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LE SHAMANISME ARAUCAN

par Alfred Métraux

Smithsonian Imstitution
Washington, D. C.

INTRODUCTION

Le shaman araucan occupe, & bien des égards, une place a
part dans le cadre de I’ethnographie sudaméricaine. Sa person-
nalité, ses techniques offrent plus d’un rapport avec ce que nous
savons des hommes-médecine nordaméricains ou sibériens. Le
caractére si particulier que ’art magique revét chez les vigoure-
uses peuplades de ’Araucanie justifie une étude dont le but n’est
pas d’apporter de nouveaux détails, mais d’organiser et d’inter-
préter les faits connus. :

Cette monographie m’a été suggérée par la qualité et I’abon-
Jdance de nos sources d’information qui s’étendent sur une période
de trois siécles et qui comportent non seulement des observations
recueillies par des voyageurs de race blanche, mais aussi des textes
en langue indigéne. Ceux-ci sont particuliérement précieux, car
ils nous font pénétrer dans I’ame méme du shaman et nous réve-
lent les ressorts intimes de son comportement. ' _

Le shamanisme araucan s’est sensiblement modifié depuis les
premiers temps de la conquéte jusqu’a nos jours. De nombreux
détails qui nous sont donnés & son sujet par les chroniqueurs du
XVIIéme et XVIIIéme sidcle ne conviennent plus aux shamans
modernes. Il est évident que le Christianisme a exercé une in-
fluence trés profonde sur les rites magiques et les idées mysti-
ques qui s’y rapportent. _

La transformation la plus radicale qui se soit produite au
cours des ans est celle du sexe de ’agent magique. Les hommes
médecine de jadis ont presque entiérement disparu et Jeur place
a été prise par des femmes.

Comme seules les pratiques extérieures du shamanisme nous
sont connues pour les temps anciens, il n’est pas toujours aisé
‘d’estimer la portée des changements qui ont eu lieu dans les
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croyances et dans les mythes, De toute fagon la perspective his-
torique que nous possédons est fort importante et Pon ne gaurait
jamais assecz profiter des raves oceasions qui nous permettent de
suivre & travers les ages les avatars d’une institution.

Clest dans le dessein de mettre en évidence les deux termes de
cette évolution ot d’en préeiser la nature que je vais soigneuse-
ment distinguer le shaman tel qu’il nous est déerit par les docu-
ments anciens, de la femme shaman telle que nous la font con-
naitre les sources les plus récentes.

NOMS ET BEPITIATES DU SIIAMAN

Les shamans araucans hommes ou femmes, sont appelés machi
dans tous les écrits récents ol il est question de la magie ou de
la religion de ces Indiens. Le terme est ancien car il apparait
déja dans le dictionnaire de Havestadt (t. II, p. T7T06) avec la
définition suivante: «Médecins des Indiens, hommes ou femmes.
Il est un grand nombre de femmes dont la profession est de
sucer et de lécher les parties malades du corps. lls ne traitent
jamais sans les branches de canelo du rehue. Ces branches sont
m-spo'sé«és en ordre dans la hutte du malade ou plantées en terre».
La traduction exacte du mot machi est donc homme ou femme-
médecine. Clest ce terme que nous adopterons au cours de cet
article pour désigner le shaman. ‘

Les anciens shamans sont aussi appelés voigueboye ou V0t~
guevoe, mot que Latcham interpréte comme «maitres du canelo
(Drimys Winteri) ». Cette étymologie, a la lumiere de ce que nous
savons du role du canelo dans la magie araucane, me parait dé-
fendable. On trouve parfois ces personnages désignés sous le nom
de huecuvuye. La racine de ce mot est sans doute wekufii sprin-
cipe du mal, mauvais esprit, etc.». ;

Les individus dont I'activité avait un caractére surnaturel re-
cevaient des noms différents selon la nature de l'aide que I'on
attendait d’eux ou leur gpécialisation. Le shaman qui cherche

3 découvrir la cause d'une maladie ou d’un déeés devient un wilel,
un naimawe, un ramin ou un kupoleve suivant les cas. Les dén-
gulfe (devins) sont ceux qui parlent aux esprits (déngun-parler).
L’interpréte des songes est un peumantufe. Le pelon est celui,
qui, comme son nom lindique, a pendant son sommeil connais-
sance des choses cachées. Le witantufe est un medium qui s’ex-
prime par des gestes imperceptibles des mains ou du corps.
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Les machi Gtaient appelés parfois ampin-camanyg ou ampi-
voe, tenme composé qui doit se t caduire par «maitres de la mé-
decines. (ampin: aplicar remedio de polvo o yerba quemada 2
la piel, a las llagas).

Lliva que Havestadt traduit par «vates, divinus» a pour sens
premier «sagace» et est un adjectif qui marque la lucidité, le sens
d’observation. Si le shaman était engagé dans une activité par-
ticulidre ou s'il s’était acquis une réputation dans quelque bran-
che de la magie, il était désignée par une épithéte adéquate. Ainsi
le faiseur de pluie était un ngen-wenu (maitre du temps), celui
qui enrayait une épidémie de pudiw (éruption cutanée) était le
maitre du pufiv (ngen-puiin). L’exorciseur des vers (pirw) qui
détruisaient les récoltes, un ngen-pir.

A premier abord, on pourrait croire, en présence de termes
aussi nombreux pour désigner le shaman, que la magie était un
art hautement spécialisé. Cependant j’en doute. La plupart de
ces termes me semblent &tre de simples épithétes et pouvaient
s’appliquer aux mémes shamans selon les circonstances ou leur
réputation. Il est aussi fort possible qu’a ¢oté des shamans atti-
trés, il y eut des amateurs, hommes ou femmes, experts en cer-
taines activités médicales ou magiques plus ou moins importan-
tes. C’est ainsi que dans beaucoup de tribus indiennes, on trouve
des vieilles femmes qui, sans -étre magiciennes, ont cependant la
réputation d’étre bonnes herboristes. 1)

LA PERSONNALITE DU SHAMAN ARAUCAN

Le shaman araucan, jusqu’a I’époque récente ol ses attribu-
tions furent absorbées par les femmes shamans, était en régle
générale un inverti sexuel, un «berdaches pour user d’un terme
courant en ethnographie nordaméricaine. Nuifiez de Pineda ¥y
Bascufian (p. 159), qui les a vus de prés, les décrit comme des
homosexuels passifs (weye), vétus de «una mantichuela que traen
por delante de la cintura para abajo, al modo de las indias, ¥
unas camisetas largas encima». Il ajoute ailleurs: «No vestian
traje de varén sino otro muy semejante al de la mujer; usan el
cabello largo, siendo que todos los demds andan trenzados; se
ponen también sus gargantillas, anillos y otras alhajas mujeriles,

1) Nous ne nous oceuperons pas dans les pages qui vont suivre des shamang
en tant qu’herboristes ou médeeing dans lo sens moderne du terme. Gusindo (1 ot
2) g’est chargé de cetto 6tudo ot il y aurait peu do dhoses & ajouter ¥ ses ex-
cellentes compllations,
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siendo muy estimados y respetados de hombres y mujeres, por-
que hacen con éstas oficio de hombres, y con aquéllos de mu-
jeress.

A la fin du siécle dernier les shamans du sexe masculin étaient
de moins en moins nombreux. Guevara (2, p. 240) dit en avoir
rencontrés quelques uns aux environs de Cofiaripe et de Boroa,
& Pest de Temuco. C’étaient des péderastes notoires qui vivaient
avec des jeunes gens dont ils se montraient fort jaloux. Latcham
(1, t. 138, p. 281), & la méme époque vit un shaman habillé en
femme. Son accoutrement était d’ailleurs des plus bizarres: il
portait autour de la taille une peau de puma qui trainait derriére
lui et tenait dans sa main une baguette couverte de peaux de ser-
pents et incrustée de dents humaines. Des photographies d’hom-
mes-médecine araucans ont été publiés dams louvrage récent du
Rev. P. Housse.

S’ils existent encore les hommes-médecine araucans doivent
étre devenus fort rares. Leur place a été prise par les machi ou
femmes shamans qui sont aujourd’hui les agents magiques par
excellence.

Les machi femmes sont déja signalées au XVIIIeme siécle et
Havestadt (t. 2, p. 642) dit expresemment que les machi étaient
ordinairement des femmes («machi ordinarie sunt mulieres»).
Nous décrivant (Ibid. p. 661) le rite ngeiku-rewe exécuté par les
machi, il use constamment du féminin. Il est, comme nous ’avons
vu, un des premiers auteurs qui associe les femmes shamans avec
I’exercice de la médecine.

Au milieu du siécle dernier les femmes shamans étaient peu
nombreuses. (Smith, p. 239). Le machitun que Edmond R. Smith
(p. 235-237) nous décrit fut exéeuté par un homme. La dispa-
rition des anciens hommes-médecine est due a des causes variées,
en partie probablement 3 I’horreur que I’homosexualité inspire a
I’église catholique et aux individus de langue espagnole, Le fait
méme que les anciens shamans étaient des étres effeminés a du
favoriser le passage d’un sexe a lautre, d’autant plus que certai-
nes femmes shamans affeclent des allures masculines. Au temps
de la visite de E. R. Smith (p. 238) un des plus fameux machi
araucans était une femme qui s'habillait et parlait comme un
homme «au point de rendre son sexe douteux».

Chez les Araucans des plaines de I’Argentine on recrutait les
shamans parmi les enfants qui se distinguaient par leurs manie-
res effeminées, On favorisait ces dispositions en les habillant en
femmes. Les épileptiques et les malheureux affligés du mal de

' Qaint-Vit étaient également prédestinés a devenir magiciens.
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(Falkner, p. 117). Il en ébait sans dout de méme au Chili. Une
tare ou quelque difformité physique désignaient & jamais un in-
dividu pour l'exercice de cette profession. Ainsi le shaman que
Nuiiez de Pineda y Bascufian a vu opérer était: «feisimo de ros-
iro, y en el ojo una nube que le comprehendia todo; muy pequeno
de cuerpo, algo espaldudo, y rengo de una pierna, que solo mi-
rarle causaba horror y espanto: con que daba a entender sus
viles ejercicios». Les Araucans modernes continuent & éprouver
une crainte superstitieuse pour les hommes qui présentent quel-
que anomalie physique. Le fameux cacique Martin passait pour
sorcier & cause de taches blanches qu’il avait sur la peau.

Parlant des shamans, hommes et femmes, des temps moder-
nes, le R, P, Housse (p. 98) s’exprime en ces termes: «Il est a
remarquer que les candidats & cette profession sont toujours des
maladifs ou des sensitives au coeur faible, & I'estomac délabré,
sujets & des éblouissements. Ils prétendent que P’appel de la di-
vinité est pour eux irrésistible et qu'une mort prématurée ché-
tierait inévitablement leur résistance et leur infidélités.

APPRENTISSAGE ET CONSECRATION

Nous sommes mal renseignés sur la facon dont les shamans
araucans se recrutaient et sur leurs années d’apprentissage. Les
chroniqueurs nous parlent de séjours dans des cavernes, souvent
décorées de tétes d’animaux, et dans des «lieux occultes» ol ils
étaient instruits des secrets de leur science, Ils en sortaient mai-
tres dans ’art de faire des tours de passepasse et de prestidigi-
tation. Le mystére dont g’entouraient les shamans pour initier
Jeurs futurs collégues n’implique pas, comme le veut Latcham
(2 p. 67T) D’existence de sociétés secrétes de magiciens.

Aprés une période de réclusion les candidats étaient consacrés
shamans au cours d’une féte solennelle, & laquelle ils conviaient
leurs parents et amis. Tous ceux qui se trouvaient dans un rap-
port spécial avec le candidat et étaient appelés de ce fait culla,
étaient tenus de sacrifier un lama, animal-de haut prix. Ils en
arrachaient le coeur sitdot aprés 'immolation et le faisaient cuire
pour le distribuer ensuite en minces parcelles aux assistants.
La chair du lama était aussi partagée entre les. visiteurs qui la
fumaient et la gardaient pour Poffrir & leur tour & quelque hote
de marque (Rosales, t. I, p. 145). .

C’est sans doute au cours de la cérémonie de consécration que
les shamans faisaient étalages de leur habileté. Ils se mettaient
en état de transe par des procédés mécaniques ou en buvant un
narcotique (?). Lorsque le démon entrait-en eux «daban saltos.
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v carreras, moviéndose de unas partes en otras, sin poner los pies
en el suelo, bailando sobre el fuego los pies descalzos, tragandose
tizones ardiendo y arrojando en el fuego los vestidos, sin recibir
en si ni en los vestidos lesion ningunay. Ils provoquaient chez les
spectateurs des phénomenes d’hallucination collective: on les vo-
yait s’arracher le nez ou les yeux. Habiles prestidigitateurs, ils
jouaient des tours & leurs voisins, subtilisant & leur insu colliers
et boucles d’oreille (Rosales, t. I, p. 144).

Ces tours étaient de simples amusements sans autre fin que
d’«épater le bourgeois» et lui donner une haute idée de la science
et du pouvoir des shamans. D’autres opérations tout aussi éton-
nantes avaient certainement une valeur symbolique et rituelle.
Ainsi linitiateur faisait croire aux profanes qu’il s’arrachait la
langue et les yeux pour les échanger contre ceux de linitié. Il
le transpercait ausi d’une baguette qui, entrée par le ventre lui
usorﬁait par I’échine sans effusion de sang ni douleur. (Rosales,
t. I, p. 168).

Ce qui peut nous paraitre comme un simple jeu d’illusionisme
est sans doute une opération magique comparable & celle qui mar-
que la fin de Dinitiation chez les shamans toba. Ils recoivent en
pleine poitrine une baguette qui pénétre en eux comme une balle
de fusil. De méme les candidats a magicien sur le haut Amazone
recevaient des épines dans le corps. A titre de rappel, je citerai
_‘en passant le magicien australien qui porte dans son corps les
-inorceaux de quartz qu’il projette contre ceux auxquels il veut
nuire. C’est ainsi que j’'interpréte le rite sudaméricain: le shaman
est chargé avec les munitions dont il se servira pour affliger ses
ennemis de maux divers.

Voila & quoi se réduisent nos connaissances sur les rites d’ini-
tiation au XVIIIéme siécle. Pour les temps modernes nous dis-
posons d’informations plus détaillées, mais elles se rapportent ex-

clusivement aux femmes shamans ou machi. Nous nous en occu-
perons dans le chapitre suivant.

VOCATIQN ET CONSECRATION DES FEMMES SHAMANS

1. REVELATION

Chez les Araucans modernes aucune femme ne devient sha-

? ’
man par ’effet de sa propre volonté ou d’une vocation naturelle.
L’exercice de cette profession leur est imposé par Dieu ou par un
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esprit 1). Ce fait conditionne, en une certaine mesure, Pattitude
adoptée par la shaman vis & vis-de la divinité. La coercition dont
elle a 6té 'objet lui donne des droits sur Dieu ef elle ne manque
pas de s’en valoir lorsque Ie besoin s’en fait sentir.

Le choix de Dieu (Ngenechen) se manifeste généralement par
une maladie soudaine. L’informateur de Moeshach (p. 8331 et
suiv.) avait une soeur qui, & I'dge de dix ans, fut élue par Dieu
pour devenir machi. Voici comment les choses se passérent: un
soir, la fillette étant tombée «comme morte» (a la entrada de
una noche cayd de repente como una muertas), ses parents s’em-
pressérent de faire venir une machi pour la soigner. Pendant
le traitement la petite malade se dressa d’un bond et, arrachant
le tambourin des mains de la machi, se mit & le battre. Elle
annonca alors qu’elle serait machi.

Pour le cas oll nous éprouverions quelque doute sur la nature
de I’incident, notre informateur nous dévoile les intentions de
Dieu: «Aujourd’hui j’ai visité cette fillette. J’ai voulu en faire
une machi; je P'ai choisie quand elle était encore toute petite, car
elle me plaisait. Aujourd’hui je suis venu pour faire d’elle une
machi et lui donner la connaissance des remedes et des priéres».
(«<Hoy vine a visitar a esa mujercita, quise hacerla machi: ya
antes, cuando era muy chica todavia, la he elegido para la pro-
fesién porque me gustaba, hoy vengo a crearla machi y dotarla
con el conocimiento de los remedios y las oracionesy).

L’enfant passa toute la nuit en priére. A quelqu’un de son
entourage qui lui manifestait son étonnement d’une vocation si
soudaine, elle répondit que «les Bons et Nobles du ciel 'avaient
choisie et visitée et lui avaient dit: «Je ferai de toi une bonne
machi pour que tu jouisses de la reconnaissance des honnétes
gens». (Los buenos nobles del cielo me han elegido y visitado
diciéndome: «Yo te haré machi, te proveeré con todo lo necesa-
rio para que seas buena machi y la gente buena te guarde gra-
tituds).

Dans 'autre cas de vocation surnaturelle conté par le méme
informateur, il s’agit cette fois-ci d’une femme qui était alitée.
La muchi qui la soignait avait invoqué son esprit familier et
avait interrogé sur la nature de la maladie, quand la patiente,
fut soudainement prise de tremblements. Elle s’assit sur sa cou-
che et s’empara du tambourin dont la femme qui 'assistait

1) Le caractdre surnaturel do la voeation des machi est exprimé clairement
dans un chant de machi recucilli par Guovarn (3, p. 130): «Serds machi meo dijo
el rey de la tierrn (wenw rei mapu); sola me ho ‘mandado maechi, ai, me dijo
el rey de la tierra: ¢Aproximate, soy cl rey mdédico y to digo seas mobdica», Tor
eso con mi solo poder mo he sido machi», -
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s'était servi. Blle se mit alors & chanter un chant dans lequel
elle proclamait que le dieu du ciel (wenumapy, dios) voulait faire
d’elle une machi et qu’il allait la pourvoir de priéres efficaces.
«Elle n’était pas réellement malade, expliqua-t-elle, mais travail-
lée par lesprit de machi». («Realmente no estaba enferma,
[explic6,] era el espiritu de machi que la atormentabas por eso
tenia que asumir la profesién ahoras).

La maladie de cette femme a sans doute été accompagnée ou
suivie d’une crise extatique, car elle y fait allusion dans les pro-
pos qui lui sont prétés. Elle est montée au ciel, affirme-t-elle, et
la-haut le dieu lui a fait de beaux cadeaux». (En el éxtasis se me
fué al cielo alla la proveyé el dios con excelentes dones»). Au
cours de ce séjour céleste des étres surmaturels lui ont montré
tous les remédes dont elle pourrait avoir besoin dans sa carriére.
L’un de ces esprits I’a méme renversée sur un tas de remedes
alors que d’autres démons dansaient devant elle.

La maechi qui soignait cetbte visionnaire n’éprouva dés lors
‘aucune difficulté & formuler son diagnostic: sa cliente était en
passe de devenir machi & son tour. «Le maitre céleste des gens
s’était emparé d’elle et 'avait choisie pour exercer cette profession
(<El celestial duefio de la gente (wenumapu ngenechen) se ha apo-
derado de ella para el arte; esa es la causa de su enfermedads).
Tout ce qu’elle put faire pour la malade fut d’exécuter une danse
et d’invoquer son esprit familier. Elle ’appela en ces termes:
«Que les machi viennent pour que nous initions cette femme dans
la profession. Comment la consacreras-tu? (le tu se rapporte
peut-étre 3 Dieu). Viens et donne de la force a ses os, affirme
son coeur. Que celui qui 'a désignée machi fasse savoir com-
ment il la veut consacrer et si elle sera une puissante macht ou
une machi de moindre importance». («Que vengan las machis
para que introduzcamos a esa mujér en la profesién de machi,
para la cual estd destinada. En que forma la instalaras? (Tu
se refiere posiblemente a Dios). Ven y da fuerza a sus huesos,
afirma su corazén. Que haga saber el que la ha designado ma-
chi en qué forma la quiere consagrar, si serd machi poderosa 0
machi de menor cuantiay).

Le témoignage du Rev. P. Housse (p. 98) est, sur le sujet
qui nous occupe, des plus catégoriques: «Si on les (les shamans)
en croit, leur vocation est bel et bien déclarée par une commu-
nication d’en haut. Voici comment, dans ces derniéres années,
la fille d’un pécheur raconta la sienne. «Je ramassais des coqui-

llages parmi les récifs, quand je sentis comme un choc sur la
poitrine, et une voix du dedans, trés nette, me dit: «Fais-toi
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machi! ¢'est ma volonté!s. En méme temps, de violentes dou-
leurs d'entrailles me firent perdre connaissance. C’était évidem-
ment le Ngenechen, le dominateur des hommes qui descendait en
mois. La famille et la tribu ajoutérent foi & cette affirmation, et
la petite Chipil (Oreille-fendue) commenca bientdt sa carriere
de druidesse (machi)s.

