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RESUME
L'article met l'accent sur la conception de l'aprés-mort et sur les préoccupations
sociales dont témoignent certains aspects des premitres puis des secondes obseques en
"pays" mofu-gudur. Ainsi, 1a préparation du cadavre et I'enterrement proprement dit
donnent 2 voir la mort comme un processus devant aboutir 2 une renaissance puisque la
symbolique choisie est celle de I'accouchement "a I'envers” et de la gestation. Mais
avant méme I'inhumation et le travail de deuil, certains parents du défunt sont "mis en
scéne" aupres de lui de facon 2 assurer symboliquement la reproduction du groupe
domestique. Par contre, les alliés apparaissent sur le devant de 1a scene au moment de la
levée de deuil, afin de réaffirmer les alliances contractées. Le départ du défunt pour le
monde des ancétres permet aussi la reprise d'une pratique normale des sacrifices. Le
temps a permis de "digérer" la mort, phase indispensable dans la plupart des cas, certains
défunts n'ayant pas droit a de telles obseques. -
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ABSTRACT

FIRST AND SECOND OBSEQUIES AMONG THE MOFU-GUDUR :
SYMBOLISM AND SOCIAL SIGNIFICATIONS

This communication underlines the conceptions about afterlife and the social
preoccupations which can be seen in certain aspects of the first and second obsequies
among the Mofu-Gudur. The preparation of the corpse and the burial proper show death
as a process leading to renaissance because the chosen symbolism is that of an
"unverted” parturition and gestation. But even before the interment and the work of
mourning, some kin are "exposed” near the corpse in order to secure the symbolic
reproduction of the domestic group. The allies appear on the foreground only at the end
of the mourning period, expressing the concern to reaffirm previously contracted
alliances. After the deceased has departed for the world of ancestors, social reopening
becomes possible as well as a return to normal sacrificing. Time has to be allowed for
the "digestion" of death. While this period is considered essential in'most cases, some
persons are not entitled to these obsequies. .

Keywords : burial, mourning, parturition, renaissance, elders, allies. .

La description des rites funéraires en "pays" mofu-gudur peut sans doute
s'inscrire dans le cadre, désormais classique, des doubles obseéques telles
qu'elles furent présentées et analysées par Robert Hertz & propos du monde
indonésien dans son "Etude sur la représentation de 1a mort" (Hertz : 1970).
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En effet, bien qu'il n'y ait pas chez les Mofu-Gudur deux sépultures
différentes (la premidre, provisoire et la seconde, définitive) ni donc de
procédure intermédiaire d'exhumation du squelette, le processus
d'ancestralisation s'étend bien de l'enterrement proprement dit 3 1a levée de
denil soit 2, 3, 4 ou 6 mois plus tard selon le sexe, I'dge et le chiffre rituel du
clan du défunt. Cette dernire (cafa) accomplit les derniers devoirs
funéraires dus au mort. Elle s'achéve de la méme facon que l'enterrement.
Comme le cadavre transport€¢ sur les épaules du forgeron/fossoyeur
(mbaz1a) avait &€ escorté jusqu'a la tombe avec force cris, lances et bitons
brandis 4 la maniére d'une attaque guerriere, le méme forgeron transportant
la poterie de bitre de mil destinée A &tre versé€e en partie sur la tombe du
défunt est & nouveau escorté jusqu'au cimetidre du clan. Avec des cris et des
chants, "on accompagne le mort chez son pere", "on lui dit au revoir" et on
lui demande également de saluer tel pere ou tel oncle décédé, tel ancéire.
L'ensemble de 1a coutume (kwakwas ) ayant été correctement effectué au
cours des quelques mois intermédiaires, le mort pourra "rejoindre son pére" : -
"son pere ne défend plus" sa venue.

Le lendemain méme de la levée de deuil, jour nommé "faire le sacrifice”
(metey kuley), une poterie représentant le défunt devenu ancéire sera
installée dans la concession qui fut la sienne et qui sera désormais considérée
comme celle de son fils afné. Celui-ci, voué 2 prendre en charge le sacrifice
desonpere (kuley pgaa pang)! laissera cependant officier jusqu'a la féte
des récoltes suivante "I'homme-coutume” (ndaw kwakwas) du mort2, qui
procédera donc 4 sa place aux sacrifices sur la poterie. Le premier sera
accompli ce jour 14

On retrouve bien ici ce théme fondamental de la période transitoire entre
1a mort physique et la renaissance au monde des ancétres, période requérant
tous les soins des vivants, & tout le moins des parents du mort, afin que 1'dme
puisse justement quitter ce monde-ci. Mais le paralleéle qu'établit R. Heriz
entre la décomposition ou "la dissolution de 1'ancien corps" et "la formation
du corps nouveau que 1'ime habitera désormais" (1970 : 29), l'une étant la
condition sine qua non de la seconde, ne semble pas valoir véritablement
dans le cas mofu-gudur. En effet, plutét que de viser A favoriser la
décomposition ou la dessication du corps 2 l'instar de nombreuses pratiques
funéraires décrites par R. Hertz3, 1a "préparation" du cadavre chez eux vise
au contraire 4 le garder en état, comme nous le montrerons ici en
privilégiant la description de certains aspects des rites funéraires, qui se
déroulent sur plusieurs mois#. La préparation du cadavre et son enterrement
montrent que la mort & ce monde-ci, aux yeux des Mofu-Gudur, doit

1 Ainsi que le sacrifice du pére de son pére (esote kuley), de la mere de son pére (mamag

way) et éventuellement du frére de son pere ou oncle paternel (kuley gula).

Une régle de réciprocité entre familles d'un méme clan désigne celui qui remplira la
fonction du ndaw kwakwas dumort: si X futle ndaw kwakwas de Y, lorsque X meurt,
c'est le fils de Y qui sera & son tour son ndaw kwakwas, et ainsi de suite.

Voir également l'article de F. Dumas-Champion ol elle décrit comment, chez les
populations de la Haute-Bénoué (Nigeria-Cameroun), le crine du défunt "libéré de toute
trace de chair" sera exhmné et deviendra un objet de culte (1989 : 41).

Selon des étapes précises et comprenant notamment quatre divinations successives.

2
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aboutir 2 plus ou moins long terme A une renaissance au monde des
ancétres : l'enterrement figure, en quelque sorte, un accouchement "&
l'envers" et amorce une période de gestation dont 1a délivrance correspondra
3 1a levée de deuil (cafa). La préparation du cadavre en appelle 2 I'unité du
clan du défunt, sans laquelle cette renaissance ne saurait avoir lieu. Les
premicres obseques réaffirment également la continuité familiale avant le
travail de séparation d'avec le mort.

