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- Summary

It is difficult to formulate clear-cut differences between the phedangma and
the bijuwa, the two main categories of Limbu “priest” in Eastern Nepal. This
article suggests a possible method of analysing the problem. Can an understanding
of the way space is organized in the Limbu household lead us to a better grasp
of the difference between the two sorts of priests and their complementarity?

The Limbu house is built parallel to a river. The inside is divided lengthwise -
into two parts: the “upper part” (tho) being closer to the rising ground behind the
house, and the ““lower part” (yo) being closerto the river. Another line bisects
the house into the “front” (tagaang) and the “back’’ (egaang). The inside pillars, the
hearth, the water-storage point, the two doors, etc, are always oriented in a similar
way to one another, whatever the orientation of the main front of the house may
be. Thus Limbu house-space is organized into two (groups of) categories whose
opposition is founded on four cultural determinants: (a) up-stream and down-
stream water (b) the hill-crest and the river (c) right and left, and (d) the cardi-
nal points.

- Household life, i.e. the activities of a married couple, takes place in a space
which is organized in the following manner. The man’s domain is the “upper part”
and the “front”; the woman’s the “lower part” and the “back”. When the two catego-
ries combine there is mediation: the woman like the man has access to the hearth
and the warter-storage area at any time. However, in case of ritual impurity (con-
sequent on pregnancy, delivery, menstrual periods, or purification of a child before
putting it into a cradle), the normal techniques of mediation cease. Everyday life is
changed. Man and woman are placed, so to speak, back to back; each is confined to the
part of the house ritually assigned to him or her: the man to the ‘“upper part”, the
woman to the “lower part”.

As in everyday household existence, similar mechanisms operate in social and
religious life: the numerous symbolical aspects of these being also expressed in
terms of household categories. A few-examples are given: the rules of hospitality; the
accompanying of the soul of the dead into the beyond, and other rituals.

An examination of the roles played by the two main types of Limbu priests
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highlights the opposition and complementarity of their functions in terms of a sym-
bolism whichis now clear after the study of the household organization. Three
examples are given: the “upper part”, “the front”, “the right” are linked to the
phedangma; the “lower part”, “the left”, “the back” are linked to the bijuwa.

It would seem therefore that space-organization in the Limbu household and the
differences between the activities of the two sorts of priests are based on a classification
by cultural categories. The study of the complementary activities of Phedangma and
bifuwa should possibly be undertaken in the light of this system of classification.

. & @

Au Népal oriental, les Limbu ne sont ni hindouistes, ni bouddhistes, méme st
de nombreux éléments synchrétisés apparaissent dans leurs croyances. Ils ont une reli-
gion qui leur est propre, une religion “sansnom”, traditionnelle, qu’on aurait appelée
“animiste” autrefois. Elle posséde son propre corpus mythologiq‘ue; son propre panthéon, -
son propre ensemble de “prétres” dont les deux principaux sont le phedangma et le
bijuwa (1). Elle fonctionne, aujourd’hui encore, comme un tout. .

Sur le terrain, la distinction entre phedangma et bijuwa n’est pas évidente dés
I'abord. Souvent, pour des raisons contingentes, les fonctions des deux prétres interférent.
Bien plus, leurs différences semblent difficiles 4 exprimer selon nos concepts occide_‘n'taux.

Ce que nous proposons dans cet article, c’est de poser le probléme de la distinc-
tion entre les deux prétres, et de formuler un point de méthode. Partant de I’organisation
- de I'espace domestique, nous chercherons  savoir si les principes. qui la fondent ne peu-

vent servir A éclairer ce qui oppose phedangma et bijuwa. R

- Qu’on ne nous demande pas d’étre- exhaustif. Cette étude dem:euvr"e' une ‘ébauche,
- une éventuelle direction de recherche. E R

A. LES FONDEMENTS sTA'rIQUEs‘”_f] o

La maison limbu, étudiée par ailleurs (2), est liée aujourd’hui au champ en
terrasse. Elle se compose d’une cour intérieure, souvent close, de diverses dépendances,
et du batiment d’habitation. Ce dernier est une construction en dur. Les matériaux qui
le composent sont de pierre, de bois, de terre, de bambou et de chaume. II est de plan
rectangulaire. II repose sur une fondation de pierres qui émerge du sol comme une plate-

- forme et détermine une marche tout autour du rez-de-chaussée : elle éléve la_maison,par
~ rapport A la cour intérieure. , g B | _ -

La maison peut comporter un rez-de-chaussée et un grenier, ou bien, un rez-
de-chaussée, un étage et un grenier. Que P'étage soit ou non présent, le ‘rez-de-chaussée

‘est la piéee importante, On y cuisine, on y prend ses repg_j.;_ ,oqy't;xjégqit_ ;ony traf\(iillé; e

- on y dort, le plus souvent,
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1. PRINCIPES QUI FONDENT L'ORGANISATION INTERNE DE L’ESPACE DOMESTIQUE, =

| L’organisation interne de I’habitation repose d’abord sur imiens:in'l’)lé de quatre »
principes cOmplémentai_res‘ dont on peut, ultérieurement, faire d,écoulér tous les autres.

Ce sont : les points cardinaux; 1’amont et I'aval: le haut et le bas; 1a gauche et [a

droite. Avant de voir comment ces diverses catégories s’inscrivent dans la piece "d"habi'té-‘t;,’ i

tion, donnons ici quelques apergus des idées dont ils sont I’objet.

a) Les points cardinaux, 4 _ v S

L’est, en nepili purba, se dit "aamget en limbu. Ce mot désigne 2 la fois lesoleil
levant et Pendroit ot le soleil se lave, L'ouest, en nepali pascim, se dit naamthaq en limbu,
Soleil couchant et ouest sont également désignés par le méme mot. Ces deux points
cardinaux connaissent une nette valorisation I'un par rapport a'autre. L’est est considéré
comme haut, 'ouest comme bas. Le centre du monde pour les Limbu est le phoktaanglung-
maa (L), montagne que nous désignons sous le nom de Jannu : il se situe a P'est dans la my-
thologie. C’est I'un des points les plus élevés de la chaine h’imalayenn: dans le Népal de -
I'est. Dans tous les mythes limbu, il Y a toujours, 4 un moment ou i un autre, un va-et-
vient entre les dieux et les hommes, la terre et le ciel. Monter vers les dieux, c’est s’enfoncer
a Pest, vers le centre du monde, Enfin la nuit est basse par rapport au jour.

L’est est lié A 1a vie, 'ouest a la mort. Les rituels de naahaangmaa (L), celui de
tongsing (L) consistent A redonner une nouvelle “‘vigueur” aux “4mes” des vivants: on va
vers I’est. Au contraire khemaq paangphe (L), le village des morts, est 4 'ouest. Le rituel
de tongsing (L) se fait au petit matin. II est 1ié au soleil levant, au jour, 4 la vie. Celui de
saam saamaa (L) qui consiste a accompagner I’ame du mort dans autre monde, se fait le
soir, dés que le soleil a disparu derriére la créte, que 'ombre s’allonge sur le village annon-
cant la nuit. '

Enfin P’est est auspicieux, I’ouest inauspicieux. Les Limbu saluent le soleil levant.
Hls ne saluent pas le soleil couchant, mais le feu ou la lampe, qu’ils viennent d’ailumer.