Chaque fois que I'on entre en rapport avec le monde surna-
turel, il convient d’agir avec prudence. La communication d’en
haut qui semble devoir bouleverser la vie de la jeune élue peut
fort bien étre trompeuse et provenir de quelque esprit malin. Ce
doute est exprimé ouvertement par les gens malveillants. La
machi, si elle veut se faire accepter comme telle, doit tout
d’abord le dissiper. Pour convaincre les sceptiques, elle n’a d’au-
tre ressource que sa propre assurance. Aussi ne cesse-t-elle d’af-
firmer que sa vocation est d’origine divine et qu’elle n’est pas
le jouet d’un démon. D’ou tire-t-elle cette confiance en la mission
qui lui a été si mystérieusement imposée? Sa foi repose sans
doute sur une vision ou sur une révélation intérieure, analogues
aux appels du monde surnaturel qu’éprouvent, en tout temps et
en tout lieu, les individus enclins au mysticisme. On peut se de-
mander si, & cet égard, la machi réussit & se persuader elle-méme
qu’elle a été élue par dieu. Nous n’avons aucune raison de douter
que les machi araucanes ne soient parfaitement sincéres. Cepen-
dant il est fort possible qu’elles conservent certaines inquieétudes
au sujet de Iidentité de 1’&étre surnaturel qui les a choisies. Au-
trement on s’expliquerait difficilement I’ insistance avec laquelle
elles proclament que leurs priéres viennent de Dieu et qu’elles
sont ses élues. A vrai dire ces témoignages peuvent étre desti-
nés a Padresse des incroyants ou des individus jaloux,

Paul Radin, dans son ouvrage Primitive religion attire notre
attention sur les angoisses et les souffrances inhérentes a la pro-
fession de shaman. Certains passages du texte de Moesbach ten-
dent & lui donner raison. «Ne me fais pas souffrirs. «Aije pitié
de moi», dit P'une des machi en s’adressant & Dieu. Ces phrases
trahissent peut-étre un léger effroi a la perspective des douleurs
mentales et physiques qui Pattendent. On peut aussi les inter-
préter plus prosaiquement comme la crainte d’étre décue par Dieu
et de ne pouvoir accomplir ce que 'on attend d’une bonne ma-
gicienne.

Les parents de la Tuture shaman ne se montrent pas toujours
enthousiastes de sa vqcuti'on 50}1d:}i1}e. Avant de pouvoir prati-
quer son zu-t,kla macht doit avoir ett..% consacrée publiquement au
cours d’une féte dont les frais sont élevés. Rien d’étonnant si le

L
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pére .1'0g'imlﬁ1 ot hésite. Comme les sceptiques de tout & T’heure,
il présente toutes sortes d’objections: sa fille peut avoir été vie-
time d'une illusion ou avoir oté sciemment trompée par quelque
démon malintentionné. Il pretend aussi se montrer inquiet des
aléas du métier, car dans le royaume du sacré, il est souvent ma-
laisé de faire le partage entre le bien et le mal. Tout shaman
court le risque d'¢tre tét ou tard aceusé de sovcellerie.

Dans le cas précis qui sert de base A cette deseripton, les au-
tres membres de la famille et les amis mirent fin aux vacillations
du pére de la jeune élue en lui faisant entendre que sa fille ris-
quait fort de mourir si elle résistait a Iordre divin. Ils Jui firent
observer aussi, en réponse 4 sa derniére objection, que l'dge de
sa fille la mettait & 'abri de toute accusation de sorcellerie. Quant
3 lavarice latente du bonhomme, ils en eurent raison en lui pro-
mettant de participer aux dépenses de la féte de consécration.

Entre la cérémonie qui fera d’elle une machi officielle et la
révelation préalable, se place une période d’apprentissage. «Une
professionnelle des environs lui enseigne le code et les expédients
du métier: chants, cérémonies, danses rituelles, les différentes ma-
nidres de tambourinner, d’appréter les poisons, de manier les
maléfices, de communiquer avec le Grand Esprit. L’instruction
dure plusieurs mois ou plusieurs années, selon I'age et les aptitu-
des de I'apprentie. Elle se compléte pratiquement dans les céré-
monies publiques ol 'éléve déja sert d’assistante & sa maitresse.
IL’ensemble de ces legons se paie une centaine de piastres». (Hous-
se, p. 98). Ces éleves s’appéllent Uawenma-iillcha.

9. ATTIRAIL DE LA MACHI

L’accessoire indispensable de la machi, celui qui est le plus
constamment mentionné dans toutes les descriptions de cérémo-
nies shamanistiques, est le tambourin ou kul: trung (kultrun).
«C’est un tambour en forme de cdéne tronqué, creusé a la hache
dans une piéce de bois. Sur Pouverture évasée, la moitié d’un
cuir de brebis (parfois une peau de chien ou de cheval) est ten-
due, retenue par des cordelettes en crin de cheval. Des lignes
symboliques y somt dessinées avec du sang. Sur lextérieur du
fond est cloué une courroie, poignée qui le maintient fixe sur la
paume de la main. Une seule baguette est nécessaire, sa pointe
est Tourrée. Quand la peau est bien séche et trés raide, linstru-
ment se pergoit a plusieurs kilométres 4 la ronde». Il contient en
outre trois ou quatre pierres sacrées appelées: likan. Ce sont gé-
néralement des cristaux de roche, des fragments Ad’obsidienne ou

de petits galets blancs (Latcham, 2 p. 690).

T —————
- i ? —
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Le second instrument musical dont se sert la machi est un
arc de fer, muni de grelots d’argent (huasa, selon le P. Housse).
La sonnaille ou maraca (wadae), en usage dans presque toute
PAmerique du Sud, a chez les Araucans sa forme habituelle. Elle
consiste ‘en une calebasse «vide et seche, attachée & une hampe
et renfermant de petits cailloux». (Housse, p. 98-99).

3. CONSECRATION DE LA MACHI (MACHILUWN)

Lorsque la candidate au titre de machi a annoncé son intention
d’étre consacrée & une certaine date, ses parents et les habitants
de sa future jurisdiction (rewe) accumulent des'alime_nts et pré-
parent de la chicha.. '

«Une réclusion de quatre jours est d’abord imposée a la jeune
commenc¢ante. Dans sa retraite, une machi des plus expertes lui
fait répéter les formules rituelles, les chants et les danses, les
batteries de tambour, les cérémonies du lendemain. Devant la
porte de la hutte, deux sentinelles veillent nuit et jour afin d’en
¢€loigner tout curieux. Une poignée de farine, délayée dans de
Teau, est la seule n*ourrlburle de la prédestinée». (Housse, p. 99).

Pendant ce temps on dresse sur le lieu de la féte les accessoi-

‘res qui serviront a la célébration du:drame rituel. On prépare

tout d’abord I’échelle sacrée ou rewe 1) qui est comme le symbole
méme de la profession. Cette échelle ou estrade est un tronc d’
arbre (de maqui, Aristotelia maqui), selon le R. P. Housse) long
de trois meétres environ. «Il est équarri en rectangle. L’extrémité
supérieure est découpée en forme de téte humaine avec ou sans
chapeau. Sur T'une des faces, les bras sont sculptés grossiérement.
L’autre est entaillée en forme d’escalier, Pour la cérémonie, un

‘1) Dans son dietionnaire arauean- espagnol, Augusta (2, p. 197) définit le
mot rewe comme suif: <«irbol o mis bien tronco descortezadoe de arbol o de ar-
bolito (laurel, maqui, e:melo, cte.) plantado en el suelo. Si antes era, segin los
cronistny y graméiticos, signo distintivo de Ias '[mlcmhdadeq politieas, cuasi su

pabellén, hoy dia no existe cntre los indigenas mi un recuerdo de aquello, figu-
mndo 01 dicho 2ewe solamente en las euraciones do las machis v, en algunas re-
ducciones, también en los nguillatunes. Los machis tienen un rewe delante de su
casa. Iin el rewetun se coloen al enfermo debajo de un rewe arreglado en forma
de arco.» Robleg Rodrigucz (p. 343) donne & 'echelle sacrée’ le nom de praprahue
et de quemuquemu. Le premicr mot doit so décomposer sans doute on prap (pran=
subir) et raliue pour rewe. Augusta. (2, p. 82) définit le kemukemu en ces ter-
mes: «el rewe o palo que plantan y ndornan los machis para sus pricticas supers-.
tieiosasy. '

Guevara (5, t. 143, p. 703) déerit le rewe comme un faisceau do branches de
canelo et de lauriers attachés ensemble avee des lianes spéeials. Les machi les
_plantaient devant leur hutte ¢t en faisaient usage dans toutes leurs eérémonies:

- traitement des maladies, pridres publiques, enterrcments. Il symbolisait l’urbre Ba-

cré sur lequel se posaient les: espnts invoqués.
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plancher est cloué sur le sommet». (Housse, p. 99). On le fiche
en terre devant la hutte de la future machi «un peu incliné en
arriere pour en faciliter ’ascensiony.

Une des pricres adressées aux Vileo, puissances celestes, au
cours de cette cérémonie nous apprend que le rewe était orné de
fleurs de copihue (Lapageria rosea), de coral et de mousse, plan-
tes crées par les Vileo eux-mémes. Le rewe ainsi décoré est censeé
attirer esprit de la machi qui s’en approchet avec plaisir. Ce-
lui-ci devient plus fort et par consequent plus capable d’écarter
les mauvais esprits qui cherchent & troubler les rites 1). L’échelle
de la machi repose dans un trou dont le fond est semé de piéces
d’argent. La machi mentionne 3 plusieurs reprises, dans ses
priéres, quelle danse sur de I’argent pour-honorer Dieu. Elle
.espere qu’ainsi ses requétes auront plus de poids.

En certains cas de hautes branches sont fichées en terre tout
.autour du rewe <«lui faisant une enceinte de 15 métres sur 4. A
Tintérieur de celle-ci, une estrade en batonnets est montée sur des
pieux: une auge en bois est placée dessus pour recevoir le sang
des victimes: c’est 1’autels (Housse, p. 99). '

D’autres branches de canelo ou de laurier sont fichées ca et
14 pour servir & divers moments de la féte. Dans la cérémonie,
.dont Robles Rodriguez a été témoin, on construisit prés de la
hutte de la macht, un petit enclos rectangulaire en branches de
canelo et de laurier. C’est & lintérieur de cette petite enceinte
que la candidate couverte seulement d’'un poncho et ornée d’un
collier en feuilles de colihue, (Chusquea, sp.) vint s’étendre sur
un lit en peaux de mouton. A proximité se trouvait un petit banc
.couvert de feuilles de canelo et de laurier.

Les tambourins dont on fait si ample usage .pendant la féte
sont décorés a neuf de traits rouges et I'extrémité des baguettes
est enveloppé de fils de diverses couleurs. .

Le machiluwn ou la consécration cérémonielle de la machi
nous a été déerit avec un certain luxe de détails par deux obser-
vateurs de race blanche, Robles Rodriguez (2) et le R. P. Housse
(p. 99-103) et par un informateur indigéne dont Moesbach (p.
831-347) a recueilli les propos.

Je donne ai tout d’abord un résumé et des extraits du texte
de Robles Rodriguez, le plus ancien en date.

Antérieurement & la cérémonie, les indigénes avaient dlevé un

1) Moeshach (p. 342) «Alora me estin adornando aqui mi relue par Qe
mi espiritu eobre firmeza y mo sea ¢l ludibrio para los cspiritus malignos.> Ld.
(p. 345): «ahora con estn gangro do fu amimal ungirs (en honor tuyo) mi linde
réhue a fin de que te acerques n 617y ensefies ahi como se debe rezar...»
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Tewe provisoire qui consistait en quatre solides branches —deux
~de canelo et deux de laurier— plantées en face de la rukae ou
hutte de la future machi. Ces perches étaient unies par des lianes
(voqui). Des guirlandes de fleurs pendaient des branches, Le
premier rite célébré A 'ocasion de la conséeration fut une danse
nocturne exéeutée par les machi sous la conduite d’un vieux
shaman. Ce n’est que le jour méme de la féte que I'on dressa
I’échelle sacrée proprement dite (praprawe ou kemukemu,).

Quand tous les préparatifs furent terminés, la candidate & ma-
¢hi qui avait passé autour de son cou une guirlande de fleurs de
copthue se rendit dans Ienclos décrit plus haut et, aprés s’étre
dépouillée de ses vétements' s’étendit vétue d’une seulé chemise
sur une couche faite de peaux de mouton et de couvertures.

Les machi commencérent par lui Frictionner la poitrine avec
des feuilles de canelo, puis exécutdrent sur sa personne des passes
magiques. C’est du moins.le sens que j’attribue aux gestes des

- machi qui promeénent leurs mains au-dessus du corps de I’initiée.
Les machi acecomplirent ce rite en chantant et en agitant les son-
nailles ou maraca tenues en main par leurs assistantes (yegil).
Le bruit devenait plus fort et plus continu-chaque fois que dans
leurs passes les machi arrivaient & proximité de la téte. Aprés un
temps d’arrét, les machi placérent dans chague main de la can-
~didate un rameau de branches de canelo. Deux d’entre elles s’em-
parérent chacune d’un des poignets de la candidate et lui firent
agiter les branches de canelo de droite 3 gauche et de gauche &
droite. Brandissant une sonnaille de leur main libre, les machi
entonnérent une psalmodie mélancolique au son des tambourins
et des flites (pifallka). Soudain, les deux machi se saisirent de
la téte de l'initiée et la firent osciller de coté et d’autre.

Les passes magiques doivent certainement avoir une grande
importance rituelle, car les machi ne tardérent pas a les Prati-
quer & nouveau. La fonction essentielle des machi est de soigner
les malades. Il est donc peu surprenant que les cérémonies de
consécration comportent un simulacre Eie traitement shamanis-
tique dont l'initiée est I'objet. Ses ainetis se penchent sur elle
et lui sucent la poitrine, le ventre et la téte avec une telle force
que le sang jaillit. Le sang et la salive sont essuyées avec de?s
feuilles de canelo et la peau tuméfiée de la candidate .est lavge
ensuite avec des feuilles mouillées. AS’es suceions .so;lt si .doulou-
reuses que la victime ne peut s’empécher de trahir sa peine par
des grimaces. g )

Lorsque la candidate eut été copleusemm}t sucée, elle all:: se
rhabiller et remit autour de son cou le collier de fleurs qu'elle
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avait enlevé au début du traitement. Elle s’assit sur une chaise
et on couvrit son giron de feuilles de canelo. Un chant s’éleva
yythmé par les battements de tambourin et les sons de la son-
naille agitée par une yegil ou aide-shaman. L’initiée fut entourée
d’un groupe de machi.. Le chant §’arréta, mais non les battements
de tambourins qui devinrent de plus en plus forts. Chaque mache,
A tour de rdle, fit entendre un chant. Lorsqu’elles eurent - fini,
il y eut un concert de flites pifellka et les machi firent tinter
leurs sonnailles. La candidate, le visage couvert de feuilles de
canelo, battait la mesure avec des branches du méme arbre.

¢«A poco se ineorpord para inieiar una danza con pequeiios saltos, recorrien-
do asi todo el espacio en yue se desarrollaba la ceremonia, que previamente habia
sido despejado. Bailando més ligero Tlegé hasta las grandes ramas (ue pare-
cian 4rboles plantados cerea de la awka. En medio de ellos abrié los ‘brazos y agi-

-

t6 las ramas. ‘En seguida llegé a las coloeadas mis atris e hizo lo mismo. Cim-
braba el cuerpo con laxitud ineclinindolo a2 uno y otro lado.

Una o una las ‘machi imitaron a la postulante. Hechas estas maniobras, una
de ellas se destacé del grupo de sus compafieras: frente a la nedfita, danzando
toed su kultrun (tamboril). Lucgo con la vista fija en ella se retiraba poco a
poeo hasta que, tomando alguna distancia, emprendié saltos desenfrenados y fu-
riosos. Lias machis restantes, permanecieron mientras tanto formadas en fila, ¥
por turno hicieron estos mismos movimientos. La tultima machi al terminarlos,
muy exeitada, huyé rapidamente fuera del espacio marcado por los laureles y ea-
nelos. Con presteza la detuvo un sujeto, toméndola de la cintura, y ‘eon grandes
esfuerzos le impidié dar con su cuerpo en tierra. La machi, como desmayada,
permanceié eon los ojos cerrados. Un individuo a los pies de ella colocd un kultrun
(tamboril) ¥ sentindose en el suclo comenzé hacerlo wibrar suavemente. Se le
eché aire a la machi, agitandole cerca de la eara algunas ramas. La gente que se
habia aproximado, abrié espacio a fin de que un muchacho bailoteara frente a la
desmayada. Gran cuidado ponia el mozo en la danza y se lefa en el rostro el
intimo conveneimiento de la -importancia de su jpapel. Sin embargo, su trabaje
se reducia a eseobillar el suelo, avanzando un poco ¥ retrocediendo, llevando eier-
ta de la machi... La candidata fué nuevamente a los
después de tomarse de ellos eon ambas manos y de
agitarlos, emprendi6 ripida huida como la machi anterior. La detuvieron y como
hiciera muchas contorsiones, un mocetén la sostuvo del ltalle. Se la aproximé al
prahue. El desmayo de estas mujeres durd un rato ¥ m{entras tanto se las man-
tenja de pies, gostenidas por mozos y con 1a ?a‘ra":zl oriente. Lia primera que se
habia puesto en este estado, se recobré y tomo asmnt.o en el suelo.‘ Il muchac‘hn
que le bailoteaba fué o seguir su oficio con la c.a.n(hﬁata. Se pasé agua 2 esta
vy, tomando un sorho, la arrojé en distintas direcciones forma de rocio.»(Cette

agpersion rituelle s’appelle pifirneniun).

La féte battit son plein le jour suivant. Les invités arri-
vaient de toutes parts et le chef de la maisonnée les recut avec
Jes salutations. d’usage. - : ,

Les machi, rangées en demi cercle, la face tournée vers l'est
tirent retentir leurs tambourins qu'elles élevérent a un mom'ent
donné au-dessus de leur téte. La plus’ vieille des machi se mit a
danser le regard dirigé vers lest. Ce fut ensuite le tou? de la
candidate qui vint danser devant elle. Toutes deux avaient en

main des branches de (_:ane'lo.‘

to ecompds sin apartar la vis
canelos y a los laureles ¥,

i
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<Badlunde pousiron por onten Jn mnlaw o conela v de Inure
do 1n otra, Al pasie so tomuban del Lroneo Y movinn e
viejn nl soltnrse, emprendioo I enrvorn con findimn ol precor, de ir omuy lojos, Ta
dotuvieron y queldd eomo dewimyndn con g eierpo Jneio, valviendo difieil Ju ui-
tuneldn del mnpueho que In sostentn do 1n einturn, por lo enal weuditc otro en o
auxilion Ofen do dase que oftelwhiny, wlznndo o feullrun golres |
ciann, 1o hize funelonar huen cupoeio, K1 machaehn ¢
delante do las machis que wo dhan adormeeie
volviendo en wiy dennslone de Toy (que T noute

L nedfitn on Hegiidn, o
bailando por iy Licmpno,
por entre low ¢

I I unn geguida
Fenerpo noun Indo, Lo mhs

woenhern de T oans
e el din anterior hailaba
ndo aendit n s oficio, Lo wit ]
nfan y we senth en ol gueln,

Jeenth los minmos movimientos de |
lo «jue hizo admirnr s registenein :
anclos y Inureeles, y In GHima ver corrid
peligro. Como s eolegen, fub sijetadin por uno de los eirennstantes fque la obliga-
ron nommenerse en pid. Matn mujer, podeidn doe violentis convulsiones, arrasted
al suelo al quo lo servin o ipoyo, pero entre varios la alzaron v 1o hicicron eons
BOUVAT N posicion anterior,

L misma machi que hizo vibrar sn Eultrun (tamboril), teniéndolo en alto
sobre la enhezn do anciana, practic6 tambitn este toque, en 1o misma forma,
Y ¢l muchneho hauilarfn

» con Ju gatislaceion pintada en el rostro, zapated su po.
bre danzoa.y '

a )

ioaneiana, pero
Pash viring yeees
como huyendo de un gran

On rendit ensuite un culte 3 I'échelle sacrée (rewe). Quatre
individus tenant en main les branches de canelo et de laurier,
mentionnées plus haut, tournérent autour d’elle en dansant.

«Un mapuehe tomé a cuestas un carnero que no lejos se tenia atado y girg
también alrededor de 'vse punto. Lo machi mis vie]

ja, mageullando un canto, s
puso al frente de la esealerill. Muy pronto sc le juntaron las otras. Detris de
las machis, s¢ alinecaron circularmente filay de hombres ¥y mujeres, teniendo por
centro o mencionada esealerilln y, tomandose de las manos, dicron vuelta alrededor.
La eadena giratoria iba adquiriendo por ‘momentos mayor diimetro con la
agregacion continua de ofros mapuches. Y formibanse pronto otros circulos hasta
componer mushos anillos coneéntricos que giraban al mismo tiempor... Una de
las machis aseendié lentamente por lag gradas del praprawe (escalerilla) haeien-
do sonar cascabeles de plata que Nevaba entre los dedos de ambas manos, ¥, lle-
gada a la cima, se tomé de las grioesas ramas que sobresalian o uno y otro lado
de Ia esealerilla, y se balanced despacio, inclinando 1 eabeza sobre los hombros.
Un rato después deseendi6 con mareada flojedad y euando iba al promedio de la
escala, agith recinmente los eascabeles dejandose eaer con vinlencia, pero fué re-
¢ibida por un moceton que no la perdin de vista mientras bajaba. Quedd como
aletargada en brazos del mocetén y el muchacho (que bailaba delante de las machis,
apenas la vid, fud hacia clla para ¢jercer su oficio,
Todas lns machis, por turno prieticaron g
lo que acabamos de expresar,
Vertiginogsamente se giraba en torno al rewe, los circulos conedéntricos awmmen-
“tuban en nlmero, 8¢ oin mis {reenente ol n.;.,rurlp ¥ breve sonido de las pifallka y
s¢ elevaba mfy recio el fuego graneado do los Lultrunes.
De tiempo en tiempo poblaban el aire los gritos de los presentes: aa! aa!l acal
aaaly

ascension, repitiéndose en cada vez

Dans la cérémonie déerite par linformateur de Moesbach
(p. B46) la candidate est la premidre & monter sur Péchelle sacrée
ou elle chante et danse au milieu d’un tintamarre effroyable. Les
agsistants jouent de la trompette, de la flfite, du tambour et tout
en dansant, branlent la téte secouent leurs épaules de bas en
haut.» D tiennent & la main de petits rewe c’est & dire un bou-

.
F
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quet de branches de canelo. Le tumulte augmente I’excitatior
nerveuse des machi qui se mettent a dialoguer avec les esprits.