Pendant de ces premiéres obsgques, la levée de deuil (secondes obseéques)
est l'occasion de réaffirmer 2 leur tour les liens d'alliances, déja contractées
par le clan du défunt et qu'il faut maintenir ou redoubler. Célébrant les
retrouvailles du défunt avec son plre; les secondes obséques permettent aux
vivants la reprise d'une vie normale, en particulier 1a pratique des sacrifices,
2uspendue pendant toute la période de deuil pour 1'ensemble de la famille

tendue.

Les premiéres obséques : préparation et enterrement du mort

Le temps qui s'écoule entre le déces et I'inhumation, au cours duquel on
"pleure” le défunt, dépend du chiffre rituel (kwakwas ) de clan. Chaque clan
patrilinéaire a 2 chiffres, un pour les hommes et un pour les femmes. Par
exemple, ce chiffre est de 3 pour un homme du clan Gudur ; il sera donc
enterré le 38me jour aprés sa mort, ou le 6eme s'il s'agit d'un ancien
(mahura).

Au cours de ces quelques jours, un personnage s'avere indispensable : le
forgeron/fossoyeur attitré du clan du défunt, forgeron casté. 11 se charge de
la "préparation" du cadavre et d'abord de le désarticuler afin qu'il conserve
une certaine souplesse... tant pour pouvoir le manipuler, le transporter a
califourchon que pour 1'enterrer en le mettant dans la position voulue.

La deuxidme opération consiste 3 "emballer"! le mort c'est-3-dire 2
I'envelopper dans des peaux que le forgeron coud ensemble autour du corps
et de chaque membre, laissant les doigts des mains et des pieds dépasser. Or,
cet "emballage" n'est que le premier d'une série de trois. Il se fait en partie
avec les peaux de cheévres séchées gardées en réserve dans la concession
-ainsi qu'il est d'usage dans toute concession- que viendront compléter des
peaux apportées par des parents. Elles seront simplement mouillées avant
d'étre utilisées.

Pour procéder au deuxi®me "emballage”, le lendemain, d'autres peaux
sont nécessaires. Elles sont fournies non plus seulement par la famille du
mort mais par les hommes de son clan, qui affluent & 1'annonce du déces. IlIs
viennent "au cadavre" (vagay ), chacun apportant une peau de chevre
séchée.

(]

1 Les termes "emballer”, emballage" seront employés plutdt qu'envelopper et envelop-
pement car ils furent utxhses sciemment par mon collaborateur-traducteur.
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Le troisidme "emballage" a lieu le jour méme de l'enterrement. 11
nécessite une peau de beeuf! ou le plus souvent, une sorte de tissu constitué
de bandes de coton teintes 2 I'indigo qui ne recouvre que le torse, les cuisses
et le haut des bras. Pour la premicre fois, la téte est ¢galement enveloppée
d'une peau de chévre retournée, poils a l'envers, et "fraiche”, une cheévre étant
spécialement égorgée et dépecée 2 cette fin.

La préparation s'achéve ensuite dehors (photo 1)*. Aprés avoir fait sortir
le cadavre de la concession, le forgeron finit de 'appréter : des bandes de
coton blanches -de la méme qualité que celles que sceurs et filles du mort
vont ceindre autour de la téte et des reins en signe de deuil- sont ajustées sur
son dos et sa poitrine ; 1a peau de chévre retournée recouvrant sa iéte est
enduite d'un mélange d'huile de cailcédrat et d'ocre ; enfin une gandoura,
une chéchia, un turban et des chaussures, tous neufs, constitweront son
dernier "habillement". A la nuit presque tombante, habillé de facon
somptueuse comme il ne le fut sans doute jamais auparavant, le mort est prét
A "partir" au cimetiere du clan. Monté sur les €épaules du forgeron, il y sera
escorté par une foule nombreuse qui, courant, criant et chantant mime une
espéce de charge guerri¢re (meg embarhey) (photos 2 & 3)*. Au cimetidre,
apres lui avoir fait effectuer trois (ou quatre) fois le tour de la tombe déja
creusée, le forgeron dépouille le mort de tous ses vétements, afin qu'il “se
présente en peaux de bétes aux ancéires" et puisse ainsi se faire "reconnaitre
par eux". Les vétements, hors d'usage, seront plus tard enterrés avec lui.

L'enterrement peut alors débuter (photo 4)# : il faut du temps et des
efforts pour faire entrer Ie cadavre, jambes en avant, dans un trou qui semble
bien trop petit pour sa corpulence. La manipulation est impressionnante,
notamment lorsque le forgeron, en s'aidant de ses pieds, essaie de le tasser et
de le pousser A l'intérieur. Une fois le corps rentré tout droit dans le trou, le
forgeron va tirer sur une corde de fibres végétales appelée mabaw 2 dont
T'une des extrémités attache les chevilles du mort ensemble tandis que I'autre
est soigneusement mainienue 4 l'extérieur. Sous la secousse, le corps bascule
et tombe au fond du trou. En effet, si la tombe est d'une extréme étroitesse
au niveau de l'ouverture, 4 une ceriaine profondeur elle s'évase et devient
spacieuse. A telle ensexgne que le forgeron s'y glisse ensuite et y arrange le
cadavre (photo 5)". 11 le dispose sur le cdté, 1a téte sur Ie bras (gauche pour
une femme, droit pour un homme), les jambes repliées. Les objets
personnels du défunt (la poterie dans laquelle il mangeait, sa houe, sa
faucille, sa couverture et ses habits neufs) sont déposés dans 1a tombe avant
de la refermer, de boucher I'ouverture avec une grosse pierre plate et de la
recouvrir d'un monticule de terre (photo 6)”.

1 pour celui qui futle bay (Chef—pretre) de Gudur, cet "emballage" se faisait obligatoirement
dans la peau d'un beeuf qui était alors immolé.

