Tiré & part du bulletin de la Société suisse des Américanistes, N* 46, 1982, a1

CEDI - P, 1B
oata 1z, 26,86
ceo_ME DPH

«Les femmes peintesy», une céremonie d'imposition de noms chez
les Kayap6-Mékragnoti du Brésil central *

Gustaaf VERSWIJVER

Les Indiens Kayapd (du groupe linguistique Gé&)
vivent actuellement dans 13 villages; ils habitent
un vasie territoire de la partie centrale du Brésil.
Avec une population de 365 ames, le viliage
Mékragnoti constitue 'un des groupes les plus
isolés de 'ensembie de ces Indiens 7.

Mes premiers contacts personnels avec les
Kayapd datent de mai 1974. Depuis, j'ai effectué
29 mois de travaux chez les Mékragnoti, plus
quatre mois dans cing autres villages 2. Cette
période m'a permis d’assister a plusieurs cérémo-
nies. Chaque année les Meékragnoti exécutent une
4 trois grandes cérémonies au cours desquelles
une certaine catégorie de noms est confirmée
{voir ci-dessous).

Chez les Kayapd, pour les hommes autant gue
pour les femmes, le cycle de vie est marqué par
une série de catégories conceptuelles d'age social;
les ciasses d’age. Elles wvarient avec le sexe.
Chacune a un nom spécifique et correspond a

un mode de comportement déterminé. Le passage .

d'une classe d'dge a |'autre se fait a Ia suite d’'un
événement biologique individuel comme «les pre-
miers pas», la puberté, la naissance d’'un premier
enfant, etc. La figure 1 représente les classes
d'age pour les deux sexes.

Le village kayapd traditionnel est de forme cir-
culaire. L'anneau, formé par les habitations, cons-
titue la périphérie du village. Ce forum privé est
consacré aux femmes et aux enfants. Quant a la
place du village, elie est destinée uax activités
publiques et sociales générales, aux cerémonies et

* Les figures illustrant ce texte ont &té réalisées par
Martine DE ROECK.

1 |l existe actuellement 13 villages kayapo, chacun avec
un poste de la FUNAI {(Fondation nationale de Flindien).
Ces villages {avec leur population respective) sont:

. groupe Xikrin: poste Cateté (250)
poste Bacaji (180)
poste Gorotire (750)
poste Kikretum (130)
groupe Kubgkrdkénh: poste Kubenkranké&in (250)
poste A'ukre (150)
poste Kokraimoro {(170)
poste Karara'é (25)
poste Bau {60)
poste Kretire {180}
poste Jarina (110)
poste Mekranoti {270)
poste Pukanu (95)

Le poste Pukanu est un nouveau village, construit en mat
1981, et constitué de 95 Indiens provenant_du poste

groupe Gorotire:

groupe Kokraimér:
groupe Karara'd:
groupe Mekragnoti:

aux maisons des hommes: c'est le forum public.
Avant que les Kayapd n'aient des contacts avec la
civilisation occidentale, ils vivaient dans de .grands
villages dont certains comptaient jusqu’a 2500 ou
3000 habitants (Posey, 1979}. li y avait alors deux
maisons des hommes: I'une a 'est (nga krdtx) 3 et
l'autre 3 'ouest (nga nhot). L'est et I'ouest sont
les deux seules orien- tations gue disfinguent les
Kayapd. Ce ne sont pas des points cardinaux mais
se rapportent au trajet quotidien du soleil. Ainsi
I'est et ['ouest sont respectivement associés aux
«lieu ol se léve le soleil» et «lieu ol se couche le
soleil». Ces deux orientations sont importantes
pour I'implantation des maisons des hommes, lors
de certaines cérémonies en tant que points initiaux
et finals de certains rites,lors de certaines migra-
tions pour déterminer I'emplacement des familles
uxorilocales étendues dans le cercle des habita-
tions ou encore pour déterminer la position d’en-
terrement des défunts.

tes scissions dans les grands villages kayapé
furent multiples (Verswijver 1978a,1978b, 1978c¢);
il en résulta la fondation des 13 villages actuelle-
ment connus, avec chacun une population variant
de 30 a 750 Indiens. Suite & cette chute démo-
graphigue, on ne trouve plus maintenant dans les
villages qu’une seule maison des hommes. Celle-
ci se trouve le plus souvent au centre de la place
du village. Les hommes sont considérés comme
les personnes les plus socialisées, d'ou le fait que
leur domaine est le centre du village: la maison
des hommes.

Mekranoti (en 1976, les habitants de ce village se trou-
vaient encore 3 ce dernier poste}.

2 Les recherches de terragin ont été financées par la
Fondation Léopold lil pour la Conservation et I'Exploration
de la Nature (Bruxelles) pour la période 1976/80 et par
la Fondation nationale de la Recherche (Buxelles} pour
I'année 1981. Je voudrais leur témoigner ici toute ma
gratitude. Mes remerciements vont également & la FUNAI
{Brasilia), au Museu Paulista {S3o Paulo), au Museu
Paraense Emilio Goeldi {Betém), 3 la Société suisse des
Américanistes et au Musée d’ethnographie de Genéve,
ainsi gu'au professeur Simone Dreyfus-Gamelon. ’

3 Pour 'orthographe des mots en langue indigéne de cet
article, nous avons utilisé I'orthographe officielle brési-
lienne, élaborée en 1974 par la FUNA] et par ke Summer
tnstitute of Linguistics. Quant aux voyelles postérieures,
elles sont les suivantes:

y voyelle haute
¥ voyelle moyenne
a voyelle basse
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classes d'age masculines dge approximatif classes d’age féminines
mé pri-re, «ceux (qui sont) petitsy 0-3 ans mé pri-re, «celles (qui sont) petites»

mé bengadjy-re, «ceux (qui sont)

maison des hommes»

sur le point d'entrer dans la 3-8 ans

mé printi-re, «celles (qui sont) de
grandes petites»

mé bk-re, «ceux {qui sont) peintsy» B-13 ans

mé kurere-re, «celles (qui ont) regu»

d’ une fagon nouvelie»

mé nérny-re, «ceux (qui) dorment 13-18 ans

mé kraityk, «celies {(qui ont) les
cuisses peintes en noirm

enfantsy

mé kra-re, gceux (qui ont) das 18-35 ans

mé kra-re, «celles (qui ont) des
enfants»

mé bengét, «ceux (qui} sont vieux»

35 ans et plus

mé bengét-te, «celles {qui} sont
vieillesy

Fig. 1. Tableau des classes d'age kayapd.

Lors d'un court rite de passage, les garcons
d'environ 8 a 10 ans sont formellement introduits
dans la maison des hommes. Dés cet instant,
ayant atteint la classe d'age des mé dkre (gens
peints), ils dorment dans cette maison. Lorsqu’ils
atteignent la maturité socioclogique, les gargons
recoivent leur étui pénien. tis ont alors réguliére-
ment des relations sexuelles et ils font partie de
la classe d’'age des wgens qui dorment d'une
fagon nouvelley (mé nér-nyre). Aprés la nais-
sance du premier enfant de teur fiancée, ils passent
a la classe d'age des shommes avec des enfants»
{mé krare). lls s'instalient et dorment alors dans
I'habitation de leur épouse; en méme temps
I'homme rejoint I'une des sociétés d’hommes exis-
tantes. Chaque société a son propre chef, pos-
séde un nom et s'asseoit dans un endroit précis
de la maison des hommes: la place assise (kri-dja).

Le village meékridgnoti compte deux sociétés
d’hommes: les ¢hommes aux longues langues»
(mé 6toti) et les ¢<hommes portant un fil de coton
autour des bras» (mé pa'd kadjat). La premiére
compte beaucoup plus de membres que la
deuxiéme: elle est subdivisée en deux sous-
groupes. La subdivision est faite par classe d'age:
il v ales mé krare (hommes avec des enfants)
et les'mé bengét (les hommes plus dgés). Chacun
de ces deux sous-groupes dispose de sa place
assise propre, mais néanmoins ils constituent un
tout lors d’activités cérémonielles et économiques.

4 |t existe des exceptions quand, aprés une querelle dans
une certaine société, un homme par exemple change en
rejoignant I"autre société d’hommes. Son épouse généra-
lement reste dans la société de femmes dont elle était
membre. Des cas analogues, ol la femme change de
société et le mari reste dans sa société d’origine, existent
aussi.

Chague société d’hommes a une société de
femmes correspondante : I'homme choisit }a société
d’hommes & lagquelle il veut appartenir et son
épouse rejoint la société de femmes correspon-
dante 4. Les sociétés de femmes ont feur propre
chef (qui est l'épouse du chef de la société
d’hommes correspondante) et possédent aussi
un nom. les épouses des hommes mé dGtoti
s'appellent les «gens dard d’abeille» (mé be ngai-
te'yh); les épouses des hommes mé pa'ad kadfat
portent le nom de «gens-oies»y (mé be ak-tf). Les
membres d’une société de femmes vont a la
cueillette ensemble et se peignent ensemble,

Le présent article traite d'une des multiples
cérémonies kayapd, la mé ni bi'6k. Comme toutes
ces cérémonies sont trés différentes les unes des
autres, cet article poursuit un double but: il doit
a fa fois nous permettre une description détaillée
d'une des cérémonies d'imposition de noms et
une analyse de ses aspects les plus déterminants.

Comme ['imposition de noms est {e théme
central de la cérémonie en question, nous com-
mencons par un bref apercu des catégories de
noms et de l'importance de la confirmation de
ceux-ci. Aprés la description de la cérémonie,
nous poursuivrons avec une analyse de quelques
aspects déterminants de sa célébration, c’est-
a-dire l'organisation spatiale, les relations céré-
monielles et la peinture corporelle.

Noms: catégories et transmission

L'identité sociale chez les Kayapé s'obtient par
une serie de rites, exécutés en public et lors
desquels sont transmis des noms et des priviléges
cérémoniels. Ces derniers peuvent prendre des
formes trés diverses, allant du droit de porter une
certaine plume, d’'une certaine couleur, sur une
certaine partie du corps, jusqu’au droit d'exécuter
une courte danse lors d'une certaine cérémonie.
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On distingue trois catépories de cérémonies
kayap®6, & savoir les cérémonies d'imposition de
nomes, les rites de passage et ceux qui se rap-
portent aux éléments de la nature ou & certaines
activités économiques. Les cérémonies les plus
importantes et les plus complexes sont toutefois
les cérémonies d'imposition de noms gui consti-
tuent le sujet du présent article. Elles se carac-
térisent par la transmission et la confirmation des
noms et des priviléges cérémoniels par des per-
sonnes désignées en vertu des liens de parenté.

