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« Celui qui n’obéit pas au yasak perd
sa téte. [...] De méme qu’il n’y a
qu 'un dieu invisible dans le ciel, il n’y
a qu’un maitre sur la terre, c’est moi,
Gengis Khan. [..] Le devoir des
Mongols est de venir quand j appelle,
d’aller quand j’ordonne, de tuer qui
j'indique. [...] Le plus grand bonheur
du Mongol est de vaincre [’ennemi, de
ravir ses trésors, de faire hurler ses
serviteurs, de se sauver au galop de
ses chevaux bien nourris, de se servir
du ventre de ses femmes et de ses
filles comme de couches et de prendre
plaisir a leur beauté... »

Gengis Khan

« Rien n’explique vraiment |’Empire
mongol. Il a fallu un concours de
circonstances pour qu’il fiit. »

« Ce que nous voyons n’est pas le
monde mais un modele créé par notre
cerveau. »
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Introduction

La peur, cette réaction hautement additive, anxiogene et amplement naturelle, a fait
preuve d’une remarquable constante d’utilisation a travers les ages et au sein méme du
développement des sociétés humaines. Intrinséquement liée a 1’existence, tout en opérant sur
des schémas d’ordres rationnels ou fantasmés, cette derniere semble ainsi pouvoir servir de
nombreuses réalités, tout en ayant la capacité d’accentuer la création d’une dichotomie entre
le «Nous » et les «Autres ». Participant ainsi a une élaboration volontaire de 1’ennemi
commun, tout en renforgant indirectement les principes de cohésions et d’identités sociales,
I’utilisation émotionnelle s’insére pleinement dans les rapports de force entre les individus.
Dans un récent entretient intitulé L exercice de la peur : usages politiques d’une émotion,
Corey Robin et Patrick Boucheron revenaient sur cette caractéristique, 1’une des plus utilisées
par les pouvoirs politiques pour asseoir leurs autorités légitimes. A I’heure du retour du
terrorisme et de 1’utilisation stratégique de la terreur au cceur des sociétés humaines, la peur
semble définitivement demeurer en pdle position dans le répertoire d’usage des émotions.
Qu’elle soit utilisée par le politique, par le religieux, par I’économie, par les petits groupes
armeés ou tout simplement par I’individu lambda pour I’obtention de certaines fins au travers
de stratégies élaborees, la peur opére ainsi directement sur les agissements d’autrui. Cette
émotion semble également pouvoir s’enraciner dans une multitude de représentations sociales
et symboliques ainsi qu’au cceur d’idéologies constitutives d’une certaine histoire de

I’humanité.

Essentiellement basée sur 1’évolution cognitive de I’espéce humain, mais également
présente dans le regne animal, la peur s’accomplie directement au sein du psychisme et du

comportement, apportant avec elle de nombreuses interprétations d’analyses. La rendant a la



fois évanescente, chimérique et pourtant bien réelle tout en servant de support naturel a la
survie et a 1I’évolution des espéces. Enracinée depuis toujours dans le corpus mythologique,
cette derniere semble cependant sujette a des différences d’interprétations, servant le plus
souvent la destinée du pouvoir politique. Participant ainsi a une coopération sous jacente entre
I’imaginaire et le développement du politique, notamment dans les évolutions entreprises au
sein des systémes de représentations et parallelement au cceur des développements sociaux.
Mais c’est trés certainement durant I’avénement de la société féodale en Occident, des le
Xeme siecle de notre ére, que va s’accomplir progressivement une dualité de conception et
d’interprétation de cette émotion et ce essentiellement en lien avec la nature. Tout cela d’un
point de vue avant tout symbolique et ancré dans un certain imaginaire collectif amené
progressivement vers une volonté de stabilisation politique et identitaire, parallelement aux
besoins liés a la refonte d’un nouvel ordre social. Imaginaire fortement influencé par les
nombreuses attaques des peuples barbares sur les territoires occidentaux, celles la méme ayant

provoqué nombres de chamboulements internes au sein des sociétés sédentaires.

De tous les symboles, un en particulier fut mis a I’honneur dans la concrétisation
symbolique de la peur et plus largement dans le combat entrepris face a 1’environnement
naturel et la volonté de domestication de ce méme ensemble. Le loup, cet animal hautement
prégnant, semble ainsi constituer 1’archétype méme d’une certaine antithese a la civilisation,
permettant une concrétisation symbolique des notions de sauvagerie et d’instabilité, tout cela
au cceur méme de sa représentation. Paradoxalement, alors que la Rome Antique a
consciemment utilisée la symbolique lupine en tant qu’élément nourricier et protecteur,
notamment a travers I’histoire mythologique de Romulus et Remus, la société chrétienne s’est
quand a elle occupée a renverser cette symbolique afin de lui inculper des fantasmes de peurs
infantiles. Participant ainsi a la personnification d’une action négative, identifiable a I’ennemi
commun, & I’étranger, a celui qui apporte le danger et qu’il semble nécessaire de stabiliser le
plus rapidement possible. Le loup est alors assimilé directement au mal supréme, diabolisé et
éradiqué sans relache en Europe durant la période moyenageuse. Mais cet animal S’est
cependant vu obtenir, a la méme époque, un réle hautement plus bénéfique a I’extréme Est du

continent eurasiatique.

Alors que durant plusieurs si¢cles 1’Occident s’est attarde a appliquer une action
négative sur I’animal carnassier, le confondant directement avec les populations barbares, de
I’autre c6té du continent, au cceur des régions reculées et inhospitaliéres d’Asie centrale, le

loup s’est trouvé étre un élément déclencheur de la politisation nomade. ElIément important si



il en est puisqu’il contribua directement a une pleine osmose dans les relations d’influences
entre I’humain et le non humain, notamment au travers de récits mythiques prenant pour
géniteur I’ancétre lycanthropique. Servant ainsi, et de fagon sous jacente, a I’émergence de la
civilisation altaique par processus de stabilisation sociale et culturelle de 1’entité pastorale,
notamment sous 1’hégémonie prédatrice de Gengis Khan des le Xllleme siecle de notre ére.
Une utilisation différente mais servant cependant une méme realité, la création d’une société
humaine actualisée et uniformisée, ceci a travers 1’élaboration d’un pouvoir politique
centralisé, légitimé et opérant de fait sur I’instabilité naturelle de notre espéce. Instabilité
progressivement contrdlée par une actualisation nécessaire, au niveau culturel et identitaire,
des systémes de représentations et des idées. Néanmoins, la peur ne semble pas supporter les
mémes interprétations en fonction des époques, des espaces géographiques et des aires
culturelles. Plus encore, cette derniere ne va pas opérer sur les mémes composantes
symboliques en fonction du mode de vie choisi par les différents groupes humains.
Cependant, cette derniére parait demeurer essentielle dans 1’élaboration d’une opposition
consentie entre les différents groupes sociaux. Permettant par la méme apparition des identités
collectives, tout en participant directement a la réalisation de principes dualistes dans les
ceuvres symboliques. Une dualité d’interprétations et d’utilisations entourant notamment la
symbolique du loup, qu’il est cependant possible de retrouver au sein méme de 1’évolution
humaine et plus particulierement au cceur de deux conceptions antagoniques de 1’existence et
pourtant complémentaires durant plusieurs millénaires, le sédentarisme et le nomadisme

pastoral.

On considére généralement ’histoire humaine a sens unique, comme opérant sur une
certaine logique stabilisatrice permettant évolution progressive des sociétés humaines.
Evolution apportant aujourd’hui avec elle I’humanité en plein coeur de la modernité
technologique, tout en lui permettant d’envisager une certaine « fin de I’histoire » selon les
termes empruntés au politologue Francis Fukuyama. Modernité accomplie également et
progressivement au terme de nombreuses « fabrications » culturelles et sociales, induites en
premier lieu par les destins politiques et économiques. Cela méme ayant était entrepris
essentiellement au travers de certaines logiques évolutives, permettant consécration de la
société mondiale, accomplissant pleinement son évolution a I’aube de ce tout nouveau
XXléme siecle. Cependant, le triomphe du modéle sédentaire ne s’est pas opéré au travers de
son unique existence, preuve en est les nombreux rapports de force avec les peuples nomades,

en particulier sur le continent eurasiatique. Durant plus de deux mille ans, les différentes
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interdépendances crées, qu’elles soient guerrieres, économiques ou culturelles, entre sociétés
nomades et sociétés sédentaires, permettent aujourd’hui de recentrer le réle de ces « barbares

du Nord » au sein méme de 1’évolution humaine.

Ennemis naturels, symboliquement opposés, ces deux types d’existences n’en sont pas
moins arrivées a accomplir d’importantes interactions, opérant sur des communications
violentes ou pacifiques. Mais comme toute histoire, celle des rapports de forces entre
nomades et sédentaires semble s’étre achevée a partir du XVeéme siécle, induite notamment
par la supériorité technique et numérique du sédentaire sur le nomade et ce aprées plus de deux
millénaires de conflits conséquents, essentiellement sur le continent eurasiatique. C’est
justement durant cette période, définissable par une sortie progressive du Moyen Age, que
I’Occident semble avoir opéré une mutation importante la conduisant logiquement vers la
modernité, apportant avec elle de nombreuses évolutions internes aux systemes de pensées
traditionnels. Mutation 1’amenant ainsi en plein cceur de ce tout nouveau XXleme siécle, tout
en lui permettant d’accomplir pleinement sa propre destinée. Mais 1’épanouissement des
systemes de pensée sédentaires ne se sont pas accomplis au travers de leurs uniques

existences.

L’enjeu premier de ce travail de recherche se situe au sein d’une analyse opérant sur
une mise en corrélation entre 1’évolution de la morphologie sociale de I’entité pastorale
altaique en parallele de la transformation du systéme des représentations. Autrement dit, il va
s’agir avant tout de mettre en avant I’impact de I’imaginaire dans le processus de politisation
tribale, tout en s’attardant volontairement sur 1’'usage d’un symbole particulier d’essence
animale. Une utilisation permettant une cristallisation de la mentalité collective altaique
autour de certains éléments socio culturels prégnants, et en rapport direct avec le mode de vie
pastoral, permettant de déterminer en interne la faculté pour la représentation zoomorphique a
s’insérer pleinement dans le processus de politisation. Il convient dés a présent de souligner le
caractéere quelque peu obscur du sujet entrepris ici. Non seulement le manque évident de
sources de premiere main ne facilite pas 1’éclaircissement global de 1’analyse. Mais les
aspects sociaux et culturels de cette aire géographique rajoutent a 1’abstraction générale.
Comme cela va étre étudié tout au long de cette analyse, la culture animiste des peuples
steppiques, participe directement a une volonté premiére de dynamiser cet ensemble en
démontrant sa capacité a opérer sur une évolution soudaine et eclatante par action directe du
politique et ce au travers de I’influence sous jacente d’une représentation sociale d’aspect

zoomorphique. Ainsi cette forme culturelle, utilisant des éléments animiques, participe non
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seulement a I’instauration d’une identité collective prédatrice pour ce qui est du cas altaique,
mais fait également rentrer directement en jeu le monde animal et 1’environnement naturel au
ceeur méme des processus de politisation. Bien évidemment, cette étude va nous conduire
progressivement vers une analyse globale de la formation et de 1’expansion de I’Empire
mongol de Gengis Khan, avec tous les éléments que cela comporte. Car comme le souligne
tres justement Jacques Lagroye, « [’espace politique est fagonné par les activités sociales les
plus diverses, économiques, religieuses et culturelles »*. Ainsi, c’est par une approche
volontairement pluridisciplinaire que vont s’opérer différentes approches traitant a la fois de
I’aire culturelle, de I’évolution de la morphologie sociale en lien avec le politique et son
impact sur les différentes mutations internes a la sociétés pastorale de Haute Asie. Evolutions
ayant conduit a la création de I’empire gengiskhanide des le XIIléme siécle, tout en
s’attardant sur les composantes antérieures ayant permis 1’émergence de ce « monstre
politique ». 1l convient alors de concevoir cette étude comme une relecture proposée de
I’histoire du monde steppique, relecture entreprise a travers une volonté évidente de mettre
essentiellement en avant le facteur culturel dans le processus de politisation nomade,

conduisant a la création et a I’expansion de I’Empire mongol.

Participant a une certaine opacité générale, notamment induite par I’abstraction
ressentie en premier lieu, 1’analyse des sociétés pastorales implique une volonté certaine
d’entrer dans 1’inconnu. Essentiellement tournées vers I’immatérialisme, le mouvement, et la
faiblesse démographique, ces types de sociétés sont tout de méme parvenues a operer
d’importantes perturbations aussi bien au cceur de leurs sphéres d’influences qu’au sein
d’autres entités sociales, essentiellement sédentaires. Démontrant par la méme la capacité
pour ces peuples de pasteurs d’acquérir un usage ¢laboré de I’action politique et de
I’évolution de I’ordre social. Les sociétés nomades, longtemps considérées comme
apolitiques, jouerent cependant, « dans [’histoire universelle, un role essentiel, au moins
politique et, on le voit de mieux en mieux, social, économique et culturel. Dans tout I’ancien
monde, il est bien peu de gens qui ne leur furent confrontés, bien peu de terres ou, a défaut de
se fixer, ils ne firent des déprédations »°. Mais I’absence conséquente d’études politiques et
religieuses sur la société pastorale démontre d’une complexité d’analyse a son sujet.
Apportant a travers elle une multitudes de questionnements culturels, sociaux et politiques,

tout en participant directement a la volonté d’opérer 1’étude qui va suivre.

! Lagroye Jacques, La politisation, Belin, 2003, p. 3.
2 Roux Jean-Paul, La religion des Turcs et des Mongols, Payot, Paris, 1984, p. 20.
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En effet, comment parler de ce dont on ne sait presque rien ? Comment évoquer 1’une
des plus grande page de 1’Histoire humaine quand cette derniére ne fut pas écrite par ceux qui
y ont directement participé ? Comment considérer I’impact de peuples actualisant leurs
présences culturelles au travers d’un mode de vie aux antipodes des logiques évolutives des
sociétes actuelles ? Autant de questions répondant directement a 1’entité nomade d’Asie
centrale, celle 1a méme opérant son entrée dans I’histoire de I’humanité en tant qu’élément
perturbateur des peuples sédentaires. Entité atypique, cette derniére n’en fut pas moins
capable d’opérer d’importants changements culturels et sociaux a travers les siecles pour
parvenir a démontrer son habilité a insérer pleinement le dynamisme politique jusqu’a son
plus haut niveau. Participant a I’instauration de plusieurs empires éphémeres et ce sur plus de
deux mille ans d’interactions et de conflits internes, 1’entité pastorale altaique a obtenue sa
concrétisation en tant que civilisation a part entiere. Une concrétisation pleinement démontrée
au travers de la construction et de I’expansion de I’Empire mongol, sous 1’hégémonie
guerriére et prédatrice de Gengis Khan des le XlII1éme siécle de notre ére. Une concrétisation
d’autant plus surprenante par le simple fait qu’elle intervient longtemps apres 1’émergence des
grandes structures sociales et politiques, aussi bien en Orient qu’en Occident. Ainsi, 1’étude
des sociétés nomades n’en reste pas moins problématique au vu notamment de leurs
actualisations culturelles essentiellement axées vers une opacité surprenante d’informations

historiques, religieuses, sociales et politiques.