2 Corde spéciale utilisée dans cette fonction mais également pour attacher la toiture en paille

a la case et enfin, pour signifier aux sorciers qu'ils sont découverts. Elle est d'ailleurs si

fortement "chargée" qu'un jeune enfant ne peut I'emjamber sans danger.

photos hors-texte en fin d'article.
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Cette fagon d'enterrer les morts apparait bien comme une métaphore de
1'accouchement, méme si elle n'est pas explicitement présentée comme telle
par les intéressés. Il est clair que l'étroitesse de l'enirée de la tombe et les
difficultés qui s'ensuivent & y introduire le cadavre relévent d'un choix
délibéré. Ce "passage" volontairement difficile rappelle le moment pénible
de 1'expulsion, et la corde mabaw sur laquelle le forgeron tire pour faire
tomber le cadavre évoque le cordon ombilical. Enfin, la position ultime dans
laquelle le mort est placé renvoie 2 la position feetale. Certes cet
accouchement, ou le défunt passe de l'exiérieur vers l'intérieur et régresse a
1'état de feetus, se déroule "2 l'envers”. Mais ensuite, au sein de 1a terre, c'est
une nouvelle gestation qui débute puisque le défunt, aprés avoir quitté non
sans mal le monde des vivants, renaitra au bout de quelques mois au monde
des ancétres. Cette renaissance aura lieu lors de la'levée de deuil, cafa. On
retrouve ici le parallele entre mort et naissance exposé par Hertz dans son
étude de 1907 :

" ... la mort est bien pour la conscience collective le passage de la
société visible a la société invisible (...). Quant a la naissance, elle
accomplit, pour la conscience collective, la méme transformation que
la mort, mais en sens inverse : l'individu quitte le monde invisible et
mystérieux que son dme habitait, il entre dans la société vivante”
(1970 : 74).

Si les deux phénomenes sont un passage d'un monde A un autre mais en sens
inverse, la métaphore de l'accouchement peut €tre empruntée pour un
enterrement.

Mais a l'encontre des pratiques funéraires décrites par Hertz, ce n'est pas
1a décomposition du cadavre mais sa protection que visent les soins apportés
a4 sa préparation, comme dans le cas des Fali du Nord-Cameroun.
J.G. Gauthier écrit en effet & propos des bandes de coton (d jo 1u ) utilisées
dans T'enterrement :

"leur possession est nécessaire puisqu'ils servent a l'enveloppement des
morts, rite de protection sans lequel I'dme privée brusquement de son
enveloppe biologique risquerait d'étre détruite avant de pouvoir gagner
l'au-deld des ancétres sacralisés manu” (1981 : 197).

Le corps sert d'abri & I'Sme au moins jusqu'a son départ, comme en
témoignent plusieurs aspects du rituel. Ni les doigts ni les orteils ne sont
recouverts de peaux parce que "les ongles continuent de pousser”. Les
humeurs s'écoulant du cadavre sont soigneusement recueillies dans une
calebasse placée sous sa tétel. Celle-ci est amenée au cimetiere le jour de
I'enterrement, on y place la corde mabaw (le "cordon ombilical") une fois
détachée du corps, et on la dépose A I'envers sur le monticule de terre
recouvrant la tombe. Tous ces faits traduisent le souci de maintenir -sur le
plan symbolique- le mort dans son intégrité.

1 Latete n'est enveloppée qu'au dernier moment, d'oli cet écoulement d'humeurs. La calebasse
nommée veley nga mey (calebasse de bouche) est celle la-mé&me dont le défunt se servait
pour sortir le mil de son grenier.
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Si les "emballages" successifs visent A protéger le corps et I'dme y résidant
encore, le choix de peaux est lié au fait que le mort doit "se présenter en
peaux de bétes aux ancétres"! afin de "se faire reconmaftre par eux". Le
recours A l1a peau dans le méme souci se retrouve lors des sacrifices aux
ancétres. Jusqu'a récemment, il était inconcevable de procéder A un sacrifice
sans avoir ceint préalablement la peau de chevre autour des reins, "sinon
I'ancéire refuse le sacrifice”. Cette nécessité de se présenter en peaux aux
ancétres fait-elle simplement référence 3 1'habillement "traditionnel”, celui
que les peres portaient de leur vivant, ou bien les peaux soni-elles valorisées
parce qu'elles proviennent d'animaux consacrés aux sacrifices ? Les peaux
apportées par les parents et fréres de clan du défunt proviennent aussi le plus
souvent d'animaux sacrifi€s : elles avaient €té alors nettoyées, séchées puis
conservées dans 1'éventualité d'un deuil?,

Au cours de ces premigres obsgques, tout est donc mis en ceuvre par les
vivants pour assurer au défunt le passage d'un monde 2 l'autre A l'issue de la
période de gestation. Cependant, cette description des premieres obseques
resterait incompléte si, ne s'intéressant qu'a leur signification "métaphysique”
(1a conception de l'aprés-mort dont elles témoignent), I'on négligeait leur
signification sociale. L'une et l'autre ne sont pas séparables d'autant que
certains morts n'ont pas droit A ce type d'enterrement. Ce sont maintenant
"les pratiques auxquelles la mort donne licu selon qu'elles concernent [non
plus seulement] le corps du défunt, ou son dme, [mais]... les survivants"
(Hertz 1970 : 3) qu'il faui envisager.

Signification sociale des premiéres obséques

Cet aspect social apparait déja dans la préparation du cadavre qui réunit
les parents et des fréres de clan du mort, chacun apportant une peau séchée.
Ces derniers ont 13 une occasion privilégiée de manifester leur solidarité : au
moment de la disparition d'un des leurs, leur venue permet de mener 4 bien
son "emballage" et donc d'ceuvrer 2 sa renaissance future. Cetie
manifestation de solidarité de chefs de famille du clan parfois dispersés dans
plusieurs villages réaffirme 'unité du clan patrilinéaire.

1 Meme lorsque la derniére enveloppe consiste en bandes de coton cousues ensemble, les
peaux restent apparentes au niveau des membres et bien slr de la téte,
Ce souci de "se faire reconnaitre” et/ou de respecter la "coutume” (kwakwas) se refléte peut-
&tre aussi dans le traitement de la peau de cheévre recouvrant la téte du cadavre. Placée poils
a l'intérieur, elle est, comme mentionné plus haut, enduite d'ocre. L'ocre est un marquage
privilégi€ dans la culture mofu-gudur : naguére elle signalait les pelerins venant a Gudur ;
elle s'employait également dans un registre plus quotidien tels les rites entre jeunes
mariés. Elle est encore utilisée, par exemple, pour colorer les fibres végétales servant a la
fabrication des cache-sexe des femmes : tenue dite aujourd'hui "traditionnelle" et que les
parentes en deuil portent obligatoirement lors des premiéres et secondes obséques. Mais
l'on peut se demander d'autre part si les "ancétres” ne s'enduisaient pas autrefois les
cheveux d'ocre ainsi que le laisserait supposer l'expression désignant parfois plus
particulierement les Gudur : "Cheveux rouges". La question reste ouverte car I'expression
est de nos jours sujette & controverse.
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Quant aux parents du mort, certains d'entre-eux sont mis en scéne dans
des rites spécifiques. Si le défunt est un homme, deux figures se détachent
tout pamcullérement la fille afnée dénommée pour l'occasion "fille du
cadavre" (dam vagay) et le fils ainél.-Le fils ainé -intervient de facon
ponctuelle et indirecte au cours de ces premieres obséques, tandis que 1a fille
ainée est sans cesse présente aupreés du cadavre de son pere. Elle est chargée
de le veiller, de le "garder".