Revenons au récit de Robles Rodriguez:

La cerémonie de conséeration se tormina par le saerifiec du mouton qui Ia
veille, avait &t porté par I’un des damseurs. Le coeur, tout chaud et palpitant,
fut remis en grande hitte i la plus vieille des machi qui, assistée de ses collégues,
en examina les contractions. :

«Después acostaron a la nedfita sobre ponmiros (frazadas) que previamente
tendicron en el suelo; entre dos machis la tomaron de la eabeza, y otra la hizo
sacar la lengua que asié con un pafiuclo para cvitar se resbalase, raspindola cn-
seguida con un ‘cuchillo afiladisimo. La paciente se revolvia en convulsiones de
dolor. Practicado el raspaje, con el cuchillo mis pequefio de un ecortaplumas de
bolsillo, se le hizo en la lengua una ineisién profunda, vertiendo después agua
en la herida y secando la sangre, En la incisién se introdujo una particula de
hoja de canelo:...

La candidate, promue au rang de machi, se retira pendant trois jours dans

‘un coin de la hutte familiale sans toucher & aucun aliment solide. Jadis les jeu-
nes machi étaient recluses dans une eabane construite pour ’occasion i cdté de la
ruca de leurs parents. Si la candidate était mariée elle devait observer la chas-

teté pendant quatre mois,

La description du Rev. P. Housse (p. 99-103), quoique la
derniére en date, doit étre mise en regard de celle de Robles Ro-
driguez dont elle différe en de nombreux points:

¢Au signal donné par le maitre de cérémonie, fliites, cormettes et tambours
rassemblent le peuple qui se range en cercle. Au pied de 1’autel des 'druides (sha-
mans?) égorgent les agneaux offerts par la famille, leur tranchent l’oreille droi-
te, la trempent dans le sang qui coule de I'incision et I’élevent, & bout de bras,
de la main droite. :

Ils sc-tournent alors vers 1’Orient, ainsi que la machi prineipale qui promon-
ce une priére: <O Dominateur ct .Pére des Jlo.mmcs, 'je f’asperge avee Ie sang de
ces animaux que tu as ecrées. Sms—rtous ‘proplce! Dls.donc: «Oui, que mes fils
possddent de grands troupeaux! Quils aient longue viel Qu’ils soient heurcux!»
“Fais que toug les amns nous Puissions te faire des rogations! Donne-nous 1a nour-
riture et les fruits de la terre! O Pére qui es dans les lm}lteurs, ne nous repousse
pas! Accorde-nous, pour les semailles, bean temps et pluie, afin’-que nous ayons
de quoi vivre! Ne mous envoie pas de déluge. Que, par ta volonté, nous jouissions
du bonheur! ¢, 6, 6 om! Ou oum!» -

Et dans une formidable clameur, la multitude répdte ecet ainsi soit-il final.

A ce moment, les sacrificateurs rendent Voreille des agneaux au propriétair.c
de chaque béte. Celui-ci, & 'son tour, formule & }1;1:111:9 une supphca!:lo'u. Aprds quoi,
il  dépose cette oreille sur I’autel, & ¢6té du réeipient ou les 'ma-chb'r.\ erstznt 1o S.‘Iﬁng
dos vietimes, Les animaux sont ensuite dépecés. ‘Au domateur reviennent la tite
ot la moitié du corps coupé en long; I’immolateur a l’zmt:'c!’ moitic. Y-(gf‘mu:q 'm
eoeur, il est suspendu A 1’une des 'branches du ecanelo. f’L e0td, les invites génd
reux acerochent les poules tuées qu’ils offfrent pour 1a féte. bl s

Aussitoét la musique reprend, ct accompagne unc rondo gdnérale que itPT*-mPl'
te Tonthousiasme: les gens A pied tournént autour du e ‘-‘“1 ‘:m};;ﬁz tsflfs“ :\i
dandinant; les cavaliers déerivent, & toute hride, de larges ccrcles. ) SO 3
ception, hurlent des «8-6-0 om!» sans fmi, il iz e e e B e

I(’luisé Eﬂm;w;rsezt d?l ;T(I?](;f :,(:vsi?;;elg.]ng:ne D{Io sé’l,. devant le cruchon de ehicha
regardent de fa RV i AUX TENOW-
ctgles viandes qu’,il a apportées. Lo machi et lo ?I‘0%1I_I_Ltf,‘g:ﬁu‘?;nt"‘i‘::t';‘;xei;_no“:t
vellent leur invoeation. Puis tous se ldvent, les wis-i-vis e !
’on se rassied pour commeneer le repas champdétre.
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Toute la muit, les assistants jouent, ehantent, farandolent sous les -amées 4
la Iueur des torches, jusqu’d Winstant matinal ol la eandidate apparait sur le
seuil de la paillote. ‘ '

De longues clameurs Ia saluenf. Radicuse, son tambour neuf et sa marotto
(maraea) on main, atournée de lamelles d’argent, clle avanee lentement & eOté do
la amachi consacrante, ct cntourée de six autres qui tambourinent, chantonnent
et se balaneent en mesure, Les flitistes ouvrent la marche, sautiillant & chaque
double mote des siffleurs qui les suivent, Devant 1’héroine de la féte, ses gargons
d’hommeur, les curiches, tout de noir barbouillés et & califourchon sur leur che-
val de bois, dangent & reculons ct en ‘sc tortillant comme des vers, cependant qu’ils
brandissent leurs sonnailles et wn sabre de hois.

A un commandement de la cérémoniaire, le blane pavillon de la movice est
hissé & 'un des drimys, et durant une heurc encorc le bal continue autour des
arbustes. Un son lugubre des flites de bambou I’interrompt brusquement: les
hommes allument pipes et cigavettes, et les consument en langant la fumée vers les
cieux. (Pest l’encens offert au Maitre du monde. '

Hymnes, musiques et danses reprennent de plus belle. Les magicienncs sur-
tout redoublent leurs batteries de tambour. Elles s%n grisent, bondissent toujours
plus haut. La sucur les inonde, un hoquet croissant les secoue, Bientdt, 1'unel
d’clles s’arréte, palpite, bat P’air de ses bras, et entre en ravissement. La réei-
piendaire tombe & som tour dans la méme- frénésie, et la machi consacrante lui
bande les yeux. Elle-méme couvre les siens d’un mouchoir, et procéde aux rites sa-
crés. Armée d’un couteau de quartz blane, elle titonne le bout des doigts annulaires
et majeurs de la jeune fille, et les incise profondément. S’étant ensuite coupé les
siens, elles unisgent leurs mains, plaie sur plaie, a fin que le sang de la vieile
druidesse infuse dans les veines de la nouvelle les pouvoirs et les aptitudes voulus.
Alors, les centaines d’assistants poussent d’immenses clameurs, afin d’étouffer
les gémissements des deux officiantes dans la seéne qui suit. La prétresse palpe la
téte de la candidate, et, toujours & I’aveuglette, Iui cherche la bouche, lui saisit
la langue, et y fait & la pointe une taillade longitudinale. Elle opére de méme
sur la sienne propre, et avec le couteau de pierre en recueillex le sang. Elle ’ap-
plique sur la blessure linguale de linitiée, et I’y délaie. Par le mélange des deux
sangs doivent entrer, dans la néo-prétresse, et la puissance de domination sur les
esprits mauvais, et le pouvoir d’intercession entre le peuple et le Maitre de la
terre.
Pendant cette phase douloureuse, la jeune fille recouvre les sems ’on imbibe
ses plaies avee le ‘jus caustique du drimys et un rapide bandage lui est fait.

T’ordination est terminée. On attife alors la mnouvelle machi avec une peau
toute “fraiche de brebis, et on D’enveloppe dans une guirlande de fleurs rouges
séparées par des champignons. Pendant ce temps, un cavalier s’élance & triple
galop, autour de l’assemblée, sur un blane coursier qu’affolent les coups d’épe-
rong ¢t les Turlements des hommes, Quand le cheval est ruisselant de sueur, il est
amené au lieu do Ja cerémonie. Cette éeume est reeneillio avee une euilldre sur les
flanes de Panimal, et la machi déjd pomponnée ’absorbe dans un verre deau.

Aprig ce gingulicr eordial, clle monte au rewe, en dausant ¢t tambourinant.
"Ses ainées en empirismoe In suivent, et s'Gtagont sur les degrés. Tes deux ma-
rraines Peneadrent sur In plato-forme, Hlles ln ddépouillent du collier de verdure
ot-de Ja toison sangluinte, et les neerochent aux rameaux des arbustes. Le temps
senl doit peu i peu ley détruive, ear ils sont suerds, Puis, lo colldge des soreid-
res redeseend, lenr ceadetie [n dernidre, mnis & reculons et en cadence. A peine
ses pieds touchent-ils Je sol, une immenso clamenr o saluo: ¢’est lo triomphe, c’est
du délire, ¢’est la bouseulade, chaeun veut la voir de prds, lui toucher les mains,

Pembrasser.
Le banquet officiel mot fin & cey démonstrations, Les chants ot les rondes,

- Vinvresse ot leg Datailles, en sont le complément ohlig(p.
Retournée i son logis, la nouvelle macki soigne ses plaios, qui guérissent en
huit jours. Les réductions du Avoisinage ln mettent bientdt & Pessai, Ast-elle la
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chance de réussir ses premiéres cures mdédieales? A-t-clle assez dlm‘.rent}‘.’e pour
donner A ses eérémonies un apparat, mn mystdre, un enthousiasme inusités? Sa
carriére est assurde.» 3

Jusqu’ici la cérémonie a été décrite d’'un point de vue pure-
ment extérieur. Nous allons maintenant en présenter les élements
. bsychologiques. Nous prendrons pour base de notre exposé les
textes recueillis par Moesbach. '

Les machi qui initient la candidate adressent une priére «au
dieu pére qui réside sur les sommets et qui est assis & une belle
table entourée d’argents. («Al padre dios, que estd en las altu-
ras, sentado en su hermosa mesa, rodeado de plata. '(Chaw dios,
Wenumpay, meleimi, anuleimi tami tutelu mesa meu, rangt plata
meleimi). Elles lui demandent un beau cheval pour la transpor-
ter aux fétes, un splendide taureau pour qu’il lui donne une ame

vigoureuse («el hermoso toro en la visién para que tenga una

alma vigorosas), un couteau et un colihue (Chusquea sp.) que la
jeune machi pourra porter lors des cérémonies propitiatoires
pour se défendre contre les mauvais esprits. Cette énumération
ne doit pas étre prise dans un sens littéral. Cheval, taureau,
couteau colihue sont de nature spirituelle et par 'conséquent invi-
sibles. Les machi demandent aussi que «la machi puisse porter
ses banniéres blanches et bleues, receptacles de son esprity.
(«Que traiga ademas consigo legitimas banderas de doble color,
la celeste y la blanca, receptaculos estos para su espiritus).
Dans les priéres récitées 2 Poccasion du machiluwn, déerit
par Robles Rodriguez (2), la machi demande aux puissances cé-
lestes de lui donner une «pierre rayée ou de couleurs (una piedra
rayada o pintada) (likan). Les likan font partie des accessoires
du shaman. Ce sont des pierres jaspées, transparentes ou colo-
rées auxquelles on assigne des propriétés surnaturelles., Ainsi les
lilkan peuvent aller & la recherche des appartenances volées (Gue-
vara, b, t.-143, p. 689) ou pénétrer dans le corps du malade et
en ressortir sanglantes si le patient est en danger de mort, Les
hommes-médecine s’en servaient pour frictionner les malades et
les présentaient aux spectateurs comme les causes tangibles de
Ja maladie. ) . ]
La priére des machi en faveur de leur. jeune =colleg_ue s’achéve
sur une distinction entre les bonnes machi et les machi de wekufi

«que manejan duendes, dnimas enganchadas ') y piwichen». 2)

1)  wichan-alwe ou g(n.lmws enganchadasy sont.dcs ﬁ}no.s de morts asservies
par les sorciers qui les emploient vdn:n-s leurs (‘;lllt}'(!pl:l'ses‘ c.rtlim‘ungl‘lcs'.. »

2) Les piwichen sont d(}.‘.t animuux m)t.nqu'gls,. bol L? ‘ L\,‘,‘Eu.pm'? {noils-

trucux. «Ademés hacen sobresaliente papel en las visiones y supersticiones de las

machig.»
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En.outre les machi promettent i 'assemblée que leur éléve
ne sadonnera jamais & la magie noire.

Les rites annoncés dans les pridres sont exéeutés peu apreés.
La candidate est décorée de fleurs et aspergée de sang de mouton.
On fait en plus une libation de chicha avee douze vases cérémo-
niels (mari epu lanka ou les 12 perles). ‘

La jeune élue monte alors sur le rewe en état de transe ner-
veuse. La-haut elle prononce une longue priére, sorte de haran-
gue dont le texte intéeral nous est transecrit par Moesbach (p.
342-346). Cette priére est-elle réellement dite par la candidate?
Le narrateur s'est-il servi de cet artifice pour dévoiler les ambi-
tions secretes de la machi et nous donner une idée de son pou-
voir et de ses fonctions? Je ne saurais en décider. Cette priére
ou monologue est censée s’adresser «al padre dios rey anciano,
reina ancianas, al creador de los hombres, de los varones ¥y muje-
res y de todos los animaless. Elle Iui demande de lui inspirer
des priéres et des chants efficaces, de lui donner le don de dou-
ble vue et la faculté de voir dans le corps du malade le mal
qui Paccable. Elle le supplie aussi de lui communiquer 'art de
Jouer du tambourin sacré (kultrun). Voici le texte de sa requéte:

«Sea bonito mi medo de rezar, eomunieame todo lo que neeesito, dispén nue
sen machi perfecta, o dios padre, en el cielo estiz, dirice una mirada de piedad
hacin mi. En la visidn me sugerivis Ias debidas plegarias ¥ me dards conoceimien-
to de todos los remedios para que pueila sanar a los enfermos ya que soy machi,

ordena que lo sea con toda perfeceion»
Elle rappelle avec une naive franchise les dépenses encourues

par son pére pour faire d’elle une machi et exprime le voeu que
ces frais ne soient pas vains. Si elle réussit dans sa carriére elle
sera & méme de rembourser son pére qui vantera ses talents et
célébrera ses gras honoraires.

La seconde partie de cette longue priére ou harangue a un
caractére descriptif, La machi mentionne les libations de chicha
et de sang qu'elle s’appréte a faire et une fois encore proclame
cu'elle n'était qu’une petite fille quand le dieu I’a choisie. Elle
évoque la foule accourue pour prendre part a la féte et pour I'ad-
niirer, la chicha que I'on va boire, les libations et les danses qui
suivront. Elle avoue candidement qu’elle cherche i rassasier ses
hotes pour qu'ils soient contents et ne prient pas contre elle («Si
10 se le sirviera, serian capaces de rogar en contra de mi, que no
fuera machi buena.») |

~ Une autre priére de machi, donnée par le méme informateur,
trahit des désirs identiques: que:Dieu le Pére lui donne de belles
priéres, des priéres efficaces, qu’il fasse d'elle une bonne gué-
"risseuse qui récoltera de beaux honoraires en bétail et qui sera

entourée de respect et de considération, Dans cette priére se glisse

¥
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aussi un doute et une erainte vague: celle d avoll été trompeée par
une sorciére. La machi se

Dieu et d’étre prise tot ou tard pour

- ’ . 4 r
rassure elle-méme en constatant que sl elle n’avait pas été une
bonne machi, elle n’aurait pu connaitre autant de prieres. Or, sans

queun doute, celles-ci viennent d’en-haut, ains1 que que les longs

sermons qu'elle a dans le coeur. («largos sermones tengo en el

corazons).

La confrontation des priéres récitées au cours d
cbservé par Robles Rodriguez et celles que Pinformateur de Moes-
Lach met dans la bouche des deux machi qu’il a connues, suggere
quelques remarques intéressantes, Les textes de Robles Rodriguez
ne font pas mention de Dieu-le-Pére ou du «Dominateur-des-hom-
mes.» La ou les divinités que ’on implore est ou sont le ou les
Vileo, machi du ciel, Leur nom nous est familier. Un vileo est un
shaman qui diagnostique la cause des maladies. Les priéres trans-
crités par Robles Rodriguez s’adressent donc aux shamans du ciel

u machiluwn

- qui veillent sur leurs collégues terrestres et les assistent dans

leurs cures. Sous linfluence chrétienne, ce ou ces shamans céles-
tes ont été substitués de plus en plus par un personnage auguste:
Dieu-le-Pére, le Créateur, le Dominateur, etc. Méme ainsi le Nge-
nechen si souvent invoqué dans les priéres recueillies par Moes-
bach conserve des épithétes et des attributs qui font de lui un
chef puissant, une sorte de magicien sublime. N’est-il pas assis &
une table d’argent, ne semble-t-il pas avoir une compagne? D’au-
tre part, le ou les Vileo ne lui cédent en majesté. Vileo se tient
au milieu du ciel (<en el medio cielo»). Les Vileo sont les rois du
ciel, ils vivent au milieu du pays céleste. Ils sont également des
créateurs. La distinction entre Vileo et Dieu est imperceptible et
r’a pour nous qu’un caractére historique. Par cette analyse, nous
avons cherché & démontrer que sous I'action du christianisme, les
esprits de I’ancien monde paien tendent a étre assimilés de plus
en plus au Dieu chrétien. -

Les intentions mystiques que les rites manifestent peuvenf
étre formulées avec quelques réserves. Tout d’abord, il semble
évident que la cérémonie a pour but d’établir une symbiose étroite
entre la shaman et les deux arbres sacrés, le canelo et le laurier
(les accessoires de la féte sont faits avec ces deux bois, le corps
de la shaman est frotté avec des feuilles de canelo, il en est cou-
vert, on enfonce dans sa langue une feuille de canelo). Seconde-
ment il y a transmission directe, je diral presque ereffage, des
vertus magiques que possédent les vieilles macht dans le corps de
la candidate (échange de sang). GCe rite est, avec quelques modi-
fications, identique & celui que nous décrivent les anciens chroni~

-~
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queurs & propos de 'initiation des shamans hommes. Les shamans
instructeurs troquaient leur langue contre celle de leurs disciples.
Les passes magiques que les vieilles machi pratiquent sur le
corps de leur éléve peuvent éfre aussi interprétés comme un rite
destiné & la charger de force magique. La future shaman est
en plus soumise & un traitement meédical analogue a celui dont
elle fera usage lorsqu’elle sera appelée au chevet d’'un patient.
En battant du tambour, en tombant en état de transe, la jeune
shaman donne un échantillon 'de son savoir. Danses, cris et musi-
Gque contribuent & accroitre la tension nerveuse et facilitent les
crises qui sont le point culminant des pratiques shamanistiques,
I'instant olt le magicien entre en rapport avec le surnaturel.
Les techniques dont les machi usent dans I'exercice de leur
profession ne sont pas uniformes. Chaque machi a ses charmes,
ses danses et sa méthode pour entrer en transe. Elles expliquent
ces divergences par le fait que chacune d’elle est en rapport avec
un esprit qui lui est propre et elles se justifient en disant: «En
esta forma soy ordenada e instruida yo.»
Les machi sont assistées par des acolytes ou yegil qui sont
elles-mémes candidates au titre.

THEORIE DE LA MALADIE

Les maladies sont attribuées au wekufii. Ce terme, suscepti-
ble de diverses interprétations, a probablement pour sens géne-
ral, celui de «force mauvaises, de «principe du mal». Dans les tex-
tes et vocabulaires, il est traduit tantot par «mauvais esprity,
«diabley, tantdt par «cause matérielle de 1a maladies, c’est & dire
cheveu, baguette, insecte, chenille, réptile introduit dans le corps
de sa victime par quelque sorcier. Le P. Febres (p. 28) donne du
mot huecuvu la définition suivante: «Cierto ente de razbén que
dicen ser causa de sus muertes, enfermedades y trabajos. Las fle-
chillas, palillos y dientecillos que las machis dicen sacar a los en-
fermos chupandoles como heridas.» Havestadt (t. 2, p. 671) est
plus explicite: «Huecubu, la cause immédiate de toutes les mala-
* dies aussi bien des hommes que des animaux. Le poison qui pro-
duit les maladies. C’est soit un petit caillou, soit un morceau de
bois, de dent ou d’os, ou de n’importe quoi. Les machi les cachent
sous l'ongle, dans la bouche ou n’importe ou. Lorsqu'ils sucent et
lechent la partie malade, ils montrent ces petits objets pour lf:s
persuader qu’ils ont arrété le mal en extrayant le ‘po‘ison.» Feh.x
de Augusta (1, t. I, p. 249) traduit ce mot par «diablo» mals
ajoute tout de suite aprés «el flechazo del dem.t?mo que consnste_x
en un palito, una pajita, un pelo o una lagartija, que lg machi

A
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finge extraer del cuerpo del enfermo.» Lenz définit aussi le we-
lufii comme un esprit, mais remarque avec raison qu’il faut le
considérer plus comme une force que comme une personne.