Répondant a une problématique essentiellement tournée vers les sociétés nomades et
la dynamique nécessaire a apporter aux évolutions tribales, ce travail de recherche entend en
premier lieu opérer sur I’impact des éléments claniques comme pouvant servir a 1’élaboration
progressive de 1’empire. Désireuse d’ouvrir volontairement le champ d’étude de la Science
Politique, en justifiant de 1’intérét d’opérer sur une approche pluridisciplinaire et donc
transversale, 1’analyse qui va suivre va ainsi réclamer une démarche volontairement
dynamique et analytique. Démarche essentiellement accomplie & travers 1’étude du politique
et son impact dans la transformation de la morphologie sociale et ce au cceur méme du
systeme des représentations des peuples de Haute Asie. Mais pour parvenir a une étude
approfondie et interne de la société pastorale, notamment au niveau de son dynamisme
politique, il semble dés lors nécessaire de s’y insérer au travers d’un élément qui semble a
premiére vue opérer sur une résurgence constante. Résurgence permettant de démontrer d’une

continuité historique et culturelle indéniable, est retrouvée au sein d’une représentation
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sociale d’aspect zoomorphique, accomplissant sa prégnance sur différents niveaux de

I’évolution sociale et politique altaique.

Reposant avant tout sur le r6le des représentations sociales dans la transformation des
morphologies tribales, cette étude entend ainsi démontrer a la fois I’impact d’un
environnement naturel et d’'un mode d’existence atypique, le nomadisme pastoral d’Asie
centrale, sur la construction idéologique et identitaire amenant progressivement au
dynamisme politique. Car comme le souligne trés justement Paul Claval, « la culture est une
réalité mouvante »°. Cette derniére s’accomplie en effet a travers des époques et des lieus de
vie différents, permettant progressivement a des groupes humains de partager des savoirs,
transmettre des modes de vie, mais également enrichir et modifier peu a peu ces espaces
culturels. Différenciant ainsi les cultures humaines entre elles et par la méme les identités
sociales, tout en ayant capacité a homogénéiser ces dernieres au cceur d’espaces
géographiques. Ainsi, « dans certaines aires, la similitude des outillages intellectuels, des
attitudes et des aspirations individuelles est cependant frappante . c’est qu’il existe des
facteurs  d’homogénéisation qui contrecarres la fragmentation »*. Autorisant ainsi
I’¢laboration progressive des sociétés, des cultures, des aires culturelles, et enfin celle des
civilisations, notamment par principe d’uniformisation. Ces facteurs d’homogénéisation
peuvent deés lors se retrouver au sein des représentations sociales, permettant cristallisation
d’identités collectives autour de certains ¢léments prégnants. Tout cela grace a leurs pouvoirs
d’influences, répondant directement a 1’émotion cognitive de notre espéce. Car c’est
également a travers la possibilit¢ d’influer, de fagon positive, 1’utilisation de I’ancétre
clanique zoomorphique, dans 1’émergence et 1’expansion de la civilisation des steppes
eurasiatiques, que I’analyse qui suit va s’avérer nécessaire. Entité zoomorphique
implicitement utilisée dans le principe de refonte des systémes de représentations, permettant
accomplissement du processus de politisation et évolution morphologique et donc identitaire
de la société pastorale de Haute Asie. L’intérét premier et qui a poussé naturellement a une
analyse du politique sur cet objet de recherche se situe en premier lieu et essentiellement dans
la formation singuliere de la civilisation des steppes. Alliant systeme de pensée animiste,
pratiqgue chamanique et utilisation d’ancétres claniques zoomorphiques, cette derniére ne
semble pas, a premiere vue, pouvoir opérer sur les mémes évolutions politiques et sociales

que ses voisins sédentaires. Cependant, elle comporte cela de fascinant qu’elle fut a 1’origine

® Claval Paul, Géographie culturelle : Une nouvelle approche des sociétés et des milieux, Armand Colin, Paris,
2012, p. 111.
* Claval P., op. cit., p. 111.
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de la constitution et de I’expansion du plus grand empire territoriale sous 1’hégémonie
gengiskhanide. Une entité sociale qui fut en mesure d’accomplir le dynamisme politique a son
plus haut niveau alors méme que celle ci opére sur des composantes existentielles tournées
vers un mode de vie pastorale et une culture considérée a tort ou a raison comme primitive.
Alors que I’essenticlle des sociétés humaines ont subit au cours des derniers siecles
différentes mutations internes, parallélement a ces derniéres, 1’entité pastorale semble avoir
opté pour les mémes évolutions, sur un tout autre schéma d’existence. Permettant la création
d’un dynamisme politique fortement sujet a des éclatements réguliers, participant ainsi a

renforcer 1’instabilité naturelle des sociétés nomades.

Le processus de légitimation, nécessaire a 1’établissement du pouvoir politique,
opérant par la méme sur une certaine dynamique sociale, se doit de répondre directement au
systeme des représentations et plus encore aux aires culturelles dont il est issu. Ainsi,
« [attitude a I’égard du pouvoir ne s’analyse que relativement aux conceptions globales de la
société, de son organisation, et de sa relation au temps et au sens collectif »°. Chaque société
entreprend ainsi le processus de politisation a sa maniére, en fonction de son rapport au temps,
a la culture, a I’identité sociale, a 1’existence méme en quelques sortes. Pour Corey Robin,
aucun étre humain n’a capacité naturelle a imposer seul son pouvoir sur les autres.
L’imposition d’un pouvoir et donc d’une forme de coercition psychique ou physique sur un
ensemble social réclame certaines dynamiques. Ces derniéres s’accomplissent essentiellement
a I’intérieur méme des mentalités collectives graduellement amenées vers 1’homogénéisation
culturelle, la stabilisation sociale, I’acceptation d’un pouvoir centralisé, et cecCi, au coeur
d’espaces géographiques d’ou s’échappent une multitude d’influences. Ces différents
mécanismes sociaux et culturels vont donc étre amenés progressivement vers une
uniformisation de la pensée collective, notamment par récupération d’éléments prégnants,
permettant ¢laboration de 1’ordre et des identités sociales, tout en contribuant directement a
I’émergence de valeurs communes autour d’idéologies propres a chaque groupe sociaux. Il
sera ainsi permis d’analyser, tout au long de cette étude, la transformation sociale et culturelle
des peuples nomades de Haute Asie parallelement au développement du politique. Ce dernier
ne pouvant réellement obtenir une dynamique significative qu’au travers d’une réutilisation
judicieuse des éléments culturels animant une sphére sociale définie. De fait, les
représentations sociales demeurent un sanctuaire propice au systéeme de politisation,

permettant évolution de la morphologie sociale par I’intermédiaire d’influences psychiques et

® Grawitz Madeleine et Leca Jean, Traité de Science Politique 1 : La science politique, science sociale, I’ordre
politique, Presses Universitaires de France, 1985, Paris, p. 445.
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émotionnelles, présentes au cceur des mentalités collectives. Un systeme de représentations lui
méme fortement chamboulé et donc modifié pour les besoins de 1’évolution morphologique et
du dynamisme politique. Tout le probléme se situe donc essentiellement dans la modification
d’une sociét¢ de type segmentaire, autrement dit exempte d’un systéme de gouvernance
centralisée, et opérant sur des principes essentiellement communautaires et lignageres, vers
I’instauration et la légitimation d’un pouvoir politique centralisé et garant a la fois de
I’autorité et de I’émergence de structures politiques plus importantes, impliquant par 1a méme

évolutions sociales et culturelles, tendant ainsi rapidement vers 1’empire.

Ainsi, le pouvoir politique joue directement sur une élaboration et une mutation des
rapports sociaux. Plus encore, «les relations politiques sont des relations sociales »°,
démontrant ainsi I’intime lien qui unit le développement des morphologies sociales au
processus de politisation. Cependant, chaque groupe social conduit le processus de
politisation a sa fagon, tout comme il fait la guerre a sa maniére. Car « la politique n’a pas
toujours existé, ni partout, ni sous la méme forme. Ses acteurs et ses régles, voire ses objets,
ne sont ni les mémes, ni également légitimes en tout lieu. Des sociétés différentes produisent
des figures contrastées de la politique, de ses institutions, de ses pratiques et de ses
instruments. Chaque société nourrit ainsi [’ordre politique de ce qu’elle est, c’est a dire des
relations qu’y entretiennent groupes et individus, des soucis et des croyances dont ils sont
porteurs »’. Démontrant & nouveau l’intérét premier d’accomplir 1’étude du processus de
politisation en rapport direct avec les éléments culturels issus de 1’aire géographique

pastorale.

Ce travail entend ainsi répondre tout d’abord a la problématique reposant sur la
transformation des morphologies sociales autrement dit, s’attardant directement sur
I’élaboration et le développement des sociétés humaines par le politique. Tout regroupement
humain réclame certaines composantes structurelles liées essentiellement aux identités
sociales donc, mais également aux cultures et aux idéologies, et opérant sur 1’instabilité
naturelle de D’espéce. Ainsi, les regroupements sociaux, permettant progressivement
élaboration des sociétés et donc stabilisation de 1’espéce humaine au sein de différentes
actualisations culturelles et identitaires, ne peuvent s’acclimater qu’a un ensemble de
composes socio culturels nécessairement amenés vers un principe d’homogéneisation.

Homogéneisation permettant etablissement des identités sociales, des principes de cohésion et

® Lagroye J., op. cit., p. 9.
" Idem., p. 3.
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de cohérence, ainsi que I’instauration d’une gouvernance centralisée et légitimée de fait. Tout
ceci au ceeur d’espaces géographiques permettant développement global de la pensée humaine

et de sa stabilisation sociale progressive par 1’élément politique et mythologique.

Cette étude portant sur la politisation de la société altaique, autrement dit sur
I’avénement de différentes formes de pouvoirs légitimés au coeur des sociétés nomades d’Asie
centrale, et ce essentiellement au travers de ce que René Grousset a justement appelé « les
empires des steppes »®, s’accomplie dans une volonté premiére & vouloir déterminer en
interne I’influence de 1’¢lément clanique, retrouvé au sein de I’ancétre zoomorphique, sur les
différents niveaux d’évolutions de 1’entité sociale pastorale. Opérant leur entrée dans
I’histoire de I’humanité en tant qu’éléments perturbateurs, les peuples de la steppe n’en sont
pas moins arrivés a accomplir d’importants changements au sein méme de leur morphologie
sociale. Modifications les transportant progressivement vers I’instauration de I’empire, au
travers notamment de la conquéte territoriale et idéologique. Empire de surcroit nomade,
amenant ainsi a une étude approfondie de I’intérieure méme de cette société atypique,
notamment afin de tenter d’y rapprocher I'influence de I’ancétre mythologique carnassier
dans I’¢laboration d’une idéologie et d’une volonté de domination universelle propre aux
groupes steppiques. Car comme le souligne Grousset, « tant que le nomade garde son ame de
nomade, il ne considére le sédentaire que comme son fermier, la ville et le labour que comme
sa ferme, ferme et fermiers pressurables a merci. Il r6de ainsi a cheval, en lisiére des vieux
empires sédentaires, prélevant sur eux un tribut régulier quand ceux-ci de plus ou moins
bonne grace y consentent, pillant les villes ouvertes en de brusques razzias quand le
sédentaire a été malavisé pour refuser le tribut. Telles les bandes de loups — et le loup n’est-il
pas le vieux totem turc ? — qui rédent au voisinage des hardes de cervidés pour, a tour de réle

I’attaquer & la gorge ou le simple prélévement sur les trafnards et les blessés »°.

C’est donc essentiellement au cceur de la représentation sociale du loup, et plus
largement au sein du systéeme des représentations altaiques, que va progressivement
s’accomplir et se structurer I’ensemble de ce travail de recherche. Elément clanique par
excellence chez les peuples turco-mongols, impliqué au sein des mythes fondateurs, ce
dernier semble s’étre progressivement inséré a I’intéricur méme de la mentalité collective
altaique, pouvant ainsi servir d’élément déclencheur dans le systéeme de politisation tribale.

Elément sous jacent a travers 1’histoire des peuples de la steppe, le loup n’en reste pas moins

& Grousset René, L ’empire des steppes : Attila, Gengis Khan, Tamerlan, Payot, 2010, p. 27.
® Grousset R., op. cit., p. 23-26.
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un symbole porteur de sens négatifs ou positifs et ce aussi bien au cceur d’un espace nomade
qu’au sein d’une société sédentaire. Répondant a une dualité supposée de 1’espéce humaine,
ce dernier demeure ainsi un réceptacle de peurs et d’envies, opérant son influence
considérable au cceur méme des inconscients collectifs. Une prégnance qui a put impacter
progressivement et profondément I’histoire politique et sociale des nomades de Haute Asie,
jouant de son influence sur I’idéologie, le religieux ou encore le regroupement tribal et donc
identitaire. Opérant de fait et par 12 méme sur une ouverture importante entre le monde
humain et le monde animal et permettant par la méme 1’élaboration d’empires nomades sur

des composantes culturelles essentiellement ancrées dans I’animisme et le chamanisme.

Mais c’est trés certainement le concept holistique directement issu du champ des
études constructivistes qui va autoriser la mise en place d’une méthodologie particuliére.
Concept essentiellement centré sur une approche pluridisciplinaire permettant par la méme
I’instauration d’une analyse transversale portant sur les différents éléments socio culturels
ayant amené progressivement a une modification profonde de la structure tribale chez ces
peuples nomades. Transformation amenant également et de facon graduelle a I’instauration
d’une volonté¢ de domination universelle, d’une idéologie de conquéte territoriale, accoudée
logiquement a la constitution et a 1’expansion de I’empire. Tout cela au travers d’une
continuité historique et culturelle indéniable permettant progressivement la constitution d’une
identité nomade se définissant progressivement et de facon autonome dans ses principes
d’actualisation culturelle. L’idée directrice demeurant ancrée sur 1’influence de la
représentation sociale du loup, en tant qu’élément clanique et mythologique, et opérant de fait
sur une prégnance importante au sein de la mentalité collective, 1’approche holistique va ainsi
permettre un cheminement de pensée structuré autour de 1’ancétre zoomorphique. S’opposant
a I’individualisme, I’approche holistique défend ainsi I’idée selon laquelle « les intéréts et les
identités des acteurs sociaux sont construits par les idées que ces derniers partagent, par la
culture donc dans laquelle ils sont ancrés, plutot qu’ils ne s’imposent une fois pour toutes a

. . . 10
tout un chacun d’entre eux indépendamment des interactions avec les autres »" .