Tant que le cadavre n'est pas sortx de la concession le jour de
I'enterrement, il repose sur un secco 2 a I'extérieur de sa case, devant celle
des sacrifices. Le-dos tourné aux visiteurs, il "regarde” 1a case des sacrifices
dont l'entrée a ¢ét€ exceptionnellement ouverte mais dont les poteries
sacrificielles-ont €té penchées vers le mur du fond. Durant tout ce temps, la
fille ainée n'a en aucun cas, le droit de sortir de 1a concession. Elle
accompagne le défunt et le "garde" lorsqu'on l'emmene au cimetiere. Au
moment ol le forgeron portant le cadavre sur les épaules se met en marche,
elle fait mine de capturer dans une petite calebasse "l'ombre du mort"
(mezed npga vagay) puis plaque la calebasse contre son ventre et la
dépose a I'envers sur le secco. Rejoignant alors le forgeron, c'est aussi elle
qui emporte la calebasse valeyngga mey qui a recueilli les humeurs du
cadavre. Une fois son pere enterré, elle participe symboliquement au
recouvrement de la pierre fermant la tombe : le forgeron la fait s'accroupir
dos tourné 2 la tombe et se sert de ses mains comme de deux pelles pour
envoyer de la terre vers l'arriere. Enfin, le lendemain, elle revient avec le
responsable de 1a "coutume” pour le mort (ndaw kwakwas) vérifier que la
tombe n'a été ni rouverte ni endommagée. Son r6le de gardienne ne peut
&tre plus clairement affirmé.

Si le défunt n'a pas de fille, 1a fille de son frére remplit ce rdle. La dam
vagay peut &tre secondée durant toute cette période par les sceurs du
défunt. Toutes sont du clan du mort. Les épouses porteront également le
deuil, mais celles qui entourent et pleurent le mort une derniere fois, juste
avant qu'il ne soit emmené 2 sa tombe, sont ses sceurs et ses filles. Et parmi
elles,la dam vagay est la premiére & ceindre 3 ce moment 13 les bandeaux
de deuil autour de 1a téte et des reins3,

2

1 Dans 1a descendance d'un homme, certains enfants sont en effet "de son c6t€" tandis que les
autres sont "du c0té" de leur meére. Ainsi, la fille puinée sera la dam vagay de sa meére. De
méme pour les garcons : le fils ainé est "du c6té" de son pére, le puiné "du c6t€" de sa mére.
Les 3&me, S&éme, 7¢éme... fils et filles seront "du cdté " de leur pére, les 4eme, 6&me, 8éme
.. "du c6té" de leur mere ; le benjamin ou matabuwa sera des deux c6tés. Chaque groupe
d'enfants portera le deuil soit du pere soit de la mére mais jamais des deux a la fois, a
I'exception du matabuwa . Cette appartenance a des incidences sur I'héritage mais
également sur "qui fera le sacrifice de qui". Ainsi, le fils ainé pourra seul effectuer le
sacrifice de son pére aprés sa mort alors que, de son vivant, il ne pouvait en aucun cas le
remplacer auprés des ancétres ni méme, 2 la différence du puiné, entrer dans son grenier. Si
le fils ainé mourait, ce serait alors le 3¢me fils qui procéderait au sacrifice de son pere.
Sorte de natte épaisse faite de pailles tressées servant également de cloison (mot fulfulde).
Jusqu'a la levée de deuil (cofa), la dam vagay ne rentrera pas chez son mari mais demeurera
chez son pere.
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Le deuxiéme personnage important, le fils alné€, joue moins un rdle actif
que la "fille du cadavre”. Il intervient dans deux épisodes qui se déroulent le
jour de l'enterrement, aprés que le forgeron eut fait sortir le mort,
définitivement "emballé", hors de 1a concession, Celui-ci, assis 4 terre, jambes
écartées, est entouré d'un secco qui le dérobe A la vue de tous. Prés de lui se
trouve une poterie remplie d'eau. Le forgeron pénéire dans cet enclos tenant
3 la main une branche fraiche de tamarinier (symbole de punﬁcatlon et de
réconciliation). 1 1a trempe dans I'eau et en frappe trois fois! le cadavre. A
chaque fois, dit-on, "des grains de mil sortent du cadavre". Le secco est
ensuite enlevé et apparaissent les grains : 18 grains, soit 3 fois 3 grains
rouges et 3 fois 3 grains jaunes. Ces 18 grains sont précieusement ramasses
et confiés jusqu'a 1a levée de deuil au papag way? qui les remettra ce _]OUI'-
12 2 leur véritable destinataire, le fils atné. Ce sont "les semences de son pere"
(hulfad ggaa pay) qu'il stmera des le début de la saison des pluies avant
d'utiliser touie autre semence.

Dans la suite du rituel, 1a présence du fils ainé est requise. Le forgeron le
fait asseoir entre les jambes €cartées du cadavre, dans le méme sens que
celui-ci ; puis il proceéde de fagon identique avec le fils ain€ du fils ainé : il le
fait asseoir entre les jambes de son pére. Se trouvent ainsi réunies et comme
"emboftées" les trois générations. Une calebasse remplie d'eau mélangée a de
la farine de mil ayant appartenu au défunt est alors apportée. Le forgeron 1a
présente en premier au cadavre "comme s'il y buvait" ; ensuite il fait boire le
fils puis le petit-fils sans que ceux-ci ne touchent la calebasse de leurs mains.
IIs boiront chacun trois fois puis recracheront trois fois car "on ne peut boire
vraiment ce qui vient du cadavre". Les intéressés donnment de cette
communion l'explication suivante: il s'agit de lever une éventuelle
malédiction proférée par le pére de son vivant sur sa descendance. Lorsque
le défunt "boit", il exprime en fait ceci : "mon fils, si j'ai dit du mal, il faut
que tu boives I'eau ou j'ai bu et laissé ma salive". Le fils afné (et avec lui sa
propre descendance) peut alors se juger définitivement "réconcilié" avec son
pére. La position adoptée est significative ; "le fils ne doit pas voir son
pere"3.