" L’informateur 'de Moesbach (p. 867) met dans la bouche de
la machi qui a retiré un de ces objets du corps de son patient, le
propos suivant: «Eso es lo que el demonio le metié adentro, aho-
ra salié, sanard el enfermo; si no hubiera salido, habria muerto;
esa es la causa de su enfermedad.» Cependant d’autres phrases
prononcées dans les pridres laissent entendre clairement qu’il
s’agit d’expulser le ou les mauvais esprits (wekufii) qui tourmen-
tent le malade. La machi considére sa cure comme une bataille
dans laquelle il lui faut vaincre., Le traitement se termine par un
combat en toute forme contre les esprits et la machi emploie pour
peindre la lutte, le mot maloquear qui généralement s’applique
aux entreprises guerriéres.

A s’en tenir aux textes, il est impossible de décider si les mau-
valgy esprits se contentent d’introduire quelque objet ou du poison
dans le corps de leur victime ou si eux-mémes y pénétrent sous
une forme matérielle. Certains commentateurs résolvent la dif-
ficulté en expliquant que le wekufi est un étre spirituel qui revét
Papparence d’un objet tangible (baguette, vers, etc.) En réalité
wekufii est tout ce qui fait du mal. Ainsi un oiseau de mauvais
augure est un wekufii.

Les maladies sont causées par des mauvais esprits qui agis-
sent de leur propre accord ou le plus souvent & l'instigation de
quelque sorcier. Ces etres surnaturels lancent des fléches invisi-
bles. L’action de tirer une fléche invisible ou quelque autre objet
nocif est exprimée par le verbe iitref. D’un esprit qui a inflige
une maladie, il est dit: fei ditreftueimeun, «el te tiré». (Chem we-
feufii meu utreftuneimi, «Que demonio te tiraron?»).

Les chants de machi publiés par Moesbach (p. 305-321) énu-
mérent diverses espéces de wekufii. Tout d’abord le diable-tourbil-
lon (meulen wekufii): «Amoche a media noche hiciste carrera
con el demonio-torbellino. Ya no se puede manejarte. Yo quiza te
dominaré. Vino el mensajero del demonio torbellino y te tomé
por la cabeza. Dije de ti: lo mejoraré» Por eso he venido a verte.

- Dans un autre c¢hant lorigine de la maladie est racontée dans
les termes suivants: «Hizo sus torbellinos el demonio donde ha-
bias de pasar. Entonces te derribé en tierra, de eso enfermé tu
cabeza, de esto estds asi... Te derribé el negro demonio torbelli-
no». .

Un autre chant attribue la maladie «au wekufii du nord» (pi-
kwm welufii): «Se te habia ido la vista por el vértigo. Te habia
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cogido el corazén, aquel diablo del norte, ese te lo causé. Dije de
ti: «Le sacaré su Diablo del Nortey.

Le nord est une région funeste, car ¢’est de 12 que viennent
les mauvais esprits: «Del norte, asi dicen, vino el demonio, Por
debajo del suelo pasé: Por eso has quedado en ese estado lasti-
moso. Por eso ha quedado roto tu pobre vientres. «Demonio tor-
bellino del norte! Aunque estuvieses en el vientre, te he traido
doce remedios para vencerte, astuto demonio torbellinos.

Les maladies sont souvent causées par des dmes désincarnées
(alwe iil). Ces esprits prennent souvent la forme de mouches 2
viande (piillomen). Cette croyance en l’action pernicieuse des
dmes des morts est exprimée dans divers chants: «Ha bajado a
ti un finado en forma de mosca azul, de en medio del cielo, Con
eso te has quedado tendido. A poco de amanecer vino sobre ti
un finado perjudicial (elwe welkufii). De ahi has quedado tendi-
“do, de ahi has quedado derribado. Yo vengo a verte, dije de ti:
Iré a levantarlo; por eso vengos. ‘

Ces alwe wekufii sont identiques aux witran alwe ou esprits
dont les sorciers se servent pour accomplir leur maléfices,

I’dme d’un individu peut &tre enlevée par un mauvais esprit
et il en résulte la maladie et la mort. En ce cas la machi doit se
mettre en quéte de I’dme prisonniére et la ramener séance te-
nante. Dans le texte de Moesbach (p. 360) on trouve une allusion
fort claire & cette recherche de I'Ame perdue: «Llamaremos su
alma y volverd, donde quiera que ande; aunque se hallara en la
misma cueva de los brujos, la encontraremos: irresistibles, aira-
damente vamos a trabajar, acabaremos con los malditos demonios,
los martirizadores de los hombres». Ailleurs la shaman demande
3 I’ame de revenir et de reconnaitre ses parents. '

Les chants de machi publiées par Augusta mentionnent les
mésaventures de "dme. Si leur patient est malade, nous expliquent
les machi, ¢’est qu’un mauvais esprit ’a fait marcher sur un pont
ou qu’'un mort I’a fait courir. Une machi annonce qu’elle va sui-
vre les vents tourbillons pour savoir «en cual cuyeva estins.

La théorie qui veut que la maladie soit produite par l’enlé-
vement de ’aAme ne peut logiquement s’harmoniseyr avec celle qui
attribue les états pathologiques & une intrusion d’ime ou d’objet
magique. C’est done en défi de toute loglque que la magicienne
sapprete a recapturer I’dme enlevée et en méme temps & chasser
le mauvais esprit du corps du patient, Ces deux points de vue
qui appartiennent sans doute & des courants culturels distincts,
ont été accolés sans raison apparente. La machi y fait allusion
peut &étre pour étaler ’étendue de son pouvoir,
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Les maladies sont souvent causées par ’absorption d’un poi-
son (fum a pue) préparé par quelque sorcier. Cette subs.tance se
compose généralement d’ingrédients extrémement nomf‘s, tels
qu’os de mort, animaux venimeux, etc. La potion est administrée
directement & la victime ou par voie magique. Par crainte de re-
cevoir ce poison dans l'organisme, les individus qui se sentent me-
nacés par un ennemi secret, sont obligés de prendre toutes sortes

de précautions.

.AGENTS SURNATURELS AUXQUELS LE SHAMAN A RECOURS POUR

OPERER SES CURES

La technique des anciens shamans ne 1nous est connue que de
Pextérieur. Des détails qui rious sont donnés ca et 14 dans nos
sources les plus anciennes, il appert qu’ils avaient a leur service,
comme leurs successeurs modernes, un ou plusieurs esprits fami-
liers dont ils étaient possédés lorsqu’ils entraient on état de tran-
se. Ces étres surnaturels se manifestaient parfois sous forme
d’oiseaux. C’est une croyance assez répandue en ethnographie
sudaméricaine que esprit protecteur d’un shaman peut prendre
Papparence d’un animal. Latcham (2, p. 790 et suiv.) s’est donné
beaucoup de mal pour assimiler ces esprits protecteurs & forme
animale aux naguals de ’Amérique centrale. Comme en bien
d’autres occasions, le savant chilien semble avoir été emporté par
le désir de retrouver chez les Araucans des phénomenes religieux
ou sociaux que les manuels d’ethnographie lui ont rendu fami-
liers. I animal dont le magicien recoit la protection est un Awuz-
thrancul. Le simple fait que cet ange gardien se métamorphose
selon la volonté de son maitre suffirait & le classer dans une
catégorie différente de celle des naguals. -

Grace aux textes indigénes recueillis par Moesbach et Au-
gusta, nous pénétrons au-deld du rituel extérieur et nous sommes
mis en présence des représentations des forces surnaturelles aux-
quelles la machi a recours pour obtenir la guérison des malades
qui lui sont confiés, Le traitement d’un patient comporte une
série d’actes et de gestes rituels qui ne sont efficaces que si les
puissances de T'au-deld veulent bien seconder la machi qui les
invoque. ; , '

Pour guérir son client la machi s’adresse & deux catégories
d’étres surnaturels. Tout d’abord & Dieu-le-Pére (chaw dios). Le
mot méme «dios» prouve que cet étre divin n’est autre que le dieu
chrétien. Il est le «pére qui est au ciely, le «<supréme pére céleste»,
«'illuminateur du monde et des hommes». Si ces épithétes tra-
hissent indubitablement une influence chrétienne, il ne faudrait
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pas en conclure que le dieu de la machi soit en tout point celui
de homme blanc. A plusieurs reprises, il est invoqué comme
un étre 4 la fois méle et femelle, un dieu-déesse. Par exemple:
Padre dios, anciana que estas en el cielo». (Chaw dios, lushe
ngeimi, méleimi mi wenumapu mew). Mais ce «vieux dieus (dios
anciano) et cette femme divine (diosa anciana) sont adressés
comme s’ils étaient une seule personne et le traducteur met au
singulier le verbe qui se rapporte au couple. Ce Dieu-le-Pére est
aussi représenté comme une sorte d’individu céleste assis & une
table d’or ou d’argent. La nature exacte et 'origine de cette per-
sonnalité dans la mythologie araucane sont assez mystérieuses.
11 n’est pas exclu que le Ngenechen ne soit un dieu du ciel connu
des indigénes bien avant la conquéte.

On ne saurait obtenir une guérison sans le Ngenechen («Do-
minateur des hommess). C’est lui qui a choisi la machi, qui lui
a appris les formules et les priéres dont elle se sert pour libérer
ceux qui sont victimes de I’esprit malin. C’est par la volonté de
Dieu qu’elle guérit ses patients. Si la machi osait s’adonner a
la profession de shaman sans la permission de son ancétre (pro-
genitor), elle mourrait. C’est Dieu qui lui a révélé en songe les
remédes dont elle doit user en chaque cas. Mais la shaman a
beau s’humilier, par instants son orgueil est.le plus fort et elle
parle naivement de sa «coopération avee Dieu» et attribue ses
suceds & son esprit familier aussi bien qu’a I'intervention divine.

Anchimalen, 1a femme ou I’ «<amies du soleil, était un &tre my-
thique qui, au dire des anciens Araucans, s’entendait a «soigner
les épidémies, blessures et maladies infligées par les sorciers. Les
machi la consultaient. Elle leur apparaissait sous I’aspect d’une
jeune fille (Havestadt, t. 2, p. 606). Le folk-lore araucan n’a
pas oublié cette divinité bienfaisante, mais elle ne semble plus
otre associée avec la médecine et les médecins.

11 est une autre catégorie d’étres dont la machi implore I'ap-
pui: ce sont les machi mortes, celles dont il est dit qu’ elles sont
dans les cieux et qui abaissent leur regard sur leur collégue d’ici-
bas («Que sane por vuestra intervencién, o coadjutores, que es-
tais en el cielo y tenéis puesta vuestra mirada hacia abajo»).
Elle leur demande d’intervenir pour elle aupreés de Dieu et de lui
étre favorables pour qu’elle n’ait pas & avoir honte. Elle se re-
présente ces machi comme une armée surnaturelle, préte a atta-
quer le mauvais esprit: «Y vosotras no teneis tal vez armas para
pelear. Sois machis agresoras como todas de nuestra profesién».
drresistibles airadamente vamos a trabajar, acabaremos con los
malditos demonios...». Peu avant de demander aux spectateurs
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de Taider & chasser le mauvais esprit, cause de la maladie, 1a
machi annonce qwelle va monter a cheval avec ses assistan-
invisibles. L/imagination des magiciennes arau-
A ces visions guerriéres. Elles se représentent
Vexpulsion des maladies comme un combat du méme ordre que
ceux que les guerriers de leur race livraient & leurs ennemis
terrestres. Le passage suivant, tiré d’une des priéres de machi
recueillies par Robles Rodriguez (2, p. 358) est un bon exemple
de la nature belliqueuse de certains rites shamanistiques: «Tengo
mi lanza preparada, tengo soldados; formada resplandece mi
gente del sur. Tan grande es la fuerza de mis soldados que ha-
cen mover la tierra. Ya vienen descendiendo del medio del cielo
mis soldados: han tomado tu espada del sur, también tienen
sables. Se alegran todos con la vista de los remedios que se mue-
ven como jugueteando, asi como mis ramilletes medicinalesy.
La nature des rapports entre la machi et le monde surnatu-
rel ne sont pas toujours faciles & déterminer. Lorsque la machi
se trouve en état de transe et révéle & la foule qui I'entoure les
causes ou l'issue des évenements, du point de vue indigéne que
se passe-t-il exactement? ‘La machi est-elle possédée par un es-
prit qui parle par sa bouche ou son dme abandonne-t-elle son
corps pour s’en aller vagabonder dans des régions mystérieuses
et lointaines. Ces deux interprétations de T’extase sont possibles
‘4 nous en tenir a nos sources les plus dignes de foi. g
Les observateurs de langue espagnole, tels que Augusta et
Moesbach, emploient le mot «arte» pour traduire le terme arau-
can péuma dont le sens littéral est «ensuefio; el éxtasis de la
machiy. Le verbe péuman signifie réver. Le verbe kiiimin 1)
indique V'action de tomber en transe (<apoderarse de la machi
su artes). Or, nous savons que le kiigmin est aussi une danse
destinée a provoquer un état extatique. La phrase fei meuw kiiimii
machi est traduit par Moesbach: «Luego le sobreviene a la machi
su estado extdtico (o su arte)». Felix de Augusta et de Fra-
unhiusl (1, p. 305) se servent du mot «arte» avec la significa-
tion d’ cesprit servants. Ils nous donnent le nom dg 19 artes
ayant appartenu chacun & un machi différent. Le méme auteur
publie le texte d’un chant de macht dans laquelle la vision ou
péuma est adressée comme s'il sagissait d'un &tre doué de per-
sonnalité. En note le traducteur explique que «péuma, sueio, esta

tes, les machi
canes se plait

estadt (t. 2, p. 642) cc mot est défini comme
ations des machi lorsqu’elles traitent un
ellement possédées par’ le démon.»
ssideri.y) ’

1) Dans le dictionnaire de Hay
suit: «eris, gestes, actions, propos, gesticulaf 1
malade ou lorsqu’elles prétendent ou sont 1¢
(et aut fingunt aut revera accidit eas... @ doemone po
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traducido por arte; mejor seria llamarlo «inspiraciény; es segin
dicen estas machis su espiritu amigo que las hace las revelacio-
nes al caso». Le chant a pour titre: «Isto lo canta la machi para
que su arte venga a inspirarla». Nous n’en reproduirons que la
{raduction espagnole:

«Toda estaba eubierta de remedios de flores cuando fueron a busearme en el
monte. De sagradas ramas de eanclo estaba eubierta, cuando fueron a busearme en
¢l monte. Lstaba eubierta de ramas de laurcl. Cuando fueron a huscarme, hajo
mi arte querida (yengemelu naqpai @i péuma yem). El arte que viene de en me-
dio del ciclo, ven a bajar cerniéndote, arte querida, Ven a favorecerme, arte mia,
sin falta baja sobre mi, arte querida, en todo easo ven a mi socorro, arte querida.

A buenas vendris a mi cabeza, arte querida. No vengas a enojarme, a buenas ven
a soeorrerme, arte querida.» (Felix de Augusta, 1, p. 310-311).

Décrivant le début d’un -traitement par une machi, 1'infor-
mateur de Moesbach (p. 339) nous dit qu’elle appela son esprit
(métrémelnger i péllii). Plus loin (p. 368) il nous apprend que
le dieu qui instruit les machi n’est pas toujours le méme et que
«chaque machi a son dieu particulier». («Tampoco es uno mismo
el dios que las ha instituido; cada machi tiene su dios especial»).
Le mot «dieus est ici pour le terme «esprits.

Ces différentes citations tendent donc & prouver que chaque
machi est assistée par un esprit servant.: L’existence du fami-
lier nous est attéstée de la facon la plus formelle par Moesbach
(p. 835) : «Chaque macht prétend étre accompagnée, conseillée
et instruite dans toute performance par un esprit special (machi-
péllii) qui réside dans 'un des emblémes énumérés (taureau, co-
-lihue, banniére, etc.) («Cada machi pretende estar acompaiiada,
aconsejada e instruida en cada funcién por un espiritu especial
(machi-péllii), el cual reside en uno de los emblemas enumera-
dos (toro, colihue, bandera, ete.). La derniére partie de la note
fait allusion & un passage du texte ol la machi énumere les ban-
mieres, symboles de sa profession «qui contiennent son esprits.

(Las legitimas banderas de doble color, la celeste y la blanca, re-
ceptaculos estos para su espiritus). 1)

L’existence d’un esprit servant ne ferait I’'object d’aucun
doute si un autre informateur indigéne, Manquilef (p. 837-839)
ne nous offrait une théorie de l'extase et des révélations mysti-
ques de la machi, fort différente de celle que nous venons d’exa-
miner. Le pélli, loin d’étre un esprit familier au service de la
shaman serait simplement 1'dme de la machi elle-méme qu’elle
projetterait hors de son corps et qui accomplirait un voyage loin-

. tain en quéte des informations dont elle a besoin. Les visions de

1) Havestadt (t, 2, p. 604) traduit lo anot elhuen (alwen) par emouriry ot
«btre possGdé par le diabley I1 ajoute: «Machi diabolum invoeantes dicere solent:
alhuegeaen. obside me, posside me.
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la machi ne seraient autres que les expériences de son ame au
cours de ces randonnées. Voici le passage en question: «Par le
kiiimin, la machi adquiert le pouvoir de se transporter aux ré-
gions des esprits, de connaitre l’avenir, de prédire les change-
ments atmosphériques et de pronostiquer les vicissitudes de la
vies. («Por el kiiimin adquiere la macht el poder para tras-
portarse a las regiones de los espiritus, saber las futuras reve-
laciones, vaticinar los cambios atmosféricos y pronosticar las
vicisitudes de 1a vida araucanas).

L’idée d’un voyage celeste accompli par I'ame de la machi
pendant un état de transe est clairement exprimée dans le chant
cité par le méme auteur (Manquilef, p. 839-840) :

«Ya, yd, ¥4, yi, que wenga, que venga el alma, el alma de alld, que vive el
pensamiento que diga y lo dird: asi concluye y coneluyé por no hailar la tierra.
De arriba y alld arriba el rico de agua pegajosa médica fy médiea me hizo para
que arriba vaya e iré, al baile y al baile iré y voy, si. Subo y subiré a la tierra
de arriba; veo y veré tan solo eon mi pensamiento; si me conocen, me conocerin,
si valgo, me respetarin por buena y entendida machi. Si lloro lloraré; tan solo

mi saber me hari respetal, como soy médica me reconocerin y el baile ¥ con el
baile, si, reconoeerin mi poder.

Ya, ya, ya, ya. De haile en baile bailaré sf, bailaré si; de baile en baile asi
siempre haré, asi siempre haré, de baile en -b:u]e lo haremos, lo haremos asi, con
estas piernas y estos brazos si, si, si, si»

De ces deux interprétations de I” extase, laquelle jouit- elle de
plus de crédit auprés des Araucans? Il est difficile de répondre
3 cette question faute de documents. L’une et 'autre de ces théo-
ries sont en d’égale faveur dans la philosophie du shamanis-
me. Cependant il est indéniable qu’en Amérique du Sud les vi-
sions et les transes du shaman sont généralement attribuées au
pouvoir qu’il est censé posséder de projeter son esprit hors de
sa personne.

Méme si les visions de la machi ne sont que les souvenirs d’un
voyage surnaturel, elle n’en retire des résultats pratiques que
si elle peut s’adresser & Dieu ou a quelque autre esprit. Quelle’
que soit done I'explication de I’état de transe, ’objet en est le
méme: le contact direct avec le monde des esprits. ‘

Que le péllii soit ’ame de la magicienne ou un allié surnatu-
rel, il est si étroitement associé a la shaman pendant le traite-
ment des maladies qu’elle use fréquemment du duel lorsqu’elle
-décrit I'action qu’elle s’appréte & entreprendre. Au cours des rites
elle est «deux». Lorsqu’elle est en transe, c’est Pesprit qui passe
pour répondre aux questions que lui pose un représentant de la
famille (déngu: «contestadors).