L’intérét premier et qui a notamment poussé¢ a I’étude du politique et de son
dynamisme au cceur de la spheére altaique s’apparente en premier lieu a la possibilité d’opérer
I’expertise réclamée sur I’apparition de I’empire et par la méme sur les différentes

composantes sociales et culturelles ayant conduit a D’instauration de 1’entité politique

10 gattistella Dario, Théories des relations internationales, Presses de la Fondation nationale des Sciences
Politiques, 2009, p. 329-330.

18



gengiskhanide au XlIlléme siécle de notre ere. Expertise rendue possible par 1’approche
pluridisciplinaire permettant ainsi 1’élaboration d’une pensée scientifique volontairement
dynamique et transversale. Ainsi, tout comme 1’étude de la guerre et des stratégies militaires,
qui feront naturellement partie de ce travail de recherche, I’étude du politique se doit de se
nourrir des différentes approches opérées dans le cadre des Sciences Humaines. Comme le
rappel Olivier Schmitt, « aborder la « boite noire » de la guerre implique une approche
multidisciplinaire. Sont alors convoques la science politique, les relations internationales,
[’histoire — dans ses différents sous-champs disciplinaires, de [’histoire antique a [’histoire
sociale ou encore, bien évidemment, militaire -, le droit, ['économie, la géographie, la
sociologie, ou encore, et sans étre exhaustif. I’ethnologie »*. Car c’est également et
essentiellement dans une volonté évidente de démontrer I’impact des éléments tribaux comme
ayant capacité a apporter le dynamisme politique en territoire nomade, que va naturellement

s’impliquer I’approche transversale.

L’étude de I’empire impose ainsi une nécessité d’alimenter la pensée scientifique par
les nombreuses composantes qui font ce dernier d’un point de vue essentiellement compris a
I’intérieur de ce que Jean Baechler nomme les aires cultures. Prémisses a toute construction
impériale et progressivement a 1’émergence des concepts de civilisations, elles sont
notamment a mémes d’étre utilisées directement par le politique, permettant ainsi le
regroupement sociale par principe de cohésion et de cohérence et ce autour d’éléments
culturels et identitaires prégnants. Une stabilisation sociale entreprise par le politique,
participant aux principes de regroupements humains autour de valeurs communes et ce au sein
d’espaces territoriaux définies. Ainsi, pour donner une premiére définition du politique il peut
étre permis de dire qu’il désigne « une sphere ou un ordre parmi d’autres qui constituent un
systeme social. Il y a, sous ce chef, des activités politiques a coté des activités religieuses,
économiques, ludiques... Politique désigne également une certaine stratégie, c’est a dire une
ordonnance particuliére de moyens en vue d’une fin. Politique désigne enfin la maniére dont
sont agencés les divers éléments d’un systéme social ». De fagon simplifiée, il semble alors
permis de définir le politique comme la mise en place d’un pouvoir coercitif sur un groupe
d’individus, permettant par la suite développement de la sphére sociale et économique autour
des valeurs communes misent en relief par ce méme pouvoir, et ce en lien direct avec

I’'uniformisation culturelle. Le réle des religions universelles, des représentations sociales, des

! Taillat Stéphane, Henrotin Joseph et Schmitt Olivier, Guerre et stratégie, approches, concepts, Presses
Universitaires de France, avril 2015, Paris, p. 12-13.
12 Baechler Jean, Qu est ce que I'idéologie ? , Gallimard, Paris, 1976, p. 27-28.
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idées et plus largement des idéologies, regroupant I’essence méme du discours politique et
operant de fait sur le phénomene guerrier, autant d’¢léments nécessairement retrouvés au
cceur des évolutions accomplies & travers les siecles par les sociétés humaines. Des évolutions
ayant permis I’instauration progressive de la société mondiale globalisée telle que nous la
connaissons aujourd’hui. Cependant, alors méme que le rdle et I’'impact des sociétés
sédentaires au cceur de 1I’Histoire humaine semblent avoir obtenu consécration au travers des
différentes études usitées, celui des sociétés nomades semble en étre plus que relativement
absent. Oubli nécessairement ficheux étant donné I’impact non négligeable des nomades
eurasiatiques sur I’évolution globale des sociétés humaines et ce durant pres de deux mille ans
de rapports de force incessants. Ainsi, «une interaction économique et culturelle entre
confédérations de nomades et communautés sédentaires a dominé le développement de I’Asie
Centrale depuis avant les temps historiques. La construction des Etats de cette aire était liée
depuis des siecles aux aspects politiques de ce contact, a la lutte entre « empires des steppes »

et « empires sédentaires » »*,

Mais ce qui a le plus intrigué et poussé a la recherche se situe dans la possibilité
d’opérer I’analyse sur les différents dynamismes internes a la société pastorale, tendant
progressivement vers 1’empire, le tout accoudé a des notions qui a premiére vue ne semblent
pouvoir soutenir ce méme dynamisme politique. Alors que les cultures animistes semblent
répondre essentiellement a des préoccupations sociales retrouvées au coeur des SoCiétés
« primitives », généralement condensées a I’intérieur d’un certain localisme géographique, la
culture des steppes semble néanmoins en capacité a se modifier, tout en créant du lien
collectif, et ce pour les besoins du politique. Culture essentiellement tournée vers une pensée
animiste donc, soutenant des approches totémiques dans I’utilisation des vocables liés aux
ancétres claniques, et présentant néanmoins une homogénéité certaine dans la pratique
chamanique et I’utilisation religieuse du Dieu Tengri. Opérant de fait sur une continuité
historique et culturelle indeniable et ce sur I’ensemble des territoires d’Asie centrale et
septentrionale, des Hiong Nou du Illéme siécle avant J.-C., jusqu’aux gengiskhanides du

Xllléme siécle de notre ére.

Bien que défendant une these en Science Politique, I’étude du politique réclame
nécessairement une ouverture pluridisciplinaire. L’étude du politique, dans le sens originel du
terme autrement dit, en tant qu’objet intrinsequement lié a I’évolution des sociétés humaines

et au demeurant objet ayant la capacité d’englober en son sein une multitude d’autres

3 Fournier Vincent, Histoire de I’Asie Centrale, Presses Universitaires de France, Paris, 1994, p. 9.
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composantes structurantes des sociétés humaines, la religion, 1’économie, 1’identité ou encore
la culture, ce dernier impose une vision d’analyse intégrale. La vigueur utilisée par le
politique, et permettant par la méme modification des morphologies sociales, s’explique
nécessairement dans un contexte global. Contexte imposé par la complexité de notre espece,
ainsi que la logique a apposer aux évolutions sociales et sociétales au cours de 1’histoire, par
le phénomeéne guerrier, 1’idéologie, les principes culturels et I’action du politique notamment.
Encore plus, I’étude de I’empire en tant que « monstre géopolitique », et souvent créateur de
civilisations, réclame également une utilisation forcée des différentes composantes animant ce

dernier, ces derniéres retrouvées en grande partie au cceur des systémes de représentations.

Répondant ici directement aux travaux d’Emile Durkheim, notamment sur le concept
des représentations individuelles et collectives et touchant ainsi au domaine relativement
complexe de la psychologie sociale, les représentations semblent ainsi étre en capacité
d’interagir fortement sur le politique et la mutation des morphologies, notamment par systéme
de récupération. Une récupération par le politique qui semble toujours nécessaire, afin
notamment de stabiliser 1’ensemble social autour de valeurs communes, symboliques et
identitaires, permettant I’agir communautaire et les principes de gouvernances légitimées.
Touchant ainsi directement aux idées et encore plus a I’idéologie, elle méme en tant qu’objet
récepteur de nombreuses représentations sociales, 1’étude du politique réclame ainsi une
analyse pluridisciplinaire. Car comme le postule Durkheim, «la société a pour substrat
[’ensemble des individus associés. Le systeme qu’ils forment en s unissant et qui varie selon
leur disposition sur la surface du territoire, la nature et le nombre des voies de
communication, constitue la base sur laquelle s’éleve la vie sociale. Les représentations qui
en sont la trame se dégagent des relations qui s établissent entre les individus ainsi combinés

. . . I .. e 14
ou entre les groupes secondaires qui s intercalent entre l'individu et la société totale »™".

Pour Jean Baechler, les représentations touchent ainsi directement aux passions
humaines, les mémes ayant capacité a entreprendre 1’élaboration des identités, des idéologies,
des mythologies ou encore des religions et répondant ainsi directement aux émotions
cognitives. Elles peuvent ainsi se limiter aux instincts, aux habitudes ou aux meceurs tout
comme prendre «une importance démesurée, lorsque [’intérét n’est pas un objet donné
extérieurement, mais qu’il doit étre construit. Le cas est réalisé dans la mythologie et la

religion. Ces deux activités visent a donner les réponses aux questions fondamentales que

 Durkheim Emile, Sociologie et philosophie, Presses universitaires de France, mars 2014, p. 37.
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I’humanité se pose, des réponses qui échappent & toute expérience possible »*°. Démontrant
par la méme les différentes constructions culturelles humaines comme actualisations
nécessairement imposées par la virtualitt de notre espece. Virtualité progressivement
actualisée par la culture donc, permettant par la suite stabilisation sociale progressive des
populations par I’action du politique, et ce autour d’éléments culturels prégnants permettant le

partage de valeurs communes et identitaires.

Cette these entend ainsi répondre dans un premier temps a une insatisfaction ressentie
sur le manque d’études dynamiques opérées sur les sociétés tribales et plus particulierement
nomades et ce d’un point de vue essentiellement politique et culturelle. Insatisfaction ressentie
en premier lieu par ’absence d’une prise en considération du role des éléments tribaux et des
identités claniques dans 1’émergence des idées et des représentations sociales. Celles 1a méme
amenant progressivement a la mise en place des idéologies, permettant ainsi une étude de
leurs impacts au coeur des modifications sociales, par action du politique, et par une mise en
exergue des stratégies militaires au travers des conquétes territoriales. Etude qui entend
également répondre a une insatisfaction beaucoup plus large vis a vis de la Science Politique,
notamment sur les questions relatives au politique. Alors que la politique, et parallélement a
elle 1’étude des structures institutionnelles étatiques et des acteurs qui s’en échappent, semble
allez de soi, I’étude du politique, autrement dit du processus amenant a la formation des

sociétés humaines, demeure plus que relativement absente pour le cas nomade.

Ce travail de recherche entend répondre également et en second lieu a une
insatisfaction portant sur 1’étude du structuralisme, notamment dans I’absence d’un
dynamisme positif & opérer sur les cultures tribales, et par la méme sur I’utilisation des
représentations sociales zoomorphiques, autrement dit de formes animales, au cceur des
évolutions morphologiques. Car I’un des enjeux de cette étude se situe également sur la
distinction nécessaire a entreprendre entre sociétés tribales et sociétés nomades. Alors que la
premicre obtient sa dénomination essentiellement de par ’aspect de sa morphologie sociale et
semble-t-il I’absence d’évolutions dynamiques du politique en son sein, la seconde, bien
qu’opérant également sur le tribalisme, est parvenue, au cour des siécles qui bordent son
histoire, & se détacher progressivement des principes tribaux pour entreprendre 1’unification
identitaire et par 12 méme la modification de sa morphologie sociale vers 1’empire. Toute la

problématique repose ainsi sur la vigueur sociale a apposer dans la modification des

1> Baechler J., op. cit., p. 56.
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morphologies en accord avec I’utilisation et donc I’impact direct des représentations

culturelles « primitives » a I’intérieur du dynamisme politique.

Insatisfaction présente également dans 1’absence d’une prise en considération des
identités sociales dans le champ des études stratégiques et plus largement dans celui de la
guerre. Moteur premier des évolutions humaines, et intrinséquement liée a 1’action du
politique, la guerre demeure également un domaine d’analyse ouvert aux dimensions
culturelles et idéologiques, permettant par la méme d’opérer des rapprochements intéressant
entre les concepts d’humanité et d’animalité. Ceci notamment dans les principes amenant
progressivement a 1’élaboration d’un art de la guerre propre a un mode de vie, et donc
directement sur la mise en place des idéologies et leurs impacts au cceur des stratégies de
conquétes. Ainsi, le role des idées, des représentations et des identités va s’avérer primordial,
notamment dans ’utilisation du concept de culture stratégique, s’attachant essentiellement sur
une approche structuraliste, permettant épanouissement de 1’étude holistique et de 1’utilisation

du concept analogique au cceur de cette étude.

Une insatisfaction liée enfin aux Sciences Humaines et a la Science Politique tout
particulierement et qui repose sur 1’absence ou le manque de volonté d’étudier I’impact d’un
environnement naturel ajouté au concept d’animalité au sein d’une stratégie de conquéte
idéologique et territoriale. Tout ceci au cceur méme de 1’évolution structurelle et culturelle
d’une civilisation opérant sur des représentations sociales zoomorphiques, elles mémes
influencées directement par une absence de sédentarisation et a travers I’adaptation a un mode
de vie particulier au sein de zones de vide géographique. Intégrer le concept d’animalité, et
plus largement de I’influence de 1’animal sur le comportement humain, notamment en période
de guerre, peut permettre de comprendre et d’analyser, de fagon cohérente, les agissements et
réflexions des groupes sociaux au sein méme d’une stratégie de conquéte territoriale, le tout
lié a une idéologie qu’elle soit politique, économique, sociale ou religieuse. Notre espece,
agissant entre humanité et animalité, entre raison et instinct, semble pouvoir démontrer toute
cette pleine dualité au ceeur méme de la guerre. Véritable leitmotiv aux évolutions humaines,
le domaine de la guerre semble ainsi étre en capacité de concentrer un ensemble humain au
sein d’une action destinée en premier lieu a agir positivement ou négativement sur 1’évolution

globale de notre espéce.