A Test sont donc associés la lumiére, le haut, la vie, Pauspicieux. A I'ouest ce sont
la nuit, la mort, le bas, Iinauspicieux. SR '

abord, sont considérés comme plats (naa) (L). Toutefois, pour eux également, une valori-
sation apparait. Le nord est associé al'est par son caractére auspicieux; le sud, a 'ouest
dans l'inauspicieux. On ne peut par exemple, dans une maison, coucher la téte au nord:
c’est regarder vers le sud, direction qu’empruntent les morts pour se rendre dans I'autre
monde. Dans tous les villages de la Mewa Kholi (sauf un) les cimetiéres sont situés au
sud des habitations. Dans I'orientation de Ia maison, les données culturelles I'emportent
parfois sur celles de Padaptation au terrain: Pexposition au nord peut étre choisie, aprés
divination, pour son caractére auspicieux. - :
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b) L’amont et I’aval.

L’amont se dit waabung (L) qui désigne a la fois la source de la riviére et ’endroit
a’ol elle coule. L’aval se dit waame (L) qui signifie I’embouchure, en méme temps que
la direction vers laquelle la riviére court.

L’amont est nettement valorisé. La source, c’est la pureté. On a besoin d’eau de
source ou d’eau de pluie dans certains rituels. Cette eau est alors appelée si jongwaa,
I’eau pure. ’

Au contraire, I’aval c’est le pollué. Pour boire dans la riviére, on tente toujours
de monter plus haut. De méme pour tirer I'eau. Ces notions sont fortement vécues.
Elles se combinent avec celles qui relévent des points cardinaux. Dans la Mewa, orientée
nord-sud, on utilise peu les mots désignant ces deux points cardinaux. Pour parler du
nord on dit waabung (L), 'amont; pour le sud, waame (L), ’aval. Dans le langage cou-
rant, kereii (L), “il est monté”, signifie “il est allé au nord ou & I’est”. Au contraire
kuteii (L), “il est descendu”, signifie “‘il est allé vers 1’ouest ou le sud”. I.’amont présente
les mémes caractéres auspicieux que le nord; I'inverse pour le sud et ’aval.

¢) Le haut et le bas.

Sur un chemin plat (naa) qui s’enfonce de I’aval vers I'amont, il y a toujours un
cOté créte et un coté riviere. Le premier est désigné comme “haut” (tho) (L), le second
comme “bas” (yo) (L). ‘

Il y a une nette valorisation du haut par rapport au bas. Tout réve de montée
est auspicieux; de descente inauspicieux. Si ’on réve de serpent, cela signifie une querelle.
On s’enquiert alors immédiatement de la position du réveur par rapport au serpent.
Montait-il? Le serpent descendait-il? : il gagnera son procés, il battra son adversaire.

d) La gauche et la droite.

La gauche se dit phengwaa (L), 1a droite cukwaa (L). La droite est nettement va-
lorisée par rapport & la gauche. On mange de la main droite; on se nettoie de la main
gauche, ~tc. _ .

Voyons comment ces divers principes s’inscrivent dans 1’organisation interne
de la maison. .

2. ORGANISATION INTERNE DE LA MAISON.

La maison est d’abord divisée en deux par un axe longitudinal, qui est donc
toujours parallgle & la riviére. Cet axe sépare la maison en deux parties; 'une du coté
de la créte est appelée haute = (tho) (L); l'autre, coté riviére, est basse (yo) (L). Cette
distincti_qn est valable quelle que soit la rive, droite ou gauche, sur laquelle 1a maison
est établie. Elle ne reléve pas de I'orientation de la fagade principale. En fonction des
données statiques on a donc quatre structures possibles, symétriques deux a deux.
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La différenciation apparait dans la terminologie. Les murs des deux petites faga-
des sont considérés comme “plats” (naa) (L). Ils sont appelés naa lung thaak (L). Par con-
tre, le mur c6té créte est appelé “mur du haut” (tho lung thaak ou tho haang lung thaak).

Celui qui domine la riviére est appelé “mur du bas” (yo lung thaak, ou yo haang lung
thaak) (L). '

Un second axe, perpendiculaire au premier, sépare également la maison dans le
sens de la largeur. Cette fois la dénomination ne se fait pas simplement par rapport a
la créte et a la riviére; elle fait intervenir orientation de la fagade principale: c’est par
rapport A cette derniére que la maison est séparée en devant (fagaang) (L) et derriére ou
fond (egaang) (L). Cette distinction apparait également dans la nomenclature. On diffé-
rencie les deux murs “plats” des petites fagades en les appelant “mur du fond” (egaang
lung thaak) (L) et “mur du devant” (tagaang lung thaak) (L).

En fonction des diverses orientations, compte tenu de I'implantation sur une
rive droite ou une rive gauche, on peut donc avoir quatre organisations possibles uni-
formément symétriques les unes par rapport aux autres (fig.1).

C’est ici que I'on voit apparaitre la contradiction entre faits “naturels” et faits
culturels. Quelles que soient les orientations réelles des fagades principales, les villageois
s’entendent pour insister sur le fait que chaque maison est ouverte a I’est.

11 faut tenir compte de cette idée symbolique : la séparation en “haut” et “bas”
faisait intervenir les deux principes corollaires de créte/riviere et de amont/aval. Celle
qui concerne le “devant” et le “derriére” est liée & Porientation par rapport aux points
- cardinaux, identique, abstraitement, d’une maison a Pautre. Des quatre principes de
base énumérés plus haut, seuls ceux qui concernent la droite et la gauche n’apparaissent
pas encore: on les verra intervenir bient6t. )

Dans la maison un certain nombre d’emplacements sont privilégiés. Leur
importance reléve avant tout du quotidien. Elle apparait également cristallisée dans
le rituel. C’est ainsi que les quatre coins, les trois piliers, sont au coeur des cérémonies
qui concernent le choix du site et la fin de la constructign. Il en est de méme, & des titres
divers, pour le foyer et I'eau, les deux portes, la panne faitiére la projection du toit sur
le sol, la marche qui sépare en deux le rez-de-chaussée. Examinons successivement la
situation de chacun de ces emplacements en fonction des diverses catégories de “haut”
et “bas”, de “devant” et “derridre”.

Les piliers intérieurs sont aux intersections des diverses catégories de I’organisa-
tion. Ce sont eux qui déterminent concrétement les structures internes. L’axe longitudinal
qui sépare en “haut” et “bas” passe par les trois piliers. Celui qui divise la maison en
devant et derriére, perpendiculaire au précédent, passe par le pilier central. Ce dernier
se trouve donc a 'intersection des deux axes. Il est le centre de la maison. On ne peut le
“battre”. On ne peut y poser les pieds. C’est devant lui que s’effectuent nombre de céré-
monies, On lui fait des offrandes, '
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Une marche intérieure suréleve de quelques centimétres I’ensemble dy coin
foyer jusqu’a la murette qui fait face 4 Ia porte principale. Elle est la représentation ma-
térielle, partielle, de la séparation entre haut et bas au rez-de-chaussée. -

La poutre faitiére, lors des offices religieux, est I'ultime étape, dans la maison,
qu’atteignent les‘‘dmes”avant de gagner I'autre monde. Elle posséde donc une fonction
de nette séparationentre I’espace socialisé et celui qui ne P’est pas. Elle est également 3
I’étage ce qu'est 1’axe des piliers au rez-de-chaussée. En d’autres termes, c’est I’ensemble
de la maison qui est séparé en deux parties “haute” et “basse”. ,

Le foyer, lui aussi, apparait dans le rituel. On ne peut en “battre les pierres”, -
On lui fait des offrandes. Quelle que soit la situation de la maison, le foyer se trouve toy-
jours 4 la fois dans le fond (egaang) (L) et dans le haut (tho) (L).