Pour provoquer l'extase, la machi a recours & des moyens
mécaniques fort simples. La méthode traditionnelle est I'exécu-
tion d’une danse que Manquilef (p. 838-889) appelle kdidmnin (lit-

]
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«tomber en transe»). Il la déerit ainsi: «La machi danse seule,
si elle est accompagnée d’une autre mach? celle-ci doit avoir passé
par la méme école -qu’elle-méme.\ Le Fiiimin se danse en ligne
droite avec de petits sauts d’avant en arriére et d’arriére en avant.
Ces pas alternent avec des sautillements latéraux qui s’effectuent
sur la méme place. En méme temps qu’elle sautille, la machi
léve les bras et les secoue. Elle tient en main un sonnaille (wada)
avec lequel elle bat la mesure. La machi, pendant cette danse,
s’adresse aux kallkw (sorciers) pour l'aider pendant son extase.
Cette danse s’exécute entre deux canelo plantés & 10 pas I'un de
Pautre. («La machi baila sola y cuando otro la acompaiia tiene
que ser médica del mismo colegio en que ella recibié su titulo.
- El kiiimin se baila en linea recta con saltitos efectuados de atras
para adelante y de adelante para atras. Se le alterna con saltos
de flancos y en el mismo lugar... Al mismo tiempo que se dan
los saltitos mueve los brazos levantindolos para hacerlos efec-
tuar sacudidas. En las manos lleva la wada, instrumento musi-
cal al compés del cual se danza el kiitmin. Concluye el-baile con
el adormecimiento general del cuerpo. La machi, al mismo tiem-
po que salta y levanta los brazos, alza su voz para entonar can-
‘clones misticas, pidiendo a sus kalkw la ayuden a hacer sus ma-
gicos artes»). Les kalku sont, sans doute, les machi célestes dont
nous -avons parlé. '

Quand la shaman est sur le point de s’effondrer par terre,
Sans connaissance, elle 1&ve les bras et se met tourner sur elle-
méme. A ce moment un homme s’ approche d’elle pour la soute-
nir et I’ empécher de tomber. Un autre Indien accourt et exécute
une danse appelée lafikas, destinée & la ranimer. Il léve les jam-
bes 'une aprés lautre et fait alterner les mouvements des pieds
avec ceux des bras. Il avance et recule vers la machi tantét pour
la toucher légérement avec sg main tantdt se contentant d’un si-
mulacre de ce geste. Ces déplacements sont toujours en ligne
droite. («principia un indio joven g levantar las piernas una en

- pos de otra y con las manos, alternando lag flexiones de las pier-
nas, da uno u otro suave golpe en el pecho de la médica... Da al
estar cerca el golpe en el pecho a uno Y otro lado y al permane-
cer algo retirado hace simplemente el amago. .. E baile es ne-
tamente en linea rectas). -

Le balancement au sommet dy Tewe ou échelle sacrée contri-
bue aussi & étourdir la machi et & la prédisposer pour ses collo-
ques avec les esprits. Cette pratique qui s’appelle ngetkurewen
(ngeilii: «se balancers et de rewe. «échelle sacrées) est obserw
' vée & la fin des rites d’initiation et en d’autres occasions solen—‘

-
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" nelles. La machi grimpe au sommet de son échelle et 13, se tenant
4 de fortes branches de canelo et de laurier plantées des deux
cotés du piedestal, elle fait osciller son corps. Aprés avoir recu
I'inspiration, elle se laisse tomber dans les bras de quelque assis-
tant ou s’affaisse sur des couvertures que I’on s’empresse de ten-
dre pour amortir le choc.

Nous verrons qu’au cours de toutes les cérémonies magico-
religieuses, les machi, hommes ou femmes, font grand usage de
la fumée de tabac. Il est évident que le fait de fumer la pipe a
une valeur rituelle. Ainsi, aprés une priére, la machi exhale la
fumée de sa pipe vers le ciel et s’adressant & Dieu dit: «Je t’offre
cette fumée. (Te ofrezco esta sahumadura). En aucune occa-
sion, il ne nous est spécifié que le tabac I'aide 3 obtenir un état
extatique. A en croire Latcham (2, p. 692) qui ici encore ne nous
donne pas ses sources, il en était différement jadis. II nous énu-
mere, outre le tabac, divers narcotiques tels que le chamico ou
miayd (Datura stramonium), le deulahuen, le chapwo ete. qui
causaient chez les shamans des hallucinations ou une torpeur pro-
pice aux visions. Les anciens shamans fumigeaient les objets
sacrés et soufflaient la fumée de leur pipe vers la terre des en-
nemis etc. Les Araucans se plongaient, par simple plaisir, dans
une semi-ivresse en absorbant de la fumée de tabac.

Les rites les plus courants que les machi accomplissent dans
les cérémoines magico-religieuses, en particulier dans les cures,
se raménent essentiellement & des frictions avec des herbes meé-
dicinales, & des libations de sang et de chicha, & des succions et 3
Vextraction d’objets ou de petites animaux qui sont regardés com-
me la source du mal (fotrariin).

La récitation de formules magiques est de toute:> ces prati-
gues, celle qui aux yeux de la machi, parait étre la plus efficace.
Les traducteurs de nos textes indigénes usent du mot «rogativas
pour rendre l'araucan ngillatun, Ces prieres ou plus e.\_:actement
ces formules sont efficaces en elle-mémes, Elles sont dictées par
Dieu et ont un pouvoir surnatuiel qui tient a leur nature intrin-
séque. La machi ne demande rien, elle ne fait que répéter ce qui
lui a 6té enseigné, S’i] s’agissait de priéres au sens chrétien du
mot, la machi ne supplierait pas Dieu de lui «donner des priéres
efficacess et elle n’enverrait pas son esprit auprés de Dieu pour
qu’il la pourvoie des priéres qui lui serviront & délivrer son client
des maux qui l'accablent.

La nuit qui précéde le traitement la machi doit observer une
rigoureuse icontinence. Cette régle s’applique chaque fois qu’elle
doit se livrer i quelque opération magique.
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LE TRATTEMENT DES MALADIES AU XVIIEME, SIECLE

Les pratiques mises en oeuvre par un shaman araucan pour
guérir un malade ont été décrites avec une certaine minutie par
Nuiiez de Pineda y Bascufian (p. 159-161) qui en a été le témoin
oculaire, Ce passage a souvent été reproduit par les écrivains pos-
térieurs qui se sont occupés des Araucans. Nous n’en donnerons
ici qu’'une analyse.

Le shaman fut tout d’abord régalé avec de la chicha et un
somptueux repas qui comportait des plats espagnols,

Le traitement commenca & la tombée du jour. On avait été
chercher au préalable des branches de canelo, un mouton, des
vases, etc. Tous les parents du malade qui habitaient le voisinage
étaient accourus pour assister a la cérémonie. Le shaman ne fit
aucune attention & la présence de Nuiiez de Pineda y Bascuiian.

La hutte ol la cérémonie allait avoir lieu était éclairée avec
des torches. Un mouton avait été placé au chevet du malade. Une
branche de canelo était fichée en terre entre des branches de
laurier: elles servaient de support & un tambourin. Sur un banc qui
faisait office de table on avait déposé une pipe bourrée de tabac.

Le malade gisait dans un coin entouré de femmes qui psalmo-
diaient d’une voix gréle un chant triste et plaintif en s’accom
pagnant de leurs tambourins, Le shaman soufflait vers elles la
fumée qu’il tirait de sa pipe. La cacique et d’autres hommes
étaient assis par terre en un cercle, la téte basse et I'air abattu.
Ils observaient un silence complet car leur voix grave aurait pu
détruire 'effect des charmes récités par les femmes.

Le shaman exhala a trois reprises la fumée de tabac contre
les branches de canelo et de laurier, puis contre le mouton. Il or-
donna ensuite au malade de découvrir sa poitrine et son ventre.
Sur ce, les chanteuses se turent ot le shaman palpa le ventre du
patient tout en soufflant.contre lui des nuages de fumée. Ceci

fait, il le recouvrit avec une piéce d’étoffe et les femmes se re-
mirent & chanter plus tristement qu’elles me P’avaient fait jus-
aw’alors,

Le shaman ouvrit la poitrine du mouton avec un couteau et
en retira le coeur tout palpitant. Il le perca d’une baguette aigui-
sée et le déposa au milieu des feuilles de canelo, Il essuyait avec
sa langue le sang qui en dégoulinait. Aprés avoir fumigé toute la
hutte, il s’approcha du malade et par un tour d’illusionisme fit
croire & l'assistance qu’il avait ouvert sa poitrine et son ventre
et mit & nu ses entrailles et son foie. Pendant qu’il se livrait a
cette opération les femmes entonnérent un chant des plus mélan-
coliques tandis que les épouses du malade et ses filles sanglotaient. - ..
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‘Lorsque le principe du mal eut été extrait, la blessure se re-
ferma sans laisser de trace. Le magicien décrocha le tambourin
des branches du canelo et joignit sa voix & celle des femmes. 11
fit trois ou quatre tours sur lui-méme et les assistants épouvan-
tés virent une fumée noirdtre s’élever entre les branches du ca-
nelo. A ce méme moment, le shaman s’écroula de tout son long
sur le sol «comme morty. Son corps exécutait des sauts étranges et
son tambourin bondissait & coté de lui. Les chanteuses s’arrété-
rent et tout le monde resta immobile jusqu’a ce que la crise qui
avait saisi le shaman fut passée. Petit & petit ses membres con-
tractés se détendirent et il se releva. De ses yeux on ne voyait
que le blanc et sa face était grimacante.

Pendant la transe, on-lui posa diverses questions auxquelles
il répondit sur un ton de voix aigu comme les sons d’une flte.
On Jui demanda le nom du sorcier inconnu qui avait voulu la mort
du malade., 11 répondit que le crime avait été commis au cours
d'une féte, mais il se refusa & révéler I’identité du coupable. Con-
sulté sur l'issue de la maladie, il répondit qu’elle était grave car
le poison administré au patient n’était pas loin du coeur.

Les femmes recommencérent & chanter et le shaman suspen-
dit & nouveau son tambourin aux branches du canelo qu’il fumi-
gea avec sa pipe. Pendant la derniére partie de la cérémonie le
coeur du mouton avait disparu-le diable ’avait mangé, explique
Nufiez de Pineda y Bascufian, Le shaman s’étendit sur des bran-
ches de canelo et s’engloutit dans un sommeil profond.

Selon Rosales et d’autres chroniqueurs Popération imaginaire
que le shaman exerce sur le malade a pour but de nettoyer ses
entrailles du «bocado» ou poison qui s’y est insinué. Si le patien.t
airait rﬁal 3 loeil, le shaman faisait accroire & laudience qu’il
arrachait PYorgane malade, le lavait soigneusement, et le r?metta'it
en place. 11 exhibait fidrement ‘le feetus qu’il prétendait avoir
exiﬁra,it.

LE TRAITEMENT DES MALADIES CHEZ LES ARAUCANS MODERNES

Le traitement magique de la maladie chez les Al‘allFanS mo_-
dernes s’accompagne d’une cérémonie compliquée, appelée :machz-
tun, au cours de laquelle la machi fait montre de sa c.onnmssauce

. des rites et de sa familiarité avec Je monde des esprits. g ot
| Nous avons plusieurs récits de ces séances qui doivent étre

' ~ stails diffé-
résumés séparement car ¢hacun d’eux comporte des détails

rents,(
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- La premiére de ces descriptions est basée sur informations
données a Guevara (6, t. 2, p. 133-138) par I'indien Manuel Man-
quilef, en 1908, ‘

Lorqu’mme machi a été inyitée & soigner un malade, parents et amis se pres-
sent dans la hutte du patient qui est étendu par terre avee des branches de canelo
fichées au chevet et au pied de sa eouche, L'un de ces piquets supporte un mou-
choir de soic et des ornements d’argent.

Le traitement commence 4 la tombée de la muit. La machi bat son tambourin
pour avertir P’assistance gue la cérémonie est en train. Elle chante pour que le
malade s’habitue & sa voix et me s’effraye pas lorsqu’elle retirera le mal de son
corps. («canta para que cl enfermo conozea la voz y mo se asuste cuando le vaya
a sacar el maly). Sur ce elle entre dans la hutte ot git le malade. Une vingtai-
ne ’hommes munis de crosse de hockey (chueca) ct de petites hranches de cane-
lo viennent s’asseoir sur deux rangs i gauche et i droite du malade. Les chiens
sont expulsés de la hutte, La machi apparait alors dans ses plus beaux véte-
ments. Elle porte sur la téte un panache de plumes rouges et des grelots sont
attachés autour de son poignet droit. Le corps du patient est couvert de bran-,
ches de canelo, et un tambourin est posé sur son ventre. Lorsque la maehi com-
menee & entonner ses chants magiques, deux acolytes (ilankaii) jouent de la flite
(pifalika).

. Qest alors qu’intervient un vieillard, généralment un parent de la nachi, qui

fait office de maitre de cérémonie et d’intermédiaire entre les esprits et la famil-

le du malade. Il est appelé dengu-machive ou ngechalmachive, «celui qui anime
la machi par ses propos ou qui parle & la machi.»

La machi module un chant différent du premier puis elle s’ aceroupit face an
patient. Elle annonee que 'son malade vivra grice & un reméde qu’elle lui adminis-
trera. «Buscaré en cl cerro el remedio mellico; solo paupahuen busearé; mucho re-
medio lanca, muy fuerte remedic. Venceré, dice el gobernador de los hombres.
Con este tambor levantaré a mi enfermo.» ’

Son chant ‘devient de plus en plus intense, elle agite son tambourin sur le
malade, se meut comme si elle était prise de frénesie. (Gradualmente la maga Ie-
vanta la voz, mueve el tambor por enecima del enfeymo y se agita como en estado
de fremesf), L’animateur de la machi (dengu-machive) donne un ordre et les neo-
Iytes se lévent et marquent la mesure du chant en levant ct en baissant les bran-
ches de canelo et ensuite entrechoquent les crosses de hockey (chuecas) au-dessus du
malade. En méme temps ils erient: ya, ya, ya. Ce tumulte exprime la joie de
1’asistance qt_li attend Parrivée de ’esprit. Iei intervient un temps d’arrét ct de
repos. _ :

La machi reprend son chant. On apporte un mouton dont on incise la gorge
légérement. (y le haeen una leve ineisibn en lg garganta). Les lankait ou acoly-
tes teignent de son sang le front du malade. La madhi chante et exécute en. com-
pagnie de ses acolytes une danse qui consiste i avancer & petits pas et & bouger
la téte de edté et d’auntre. (ejecuta una danza con los Hankaii vueltos hacia ella,
a pasos cortos avanzando y retrocediendo a-]teruativmnente, y eon movimientos la-
terales de 1o eabeza).

<El estrépito de las chuecas y de los gritos sube poco g poco; el animador de
la médica levanta asi mismo la voz. En este momento la machi suelta el tambor y
se desvanecc. Dos hombres la sujetan de los brazos por la espalda, pues sin esta
- precaucién creen quec se fugaria desatentada, enloqueeida. En tales circunstaneias
llega el espiritu superior de los Araneanos, llamado hoy N, génechen, y toma pose-
sion del cuerpo de la ‘machi. ‘

L’animateur de la machi (dengu-machive) demande i l’csprit de dévoiler son
-identité. Lorsque eclui-ci a satisfait & sa curiosité, il le salue et le prie d’cxaminer
le malade et d’cxtraire le mal dont il souffre. L’esprit formule son diagnostic et
annonce la santé ou la mort solon les circonstances.

. La maehi, toujours en état de transe, se reldve, asperge le malade avee de
Pean consacrée, faif tinter ses grelots et s’agenouillant prés de lui conimence le
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traitement direet. Blle lave la partie du corps ot Ta maladie a pris sidge, avec des
herbes trempées dans do Peau, souffle eontre la point névralgique la 1’umée.d’une
pipe (kitra), puis se met & sucer la peaw avee énergie. Peun apres clle retire de
sa bouche divers objets, généralement des vers que Pon jette dans le fen ou dans Ia
rividre. Au cours de cette opération appelée dilun, Passistance crie: ya, ya, ya
et Panimateur (dengu-machive) exhorte la machi & guérir le malade.

Ta machi fait semblant de laver la blessure par laquelle elle a extrait le
principe dn mal. On cmporte le patient en Passistance exéeute une danse, 1) au-
tour du eanclo, pour honorer l’esprit présent. Ta machi liche son tambour et
s’évanounit & nouveau. A ce signe on reeonnait que ’esprit est sur le point de s’en
aller. L’animateur de la machi (dangu-maehive) prend congé de lui.

Souvent, si le besoin s’cn fait sentir, la cérémonic se répéte le jour suivant.
Il arrive en ce cas que Pesprit se montre plus eatégorique sans ses réponses.

Cette description, si excellente soit-elle, n’en comporte pas
moins une inexactitude, peut-étre volontaire. Il est peu probable
gue lesprit qui s’empare de la machi soit Ngenechen ou Dieu.
Nous savons de source certaine que chaque machi a un esprit fa-
milier qui entre en elle en ces mémes occasions. Si l’esprit qui
la visite était réellement Dieu, I’animateur de la machi ou dengu-
machive ne lui demanderait pas de dévoiler son identité et I’es-
prit ne lui répondrait pas en lui donnant le nom d’une montagne.

Voici la méme cérémonie telle qu’elle nous est racontée par
I'informateur de Moesbach (p. 350-368):

La machi s’assied auprés du malade ct -souffle de la fumée de taba- vers le
ciel. Elle dit una pridre adressée & Dieu le pére ol elle lui rappelle qu’il ’a chei-
sie pour soigner ses eréatures. Elle demande & dieu de Paider & guérir ce malade
qu’elle soignera avec I’aide de son esprit familier (machi péllii). Elle invoque 1’as-
sistanee des machi, les auxiliaires qui sont au ciel (coadjutores que estais en el
cielo.») et qui sont assez fortes pour chasser le diable (wekufi). La machi supplie
Dieu le pére de lui réveler dans une vision le reméde approprié au eas qu’elle doit
traiter. Elle conjure son esprit de «bien travaillers et de lui rapporter des infor-
mations sfires qu’il ira chercher auprés de son supéricur celeste. Il doit consul-
ter le «Supréme pére céleste» (el Supremo padre celestial) qui lui dommera les
pricres efficaces. Grace & elles la machi pourra expulser le mal quel que soit.

Pendroit on il s’est logé: ‘les os, la tédte ou le cocur.
B Par anticipation la machi évoque la joie des parents lorsque le malade sera
retabli, les cadeaux qu’ils lui feront et les louanges dont ils la couvriront.

Comme dans la cérémonie décrite plus haut, la machi lave le corps du malade
avee des herbes mouillées et Ini fait boire une décoction. Ensuite la machi sort
de la hutte et danse avee un coliliue jusqu’a ce qu’elle tombe cn état de transe.

Un intermédiaire, sans doute le méme qui auparavant était appelé animateur
de la machi, lui pose des questions: «Me han encargado preguntarte por el esta-
do del enfermo: Aliviard o né? La machi répond «Ya bueno! Maifiana se sabri.
Levantaos antes del amaneeer; vamos a hacerle otra curaeién al enfermo; con esa
lo salvaremos, venceremos al demonio, nosotros nos apresuraremos a ganar, por
eso aliviaria el enfermo, A mi no me gusta que el demonio me venza; por eso tra-

1) Cette danse est Pawun que Manquilef (p. 846) déerit en ces termes:
«Esas vueltas que dan los araucanos al rededor del muerto y del canclo a los
gritos de yi, y4, yi, yaaa, es lo que constituye el awun. ...En la ceremonia del
machitun jiran todos, tanto e! hombre ecomo la mujer, al rededor del enfermo que
Yace tendido en el suelo., El awun comuniea al paciente encrgian y le da mas %-e-‘
signacién para soportar los monétonos golpes del kultrum y resistiv las astrieeio-
nes tan comunes en la magia araucana.» '
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pajo con todoe esmero. Si ol w(.z.u.fu,‘x’no voneiera, se mofaria de mi; por eso quiero
-:d:-!-mt‘m'mu a ¢l Drestadme también vosolras vuestra ayuda, GOOPUI'IL(IOI’:LS; o
lo agradecord. O sord mojor que muera el enfermo? No! que no muera.»

grade 7 d

Le jour suivant A Paube la machi fume et prie de nouveau des machi célestes
de lui répondre sans ambages. Ille fume, dit-elle, pour aceroitre ’officaco de ses
pricres.

Une nouvelle pridre au «pére dicu, vieille qui es au ciel» (padre dios, aneia-
na, que estis on tu eiclo) se termine par une offrande de fumée qu’elle souffle
vers le ciol, Tille bat alors de son tambourin et c¢hante une psalmodie dont le tex-
te, cetle fois-ci, est dirigé nux machi eélestes pour qu’clles Passistent dans sa
lutte. €A mosotras no va o veneer (el wekufii), lo lanzaremos del enfermo con toda
elase do remedios.»

A la fin de la pridre la machi considdre le malade comme guéri et elle de-
mande eomme grice supréme qu’il demcure en bonne santé et me retienne aueun
mauvais germe dans son cocur, ¢Ahora csti bien, padre dios, madre diosn, has
eseuchado los rucges de mis buenas rogativas. Defiéndelo ahora enérgicamente pa-
ra que el wekufil no vuelva a tomar posesion de él» Elle affirme de nmouveau
qu'elle est une bomne machi qui connait les pridres efficaces et me trompé per-
sonne. «Méme des inconnus parleront de moi avee rospeety, dit-clle.

Le dernicr acte du traitement cst une charge & fond contre les démons.
¢Lanzaremos de ¢1 al demonio con todos los medios; gritad jya! acompaiiantes,
agarrad tizones, corramos a este maldito diablo do manera que no vuelva a esta
casa munea jaméas». L’assistanee, armée de lances et de fusils, au milieu de eris
ot de vociferations entremdlés de coups do feu, se jette & la poursuite du mauvais
esprit. La machi se met & la téte de eette armée hurlante et ordonmne: «Arranead,
malditos diablos (wesha welkufi). Que teneis que enfermar a este desgraciado?
Ahora os mataremos, espiritus detestables, os fusilamos, os quemamos; no viis a
volver mds.»... Au retour de cette poursuite ln machi dit: «Los hemos corrido ya,
ganamos, vencimos @ los malos wekufi; cl doliente no va a seguir enfermo, gra-
cias a nosotras. ITemos usado de fuerza con ¢l y por cso ¢l pobre, que estaba ya
para morir, 1'0(:111)01'{}1':1 In salud y la mente normal por toda su vida»

Le malade est de mouveau froité avee des herbes, il regoit des potions ct la
otirc des picrres, des brindilles d’her-

aud. Co sont les objets que Pesprit
ear ces objets

machi suce son corps jusqu’au sang. Elle on r
be, des bouts de bois, un lézard ou un crap
(welufii) a mis en lui. Une fois extraits, lo patient peut guérir,
Ctaient la cause de la maladic.