C’est également une relecture qui peut dés lors étre proposée sur 1’étude de certaines
civilisations en y apportant notamment des éléments nouveaux jusqu’alors écartés du champ

des études de la Science Politique. Ainsi, et comme le postule trés justement Michel
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Pastoureau, historien francais et spécialiste de la symbolique, « longtemps les historiens ne se
sont guére préoccupés de I’'animal. Ils ont abandonné celui-Ci a la « petite histoire », comme
ils avaient [’habitude de le faire pour tous les sujets qui leur semblaient futiles, anecdotiques
Ou marginaux », avant de poursuivre, « depuis une vingtaine d’années, la situation a changé.
Son étude se situe méme desormais a la pointe de la recherche et au carrefour de plusieurs
disciplines. Elle ne peut, en effet, étre que « transdocumentaire » et « transdisciplinaire »,
deux adjectifs qui aujourd’hui sont certes quelque peu galvaudés en raison de ['usage abusif
que l'on en a fait, mais deux adjectifs qui qualifient parfaitement les recherches que doit
conduire tout historien s’intéressant a [’animal. Envisagé dans ses rapports avec [’homme,
[’animal touche a tous les grands dossiers de [’histoire sociale, économique, matérielle,

culturelle, religieuse, juridique et symbolique »°.

Cette étude va ainsi s’articuler essentiellement autour de I’influence positive et donc
dynamique de I’ancétre clanique zoomorphique le plus réputé des peuples de la steppe, le
loup. La problématique principale qui se dégage ici est de savoir quel a pu étre I’impact direct
ou indirect de cette représentation sociale dans le processus de politisation nomade ?
Autrement dit, sur quels niveaux de politisation la prégnance de 1’ancétre carnassier peut elle
étre en mesure de se synchroniser avec 1’évolution de la morphologie sociale altaique ? Sous
une autre formulation, on pourrait se demander comment cette représentation sociale fut-elle
en mesure de s’imposer au cceur du dynamisme politique chez les peuples nomades de Haute
Asie ? 11 s’agit donc ici d’analyser I’impact de I’imaginaire et du symbolisme au cceur d’un
processus de politisation. Le role de 1’imaginaire et son utilisation positive par le politique va
ainsi permettre 1’évolution positive de la morphologie tribale vers 1’empire, notamment dans
I’implication d’un principe de cohésion et de cohérence sociale entre peuples Turcs et
Mongols. Dépassant ainsi le souci lié a la différenciation entre langue turque et langue
mongole, ajouté a une absence évidente d’une histoire écrite de la part de ces populations.
Une prégnance sous jacente mais présente néanmoins tout au long de I’histoire du
développement social et politique des peuples nomades, amenant ainsi vers une analyse plus
générale du politique et de son dynamisme au cceur de la société pastorale. Dynamisme ayant
également servit a I’évolution de la morphologie tribale, amenant progressivement ces
populations vers 1’élaboration d’une identité collective, mettant a mal les principes de lignage,
notamment a travers 1’émergence Iimpériale et sa concrétisation sous 1’hégémonie

hiérocratique de Gengis Khan.

16 pastoureau Michel, Une histoire symbolique du Moyen Age occidentale, Seuil, Paris, 2004, p. 31.
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L’idée directrice de cette étude, et qui va imposer une methode rédactionnelle
progressive, au vu notamment de son approche transversale, se retrouve donc dans 1’influence
positive et dynamique de la symbolique du loup, en tant que représentation sociale
zoomorphique, et ce parallelement au dynamisme politique. Opérant de sa prégnance sur
plusieurs niveaux d’évolutions de la morphologie sociale, d’un point de vue essentiellement
clanique et mythologique, 1’ancétre animal se retrouvera au cceur de son domaine de
prédilection symbolique en tant que précepteur dans 1’élaboration d’un art de la guerre chez
les cavaliers turco-mongols. Permettant ainsi émergence d’une identité sociale pastorale et
d’une idéologie gengiskhanide, accoudée directement a la notion de charisme et son impact au
sein de I’utilisation du concept de guerrier fauve. L’objectif premier étant alors de déterminer
les différentes influences de 1’entité zoomorphique au sein de 1’aire culturelle nomade, et sa
résurgence constante, notamment par réutilisation du politique. Ainsi, cette idée directrice,
structurant 1’ensemble du travail qui va suivre, va permettre une compréhension et une
analyse globale de I’influence de 1’ancétre totémique sur les différents niveaux d’évolution de
la société altaique. Compréhension établie en partant de la source, autrement dit au niveau
culturel et identitaire, pour parvenir a son épanouissement symbolique et guerrier lors de
I’expansion de I’Empire mongol. Ainsi, tout au long de cette étude, il va étre permis de
démontrer les différents stades de politisation entrepris au sein de la sphére nomade, en
concordance directe avec I’influence de 1’ancétre clanique comme fil conducteur de cette
étude. Mais bien au dela, 1’utilisation de la représentation zoomorphique va également servir
de porte d’entrée au sein de I’entité opaque que représente le nomadisme pastoral d’Asie
centrale. Permettant ainsi une insertion par principes analogiques, déduisant progressivement
les différentes dynamiques internes ayant conduits a 1’instauration et a la concrétisation de la

civilisation des steppes eurasiatiques.

Mais avant d’énoncer les différentes problématiques imposées par 1’étude du politique
au sein de la société altaique, et qui réclameront par la méme un découpage en quatre parties
distinctes, il semble impératif de situer 1’origine ethnique et géographique des populations
misent a I’honneur au cours de ce travail de recherche. Cette introduction va ainsi permettre
d’apporter progressivement les bases de 1’identité de ces populations dont I’origine est paléo-
sibérienne. Les tribus nomades étudiées tout au long de cette thése sont les descendants
directs des populations sibériennes appartenant a la famille des langues altaiques. Les régions

d’Asie centrale et septentrionale’’ ont depuis des millénaires vus cohabiter différentes ethnies

17 \/oir annexes : cartes n°1 et 2.
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sur leurs territoires. Ainsi, les indo-européens furent en partie les premiers a coloniser
I’actuelle Mongolie, lorsqu’elle cette derniere offrait encore des terres cultivables pour
I’agriculture. Ainsi comme le souligne Jean-Paul Roux, « [’agriculture est attestée tant en
Mongolie qu’en Afghanistan vers [’an 3500, mais elle déclinera par la suite, sans doute en
raison de changements climatiques amenant assechement et désertification. On incline a voir

en ses créateurs des Indo-Européens, les Aryens »*.

« A cette époque, il n’est pas encore question des Altaiques, des hommes relevant
d’une des grandes familles linguistiques, qui regroupe Turcs, Mongols et Toungouso-
Mandchous. On pense qu’ils habitent alors les foréts sibériennes, tres au nord ou trés a l’est,
peut-étre la toundra. A 1’époque dite de Karasuk (1200-700), ils s’installéerent en vagues
successives dans la région de Minousinsk, sur le haut Iénissei (fleuve au nord de [’actuel Lac
Baikal). Plus tard, a l'époque de Tagar (700-300), ils font leur apparition dans les régions de
[’Altai, qui leur donne leur nom scientifique. Enfin, apres 300, ils exercent une vigoureuse
poussée en Sibérie méridionale et au sud de la chaine altaique. On peut donc considérer que,
lentement d’abord, puis de plus en plus vite, les ancétres des Turcs quittent les zones
forestieres pour atteindre, aux environs de l’ére chrétienne, le nord des T’ien-chan et les

steppes du lac Balkach 1°»?°

. Opérant ainsi sur une apparition relativement mystérieuse et de
surcroit peu éloignée dans le temps, cette derniére entend démontrer semble-t-il la difficulté
d’analyse des populations nomades, comme entité sociale instable et avant tout prédatrice du
monde sédentaire. Rajoutant ainsi une certaine fascination qui, a n’en pas douter, a opérée

pour beaucoup dans la volonté d’étudier en interne ce cas historique et politique.

D’un point de vue géographique, 1’ Asie centrale mentionnée au cours de ce travail de
recherche, et dont la terminologie de Haute Asie sera également utilisée, se doit d’étre élargie
a son plus grand stade, en intégrant a la fois les régions de 1’ancien Turkestan, en passant par
les régions de I’Altai jusqu’en Mongolie actuelle. Il s’agira avant tout de prendre en
considération les différents territoires conquis ou nomadisés par les tribus turco-mongoles
entre les Illeme siécles av. J.-C. jusqu’au XIlIéme siécle de notre ére. L’environnement
naturel présent en Asie centrale demeure la clé de vodte pour comprendre en partie
I’instauration progressive du phénomene politique en territoires steppiques. En effet,

I’absence d’irrigation, la rudesse du climat, la présence de zones de vide géographique, autant

18 Roux Jean-Paul, L 4sie Centrale, Histoire et civilisations, Fayard, Paris, 2013, p. 35.

19 Ces régions se situent au sud de I’ Altai, partageant 1’actuel nord-ouest de la Chine, le Kirghizstan et le sud-est
du Kazakhstan.

% Roux J-P., op. cit., p. 36 .
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d’¢léments servant a développer un mode de vie atypique, répondant a des exigences
climatiques et géographiques particulieres, nécessitant un modéle d’adaptation singulier,
associé lui méme a une culture originale et pourtant en capacité d’opérer sur différents

dynamismes internes.

Ainsi, «[’Asie centrale est une suite de vallées et de steppes qui descendent des
montagnes du Thien-Shan, du Pamir et de I’Elbourz, a [’est et au sud, vers la mer Caspienne,
a l'ouest, et les plaines russes, au nord. Au nord, aucune frontiére géographique ne sépare
[’Asie centrale de [’espace russe. En terme de peuplement et de civilisation, |’Asie centrale au
sens large représente tout l’espace ou le monde turc des steppes est entre en contact avec la
civilisation persane et musulmane : en ce sens I’Asie centrale irait de |’ Anatolie au Sin-Kiang
chinois, en passant par le nord de I’Afghanistan »**. Comme le rappel trés justement laroslav
Lebedynsky, spécialiste des peuples de la steppe, « le cadre géographique du phénoméne
nomade, ce sont les steppes. Les steppes d’Eurasie s 'étendent de la Hongrie et des bouches du
Danube a la Mongolie et a la Chine du Nord, sans autre obstacle majeur que le systéme
montagneux formé par l’Altai, dont le sud est reli¢ aux grandes chaines du Pamir et des
Tianshan qui culminent & plus de 7000m »?2. Cette vaste étendue géographique® malgré
quelques différences géologiques, s’avére plus ou moins uniforme notamment dans ses
composantes liées a la notion d’immensité, d’ouverture territoriale, pouvant étre ainsi

caractérisable par le terme de zones de vide géographique.

L’une des difficultés imposée par I’analyse des populations nomades d’Asie centrale
réside dans la différenciation nécessaire a entreprendre entre les peuples de langue turque et
les peuples de langue mongole, les deux se regroupant cependant d’un point de vue culturel et
géographique, notamment durant la période moyenageuse, et plus particulierement pendant la
formation de ’empire gengiskhanide. Ainsi, « la terre d’origine des nomades de langues
altaiques est la vaste région qui s étend entre la chaine de [’Altai et le bassin du lac Baikal.
Cette partie orientale de la steppe eurasiatique peut également étre appelé la steppe de
[’Orkhon, du nom d’un affluent du fleuve Selenga qui coule dans la Mongolie centrale et sur
les rives duquel ont été découverts les premiers témoignages épigraphiques proprement turcs,

datant des VI-VIleme siécles. La famille des langues altaiques renferme les langues turciques,

2! Roy Olivier, L Asie centrale contemporaine, Presses Universitaires de France, Paris, 2010, p. 7.

22 |_ebedynsky laroslav, Les Nomades, Les peuples nomades de la steppe des origines aux invasions mongoles
(IXeme siécle av. J._C. Xllléme siécle apr. J.-C.), Errance, Paris, 2007, p. 20.

# \Voir annexes : carte n° 1.
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mongoles et toungouses »**. La prise en considération de la langue et de I’ethnie s’inscrit 1a
encore dans une volonté certaine de démontrer 1I’impact non négligeable de la culture et de
I’imaginaire dans le jeu des formations politiques et identitaires amenant & des regroupements
sociaux. Alors que les historiens semblent parfois désemparés face a certaines problématiques
logistiques, notamment dans la communication active entre peuples turcs et peuples mongols,
notamment sous I’hégémonie de Gengis Khan, I’étude du politique va permettre d’apporter
I’explication de certains mystéres relatifs a I’Empire mongol et de surcroit & sa constitution

aussi soudaine que miraculeuse.

Mais la problematique principale apportée par 1’étude du politique chez les peuples
nomades se situe essentiellement et en premier lieu dans I’absence conséquente de sources
d’informations provenant directement de la société altaique. Issues d’une culture
essentiellement orale, les populations pastorales n’ont rien laissé de permanent d’un point de
vue écrit et architectural, actualisant ainsi leur présence dans un certain immatérialisme de
I’existence. La tombeau de Gengis Khan fait lui méme preuve de nombreux mystéres, son
emplacement demeurant secret, bien que les fouilles archéologiques tentent aujourd’hui de
retrouver trace de ce dernier. Une absence qui va nous amener a concevoir une analyse
opérant essentiellement sur la mise en correspondance d’études préalablement entreprises sur
d’autres sociétés humaines qu’elles soient tribales, nomades ou sédentaires. Amenant ainsi a
I’utilisation d’une approche comparatiste et analogique, permettant mise en concordance
d’¢éléments d’études essentielles a 1’analyse du politique et de son développement chez les
peuples de Haute Asie. La relative abondance de citations utilisées tout au long de cette étude
pourra sembler parfois quelque peu excessive. Cependant, dans un souci d’apporter une
réponse a la problématique de base, et en I’absence conséquente d’informations de premicre
main, ces derniéres vont s’avérer utiles et nécessaires, opérant ainsi directement sur
I’analogisme et le comparatisme. Ainsi, I’analyse de 1’entité nomade, qui a trés certainement
poussée a cette réflexion, va permettre d’envisager une méthodologie particuliere,
essentiellement tournée vers une approche pluridisciplinaire. Car comme le précise justement
Vincent Fournier, «si [’histoire de ['Asie Centrale nous est mal connue, c’est qu’il nous
manque bien souvent [’élémentaire pour écrire son évolution sociale, démographique,
technologique, économique ou institutionnelle. Les savants d’aujourd’hui ont des

interprétations opposeées pour toute une série de questions cruciales, les mémes sources

 Fournier V., op. cit., p. 22.
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donnant lieu & des conclusions différentes »*. De ce fait, 1’un des principaux problémes qui
semble se poser a travers 1’histoire des nomades steppiques, réside trés certainement dans le
fait que cette derniere ne fut pas écrite par eux mémes. « D’une fagcon générale, la
documentation la plus abondante sur les nomades provient surtout des Etats sédentaires, qui
souvent en furent les victimes, tandis que les pasteurs eurasiatiques sont restés
majoritairement sans écriture. Cette particularité dans la transmission de [’histoire des
nomades explique pourquoi la mémoire collective leur a si souvent été hostile, rendant
difficile d’apprécier leur contribution dans histoire de I'Asie »*°. Problématique permettant
I’utilisation d’une approche pluridisciplinaire, tout comme la mise en place d’une
méthodologie centrée essentiellement sur le comparatisme et I’analogisme donc, afin de
pénétrer en profondeur au sein de la « boite noire » nomade. Le tout afin de tenter d’en

extraire les différentes substances ayant amené a la création des empires des steppes.