Les caractéres de la réserve d’eau sont moins marqués. De méme sa position,
qui peut varier. Toutefois, dans la majorité des cas, I’eau se trouve diamétralement oppo-
sée au foyer. C’est-a-dire qu’elle se situe dans le devant (tagaang) (L) et le bas (yo) (L).

Quelle que.soit, également, la vraie situation de la maison, les deux portes sont
toujours dans une position identique par rapport a la structure interne. Toutes les deux
sont dans le devant (tagaang) (L). La porte principale, toutefois, est toujours dans la partie.
haute (tho), la porte secondaire, dans la partie basse (yo). Ces situations opposées ne
souffrent pas d’exceptions. ' _

C’est en fonction des catégories internes de la maison que le phedangma, lors du
choix du site, différencie nettement chaque coin de la maison. II appelle les coins de la
fagon suivante: .

Le coin du fond, c6té bas (yo, egaang),

le coin du devant, c6té bas (yo, tagaang),

le coin du fond, c6té haut (tho, egaang),

le coin du devant, c6té haut (tho, tagaang).

Lors du rituel qui précéde Pexcavation, I’énumération n’est pas faite au hasard:
¢lle est identique a celle que I’on vient d’emiployer. Elle est auspicieuse. Dans d’autres
rituels, on agit de fagon inverse. Ces énumérations impliquent également des facons de
se mouvoir. La premiére, que I'on tourne dans le sens des aiguilles d*une montre lorsqu’on
s¢ trouve dans le “haut”; dans le sens inverse pour le “bas”. Et la réciproque si I’on
emploie la seconde fagon d’énumérer. ;

Enfin, notons que toute la maison est “haute”, dans son ensemble, par rapport
a I'espace qui I'entoure et demeure “bas”. Toutefois ici une précision s’impose: ce n’est
pas le soubassement de pierre qui fait de Phabitation un site naturellement élevé, comme
on pourrait le penser. Ce qui est appelé haut, c’est toute I'aire de projection du toit qui
déborde nettement au-dela de la marche courant sur les quatre faces de la maison.

Ainsi, quelle que soit la situation d’une habitation sur une rive droite ou gauche,
quelle que soit P’orientation de sa facade, & ’amont ou i PPaval, on trouve toujours les
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quatre possibilités d’organisation interne que montre la figure 1 et qui se raménent a
deux types symétriques d’un méme modéle structural.

B. DYNAMIQUE DU SYSTEME

Pour étudier le mécanisme du systéme, nous examinerons successivement, en
fonction de I’organisation interne de la maison: les activités du couple conjugal, d’abord
dans la vie quotidienne, puis & I'occasion de I'impureté rituelle; certains aspects de la
vie sociale, en prenant deux exemples, I’hospitalité et la veillée funéraire; enfin quelques
exemples liés & la vie religieuse. '

1. LE COUPLE CONJUGAL.

Dans quelle mesure la symbolique de la maison joue son réle dans la vie quoti-
dienne? Si mari et femme se trouvent ensemble dans la maison, lorsque cette derniére
s’occupe de la préparation du repas, le couple, d’ordinaire, est installé prés du foyer,
c’est-a-dire dans la partie “haute”. La mére, ses filles, ses brus, se trouvent vers le “fond”,
les hommes, au contraire, vers le “devant > par rapport au foyer. D’une maison a
Pautre cette disposition est constante. Le repas se prend le plus souvent dans la partie
haute. La figure 2 présente les positions de six familles prises au hasard, soit au moment
du déjeuner, soit au moment du diner. Les positions de chacun des membres sont remar-
quablement homogénes. Elles sont sensiblement les mémes qu’a l’occasion de la pré-
paration du repas. La mére et ses filles sont dans le fond (egaang) (L), par rapport au foyer.
Le pére et ses fils adolescents, entre le pilier central et le foyer. Les enfants en bas age
semblent ne pas avoir de place attribuée. Dans éertains cas le pére se trouve contre la
murette, dans la partie du devant, (tagaang) (L), tout le reste de la famille se situe toujours
dans le fond par rapport au pére. Pére et mére se trouvent toujours dans des positions
extiémes. , ’ ' '
‘L’ homme a tendance A utiliser la porte principale, la femme, la porte secon-
daire. Les activités de la femme prés de la réserve d’eau Paménent & franchir fré-
quemment le'seuil de la petite porte, pour faire la - vaisselle, déverser les eaux usées,
etc. Cestpar la porte principale que pére et fils adolescents passent, pour se rincer la
bouche, a I'issue du repas. Les femmes, au contraire, en cette occasion, utilisent 1’ouver-
ture qui domine la riviére. Cette tendance s’affermit lorsque des invités sont installés
- sous la véranda. Alors les femmes évitent d’emprunter la grande porte qui y méne.
Cest donc en termes de 'organisation interne, la relation haut/bas qui joue ici. Aux
femmes, 1a porte du “bas” (yo) (L); aux hommes, la porte du “haut”(tho) (L).

| . La figure 3 présente diverses positions, relevées au hasard dans 8 habitations,
pour dormir. En fonction de ces exemples ainsi que d’informations générales obtenues
par ailleurs, on peut dire que les tendances sont les suivantes: on dort généralement
dans la partie haute (tho) (L), plutét que dans la partie basse (yo); dans le fond (egaang),
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que dans le devant (tagaang). Onrecherche en général une disposition de la téte vers I'est.
On évite I'ouest, et systématiquement le nord. Parfois, en raison de I'orientation de la
maison, ce n’est pas possible. Alors I’orientation réelle ne semble plus jouer: on s’installe
la téte prés du pilier central, les pieds vers le fond, ce qui semble ramener a une orientation
symbolique vers I’est. Les enfants en bas dge dorment prés de leurs parents, les filles,
du coté de la mére, les fils, du c6té du pére. Plus grands, ils s’écartent du couple conjugal
et s’installent dans la partie ‘“‘basse” de la maison ou sous la véranda. Il en est de méme
semble-t-il pour les personnes dgées. Les fils mariés, s’ils habitent encore la maison,
dorment a I’étage. ‘

Un autre point, beaucoup plus systématique, apparait partout: la femme dort
toujours & gauche de son mari. Cette dernié¢re distinction I’emporte systématiquement
sur celle de haut et bas, de devant et de fond.

Au rez-de-chaussée, il arrive fréquemment que bien de la femme et bien du
mari ne soient pas nettement différenciés et, d’autre part, n’aient pas de place attitrée.
Il n’en est pas de méme au grenier. Les coffres qui contiennent les richesses du mari se
trouvent toujours dans la partie haute (th0) de la maison, parfois vers le devant (tagaang).
Ceux de la femme, sa dot, ses propriétés personnelles, ses bijoux, ses vétements, dans la
partie basse (yo), toujours vers le fond (egaang). Dans le cas d’une famille ou pére et
mére cohabitaient avec deux fils mariés, le coffre de la mére, puis celui de I’épouse du
fils ainé, enfin celui de la femme du cadet, se succédaient, dansle bas, a partir du fond.

On nous a dit que les vétements mis a sécher, soit dans la cour intérieure, soit
dans la piéce d’habitation, respectaient la séparation entre hommes (dans le haut) et
femmes (Elans le bas). Nous n’avons pu vérifier. Par contre, dans le rituel, on évite -
nettement, dans la plupart des occasions, de mélanger les vétements des hommes et
ceux des femmes, des enfants et des parents: on craint I'inceste. :

La vie quotidienne ne nous permet donc de déterminer que des tendances.Il faut '
chercher ailleurs une cristallisation plus nette des faits.