Les Kayapd distinguent deux catégories de
noms: les «noms petits, ou simples» (idji kakrit)
et les «noms beaux, cu grands» (fidji métx ou idjfi
rinh). Quelgues jours aprés la naissance de
Fenfant, certains ingét {MF, FF, MB) % ou kwaty/
(MM, FM, FS) lui transmettent gquelques-uns de
leurs noms «simples» et de leurs «beaux» noms.
Les garcons recoivent leurs noms de leurs ingét,
les filles de leurs kwatyi. C'est alors la trans-
mission informelle des noms. Plus tard, lors d'une
des cérémonies d'imposition de noms, il faudra
encore confirmer les «beaux» noms (idji métx}.

Les «beaux» noms se composent de deux
parties: un préfixe cérémoniel et un suffixe. Ce
dernier sert & la nomination individuelle, tandis
que le préfixe cérémoniel est lié au sexe (fig. 2).
Chacun des huit préfixes cérémoniels correspond
a une cérémonie, appelée d'aprés ce préfixe et
lors de laquelle sont confirmés exclusivement les
«beaux» noms avec ce préfixe bien déterminé 8.
Lors de la cérémonie d'imposition de noms koko
seront donc uniguement confirmés les «beaux»
noms ayant le préfixe koko (p. ex. koko-ti, koko-
ist, koko-diwyrti). ’

} existe encore quatre autres cérémonies plus
générales d'imposition de noms lors desquelies

peuvent étre confirmés de «beaux» noms avec’

n'importe. quel préfixe cérémoniel. De plus, cha-
cune de ces cérémonies permet de confirmer
plusieurs catégories d'idfi métx (i. &. de cbeaux»
noms A plusieurs préfixes cérémoniels) 2 la fois,
sans exécution obligatoire des cérémonies corres-
pondantes respectives. Ainsi il est possible de
confirmer & la fois les «beaux» noms koko et takak
d'un seul enfant, lors d'une seule de ces céré-
monies.

La plupart des individus ont des «beaux» noms
a plusieurs préfixes: les enfants recevant leurs
noms de différents ingét ou kwaty/ et chacune de
ces personnes pouvant transmettre des «beaux»
noms a plusieurs préfixes cérémoniels. Ainsi une
seule personne peut avoir a la fois des noms

5 Par souci de simplicité, les abréviations pour les posi-
tions généalogiques sont empruntées 3 l'anglais. Nous
nous référons a la figure 17 ol sont indiquées les seules
positions de ce type.

6 Seul nhak y fait exception, car tes ¢«beaux noms» avec
ce préfixe sont confirmés lors de la cérémonie d'imposition
de noms takak (voir Verswijver, 1981).

7 Plus de détails concernant la régle culturelie 3 la base
des cérémonies d'imposition de noms et le systéme de
transmission de noms seront donnés dans une future
publication, ainsi gue dans ma thése de doctorat actuelle-
ment en préparatian, :
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takak, ire et panh. En théorie ces noms peuvent
tous-étre confirmés simultanément au cours d'une
de ces quatre cérémonies plus générales d'impo-
sition de noms. Mais ceci ne se fait pas toujours
car, en pratique, on exécute plusieurs cérémonies

afin de confirmer les différentes catégories d'idji

métx de I'enfant 7.

Les noms et priviléges cérémoniels sont trans-
mis de I'ingét au garcon et de la kwatys a la fille,
et appartiennent & des familles uxorilocales éten-
dues bien déterminées. Chacune de ces familles
peut vivre dans plusieurs habitations voisines dans
le cercle résidentiel, et a une place bien déterminée
dans le village. Quand des noms et priviléges
cérémoniels sont donnés & quelqu'un par un
individu d’'une autre famille uxorilocale étendue,
le receveur devra redonner ces noms et priviléges
2 un membre de la famille d'ol provenaient ces
noms et privileges (voir Verswijver, en preépa-
ration).

Tous les Kayapd n'ont pas eu leurs «beaux»
noms confirmés. Les cérémonies d'impaosition de
noms, nécessaires pour ia confirmation de cette
catégorie de noms, demandent un effort considé-
rable de la part des parents (réels ou classifica-
toires) de l'enfant. En effet ceux-ci, pendant
toute la durée de la cérémonie, sont tenus de
fournir aux danseurs — c’est-a-dire (selon la céré-
monie) la plupart des hommes ou des femmes
adultes — une certaine quantité de nourriture et
ceci apres chaque danse ou activité cérémonielle.
Et de telies cérémonies peuvent s'étendre sur une
péricde de trois-semaines & quatre mois!

On abandonne l'exécution du rite en cas de
matladie dans le village, ou de mauvaise récolte
dans les plantations, par défaut d'un matériel de
base nécessaire pour I'ornementation, par man-
que de connaissance de la cérémonie ou de per-
sonnes ayant des priviléges cérémoniels {néces-
saires a son exécution), dans le cas ol la famille
des parents ne peut pas assurer une certaine
assistance. Dans un tel cas, ¢'est-a-dire quand on
a donné des «beaux» noms (idfi métx) aprés la
naissance qui n'ont pas été confirmes ultérieure-
ment, on parle de «beaux noms incorrects» (idji
métx kaigé}.

Les noms «simplesy (idfi kakrit) sont transmis
de la méme facon que les «beaux» noms: par
I'’ngét ou ta kwatyi quelques jours aprés la nais-
sance, mais ces noms n'exigent pas de confirma-
tion ultérieure.
~ Toutes les personnes ayant un «beau» nom
avec un méme préfixe sont désignées par un

Fig. 2. Tableau des préfixes cérémoniels des «beaux noms»
(idii métx) selon les sexes.

bemp préfixes cérémoniels d'usage
takak exclusivement masculin

nhak

ire

panh préfixes cérémoniels d'usage
bekwynh {éminin ou/et masculin
ngrenh

koko

ETTRE

.
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terme bien défini. Ainsi ceux avec des «beaux»
noms koko sont appelés mé be koko (ceux qui
s'appellent koko). 1l n'existe cependant pas de
lien spécial entre tes porteurs de «beaux» noms
avec un méme préfixe. lls n'agissent jamais en
tant. que groupe, sauf au cours des cérémonies
d’imposition de noms.

Mé ni-bi'ék

Le récit qui suit est une description de la céré-
monie mé ni-bi'ék telle que je I'ai observée au
village Kayapod-Meékragnoti en 1976. La céré-
monie a eu lieu en deux périodes, & savoir du
20 avril au 24 mai et du 21 septembre au 8 novem-
bre. Lors de l'intervalle, coincidant avec la saison
séche, on entreprit nombre d’activités propres &
cette saison telles que les travaux de plantations
et la péche au Rio Xixé (3 une cinquantaine de
kilométres du village).

Le nom gue donnent les Mékragnoti & la céré-
monie dont il sera question ci-aprés est celui de
«femmes peintesy (mé ni-bi'6k) ou «'offre de
nourriture aux femmesy» (mé ni-akiér). Chez les
Kayapd-Xikrin, cette cérémonie (de plus courte
durée que chez les autres groupes kayapod) est
nommeée «les femmes qui se montrent bellesy
(mé ni-rer-métx) 8. L'expression mé rer-métx (les
gens gui se montrent beaux) est souvent employée
par les Mékriagnoti comme expression générale,
couvrant toutes les grandes cérémonies: dans
toutes ces cérémonies les danseurs sont ornés de
parures, se montrant alors beaux. Plus spécifiqgue-
ment cependant, elle se référe aux enfants dont
les noms seront confirmés (lors des cérémonies
d'imposition de noms), ou a des enfants subis-
sant un certain rite de passage (notamment le rite
de passage des «gens aux bracelets noirsy - voir
Verswijver, 1981). Dans le présent article, le terme
meé rer-métx sera employé dans ce second sens,
c’est-3-dire en se référant aux enfants dont les
noms seront confirmés.

MEé ni-hi' ok est la seule cérémonie d'imposition
de noms — et la seule cérémonie en général —
a laquelle participent en groupe les femmes ®. La
plupart des autres rites et cérémonies sont exé-
cutés par les hommes. En langage usuel, la mé
ni-bi'6k est également appelée «la féte des fem-
mes».

C’est I'une des cérémonies générales d'imposi-
tion de noms, permettant de confirmer simulta-
némeni des «beaux» noms a plusieurs préfixes
cérémoniels chez les filles 1°. |l existe une céré-
monie équivalente, exécutée par les hommes. Elle
s'appelle mé my-bi'6k {les hommes peinis) et elle
est plus élaborée et plus complexe gue son cor-
respondant féminin. En effet, la mé my-bi'dk,

& Cf. information personnelle de René Fuerst (voir aussi
Vidal, 1977).

? Dans d'autres cérémonies masculines, il y a presque
toujours quelgues femmes associées (voir ci-aprés «les
sociétés de femmesn). -

*0 Parfois un gargon est présenté comme enfant fété
dans la mé ni-bi"6k. |l s"agit alors d'une exception. Des cas
analogues se présentent lors de la cérémonie mé my-bi'ok
ol parfois une fille est fétée. Ces cas seront analysés dans
un travail ultérieur,
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tout comme la grande cérémonie dimposition
de noms bemp, est considérée par les Mékragnoti
comme la plus grande et la plus belle cérémonie.

La tradition orale des Mékragnoti fait apparaitre
gue la mé ni-bi'dk a lieu tous les trois & quatre
ans, toujours au moment de la saison des pluies 11,
La durée varie entre un et deux mois environ et
dépend, comme pour chaque cérémonie, d’élé-
ments tels que le nombre d'enfants qui vont avoir
leurs «beaux» noms confirmés, les activités éco-
nomiques & ce moment de I'année, tes conditions
régissant I'obtention de la quantité nécessaire de
nourriture (pour la phase finale de la cérémo-
nie), etc.

Afin de rendre plus claire la description de
cette cérémonie, nous la subdiviserons en trois
phases: la préparation, I'expédition en forét et
i‘apogée de 1a cérémonie 12,

1. La préparation (du 20 avril au 24 mai et du
27 septembre au 9 octobre)

La cérémonie commenca lorsque des grands-
parents, oncles maternels ou tantes paternelles
(i. &. les ingét et les kwatyi qui, peu aprés la
naissance de leur tabdiwy avaient transmis leurs
noms au nouveau-né) avertirent les parents de
leur tabdjwy qu'ils auront & parrainer une céré-
monie pour gue les «beaux» noms de leurs enfants
puissent &tre confirmés.

Ainsi deux sceurs et leurs époux respectifs déci-
dérent de parrainer la cérémonie mé ni-bi'dk 13,
Les enfants dont les noms allaient &tre confirmeés
étaient désormais appelés mé rer-métx {ceux qui
se montrent beaux), puisque a la fin de la céré-
monie ils seront ornés de parures. |l y avait deux
enfants mé rer-métx. Les parents des enfants qui
parrainaient la cérémonie €taient appelés «ceux
qui présentent joliment leurs enfantsy (mé kra
rer-métx}.