Il s’agira notamment de fonctionner par analogie bien que cette technique de recherche
présente néanmoins plusieurs risques notamment du fait qu’elle intervient a la fois « dans la
pensée quotidienne et la pensée scientifique »*’. La pensée analogique sert cependant de
support d’analyse lors de 1’étude de cas ou les sources se trouvent étre insuffisantes. Ainsi, en
psychologie cognitive, I’analogie peut étre définie comme « la mise en correspondance entre
deux situations, comme ['usage de métaphores. Ainsi entendu, l’analogie est considérée
comme un mécanisme trés général de la pensée humaine, qui intervient dans la
compréhension, [’apprentissage, la résolution de probleme »%, Rejoignant ainsi 1’étude
comparative, permettant de sortir les éléments issus du processus de politisation dans la

société pastorale de Haute Asie.

Cependant, I'utilisation de I’analogie, notamment dans le domaine scientifique, est a
prendre avec délicatesse. Bien que cette derniere se soit révélée utile dans plusieurs cas, « si
[’on en croit les scientifiques eux-mémes, de nombreuses découvertes, comme la structure de
[’ADN, ont été faite par le recours a [’analogie » 2 elle ne peut permettre a elle seule d’établir
des conclusions justes et universelles. Le domaine des sciences humaines, et plus
particulierement 1’étude du politique au sein des développements sociaux, réclame sans cesse
un besoin d’informations qui dans certains cas Se heurte & un manque crucial de données

suffisantes. L’utilisation de 1’analogie doit étre percue au travers de la mise en place de

% Idem., p. 7.

% |dem., p. 19-20.

% Dortier Jean-Frangois, L homme, cet étrange animale, Sciences Humaines, Paris, 2004, p. 172.
% Dortier J-F., op. cit., p. 171.

2 Idem., p. 172.
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différentes études comparées permettant extraction des logiques sociales et culturelles ayant
amené au dynamisme politique dans la société pastorale, notamment sous Gengis Khan.
Comme cela sera démontré lors de I’énoncé du plan de cette étude, différents comparatismes
seront mis a ’honneur pour parfaire la compréhension du dynamisme politique dans la société
altaique. Car comme le souligne Emile Durkheim, « [’analogie est une forme légitime de la
comparaison et la comparaison est le seul moyen pratique dont nous disposons pour arriver a

rendre les choses intelligibles »*.

Ce travail d’étude s’inscrit alors dans une mise en interaction volontaire de différents
éléments constitutifs des évolutions sociales présentes au cceur des histoires sociales et
politiques humaines. Ceci dans une volonté premiére de retrouver la source et plus
particulierement 1’élément déclencheur qui a pu permettre a Gengis Khan et aux tribus turco-
mongoles de se réunir a un moment donné de I’histoire en vu de la conquéte territoriale et
plus largement de la création d’une politic nomade de grande ampleur. Le stade tribal d’un
point de vue morphologique ne pose pas de probléme en soi. La stabilité sociale s’opére
naturellement au cceur de ce noyau familial notamment par principe de lignage. Mais
I’instabilité naturelle de 1’espéce humaine et le déplacement des populations implique
nécessairement des rencontres s’avérant le plus souvent conflictuelles. Le politique entend
ainsi répondre a la mise en place nécessaire d’une structuration de I’agir communautaire
notamment induite par les regroupements sociaux et les formations identitaires. Pour cela, ce
dernier s’attarde essentiellement a récupérer les éléments culturels prégnants issus en grande
partie des mentalités collectives, celles la méme qui sont étroitement liées aux systemes
culturels, aux systémes de croyances et aux valeurs élaborées au coeur des différents groupes
sociaux. Participant ainsi a I’instauration progressive d’une gouvernance centralisée et
légitimée de fait. Pour cela, il demeure fondamental de parvenir a une étude approfondie de
I’ensemble social et culturel permettant ainsi une meilleure compréhension du systéme

général et du dynamisme politique en territoire steppique.

Car comme I’explique justement le mathématicien René Thom dans son ouvrage,
Prédire n’est pas expliquer, il semble essentiel de comprendre comment un systéme ou des
systemes en interactions fonctionnent entre eux. Il faut dés lors parvenir a récupérer le
probléme a son point de départ, afin de tenter de percevoir si tous les éléments présents dans
I’analyse sont en adéquation entre eux. Opérant de fait sur une approche pouvant étre

qualifiée de constructivisme structurel, la méthode de pensee de René Thom s’inscrit

% Durkheim E., op. cit., p. 23.
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parfaitement dans 1’étude morphologique du sujet, tout en 1égitimant I’utilisation de ’analogie
et du comparatisme comme étant déterminants et nécessaires dans certains cas d’études ou les

sources de premicre main s’averent insuffisantes.

La théorie générale des systémes de Christophe Zeeman®! peut permettre d’expliquer
le fonctionnement d’un systéme, en analysant les différentes interactions en ceuvres dans
celui-ci. Cette théorie, présentée dans 1’ouvrage de René Thom, se définie comme une « idée
que tout systeme peut étre représenté comme une boite noire, avec des entrées et des sorties.
On étudie la correspondance avec les entrées et les sorties et, par [’analyse de cette

L o 32
correspondance, on essaye de comprendre les mécanismes en ceuvre dans la boite ».

I1 est possible de retrouver ici 1’approche holistique ayant eu cours dans la pensée
constructiviste, et partageant une volonté certaines de recentrer les Relations Internationales
au sein d’une approche intégrale. D’un point de vue plus philosophique, 1’holisme peut étre
défini comme « une doctrine selon laquelle, face a [’expérience, chaque énoncé est titulaire
du domaine tout entier auquel il appartient »*. Ainsi, dans le cas présent, I’holisme permet
¢galement de conditionner I’ensemble des sociétés humaines au sein d’un ensemble uniforme,
définissant ces derniéres en fonction de leur réle dans ce méme ensemble, tout en prenant en
considération les interactions entreprises entre chacune d’elles. Répondant ainsi et
parallelement a ce travail de recherche a la pensée animiste des peuples steppiques comme

cela sera analysé par la suite.

La méthode de travail de René Thom, reposant sur un ensemble d’influences et
d’interactions entre plusieurs systemes, pourra servir de base au principe analogique. Cette
derniére permettra notamment de comprendre et d’analyser de fagon cohérente 1’histoire et
1’évolution de la morphologie tribale des populations turco-mongoles. Il sera indispensable de
fonctionner par analogie afin de comprendre comment la société des loups a pu étre en mesure
d’influer indirectement sur la société nomade, créant des interactions entre les deux d’un point
de vue physique et psychique. Les notions de saillance et de prégnance, évoquées dans la
théorie des catastrophes de René Thom, permettront également de mieux cerner I’impact d’un
environnement naturel sur une population donnée. Pour René Thom, le monde est constitué

d’entités saillantes, qui se dégagent du fond, « que ces entités emettent des prégnances,

%1 Christophe Zeeman est un mathématicien anglais, ayant contribué aux travaux de René Thom sur la théorie
des catastrophes, notamment dans le but d’encourager 1’utilisation des mathématiques en biologie et en sciences
humaines.

%2 Thom René, Prédire n ‘est pas expliquer, Flammarion, Paris, 1993, p. 31.

% Costa Jean-Patrick, Les chamans hier et aujourd’hui, Flammarion, 2001, Paris, p. 113.
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lesquelles peuvent étre capturées ou regues par d’autres entités saillantes, au sein desquelles
elles produisent des effets que [’on appelle figuratifs, qui peuvent conduire [’entité investie a
réémettre la prégnance, ou une prégnance légérement différente suivant le cas »**. Au-dela de
I’aspect purement mathématique, il faut y voir une grille de lecture pour tenter d’expliquer
comment le psychisme humain est en mesure d’étre influencé par certaines entités, animales
ou autres, vivant a proximité de lui, et plus largement comment certaines de ces entités vont
progressivement entrer dans un processus a la fois culturel, religieux, voir politique,

permettant par la suite évolution de la mentalité collective d’une population donnée.

Il sera donc intéressant d’utiliser ici ce systéeme d’influences entre entités saillantes
dans le cadre de 1’évolution de la morphologie tribale turco-mongole, en interaction avec la
société des loups. Ces deux entités s’influencant 'une sur 1’autre, tout en créant
progressivement un ensemble culturel et identitaire uniformisé et propre aux peuples
altaiques. L’importance a accorder a la démonstration d’une forte influence de 1’entité
zoomorphique au cceur du systéme culturel turco-mongol, servira de base au role de
I’idéologie, des idées et des identités dans le processus d’unification tribale, par le biais
notamment de la réutilisation des représentations primitives et par la méme de récupération
d’un ancétre mythique commun en capacité de structurer 1’ensemble social sous sa

symbolique, tout en servant ainsi directement le dynamisme politique.

La société nomade peut étre percue comme un systeme morphologique a part entiere,
formé de micro sociétés pastorales, supportant une base culturelle commune, issue elle-méme
d’un environnement naturel similaire et singulier. Une morphologie sociale ayant également
capacite a evoluer, notamment au travers des contraintes territoriales imposees par le
pastoralisme, transformant progressivement le stade tribal vers I’empire et ce essentiellement
dans un souci de conquéte territoriale et d’affirmation identitaire et surtout de volonté de
stabilisation sociale. L’analyse micro sociale peut étre pergue comme 1’étude d’une forme
sociale et avant tout démographique réduite a des clans familiaux, des petits groupes sociaux,
répondant uniquement a leurs propres besoins et issus directement du mode de vie nomade
dans le cas présent. En opposition, les macro sociétés se définissent comme 1’étude de grands
groupes sociaux, a I’instar des villes, des cités, pour ne donner que ces exemples. Cependant,
et cela participe encore a un paradoxe issu des populations nomades d’Asie centrale, ces
formes de micro sociétés ont cependant capacité a évoluer positivement, notamment par

principe de continuité culturelle et historique, permettant apparition et développement du

¥ Thom R., op. cit., p. 109.
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politique et amenant ainsi a I’unification tribale par transformation progressif de la
morphologie sociale. Impliquant ainsi une refonte de cette derniere par unification
idéologique et culturelle, amenant a I’apparition de la politie, autrement dit 1’ instauration d’un
« groupe humain définissant, vers [’'intérieur, un espace social de pacification tendancielle et,

vers [’extérieur, un espace social de guerre virtuelle »*.

Comme le fait tres justement remarquer Gérard Chaliand dans Géopolitique des
Empires, I’Histoire semble ne se soucier que de I’émergence et du rdle des grandes aires
culturelles sédentaires alors méme que les sociétés pastorales d’Asie centrale ont pendant plus
de deux mille ans jouées le réle d’éléments perturbateurs dans 1’évolution direct de ces
dernieres. Ainsi, «on ignore généralement le rdle majeur joué durant pres de deux
millénaires par les nomades de Haute Asie (le monde des steppes) a la fois comme
destructeurs et comme batisseurs d’empire »*°. Démontrant par 1a méme leurs nombreuses
interactions avec les peuples sédentaires. Insatisfaction ressentie la encore dans le manque
d’études du politique et de son dynamisme sur la société pastorale de Haute Asie alors méme
que cette derniére participa directement a des chamboulements conséquents au sein méme des
autres civilisations bordant son aire culturelle. Plus encore, alors que I’empire gengiskhanide
semble essentiellement s’articuler autour de la récupération de structures politiques
antérieures, ’amenant a pouvoir étre considéré aujourd’hui comme 1’empire territorial le plus
vaste ayant jamais existé, son absence conséquente dans les études du genre renvoi a une
insatisfaction supplémentaire. L’empire qui peut étre défini comme «un systéme politique
hiérarchisé acquis par la violence au profit d’un centre et maintenu par la coercition au
deétriment de la périphérie conquise, [’empire, entité issue d’expansions territoriales de
certaines unités politiques au détriment d’autres, avait constitué la forme privilégiée et
intériorisée comme telle, d’organisations politique des sociétés humaines jusqu’au XVIleme
siecle. Il en était ainsi des empires sumérien, égyptien et perse jusqu’a celui de Byzance en
passant par [’empire romain et ceux d’Alexandre ou de Charlemagne, sans oublier les
empires des Qin en Chine ou des Maurya en Inde, des Omeyyades et des Abbassides dans le

monde arabo-musulman »'.

Ce manque d’études implique ainsi une volonté certaine d’occulter le réle majeur de

ces populations dans 1’évolution générale des sociétés humaines et ce particulierement sur le

% Baechler Jean, Esquisse d’une Histoire Universelle, Fayard, 2002, Paris, p. 372.

% Chaliand Gérard et Rageau Jean-Pierre, Géopolitique des empires, Des pharaons a 'impérium américain,
Flammarion, 2012, Paris, p. 10.

¥ Battistella Dario, La notion d’empire en théorie des relations internationales, Revue Questions Internationales
n°26, juillet et aout 2007, p. 27.
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continent eurasiatique. Une implication active durant plus de deux mille ans de conflits et
d’échanges conséquents entre nomades et sedentaires, d’un point de vue essentiellement
guerrier, culturel et commercial. Mais [’instabilit¢ des peuples nomades, 1’absence
conséquente de source écrites de leur part, ainsi que les nombreuses mutations que ces
derniers ont opéré, notamment en se sedentarisant a plusieurs reprises, participe la encore a
une certaine opacité dans leur analyse. Considérés a tort comme apolitiques, car n’opérant pas
sur les mémes logiques culturelles et existentielles, 1’é¢tude des différentes morphologies
sociales au cceur de I’entité altaique, et leurs évolutions positives par le politique, entend ainsi
pallier ici I’absence d’études approfondies sur le sujet. Volontaire ou non, cette absence
épingle ainsi toute volonté de la Science Politique et plus largement des Sciences Humaines,
de parvenir a une étude générale des évolutions sociales et politiques au cours de ces derniers
millénaires, ayant vu le développement conséquent des sociétés, entrepris a la suite de la
mutation néolithique il y a environ douze mille ans. Mais cette absence est également
I’occasion de revenir sur certains politologues et sociologues majeurs ayant entrepris une
étude générale des évolutions humaines, tels que Jean Baechler, Francis Fukuyama, Samuel
Huntington ou encore Max Weber. Ces mémes auteurs qui, en correspondances avec les
historiens spécialistes de 1’histoire nomade eurasiatique, et les anthropologues, vont permettre
de redonner un nouvel élan dans 1’étude du politique au cceur de la société altaique. Utilisant
volontairement une approche pluridisciplinaire, cette thése va ainsi étre 1’occasion non
seulement de recentrer positivement le role des nomades dans 1’évolution générale des
sociétés humaines, tout comme la possibilité d’entreprendre une étude du phénoméne
politique et guerrier en territoire nomade. Ceci en tentant notamment une approche interne de
ce dynamisme ayant conduit a 1’expansion de ’empire gengiskhanide entre les XIIleme et

XIVéme siécles de notre ére.