Voyons ce qui se passe lorsque la bonne marche de la vie domesthue se trouve
perturbée par impureté. Lors des régles, la vie s’arréte. Réver que I'on a des relations
sexuelles avec une femme qui a ses régles, Clest signe de mort. L’homme est prévenu,
car alors sa femme ne cuisine plus, ne va plus chercher de I’eau. Il continue de coucher
dans le “haut” (tho); sa femme ne vient plus I’y rejoindre, et va s’installer dans la partie

“basse (yo0). Cestla également qu’elle prend ses repas. Elle ne peut avoir accés, ni au
foyer (dans le haut), ni a I’eau (dans le devant).

Pendant la grossesse, la femme continue de cuisiner et d’aller puiser 'eau. Toute-
fois, deux points paraissent importants: dés que son mari entre dans la maison, elle lui
abandonne la partie haute, pour s’installer dans le bas. Elle dort au méme endroit
que lors de ses régles

L’accouchement se fait A Pintérieur de la maison. Il ne peut prendre place ni dans
le haut (tho) de la maison, ni dans le devant (tagaang): la femme, 14 encore, est installée
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dansle fond (egaang), en bas (yo). A la suite de la naissance il ya une période d’impureté,
qui dure trois ou quatre jours, selon qu’est né une fille ou un gargon. C’est a ce moment-
13 que s’effectue la plus nette séparation des deux sexes. Un complet dédoublement
apparait. Le foyer en tho (L) est conservé par le mari, pour cuisiner son propre repas.
Un autre foyer est installé en yo (L) pour la mére, ’enfant et la sage femme. La réserve
d’eau est pareillement dédoublée. L’utilisation des portes est systématiquement régle-
mentée. La femme ne peut sortir que par la porte du bas; ’homme par celle du haut.
Pendant ces trois ou quatre jours, mari et femme sont constamment séparés. L’homme
se tient constamment dans le haut (¢h0); la femme dans le bas (yo), sans qu’ils aient la
possibilité d’empiéter sur leurs territoires réciproques.

Enfin, & Pissue de cette période, se passe une petite féte, la “mise au berceau”
(yaangdaang pokmaa). Lors de ce rituel, deux points nous intéressent. Tout d’abord le
phedangma vient purifier 1a maison. Il procéde comme indiqué sur la figure 4 b,c. 1l entre -
dans la maison par la porte principale avec un récipient d’eau lustrale et un ““goupillon”
de feuilles. Restant dans la partie basse (yo) il se dirige vers le fond de la piéce. Il arrose
le pilier central, puis le foyer de la femme, puis la mére elle-m&me. Alors, partant du pilier
du fond de la maison, (egaang sit laang), il remonte vers la porte secondaire en arrosant
le mur. Il “chasse ” I'impureté par cette porte. Il pénétre de nouveau dans I’habitation,
va jusqu’au pilier de fagade (tagaang sit laang) et recommence la méme opération, demeu-
rant toujours dans la partie basse. Il recommence exactement les mémes gestes pour
I’homme, mais cette fois il demeure constamment dans la partie ‘‘haute” et “chasse” en
deux fois les impuretés, par la porte principale. Un peu plus tard, dans un but identique
de purification, on passe un enduit d’eau, de terre rouge et de bouse de vache, sur le sol
battu du rez-de-chaussée. Pour toute naissance, le mouvement est le méme. On part de
’extérieur de la maison, de la véranda, pour aller vers 'intérieur, le fond de la maison
(figure 4 d). ‘Crest exactement I'inverse qui se passe 4 'occasion des rituels funéraires.

Ainsi la femme est associée, dans I’organisation interne de la maison, au fond
(egaang), au bas(yo) et A titre secondaire a la gauche et aux deux points cardinaux de
Pouest et du sud. L’homme, au contraire, au devant (tagaang), au haut (tho), a la droite,
a P’est et au nord. Tant qu’aucune impureté ne vient perturber la bonne marche de la
vie quotidienne les deux couples d’opposition haut/bas, devant/derriére assurent, par
leur combinaison, une médiation, et permettent a la femme d’avoir accés a tout moment
a l’eau et au foyer. Toutefois, dés que des circonstances particuliéres apparaissent, dés
que la vie s’arréte, les médiations ne peuvent plus jouer et chacun des deux sexes est
renvoyé dos a dos, la femme en yo, ’homme en tho. '

2. LA VIE SOCIALE

: Le mecamsme des catégories s’inscrit également dans le cours de la vie sociale.
Nous allons le voir a partir de deux exemples: I’hospitalité d’une part; certains aspects
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des rituels funéraires, de I'autre.

a) L’hospitalité. »

En pays limbu, comme ailleurs au Népal, les régles de I'hospitalité sont trés
¢laborées. Le formel de Iinstitution n’est cependant qu’une trame qui disparait sous la
générosité et la chaleur de I'accueil. Il s’agit, d’une part, de donner toutes commodités
a I’h6te qui s’arréte au moins une nuit, parfois deux ou trois jours. D’autre part, de
préserver l'intimité de la famille qui recoit. Enfin si I’hospitalité est la méme pour tous,
I’étiquette veut que I’on distingue I'appartenance au groupe social d’abord; ensuite que
toujours soit indiquée la hiérarchie de I’hdte par rapport a son invité. )

C’est le clan qui est déterminant dans la reconnaissance du groupe social. Dans
le cadre de I’ethnie, deux inconnus s’abordent en s’appelant cousins (lungwaa) (L). De
clans différents, ils sont des alliés en puissance. L’inconnu et I’allié réel ont donc méme
statut. Regus dans la maison, on les installe dans la partie basse (yo) de la piéce d’habita-
tion. Ce sont des invités (tarebaa) (L) . Au contraire, le membre d’un méme clan s’assied
prés du foyer, dans la partie haute (th0). Il ne jouit pas du statut d’invité. C’est un frére,
Seule exception a larégle, 'oncle maternel (kwaa) est chez lui dans la maison du fils
de sa soeur. S’il est présent a I’occasion d’une f éte, d’un rituel, d’une quelconque réception,
il peut disposer des réserves, donner des ordres. Lui non plus n’est pas un invité. Lui
aussi a accés au foyer. Ainsi la distinction entre membre du clan et allié, entre nous et
les autres, se fait trés concrétement, dans le cadre de la maison, en fonction des catégories
du haut et du bas. :

La hiérarchie entre deux individus dépend de leur position réciproque dans le
réseau de pareaté (chaque relation est nettement hiérarchisée), de leur age, et, moins faci-
lement perceptible, de la puissance politique et économique de chacun. Dans le cadre de
I’hospitalité, Ia hiérarchisation se fait par de multiples détails. Pour s’asseoir, par éxemple,
on peut avoir droit a une simple natte (gundri) (N), a4 une natteet une couverture,
ou bien A une natte, une couverture et un tapis tibétain. Les invités, en
général, dorment sous la véranda. Lorsque la nuit tombe, le maitre de maison s’assure,
n personne, que chacun dispose d’un matériel de couchage suffisant. S’il se trouve dans
une position de supériorité hiérarchique, il demande directement ce qui manque; il
distribue oreillers, nattes, couvertures; les invités s’installent eux-mémes. Dans la situa-
1oninverse, c’est indirectement qu’il s’eﬁquiert des besoins, le plus souvent en observant:
il arrange lui-méme I’endroit of chacun dort. Selon sa position, également, on parle le
premier, on pose des questions, on aborde les sujets que Pon veut; ou bien au contraire,
on ne fait que répondre, souvent par monosyllabes; on attend que I'on vous parle. Le
repas, les boissons offertes, tiennent compte, eux aussi, du méme souci : la fréquence de
Palcool oy de 1a bié¢re; la fagon dont ils sont servis; le nombre d’“‘amuse-gueule”
(acaar) (N), qui les accompagnent; la qualité du repas, avec-ou ‘sans riz, avec ou sans
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viande; la maniére de présenter I’eau; le fait que I'on dine avec, ou avant, le maitre de
maison: tous ces détails sont nettement significatifs. C’est cependant par le biais du mé-
canisme des catégories internes de la maison que s’effectue Pessentiel de la hié-
rarchisation. En deux occasions l'invité est amené & pénétrer dans la piéce d’habita-
tion: souvent, pour discuter avec son héte devant une boisson qu’on lui offre; et
toujours, pour prendre son repas.