Ces deux épisodes mettent en évidence une idée importante, celle de
contmulté Au moment ou la famille connait une cassure avec la perte du
pered, la continuité de ce qu'il représente, A travers son fils ainé, est
réafﬁrmée avec force. Du corps du pére proviennent les semences futures du

1 ou quatre fois si le chiffre rituel du clau est quatre.

Le papan way (peére-maison), désigné selon la méme régle de réciprocité que le ndaw
kwakwas remplace et représente le pére décédé. 11 effectue les sacrifices aux ancétres de
celui-ci depuis la levée de deuil jusqu'a ce que le fils ainé prenne en charge le "sacrifice du
pére" et remplace du méme coup les poteries consacrées aux ancétres du défunt par de
nouvelles poteries consacrées & ses propres ancétres paternels.

Un autre rituel (non observé) souligne le méme fait. Il mettrait en scéne l'ensemble des fils
ainés de chaque épouse. Le forgeron les ferait asseoir comme ci-dessus. Cependant, plutot
que de partager entre eux la boisson du pére, il remettrait  la fin au premier des ainés divers
objets tout en lui enjoignant de se relever sans jeter un regard vers son pdre, et d'aller se
cacher derriére sa concession pour le pleurer.

Ceux qui meurent sans descendance n'ont pas droit & des funérailles "normales”.
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fils, héritier de la concession et des champs paternels. Le pere apparait
comme la condition de la survie du fils, tandis que ce dernier, héritier
également du sacrifice paternel, continuera de lui donner 3 "manger"
(zomey). S'il subsistait un quelconque litige entre eux, il faut au préalable
les réconcilier, en levant toute malédiction éventuelle qui ferait obstacle 3 1a
nécessaire continuité. Enfin le fils alné, qui ne pouvait entrer dans le grenier
de son pere du temps de son vivant, ne saurait se trouver face i face avec luil
lors des funérailles. En accédant au statut de chef de famille (bay pga
way), il ne peut plus "ceexister" avec son pére. L'importance de la
patrifiliation et de 1a succession se trouve ainsi soulignée... comme garantie
que la reproduction du groupe domestique se fera sans encombre, qu'elle est
déja assurée.

La méme idée préside au choix de la fille ailnée comme gardienne du
mort. La fille afnée "s'occupe du sacrifice de son pere”, méme si elle n'y
procede pas réellement. Elle est donc toute désignée pour veiller sur son
cadavre tout au long de la "préparation” qui lui assurera, aprés une période
de gestation au sein de la terre, une renaissance au monde des ancétres. Si
d'autres femmes la secondent dans cette opération, ce sont les sceurs du
défunt. Le processus d'ancestralisation est a 1'évidence une entreprise qui
releve du clan et plus précisément des paternels proches. Les "alliés"
(mesey) ne sauraient y étre associés?.

Par contre ils sont présents lors des secondes obseéques, et méme sur le
devant de la scéne lors d'un épisode de la levée de deuil. Dans 1a description
qui suit, I'accent sera mis sur la facon dont les pratiques révelent les
préoccupations sociales des vivants. Si le passage du défunt du monde
visible au monde invisible est 1a raison de leurs retrouvailles, 1a reprise d'une
vie sociale "normale” en est aussi I'enjeu. En ce sens, les alli€s y ont une
place de choix.

'

Les secondes obséques

La journée de levée de deuil (cofa), est préparée et annoncée par
d'autres manifestations ; une 4 deux semaines auparavant a lieu Ia deuxiéme
grande divination pour en déterminer la date et prévenir chacun de préparer
la biere de mil pour ce jour-1a. La veille, journée dénommée mey mereb, le
défunt est informé que cofa se déroulera le lendemain afin qu'il "invite les
ancétres A venir boire 1a biere", tandis que la potitre attitrée du clan apporte
I'ensemble des poteries requises pour le futur "sacrifice du pere"

(kuley gga pap).

1 JF. Vincent propose, quant a elle, d'interpréter cette posture dans laquelle fils et petit-fils
ne peuvent voir le cadavre comme appartenant au registre des "gestes a l'envers"
spécifiques aux rites funéraires (remarque formulée lors du colloque).

Signalons cependant deux choses : selon D. Barreteau, ce seraient les fils de filles qui se
chargeraient de la désarticulation du cadavre, et le fils de la fille ainée (dénommé alors
"chef du cadavre” bay nga vagay) interviendrait ensuite pour actionner régulierement les
membres ayant tendance a se rigidifier. A la différence de ce qui préceéde, je n'ai pas
constaté ces faits. D'autre part, parmi ceux qui apportent les peaux pour "l'emballage” du
cadavre, pourraient se trouver des gendres, des amis et des voisins du défunt.

2
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La levée de deuil se fait en plusieurs étapes. Le matin, une troisieéme
grande divination est effectuée : elle précise si chacun des participants s'est
acquitté correctement de ses derniers devoirs vis-3-vis du défunt. Les
épouses du mort n'y participent pas ; elles apparaissent seulement -sous
forme de pierres- comme appartenant 2 la concession de leur époux. Puis le
ndaw kwakwas procéde, en son nom et au nom de chacun des proches
concernés (c'est-2-dire "le" fils afné (pour tous les ainés), "la" fille ainée
(idem), "la" femme, "la" sceur, "le" fils du frére) A des libations de bidre,
apportée par ceux-ci, sur un ias de sable consacré au défunt & l'intérieur de
la concession. Ces mémes proches (et tous les fils et filles "du cdté" du pere),
ainsi que le ndaw kwakwas, seront ensuite collectivement rasés a 1'extérieur
de la concession. Une redistribution trés codifi€e de la biere de mil collectée
au préalable se déroule alors. Avant de se rendre au cimetiere, un dernier
rituel est accompli par le ndaw kwakwas, le forgeron et la dam vagay
autour de 1a Grande Poterie dans laquelle sera transpoitée la biere de mil
destinée A l1a tombe : on 1a marque de torchis mouillé provenant de la case
du mort. Une "charge guerricre" similaire 4 celle des premitres obséques
réunit tous ceux qui accompagnent enfin la Grande Poterie portée par le
forgeron jusqu'au cimetiere, 2 la nuit tombante. Sur la tombe du défunt, une
ultime cérémonie ol le ndaw kwakwas, le forgeron et la dam vagay
sont & nouveau les principaux protagonistes, cléture cette journée de levée
de deuil. On partage la biere avec le défunt et on I'invite solennellement 3
quitter le monde des vivants, lui assurant qu'il ne subsiste aucun obstacle 2
son départ (tous les rituels ont éié effectués pour lui et "son pére ne défend
plus" sa venue).