Je suis arrivé au village le 30 avril 1976, peu
de jours aprés le début de la cérémanie. Au cours
de la premiére phase, elle consistait en trois rites
quotidiens assez brefs (chants et danses).

Trés t6t le matin, avant le lever du soleil, les
femmes se réunissaient sur «la place ol sont
assises les femmesy (mé nire kri-dja) — voir fig. 3 —,
& une dizaine de métres de la maison des hommes.
Assises sur des feuilles de palmier ou sur des

1 Une étude détaillée de la tradition orale des Meékra-
gnoti {voir une version préliminaire dans Verswijver, 1978b}
m'a permis de définir toutes les cérémonies d'imposition
de noms pour la période 1925/81.

12 La présentation de la cérémonie étant une description
factuelle comme j'ai pu {'observer en 1976, je me suis
permis de me référer aux dates et, parfois, aux horaires
de certaines activités. 1l va de soi que ces deux éléments
sont sans aucune importance pour 'exécution de la céré-
monie elle-méme — les Indiens organisent leurs cérémo-
nies en fonction des saisons et de la lune — mais ils
correspondent 3 une réalité observée.

13 Voir la conclusion {ci-aprés) ol nous constatons que
soit plusieurs soeurs (réelles ou classificatoires), soit plu-
sieurs fréres (réels ou classificatoires) parrainent ensemble
une seule mé ni-bi'ék. Ceci implique que les enfants
fétés soient toujours des «germainsy réciproques. Et que
la cérémonie soit toujours parrainée par une seule familie
uxorilocale étendue.
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Plan du village mékragnoti (en 1976) avec, entre la maison des hommes fnga) et le cercle intérieur des

habitations, la ¢place assise des femmes» (mé nire kri-djs). FUNAI: maison des représentants de la Fondation nationale
de I'Indien. S.1.L.: maison des missionnaires du Summer Institute of Linguistics. ANT: maison de |'ethnologue et

Fig. 3.

auteur de cet article.
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nattes, efles chantaient pendant 20 3 40 minutes
environ (selon l'ambiance, i.é. du nombre de
femmes présentes). Parfois les chants étaient inter-
rompus par des instants de repos. On s’arrétait a
'aurore. Ce chant s'appelait «s'assecir pour (atten-
dre) I'offre de la nourriture» (akiér o-nhy).

Lors de ces chants, les femmes étaient assises
en un seul groupe de quelques cercles concen-
triques: les jeunes filles célibataires au centre,
ensuite les femmes mariées avec des enfants et
enfin, 4 la périphérie du groupe, les femmes les
plus agées (fig. 4).

Des le lever du soleil, les chants s'arrétaient.
Puis toutes les femmes se rendaient a I’habitation
maternelle des enfants fétés, d'ol elles repar-
taient deux a deux pour faire le tour de la place
du village, en dansant et en chantant. Certaines
paires avancaient dans le sens des aiguilles d'une
montre, d'autres dans le sens inverse. Les deux

4emmes formant une paire faisaient en général

" artie de la méme classe d'age 4. Cette danse,
I'krepdtx, fut ensuite répétée par quelques femmes
dans le courant de la journée.

En fin d'aprés-midi, vers 17 heures, quand le
soleil atteignait déja le sommet des plus grands
arbres, les femmes reprenaient les chants matinaux
(akiér o-nhy). Plus tard, les feuilles sur lesquelies
elles avaient été assises, étaient portées aux
parents des enfants f&tés 15, Aprés ces chants, de
la nourriture était offerte aux femmes (générale-
ment des fruits ou des patates douces). Au cou-
cher du soleil, tout était terminé.

En principe, e chant matinal, la danse par
paires qui le suivait et le chant d'aprés-midi,
étaient repris quotidiennement tout au long de la
cérémonie. Des facteurs tels que l'arrivée d'un
avion, une pluie abondante ou le mangue de nour-
riture que les mé kra rer-métx étaient tenus d'ap-

Fig. 4. Représentation schématique de la «place a]ssise
des femmaes»: elles sont assises en cercles concentriques
/™lon les classes d’age.

mé kurere-re
mé kraityk
mé krapynh

_ t mé krare
mé kralkramt

“———— mé& bengéte

14 Une exception 3 cela est la paire constituée d'une
femme mé kraityk, ¢'est-a-dire une fille mariée sans enfant,
et d’'une partenaire traditionnelle qui a déja donné la vie
a un enfant. Durant cette période, les deux femmes
continuergnt toutefois & danser ensemble,

15 Ces feuilles de palmier servaient pour les jours sui-
vants. Tous les trois & cing jours, quelques femmes allaient
couper de nouvelles fevities dans la forét.
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porter, empéchérent parfois I'exécution d'un ou
plusieurs de ces rites.

Le pére d'un des enfants fétés étant absent du
village pour suivre un cours donné par les mis-
sionnaires, on décida d'interrompre la cérémonie
en attendant son retour. Ainsi, tous les hommes
partirent & fa chasse le 23 mai, tandis que les
femmes préparaient le manioc ou allérent chercher
le bois nécessaire pour les feux. Au début de
I'aprés-midi, les hommes revinrent avec leur butin
et la nourriture fut préparée par les méres des
enfants mé rer-métx. Vers 17 heures environ, les
femmes, assises sur la place du village, reprirent
leurs chants avant qu’on leur offrit de la nourriture.

Comme dans les périodes non-cérémonielles,
les femmes se peignaient ators tous les 10 a
14 jours. Ces peintures étaient appliquées au
moyen de colorant noir, fait du noyau de genipa
mélé au charbon et a I'eau. Pour ce faire, les
femmes se subdivisaient selon les sociétés de
femmes existantes. Les peintures étaient générale-
ment appliquées prés de F'habitation du chef de
cette société s,

Le 21 septembre, les femmes reprirent la céré-
monie (le pére de I'enfant f&té étant revenu de
son séjour en ville et les travaux sur les plantations
ayant été terminés). Je devais revenir au village
e 13 octobre.

Tout comme avant l'interruption, la cérémonie
consistait en trois rites exécutés quotidiennement
et formant le fil conducteur de cette mé ni-bi'dk;
le chant matinal (akiér o-nhy), les danses 6krepditx
qui suivent (lors desquelles les femmes dansent
par paires) et le chant de fin d'aprés-midi (akiér
o-nhy) furent exécutés tous les jours. Les danses
Okrepbtx ne partaient cependant pas toujours de
I’habitation des parents des enfants mé rer-métx:
alternativement elles partaient de celle de l'une
des kwatyi de ces enfants.

Durant cette péricde les femmes, pour leur
akiér o-nhy, ne se réunissaient plus sur «la place
ol sont assises les femmesy (mé nire kri-dja),
mais a I'intérieur de la maison des hommes.

A partir de ce moment les rites s’intensifiaient
et s'allongeaient. l.es danses Skrepditx étaient répé-
tées plusieurs fois par jour. Ce furent les membres
d'une classe d’age bien déterminée qui les exécu-
térent, c'est-a-dire soit les mé kurere-re, soit les
femmes mariées.

Le 15 octobre, tous les hommes partirent de
bonne heure & la chasse. Le gibier fut préparé
"aprés-midi par les méres des enfants fétés, assis-
tées par quelques femmes apparentées, et offert
aux femmes aprés leurs chants.

2. LYexpédition en forét (du 19 octobre au
3 novembre)

Le 19 octobre, les femmes n’exécutérent plus
teur danse de fin d'aprés-midi dans la maison des

16 Les filles mé kraityk se peignent en général prés de
I"habitation d'une des deux filles les plus Agées de cette
classe. Les femmes de la plus grande société de femmes
sont généralement subdivisées par classe d’age (voir aussi
référence 18). :

[



Schweizerische Amerikanisten-Gesellschaft

hommes, mais de nouveau a leur place propre,
en face de cette maison. Celle-ci était alors remplie
d’hommes et une certaine agitation y régnait. Peu
de temps apres le début des chants des femmes,
I'un des péres des enfants fétés, un arc a la main,
fit le tour des habitations {y compris la maison
des hommes) pour inviter tous les hommes a
participer a I'expédition en forét. Une telle expé-
dition s'appelie «dormir plusieurs fois» (Gnto-mor)
et a pour but de rapporter la guantité nécessaire
de viande pour ia phase finale de la cérémonie
d'imposition des noms. |l s’agit en général de
tortues de forét: cela supprime le probléme du
stockage de nourriture, les tortues pouvant sur-
vivre longtemps sans boire et sans manger.

Puis les hommes se rangérent en une longue
ligne, en face de la maison des hommes. Tous les
participants s'étant rassemblés, ils gagnérent
ensemble cette derniére.

Le lendemain, trés t6t le matin, presque tous
les hommes s'enfoncérent dans la forét. Dés lors,
pour leurs chants matinaux et leurs chants de fin
d’aprés-midi (&kiér o-nhy), les femmes retourné-
rent dans la maison des hommes.

Pendant quelgues jours les femmes travaillérent
3 des ornements dont elles avaient besoin pour les
danses finales. Elles faisaient toutes par exemple
le mé nire arapé, une bande de fils de coton portée
en bandouliére. A la hauteur de la hanche, quel-
ques pendants de plumes étaient attachés.

La fréquence des danses s'accriit encore. Elles
étaient répétées jusgu’'a cing fois .par jour. Des
jeunes filles célibataires, ies exécutaient selon les
classes d'age (par exemple tantbt les mé printi-re,
tantdt les mé kurere-re). Les femmes plus &gées
{(mariées avec ou sans enfants) se subdivisaient
selon les deux sociétés existantes. Les femmes
mariées sans enfants {(appartenant & la classe
d'dge des mé kraityk) rejoignaient la plus petite
des deux sociétés de fagcon & obtenir un éguilibre
numérique entre les groupes. Ainsi, ces danses
dkre-potx étaient exécutées tantdt par les femmes
mé be nogaite’'yh, tantdt par les femmes mé be
ak-ti ensemble avec les filles mé kraityk. Pour
ce faire, les femmes partaient toujours de I'habi-
tation d'une des multiples kwaty/ des enfants
fétés. A 'occasion de ces danses {es femmes se
peignaient en général le visage au roucou (pyh) —
voir fig. B, 6, 7. Celles qui avaient déja terming
leur bande mé nire arapé& la portaient en ban-
douliére.

Le 25 octobre, les femmes procédérent  de
nouveau a des peintures corporelles. Dans ce but
(comme pour les autres peinures au noir de geni-
pa}, les femmes mariées avec des . enfants se
groupérent selon les sociétés de femmes. Les filles
mé kraityk se peignirent séparément {comme au
cours des périodes sans exécution de rites). Les
motifs étaient les suivants: :

Fig. 5. mé& ami kuka kdtx-dfa, peinture faciale au roucou,
appliguée & cette occasion par les filles mé kraityk,

Fig. 6. mé& kam téng-dja, peinture faciale au roucou,
appliguée & cette occasion par les femmes de la classe
d’age mé krare.