. Prenons quelques exemples (fig. 5).

Un gendre regoit son beau-pére. D’abord se manifeste la distinction des clans:
le gendre, maitre de maison, demeure dans le haut (z40), son beau-pére, dans le bas (yo).
La relation de parenté est nettement hiérarchisée: le gendre, inférieur, s’installe dans le
fond (egaang) par rapport a son beau-pére qui demeure dans le devant (tagaang) (fig. 5a).

Un frére de mére (kwaa) (L) regoit un fils de soeur (laamsaa) (L). La figure 5b
montre leurs positions réciproques: le neveu est dans le fond de la maison (egaang), I'oncle,
dans le devant (tagaang): cela, c’est pour la hiérarchie. Le neveu est dans la partie basse
(y, Toncle, dans le haut (tho) c’est la différenciation des groupes sociaux.

Parfois les changements de statut ou bien le manque d’une nette hiérarchisation
de certaines relations de parenté, aménent i I’embarras ou a la plaisanterie.

Un homme regoit sa soeur ainée mariée dans un autre village: il tente dela
faire asseoir dans le haut de la maison, vers le devant. C’est courtoisie: il reconnait
ainsi I’ainesse et I'appartenance au méme groupe. La soeur parfois s’esquive. Mariée

.depuis longtemps , elle est censée ne plus appartenir au clan de son frére, mais a celui
de son. mari. En méme temps la position de ce dernier, “preneur” de femme et non
“donneur”, le met dans une position d’infériorité: sa femme va s’installer dans le bas
(o), vers le fond (egaang) (fig.5d).

Deux cousins croisés (Jungwaa) du méme age sont dans une relation d’égalité mar-
quée par la plaisanterie. Souvent ils jouent  celui qui se retrouvera le plus loin vers le
devant (tagaang). Au bout du compte ils se trouvent, riant, I'un en face de I’autre, de part et
d’autre du pilier central (fig. 5c).

Dans la vie sociale, les catégories de haut et de bas marquent I’appartenance au
clan, la distinction entre I'os et la chair, les fréres et les alliés, “nous” et “les autres”.
Au contraire c’est en fonction du devant et du fond que s’effectue la hiérarchisation.
Elle est également valable pour les gens d’un méme clan: un pére, vrai ou classifica-

toire, un frére ainé, se trouvent toujours dans le devantde la maison par rapport au
fils, au frére cadet. ‘

b) Les rites funéraires.

Lors des funérailles, toutes les catégories sociales sont réunies, toutes les croyan-
ces liées au destin de 'homme sont fortement ressenties. Les unes comme les autres
apparaissent dans le rituel. La nuit qui précéde I’enterrement, on veille a Pintérieur de
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.12.1 maison. C’est en fonction de I'organisation interne que chaque idée trouve sop expres-
sion concréte.

Le mort ne peut étre placé dans lej*haut” (tho) de I'habitation. Cornme 1¢ nou-
veau-né, comme la femme, comme Iallié, il appartient au domaine dy “bas” (yb).
Toutefois il conserve son caractére humain: on ferme les portes; poulets, chiens et chats,
tout le monde animal qui pourrait, en temps ordinaire, étre parfois toléré alintérieur,
est tenu a ’écart: la maison devient “haute” dans son ensemble, par rapport au reste dy
monde et le mort en fait toujours partie. La téte du mort se trouve, en général, vers le
fond de I'habitation, les pieds dirigés vers le devant, od sont les portes. C’est ajnsi qutil
franchira le seuil, qu’il sera porté vers le cimetiére. Ce symibolisme du départ s’inscrit
‘également dans le rituel de purification qui suit la levée du corps (saam yungmaa) (L)
a Pinverse de ce qui se passe lors dela naissance, c’est de I’intérieur vers Pextérieur” giie
I'on étale enduit sur le sol du rez-de-chaussée. En méme temps le cadavre doit avoirila
téte au nord, c’est-a-dire regarder vers le sud, vers le cimetiére, vers I’aval, vers le chemin
qu’il va prendre pour gagner I'autre monde. Plusieurs principes semblent donc ici én
cause, parfois en contradiction les uns avec les autres : on tente de concilier les vraiés
orientations avec les dispositions contingentes a la structure interne de la maison. Fa
symbolique des deux portes n’entre pas en ligne de compte: homme ou femme, mort
naturelle ou malemort, c’est par la porte principale que I'on fait sortir le cadavre. Par cop-
tre la différenciation sexuelle s’exprime, comme 2 I'occasion de la naissance, par le Sym-
bolisme répété des chiffres trois et quatre. '

Dans le cas le plus fréquent d’une facade exposée vers Iaval, le corps se trouve
donc étendu dans le bas (yo), allongé parallélement 2 la poutre faitiére, la téte vers le
fond et le nord, les pieds vers I’aval et le sud. Les assistants a la veillée funébre s’installent
autour de lui comme s’il figurait un arbre généalogique. La distinction des générations
se fait en fonction des parties du corps : les grands-parents sont repoussés au-deld de
la-téte; les parents s’installent a hauteur du visage; les fréres et cousins, aux épaules;
les enfants, aux jambes; les petits enfants, au-dela des pieds. Les vieux, comme le mort, ont
donc le visage tourné vers le sud; les jeunes, comme le nouveau-né, vers le nord. Si
'on demande justification d’une telle disposition, le Limbu répond que tout est selon
le “sens du respect”: “vous ne saluez (namaste) (N) ni le sud, ni votre propre petit-fils>-
En fonction du corps, également, la disposition des parentés de I’os et de la chair. Sj le
mort était célibataire, son pére et les siens s’installent 3 ce que ’on appelle ‘son flanc
droit; le frére de la mére et sa famille, sur son flanc gauche. Mais dans une maison ou-
verte, vers I’aval, sur une rive gauche, ces positions sont en contradiction avec celle du
‘haut, domaine du clan, et du bas, celui des alliés. C’est finalement le second principe qui
semble 'emporter. Mais la terminologie droite et gauche est conservée. Si le mort était
marié, le pere, 'oncle maternel se retrouvent ensemble sur la droite (ou le haut), opposés
au beau-pére qui se tient avec les siens sur la gauche (ou dans le bas). Enfin quelles que
soient les contingences des orientations, les femmes, en général, sont 3 gauche des hommes,
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Ainsi, lors de cette veillée funébre, de multiples représentations s’enchevétrent.
On a Fimpression que cette nuit-1a, il faut tout exprimer. Toutefois c’est dans le cadre

trés simple de Porganisation interne de la maison que se traduit concrétement chaque
symbole. '

3. ASPECTS DU RITUEL.

Le mécanisme des catégories, par des détails infiniment répétés, se prolonge
jusqu’au plus profond du domaine religieux.