A ftravers cette rapide exposition des faits, il semble que ce soient
principalement des paternels et des individus du clan ou rituellement liés au
clan du défunt (le ndaw kwakwas et le forgeron) qui interviennent ou
dirigent les différents rituels. Cependant il est deux moments, la collecte puis
surtout la redistribution de la bidre de mil, ol les alliés apparaissent de facon
privilégiée. En effet, si certains d'entre eux sont les premiers fournisseurs de
bitre, d'autres en sont les premiers bénéficiaires. Mais voyons d'abord qui
doit préparer la biere de cofa. Il s'agit bien d'une obligation puisque le fils
ainé du défunt secondé par ses oncles paternels a pour rdle de "contrdler la
biere", c'est-2-dire de vérifier que tous ceux qui devaient 'apporter I'ont fait.

Les premiers 4 devoir s'acquitter de cette tiche sont les gendres du
défunt. Ce sont sans doute leurs épouses, c'est-2-dire les filles du défunt, qui
ont préparé la biere mais elles ont utilisé "le mil de leur mari". On va méme
jusqu'd affirmer que Si tel gendre n'a pas offert la bidre & son beau-pére, on
peut Iui arracher sa femme. Les seconds sont les peres des épouses du
défunt. Certes, celles-ci ont également préparé la bire chez leur mari décédé
mais "elles sont allées chercher le mil chez leur pére". Les troisi®mes sont les
membres du clan du défunt -au-deld des agnats proches- et éventuellement
des clans "fréres", c'est-2-dire des clans qui ont conservé le méme nom de
louange malgré une segmentation. Viennent enfin les fils du défunt, mais ils
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ne sont pas véritablement soumis a ce contréle Si seuls les trois premiers
groupes sont contr(‘)lés ils devront aussi étre "remboursés lorsque quelqu'un
chez eux mourra". L'obligation implique donc la réciprocité.

Les poteries de biere apportées et collectées tout au long de la matinée
seront ensuite redistribuées sous le contrdle du fils atné et des fréres du
défunt, Dans cette redistribution, le premier 3 recevoir de la bidre sera
"l'oncle maternel du pére du mort" (gemsa yga pagp nga vagay ) ou
son représentantl. Du point de vue du fils ainé, ceci traduit le fait que si la
mort de son pere marque la fin de I'alliance entre le clan de l'oncle maternel
du pere de son pere et son propre clan il peut, quant a lui, redoubler cette
alliance en épousant une fille de ce clan ou méme une descendante de
l'oncle maternel de son grand-pére. Ils peuvent redevenir des alliés. Le
second bénéficiaire sera "I'oncle maternel du mort" (gemsa nga vagay).
Certes, il ne s'agit pas 12 pour le fils afné€ de redoubler 1'alliance puisque lui-
méme n'a pas le droit d'épouser une fille du clan de sa grand-mére
paternelle, mais il s'agirait de maintenir et de réaffirmer les liens d'alliance
entre son propre clan et le clan de loncle maternel de son pere malgré la
disparition de celui-ci. Ils restent des alliés2. Les troisidémes seront "les alliés
[dont] nous avons pris 1a fille" (mesey ala malamawa dam ata). Ainsi,
le fils ainé et ses oncles paternels offriront de la biere & chacun des peres (ou
son représentant) des différentes épouses du défunt ; chaque alli¢ recevra sa
part de bitre de mil. Les quatrieémes seront & I'inverse "les alliés [qui} ont pris
notre fille" (mesey malam dam ala). Cette appellation regroupe les
maris des filles du défunt et d'autres filles de sa famille (filles de ses fréres,
de ses fils...). Mais ce quatrieéme groupe, celui des "preneurs”, s'avére moins
important que celui des "donneurs”, et regoit la biere collectivement et non
plus séparément. Ensuite, les voisins du mort recevront également leur part
de biére puis les "enfants du cadavre” (bazey vagay hay), c'est-a-dire
tous les hommes du clan du défunt qui auront apporté une peau ainsi que
ses fréres, ses fils, etc. Enfin, au deld de ces catégories, toute personne s'étant
déplacée pour célébrer la levée de deuil du mort en sera remerciée par une
calebasse de bitre.

En toute rigueur, le premier serait en fait le Bay de Gudur : on sortira en effet d'abord une
poterie de biére désignée comme celle du chef de Gudur. Celui-ci est évidemment absent car
il ne doit avoir aucun contact avec un mort et ne se rend donc jamais & des funérailles
(premidres ou secondes) méme d'un membre de sa famille. Par contre, si quelqu'un du clan
Gudur est présent, on lui offrira de cette bitre. Ceci se passait récemment encore non
seulement sur le massif de Gudur mais sur les autres massifs mofu-gudur ol l'autorité
spirituelle et politique du Bay de Gudur était reconnue. Ceci montre combien sont peu
cloisonnés le domaine des affaires familiales ou claniques et le domaine politique.

Les interdits matrimoniaux énoncés par les informateurs n'ont pas ét€ vérifiés dans la
pratique. Aussi, lorsqu'il est dit par exemple qu'un homme ne peut épouser une fille du clan
de sa mére ni du clan de sa grand-mé&re maternelle ni du clan de la mére de sa grand-mére
maternelle lorsque cette derniére est encore vivante, il se peut que l'interdit ne concerne pas
a chaque fois tout le clan mais seulement un groupe plus restreint a P'intérieur du clan.
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Dans cette redistribution, la préséance des alliés est netiement affirmée
comme dans la collecte, ot ils étaient les premiers sollicités. Mais avec la
collecte puis la redistribution de la biére, nous avons affaire 4 deux niveaux
de réalité différents. La collecte ne concerne que les parents par alliance du
défunt (gendres et beaux-peres) tandis que la redistribution met en scéne des
cercles d'alliés plus vastes : ceux qui ont donné leur fille aux ascendants du
défunt (F et FF) et ceux qui ont regu les filles des proches agnats (B et S). La
levée de deuil souligne donc l'importance de I'alliancel.

Face 4 la rupture provoquée par la mort, les premiéres obséques se
placaient sous le signe de la continuité ; le travail de deuil et la séparation
d'avec le mort s'achevant, les deuxitmes obséques marquent au contraire 1a
réouverture au monde. Celle-ci se manifeste dans la réaffirmation des
alliances, mais aussi A travers la reprise d'une vie normale pour la famille,
reprise qui correspond 2 I'aboutissement du processus d'ancestralisation du
défunt, "La libération des vivanis" (selon la formule de Hertz) suit celle de
I'dme du défunt. Le "sacrifice du pere", fondamental lors des secondes
obs&ques, marque en particulier 1a reprise des sacrifices.