Fig. 7. mé& o krdgno, peinture faciale au roucou, appli-
quée a cette occasion par les vieilles femmes (mé bengére).

Fig. 6
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— mé Ok-iara ikukenhti, pour ies filles mé kraityk
(fig. 14);

— mé pat-xarapé, pour les femmes de la société
mé be ak-ti ((fig. 15);

— mé b6k-kryre, pour les femmes de la société mé
be ngajtite’yh (fig. 16).

Quelques jours plus tard, le 30 octobre au
matin, la plupart des femmes allérent chercher du
genipa dans ia forét. Elles revinrent ensemble vers
15 heures. Prés du village, au nord, elles dépose-
rent leurs paniers, remplis de fruits de genipa et
de bananes. Elles attachérent chacune guelques
bananes & une bande de liber (banhor) qu’elles
portaient en bandouliére, tout comme le mé nire
arapé. Sur la téte, elles mirent un petit diadéme
fait de ce méme liber. Toutes rentrérent ainsi au
village et dansérent la tyrti-djupia’@ Gkrepdix
ALhokrepdtx lors de laquelle on porte des bananes.)

rés cette danse toutes les bananes furent
offertes & une femme: c’'était son privilége céré-
moniel de les recevoir et de les manger. Les
bandes de liber furent attachées en deux fais-
ceaux (un par société de femmes) et remises aux

méres des enfants fétés qui les accrochérent a
|’étancon principal de I'habitation 17, '

Deux jours plus tard, le 2 novembre, les péres
des enfants fétés revinrent de la forét. lls appor-
taient chacun une hotte pleine de viande: {'une fut
offerte aux membres de la famille (i. é. a leurs
méres et sceurs), le contenu de I'autre fut distribué
au cours des chants qui suivirent. Au moment du
chant de fin d’aprés midi, I'un des hommes fit un
petit discours, annoncgant le retour des hommes
pour le lendemain. A cette occasion, fes femmes
s'étalent & nouveau installées sur la place du
village (et non pas dans la maison des hommes).

Le lendemain, pour leur chant matinal, les
femmes avaient repris leurs places dans l[a maison
des hommes. La danse dkrepdtx partit alors de
cet endroit: les femmes de la société des femmes
mé be 3k-ti de la sortie nord, les femmes de la

™ciété mé be ngate'yh de la sortie ouest et les
vieitles femmes de cette derniére société '8 de la
sortie est. Les filles de la classe d'age mé kraityk
partirent de la sortie sud.

Ensuite toutes les femmes se rendirent & un
endroit de la forét, a I'est du village, ou elles
dégagérent un espace circulaire. Toutes s'étant
rassemblées, elles se peignirent le visage au
roucou et se mirent 4 danser, selon une longue
file, en sens inverse des aiguilles d'une montre.
L'ordre était e suivant: une vieille femme menant
la file, suivie respectivement de quelgques jeunes
filles de la classe d'dge mé kraityk, de femmes
mariées avec des enfants, de quelques mé printi-re

17 Durant quelques années, ces faisceaux sont suspen-
dus dans I"habitation, jusqu’a ce qu’ils soient noircis de
poussiére et de fumée. Hs sont ensuite jetés dans la ri-
viére et emportés par le courant.

8 Comme nous iFavons indigué, le village mékriagmoti
compte deux sociétés d’hommes; 'une d'elles étant numé-
riguement plus importante gue |'autre, celie-ci est sub-
divisée en classes d'dge. Le méme phénoméne se présente
par conséquent pour la plus grande des deux sociétés
de femmes.
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et mé kurere-re, d'autres femmes mariées avec
des enfants et d'autres vieilles femmes. Sur le
chemin de retour, quelgues femmes portérent au
village une gerbe de feuilies de palmier attachées.
A l'entrée du village, ces gerbes furent déposées
tandis que l'on dansait I'dkrepdtx. Ensuite les
feuilles furent apportées & [I'habitation des
enfants mé rer-métx. Elles servirent aux chants
akiér o-nhy.

Ce mé&me jour, dans I'aprés-midi, les hommes
rentrérent de leur expédition en forét. lls venaient
de I'cuest, rangés en une longue file, par classes
d'ége: les plus jeunes en téte (mé dkre et mé
nor-nyre), suivis des hommes mariés avec des
enfants (mé krare) et par les plus 8gés (mé
bengét). Les mé nér-nyre et les plus jeunes des
hommes mariés avec des enfants portaient des
sortes d'échelles de jusqu'd 16 tortues de forét
superposées. Les autres portaient des lambeaux
de viande découpée ou des matiéres premiéres
servant a la confection d'objets.

Les hommes se groupérent devant |la maison
des hommes; un de leurs chefs fit un petit
discours. Aprés qu'ils eurent porté la charge dans
leurs habitations et déposé les tortues devant
celle des enfants fétés, tous retournérent a la
maison des hommes ol il Jeur était offert des
fruits par leurs sceurs ou leurs épouses. Ensuite
its sortirent & nouveau sur la place du village pour
exécuter une courte danse. Les deux sociétés
d’hommes se firent face (en s’alignant est-ouest);
un homme du premier groupe, en dansant, allait
chercher Fautre groupe pour I'amener vers le sien.
Ainsi-les deux sociétés s’'unirent; en cercles con-
centrigues (comme les femmes au cours de |'akiér
o-nhy —voir fig. 4), la danse se poursuivit durant
quelques instants. Puis ils se séparérent de nou-
veau et la danse fut répétée, un homme de l'autre
groupe les unissant alors (fig. 8). Cette danse, la
bay ma kaikrit (le mais léger), se référe a la crois-
sance du mais.

Ce méme jour, encore au cours de 'aprés-midi,
une vieille femnme exécuta {"6krepdx. Seule, elle
était parée de la plus grande de toutes les cou-
ronnes de plumes kayapd: le krokrokti, faite de
longues plumes de queues d’'ara.

3. L'apogée de la cérémonie {du 4 novembre au
8 novembre)

Le 4 novemnbre, aprés le chant matinal dans
la maison des hommes, les femmes se rendirent
en forét pour y exécuter une danse, tout comme le
jour précédent. Cette fois-ci elles allérent dans la
direction sud. De nouveau elles s'étaient peint
le visage au roucou (fig. 5, 6, 7) et gquelques
femmes s’étaient munies de hochets pour rythmer
le chant et |la danse. -

De retour au village, elles dansérent 3 nouveau
une grande dkrepdix avant de remettre les bandes
de liber aux parents des enfants fétés.

Cet aprés-midi-la et le lendemain matin, tout
se passa sous le signe de la peinture corparelie.
Jusque-i3, les femmes s'étaient toujours peintes
avec la main. Le noir de genipa, au contraire, fut
cette fois-ci appliqué avec de fines nervures de
feuilles de palmier. Ce n’étaient plus alors des
dessins simples, en larges bandes, mais tracés
avec précision et selon des motifs géométri-
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Fig. 8. Représentétion schématique des danses lors de

la cérémonie du mais, y compris les «places assises»
fkri-dja) des sociétés d’hommes dans la maison des
hommes (nga):

(*} les mé Gkre étaient divisés selon les deux groupes;

{"*} les mé ndr-nyre se joignaient tous a la société d’hom-
mes mé pa'a kadjat (la sociéié des hommes la plus petite).

ques ', Dans ce cas aussi, les peintures furent
appliquées selon les mémes groupes: les fernmes
mariées avec des enfants (membres des sociétés
de femmes) se rassemblaient dans certaines habi-
tations, selon ces groupes. Quant aux jeunes
filles et aux filles mariées sans enfant, elles étaient
peintes 3 domicile par leur meére. -

- Le deuxiéme jour, te 5 novembre vers midi, la
premiére paire de filles de la classe d'age mé
kurere-re se présenta en dansant |'6trepdtx. Elies
étaient entigrement peintes et portaient une cou-
ronne de plumes jaunes (péiati-iamy), provenant
de l'oiseau «japu» (péiati).

Entre temps on dégagea la place du village et
un espace a |'ouest de celui-ci. Au début de
Fapres-midi, toutes les femmes dansérent a 'ex-
térieur du village, comme les deux jours précé-
dents; cette fois-ci ¢'était & I'ouest. Un homme
jouissant de ce privilege cérémoniel leur distribua
les hochets. On ne porta pas de bandes de liber

9 Chaque femme applicue sur une autre femme un
motif qu’elle connait bien ou qu‘elle aime peindre.

- d’envircn. la moitié des femmes et desfilles-qui

-Fautre moitié’ des femmes et des filles. Elles
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et on ne dansa pas d'Skrepdtx. Un homme
déguisé, portant un sac en coton sur la téte,
vint toutefois perturber la danse. |l représentait le
singe-hurleur (kubyt). Car aprés le mé ni-bi’ék, ~——
les Mékragnoti allaient commencer ta cérémonie
d'imposition de noms koko. Pendant cette derniére,
les hommes dansent avec des masques. Le singe-
hurleur se présente tous les jours et il fait rire les
habitants par ses actes maladroits ou par ses
paroles amusantes.

Le 6 novembre, au moment des danses okre-
pétx, des jeunes filles de la <classe d'age mé
printi-re furent suivies de trés prés par leurs
kwatyi et ingét, qui dansérent également. La
journée se caractérisa par quelques événements
particuliers: le fait de sortir des ornements de
plumes, d'enfiler des perles de verre,-de -raser
le sommet de la téte et, pour les jeunes filles, *de ©
danser sporadiquement |"6krepdix. CoT

En fin d'aprés-midi, vers 17 heures;= 1] y eui R S -

une . nouvelle danse. D'une habitation située-dans

la partie est du village, sortirent une dizaine de - -
femmes et de filles. Elles s’alignérent. En téte se
trouvait la femme qui avait le privilége cérémoniel

de commencer cette danse. Elie était suiviedeson -
tabdjwy. De cette maniére ce privilége cérémoniel

fut transmis de kwatyi a tabdiwy.

Les filles et les femmes se rendirent vers I"habi-
tation suivante, en sens inverse des - aiguilles
d'une montre, ol un autre groupe composé de . ..
filles et de femmes les rejoignit. On continua de
la méme facon, parcourant la moitié du-vilage.-
Arrivée ‘& I'habitation des:. parents dont on fétait-—-
les enfants, la longue file était déja composée

participeront a la danse. De ['habitation sortit

s'alignérent a cdté de la premiére file. Ce
deuxiéme groupe n'était composé que des kwatyi
des deux enfants fé&tés, alors que dans le premier
groupe (celui qui venait du c6té opposé du village)
se trouvaient toutes les autres femmes. Cette
premiere file fut appelée «celles sans rien» (mé
katap ou mé be kiim kati).