Car I’analyse des stratégies et conquétes militaires, autrement dit, des évolutions
politiques, sociales et culturelles, n’est pas une fin en soi. Elle réclame avant tout une certaine
envie de découvrir, comprendre et rapprocher des éléments en apparences Opposés, pour
mieux les concevoir dans un espace de raisonnement et de croyances constitutifs de 1’histoire
d’un peuple et de son environnement. Parfois elle ne peut étre réellement achevée car trop
ambivalente et complexifiée par une multitude d’approches, d’interprétations et d’éléments
différents. D’autres fois, c’est 1’¢loignement culturel qui s’oppose a la pensée. La
méconnaissance d’une civilisation, le refus de la placer au méme niveau d’étude qu’une autre,

le manque d’informations, autant d’éléments qui poussent bien trop souvent le chercheur a ne
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s’intéresser que ce a quoi il a auparavant acquis dans son champ de compétences. Car les
formations idéologiques, culturelles ou spirituelles, fourmillant a travers I’histoire humaine,
sont autant de réponses aux questions de base : qui sommes-nous et que faisons-nous ici ?
Elles ont également permis I’émergence des civilisations, contenant les ¢léments primordiaux
aux identités et aux developpements sociaux et économiques nécessaires a la stabilisation

progressive de notre espece.

Pour justement donner une identité au mot civilisation il convient de dire que « ce
n’est ni une économie donnée ni une société donnée, mais ce qui, a travers des séries
d’économies, des séries de sociétés, persiste a vivre en ne se laissant qu’a peine et peu a peu
infléchir. On atteint donc une civilisation que dans le temps long, la longue durée, en
saisissant un fil qu’on ne finit plus de dérouler ; en fait, ce qu’au cours d’une histoire
tumultueuse, souvent orageuse, un groupe d’hommes aura conservé et transmis, de
génération en génération, comme son bien le plus précieux »*. Comme cela sera souligné
tout au long de cette étude, les notions de « civilisation », « société » ou encore « politie »,
demeurent complexes dans leur appropriation, notamment di au fait qu’elles semblent se
regrouper sur plusieurs niveaux, notamment dans les principes de cohésion et de cohérence
sociale et culturelle, tout en étant indépendantes par elles mémes. Mais le plus surprenant
reste la possibilité d’apposer 1’adjectif de « civilisation » aux peuples steppiques. Ces derniers
qui, pendant longtemps, ont participé directement a donner une définition & la notion de
barbarie, alors méme que cette expression se trouve étre 1’antithése de la civilisation. Ainsi, et
comme le souligne tres justement Jean Sellier, « peut-on parler d’une « civilisation » de
nomades, alors qu’ils furent si longtemps qualifiés de « barbares» par les nations se
considérant comme « civilisées », tant en Asie qu’en Europe ? »*°. La civilisation, ce terreau
offert a I’apparition des entités politiques de grande ampleur, semble ainsi a la fois les
surpasser, tout en leur permettant création et évolution. Elle demeure donc aujourd’hui encore
sujet a de nombreuses controverses, tant son étude et son application semble parfois dépasser

les cadres ’institutionnalisant.

Quoi qu’il en soit, I’étude des évolutions culturelles et politiques est également, et se
doit d’étre avant tout autre chose, une envie personnelle de lire, de décrire et de retranscrire
les éléments idéologiques, sociétales, ethniques et religieux, d’une culture et d’une civilisation

décrite comme lointaine. Des eéléments parfois oubliés, mais qui peuvent servir de base a la

% Braudel Fernand, Grammaire des civilisations, Flammarion, Paris, 2012, p. 82.
% Sellier Jean, Le Monde Hors série, L’Atlas des civilisations, édition 2015, p. 46.
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compréhension et a I’analyse de la mise en place d’une stratégie de conquéte territoriale et ce
dans le processus d’émergence d’une civilisation. Car les différentes évolutions humaines
semblent néanmoins se coincider sur un point essentiel, la formation progressive d’une
globalisation et d’une stabilisation de 1’espéce humaine. « Commerce, empires et religions
universelles ont fini par plonger virtuellement tous les Sapiens de tous les continents dans le
monde global qui est aujourd’hui le nétre »*°. Ainsi, chaque élément constitutif du
développement de 1I’Histoire humaine se doit d’étre pris en considération. Mais que faire face
a la civilisation nomade des steppes eurasiatiques, actualisant sa présence avec
I’aboutissement du plus grand empire territorial de I’humanité au Xllleme siecle de notre
ere ? Civilisation supportant une base culturelle et religieuse alliant les concepts lointains
retrouvés au cceur du chamanisme et de I’animisme, tout en opérant sur une utilisation accrue

de représentations zoomorphiques dans 1’établissement de leurs relations sociales.

L’absence, de la part de 1’anthropologie notamment d’opérer sur une approche
dynamique et positive des éléments tribaux, et par [a méme des conceptions animistes, comme
pouvant servir de moteur a des développements politiques et sociaux importants, démontre
I’absence d’étude du politique au sein de la société pastorale de Haute Asie. Car comme le
souligne laroslav Lebedynsky, 1’entité politique gengiskhanide s’est essentiellement attardée a
réutiliser la culture «originelle » altaique, en accord direct avec la présence chamanique et
I’utilisation du tengrisme, religion animiste et de surcroit a caractére universaliste, dans
I’instauration de I’empire. Mais c’est également et trés certainement la présence constante de
I’ancétre animal, issu des identités claniques antérieures, et sa récupération habile par le
politique, qui a en premier lieu poussé vers 1’étude qui va suivre. Ancétre clanique donc,
ayant lui méme subit différentes mutations, notamment dans ses principes d’actualisation
culturelle, opérant ainsi sur une prégnance conséquente au cceur du dynamisme politique

pastoral.

La prise en considération de 1’animal et plus largement d’un environnement naturel,
dans I’¢élaboration interne d’une stratégie de conquéte territoriale, et donc dans 1’évolution
politique, culturelle et idéologique d’une société donnée, semble risquée, et ce pour deux
raisons principales. Elle comporte tout d’abord le souci évident de rapprocher le monde
animal du monde humain. Cela réclame une certaine volonté¢ de démontrer que 1I’animal peut
étre percu comme le précepteur, ou tout du moins le guide ayant participé a la construction

d’une stratégie militaire, et plus largement a celle d’une civilisation, notamment au travers de

0 Harari Yuval Noah, Sapiens, Une breve histoire de I’humanité, Albin Michel, 2015, p. 279.
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principes idéologiques et identitaires. Cela demande également une reconsidération de la
place de I’animal au coeur méme de 1’évolution humaine, et plus généralement une volonté
certaine de repositionner I’humain au sein d’un tout intégral, non plus comme un acteur
singulier a part entiére, mais comme un élément complexe, instable, et pourtant défini au
travers d’une seule chose, la nature. Le second probléme posé quant a 1’analyse opposant les
sociétés humaines et les sociétés animales, se trouve dans la difficulté d’analyser I’animalité
au sein de I’étre humain, ainsi que I’influence de ce dernier dans le processus évolutif d’une
société humaine. Ce travail de recherche se veut donc également un guide de lecture sur
I’influence d’un environnement naturel a la fois sur les stratégies militaires et les evolutions
politiques, mais également au cceur méme des cultures et des sociétés humaines, notamment

dans un souci de rétablir le lien entre Nature et Culture.

Les questionnements sur les rapprochements entre 1’étre humain et I’animal demeurent
des problématiques essentielles pour tous ceux qui désirent réduire ou agrandir la frontiére
entre ces deux notions. Des questionnements qui s’expliquent en partie par la nature méme de
I’espéce humaine. Etre inachevé par nature, oscillant entre désir de trouver et comprendre ses
origines et volonté de se placer bien trop souvent au-dessus d’un ensemble, ’Homme vit dans
un monde virtuel qu’il actualise par sa propre culture comme 1I’a trés justement expliqué Jean
Baechler dans son ouvrage Esquisse d 'une histoire universelle. A 1’intérieur de cette condition
particulieére, I’animal fait preuve de réalité ultime pour I’étre humain, mais la comparaison
operée avec ce dernier n’est pas si simple et peut parfois étre lourde de conséquences. En
effet, « préciser la place que I’homme doit occuper dans le classement de la nature est
assurément une des plus légitimes aspirations de [’esprit humain ; malheureusement toutes
les fois qu’il touche a cette question [’homme est juge et partie. Dans cette position délicate il
est rare que son impartialité ne soit pas compromise par les entrainements de sa vanité ou les
influences de son éducation, qui le pousse sans cesse a mettre en cause le probléme de son
origine »*. L’analyse entre le monde humain et le monde animal implique également une
nécessité d’accepter la dualité présente en chaque étre humain. Dualité retrouvée au cceur de
I’histoire humaine entre nomades et sédentaires notamment et qui demeure liée en grande
partie a I’évolution des sociétés sur le continent eurasiatique. En confrontation permanente,
ennemis par nature, symboliquement différents, ces deux modes de vie résument a eux seul la
dualité présente en chaque étre humain, la proie contre le prédateur, la stabilité contre

I’instabilité, ’humanité contre I’animalité, le « civilisé » contre le « sauvage ». Ainsi, comme

*' L’ Homme a-t-il le droit de s’isoler de I’animalité, Bulletins de la Société d’anthropologie de Paris, 1% Série,
tome 6, 1865, p. 633-634, www.persee.fr/web/revues, vu le 20 mars 2012.
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le souligne tres justement Jean Baechler, « [’homme est a la fois un loup et un agneau ;
certains sont un peu plus loups, d’autres un peu plus agneaux ; si personne ne controle les

loups ils finissent par dévorer les agneaux »*.

Le choix de ce sujet d’étude, outre le fait qu’il opére dans le champ des études
constructivistes, implique également et nécessairement différentes approches et ce notamment
au vu de la difficult¢ d’aborder I’entit¢ nomade dans son intégralitt. Comme souligné
précédemment, 1’absence de sources écrites provenant directement de la sphere altaique, la
non prise en considération de 1’élément politique et de son évolution positive au ceeur de cette
sphére sociale, ainsi que 1’opacité générale issue de cette civilisation, réclame directement la
mise en concordance de différentes approches. Tout comme I’utilisation pluridisciplinaire
nécessaire 1’étude de I’empire, I’analyse dynamique de la représentation sociale
zoomorphique dans 1’évolution structurelle de la morphologie tribale impose une vision

transversale en accord avec la pensée scientifique.

Comme le précise Michel Beaud, le plan d’analyse de la thése suit directement 1’idée
directrice elle méme influée par la pensée scientifique. « Ce plan va structurer le mouvement
de pensée, le raisonnement dont le texte de votre thése va étre le support : une démonstration
qui se nourrira des debats, des analyses, des matériaux sur lesquels vous avez travaillé au
cours de votre recherche et qui apportera une réponse construite, articulée, argumentée a
votre question principale. Les parties et chapitres sont autant de moments de ce mouvement
de pensée — [’idéal étant que chaque partie (et aussi chaque chapitre) soit portée par sa

question principale et structurée autour de son idée directrice »*.

Opérant de fait a la fois sur une approche empirique, mais également structuraliste et
comparatiste, I’étude qui va suivre entend ainsi apporter les €éléments nécessaires a la
compréhension du dynamisme politique interne chez les populations nomades d’Asie centrale.
Empirique tout d’abord puisque que essentiellement tournée en premier lieu vers la nécessaire
prise en considération des identités, des idées et des cultures dans 1’évolution sociale et
politique d’une population donnée. Structuraliste ensuite puisque répondant essentiellement a
une analyse des différentes structures morphologiques et leurs évolutions positives par le
politique, tout en y influant dynamiquement la prégnance de 1’ancétre clanique. Comparatiste
enfin et cela essentiellement imposé par la problématique apportée en entrée de jeu sur

I’absence conséquente de sources de premi€re main, permettant par la méme 1’émergence de

“2 Baechler J., Qu est ce que..., p. 258-259.
* Beaud Michel, L art de la thése, La Découverte, 2011, p. 99.
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I’analogie comme moteur de la recherche. Car comme le postule Jean Baechler, « les sciences
sociales sont nécessairement comparatistes, en ce qu’elles cherchent a savoir et a expliquer

.o crr . rr . 44
comment les différentes sociétés ont interprété l’aventure humaine »".

Cette étude a également volonté premiere a rentrer progressivement au cceur de la
sphére nomade altaique, tout en lui influant positivement 1’¢lément politique. Le tout accoudé
continuellement & I’ancétre clanique zoomorphique, démontrant 1’impact dans réel de la
symbolique du loup, d’un point de vue tribal en premier lieu, puis mythologique ensuite, pour
terminer sur son utilisation identitaire, notamment au niveau du phénomene guerrier et
idéologique, permettant conquéte vers 1’extérieur. Mais c’est également et essentiellement
I’aspect transversal de cette étude qui va impliquer 1’¢laboration d’un plan quadripartite.
Opérant en premier lieu sur les deux composantes essentielles aux regroupements sociaux,
autrement dit sur 1’analyse de 1’aire culturelle et la politisation interne par échanges, contacts
et guerres récurrentes, la suite permettra ainsi une fusion entre les deux premieres parties.
S’attardant cette fois ci et essentiellement sur la notion des représentations sociales et leurs
impacts dans le dynamisme politique, cette troisieme partie permettra un enchainement
logique sur le but ultime de tout empire au travers de I’étude de la conquéte idéologique et

territoriale sous Gengis Khan.