Chaque année, les rituels de naahaangmaa (L), maangennaa (L), et lumaaeppaa (L)
s’effectuent ensemble, avec ceux de tongsing et des planétes (graha) (N),a deux reprises dans
chaque maison. Une premiére fois en novembre-décembre, lors de la saison‘‘descendante”,
une seconde, en mars-avril, au début de la saison “montante”.

Le premier, naahaangmaa, se fait au nom du seul chef de famille: on fait une offran-
.de & une divinité guerriére qui siége dans un pays mythique appelé co fung (L). En échange,
le prétre qui officie restitue au maitre de maison une “ame” (mukumaa saam), restaurée
de ses qualités guerriéres. Le rituel de maangennaa, lui, associe, sous la direction du pére,
~ toute la famille dans un méme culte. On offre un poulet 4 la divinité du groupe migra-

toire de clan. Lumaaeppaa, enfin; concerne les ancétres. Ces trois rituels sont liés i la
filiation clanique. Ils se transmettent en ligne patrilinéaire. Lorsque les femmes ¥ sont
associées, c’est de fagon marginale. Le mythe récité évoque les liens de descendance du
maitre de maison avec le héros fondateur du clan ou du groupe de clan.

Le caractére de ces cérémonies, nettement marquées au sceau des hommes, trouve
son expression dans Ics catégories de la maison:: les trois autels sont toujours installés dans
la partie “haute” (tho), 'un a cbté de autre. Pendant toute la durée du naahaangmaa,
la femme ne peut avoir accés au foyer. Elle demeure dans le bas (y0) et le fond (egaang)
de I’habitation. Lors du maangennaa le mari et son épouse, une coupe d’eau dans chaque
~ main, sont amenés A faire des offrandes au pilier central, au foyer, enfin au seuil des
~ deux portes. Pour ces deux derniéres, la succession des opérations fait apparaitre une
nette distinction entre Phomme et la femme. Cette derniére se présente d’abord au seuil
de la petite porte, celui de la partie basse de la maison, pour finir par la porte di; haut.
Ceest l'inverse pour ’homme. En plus de I'association des portes aux deux sexes, on re-
trouve ici une fagon de se mouvoir que P’on avait évoquée en décrivant les quatre coins
de la maison, . |

~ Dautres cultes épncernent plus particuliérement les femmes, Ils se transmettent
de mére en fille, Clest pourquoi, trés fréquemment, les femmes enceintes cherchent 2 retour-
her dans Jeyr village pour accoucher. Elles craignent que chez leur mari les prétres ne
sachent pas propitier les esprits qu’elles ont recus de leur mére. | .

- Ces derniers sont multiples (dung-dunge, miku, kembaa, paaiunglung, kebo, etc.).
A un de ces rityels ne peut se faire 3 Pintérieur de la maison, Tous s’effectuent dans la
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cour intérieure, dans le champ le plus proche déterminé comme bas (yo), par rapport a
la maison, haute (zho). :

En d’autres termes, les rituels dont la transmlsswn est patrilinéaire sont liés a
la catégorie du haut (tho) de I'habitation. Ceux qui se transmettent par les femmes, a
la catégorie du bas (yo).

La méme distinction apparait entre rituels domestiques et ceux qui relévent
d’une offrande aux forces de la nature. Parmi les premiers on peut compter yumaa, la

grand-mére, qui représente sur terre le dieu créateur, et pourrait passer pour héros civili-
~ sateur des Limbu; okwaanaamaa (L) également, qui siége dans le pilier central de la maison
et supporte le poids du monde. Tous deux s’effectuent dans la maison ‘“haute” (zho).
" Au contraire toutes les propitiations concernant taampungmaa (L) (maitre de la forét),
toksongbaa (L) (des crétes), sengaa (L) (des fonds de vallée), waarokmaa (L) (des lacs),
koccomaa (L) (la chienne), etc., se font hors de la maison, dans un champ en terrasse
“bas”(yo). : A
Dans ces diverses occasions, les distinctions haut et bas ne sont pas. les seules
a intervenir. Les autres catégories leur sont étroitement mélées et d’un constant recours.
Arrétons-nous un peu plus longuement pour examiner ce qui distingue les vivants et les
morts.

A T’issue des funérailles, au cours d’une cérémonie appelée saam saamaa (L), le pré-
tre limbu accompagne I’ame du mort jusqu’a khemaa paangphe (1), le village des ancétres.
Aprés avoir fait appel a ses esprits maitres, c’est depuis la maison qu’il entreprend son
voyage dans I’autre monde. 1l traverse telle riviére, longe tel chemin bordé de tel arbre,
atteint telle montagne. Il finit par se trouver au *“carrefour des huit routes”(yet laamdomaa).
Alors il s’enfonce vers I’ouest, jusqu’a un lac proche du “village des morts™ oii il donne
congé a ’'ame, que sont venus attendre les ancétres, sur ’autre rive. Il regagne ensulte
la maison par le méme chemin.

Le ““voyage™ que suppose le culte de naahaangmaa ou de tongsing qui concerne,
lui, les vivants, se déroule selon le méme scénario. De la maison le prétre gagne le “carre-
four des huit routes”. Jusqu’a cette étape, le chemin est le méme que pour accompagner
’ame du mort. Mais a partir des huit routes, c’est vers I’est que se dirige le prétre officiant
pour les vivants. Ce qu’il y a de trés particulier, c’est qu’a I'intérieur de la maison, les
itinéraires empruntés au départ différent, selon qu’il s’agit des morts ou des vivants, com-
me ils différent, dans I'autre monde, a partir du carrefour des huit routes.

Dans tous les rituels qui concernent les morts (lumaaeppaa, saam saamaa) (L), les
étapes intérieures sont successivement le foyer, la flamme, la fumée, le crochet au-dessus
du feu, I’étage; au contraire pour les vivants, (naahaangmaa, tongsing) (L), c’est le pilier
central et ses divers niveaux qui servent de point de départ. Les deux chemins, celui des
morts et celui des vivants, ne se rejoignent ‘qu’é la poutre faitiére.

On touve ici la coincidence entre les structures de Pespace habité et celles de
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Pautre monde. Si I'on considére que yet laamdomaa constitue une sorte de rose des vents,
elle a sa correspondance dans 'organisation de la maison (fig. 6). Si la facade principale
eést symboliquement ouverte & Pest, alors le foyer, comme khemaa paangphe (L),se trouve
a Pouest par rapport au pilier central. Et I'on obtient les associations suivantes:

est— devant (fagaang),
ouest— fond (egaang),
nord— haut (tho),
sud— bas (yo).

Le pilier central étant alors considéré comme I'axe du monde dans Je rituel de la
méme fagon qu’il est ’axe central de la maison. Notons enfin que lautel de lumaaeppaa
(L) se trouve toujours vers le fond de la maison par rapport a celui de naahaangmaa (L),
dans le devant, quelles que soient les orientations vraies. Lumaaeppaa se trouve donc a
gauche et naahaangmaa i droite. La succession de Poffice se fait dans ordre: lumaaep-
paa, maangennaa, naahaangmaa, considéré comme auspicieux. On retrouve alors une
fagon de se mouvoir qui rappelle celle qui concernait les quatre coins de la maison dans
le rituel & okwaanaamaa. Mais cette fois ce ne sont plus hommes et femmes, qui sont
en cause dans ’auspicieux, mais vivants et morts. :

Ainsi, dans le rituel, ce qui concerne les vivants se trouve inscrit de multiples
fagons dans I’espace concret de la maison en liaison avec les catégories du haut, du
devant, de I’est et du nord, du mouvement auspicieux, de la droite. A Pinverse, aux
morts correspond le fond, le sud et 'ouest, la gauche, I'inauspicieux, le bas. ’

C. DISTINCTION ENTRE PHEDANGMA ET BIJUWA

En quoi peut-il exister un rapport entre les catégories domestiques et les deux
principaux prétres limbu, le Pphedangma et le bijuwa ? Ces derniers sont tous deux indis-
pensables a la vie de la communauté, Toutefois leurs fonctions sont différentes. Elles
se distinguent et se complétent selon un jeu d’oppositions et de médiations constantes
qui demeure ambigu 2 Pobservateur étranger. Ce qui nous parait intéressant, ici, c’est
que certaines de ces oppositions, apres I’étude de la maison, nous sont devenues fami-
liéres. Nous examinerons ce qui a trait A trois d’entre elles. .