A Tissue de la journée de levée de deuil (cafa), il est déclaré au défunt
qu'il peut enfin rejoindre les ancétres. Pourtant, si les obstacles 2 son départ
sont levés du cOté des ancétres, il n'est pas encore prét & quitter le monde des
vivants. I ne le quittera en effet que le lendemain, jour de "faire le sacrifice"
(metey kuley). Juste avant le sacrifice se déroule une scéne révélatrice de
cette ultime réticence prétée au défunt. La poterie (kuley ) sur laquelle se
fera le sacrifice est déposée sur l'aire de divination ainsi que des feuilles de
l'arbre heewer et des herbes du toit de la case du mort. On en recouvre la
poterie et on les fait flamber "pour enlever sur la poterie 1a saleté amenée par
Ia main du forgeron" ou de son épouse, la potiere. Dans une méme optique,
la poterie sera ensuite lavée avec de 1'eau par 1a dam vagay etle ndaw
kwakwas. Cependant, les paroles adressées au défunt donnent 3 entendre
différemment cette séquence. On lui crie & trois reprises : "sors de 13, sors, la
maison brile". II est exhort€ a partir, et le fait d'abimer le toit de sa case
l'inciterait aussi, selon d'autres, A ne plus y rester.

1 Notons que chez les Mofu-Diamaré, voisins septentrionaux des Mofu-Gudur, les funérailles
mettent en scéne différemment les consanguins et les groupes de maternels. Ainsi que
J.F. Vincent le montre dans son article : "Neveu utérin et oncle maternel : de la parenté au
soupgon”, c'est "la levée de deuil [qui] solennise I'importance nouvelle du fils ainé” tandis
que, lors des premiéres obséques, "les rites des adieux au défunt" exigent d'emblée la
présence des gumsa (les maternels du défunt et de son pére). Ces rites soulignent plutdt "le
décalage d'une génération qui vient de se produire par la mort" et donc "le glissement" ou
"le recul de la parenté” (1985 : 77). A partir de ces entrées en scéne différentes des acteurs
sociaux, peut-on conclure & des préoccupations plus ou moins marquées dans les deux
sociétés ?
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En fait, le défunt (ou son esprit) ne s'en ira définitivement que lorsque le
sacrifice sera effectué et qu'il sera assuré de la volonté des vivants de
continuer 2 lui "donner 3 manger"!l. Le processus d'ancestralisation est alors
abouti ; I'installation dans la concession de la poterie consacrée au pre
décédé, kuley ngaa pang, confirme le statut d'ancétre de celui-ci.

"Faire le sacrifice” (metey kuley) ne peut avoir lieu qu'a 1a fin. En
effet, "si on fait le sacrifice avant la levée de deuil, le pére pour qui le
sacrifice est fait ne mangera pas, car le sacrifice aura été fait avec 1a saleté du
deuil". Il en est de mé&me pour tout sacrifice. De 1a mort jusqu'a 1a levée de
deuil, I'ensemble de la parenté étendue du défunt ne peut plus procéder a
aucun sacrifice. Un sacrifice peut méme é&tre brutalement suspendu, alors
que le mil pour confectionner la biere est déja fermenté, 2 I'annonce d'un
déces puisqu'il n'aurait plus alors d'efficacité. Le fait a été constaté par
nombre d'anthropologues, notamment J.F. Vincent 3 propos des Mofu-
Diamaré : " Le domaine de 1a mort ne peut [...] interférer avec le sacrifice
[...] cette séparation entre la mort et le sacrifice se traduisant par une
attribution aux ancétres de I'horreur des funérailles..." (1976 : 185-186).

Ainsi, avec la levée de deuil, les parents du mort se trouvent enfin libérés
de ce qui est moins une interdiction qu'une impossibilité ou, plus
précisément, une incompatibilitéZ. Pour les deux parents les plus proches et
les plus impliqués (la "fille du cadavre" et le fils ainé), la libération sera
progressive. Certes, l1a levée de deuil leur permet de procéder au sacrifice de
leur pére, mais tous les sacrifices ne leur sont pas encore permis, car il
pourrait y avoir "le reste du cadavre dans la concession". Aussi, deux
semaines apres "faire le sacrifice” le jour demecesley, la "fille du cadavre”
devra apporter 2 nouveau de la biere "chez son pere”, tandis que son frére,
propriétaire de la concession, en aura fait préparer de son c6té. Ces bitres
seront offertes A la poterie consacrée au pere décédé (kuley nggaa pap)
afin de s'assurer que celui-ci les accepte. C'est 1a preuve que nulle trace de la
saleté du deuil ne subsiste et que le défunt, satisfait, n'a plus de motif de
hanter les vivants. Ils pourront deés lors I'un et l'autre; chacun sous son toit,
renouer avec une pratique normale des sacrifices.

Lors du sacrifice, le ndaw kwakwas apparait 2 nouveau comme le personnage central
officiant a la place du fils ainé -et ceci jusqu'a la cérémonie "changer ceil sacrifice"
membadey dey kuley qui précéde obligatoirement la féte des récoltes suivante. Ii
procédera non seulement a des libations de bigre (comme le jour demey mereb, veille de la
levée de deuil) mais aussi & des sacrifices sanglants. Les poulets sacrifiés seront, tout
d'abord, le sien puis celui "du" fils du mort (au nom de tous les ainés), de "sa" fille (idem),
de "sa" femme, de "son" frére ou "du" fils de "son" frére, de "sa" sceur. Pour les trois
premiers poulets, le sang devra couler sur la poterie elle méme.

La mort et la féte des récoltes qui "ouvre” 'année (mewudey lam ) sont également
incompatibles. Si quelqu'un meurt trés peu de temps avant le jour ot 'on doit "tourner le
feu", on l'enterrera le soir méme de sa mort et I'on procedera aussitot a la levée de deuil. S'il
meurt le jour olt 'on tourne le feu, son décés restera secret et l'enterrement suspendu
jusqu'aprés la féte. Enfin, le Bay ou "Grand des sacrifices” de Gudur ne saurait avoir de
contact, non seulement avec les morts mais avec tous ceux revenant des obsgques.
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A propos des parents en deuil, Hertz écrit : "Non seulement les hommes,
mais les esprits protecteurs aussi les délaissent : tant que dure leur impureté,
ils n'ont & espérer aucune aide des puissances d'en haut" (1970 : 15).