La machi danse # nouveau une tige de coli
tombe en Gtat de tramse. On s’enquiert une fois emcorc de la s
Elle répond: «I1 va Dbien, il a Gehappé.»

Le livre du R, P. Housse contient plusieurs descriptions des
:ures opérées par les machi araucans. Elles méritent d’etre citée
out au long, ‘ |

’Le passage suivant se rapporte & un traitement magique ap-
Pelé lowentun (lawen — yerba medicinal).

hue en main, jusqu’d ee qu’elle
anté du malade.

s
aratifs, sans mé-
nilles de dri-
ins-

. i:? peine a.}'rivé dans la hutte, i1 (o magicien) fait ses prép :
erroger ni examiner son cliont. I1 d6balle les plantes voulues, fe
mys, de persée lingué, de lanringe, d’avistotdlio, ot antres végdtanx sclon son
Piration; puis, il réquisitionne eruchons of marmitos, tend son tambour, intuse les
Plantes dans 1’ean on ¢hullition, et enfin s’approcho du patient, étendu par terre
Prds du feu, sur des ponux et sous umne couvorture,
’ISpirIl retire alors uno poignée de feuilles, s Ja porte 2 e %
- e lo hquide, ot Io lunce vers le eiel on trois jots qul retombent en fine p “lj!
SUr lo malade, Aprds avoir remouvelé cobte nsporsion, qu’il accompagne d’une so-
Hie do grimaees, il Iui frotto In figuro avee los momes feuilles, tout cu wiodulant

Phymne ritul;

au nez ot & la bouehe, on
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donnerai,

grufrigon:
¢ te melte en aanté!

Un hon romddo te
Par lui yviendrn [
Que lo Maitro du mond
1t e deliveo de tont mai!

qur tout le eorps, avee un tampon de
T,e malhenreux o beau grein-
dessous la couverture, cing
nille, et agite fréndti-

£t lo nnssago 86 pnursuil, ('um';_{iqm‘,. ‘
ilies ronouveléd de denx on trois 1111111-1Ln54.
dre ot gigoter: n rude main dn glqu’n'msm.u' lui fait, -pn’r
on SiX frietions congéeulives. Aprds quot, 1(‘. AMachi g’ageno gite.
quomont. qu-dessusg du malélieid, la tige @ grolots of Ta ecalebasse @ '{Ilcr.r(!tt(',:-;_
mPout on chantonmant, il lour fait dderire n-utnur ﬂe. 1n cou.chc de 1cn‘r0:q Spl'l'll.lf-g.;’
(‘lm\s lesquelles il espore cnvelopper PEsprit. mauvais. Puis, durant dix minutes
encore, il secouc au-dessus de 1n téte dolente ses deux instruments so‘noms. Tl sai-
sit qlors un rameau de laurinée (laurel) cf A’aristotelic. Pendant ﬂlK. autres mi-
nutes, il dessine avee oux des cereles eoneentriques :111:(1035119 du patient, et les
qecompagne d’une eantilome nasillarde presque inarticulée. -

de spires avee si marotte (maraeca)

ne avee le earillon ot Ta poignée de

Cela fait, il commence une seconde série
fonilles réunis. 11 a chaque fois davantage ot de corser les

sans reliiehe, unc troisits
bien soin de multiplier

gestes ronds et cabalistiques, SCS grimaces et st mélopée. Toujours L genoux, le

Machi prend ensnite son tambour, 1Pé1dve vertiealement depuis 1le chevet jusq’d

bout de bras ct Vabaisse de méme en lui appliquant trois forts coups de baguette.

11 le renverse alors, ct le frappe de six eoups a’intensité eroissante, suivis de

trois autres d’égale résonance, ct enfin de six quil divise en trois couples.

I1 mime aussitdt un nouvel exoreisme. Promenant avee lenteur son magicque
tambour par dessus le malade, i1 le balance, le porte en haut, le rabaisse, Tui
donne des coups sourds en triolets. Une heure durant les yenx au plafond, la fa-
ce horriblement contorsionmée, il prolonge cc désenchantement (el acto de remover
¢l eneanto), avec du bredounillage, des batteries de caisse et’une tintinnabulan-
te eacophonie. Il ¥ met fin en cnflant soudain la voix, et en assénant au tam-

bour, qu’il tient vertieal, six coups en crescendo.
Telle est la premiére phase de la curc: deux longues heures s sont éeoulées.

Le mage s’épongc, respire & fond, allume la cigarette rituelle. T1 en projette 12
fumée vers le fiévreux qui se X

ux plaint en proie & de violents frissons. Ceux-ci sont
de bon augure. Ils indiquent que le Qénie du mal a-pris peur, qu’il tremble, en
seconant par le fait méme sa vietime. ’
Anprés quinze minute A’un re i aritd . s el
prés q s (-'31 repos blm} mérité, le charlatan, plus inspire déji,
entame avee ardeur la deuxieme conjuration. Elle se déroule dans le méme ordre
que la précédente: massages avee feuilles infusées, simagrées successives avee
marotte, citrouille, ramean et tambour.
Suivent ensunite avec une autre pause,

reprise.
T, ‘Machi chante done et gesticule pendant au sioiis @by hewres. sonstentis

fouilles bhou

ot s .courge; puis,

un nouvel enfumage, et une troiséme

ves.?

z Id k]
b Ece procédé nreg-t pas encore le plus solennel, nous dit le R.
> Housse, le machitun est supérieur au point de vue religieux».

ment“;zrgt]sﬁﬁ]c}“:;]li?;c}(:};gj (;;1 un r%c]mrd‘ nlité‘, .0110 (1a machi) arrive fantastiques
tous munis de quelque in.stn(:s DUFHIRE O3 TR do la famille i font escort®
d’en jouer. Sur-le-cjuinm C:oltn, ltmnt. musical, Pros do.la porte, elle leur command?
biitvions, Toudiy Gua g cor'tisg:; ‘111111(\ fm;faro.d(»chu:néo do sifflets, tambours et
Gearter PEsprit mauvais, anse ob saute & D’entour de la hutte atin d’en
Quand la Machi j . . ;

brioles, elle grimpe & 1?1?21(33&0 ﬂzm(l:l[:félomtyl “Pt%m;‘i p:-n' s ‘l_es g
1& elle Tegarde et inspecte e.mwulsivmnent,ll antd W oxprds pour lu crémonic. e
chant par quel c6té le Génio du mal o D A Porny de Phorizon comme eher
ches de ’arbre. Elle imito ainsi un X est enful, ot secoue aveo foree les bral’

vent impétioux, destiné d préeipiter encofe

‘le vol épouvanté de ’Esprit en déroute. :
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ﬂahoﬁﬂis'g?(:]l:ili;:f:-‘mr:l‘-m:i]:ﬁoll:\’:11;()11':{, elle péndtre dansg Ia 1:11]{{1. Pendant qu’au
e ﬂ"l‘l m..Y,(;NS'Lic;m).'llnu?. df} 1_1-11.13 J@lc, clle dit au nmlladc sur un
vient le mal de ton coeur! Ii t’lls‘ﬂL], :,(: ].m.l.cmlt.m te 1;Vc?.;'u;fu-.t0urbl]lon. 1')0 =
Qe dereleis wour AL duss (llc].h]‘:ljcl(il’[‘:‘ %uuf: e.L .t‘f" tc;to g’en est ressentie...
ey .T’a}‘Jporto la médecing | : _)luf,‘.(0111_1.11&1&1-3'0 PPTisprit ,pcrvell's?... Me
i Tl b 0 pour te guérir, et wverrai comment te soigner. Car,
j’ai dit: ]b le gl{UI‘ll'all Pour cela, me voici!» Le préambule est engageant.
i 0 s & s 1)1‘estidigit'|:tions en .ucfx. uis, bmn)dlssa.nt son couteau rituel,

8 . at si rapides qu’elle éblouit les regardans. Elle
parait ouvrir le corps du malheureux, y fouiller, en extraire quelque chogse. En
realité elle érafle & peine la peau, et tire de sa propre jupe un caillou, un cra-
paud, ou une autre Dbestiole immonde. Elle le présente aux assistants s,tu:péfaits
aumme ‘lfagent nocif de I"Esprit pervers et la cause de la maladie. Cette trouvail-
le decha?n.e un -sabbat de hurlements sauvages au-dedans et au-dehors de la hutte.
La Magicienne en sort, digne et raide comme une déesse, et ordomne de sacrifier
deux agneaux. Elle recueille le sang dans une jatte, y trampe un rameau de Parbre
sacré, et L’asperge 1’espace dans la direction de gquelque volean, refuge supposé
des démons malfaisants qui en veulent & Thumanité.

‘Pour célébrer d’avance la guérison, la famille offre & tout son-monde des
amphores de chicha, et les invités boivent et dansent jusqu’au moment ou ils s’af-
falent abrutis sur le sol» ' . :

Voici la description d’un machitun moderne:

«La malade git par terre sur une couverture au milien de la cabane, entre
deux branches de canelo plantées P'une & sa téte et 'antre & ses pieds. La machi
Sassied & coté d’elle, & la turque. Douze hommes se rangent 4 droite et & gau-
che en files de six. Ils tiennent en main leur crosse du jeu de boules, sauf les
deux premiers armés d’un sabre de hois. '

La séance s’ouvre par des invoeations. La magicienne les souligne de batte-
ments de tambour, tandis que ses acolytes dansent ct braillent & plaisir...

Tout & coup,.la machi leur impose silence, et s’écrie: «Je vais poursuivre le
Gueeubn (wekufii) et la -dolente recouvrera la santé, Alors elle dira: ¢maintenant,
je vois de mouveau le-salut, parce que mon coéur est guéril»

Quand elle g’est tue, le chef de droite leve son sabre, et, suivi de ses eing
compagnons, se préecipite dehors. Tous brandissent et font tournoyer leur baton,
afin de chasser ’Esprit méchant, cause du mal. A leur vue, un groupe de eava-
liers, massés prés de 13 face & la Cordillére, g*élance & plein galop, & la poursuite
du mauvais Génic qui a dt prendre peur devant les vigoreux mouvements des six
gardes. Leurs hurlements et leurs menaces ne peuvent que le rejeter Dbien loin,
vers la montagne. ) -

Pendant la eavaleade, la demi-douzaine .de Lérauts réoceupe son poste a }m~
térieur, ot la sorcidre reprend ses modulations et son tambour. A un signal, qu'elle
donne hrusquement, la seconde moitié de ses assistants se rue vers la porte, afin
de repousser 1"Esprit, pout-tre revenu. Les ecavaliers les secondent de méme, Par
une charge et des clameurs effrénées..

Deux fois encore, chacune des scctions
douze y vont & la bousenlade, glapissant &
les snit, Teseadron ropart avee plus de furie, siir, d ee coup,
ble une défaite sans retour. & .

Rentrée prés de sa eliente, la machi 1dvoe les ycux au eciel: f-TU te prie do
nouveau, & Dominateur des hommes, vieux Roi et vicille Reine du i1rnuﬂ1mcut!v Je
te prie, avee mon drapeau saeré en main ob avee mes anedtres, afin d’étro micux
éeoutéo de toi» Aprds un long silence qui, d’aprés clle, est un colloque intime
avee le Maftre du cicl, ello donne I’nssemblée bon espolr... ) .

La dange reprend plus vive. Au mome temps, les douze acolytes font h.t volite
au-dessus du 1it avee leurs ecrosses (u’ils eroisent ot entrechoquent. Le diapason
des crig monte do plus en plus, Euofin, la magicicnne tombe A genoux pour com-

Mencer ‘l’qpération qui va tout dévoiler.

sort séparément. A la quatridme, les

qui mienx mieux. La machi eIIc-me}ne
Qinfliger au dia-
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Sabres et bitons s’immobilisent en ’air, mais les vociférations de tous les
assistants deviennent &épouvantables. L machi recherche, en palpant, le siége du
mal. Quand eclle P’a repérd, clle fait une incision avee une pierre tranchante. Le
plus souvent, c’est-dans le flane droit, et & la hauteur du foic.

Tlle serre vigourcusement les lévres de la plaie, puis apostrophe 'Esprit du
mal qui se trouve encore dans Dintérieur. «Gueeubu (Wekufi), tu as dit: luttons
% 1a course! J’ai eouru avee les cavaliers, et je t’al vaincu. Génie mauvais, je te
sens! Tu viens, par saceades, & la surface du corps de cette femme. Va! Je
t’enfouirai toun entier dans le feu, Du fond des flammes, tu no reviendras pas pour
la tourmenter de mouveau. Je te connais & fond. Je sais comment Pon te do
* mine.. Tu vas rctowrner i ta demeure souterraine. La comjuration contre toi tou-
che X son terme... Ah! tu t’es en allé en fumée, Esprit pernicieux que tu es!»

Son prestige et sa mimique .font croire & tous que, réellement, la sorciére sent

du doigt et expulse le Génie mauvais, D’autant plus qu’alors elle simule une
extase. -

\

L’épisode suivant de ce traitement est & peine croyable. La
machi arracherait la vésicule biliaire et la montrerait & 'assistan-
ce qui est invitée & constater les effets funestes du wekufii. La
vésicule est ensuite détruite par le feu. Cette opération est men-
tionnée dans litterature (voir page 355) comme un rite divinatoi-
re pratiqué sur les cadavres, A la mort d'un chef, le shaman ex-
trait sa vésicule biliaire la brile et lit dans les cendres la nature
du mal. Housse raconte cetbe scéne d’aprés des témoins de se-

conde main et sang le vouloir a probablement inséré un rite mor-,
fuaire dans le développement de la cure cérémonielle. Le reste
de sa description est plus vraisemblable.

La magiciennc annonce alors que le remdde lui a été remis, par le Ngene-
chen f)endallt sa vision, Et par un ’p?tit tour de passe-passe, elle fait descendre
de sa manche un flaecon: c’est le médicament céleste.

Elle en fait sur-lc-c]mm}_)‘ une application 2 la malade; mais elle ajoute tou-
jours au pansement des feunilles du canelo saeré. ;

De préci-eux-1'ens-eignements sur la technique des machi et
sur la signification de leurs gestes rituels peuvent étre tirés des
chants.de machi publiés par Augusta. .

La machi cherche avant tout & rassurer son client et elle lui
promet de le tirer du mauvais pas ol il se trouve. Aprés avoir
formulé la cause de la maladie, elle ne manque pas d’ajouter:
«Dije de ti: jComo quiera que fuese su estado, lo sanaré. Por eso
vengo!ly «Te traigo remedio de cuatro aguas para mejorartes,

La muachi se fait fort d’extraire le mal au sens le plus littéral,
du mot: «Entonces le sacaré (el mal)...» Voici un chant que l’on
peut considérer comme typique du genre: «Al levantarse el sol
vino a ti un muerto. Desde entonces ya no te acuerdas. Por eso,
pues, vengo. Me dijeron: «Hazme el favor. Me dijeron: «Pues tu

‘eres machi: Por eso vengo., Dije de 1i: Iré a sanarlo. Por eso
vengoy, : i -t L
! % ! AR Ly \
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Un autre théme de ces chants de machi est celui de la quéte
des remédes surnaturels: «Te cogeré buen remedio, para sanarte,
para aliviarte. Ya no se sabe que hacer contigo, De méas arriba de
la cascada te traeré flores medicinales para que sanes»., «Te he
traido doce yerbas para sacarte. Vengo a verte, diablo astutos.

- La machi peut aussi calmer I’angoisse de son malade en lui
affirmant que Dieu est résolu & le guérir: «No has dicho: quie-
ro sanar? Dios se ha apiadado de ti. Te traigo doce remedios del
alto cielo para que sanes, porque se compadecié del Dios del alto:
cielo, Se apiadé Dios de ti, te dard 12 remedioss.

Des paroles menacantes sont adressées au mal: «Bien que es-
tuvieses en el vientre, bien que en el corazén, vy aunque estuvie-
ses en el cuerpo, y por méas intratable que fueses, no te voy a
vencer? He dicho de ti: Le voy a sacar». «Ahora, pues, a saltos
vienes a la superficie del cuerpo. Ahora pues, totalmente te en-
terraré en el fuego. Ahora, pues, te has sazonado enteramente en
el fuego. Ahora no volveris a vengarte del enfermo. Yo sé todo
como te mandany, : ' '

Quelques uns de ces chants décrivent une vision de la machi:
«Vengo, pues, yo te vengo a ver. Alli tuve visién, encontré el
piwichen. Por eso tengo esta ocupacién, por eso estoy en esto. En
esta ocupacién me ha dejado Dios. Por eso, pues, vengo a verte,
porque tengo visiones. Dije de ti: «Le sanaré». Por eso llegué. ..
Cuando habia de pasar por aquella montafia, un canelo se me ca-
¥6 encima: ;Sera sefial de que viva, o de que muera ya? Por eso,
bues, siento pena. A aquel bosque fui, pues, para buscar reme-
dios. Allf tuve una visién: «Meciése un canelos, Esa era la visién
que tuve. De eso me he quedado en un estado tal que no puedo

hacer nada. Por eso me he_quedado pensativas. '

On peut dégager de ces cérémonies compliquées et minutieuses,
quelques pratiques essentielles qui se répétent toujours et qui
semblent atre & la base de I'art de guérir, Elles forment l'ossatu-

‘re de tout traitement bien conduit. +
Toute cure cérémonielle (machitun) comporte des chants ou
incantations magiques et l'usage d’ins.truments de musique 11-
tuels, tels que le tambourin et la sonnal‘lle (maraca). ]_Le ma'lade.
est toujours massé avec des herbes mouillées et une pOtl(EH ’lu_l ’est
- administré, La machi tombe en état de transe et est possédée d’un
esprit que Pon interroge sur l'issue de la maladie et dont on irn-
Plore le gecours. La shaman posséde.e par lesp}°1t, ,:1 Lllle.\li:lo‘lt
au cours de laq-uellé elle voit ou recoit de ]a. main d’un étre bl.ll;-
naturel le reméde qu'elle appliquera au patient. Le.mal‘ efE e‘\t:
trait par succion sous forme d’un pl.)Jet. Le mauv‘ms elbpl'l e}s‘_
mis en fuite et poursuivi sans merclL Les acolytes de la mae i

’
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font tout le bruit possible pour obtenir ce résultat. Le traitement
a un caractére nettement belliqueux: déploiement d’armes, char-
ge et cris de guerre ou avaven que 'on émet en se frappant la
bouche.

CURES MAGIQUES (suite)

La science médicale des machi n’avait pas exclusivement un
caractére magique, Elle reposait sur des connaissances réelles
dont I’ensemble constituait une thérapeutique, primitive, non sans
valeur. Les aspects positifs & notre point de vue, de la médecine
araucane ont été étudiés par Gusinde dans deux articles fort bien
documentés. Il serait superflu de dresser & nouveau la liste des
plantes employées dans la pharmacopée indigene et de mention-
ner a nouveau les résultats surprenants d’opérations chirurgica-
les. Dans ce travail, seul le c6té mystique et social du shamanis-
me nous intéresse. C’est pourquoi nous ne signalerons ici que les
pratiques médicales dont le caractére est purement magique.

Les deux rites dont nous reproduisons la description par Hous-
se (p. 225-226) sont mentionnés par d’autres auteurs (Guevara,

6, p. 139 et Felix de Augusta 1, p. 30-31), mais le texte que

nous

donnons ici est le plus complet et le plus vivant: ‘
' Les sorciers-médecins diagnostiquent le mal an moyen des entrailles d’ani-
maux. Cela s’appelle «peutrukutran» (recounaitre la maladie). Citons un exemple.

Le lit de la patiente est an milieu de la hutte. Etendue sur le dos et sim-
plement couverte, elle attend la sentence de la machi assise & sa droite. Celle-ci
réclame un agneau ou un poreelet. Le chef de maison (ou la maitresse du logis)
en cherche un dans la prairie; il a biem soin de ne pas le maltraiter afhlb P
ne pas compromettre le suceds de la cure. Tl le livre a deux hommes -qu’i 1’empoi-
gnent par les quatre pattes, et le posent doucemgnt sur la malade, poitrine eontre
poitrine, bouche contre bouche, de telle sorte que les haleines se confondent. On
ouvre alors de force la gueule de Tanimal, et la fiévreuse eracho dedans,

Tout cela «dure une dizaine de minufes, pendant Jesquelles 1a druidesse
genoux supplic la Ngenechen de faire passer la maladic de 1a souffrante dans lo
corps de la brute. . . _

La macht se met ensuite sur pied, appuic fortement des mains sur ’échine
de celle-ci, pour que son contact avee.la dolente soit complet ot longtemps elle lui
frotte le dos comme pour électriser. Cela fait on reliche agneau ou lo cochonnet.