Découpée en quatre parties principales, et ce pour des raisons essentiellement
logistiques mais également dans un souci de ne pas alourdir la lecture générale, cette étude va
ainsi accomplir une analyse permettant d’appréhender dans sa globalité le role du politique et
des représentations sociales dans 1’évolution de la morphologie tribale nomade. Evolution
opérant un passage progressif de la tribu vers I’empire, amenant ainsi progressivement 1’étude
de I’intérieure de la société nomade vers I’extérieure notamment au travers de la conquéte
territoriale. Bien que la présence de quatre parties structurant 1’étude ne semble pas agir sur
un schéma classique d’un point de vue académique, I’approche constructiviste ainsi que les
différentes problématiques liées a la société pastorale de Haute Asie, vont permettre de
justifier cette démarche. Gardant en esprit cette idée directrice donc, s’attardant sur la
représentation du loup et son influence dans le dynamisme politique et donc directement sur
la modification de la morphologie sociale, cette derniére implique différentes problématiques
aussi bien a un niveau politique donc, mais également sociologique, anthropologique,
culturaliste et stratégique. Ainsi, cette approche pluridisciplinaire comprend plusieurs études

dynamiques, indépendantes par elles mémes tout en se regroupant naturellement puisque

* Baechler J., op. cit., p. 17.
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toutes constitutives de 1’évolution sociale et politique nomade. Différentes parties seront ainsi

misent a ’honneur pour une analyse optimale de 1’idée directrice.

L’¢élaboration du plan et plus spécifiquement de 1’ordre chronologique a adopter, ont
eux aussi constitué une problématique a part entiére. Dans un souci évident de conserver
I’élément politique au centre de cette étude, et ce malgré les différentes approches
disciplinaires nécessaires a la compréhension du dynamise amenant a 1’empire, plusieurs
solutions s’étaient des lors dessinées. En premier lieu, I’étude se voulait d’insister sur une
analyse de la transformation de la morphologie sociale nomade par les guerres internes, la
circulation des ancétres claniques et I’utilisation de la religion universelle. Cette premiére
approche entendait ainsi penétrer directement dans le vif du sujet, en opérant sur 1’approche
dynamique du politique dans 1’évolution sociale nomade. Mais au vu des différents éléments
permettant ce méme dynamisme politique, il s’est avéré plus cohérent d’établir en premier
lieu sur une étude des éléments animant 1’aire culturelle altaique. Comment en effet évoquer
les différentes composantes socio culturelles permettant ce méme dynamisme politique sans
une étude préalable de ces derniéres ? Car le constructivisme s’épanouit essentiellement dans
une «« approche théoriquement informée de [’étude empirique des relations
internationales », il consiste en une « perspective sociologique de la politique mondiale »
mettant « [’accent sur le contexte social, ['intersubjectivité et la nature constitutive des regles
et normes », et soulignant notamment [’importance des structures normatives tout autant que
materielles, le role de [’identité dans la constitution des intéréts et des actions des acteurs,
ainsi que la constitution mutuelle des agents et des structures »*. Le risque principal, mais
pris en considération, fut alors de perdre le lecteur au sein de cette premiere partie, sans pour
autant lui décerner les pistes nécessaires pour la compréhension globale de cette étude.
Cependant, 1’analyse des éléments culturels demeure la condition sine qua non pour la
comprehension non seulement du principe de circulation clanique de 1’ancétre zoomorphique,
la Iégitimité de son existence, et sa capacité a étre réutilisé par 1’élément politique. Tout ceci
dans une volonté de cohérence et de cohésion sociale interne a I’aire culturelle. L’ introduction
va ainsi permettre de démontrer a la fois le déroulement des différentes parties, leurs logiques
progressives d’apparition, tout en accentuant sur la nécessité d’une approche transversale
dans I’étude de I’entité nomade. Tout cela dans un souci évident de cerner au mieux les
différents éléments constitutifs de 1’empire. 1l semble également intéressant de noter que

certaines notions prédominantes, en rapport notamment avec le pouvoir charismatique, la

* Battistella D., op. cit., p. 320-321.
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notion de guerrier fauve, le chamanisme, I’idéologie ou encore le concept de hiérocratie, vont
se voir opérer sur une certaine résurgence et ce de facon transversale a travers les différentes
parties. Mais c’est également la synergic a opérer directement entre ces derniéres qui va
imposer une structuration quadripartite. Ainsi, et pour faire simple, la premiére partie
permettra avant tout de comprendre la nature du systeme des représentations en vogue dans la
sphére culturelle nomade des peuples altaiques d’Asie centrale et ce des premiers Tiirks au
Vieme siécle jusqu’aux Mongols gengiskhanides a partir du XIlIéme siécle. S’en suivra
logiquement une seconde partie a I’intérieur de laquelle il sera permis d’apprécier la
modification interne du systéme des représentations par le phénomeéne guerrier et politique
opéré entre les tribus nomades. En troisi¢éme partie, I’étude se plongera plus profondément sur
la modification du systéme des représentations cette fois ci d’un point de vue essentiellement
culturel, en rapport direct avec la légitimation nécessaire du pouvoir politique. Pour terminer,
la quatrieme partie s’attardera a tenter de démontrer I’impact sous jacent du systéme des
représentations lors de I’expansion de la civilisation des steppes par le phénomene militaire et

la conquéte territoriale et idéologique notamment sous Gengis Khan.

Pour apporter un bref résumé du déroulement progressif de cette étude il sera question,
dans un premier temps, de la problématique a apposer a la culture des peuples nomades
altaiques. Culture essentiellement ancrée dans un systeme de pensée animiste, supportant
I’utilisation accrue de noms claniques zoomorphiques et opérant cependant sur une religion
universelle propre aux populations steppiques, le tengrisme. L’importance a accorder a cette
premiere analyse s’explique par le simple fait que c’est au travers de la culture tribale, et donc
de la multiplication impliquée des représentations sociales, que le dynamisme politique va
s’avérer nécessaire, notamment afin de mettre a mal progressivement les principes de lignages
et les différentes identités claniques, pour les besoins de 1’unification. Elle permettra en outre
de démontrer la capacité pour une culture animiste a créer néanmoins du liens collectifs,
malgré sa nature polymorphe. Une fois apportées les bases nécessaires pour la compréhension
globale de I’étude, une seconde partie s’attardera cette fois ci a la transformation de la
morphologie tribale par le politique et les guerres internes, et en interaction constante avec la
récupération des éléments socio culturels représentatifs de 1’aire culturelle nomade. Une
synergie s’opérera tout naturellement entre ces deux premieres approches et permettra par la
suite une analyse portant sur la modification de la culture tribale en concordance avec le
dynamisme politigue nomade. Un chamboulement culturel par le politique, impliquant

notamment la création identitaire par destruction de 1’ancien systeme tribal et la refonte d’un
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nouvel ordre social, en coopération avec la modification du systeme de représentations, en
vue de Iégitimer le pouvoir politique. Ainsi, durant cette troisiéme partie, a ’intérieure de
laquelle le rdle des représentations sociales sera notamment impacté a la nécessaire mise en
place des principes de cohésion et de cohérence, il y sera avant tout question de
I’individualisation du pouvoir en paralléle de la problématique apporté au travers de la
multiplication des identités claniques. S’en suivra I’analyse de la modification progressive et
nécessaire de la culture tribale par le politique, et ce pour les besoins de 1’unification
impériale. Unification impériale servant cependant certains éléments culturels tel que le
chamanisme. Il sera alors question de sa dispersion au cceur d’autres aires culturelles rentrées
en contact avec 1’entité pastorale. Pour terminer, 1’étude se portera sur le but ultime de tout
empire a savoir son expansion territoriale, en accord direct avec les principes idéologiques et
I’étude de la stratégie militaire nomade. Cette derniere sera mise en relation direct avec les
influences issues de 1’aire culturelle, nous amenant vers une étude culturelle de la stratégie
militaire. L’ensemble accoudé continuellement a 1’idée directrice prenant en considération
I’influence sous jacente de la représentation sociale retrouvée au sein de 1’ancétre clanique
carnassier. Permettant ainsi une approche globale commencant par la source, autrement dit au
niveau de I’origine clanique de la symbolique du loup et son omniprésence dans la chute
progressive du tribalisme altaique, pour parvenir progressivement vers une analyse de son
influence dans le dynamisme politique et au cceur méme de la conquéte idéologique et

territoriale gengiskhanide, projetant ainsi I’influence de la représentation vers 1’extérieur.

La premiére partie entend ainsi apporter les outils nécessaires permettant la
compréhension globale des éléments socio culturels, pré requis a 1’étude générale qui va
suivre. Puisque tout empire ne peut se constituer que sur les bases solides d’une aire culturelle
préétablie, et progressivement uniformisée par 1’action du politique, I’opération qui va se
jouer ici va apporter plusieurs problématiques. 11 s’agira notamment de débuter sur une étude
générale opérant notamment sur les concepts résurgents qu’il sera permis de retrouver tout au
long de ce travail de recherche. Participant a 1’élaboration de composantes sociales et
culturelles quelques peu étrangeres, la premiére section fera avant tout preuve de généralité
dans I’analyse du phénoméne culturel et religicux en terre altaique. Démontrant la présence
avérée du chamanisme sibérien sur 1’ensemble des territoires de Haute Asie, notamment grace
aux travaux de Mircea Eliade, I’é¢tude de cette spiritualité nous aménera logiquement a celle
de la culture animiste. Culture hautement problématique puisqu’elle participe ainsi a une

classification complexe des entités sociales humaines et non humaines, tout en ayant
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cependant capacité a créer des liens collectives, et donc des identités sociales, dans un rapport
entrepris entre le monde humain et le monde animal. Il sera alors permis d’analyser la
présence d’une mentalité collective atypique reposant sur I’aire géographique et culturelle
nomade, tout comme la possibilit¢ d’opérer le rapprochement nécessaire entre le monde
humain et le monde animal. Mentalité collective visiblement alimentée par 1’influence
constante de zones de vide géographique, permettant une approche de 1’existence et une
actualisation culturelle quelque peu singuliere et en accord avec le mode de vie pastoral.
Mode d’existence cependant fortement chamboulé d’un point de vue social et identitaire par
la multiplication des représentations issues directement des identités claniques, elles mémes
influées par les nombreux cultes rendus a la Nature. Seule 1’action du politique demeure ainsi
en capacité d’accomplir sur une stabilisation progressive de I’entité sociale pastorale, ceci en

ayant habilité a récupérer les éléments nécessaires a 1’unification sociale et identitaire.

Le tengrisme, la religion propre aux nomades turco-mongols, sera ainsi évoquée et
restituée dans son contexte d’origine. Celle la méme, comme il sera permis de le constater par
la suite, qui sera en mesure, au travers de son utilisation par le politique, de mettre a mal le
tribalisme, source de conflits et d’insécurités, tout en ayant capacité a instaurer des principes
identitaires pour les besoins de 1’évolution de la morphologie tribale et la marche vers
I’empire. S’en suivra tout naturellement une étude ontologique du totémisme, afin notamment
de permettre une ouverture de son champ d’étude aux populations altaiques, tout comme la
possibilité de relancer le débat sur son utilisation quelque peu restreinte. Bien que le
totémisme ai subit, dans le courant du XXéme siecle, un débat anthropologique semble-t-il
inévitable, son champ d’application sur la société pastorale va s’avérer plus complexe.
Opérant cette démarche a travers les études de Philippe Descola, Claude Levi Strauss ou
encore Maurice Besson, cette approche totémique tentera ainsi de répondre directement a sa
présence évoquée par Jean-Paul Roux. Il sera ainsi permis d’apprécier la présence de vestiges
totémiques a intéréts économiques et culturels, en méme temps qu’identitaires chez les
peuples de la steppe. Car I'utilisation accrue des représentations sociales, d’aspects
zoomorphiques pour le cas turco-mongols, opére son influence essentiellement au stade tribal,
mettant @ mal les principes d’unifications. Permettant par la méme d’agir sur la constitution
d’identités claniques entre les différentes tribus qui nomadisent les territoires steppiques, la
multiplication de ces représentations participe néanmoins a mettre un frein constant au

dynamisme politique.
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Progressivement, ses élements claniques vont permettre 1’émergence d’une
mythologie nomade, opérant sur des composantes se rapprochant fortement de 1’imagerie
animale, en accord avec le systéme de pensée animiste. La derniere section de cette premiére
partie se conclura tout naturellement sur une analyse de la représentation du loup au sein de la
mythologie altaique, mais également dans son rapport intime avec le Dieu Tengri. Il permettra
ainsi une premicre approche de I’entité zoomorphique d’un point de vue essentiellement
culturel et symbolique, avant son utilisation identitaire d’un point de vue clanique, lors des
conflits internes entre nomades. Tout ceci afin de comprendre et d’analyser 1’importance
accordée progressivement a cet ancétre totémique, et son utilisation symbolique par le
politique, pour les besoins de 1’évolution de la morphologie sociale. Opérant sur différents
aspects de I’existence nomade, 1’étude de cette représentation démontrera ainsi sa logique
d’utilisation mimétique et symbolique, en accord avec la pensée animiste et le principe
d’ancétre clanique, tout comme son évolution nécessaire d’un point de vue mythologique,

pour la faire rentrer progressivement au sein d’un principe identitaire et collectif.