Dans la maison, Phedangma et bijuwa ont tendance se différencier en fonction
des catégories du haut (tho) et du bas (y0). Le haut reléve du Phedangma; le bas, du
bijuwa. On Je ¥oit en observant les emplacements oii se tiennent les deux prétres lors-
qu'ils entreprennent un rituel qui leur donne accds au “carrefour des huit routes”
(yet Iaamdomaa). L’un comme I'autre, a cet égard, au début de leur “voyage” utilisent

Un support matérie} qui est toujours nettement déterminé dans I’organisation de Pespace
domestiqye, ' '

. Ceuxdy Phedangma sont au nombre de quatre. Pour célébrer naahaangmaa, il
utxh;e le pilier central. A Toccasion du culte des ancétres (lumaaeppaa, themaang), ainsi




FIGURE 6. LA MAISON ET L'AUTRE-MONDE
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que pour acheminer ’'dAme du défunt vers le monde des morts (saam saamaa), il part, on

I'a vu, du foyer. Pour accomplir enfin le rituel de lignée (tongsing), il peut emprunter
indifféremment, soit le pilier central de 1'auvent, soit un mat dressé dans la cour intéri-
eure. Celui-ci il est vrai; matériellement parlant, appartient au domaine du bas (yo):
Toutefois, en cette occasion, on nous a toujours répondu qu’il équivalait au pilier central
de la pi¢ce d’habitation. Quoiqu’il en soit, ces divers chemins, y compris le dernier, pas-
sent tous par I'intérieur de la maison, que les Limbu considérent alors comme haute (tho)
par rapport a I’espace qui Ientoure. Le bijuwa, i, lorsqu’il est amené a officier dans I’es-
pace domestique, n’a pas accés 4 I'intérieur de la maison. Il demeure dans la cour intéri-
eure: le mit qui s’y dresse est marqué a son nom (yaagesing). Son itinéraire, dans les pre-
miéres étapes, reléve des catégories du bas. Ce n’est qu’au bord du toit que les deux che-
mins, celui du phedangma et du bijuwa, se rejoignent, pour mener au “‘carrefour des huit
routes”, ' '

Si 'on se place maintenant dans le cadre de la pigce d’habitation, organisée elle
aussi selon la classification du haut et du bas, on reléve qu’il s’y déroule un certain nom-
bre de cérémonies. Certaines sont célébrées dans la partie haute (¢/0). C’est contre le mur
du haut (tho haang lung thaak) que sont édifiss bar exemple les “autels de naahaangmaa,
maangennaa, naahaangdingmaa; lumaacppaa et par‘Fois yumaa; contre le pilier central, ce-
lui d’okwaanaamaa. Tous les rituels qui se déroulent dans ia partie haute de la piéce d’ha-

- bitation ne peuvent étre accomplis que par le seul phedangma. Bien plus, ce sont les seules

cérémonies oli les fonctions des deux religieux, par ailleurs si souvent entremélées, ne
peuvent interférer. Jamais le bijuwa ne peut officier dans 1a partic haute de la piéce d’ha-
bitation.

Le phedangma, selon qu’il officie pour les vivants ou pour les morts, édifiz ses
autels dans le fond ou le devant du rez-de-chaussée. Le bijuwa, lui, en régle générale, n’a
pas accés a I'intérieur de la maison. I ne peut donc s’intégrer, dans le cadre de P’espace
domestique, a la classification du devant (tagaang) et du derriére (egaang).

Toutefois il nous faut remarquer que ces deux catégories apparaissent ailleurs
que dans la maison. Elles conservent, alors, la fonction de hiérarchiser I’espace. Sur le
chemin, les hommes marchent devant, les femmes, derriére. Le phénomeéne se prolonge
¢galement dans la conception du temps et §‘bﬂl»qn,_les mémes principes; pour opposer, par
exemple, I'ainé au cadet, comme elles le font ’i}lleurs dans I’espace domestique. C’est
ici que I'on retrouve la distinction entre phedangma et bijuwa. La justification de cette
classification est donnée par le mythe d’origine des deux prétres: les premiers hommes
(vet haang) tombaient malades. Ils déléguérent ’'un des leurs"pour demander secours 2
ningwuaa phumaa, 1é dieu créateur. L’envoyé demeura une nuit chez ce dernier. Il eut un
réve. 1l voyait le premier phedangma officier, au carrefour des trois chemins (sum laam
domaa), au nom d’un malade qui guérissait. Au matin, 'envoyé raconta son réve. Le

dieu créateuyr Pécouta, puis lui donna congé : en redescendant vers les hommes, il trouve-

fait le phedangma qui Iattendait au carrefour des trois chemins. Qu’il le raméne parmi
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les siens, et agisse avec lui comme il I'avait vu faire en réve. Pendant un temps, les maladnes
des hommes furent ainsi guéries. Mais bient6t, il s’avéra que le phedangma était impuis-
sant devant certaines formes de souffrances. L’envoyé retourna chez le dieu créateur. De
la méme fagon il revint avec le premier bijuwa. Le phedangma, ainé, appartlent a la caté-
gorie du devant (tagaang); le bijuwa, cadet, 3 celle de I'egaang. ‘

Trés fréquente enfin est 1’association du phedangma 4 la droite (cukwaa) et celle
du bijuwa a la gauche (phengwaa). Donnons-en un exemple. Lorsqu’une vocation religi-
euse se déclare au village, on s ‘interroge sur le destin du futur prétre: sera-t-il phedangma
sera-t-il bifuwa? Si on appelle le phedangma pour déterminer le caractére de cette vocation,
ce dernier commence par accomplir une offrande & naahaangmaa. Au nom de son client
dont il s’agit de déterminer le “chemin” (laam), il sacrifie un poulet. Puis, par le pouvoir du
verbe mythique, (mundhum), il gagne I'autre monde. Partant du pilier central (haang sit
laang), étape aprés étape,il accéde au carrefour des huit routes (yet laamdomaa) Il s’en-
fonce alors vers Iest pour rejoindre le “monde des vivants” {co lung). Il s’arréte au carre-
four des trois chemins (sum laamdomaa). 11 8’y installe pour diviniser. Devant lui s’étend
le domaine de naahaangmaa qui préside au destin des vivants. Celui des adolescents;
d’abord, représenté par des champsde fleurs; et, au loin, celui des adultes. Devant le
phedangma donc, trois routes bifurquent. Toutes les trois, par des chemins ditférents '
rejoignent le lieu ol se tient nachaangmaa. Celle de gauche est appelée “le chemin des
bifuwa’ (yaabaa laam) celle du centre, Ic “chemin des laics” (tumiaahaang laam), celle de
droite le “chemin des phedangma” (phedaangmaa laam). Le phedangma fait &’abord appel
4 ses esprits maitres, pour I'aider dans sa tiche. Puis, successivement, il tente d’ach‘eminerv
Pame (saam) du poulet offert, par ’une des trois routes. Si naahaangmaa regoit I’offrande
par le chemin de droite, ’homme sera phedangma; par le chemin de gauche, bijuwa.
C’est en fonction de la droite ou de la gauche qu’on détermine la vocation d’un futuxl