Le lendemain, la séance se renouvelle, puis on tue Panimal. Ta machi o B
die le coeur, examine §’il est devenu bleu, ou troné, ou rempli de s ang. Elle sern-
te ensuite les poumons, le foie, vérifie s’ils ont leur teinte normale ou quelque 1¢-
sion, :

Le mal soi-disant déeouvert dams lo quadrupdde révdle eelui de 1o e
La devineresse le proclame, pnis emporte chez clle la moitid qe
fricote tranquillement, sans la mojndre crainte de contagion,

rsonne.
la bite, et so la

Sur un point la description de Housse est incompléte. 11 oublie
de nous dire que le contact entre le malade et la béte a pour but
non seulement de permettre le diagnostic de 1a maladie, mais aussi
de transmettre la mal & la béte qui devient alors un véritable
boue émissaire. : '

.

\
N
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Voici le récit d’'un autre type de cure magique:

On étend le malade dehors prés de Ventrée de la ruea. Une adolescente est &
ses cdtds, envelopée dans un voile bleu, le front ceint d’un handeau bleu: couleur

g edtis,
symbolique, teinte du ciel, qui est lo mantean du Ngencehen. A défaut de eelle-ci
Jde jaune est employé, coulenr du soleil. Auprés de la jeune fille, un homme ecst
debout, une étoffe bleue autour du cou et retombant sur les épaules. La maci’n est

assise -sur le secuil,
Elle fait un signe. Aussitot, la fillette monte sur un cheval blane, son com-

pagnon sur un alezan, et ensemble ils piquent des deux (meten las espuelas). Lui
brandit un drapeau jaune, livrée du soleil, et vocifére tour & tour des invoea-
- tions et des anathémes, selon qu’il en veut aux hons et aux mauvais génies. Tous
deux galopent & travers champs dans la direction de la Cordillére, font des tours
et des détours jus qu’d ee que leus bétes fument. Alors ils reviennent bride abat-
tue, tout sumants eux-mémes, vers'la eabane, et sautent & bas de leurs coursicrs. La
fiévreuse est mise debout; ils Ia soutiennent ’un et I’autre, et bouche contre hou-
che prennent et avalent sa respiration. Pnis, clle-méme se frotte cont:c Ie poitrail
brilant des chevaux, met ensuite son mez dans leurs narines, y souffle, aspire leur
haleine enflammée, et se recouche, sdre d’avoir échangé son mal contre leur vi-

gueur.:
Tout le temps que dure ecttc manocuvre, la sorciére marmotte des supplica-

tions_au Génie de la santé.
Les bains de vapeur sont un procédé thérapeutique qui, en

dépit de son caractére apparemment rationnel, a probablement
une signification purement magique. Le malade entierement cou-
vert d’étoffes était placé au dessus d’une cuve en bois dans laque-
lle on faisait bouillir des plantes telles que la sauge silvestre
(Salvia silvestre) en jetant dans l'eau quaire (nombre rituel)
pierres chauffées & blanc (Felix de Augusta, 2, t. 1, p. 236).

Pendant la durée de ce bain de vapeur, le machi faisait des invo-
cations aux esprits, fumigeait la hutte avec de la fumée de tabac
et faisait tout son posmble pour forcer le wekufii & quitter le
corps du patient et & s’en aller avec la sueur ou la vapeur (Lat-

“cham, 2, p. 695).
LES SHAMANS DANS LA SOCIETE

o Il semble que les anciens shamans aient vécu en marge de la
sociéts, si Ion peut généraliser une affirmation de Nufiez de Pi-
reda y Bascufian (p. 361): «estos (huecubuyes) acostumbraban
a estar separados del concurso de las. gentess. Lorsque les cir-
constances le demandaient ils se retiraient du monde et s'isolaient
dang les montagnes pour entrer en consultation avec les esprits.
Aucune décision importante telle que la paix ou la guerre, ne
pouvait étre prise avant .qu’ils n’aient mis fin a leur retraite
C’est au cours de ces périodes de séclusion qu’ils habitaient les
cavernes que l’on trouve mentionnées chaque fois que les anciens
chroniqueurs nous parlent des magiciens araucans.

" Les maechi modernes, elles aussi, n’ont pas avec le reste de la
population des rapports aussi constants que les membres ordi-
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naires de la communauté. Elles sont entourées d’une auréole @
admiration, de crainte et de respect. Néanmoins elles peuvent se
marier et quelques unes d’entre elles renoncent méme & leur pro-
fession. Ainsi la soeur de Iinformateur de Moesbhach (p..339)
abandonna cette carriére & la mort de son premier enfant. Elle
se dit: «<Mon bébé est mort. Quel est le diable qui m’a fait machi?
Je ne le serai plus. Elle brisa son rewe et son tambourin et en
jeta les morceaux au feu. (Se entristecié mucho y dijo: «Ahorg

Se me murié mi huahuita y yo no soy machi? Quien sabe qué -

diablo me hizo machi? No l¢ seré mas. «Con el hacha redujo a
astillas su rehue, rompié el cultrun y lo eché al fuego. «Que se
acabe la machils dijo). ‘

On reconnait les huttes des machi a ’estrade ou échelle (rewe)
et a un étandard blane qui se dressent devant leur porte.

Les machi ont en outre dans la fordt un canelo ( Drymys Wen-

tr2) dont elles emploient les branches et les feuilles dans les céré-
 monies. Entre la machi et le canelo, il existe un rapport de par-
ticipation fort étroit. Si I’arbre est détruit la machi languit et
finit par mourir. : _

Nous devons & Moesbach (p. 347-349) 'le texte d’une priere
(pillantun) que la machi récite 3 I'aube, au pied du rewe devant
sa maison. Rien n’indique qu’il s’agisse d’une priére quotidienne
ou d’un rite occasionnel imposé par les circonstances. D’aprés le
contexte, on pourrait croire que ces priéres sont le résultat d’un
ordre recu par la machi au cours d’'une vision, («en el suefio
me has ordenado: «Antes que aclare, te levantards»), mais plus
loin elle ajoute qu’il s’agit de priéres’ réglementaires.

Voici le texte de I'une de ces priéres:

~ «Ioy, pues, me levanté antes del amanccer a hacerte rogativas, porque tenia
una visién. Benignamente nie’ escuchards; soy tu machi y en el ensueiio me has
~ ordenado: «Antes que aclare, te levantaris.y «Con este motivo, pues, me levants,
voy a presentarte oraciomes, padre dios, que en las alturas estds; soy machi por
mandato tuyo y mis oraciones me las has sugerido ti.

Hoy te ofreceré la oraci6n de oficio parada junto a mi lindo rehue. Ese es
¢l lugar donde me arrodillo mientras que profiero mis oraciones; aqui me mani-
festarfis en la visién ‘lo que ha de suceder. Acéreate, pues, benévolamente a mi
rchue y habla eonmigo, ) o

Antes del alba os hago rogativas, o ulmenes do las alturas. Vosotros teneis
nguillatunes en el cielo, o seres’ divinos; llevais cnarbolada vuestra vistosa ban-
deral Que bonita estd al relumbrar sobre Ia tierra. :

Tu haces salir tu antorelin para que sea iluminado todo el mundo; traes el
toro hermoso, insignias esas del nguillatun que te ofrecen los varones celestiales.

. Nosotros aqui abajo también hacemos rogativas; por orden tll}’n’cstmnos en
¢so. En la aurora de esto dia estoy cantando mis stplicas delanto de ti; por nues-
tro bienestar estoy rezando al pié de mi rehue sagrado, o padre dios.

: . o , 1916 icia:
Por disposicién tuya soy machi; dame, pues, en la visién favorable mot _

it . < ry ueno
Qué va a tracr el futuro? Cémo serd ol afio? Ruega por nosotros qué .sm!’-]dquio

i ; r «111{L< -
¥ mo malo, para que lo pasemos bien, yo y los que has confiado a mi en

-t
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No te enojes sobre mnosotros: «Mis mapuches se han vuelto huinecas.» dice tal
vez mi padre dios. Pero no nos hemos olvidado de las rogativas; somos todavia
mapuches; aun te conocemos, padre diog; no te agravies eon nosotros porque fra-’
ternizamos eon los huineas. Tal es la saplica que te presento en esta mailana, o
padre dios, que estas en las alturas.»

LE SHAMAN COMME PRETRE CEREMONIEL

Latcham (2, p. 677 et suiv.) s’insurge contre une affirma-
tion de Gusinde qui n’etablit aucune différence entre le prétre
et le guérisseur. Pour Latcham le prétre céremoniel ou shaman
était le chef de la «communauté totémiques (sic) qui parfois
consentait & déléguer ses pouvoirs a un professionnel. Il ajoute,
pour donner plus de force & sa thése, que «hasta en la actuali-
dad en los ngillatunes o ceremonias religiosas de los Araucanos
las machis no toman parte activa ni ofician y si asisten es sim-
plemente como espectadores. El oficiador en estas ceremonias
es el ngenpin, generalmente el jefe o cacique principal de la agru-
paciéns. Vouloir distinguer entre médecin et shaman est une sin-
gulidre erreur démentie par les faits cités. dans cet article.
D’autre part, aucun texte ancien ne nous autorise & tracer une
ligne de démarcation entre le shaman-guérisseur et le prétre.

Pour les temps modernes, le probléme soulevé par Latcham
mérite d’étre discuté avec quelque ampleur. Le ou la shaman as-
sumait-il le roéle de prétre dans les cérémonies religieuses? Un
profond connaisseur des coutumes araucanes, le P. W. Moesbach

, " §
répond négativement:

«El o la machi es la persona que los araucanos creen em comunieacién con
el mundo de los, espiritus, persona privilegiada, mis temida que querida; se sirven
de clla en todos los actos que tiemen relacién con los espiritus; asi llega a ser su
adivina, su curandera (como que atribuyen todas las enfermedades al influjo de
espiritus malos) e intermediaria para elevar sus peticiones al ‘mundo sobrenatural
¥ devolver la contestacién. Funciones sacerdotales tiene en sentido muy restricto,
el sacerdote es el agenpin... El ngenpin (literalmente: duefio de la palabra, por-
tavoz) es el oficiante y sacerdote de las rogativas que dirige el acto religioso in-
dependicnte de la machi y del eacique del lugar.

Le ngillatun est la plus importante cérémonie religieuse des
Araucans. C’est un sacrifice solennel pour demander quelque
faveur aux puissances surnaturelles. Augusta (1, p. 208) confir-
me le témoignage de Moesbach et nous présente le prétre arau-
can ou ngenpin comme un homme «venerable por su ancianidad
v sus virtudes, de costumbres intachabless. Dans sa description
d’'un ngillatum il n’est pas fait mention des machi.

'Robles Rodriguez (1,) dans sa description des ngillatun ne
souffle mot des machi. Comme il s’agit d’un témoin occulaire,
son silence est significatif. Cependant d’autres sources, loin
d’exclure les machi des ngillatun, mettent en évidence leur parti-

cipation aux rites de ces cérémonies propitiatoires.
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Le ngillatun raconté par Guevara (6 t. 1, p. 438-445) mérite

d’étre résumé ici si 'on veut connaitre les activités des machi
dans toute leur diversite.

Le ngillatun se célebre généralement a la suite d’un événe-
ment miraculeux qui est considéré comme un avertissement sur-
naturel ou d’une vision. Un chef de famille peut aussi organiser

un ngillatun si son groupe a été affligé par une série de dés-
astres.

Un rewe ou échelle sacrée est planté sur le lieu de la féte,
La cérémonie commence par une danse circulaire autour du rewe,
executée par une ou plusieurs machi au son des fliites et des tam-
bours. Des moutons, noirs si ’on souhaite de la pluie, et blancs
si Ton veut du beau temps, sont attachés au rewe. Ces animaux
sont sacrifiés et le sang est recueilli dans des plats en bois ou
dans une auge. Les sacrifficateurs sont des gens d’expérience,
généralement des caciques. Agenouillés d’abord & T'est, puis
ensuite & Pouest ils font une aspersion de sang en ’honneur du
dieu auquel ils offrent les oreilles des victimes. Ils lui deman-
dent de leur accorder la prospérité. Pendant ce rite les machi
soufflent des nuages de fumée qu’elles tirent de leur pipe (kitre).
‘Le sang qui n’a pas été employé 'd-ans les aspersions rituelles est
enterré au pied du rewe. ! i :

Entra entonces en accién Ja machi, si es una, y todas si son varias, nimero
que se regula por la solemnidad de la cercmonia. En el dltimo caso la mz’t_s’ anti-
gua preside. Tambor en mano, danza alreﬁc@or del canelo. Do§ individuos jovenes
. Nlamados llancai, van adelante mirandola de frente y _retrlocedlendo; tocan el pito
araucano. Los tres danzan al son de los instrumentos, moviendo la cabeza haeia los
lados y con saltos breves ¥ cadenciosos.

Varios tocadores de piifiilca (piifiilcatufe) eseoltan o los danzantes y van re-
pitiendo el baile. Cerca del canelo otro indio toea la trutruca.

La, machi vieja canta una imploracién a los _ef,p.iritus protectores, semejante a
la que acaban de formular los hombrtis del sacrificio. Las otras sachis siguen a
la primera y bailan con clla al compis de sus tambores, La aceién de toear los
instrumentos cn las invocaciones se designa con el nombre de pillantun. Una o
dos filag de concurrentes, hombres y mujeres, danzan también de lado, dando freu-
te al canclo. Tras de estos se agrupan los espeetadores. 4

TLas vueltas provocan ¢l wértigo de la machi. A la cuarta, se detiene, aban-
dona el tambor y sube rapidamente los tramos do In eseala; apoya la espalda en
Jas ramas atadas al palo y queda en actitud do extasis. Es ol momento en que
Ngenechen ha penetrado al euerpo de la machi.

TUn individuo, que ha permanceido en ol contro do este escenario, marido o
paricnte de la medium, desempefinba ol papel do intermediario entre esta y el

cacique, dueiio del agillatun, que so halla allf a su lado. Llimase ngelehalmachife
(animador do In machi) o dangw machife (¢l quo habla a la machi). Preguntalo
a la mujer si ha llegado Ngencchen y do dondo os,

Ttesponde afirmativamente y cnumera algunas alturas conoeidas del valle cen-
tral,- de los Andes o cordillera de la costa, como personilicaeiones de Ngu'm-vhm_l.
Es este momento en que lao machi onearna al espiritu bienheehor cuando se verifis
ea.en olla un sugestion espontinen de personalidad.

Cada machi manifiestn ciertn prediloecion por el nombre de algin - cerro o vol:
“chn determinado, cuya bondad pondera n sus clientes,
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.ce temps,
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El intermediario formula los descos de la familia. Se dirije al espiritu incor-
porado en la machi; ¢ésta hace sonar unos caseabeles. Hah]u,l es ¢ espiritu que
accede v reprocha su desidin a los mapuches para cumplir con su obligacién de
celebrar a menudo ngillatun. ;

Cae a continuacién la machi del frbol con apariencias de agotamiento.

Dos piifilleatufe (toeadores de pito) la reciben en la manta para que no se
golpee. Repdénese un momento, bebe un poco de agua ly da otra vuelta al toque
de su tambor. '

Las otras wmachis repiten sucesivamente en todos sus detalles el acto de la
subida al rewe. Proviene de este detalle del rito la prolongacién de la fiesta.

Con la vuelta final de la machi mAs joven, a media tarde por lo comin,
concluye la ceremonia en su aspecto religioso, porque Ngenechen se ha retirado. ..

Suelen variar, por capricho de la machi o costumbres regionales, tos detalles
del ceremonial, pero no los actos del fondo.

Le role prépondérant de la machi dans les ngillatun est con-
firmé par le R. P. Housse  (p. 105-108). '
A présent le cérémonial est plus long, plus solennel aussi. Aux premiéres

notes saccadées de la longue fliite -de bambou, on bande les yeux de la machi of-
ficiante. Sa main gauche porte le tambour, la-tige a grelots et un rameau de

drimys; la droite tient la baguette fourrée. Prés d’elle se place un eérémoniaire,

brandissant un sabre de bois. En face sc rangent les deux pages et les curiche:
un mouchoir blane, le visage barbouillé de mnoir, & ealifourchon
sur un cheval de bois, une épée de bois, et leur marotte aux poings. Derriére elle,

plusieurs assistantes, la figure peinturlurée en bleu, la téte empanachée de plu-

mes et de parures fantastiques.

: chevaliers noirs dansent & reculons, suivis de la machi, du chef de la
féte qui la guide, des musiciens avee sifflets ct fliites, et des groupes du peuple.
Tous sautent en mesure, au son des instruments. A chacune des strophes chan-
tées par la machi, tous répondent par une exclamation prolongée: 46-6-6 om!

Vingt quatre fois Ja procession fait ainsi le tour de I'autel rustique. Pendant
un escadron monté, sous les ordres d’un cacique porteur d’un banneret
blane, déerit au galop trois cercles, & une cinquantaine de métres, autour du dé-
£il6. Puis il exéente une charge endiablée dans la direction de la Cordillére, en vo-
ciferant: awiin-awiin-awiin! malheur & toil» Cet anathéme est pour Desprit’ du
mal qui roderait, peut-8tre dans les envirous, en vue d’empleher les résultats bien-
faisants de ces rogations. .

Aprés un court Tepos, la cavaleade recommence, et finit toujours par foncer
vers 1a chaine des Andes, ol il importe de refouler le Pillan «auteur de toutes les

Pages et

calamités.» '
Au hout de deux heures de cette ronde épuisante, le diapason des voIX ot des

cabrioles s’éléve de plus en plus, jusqu’d ce que le tambour de la prétresse les in-
terrompe par des sons violents ot préeipités.

Soudain, un, roulement de tambour doune le signal de I’holoeauste. Tout pro-
d’une brobis lui tranche le cou, -re¢oit lo sang dans une éeuedlle de grds,
s arbustes suerds, do fagon que toutes réunies Lorment
deux lignes paralldles. Tout aupros H’nI:'.rmnn}illlu le eaciquo promoteur de Ia féto
et de chaque edto de Tui, en une genle file, vicillards, hommes murs ot adoleseents.
Derriere cux, 1o machi of leg Fenmmes so casent sur un mdme front, ot par ordro

Qage Ggalement. Au Lrnisit‘!l'llu plan, ],v.s cavaliers élivent Jeur colonne.
" Un hymne de Ja machi offro ululn-(l en bloe, nu Dowinatenr de la terre,

tout le sang expintoire,

Les hommes trempent dans le sang le coeur ou une oreille de
la vietime ou quelque autre objet. Ils en font offrande au Ngene-
chen. Ce sacrifice est suivi d’une libation de chicha qui §’accom-
pagne d’une priére. On demande au Ngenechen: une copicuse:

prittaire
et va la placer devant le
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récolte de céréales, de pois et de patates, une santé florissante
pour eux-mémes pour leur famille, leur bétail; du beau mais pour
fabriquer de la chicha & foison.

Aprds une courte tréve la procession cireulaire cf dansanté reprend de plus
belle. Le chef de fote indique & la machi le nom ct le role des assistants de mar-
que, et dans ses strophes, improvisées sur place, elle les transmet a la divi‘nité.
Puis, comme recevant la réponse du ciel, elle Jeur promet, toutes sortes de ‘biens.
Par contre, elle profére de graves menaces & ’adresse des absents.

Vers le dixidme tour, elle accéldre son allure bondissante, varie ses roulements
de tambour, est prise d’un hoquet qui entrecoupe son hymmne et lui donne un ton
pleureut., La sueur l’inonde, ses dents eclaquent par intervalle. Enfin elle tombe
a genoux prés des éeuelles de sang, le visage tourné vers I’Est. Ses deux pages
tourbillonnent & 1’entour, font caracoler leur cheval de hois, agitent leur sonnaille
avee une affolante frénésie. (Pest le moment de Pimpétration (rogativa) solen-
nelle. gt :

Le cacique, le premier, exprime ses désirs au chef de féte qui les répete a la
machi. Celle-ci, en sa qualité de médiatrice, les confie au Maitre du monde en
phrases modulées que tous écoutent en silence. Et durant-plus d’une heure elle
Jance ainsi vers le ciel les demandes de chacun. :

...Une dernidre procession s’organise en un délira général. Les musiciens re-
doublent leur charivari de sifflets et de fliites, les hommes hurlent & pleins pou-
mons leurs awiin-awiin, les cavaliers en courses échevélées disparaissent dans des
nuages de poussidre, les deux «hommeg-noirsy cabriolent vertigineusement.sur leur
bidet (caballo de madero) sculpté, les. assistantes au visage indigo glapissent, la
magicienne tambourinne avec une vitesse et une foree étourdissantes.

Bientdt son hoquet s’accentue, sa voix devient rauque, tout son corps trem-
ble et ruisselle de sueur. Etourdie, sa téte branle d’une épaule & 1’autre,-le tam-
bour Iui échappe des mains, ses bras battent 1’air, le visage blémit d’&pouvante:
elle s’arréte, chancelle et enfin s’écroule. Ses acolytes la soutiennent, lui soufflent
4 la face, Iui appliquent sur la poitrine leur sabre .de bois. Puis, tous deux font
au-dessus de la voyante un moulinet cndiablé, afin de repousser le Pillan qui pour-
rait troubler cette extase. De som c0té, le chef de féte multiplie les signes ca-
halistiques et la fanfare des sons discordants... .

Au Dout de quelques minutes, la visionnaire, haletante, épuisée, recouvre les
sens, On lui éponge le front et les joues. Au tapage précédent succéde un silemce
gépuleral, Lia multitude attend, immohile et muette, 1’oracle que la pythonisse va
prononcer comme un écho de Pinvisible esprit. .