Dans ces conditions, on congoit 1'importance d'une telle normalisation de
1a pratique des sacrifices. L'achevement des secondes obséques autorise pour
les parents en deuil la réouverture au monde des vivants mais aussi au
monde des ancétres puisque des rapports normaux peuvent s'instaurer de
nouveau avec eux. La vie sociale et religieuse reprend son cours, dans cette
société ou le fait religieux occupe une place essentielle, et ol les relations
sociales elles-mé&mes s'expriment 2 travers luil

CONCLUSION

Préoccupation essentielle de la société mofu-gudur, la mort mobilise
beaucoup de son temps. Depuis les premires obseques, ol la rupture du
tissu familial et social provoquée par la mort s'oppose 2 la continuité a
travers 1a descendance, jusqu'aux secondes obs€ques ot le défunt passe dans
le monde des ancétres, le groupe concerné évolue d'une attitude de repli
une aititude de réouverture. En d'antres termes, s'il est exclu par le reste de la
société en raison de l'impureté liée au deuil, il est ensuite réintégré?. Le
temps a permis en quelque sorte de “digérer” la mort. Hertz affirme de
méme que "le fait brut de la mort physique ne suffit pas & consommer la
mort dans la conscience" (1970 : 76).

Cette idée de nécessaire "digestion" est corroborée par le fait que certains
individus n'ont pas droit A de telles funérailles. Ou bien leur mort ne
représente pas une aussi grande rupture dans le tissu social et n'exige donc
pas le lent et difficile travail de séparation, ou au contraire leur mort trop
violente ou trop anormale dispense de ce travail car elle ne pourra jamais
étre "digérée" par la société, ou encore (catégorie non signalée par Hertz) on
craint d'eux, jusqu'aprés leur mort, un pouvoir de contamination d'une
maladie : leur exclusion post moriem ne fait alors que prolonger celle de
leur vivant.

Ces catégories & part comprennent les enfants morts sans cadet, ceux qui
se sont suicidés, qui ont €té assassinés ou encore tués par la panthére, les
Iépreux et ceux qui sont morts de "la maladie qui fait gonfler le ventre"
(donnée par "le kuley des Mafaw"). Leurs funérailles different pour
I'enterrement comme pour la levée de deuil. Plusieurs faits
-indépendamment de nuances pour chaque cas- marquent la volonté de ne
pas traiter ces morts comme les autres. Tout d'abord, "l'emballage" est
presque inexistant, méme lorsque des peaux de chévres sont utilises3.

1 {es divinations ot les ancétres "parlent” sont par exemple des instruments privilégiés de

réglements des conflits sociaux.

Par exemple, quelqu'un revenant des obséques ne peut saluer n'importe qui n'importe
comment car, parmi les personnes rencontrées, certaines peuvent étre occupées i préparer
un sacrifice. La saleté du deuil est contagieuse et peut se transmettre par objets interposés.
Le tout petit enfant est enterré nu la nuit suivant sa mort avec un sac d'écorces recouvrant sa
téte.

2
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Enroulé d'un simple secco , le mort, une fois déposé dans sa tombe, est
recouvert de peaux mouillées. La tombe elle-méme ne ressemble en rien 4
T'habitude. Toute en longueur, trés peu profonde, elle est comparée par les
Mofu-Gudur 2 celle des chrétiens, des musulmans, ou encore 3 celle d'un
cheval. Elle est donc peu propice 2 la gestation au sein de la terre, mais
néanmoins assez profonde pour éviter que "le cadavre soit exposé aux
charognards". Enfin, ces morts n'ont pas le droit d'étre enterrés dans le
cimetiére de leur clan, Par exemple, le 1€preux sera enterré sous un rocher a
T'abri du soleil pour ne pas risquer de contaminer les vivants, et celui qui fut
assassiné, dans un endroit réputé inculte. Quant aux secondes obséques si
elles ont lieu, les diverses séquences en sont escamotées. La levée de deuil
{cofa) est réduite & une libation de bitre de mil sur la tombe, et la poterie
sacrificielle (kuley) du décédé est aussitdt installée dans la concession.

Pour ces morts-13, point de protection pour assurer leur renaissance au
monde des ancétres, et bien peu de temps est accordé pour leur permettre de
s'en aller définitivement rassurés. D'autres détails encore traduisent le degré
d'intégration sociale du défunt. Ainsi, pour un enfant mort sans cadet, la
levée de deuil est remplacée par un rituel nommé mandab qui se déroule
juste apres l'enterrement. Mandab désigne le liquide qui remplace 1a biere
de mil de la levée de deuil. 1l s'agit d'eau mélangée & de la farine de mil (ou,
selon d'autres, d'une sorte de bouillie), qui sera versée sur la tombe. Ce
méme liquide semble aussi destiné 2 ceux qui meurent "sans avoir de mil
dans leur grenier" ou "sans avoir quelqu'un pour -s'occuper de lui”, c'est-a-
dire ceux sans descendance ou sans conjoint. Cette fagcon similaire de traiter
I'enfant sans cadet et T'adulte sans descendance est bien le signe que leur
mort est un "phénomeéne infra-social" (Hertz 1970 : 80).

Non seulement les rituels funéraires, depuis les premieres jusqu'aux
secondes obseques, requidrent beaucoup de temps et de soins de la part des
vivants!, mais 1a mort et ses rituels constituent une sorte de "fait social total".
Chez les Mofu-Gudur comme ailleurs, "comme on a vécu, on est enterré"”.

Doctorante a l'EHESS, Paris, France

1 Nisen requiérent sans doute méme plus que ceux ayant trait 3 la naissance ; a I'exception
cependant de la naissance de jumeaux pour lesquels les rituels mis en ceuvre ressemblent
fort & ceux des funérailles.



Photo 1 Peu avant le départ pour le cimetiére, le forgeron attache la corde mabaw
autour des chevilles du mort entouré de sa seur et de sa fille.



Photo 2 A la nuit tombante, le mort est transporté jusqu'au cimetiére ; parents et membres de son clan
l'accompagnent en mimant une "charge guerriére" (magambarhey).



Photo 3 Assis d califourchon sur les épaules du forgeron/fossoyeur, le mort est
transporté, de nuit, jusqu'au cimetiére de son clan ("pays” mofu-gudur).



Photo 4 L'enterrement proprement dit : il faudra bien des efforts pour faire entrer le cadavre dans la
tombe, l'ouverture en étant éxtrémement étroite.



Photo 5 Le forgeron est descendu dans la tombe afin d'y arranger le cadavre dans la position voulue ; une
extrémité de la corde mabaw est soigneusement maintenue a l'intérieur.



AR 33

6 Valey Nga mey (la "calebasse de bouche") contenant les humeurs du cadavre et la corde
mabaw est déposée a l'envers sur la tombe refermée puis cassée par le forgeron.
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