a été interprété par Doering et
par Kutscher comme une déité lunaire en relation avec 'agriculture. En fait,
ce personnage rappelle trés fortement la discription que donne Antonio de la
Vega en 1590 de I'idole principale du temple du soleil de Cuzco: Punchao.
Celle-ci a une forme humaine, comme un noble ou un roi inca, avec des
rayons qui sortent de son dos, elle a deux serpents et deux félins & ses ctés
(Duviols 1976 cité par Zuidema 1974-1976). D’aprés Zuidema, «Punchao»
représente le soleil sous la forme qu’il prend au moment du solstice d’hiver,
aprés la récolte, pendant la saison séche. Le soleil était consideréré comme
’ancétre mythique des Incas, ce raprochement entre «Punchao» et ’dtre my-
thique rayonnant renforce notre interprétation des étre mythiques anthropo-
morphes mochicas comme étant des «ancétres mythiques» (Hocquenghem
1977). Le sang, la vie des prisonniers mochicas seraient offert aux ancétres
mythiques.

Aujourd’hui c’est un systéme complexe de relations d’échanges qui reégle la
vie dans les communautés andines et ces relations établies entre les vivants
sétendent au-delda de la mort entre ceux-ci et leurs ancétres. Les Indiens
offrent & leurs défunts, et aux puissants ancétres mythiques qui résident sur
les sommets qui dominent les villages, de I’alcool, de la nourriture, de la coca
et dans les combats leurs vies, en échange de la fertilité de leurs terres.

A I’époque inca et mochica, entre les agriculteurs qui assuraient les tiches
productrices et les spécialistes des tiches administratives et rituelles, une rela-
tion d’échange devait étre établie. L’élite mochica conservait ses priviléges
contre le sacrifice de certains membres offerts aux ancétres mythiques pour
gu’en retour ceux-ci accordent une récolte abondante.

Par I’accomplissement des rites, observation des coutumes, le respect des
institutions de leurs ancétres, les Mochicas, comme les Incas et les Indiens
devaient assurer la survie de leurs communautés (Hocquenghem 1978 a et b).

Arcbéologie, Iconologie, Ethno-bistoire, ethnologie et la reconstitution
du passé andin

Les données de l'archéologie, de I’iconologie, de I’ethno-histoire et de
Pethnologie nous conduisent & interpréter les scénes de combats, modelées et
peintes sur les vases retrouvés dans les tombes mochicas, comme des repré-
sentation d’un rite agraire, sans doute aussi considéré comme un rite de pas-
sage, accompli par les jeunes membres d’une élite, composée de deux moitiés
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en relation avec le «Haut» et le «Bas», et & penser que cet acte sacré faisait
: b4 4 7 .
partie d’une cérémonie célébrée chaque année, aprés le solstice d’été.

L’analyse des scénes de combats nous a entrainée vers celle des scénes de
sacrifices, il faut continuer 3 étudier chaque scéne particulidre de Iicono-
graphie mochica et tenter de montrer les correspondances qui existent entre
celles-ci et les grandes cérémonies du calendrier rituel inca ou celles qui
rythment encore I'année pour les paysans andins.

Note: Ce travail a été effectué en 1977 dans le cadre d’une convention d’échange de
C’hercheurs. entre le CNRS et la DFG 4 I'Ibero-Amerikanisches Institut, Preussischer
I\.L.xlturbesnz de Berlin, au Staatliche Museen, Preussischer Kulturbesitz ’Museum fiir
VOlkerk.unde. c.ie Berlin er au Lateinamerika-Institut der Freien Univers;tét de Berlin
Que soient ici remerciés le Professeur Gerdt Kutscher, le Docteur Dieter Eisleb le-
Docteur Immina von Schuler et le Docteur Jiirgen Golte de leur accueil chaleur’eux

ot . . -
de _leurs precieux apports en connaissances qui nous permettent depuis 1975 de
boursuivre I'analyse de Piconographie mochica
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Fig. 1. Lin.den-Museum Stuttgart No. 93 385,
D’apré un dessin du Musée repris par Gerd: Kutscher.

Fig. 2. Museum fiir Volkerkunde Berlin No. VA 62 196,
Collection Gildemeister. D’aprés un dessin du Musée.
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Fig. 3. Museum fiir Volkerkunde Berlin No. VA 18 397.
Collection Baessler, publiée dans Baessler 1902—1903,
Taf. 34, fig. 193. D’aprés un dessin du Musée.

Fig. 4, I—_Iamburgisches Museum fiir Vélkerkunde Hambur
Collection Zimmermann. D’aprés un dessin du Musée repris p
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Fig. 5. Peabody Museum Cambridge U.S. No. 46-77-30/492.
D’aprés un relevé de Gerdt Kutscher.

Fig. 6. Museum fiir Volkerkunde Berlin No. VA 17 641.
Collection Baessler, publiée dans Baessler 1902—1903,
Taf. 36, fig. 195. D’aprés un dessin du Musée.

Fig. 8. Museum fir Vélkerkunde Berlin No. VA 17 644,
Collection Baessler, publiée dans Baessler 1902—1903,
Taf. 48, fig. 215. D’aprés un dessin du Musée.

10 Baessler-Archiv XXVI
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Fig. 10. D’aprés Kutscher 1954, p. 80.
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Photo 61

Photo 64, b, o Museum tir N élkerkunde Berlin Moo VA I8 295,
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Photo 7 a

Bacssler-Ardy. Neue Folges Band XXV (19781

Phote 7 b

Photo 70 b Museam rur Vélkerhunde Berlin Noo VA Iy Son.
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