Les mé katap se trouvaient a cbté des habi-
tations, les kwaty/ des enfants fétés vers le
centre du village. Aprés la formation des deux
files, tous les ingét des enfants fétés rejoignirent les
kwatyi. Ainsi cette file était devenue nettement
plus longue que l'auytre (fig. 9). Puis la danse
commenca. On partit dans le sens inverse des
aiguilles d'une montre, une fois autour de la
place du village, puis encore quelgues fois devant
la maison des hommes.

Les femmes portaient toutes sortes -d'orpe~——— ——-—-
ments: du fil de coton rouge autour des jambes,
juste en-dessous des genoux {mé kai}, des bras-
sards {mé padjé)-en fil de coton crocheté, des
brassards avec de grandes plumes d’ara (pa kém
maéadniamy) et les mé nire arapé habituelles. De
plus, toutes les femmes étaient joliment peintes
(des motifs noirs sur le corps et du rouge sur les
pieds) et s'étaient rasé le sommet de la téte.
Certaines portaient de larges bracelets en fil de
coton {i-nai kdm ngdénh), un ormnement de plumes
blanches attachées a une tige de roseau et porté
au cou (mry-téti), de grandes coquilles nacrées,
collées sur des tiges de roseau et portées dans
le lobe percé des oreilles (itkre k3m ngap), etc. La
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plupart de ces ornements constituaient des privi-
léges cérémoniels; les porteurs avaient obtenu de
leur kwatyi le droit de les porter.

A nouveau il y eut des femmes qui rythmaient
le chant et la danse avec des hochets. Des
kwatyi portaient les enfants mé rer-méix sur les
épaules. Ces derniers étaient eux aussi entiére-
ment ornés: des bracelets munis de graines et de
longues piumes de gueues d’ara (worekah), des
brassards munis de plumes d'ara encore plus lon-
gues (pa kdm madniamy)}, deux bandes en fil de
coton crocheté qui se croisaient sur la poitrine
(kadjat'yr), un écheveau de fil de coton peint en
rouge qui reposait sur les hanches (mé pre-dja) et
une grande couronne de plumes jaunes (péiati-
famy). L'un des deux enfants fétés, un gargon,
portait en outre un collier de nacre (ngap-6kredjé).
La plupart des hommes (ingét) participant 3 la
danse ne portaient qu'une petite couronne {mé
dkka) de plumes de perroquets ou de plumes

“Trunes de |'oiseau «japun.

Aprés cette bréve danse, toutes les femmes se
rendirent 8 un endroit situé au nord du viitage.
Elles allérent vy chercher guelques grandes feuilles
de palmier (66) qu'elles y avaient déposées. En

~ file, elles regagnérent le village et se rendirent
ensuite a I'habitation des enfants fétés pour y
placer dans un coin une grande partie des feuilles.
Le reste fut disposé sur |le sol et elles s’assirent
dessus. Les parents des enfants mé rer-métx leur
donnérent & manger. Les femmes s'étaient alors
groupées selon les sociétés de femmes, les filles
sans enfants au.milieu (fig. 10). -

Ce jour-13, les méres des enfants fétés s'étaient

peintes elles aussi au noir de genipa 2°. Le motif

Fig. 8. Représentation schématique des danses sur deux
lignes paraliéles.

20 Les méres des enfants fétés ne se peignaient pas au
cours de la cérémonie. Ce n'était qu'a I'aube de la fin de
celie-ci qu'elles se peignaient et se rasaient les cheveux
ala mode kayap®.
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était celui des kre-madjwyr'ék (fig. 17). Le som-
met de leurs tétes était également rasé.

Le lendemain matin, ie 7 novembre, on installa
devant I'habitation des enfants mé rer-métx un
grand four {4/} de pierres. Pendant que les méres
de ces enfants, aidées par quelques femmes appa-
rentées, ouvraient les tortues avec une hache,
deux hommes &gés en retiraient les boyaux. lls
gardaient pour eux le foie, le pénis et les ceufs.
C'était leur privilege cérémoniel. Au moment de
cette grande préparation de nourriture (environ
70 tortues) se déroulait une série de petits rites:
~ & nouveau les filles (mé printi-re et mé kurere-

re} dansérent I'6krepditx, suivies de eurs kwatyi

et ingét, qui cette fois-ci étaient plus nom-
breux. Dans la plupart des cas, la mére de la
fille pleurait lors de cette danse;

— les péres des enfants mé rer-métx démalirent
la paroi de devant de leur.habitation. lls dis-
posérent de grandes feuilles de palmier sur le
sol, afin que les femmes, arrivées I'une aprés
I"autre, puissent s'asseoir. Lorsque ces derniéres
furent assez nombreuses, elles commencérent
a chanter (akiér o-nhy);

— puis guelgues hommes sortirent de la maison
des hormmes et entrérent dans I’habitation des
mé kra rer-métx. Au milieu des femmes assises,
ils exécutérent une bréve danse; ils allaient de
long en large en chantant {fig. 11);

— aprés cette danse, le chef du village et un
autre vieillard se mirent devant les enfants
fétés et leur adressérent la parole. Ce discours
est appelé le ben. Le terme que les Kayapd
emploient pour chef est dérivé de ce mot:
“«celui qui prononce le vrai bems (ben-iadjwyr);

— aprés ce ben, un des vieux notables commenca
a coller des ‘coquilies d'oeuf broyées sur le
visage de 'un des deux enfants mé rer-métx;

— entre temps une dizaine de petits groupes
d’hommes vinrent successivement exécuter des
danses parmi les femmes assises. |l y avait des
femmes qui pleuraient chaque fois qu'un nou-
veau groupe se mettait & danser. Ce sont la
des priviléges cérémoniels de ces hommes.
Au moment de ces danses, un groupe de gar-
cons {de la classe d’dge mé bengd-djyre) frap-
pérent pendant quelques minutes avec des
batons sur les parois du fond et de coté de
I"habitation;

— puis le chef du village pronong¢a un deuxiéme
discours ben. Cette fois-ci il le fit seul et ne
s'assit pas. Ensuite, quelgues femmes enton-
nérent debout une bréve chanson; elles allaient
de long en large tout comme les hommes
(c’était leur privilége cérémoniel);

— dansles autres habitations deux hommes étaient
en train de coller des coquilles d'ceuf broyées
sur le visage de la plupart des filles. Puis un
parent colla des plumules blanches (ak-akd)
sur les cheveux des filles. Dés que deux filles
étaient prétes, elles dansaient autour de la place
du village (suivies de leurs kwaty/ et ingét)
jusqu’a I'habitation des mé rer-métx, o0 tous
se rassemblérent;

—~ pendant gue I'on collait les plumules blanches

sur les cheveux des enfants fétés, les femmes
chantaient par intervalles (akiér o-nhy).
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Vers 9 heures 30, les tortues étaient prétes. On
en offrit la plupart aux femmes. Quelques-unes
furent apportées & des amis formels (krab-djwy)
des enfants fétés2', Dans l‘aprés-midi, on se
mit & la préparation des tortues restantes.

La plupart du temps, les femmes restaient dans
I'habitation des enfants mé rer-métx et parfois
elles chantaient. Tandis qu’'elies mettaient la der-
niére main a se parer, I'une des sociétés de
femmes inveniait un ornement: en fait, les mé be
ak-tf portaient toutes des bandes de feuilies de
palmier séchées autour des poignets et/ou des
chevilles (respectivement /-nadi kam’'yr et te
kam'yr). Quant a la plupart des Awaty/, elies por-
taient juste en-dessous des genoux une bande
de plumules collées (ak-aka).

Vers 18 heures fut entamée fa derniére grande
danse. A nouveau les femmes se rangérent en
deux files paralléles: les mé katap a l'extérieur
et les kwatyi (et ingét) des enfants f8tés a l'inté-
rieur (fig. 3). Ces enfants étaient portés par
leurs kwatyi. Ainsi I'on dansa en rond autour de
ia place du village, toujours en sens inverse des
aiguilles d’'une montre.

Peu apres, quelgques hommes se mirent dans
la file des mé katap. Les meres des filles mé
printi-re -et mé kurere-re qQui participaient a la
danse, avaient demandé 3 leurs fréres ou leurs
péres de danser pour leur fille (c’est-a-dire pour
les tabdwjy de ces hommes). Ces derniers, notam-
ment fes ingét des filles, dansérent pendant une
demi-heure 3 une heure environ derriére la fille
de leur sceur ou de leur propre fille. Toutes les
filles de la classe d'dge mé printi-re ne partici-
paient pas a la danse.

Aprés une demi-heure de danse, un homme
mit une grande natie de fibres de feuilles de pal-
mier «buriti» (kupip} devant la maison des hom-
mes. Puis il alla chercher les femmes et les filles
qui s'étaient collé des plumes vertes de perroguet
sur le corps. |l enleva une partie des plumes.
Crétait le privilége cérémoniel de cet homme. |l
garda les plumes dans une calebasse a I'intérieur
de la maison.

Les danses continuérent durant la nuit entiére.
Toutes les habitations étaient complétement aban-
données: tout le monde était sur la place du vil-
lage, autour du groupe de danseurs. Le 8 novem-
bre, vers 2 heures 30, on interrompit la danse
pour se reposer, pour manger les tortues et pour
boire.

A 6 heures la danse s'arréta. Tous les hommes
qui y avaient participé s'alignérent devant I'habi-
tation du chef. Les femmes s'alignérent égale-
ment et dansérent autour de la place, en sens
inverse des aiguilles d'mme montre. Dés qu’elles
furent arrivées de I'autre ¢o6té de la place, deux
ou trois hommes armés d’'une massue se dirigérent
vers elles. Symboliquement ils frappérent a la
téte une certaine fille, la prirent par la main et
retournérent avec elle vers le groupe des hommes.
En frappant les hommes, les grands-meéres de la
fille en question défendirent leur z3bdjwy. Ceci
fut répété plusieurs fois, toujours avec une autre
fille. I y avait aussi des femmes qui retournaient &
leur groupe pour «défendre» leurs autres tabdijwy.

21 Voir ¢i-aprés «les amis formels».
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Fig. 10. Représentation schématique de I'habitation des
parents des enfants fétés, le 6 novembre 1976:

(a) la société de femmes mé be ak-ti;

{b) 1a société de femmes mé be ngaite’'vh;

{c) fes filles sans enfant.

Aprés cette bréve cérémonie, tous les hommes
retournérent 3 la maison des hommes. Les femmes
dansérent une derniére fois autour de la place du
village, en deux longues files paralléles, Ce groupe
se dissocia & son tour. La plupart des femmes se
rendirent d'abord & leur habitation, ensuite a la
rivigre pour se baigner. C'était la fin de cette
danse épuisante qui avait duré toute la nuit.