prétre. .
Cette notion se retrouve bien souvent pour différencier les deux prétres. Il arrive

que les “sorciers” (sire) réputés, que sont la buse et le chat sauvage, investissent une
maison et s’attaquent 2 ses habitants. Ce sont les principaux esprits-maitres du bijuwa.
On fait appel a ce dernier pour les chasser. Aprés avoir construit son autel autour du
mét yaagesing, le prétre gagne Pautre monde. Arrivé au carrefour des trois chemins
(sum laamdomaa), c’est par le chemin de gauche, celui des bijuwa, qu’il raccompagne ses
esprits maitres. Il ferme alors la route derriére eux, (Jaam saakmaa), et revient, par leg
mémes étapes, d’oi il était parti. :

Nous ne serions pas capables, actuellement, de prolonger bien loin cette étude.
Il n’en est pas moins vrai qu’en abordant, ultérieurement, la description de la religion
limbu, notre hypothése de travail sera la suivante: I'organisation de I’espace domestique
d’une part, et la distinction entre les deux principaux prétres d’autre part, participent,
'une comme l'autre, d’un méme systéme de référence, celui d’une class1f1cat10n en
catégories, propre 3 la culture. :
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Certes, de Pextérieur, il est toujours possible de distinguer les deux prétres a
partir de I’analyse de leurs fonctions.

Au bijuwa, tout ce qui reléve de I’inauspicieux. Il “tuc Pesprit du feu” (mi saam
sepmaa), qui vient de dévaster une maison. 11 “tue les esprits de la malemort” (soghkaa,
sugut sepmaa), qui menacent la communauté;il accomplit les cérémonies qui doivent &tre
faites aprés 'inceste ( lungdhung kaaii pokmaa): elles ont pour but de re staurer
un ordre bouleversé qui, dans la vie quotidienne, pent se traduire par le déchainement des
éléments le vent, la pluie, la gréle, la foudre, les tremblements de terre. 11 intercéde,
au nom des villageois, auprés de ses esprits maitres, la buse et le chat sauvage,
“sorciers” féroces dont il sait s’assurer le concours. ,

Au phedangma, au contraire, tout ce qui est du domaine de I'auspicieux, de la
normalité, tout ce qui a pour fonction de s"assurer la bonne marche du quotidien: propitier
maangennaa et okwganaamaa 4 ’occasion des mariages; assurer I’accés normal au monde
des morts aprés les décés de mort naturelle (saam saamaa) ; les propitiations annuelles
des ancétres (lumaaeppaa, themaang); les purifications aprés la naissance, le jour de la
mise au berceau (yaangdaang pokmaa); les rites agraires lors des premiers labours (yobaa
taamaa), comme A I’occasion des moissons (zhi sok, thok sok). La propitiation des forces
de la nature: la forét raampungmaa; les crétes ( toksongbaa); les fonds de vallée (sengaa);
les eaux (waarokmaa), etc. ; celle des divinités domestiques (yumaa, okwaanaamaa).

Formulées dans ces termes, ’opposition et la complémentarité des deux prétres
demeurent imprécises parce que partielles. A la limite, ses prolongements risquent de
mener i lerreur. Enfin, elles ne permettent pas de trouver une solution a bon nombre
de questions qui demeurent posées.

Pourquoi en effet la fonction de phedangma ne peut étre assurée que par des
hommes alors que le bijuwa se recrute chez les deux sexes? Pourquoi, lors du rituel, le
premier conserve des habits masculins alors que le second est vétu d’une longue robe?
- Pourquoi les réves sexuels du phedangma demeurent sans grande signification, interprétés
selon les régles des laics, alors que pour le bijuwa ils sont d’une importance considéra-
ble et d’une interprétation spécifique?

Pourquoi le phedangma assure I’essentiel des cultes qui se transmettent en ligne
paternelle alors que le bijuwa, pour justifier desa vocation. doit rechercher des ascen-
dances en ligne maternelle? _

A notre sens, ces questions, et d’autres avec elles, ne pourront étre résolues qu’a
la condition de faire un constant appel a la classification qui est le fondement de la culture
limbu. Remarquons qu’au Népal bon nombre des populations tibéto-birmanes connais-
sent, comme les Limbu, deux catégories de prétres complémentaires. Pignéde 3)
chez les Gurunga faitun rapprochement entre les prétres et les points cardinaux. D’un
aute coté, MacDougall (4) a décrit I'organisation de I’espace dans la maison rai:
clle est trés proche de celle que nous venons de voir, de méme. que la notion de
 verticalité étudiée par Nick Allen (5), également chez les Rai. Se¢ pourrait-il que
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les faits limbu, dont la religion semble mieux préservée qu’ailleurs,

puissent avoir leurs
correspondants chez les populations voisines? (6) -

NOTES.

1. Sur les Limbu, cf.L. Caplan, Land and Social Change in East Nepal, London, 1970,
Pour une bibliographie sur les prétres limbu, cf Ph. Sagant “Tampunma, divinité limbu
de la forét”, Objets et Mondes, 9, 1969, note 22, p. 121.- Les termes phedangma et bijuwa
ont été francisés. Les mots nepali sont suivis du sigle (N). Pour leur translittération,
nous avons utilisé Turner (R. L), Dictionary of the Nepali Language London, 1931. Les
mots limbu sont suivis du sigle (L). Nous les avons orthographiés selon Chemjong (1. S.),
Limbu-Nepali-English Dictionary, Kathmandu, n.d. (?1961), tout en connaissant les dan-
gers de la sanskritisation. N’étant pas linguiste, nous n’avons pu mieux faire.

Nous avons effectué deux missions en pays limbu: 'une d’aofit 1966 a juin 1967;
Pautre, d’octobre 1969 3 juin 1971. Ces deux missions Ctaient financées par la R.C.P
65 du Centre National de Ia Recherche Scientifique (Paris), que nous tenons a remer-
cier, ainsi que le professeur Millot et C. Jest, quien furent responsables. Nous avons
travaillé plus particuliérement dans la vallée de la Mewa Khola, au nord de Taplejung.
2. Pourune description de la maison limbu, cf, Sagant, Le Paysan Limbu, sa maison

el ses champs; Paris, 1972, dact. Le présent article, dans sa majeure partie, est
un extrait remanié de cette étude.

3. Cf. Pignéde (B.), Les Gurung, Paris, 1966, pp. 293, 335, 385.

4. . Cf. MacDougall (Ch.) The Rai of Kulung, ‘dact. Nous remercions Ch. MacDougall
qui nous a donné accés a son manuscrit. )

5. Cf. Allen (N.), “The Vertical Dimension in Thulung Classification”, J, Anthropo.
Soc. Oxford, 3, 1972.

6. A ce sujet, cf,, principalement :
Macdonald (A. W.), “Les Taman g vus par 'un d’eux”, L’Homme, 6, 1966,1.

Macdonald (A. W.), “Notes préliminaires sur quelques jharmkri du Muglin”_,,
Journal Asiatique, 1962, pp. 107-139,

Macdonald (A.W.), Le Monde du Sorcier, Paris, 1966, Pp. 281-304,