Elle déclare avant tout qu’elle a réellement wu Ngenechen, et qu’il était af-
fable et souriant. Blle assure qu’il est eontent de ses fils et de leur féte, et
exaueé toutes leurs suppliques.

Ces paroles déchainent 1’assemblée. Des bambins aux vieillards, tous cabriolent,
hurlent, gambadent, applaudissent, se serrent les mains. La machi triomphante
est entourée, félicitée. Tous Iui parlent & la fois. On Ini raconte les détails qu
ont rehaussé la céremonie, et comment le pillan a dft s’enfuir sous le mépris de
tous. ,

-Pendant qu’elle s¢ repose au milien de son escorte, un trou cst ereusé o I’éeart;
on y enterre le sang des vietimes, les objets qui servirent de goupillons, les dé-
chets immangeables des animaux immolés.

Suivant les rites primitifs, In gedne du ravissement était plus impressionnan-
te encore. Debout sur ln plate-forme soutenue par les arbustes, la machi tournait
de tous cités la téte, comme chorehant quelqu’un. Entre temps, les femmes avee
des tambouring, les hommes avee eornes ct fHites, Pentouraient d’une eacophonte
Gtourdissante. Ils y ajoutaient des bonds ot des chants de plus en plus préeipités.

Subitement d’un violent coup de tambour, elle imposait silence. Lie front love,
les yeux eloués sur un point de 1’horizon, clle vaticinait: «Cette année, jo le vols,
je wous le dis, sera pour mous sans fléaux. Pas de guerre avee les chrétiens! Les

champs seront fertiles ot abondantes les récoltes! «A ces mots, la musique, la
danse, les clameurs de reprendre avee plus de fréndsic.
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Immobile, extatique, la. machi attend la visite du Grand Esprit. Sur Pestrade
élevée, tout son corps frémit soudain! Incontinent, quatre hommes robustes se pla-
cent sous le planeher, tenant par Ies quatre coins une grande et solide couverture
de laine. Chancelante, se débattant, la devineresse y tombe bientét comme une
masse, puis ecst déposée doueement sur le sol.

Recouvrant peu aprés sa connaissance, clle se remet sur pied, fait de grands
gestes vers le firmament, et entonne un hymme & la gloire des ancétres dont elle
contemple sans doutes les ménes dans les hauteurs célestes. La multitude 1’accom-
pagne de ses cris, de sa fanfare, et de ses entrcchats.

Actuellement, pour attirer & soi le Dominateur de la terre, la machi ne-monte
plus sur la passerelle suspendue en P’air. Despuis que plusicurs collégues se sont
brisé la crine en culbutant hors de la bienheureuse couverture, les visionnaires

restent sur le pré.»

Si maintenant nous prenons le récit de Moesbach, nous ve-
rrons qu’en dépit de ses assertions la machi ne reste pas inactive
durant le ngillatun. Lorsque le rewe a été dressé sur le lieu de
la féte, le prétre ou ngenpin ordonne: «Ya hacemos un baile en
honor de nuestro rewe, que toque la flauta, la caja, machi». La
machi obéit et prie'et chante pendant que les assistants dansent

autour du rewe. _
Ces témoignages qui sauraient étre difficilement recusés prou-

vent que la machi n’est pas seulement une guérisseuse comme Lat-
cham le veut, mais l'intermédiaire entre la communauté et le

monde des esprits.

ACTIVITES SOCIALES DU SHAMAN

Une des fonctions importantes du shaman était de démasquer
les sorciers qui avaient causé la mort de quelque membre de la
communauté et si possible de le chitier par voie magique.

Nous devons & Latcham (2, t. 138, p. 281 et suiv.) une excel-
lente description des pratiques observées aux funérailles d’un
cacique pour identifier Pauteur de sa mort.

Le shaman, immobile, les yeux au eiel ot les Lras étendus, s’exposa pendant
ane demi-heure & la fumée d’un feu allumé avee du bois de cauclo. Pendant ce
semps un de ses acolytes mit & nu le foio du eadavre en pratiquant une ineision
en forme de croix sur la partie supéricure de abdomen, [La peau et le diaphragm-
me sont maintenus Geartés par des erochets en bois maniés par quatre assistants].
Le shaman arracha le vésicule biliaire, Ia vida dans un plat qui fut plaeé sur
un feu jusq’a ee quo eet organe et son contonuw fut changd en une matidre vis
an Pexamina ensuite avee soin et déelara 1n puture du peison qui

queuge. Le sham 5 i
it magiquement dans Porganismo do In vietime, Les Araneans dis-

avait 6té introdu
tinguaient six es
rouge ct le poison Gpais. .
Aprés cette oplration préliminaire, on domandn au shaman de nommer I’S\m-
poisonneur sceret. Le maehi g’abima dans sos pensécs, li téte entre les mains.
Tinalement, comme mu par une déeision soudaino, il alln tremper sa baguette thuts
la hile chauffée sur le feu. Avee cotte mdmoe lnlguutl.o (umlue n' !)uu; '[.[g\ bras, il
s'avanca vers la foule gemant la terrenr autour de Jui. Chaque fois qu’il s’appro-
chait d’eux les nssistants so jetaient par terre, on se couvrant lu tdte de leur pon-
¢ho, Le machi ne cessait de demander: «Seigneur de I terre, ot est le sorcier?

Montre moi le sorcier.»

ptees différentes de poison: o poison noir, blane, bleu, jaune,
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TLe shaman traca ensuite sur le sol un cercle au milieu duquel il planta une
baguette. Il y déposa aussi un pot dams lequel il avait placé les chéveux, les ro-
gnures d’ongle du mort et des bring de laine arrachés & son vétement. Il fit avee
ses mains des passes magiques sur le pot et y jeta un tison allumé, en poussant
des eris. T1 dessina autour du cercle magique, un cheval, une perdrix, un taureau,
un eog, un puma et un vautour, Sitdt apres il se mit & battre un tambourin qui
contenait des petits eailloux. Ses acolytes Tacecompagnaient avee des sifflets. «En
unos poeos momentos prineipié a bailar frenéticamente, ejecutando unos saltos
asombrosos, balaneeindose primero en un pié, luego en ¢l otro, mareando el tiem-
po entre tanto con su tambor. Poco a poco aumenté en furia el baile y a cada
momento se ponian més ecomplicados sus movimientos hasta que por fin comenzd
a cantar en voz monétona y lagubre. Estos esfuerzos los mantuvo hasta que su
naturaleza no pudo més y eay6 en una especic de coma o trance producido por
el absoluto cansameio.» Il me reprit ses sens qu’une heure: aprés. I1 fit alors cul-
buter sa baguette magique qui tomba sur un des oiseaux traeés en dehors du cer-
cle. Il déclara néanmoins que le sorcier assassin avait pris la forme d’un taureau
sauvage. Il fallait dons le punir en sacrifiant un taureau sauvage. Six jeunes
gens partirent immédiatement en quéte de Pamimal. Ce n’est qu’au bout de six
jours qu’ils revinrent avee un taureau qu’ils attachérent auprés du cadavre. Les
parents et Jes amis du mort accoururent pour insulter Panimal que fut égorgé sur
la tombe du chef. Chacun des assistants but une gorgée de son sang et le sha-
man Jui arracha-le cocur qu’il passa aux parents du défunt. Tous y mordirent a
belles dents et sucérent le sang qui coulait.' Tls répétdrent leurs insultes qui en
£ait s’adressaient au sorcier symbolisé ou inearné par ’animal. Aprés avoir passé
en mains en mains le eoeur fut mis dans une sacoche en cuir et suspendu au cou
"du cadavre. La peau du taureau fut étendue au fond de la tombe.

Ces derniers rites insultes adressées au taureau, extraction
~du coeur et simulacre de le manger présentent d’étroites analo-
gies avec le traitement que les Araucans de jadis infligeaient 2
leurs prisonniers de guerre. Le taureau ici est assimilé & un en-
nemi qui est sacrifié selon une coutume séculaire. En mordant
le coeur de 'animal, les Araucans observés par Latcham exécu-
taient sous forme symbolique un acte d’anthropophagie rituelle.
Une autre méthode pour découvrir I'auteur d’un acte de sor-
cellerie, d’ailleurs fort voisine de celle décrite par Latcham, nous
‘est rapportée par Guevara (6, t. 2, p. 127). Sila victime est un
chef on préléve sur sa langue quelques parcelles de muqueuse et
sur ses.talons quelques raclures de peau. On coupe une touffe
de cheveux sur ses temps et au sommet de la téte. Ces apparte-
nances sont enveloppées dans un chiffon trés propre et placées
dans un vase qui est déposé la nuit dans le ereux d’un arbre.
Quelques jours apres des sifflements aigus s’élévent de I'intérieur
du vase. Ils deviennent de plus en plus fort & la tombée du soir.
" «Cuando va es tiempo de hacerle las preguntas, se lleva a
donde el adivino. Hay que pagarle bien, plata o animales. Colo-
ca el cantarito encima de su cultrun (tamborcillo) u otra cosa.
Hace las preguntas. Todos los dolientes alrededor. Las pregun-
tas son: por qué lo han muerto? Ha sido por hacerle mal a su
familia? Son de la casa o de afuera? Por tltimo, le pregunta
por su nombre. Los que estin acompatiando necesitan tener va-
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lor para oir la respuesta que di el cantarito. EI espiritu habla
muy lastimoso; hace sufrir. Siente mucho haber dejado a toda
su familiay. |

Le shaman araucan était un «faiseur-de-pluies, comme on
peut en conclure d’une des questions du conféssionnaire du P.
Luis de Valdivia (p. 5): «Cuando no llueve has creido que hay
Indio hechicero que es el sefior de las aguas que hace llover? Em-
biastele a buscar y ofrecerle paga para que te hiciese llover para
coger tu comiday. Havestadt (t. 2, p. 751) est encore plus ex-
plicite. Les «gen huenus sont les maitres de la pluie et ils s’esti-
ment capables de faire tomber les eaux du ciel. Pour ce, ils font
tremper dans une auge en bois des pierres et des feuilles de la
plante plpl (Boquila trifoliata). Ils secouent le tout et ces mou-
vements provoquent la chute d’une averses.

Les procédés divinatoires des magiciens ou d’experts sont sou-
vent mentionnées dans la littérature ancienne et moderne. Jadis
lorsque la guerre avait été déclarée, le magicien prédisait Iissue
de Pexpédition en lisant 1’avenir dans un baquet d’eau (batea)
(Rosales, t. I, p. 185). Pour autant que I'on peut en inférer des
pratiques modernes, ce procédé divinatoire consistait & plonger
dans de I’eau des objets en rapport avec la ou les personnes dont
on désirait connaitre le sort.

Certains shamans ou spécialistes faisaient profession de dé-
couvrir les choses cachées ou futures, en songes. Pour obtenir
la vision révélatrice, ils placaient sous leur oreiller des «apparte-
nancesy, cest a dire des objets qui-avai‘ent’ été en contact avec
les gens, les animaux ou les choses mflphquf;zs dans une situation
dont 'issue était incertaine. C’est ainsi que Ion cherchait & savoir
le résultat de parties de hockey ), (chueca) le nom d’un voleur
ou Tendroit ol un objet dérobé avait été caché.

La divination par 'observation des gestes ou tremblements
nerveux est un procédé qui, en Amérique du Sud, semble étre
particulier aux seuls Araucans. Le devin (witan ou witan-fe)
se procure guelque objet ayant eu un rapport avec le cas qui Iui
ost soumis. 11 1éve le bras tout en ayant la piéce & conviction sous
les yeux ou en contact direct avec sa personne. Les mouvements

A la veillo des grandes parties do hockey (chuecea) est
A6fini en ces termes par m i"f‘“""“f""“' i"diw\’lim = “.1093 asisten ]:ls_ {lmvhis. In-
fluyen en el juego, dicen, porque L"““".' |i'-“ ('-Il:lt‘t.'ﬂs. .‘Iallmi 0 los adivinos s;[h(\n.
hacer dagun de variog modos y por ¢l sueiio. ‘.“m‘ll .l\t t'h‘m\c:z cn ln uu-h?‘mra‘~ de
la cama; si tiemen buen gucfio ganu _]“’f fllllfl ‘;Ultlsu‘ltrl'n. 1&:{ cuso contrario, pior-
den 1y mo juegany Ties meohi 'puuvuut. .t»g.];l.!lll.l.lI.in"ll.l‘t)"]‘icltlll) u“.‘: course un
-Lhev:i] en ];Jrut.iquunt des oprations magigues sur _(H exeréments, (Guevara p. 154
at 148),

1) “Le role des macht



— 358 —

involontaires de son bras quelques fois -aussi du pied sont inter-
prétes comme des réponses aux questions qui lui sont posées. La
négation, par exemple, s’exprime par une chute brusque du bras
accompagnée d’un bruit sec. Chacun de ces gestes saccadés est
censé étre produit par lintervention d’un esprit (Guevara, 2 p.
129 et p. 210).

La méthode la plus simple et sans doute la plus courante pour
connaitre I'inconnaissable était de consulter directement un esprit.
Ainsi le shaman commencait par souffler contre le sol, puis il
placait au milieu de espace qu’il avait purifié une baguette 2
lequelle était accroché un flocon de laine. Il se livrait & diverses
conjurations, puis interrogeait le flocon de laine qui contenait
des «appartenancess (exuviae). Certains shamans abandon-
naient leur hutte & leur esprit familier et I'interrogeaient au de-
hors & une certaine distance. L’esprit répondait sur un ton fluet,
au milieu de sifflements. Ces dialogues laissent supposer que
nombres de magiciens araucans possédaient des talents de ven-
triloque. |

La différence entre un shaman et un sorcier est, dans la plu-
- part des cas, une simple affaire de point de vue. Le shaman
araucan, qui a la veille d’'une expédition soufflait la fumée de sa
pipe contre le territoire ennemi était pour les siens un officiant
bienfaisant et pour les ennemis un dangereux sorcier.

Les Araucans désignaient les sorciers sous le nom de kalku.
De nombreuses légendes ont été recueillies & leur sujet par tous
ceux qui se sont occupés de ces Indiens. J’estime superflu de les
répéter ici. Je tiens néanmoins a faire remarquer que de noms-
breuses traditions concernant la magie noire araucane semblent
étre directement inspirées du folk-lore européen en particulier
les sinistres descriptions des sabbats. '

Le sorcier, tout comme le shaman, a un esprit familier qui
se transforme en animal selon le caprice de son maitre. C’est cet
-esprit qui décoche les fleches fatales ou introduit dans le corps
des victimes le poison ou les objets qui causent la maladie ou la
mort. Il convient de faire remarquer qu’il n’est pas tonjours aisé
de distinguer le sorcier de son esprit, car il nous est souvent dit
que c’est le sorcier lui-méme qui se transforme en animal et pra-
tique ses maléfices sous ce déguisement.

Les esprits servants des sorciers sont les piwichen ou ani-
maux mythiques, les ivunche. sortes d’enfants monstrueux c{ue 163:
sorciers utilisaient dans leur art. La voix enfantine de I’espri

servant a certainement contribué & développer le mythe des
wwunche. e, 3
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Si les machi, grace a leur contact constant avec le surnaturel,
sont plus portés que les autres personnes a s’adonner 3 la magie
noire, ils ou elles ne sont pas les seuls qui puissent &tre soupeon-
nés de ces crimes. L’informateur de Moesbach (p. 369) écrit:
«Hay viejas embrujadas que sin ser machis, hacen estas malda-
des; mas hay machis viejos (de amhos sexos) que las practicans.

. | HONORAIRES DES MACHI

Le métier de machi est une profession rémunératrice et tant
au cours de ses prieres d’initiation comme lorsqu’elle soigne un
malade, la machi avoue ingénuement son désir de toucher des
honoraires qui lui permettront de récupérer ’avoir que son pére
a dépensé pour son éducation et sa consécration.

Les machi se faisaient payer a ’avance, mais elles n’exigeaient
aucun supplement si le malade avait une rechute qui exigeait une
nouvelle intervention de leur part. Une des machi, mise en scéne
par l'informateur de Moesbach (p. 361) assure qu’elle ne recla-
mera aucun émolument si le malade meurt. Une note contredit
P’assertion et nous apprend qu’en fait elles rendaient fort rare-
ment ce qu’elles avaient recu. Si'le patient meurt, elles prétendent
I'avoir guéri et attribuent la mort a quelque nouveau wekufii.
Certaines machi déclaraient que le montant de leur honoraires
leur avait été révélé par Dieu pendant leur transe et elles le pro-
clamaient avant la fin de la cure.

Selon Moesbach (p.368) les honoraires moyens d’une machi
étaient 40 pesos. Pour soigner un enfant elles ne demandaient
que 15 pesos, mais si le client était un chef ou quelques richard
elles salaient leur note et n’hésitaient pas & se faire payer 200
pesos ou & se faire donner du bétail. ‘

. A propos des machitun, le P. Housse (p. 234) écrit: «Le cout
de la cérémonie est élevé. Aussi les plus cossus peuvent seuls s’en
payer le luxe. Mais, si quelque machi le leur propose, malheur
5 eux g1ls refusent d’accepter ses ser-vie(?s. Que ce soit par mes-
quinerie ou incrédulité, ils g’exposent & d’implacables vengeances».

Tel fut le sort d’un cacique de MacIu?huu, il ya peu d’années.
Gravement malade, il n’eccepta poin'f; I'intervention d’u'n de ces
. sorciers-esculape, qui fixait & une paire de boeufs le prix de ses

: s wmivat-il? L’ensorceleur jeta un maléfice sur le
simagrées. Qu’arriva i N £ conts
pauvre Llaupeco et sur ses nombl. eux tlo'upeau.\. es neuf c
bestiaux périrent jusqu’. au dernier atteints du charbon qui ne

sévissait alors nulle part dans la contrée».
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CONCLUSION

Des faits que nous avons cherché & réunir dans ce travail,
on peut dégager quelques traits essenticls qui peuvent nous ser-
vir & définir le caractére du shamanisme araucan,

Le shaman, dans lancienne ecivilisation arauecane, ¢tait un
«berdaches. Les tendances homosexuelles des individus, loin
d’8tre contrecarrées, étaient en quelque sorte encouragées. Les
enfants effeminds étaient conditionnés pour Iexercice de cette
profession par le reste de la société.

A ¢6té des shamans hommes, il y avait jadis des femmes qui
pratiquaient la médecine, Elles étaient moins nombreuses que leurs
collegues masculins. Récemment, sans doute par suite de horreur
que le péché de sodomie inspire a 1’église catholique, les shamans
hommes ont été remplacés par des femmes. Cette vocation leur
est imposé par une force surnaturelle.

Le moment le plus important dans les rites shamanistiques
araucans est celui ot le shaman entre en état de transe, c’est a
dire est possédé par un esprit. Ils ou elles obtiennent ce résultat
par une agitation ou des danses frénétiques. Le principal acce-
soire des magiciens araucans est un tambourin ' fort semblable &
celui qu’utilisent les shamans sibériens.

Un autre caractére remarquable de 'art magique araucan est
Pimportance extréme qui est accordée aux plantes sacrées, en par-
ticulier au canelo (Drymis wentrt). Il existe dans le folk-lore une
symbiose entre cet arbre et la magicienne,

Dans un autre travail nous nous emploierons a rechercher
dans la littérature ethnographique de 'Amérique les paralléles que
d'autres civilisations peuvent nous offrir sur ce sujet. Dés main-
tenant nous pouvons affirmer que le shamanisme araucan
présente de troublantes analogies avec certains faits sibériens et
nordaméricains. '

En dépit de ces ressemblances, le shamanisme araucan est, P
bien des égards, unique, C’est ainsi que Ton peut considérer lo
rewe ou échelle sacrée et les rites dont il est le centre comme
une création autonome de la civilisation araucane.

Il importe aussi de souligner linfluence qu’a exercé sur les
rites shamanistiques le caractére géneral de la civilisation arau-
cane avee ces tendances belliqueuses, La lutte magique contre le
mal a 6té assimilée mystiquement aux entveprises guerridres, La
machi araucane combat le wekufit comme un toqui ou chef de
guerre.
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Resumen: El shaman araucano en la antigiiedad era un homosexual. Esta
tendencia era fomentada, dado que se la consideraba como una sefial de la pro-
fesién. Al lado de los shamanes hombres, habia shamanes mujeres. Desde época
reciente, son sélo las mujeres las que practican el shamanismo. La vocacién es
impuesta por una fuerza sobrenatural. Bl momento mis importante de Ios ritos,
es aquel en que el shaman entra en comunicacién con un espiritu. Esto se obtiene
por agitaciones y danzas frenéticas. Prineipal aceesorio del shaman araucano es
el tamboril, parecido al que usan los shamanes siberianos. También tienen ecaricter
importante las plantas sagradas, por ejemplo el canelo. _

El shamanismo araucano presenta analogias con algunos hechos siberianos ¥y
norteamericanos. A pesar de esto, es en muchos aspectos {inico. Por ejemplo la
escalera sagrada (rewe) y los ritos de las ceremonias pueden considerarse como
ereaciones auténomas,

Es necesario sefialar la influencia que ejerce sobre el shamanismo araucano,
el caricter belicoso de su civilizacién. Se luecha misticamente contra el mal, como
los jefes de guerra combaten a los enemigos.
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