Les enfanis mé rer-métx et leurs parents atten-

‘daient dans leur habitation, assis sur une natte
‘(kupip}. Les amies cérémonielles (krabdjwy) des

enfants sy rendirent: dans une natte (kupip),
elles apportaient une grande quantité de grains
de roucou et de noix de palmier «babacu» -

Fig. 1t. Représentation schématique de la maison des
parents des enfants fétés, le 7 novembre 1976:

(a), (b) et (¢} — voir fig. 10; :

(d) parcours des hommes dansant avec des hochets;

{e) places ol les deux hommes agés chantent le ben en
face des deux enfants fétés.
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(ron’'vh). Elles les mirent devant les parents et
leurs enfants. Puis elles prirent quelques noix
dans la bouche et les mastiquérent pour obtenir
de {'huile qui fut mélangée a quelques graines de
roucou. Le colorant rouge ainsi obtenu fut étendu
sur les cheveux et sur les plumules bianches des
enfants mé rer-métx. Puis les krabdjwy s'en allérent.

Aprés cette cérémonie, les kwatyi vinrent confir-
mer les «beaw» noms des enfants, en récitant
tous les «beaux» noms qu'elles avaient donnés
aux tabdiwy a leur naissance. Les parents écou-
taient attentivement,

Le 8 novembre, dans 'aprés-midi, les femmes
exécutérent une derniére bréve danse: toutes les
kwaty/ dansérent en file autour de la place du
village. A nouveau les enfants mé rer-métx furent
portés sur les épaules. Aprés un seul tour, ils
furent ramenés dans ieur habitation. Ce fut la fin
de la mé ni-bi'6k comme |'ai pu l'observer en 1976.

stlexions sur quelques aspects
de la cérémonie

Notre but n'étant pas d’'analyser en profondeur
tous les aspects socio-rituels de cette cérémonie,
nous en examinerons seulement quelgues-uns qui
nous paraissent significatifs de ce mé n/-bi'dk
et de la vie rituelle des Kayapd en général.

L'organisation spatiale

Pour faciliter I'analyse de |'organisation spatiale
du village durant la cérémonie décrite, nous ia
subdivisons en deux parties, selon les phases
proposées au début de cet article. -

7. Premiére et deuxiéme phases

Comme on I'a vu précédemment dans la des-
cription de la cérémonie, les femmes commen-
cérent eurs chants du matin et de l'aprés-midi
(akiér o-nhy} sur la «place assise des femmes»
(mé nire kri-dja). Elle se situe sur la périphérie
de la place du village, entre la maison des hommes
™ le cercle des habitations (fig. 3).

Les paroles des chants de la mé ni-bi' 6k (| é.
les paroles des chanis a i‘occasion de l'akiér
o-nhy) 22 changent chaque fois que 'on exécute
cette cérémonie. En effet, ces chants consistent
en un modéle qui varie - a chague célébration,
L'on commence la mé ni-bi’'ék avec ce chant
«modéle» et, pendant les premiers jours, les
vieilles femmes songent a de nouvelles paroles ou
a de nouvelles phrases gui pourraient y étre incor-
porées. Petit & petit se fait la meodification jus-
qu’au moment ol toutes ces phrases/paroles médi-
tées sont incorporées et qu'ainsi soit obtenue la
version définitive pour la cérémonie en guestion.
La premiére phase de fa cérémonie est donc
caractérisée par deux aspects qui se reflétent sur
les chants: |'incorporation de nouvelles phrases

22 Ce sont ces mémes chants gue 'on exécute pendant
les grandes danses en lignes paralléles, vers la fin de 1a
cérémonie.
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qui distingueront les chants de chaque mé ni-
bi'ok et I'apprentissage de ces nouveaux chants
par toutes les femmes. Pendant cette premiére
phase de la cérémonie, les femmes étaient assises
hors du centre du village, sur la place gui leur
est propre.

Les informants nous ont expliqué que, aux
epoques ol les Mékragnoti avaient deux maisons
des hommes dans leur village {1925-1935,
1942-1943 et 1946-1948) 23, les femmes com-
mencaient 3 apprendre ces chants en dehors du
village, dans la zone appelée atyk-md (zone de
transition entre le village et la forét) 24,

Lorsque toutes les femmes connaissent les
nouveaux chants, elies se mettent dans le vrai
centre du village, c’est-a-dire (en 1976) dans la
maison des hommes ou (aux épogues anté-
rieures) entre les deux maisons existantes. Ceci
donc pendant la deuxiéme phase de la cérémonie.

Pour ces chants, akiér o-nhy, les femmes étaient
toujours assises selon des cercles concentriques:
les fitles des classes d’'age les plus jeunes se trou-
vaient au milieu, les femmes les plus dgées cons-
tituaient la périphérie (fig. 4).

Ce phénomeéne de déplacement de la périphérie
vers le centre du village se présente également
pour les danses dkrepditx. La aussi les danses par
paires, pendant la premiére phase, partaient de la
périphérie {notamment des habitations des kwaty/
des enfants fétés), tandis que dans la deuxiéme
phase ces danses partirent une fois de la maison
des hommes.

Pour ce qui est des deux premiéres phases de
la cérémonie, nous pouvons donc retenir les
faits suivants: entre le début de la cérémonie et
le retour des hommes de [a forét, un changement
dans I'organisation spatiale du village s'était opéré,
c'est-a-dire que la place du village était devenue
le centre de toutes les danses et distributions de
nourriture 25, La deuxiéme phase fut caractérisée
par un déplacement des activités cérémonielles
féminines de la périphérie au vrai centre de la
place du village, la maison des hommes. Et ceci
aussi bien pour les chants du matin et de "aprés-
midi (dkiér g-nhy) que pour les danses par paires
(Bkrepdix). Ce déplacement des activités cérémo-
nielles accentue 'aspect plus socialisé que pour
d’autres, le centre du village étant en fait aussi
son endreit le plus social. Nous reprendrons cet
aspect plus lotn dans nos réflexions sur I'inversion
des rbles sexuels.

2. Troisiéme phase

La troisiéme et derniére phase de la mé ni-bi' 6k
commenca avec trois danses exécutées pendant
la matinée, en dehors du village, dans la forét.
Dans ce but les femmes partirent dans les trois
directions suivantes: d'abord vers I'est et le sud,
puis vers {'ouest. On dansa sur une ligne, selon
les classes d'dge. Aprés les premiére et deuxiéme

23 Cf. référence 11.

24 atyk-md (partie noire — ou asociale — du village):
zone marginale entre la forét «asociale» et le centre de
I'espace social kayapd, le village.

25 Dans la vie quotidienne, les offres et les distributions
de nourriture se font 3 partir des habitations ou des
familles nucléaires.
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Fig. 12. Représentation schématique des danses lors de
la phase finale de la cérémonie mé ni-bi'6k (dessin réalisé
par Pykatire, Indien M&kragnoti, en mai 1976).

danses, les femmes exécutérent toutes ensemble
une dkrepotx en entrant au village: réintégration
des femmes aux activités et au centre du village.

Dés ce moment les filles et les femmes dan-
saient I'6krepdtx ornées de grands diadémes de
plumes, les filles étant toujours accompagnées
par plusieurs Awatyi/ingét (voir plus loin).

La figure 12 est trés intéressante ici car.elle
montre comment les deux grandes danses furent
exécutées les deux derniers jours. Cette figure fut
dessinée par un informateur mékragnoti en mai

1976 (avant la fin de la féte en question}, aprés °

gue je lui eus demandé de m'expliguer la mé
ni-bi'6k. On distingue les éléments suivants: le
cercle des habitations (A) dont celle des parents

des enfants fétés (mé kra rer-méix) est explicite- -

ment indiquée (B), les deux maisons des hommes
situées sur la place du village (C), la longue file
des gens mé katap (D) et celle des kwatyi/
ingét (E). De plus, l'informateur prit soin d’indi-
guer dans les deux files paraliéles les premiers
{wa mé tér ou danseurs du début) (F) et les
derniers danseurs (katé mé t6r ou danseurs de la
fin) (G). , _

Cette figure mérite notre attention parce que
I'lndien a dessiné un village idéal avec deux
maisons des hommes 2€ et qu'il a tenu 3 indiquer
la hutte des mé-kra rer-métx (B). En effet, le der-
nier jour de la cérémonie cette habitation devint
le centre de toutes les activités: on:y. préparait
les repas, on dansait et on chantait a l'intérieur,
les filles non-mariées se dirigeaient vers elle en
partant de leurs habitations respectives, et elle ser-
vait comme point de départ pour les deux grandes
danses finales. Enfin, ¢’est 13 que les amis formels
offrent leur appui aux enfants fétés et gque les
kwatyi/ingét viennent confirmer les «beaux» noms
aux enfants.

25 Voir Turner (1974), ol celui-ci indique que tous les
Kayap6 considérent comme idéal le fait que leur village
ait deux maisons des hommes, et ol il analyse ce phéno-
méne.
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Ainsi nous pouvons distinguer dans cette troi-
siéme et derniére phase — le point culminant de la
cérémonie — un nouveau changement dans |'or-
ganisation spatiale: les femmes dansaient hors du
village et se réintégraient par les grandes dkre-
pdtx. A partir de ce moment, la hutte des mé kra
rer-métx constituait le centre de toutes les activités
cérémonielles.

Les danses hors du village ainsi que les dkrepdix
étaient organisées selon les différentes classes
d'age. Les derniéres grandes danses partaient de

T habitation des mé kra rer-métx méme. On formait

deux files paralléles: Fune était composée des
kwatyifingét des enfants f&tés (i. é. tous les don-

neurs potentiels de noms a ces enfantg) —-veoir-- - |
fig. 13 — et l'autre de toutes les femmesrestantes.—— -

Les sociétés de femmes

Comme nous I"avons dit au début-de cet article,
le village mékrdgnoti compte deux sociétés,
d’hommes, formant les factions politiques du vii-
lage: ces sociétés sont nommées, ont-un chef
propre et leur place assise dans la maison des
hommes. Historiquement, 1a plupart des scissions

dans les villages kayapd étaient dues & des

conflits entre deux (ou plusieurs) de ces sociétés
d'’hommes (voir Verswijver, 1978a; 1978b).—

Les sociétés d’hommes forment des unités cor-
poratives lors de certaines activités économigques
générales {comme pendant les expéditions en
farét non cérémonielles), lors des guerres tribales,
lors des séances de peinture corporelle dans la
maison des hommes, ainsi que lors de certaines
activités cérémonielles ou certains-rites {par exem-
ple la cérémonie ‘du mais — voir plus loin, la
péche aux lianes «timbd», la cérémoenie du
tapir, etc.).

A chaque société d’hommes correspond une
société de femmes. Dans la vie guotidienne, ces
sociétés de femmes ne fonctionnent comme grou-
pe corporatif que pendant les peintures collecti-
ves (au cours desquelles les femmes de chaque
société se réunissent et se peignent ensemble) et
lors de certaines activités économiques, pourtant
rares (quand par exemple les femmes partent seu-
les vers des plantations éloignées du village,
pendant plusieurs jours).

La plupart des activités cérémonielies étant des
activités masculines, il y a presque toujours quel-
ques femmes associées (soit par privilége ou
fonction cérémonielle, soit par parenté}. Cérémo-
niellement, les sociétés de femmes ne figurent
que lors de la mé ni-bi"6k, qui est la seule céré-
monie 2 laguelle les fermmes participent en groupe.

A part les séances de peinture_corporelle .vu . ...

que ces activités font aussi partie de la vie quo-
tidienne, les femmes s'organisent lors de la mé
ni-bi'6k la plupart du temps selon les classes
d'age. Il n'y eut que quelgues instants, peu signi-
ficatifs, au cours desquels les femmes s'organi-
saient selon les sociétés existantes. En effet, ce
ne fut le cas qu'a deux occasions: pendant une
danse dkrepdtx et les deux derniers jours,

Au début de la cérémonie, les danses dkrepdtx
furent exécutées selon les gpaires» traditionnelles
des femmes. Tout comme chez les hommes,
chague femme a une jk/é. La signification de ce
terme est «symétrie» et on peut le traduire par
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tAbdiv tabdiws
3 abdwy abdjwy II_}

———————— i —— — — s mn —

Fig. 13. Tableaux indiguant les relations de parenté entre les donneurs potentiels de noms (I) et EGO, et entre EGO

et ses receveurs potentiels de noms (I1).

«partenairey. Un ikié est une personne du méme
sexe qui appartient & fa méme classe d'age, mais
pas nécessairement a la méme société (de femmes
ou d’hommes). Pendant la phase initiale, au cours
de laguelle les danses okrepotx partaient des
huttes des kwaty/ des enfants fétés, les femmes
dansaient avec leur «partenairey traditionnelle. La
derniére fois cependant qu’slles exécutérent cette
danse, c'est-a-dire juste avant le retour des
hommes de leur expédition en forét, elles partirent
de la maison des hommes et furent organisées
selon les sociétés de femmes. A cette occa-
sion plusieurs femmes changérent nécessairement
d'ikié: si leur partenaire traditionnelle appartenait
A une autre société de femmes, elles choisirent
-ne nouvelle partenaire dans leur propre société.
Cela n'arriva qu'une seule fois de cette maniére 27.
Pour la danse finale de la cérémonie, les
femmes d’une société inventérent un ornement
qui les distinguerait des femmes de |'autre so-
ciété. Nous avons observé des cas analogues pour
les hommes lors de plusieurs cérémonies (la mé
my-bi'ék, la cérémonie du mals, etc.).

Inversion des réles sexuels

L'opposition rituelle homme-femme est trés
évidente en analysant ce mé ni-bi'dk. |l existe
deux versions de ia-cérémonie des «gens peintsy»
(mé bi'6k), celle des «femmes peintesy (mé ni-
bi'ék) et celle des ¢hommes peintsy {mé my-

27 Vers la fin de la deuxiéme phase de la cérémonie, il
arrivait qu'une certaine société de femmes se mit & danser
I"8krepbtx au cours de laquelle certaines femmes devaiéent
alors changer .de partenaire. Ceci se produisait surtout
aprés que les femmes d'une société donnée avaient
appligué une nouvelle peinture. Cependant ce n'était
qu'une seule des deux sociétés de femmes qui exécutait
cette danse,

bi'ék). Cette derniére est une cérémonie plus
elaborée et plus riche en rites et en danses que
la version féminine.

L'inversion des réles sexuels, en comparant ces
deux cérémonies, est nette: dans la mé ni-bi'6k
ce sont les femmes qui dansent et chantent, ce
sont elles qui portent les ornements et emploient
les hochets, droits autrement exclusivement réser-
vés aux hommes. '

Mais cette inversion va plus loin que cela.
Lors de la mé ni-bi'6k, les enfants fétés sont des
filles. Ce sont donc des kwaty/ qui transmettent
leurs noms aux tapdiwy féminins. Lors du mé
my-bi'ék, par contre, ce sont les garcons qui
recoivent les noms de leurs /ingét ?8. Une autre
forme d'inversion est celle des amis formels (voir
plus loin). Lors de la mé ni-bi'6k ces amis formels
sont masculing, tandis que lors du mé my-bi'dk
ce sont des femmes gui exécutent ces fonctions
rituelles.

Pour ce qui est de |'organisation spatiale du
village au moment de la cérémonie, il ressort
nettement un déplacement d’activités de la péri-
phérie vers le centre du village. Ce dernier est
associé aux hommes: on y trouve les maisons
des hommes et le fait que le centre est associé
aux activités cérémonielles qui--pour la plupart
sont masculines,

Durant la vie quotidienne, les-femmes évitent
d’une certaine maniére le centre du village. Quand
elles vont se baigner, par exemple, elles ne traver-

28 Dans un mé my-bi'6k (ol les garcons recoivent les
noms de leurs fngét), il arrive qu'une kwatyi confirme les
noms de ces gargcons. Ce sont en effet les femmes gui
connaissent mieux tous les noms a confirmer (voir Vers-
wijver, en préparation).
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sent pas la piace pour se rendre au chemin gui
méne & la rivieére, mais font un demi-cercie, en
suivant les habitations. L'accés des femmes 3 la
maison des hommes est interdit sauf en des occa-
sions ritizelles {(comme le retour des hommes d’'une
expédition en forét, lorsque les femmes offrent
de la nourriture aux fréres/époux et a condition
que tous les hommes y soient réunis). Ce n'est
que pour la mé ni-bi'6k que les femmes se
groupent dans ce centre. Et ceci seulement &
partir du moment ol elles connaissent toutes les
nouveaux chants et que I'akiér o-nhy est devenu
une activité cérémonielle non seulement publique
mais aussi plus socialisée dans son ensemble.

La relation d’amitié formelle (krabdjwy)

Cette relation est du type patrilinéaire et existe
entre des personnes non-apparentées. Les amis
formels (krabdjwy) aident une personne aux
moments critiques de sa vie, par exemple pendant
les rites de passage les plus importants, le rite
dinitiation et les cérémonies d'imposition de noms
{voir aussi Verswijver, 1981).

La conduite entre amis formels varie sensible-
ment selon le sexe et la différence d'adge des
deux personnes concernées: elle peut varier
d’une relation de plaisanterie 3 une relation dans
laquelle on essaie d’'éviter |'autre le plus possible.

Ce n’est pas le but d’analyser ici en profondeur
cette relation rituelle, car ceci nous aménerait
trop loin. Nous voulons -néanmoins. relever ses
aspects typiques qui ressortent d'une -description
de la cérémonie relative aux trois éléments suivants
que Lux Vidal a proposés et observés: |'aide réci-
proque, I'échange de nourriture et la conduite
caractéristique {Vidal, 1977, p. 98).

Pendant la mé ni-bi’6k on retrouve les trois
éléments mentionnés ci-dessus comme étant typi-
ques de la relation d’'amitié formelle:

— laide réciprogue

Les krabdiwy ne se présentérent que lors de
la phase finale de la cérémonie. lIs offrirent une
grande quantité de graines de roucou et de noix
de palmier «babagu» aux parents des enfants
fétés. lls peignirent en rouge les cheveux de ces
derniers ainsi que les plumes blanches collées
sur ces cheveux. Cette bréve cérémonie sym-
bolise le passage pour ces enfants de la vie ri-
tuelle a la vie quotidienne, ceci avec |'aide des
amis formels.

— ['échange de nourriture

" Chacun des enfants fétés avait plusieurs amis
formels; on choisissait une personne par enfant 29,
en examinant tous les krabdjwy afin de trouver
celui qui n"avait pas encore exercé cette fonction
pour l'enfant en question, c'est-a-dire celui qui
n'avait pas encore obtenu de la nourriture offerte
par les parents. Aux amis formels désignés on
offrait une partie des toriues préparées.

2% Ceci-ne vaut pas pour toutes les cérémonies d'impo-
siticn de noms. Lors de la cérémonie kwyr-kangd, les
enfants fétés ne sont pas aidés par leurs amis formels.
Et, au cours des cérémonies koko et pdnh, chagque enfant
fété a deux amis formels (voir aussi Banner, 1978). Pour
la cérémonie takak-nhak, il peut y en avoir jusqud cing!
Ce dernier chiffre est extrémement &éievé. Mais la cérémonie
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Nous en profitons ici pour aborder un peu plus
Voffre de nourriture qui joue un rdle important
dans la mé ni-bi'6k, comme dans toutes les céré-
monies d’imposition de noms: tous ies jours les
parents des enfants fétés offrent de Ia nourriture
aux femmes, chaque fois gu'elles terminent un
chant ou une danse 39, Ce qui caractérise cetie
transaction est que |'on désigne les chants du
matin et de lI'aprés-midi par le terme akiér o-nhy
{ce qui veut dire «8tre assis — pendant que I'on
attend — "offre de nourriture). Quant aux danses
okrepdtx, on les appelle également akiér o-ba
(«8tre debout ~ pendant que F'on attend — I'offre
de nourriturey).

— /a conduite caractéristigue St

Une cérémonie qui accentue la relation d'amitié
formelle se dérouie 3 la fin de la longue danse
nocturne. Vers 6 heures du matin, quelques
hommes armés d'une massue se dirigent vers
certaines filles, les frappent avec leur arme et les
aménent jusqu’au groupe d’hommes. Il s'agit en
fait des krabdjwy des méres dont on a choisi la
fille. Turner (1965, p. 123) et Vidal (1977, p. 101)
confirment et analysent la nature agressive de la
relation entre un homme et les enfants de son
amie formelle.

La relation kwatyi/ingét-tabdjwy
‘Les kwatyi et les ingét s'identifient a leur

~tabdjwy en dansant avec lui & plusieurs reprises -
- pendant {es derniéres dkre pdtx des jeunes filles
-gt-pendant- les grandes danses .sur deux lignes

paralléles. En effet la ligne intérieure se compose
de tous les Awatyi et ingét-des enfants fétés, c’est--- .. -
a-dire detous ceux qui peuvent donner-des-noms--—- - -

"~ a ces derniers. Quant a la ligne extérieure, elle est
' constituée de touies

les autres femmes. Dans
cette file aussi, les ingét et kwaty/ s'identifient
avec leur tabdiwy: quelques ingét (demandés a
cette fin par la mére des filles respectives) parti-
cipent quelques instants a la danse en se mettant
juste derriére la fille, leur tabdiwy. Quelques kwa-
tyi, dansant dans cette file, font la méme chose.
La- longue file des kwatyi/ingét-des-enfants . _._
faétés est composée de tous leurs donneurs poten-
tiels de noms:

— tous les grands-parents des enfants en ques-
tion;

— tous les fréres, sceurs et parents de leurs grands-
parents;

— tous les fréres de leurs méres;

— toutes les sceurs de leurs péres;

— et les kwatyi/ingét par parenté fictive.

‘Parfois il est difficile de contréler la_ parenté— .
entre les enfants fétés et quelques-uns des
kwatyifingét qui dansent dans cette file. Cepen-
dant il faut bien noter que ces donneurs poten-
tiels de noms plus éloignés ne rejoignent pas tous
le groupe des kwatyi/ingét. La raison en est gu'ils

est considérée comme étant dangereuse pour les enfants.
En effet, c’est au cours de cette cérémonie que ces derniers
sont symboliguement attaqués par un jaguar {voir Vers-
wijver, 1881); ils sont alors aidés par plusieurs amis
formels.

30 Dans la pratigue, ceci n'arrive pas «toujoursy, si bien
gue cela correspond 2 ta formule idéale.
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Fig. 14. mé 6k iara ikukenhtf, peinture au noir de genipa,
appliquée & cette occasion par les filles mé kraityk.
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Fig. 15. mé patxarapé, peinture au noir de genipa, appliquée
a cette occasion par les femmes de la société mé be 3k-1/,
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Fig. 16. mé& &k-kryre, peinture au noir de genipa, appli-

quée & cette occasion par les femmes de la société mé

be ngaite'yh.
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Fig. 17. kre-mad jwyr'ék, type de peinture au noir de
genipa, appliquée par les méres des enfants fétés.
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ne reconnaissent pas vraiment cet enfant comme
leur tabdjwy. En rejoignant le groupe des kwatyi/
ingét, la relation entre le donneur potentiel et le
receveur de noms est confirmée et renforcée.

It y a encore d’autres occasions au cours des-
quelles les kwaty/ s'identifient avec leur tabdjwy
feminin. Vers la fin de la mé ni-bi’ 6k, il se produit
une accélération du processus cérémoniel: on
exécute davantage de danses et avec plus d'inten-
sité. Pendant cette phase on montre plusieurs pri-
viléges cérémoniels, qui sont alors transmis par
quelques kwatyi & leur tabdiwy féminin. Les pri-
vileges cérémoniels, comme nous I'avons signalé
au début de cet article, peuvent &tre de nature
trés différente. Ils peuvent accorder le droit d'exé-
cuter une certaine danse ou un certain chant a
I'occasion d'une cérémonie déterminée, le droit
d'exercer une fonction cérémonielle, le droit de
porter une telle plume d’une telle couleur sur une
telle partie du corps ou d'insérer cette plume dans

= certain diadéme, etc.

Le théme central de la mé ni-bi' 6k est la confir-
mation des «beaux nomsy» (idjii métx) par les
kwatyi de leur tabdjwy féminin. Les Mékragnoti
ne peuvent plus féter les rites d'imposition de
noms fre, bekwynh et ngrenh par mangue de
connaissance de ces cérémonies 3'. Dans le vil-
lage actuel, personne n’a jamais vu exécuter les
cérémonies ire et ngrenh. 1l n'y a que deux per-
sonnes qui ont assisté a la cérémonie bekwynh
lorsgu’elles se trouvaient encore dans le village

kayapé-kubenkrankéin; a cette épogque, elles

n'étaient cependant dgées que d’'une dizaine d’'an-
nées. En général, les Mékragnoti célébrent donc
la mé ni-bidk, tout comme les trois autres céré-
monies plus générates d'imposition de noms, dans
le but de confirmer de «beaux noms» avec ces
trois préfixes cérémoniels.

La danse du mais

Chaque cérémonie d'imposition de noms kaya-

pé peut contenir des éléments de rites qui ne font
Bas partie de la cérémonie elle-méme. On exécute
5 autres rites & des moments qui leur sont favo-
rables ou @ un moment donné lorsque ce sont des
rites saisonniers. Et ceci donc séparérnent ou,
s'if y a lieu, dans le cadre d'une cérémonie d'impo-
sition de noms. Ainsi, par exemple, tandis que se

déroule une certaine cérémonie d'imposition de -

noms, une certaine société ou classe d'dge
d’hommes peut lancer une attaque rituelle contre
un nid d'abeilles. On peut aussi, dans le cadre
d'une cérémonie-ayant lieu a la fin de la saison
séche, au lieu de partir 4 la chasse pendant quel-
ques semaines organiser une péche rituelle aux
lianes «timbo». Ainsi on exécuta en 1976 une
bréve danse du mais pendant la mé ni-bi 6k.
Cette danse n'est qu'une petite partie de I'impor-
tante cérémonie du mais qui, dans sa totalité,
peut durer jusqu’a trois mois 32, Elle est liée aux

31 Cf. Verswijver (en préparation), ol jaborde la dis-
parition de certaines cérémonies & cause de la disparition
de certaines familles uxorilocales étendues qui détenaient
des priviléges cérémoniels indispensables au bon deroule-
ment de la cérémonie en question.

32 Cette cérémonie sera traitée dans un travail ultérieur
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saisons car elle suit le cycle de la croissance,
a partir du moment ou le mais est planté avec
les premiéres piuies (octobre) jusqu’3d ce qu’on
le récoite {décembre). Durant cette péricde, lies
Kayapd vivent sans mais. Lors de la deuxiéme
moitié¢ de la saison des pluies cependant, te mais
constitue leur nourriture de base. La cérémonie
du mais s'appelie bay-iangri {«resguardo» du
mais).

Puisque nous n’avons pas lintention d'ana-
lyser cette cérémonie, nous nous limiterons a une
description sommaire de |'ocrganisation spatiale a
cette occasion, c¢'est-a-dire au moment de la
danse:

— l'opposition cérémonielle des hommes selon les
sociétés d’hommes; les hommes mariés sans
enfants (rmé nér-nyre)} rejoignent la plus petite
des deux sociétés afin d'obtenir un équilibre
numeérigue; .

— Tinversion rituelle des sociétés d’hommes, celle
de I'est danse a I'ouest et vice versa;

— l'intégration des deux sociétés en un groupe
de cercles concentriques par classes d'dge (voir
analogie avec le chant akiér o-nhy — fig. 4).

Les peintures corporelles

L'expression mé ni-bi'6k {femmes peintes) ac-
centue l'importance des peintures au cours de
cette cérémonie.

Le colorant noir qu'on utilise pour les peintures
corporelles est obtenu au moyen des noyaux de
genipa, mélangés au charbon et 4 I'eau. Le colo-
rant rouge — appliqué dans cette cérémonie uni-
guement au visage et aux jambes — est un
mélange de graines de roucou et d’huile de noix
de palmier.

A l'occasion de la mé ni-bi’'6k les femmes se
peignent au genipa tous les 10 a 15_jours, tout
comme pendant les périodes sans cérémonies.
Dans ce but, elles se groupent par sociétés de
femmes (pour les femmes avec enfants); les filles
mariées sans enfants (mé kraityk) forment un
groupe séparé. Les séances collectives de pein-
ture corporelle, au cours desquelies le colorant
noir est appliqué avec la main (voir fig. 5, 6, 7
et 13), ont lieu en général prés de 'habitation du
chef de la société de femmes respective. Les
séances des mé kraityk ont lieu prés de I'habita-
tion de l'une des filles de cette classe d'age.

Les motifs de ces peintures sont indépendants
du rite car I'accent est mis sur le fait que toutes
les femmes, faisant partie d’'une méme société,
se peignent ensemble: la peinture se fait par

groupe. Cela veut dire qu'a chaque mé ni-bi"ok-

d’autres peintures sont appliquées, et que celles
des figures 14, 15, 16 et 17 ne représentent que les
peintures telles que je les ai observées lors de la
mé ni-bi'6k en 1976! Cela vaut également pour
la peinture rouge du visage. Elle n'est pas liée a
un groupe, ni @ une classe d’'age ni a la cérémonie
elle-méme, mais pour chague événement les
femmes d'une méme société ou classe d'age
appliqueront une méme peinture du visage. C'est
donc par les peintures que {'on se distingue des
autres groupes.

Ala fin de |la cérémonie cependant les femmes
ne se peignent plus avec la main; c'est avec les
nervures d'une feuille de palmier qu’elles appli-
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guent alors le genipa. Les motifs ainsi obtenus
sont beaucoup plus fins et plus réguliers. Dans
la vie guotidienne, de telles peintures sont réser-
vées aux gargons ou aux filles non-initigs. Les
adultes ne portent ces peintures que lors des rites
et ce, uniguement s’ils ont une fonction cérémo-
nielle {comme par exemple krabdfwy ou maitre
des danses).

A la fin de la mé ni-bi'6k, toutes les femmes et
les filles portent donc cette «belle peinture» [dk
métx). Dol I'expression «femmes peintes», qui
ne se rapporte pas au fait d’&tre peint ou non,
mais met plutét 'accent sur la facon dont le corps
est peint: avec des nervures de palmier et non
pas avec la main tout simplement.

Conclusions

La vie cérémonielle des Kayapd est trés com-
plexe et riche en variantes. Une analyse plus
compléte de la société kayapd fera I'objet d'un
futur travail. Il-suffit ici de mentionner que lors
de chaque cérémonie d'autres éléments de la vie
guotidienne sont acceniués et incorporés a la vie
rituelle. Dans la mé ni-bi'6k nous avons vu, par
exemple, quatre formes de danse {en ligne ou en
cercles concentriques par classes d'age, sur deux
lignes paraliéles et par paires), tandis que lors
d’autres cérémonies des formes différentes sont
observées (en spirale, opposition entre deux
groupes, fragmentation en groupuscules, deux
lignes paralléles fixes, etc.).

C’est au cours des cérémonies gue la vie quo-
tidienne est activée et que I'on passe du niveau
de cette derniére au niveau rituel. Ce changement

d’un niveau--a-l'autre ne se fait pas brusguement

et est sujet, au début par exemple, a une longue
période durant laquelle des chants et danses sont
exécutés quotidiennement sans bsaucoup .d’ex-
pression et sans attribution d’ornements spéci-
fiques.

Plus on s'approche de la fin de la cérémonie,
plus les activités cérémonielles sont intensifiées.
C’est alors gqu'un grand nombre d'ornements dif-
férents sont attribués. Le passage final, du niveau
ritvel au niveau quotidien, se fait au moyen
d’amis formels.

Les éléments qui constituent ces deux niveaux
sont identiques, mais les expressions et I'accent
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