Ainsi, et une fois apportées les bases culturelles et sociales nécessaires a la
compréhension globale de cette étude, la seconde partie se concentrera essentiellement sur la
transformation de la morphologie sociale nomade, opérant ainsi les passages progressifs de la
tribu vers ’empire. Transformation opérée en premier lieu par les guerres internes et les
différentes fusions claniques, imposées notamment au travers des différents contacts entre
tribus, eux mémes impliqués par les problématiques a apposer a la territorialité pastorale et la
multiplication des identités tribales, et jouant ainsi sur une premiére difficulté liée au passage
progressif de la tribu vers la chefferie. La encore, ’absence de sources de premiere main
impliquera la mise en place du comparatisme notamment au travers des études portant sur les
tribus arabes du désert. Cette seconde partie entend ainsi dialoguer directement avec les
sociologues et politologues Ibn Khaldoun, Max Weber, Jean Baechler ou encore Francis
Fukuyama. Dans un premier temps, il sera avant tout question de la problématique apporté par
1’évolution de la morphologie sociale et la sortie progressive du tribalisme, ainsi que 1’impact
des guerres internes et de la religion universaliste dans la modification de 1’agir
communautaire. Grace aux travaux d’Ibn Khaldoun, notamment sur les sociétés tribales
arabes, au travers de son conséquent Prolégoménes, il sera ainsi permis de constater
I’influence primordiale des principes de lignages, I’utilisation de la notion d’esprit de corps et
du prestige clanique, ainsi que leurs modifications et leurs utilisations progressives par le

politique et ce pour les besoins des unifications sociales.
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Entendant ainsi rappeler le principe de fusionnements claniques entrepris lors des
guerres internes entre tribus, permettant notamment le passage progressif vers la chefferie,
cette partie permettra de comprendre la circulation impliquée des ancétres claniques,
d’aspects zoomorphiques pour le cas altaique, et la nécessaire mise a mal progressive de ces
derniers par 1’élément politique, au profit d’un seul devenu élément attracteur et stabilisateur
social et identitaire. Démontrant ainsi la capacité pour la culture animiste d’opérer sur des
regroupements sociaux conséquents, tout en conservant ses principes de base, notamment
I’utilisation animale, dans la création de liens collectifs. Une circulation accomplissant
progressivement une destruction des identités claniques donc, parallelement a la résurgence
constante de certaines d’entres elles, essentiellement issus des tribus conquérantes et
prestigieuses et donc porteuses de représentations symboliques et identitaires saillantes.
Confirmant par la méme la réapparition récurrente de ’ancétre carnassier dans 1’évolution
générale de la morphologie sociale, et son impact dans le regroupement tribal. Le principal
souci se portera donc essentiellement sur le passage de la tribu a la chefferie, notamment dd a
I’absence de sources écrites provenant de la société pastorale. Les travaux d’Ibn Khadloun
permettront notamment d’opérer sur une deduction du principe d’absorption clanique,
accoudé directement aux notions de prestiges, d’esprit de corps, et leurs récupérations habiles
par le politique, autrement dit par les tribus les plus fortes. S‘en suivra naturellement 1’étude
du passage vers les royaumes et les empires nomades, autrement dit les khanats et khaganats
turco-mongols, participant a 1’émergence progressive du principe hiérocratique ajouté a la
présence d’une idéologie de domination universelle présente chez les peuples de la steppe.
Leurs attestations apporteront la seconde problématique de 1’existence d’un principe de
souveraineté dans la société pastorale de Haute Asie, démontrant la possibilité d’évoquer la

notion quelque peu antagonique d’Etat nomade.

Le développement de la morphologie sociale implique nécessairement et directement
une évolution non seulement de I’agir communautaire, permettant la mise mal du principe des
liens de parenté, tout comme 1’émergence de nouveaux principes de dominations politiques
Iégitimes, notamment impliqués par la stratification sociale. C’est au travers des études de
Max Weber qu’il va dés lors étre permis d’attester de la présence de différentes formes de
dominations politiques légitimes au cceur de la sphére altaique. Outre les classiques notions
naturellement retrouvées dans le stade tribal, notamment au travers de la domination
patriarcale, evoluant progressivement vers la domination patrimoniale, c’est également et

surtout la présence problématique d’une forme de féodalité, évoquée par certains historiens,
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qu’il sera permis d’étudier plus en profondeur. Répondant naturellement a une mise a mal du
tribalisme et donc des liens de parente, et opérée notamment au cceur de la société occidentale
dés le Xéme siécle, 1’évocation d’un systéme féodal chez les peuples nomades, bien que
pouvant servir a justifier la chute du tribalisme, va encore, et par le manque évident de

sources de premiére main, empécher une théorisation de ce concept sur la société altaique.

C’est au travers de la présence avérée des royaumes et des empires nomades, les
khanats et khaganats, que I’analyse se courbera naturellement vers 1’étude de la domination
charismatique gengiskhanide, accoudée directement a 1’influence et a 1’utilisation de I’ancétre
clanique zoomorphique, notamment au travers du concept de guerrier fauve. Ainsi, et dans
I’optique d’influer progressivement les éléments culturels et spirituels nécessaires a la
constitution de I’empire, il sera question de la problématique apportée par Max Weber,
problématique issue directement de la confrontation entre le pouvoir temporel et le pouvoir
spirituel. Le role des chamans, leurs fortes influences sociales, et leur impact sur la notion de
domination charismatique, nous ameéneront logiquement vers 1’étude d’une forme de
césaropapisme gengiskhanide. Rappelant ainsi la complexité d’utilisation des concepts de
théocratie et de hiérocratie, tout comme le rapport de force semble-t-il inné entre le pouvoir
politique et le pouvoir religieux. 1l sera ainsi permis de confronter les concepts d’empire et de
nomadisme, afin notamment de démontrer la logique sociale et politique de ces derniers
comme mode d’existence légitime du politique, et semble-t-il propre a I’existence pastorale. Il
sera permis de démontrer en quoi I’instabilité politique des peuples nomades semble répondre
directement a leurs propres conceptions du pouvoir. Une conception réclamant naturellement
des types de dominations essentiellement charismatiques et hiérocratiques, liés a I’existence
nomade, et participant de fait a une instabilité dans 1’utilisation du politique au cceur de la
sociéte altaique.

Mais la stratification sociale, apporté par la modification de la morphologie tribale,
implique nécessairement la fin progressive des principes de lignage, en opérant notamment
sur la hiérarchisation des rapports entre individus et sur 1’émergence d’une gouvernance
centralisée de plus grande importance. Engageant ainsi une problématique supplémentaire sur
la source principale précipitant la chute du tribalisme dans la société altaique, Le début de
[’histoire de Francis Fukuyama va nous permettre d’utiliser une autre approche thématique
afin de régler I’interrogation suscitée par la mise a mal du systeme des liens de parente,
permettant par la méme I’émergence de confédérations tribales de plus grande importance. Il

sera notamment permis de revenir sur la présence problématique d’une forme de féodalité,
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pouvant constituée un moyen d’opérer sur la chute du tribalisme, tout comme 1’absence d’une
possibilité de théorisation sur cette derniére, notamment par manque d’éléments historiques.
La solution apportée & la chute du tribalisme se trouvera logiquement dans la présence
constante et donc continue, d’un point de vue culturel et spirituel, d’une religion universaliste,
propre aux nomades d’Asie Centrale, le tengrisme. Utilis¢ notamment pour le principe
hiérocratique, systéme politique propre aux constitutions d’empires, ce dernier, de par son
utilisation continue lors des élections des souverains turco-mongols, permettra de démontrer
et de rappeler I’impact d’une religion universelle, pour le cas présent d’essence animiste, a la
fois dans la mise a mal des liens de parenté et donc directement sur 1’évolution des

morphologies sociales.

C’est donc tout naturellement que 1’étude se poursuivra sur une analyse comparée
entre la prise de pouvoir de Mahomet au VIléme siécle de notre ére, sur les tribus du désert
d’Arabie, en parallele de celle opérée par Gengis Khan au XIlléme siécle sur les nomades
turco-mongols. Participant tous les deux a une forme de domination charismatique guerriere,
le comparatisme nous servira ici a démontrer et & renforcer non seulement la nécessité
d’utilisation de la religion universelle dans les principes de regroupements tribaux, tout
comme la possibilité de commencer 1’étude nécessaire sur la dualité a opérer entre sociétés
nomades et sociétés sédentaires. Une derniere comparaison sera accomplie, cette fois ci en
lien direct avec la société chinoise, notamment pour les similitudes pouvant apparaitre dans
I’utilisation du culte des ancétres et la complexité du systéme de pensée chinois, en lien direct
avec celui de la société pastorale de Haute Asie. Une fois apporté les éléments nécessaires a la
compréhension globale de 1’aire culturelle nomade, accoudée aux évolutions de la
morphologie tribale, d0 en premier lieu aux guerres internes et a I’utilisation récurrente de la
religion universelle, le tengrisme, la troisieme partie de cette étude s’opérera sur un
fusionnement entre les deux parties précédentes, participant ainsi a rappeler la relation intime

entre la culture et le politique, notamment dans leurs principes d’évolutions réciproques.

S’ensuivra, dans une troisieme approche, I’analyse concréte du rble des
représentations sociales dans 1’évolution de la morphologie tribale, leurs réutilisations par le
politique, et la possibilité pour ce dernier de modifier en profondeur la culture tribale issue
des différentes identités claniques, en rapport direct avec I’individualisation nécessaire du
pouvoir. Il sera notamment question de la modification nécessaire du systéeme des
représentations, en accord avec le principe de légitimation du pouvoir politique. Opérant de

fait une synergie entre les deux parties précédentes, et permettant par la méme le principe de
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fusionnement entre culture et politique, cette partie se développera essentiellement a travers
les travaux de Jean Baechler, d’Alexandre Moret ou encore de Jean-Paul Roux pour ne citer
qu’eux. Cette fois ci, I’accent sera mis sur I’impact de la politisation en parall¢le avec le
principe de cohésion et de cohérence sociale. Toute unification tribale réclame une
actualisation dans le réel d’éléments issus en premier lieu de 1’aire culturelle, vers une
utilisation de ces derniers dans le regroupement des acteurs sociaux. Regroupement
essentiellement impliqué par I’utilisation politique des éléments culturels prégnants faisant
preuve de cohérence et de cohésion sociale, participant ainsi a la création identitaire. Il sera
alors intéressant de revenir sur la refonte nécessaire du systéme de représentations
parallélement a I’établissement d’un nouvel ordre social. Toute évolution sociale réclame
ainsi et logiquement une transformation des idéologies et des idées, issues en premier lieu des
représentations sociales, et permettant notamment la légitimation du nouveau pouvoir
politique au détriment de I’ancien ordre. Il sera ainsi permis de revenir sur le concept
hiérocratique en le confrontant cette fois ci avec les notions d’animisme et de chamanisme.
Cette analyse permettra progressivement d’accentuer sur les éléments pouvant constituer
I’idéologie gengiskhanide, tout comme la possibilit¢ de démontrer la singularité de
I’animisme altaique dans sa capacité a supporter le dynamisme politique. En accord avec la
synergie opérée entre culture et politique, il sera ensuite question de la problématique liée a la
représentation du loup, notamment dans 1’étude de la morphodynamique des mythes,
entreprise par Philippe Descola, revenant par la méme a la notion de paratotémisme évoquée

par Jean-Paul Roux.

La suite s’attardera sur la nécessaire individualisation du pouvoir dans les sociétés
primitives, en accord avec les travaux d’Alexandre Moret, notamment sur le concept
d’hérédité totémique. Il sera alors permis de constater le principe de modification des ancétres
claniques en paralléle de 1’évolution du pouvoir politique, cette fois ci non plus uniquement
d’un point de vue guerrier, mais essentiellement culturel et donc sous jacent a 1’évolution du
politique en territoire nomade. Mais le plus intéressant dans la modification de la culture
tribale, imposee par le politique, semble se situer dans 1’adaptabilité de cette derniére lors de
I’expansion du pouvoir politique par la conquéte territoriale. Ainsi, un rapide retour sur la
dualité entre pouvoir temporel et pouvoir spirituel sera de nouveau entrepris. Déja opéré
précédemment dans un cadre purement politique, les rapports de force entre le pouvoir
chamanique et le pouvoir politique seront cette fois ci étudies plus en profondeur. Il sera alors

permis de constater I’indépendance « rebelle » du chamanisme vis a vis de 1’élément
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politique, tout comme son adaptation constante. Adaptation lui permettant ainsi une expansion
de sa spiritualité et de sa pratique au sein d’autres courants de pensée, essenticllement
sédentaire, et démontrant, tout comme avec la symbolique du loup, I’impact de la conquéte
territoriale gengiskhanide d’un point de vue cette fois ci essentiellement idéologique et
culturel. Impact chamanique présent au sein de grandes religions, I’islam, chrétienté et

bouddhisme compris, démontrant la flexibilité de cette pratique spirituelle.

Avant de poursuivre et de terminer au cours d’une quatrieme partie sur 1’analyse
nécessaire du phénomeéne guerrier en territoire nomade, il conviendra auparavant de revenir
sur la notion de politie accoudée a la société pastorale altaique. Ainsi, il sera important de
rappeler la continuité culturelle et historique des peuples de la steppe, tout comme la
possibilité d’évoquer a nouveau le Dieu Tengri en tant que Dieu d’empire. Participant a
d’importantes modifications au cceur de leurs morphologies sociales, les nomades turco-
mongols sont parvenus a certaines stabilités sociales et politiques importantes, notamment
entre le VIéme et XIVéme siécle de notre ére. Revenant ainsi volontairement sur les T ou-
kiue (les premiers Tirks), les Ouighours, les Kirghizes et bien évidemment les Mongols
gengiskhanides, il sera permis de démontrer la continuité historique, politique, culturelle et
religieuse des ses imposantes confédérations tribales, amenant progressivement a une
récupération constante des éléments culturelles permettant légitimation et stabilisation du
pouvoir politique. C’est essentiellement la symbolique de 1’ancétre clanique zoomorphique
qui accomplira une résurgence constante dans les mythes d’origines des populations ayant
subits d’importantes unifications tribales. Un mythe d’origine quelque peu modifié au cours
des siécles, mais conservant comme base identitaire 1’utilisation de I’animal fauve en tant
qu’ancétre commun. Constituant ainsi de nombreuses polities nomades, ces derniéres seront
progressivement amenées vers 1I’hégémonie absolue sous la domination gengiskhanide.
Prouvant ainsi la possibilité pour ces « barbares du Nord » de se constituer politiquement et ce

de fagon autonome.

La fin de cette étude s’attardera ainsi sur une nouvelle approche de 1’entité
zoomorphique, cette fois ci au travers de 1’expansion territoriale par I’empire et par 1a méme
sur une analyse de I’idéologie gengiskhanide au cceur de la conquéte territoriale. Tout empire
ne pouvant évoluer et exister sans cette derniére, son étude permettra de replacer 1’influence
de la symbolique du loup dans son domaine de prédilection au travers du phénomene guerrier
chez les peuples de pasteurs nomades. Pour tenter de percevoir et de comprendre 1’idéologie

gengiskhanide dans son intégralité, il conviendra donc de débuter sur I’identité nomade, ses
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rapports de force avec les sociétés sédentaires, ainsi qu’un retour essentiel sur les origines du
nomadisme pastoral. Outre 1’aspect carnassier et naturellement guerrier inculpé aux
populations nomades, notamment vis a vis des sociétés sédentaires, la question relative a
I’apparition du nomadisme pastoral permettra de démontrer a la fois sa singularité, tout
comme son apparition historique relativement récente. Issu directement des sociétés
sédentaires, le nomadisme pastoral répond en premier lieu a une adaptation humaine sur des
zones geéographiques désertiques ou steppiques, a [I’intérieure desquelles ce modele
d’existence s’est pleinement développé. 1l sera notamment question du principe de
coévolution culturelle, économique et guerriere entre sociétés sédentaires et tribus nomades
sur le continent eurasiatique, et ce sur prés de deux mille ans d’interactions constantes entre
ces deux mode¢les d’existences. Un rapport de force a I’intérieur duquel chaque partie semble
néanmoins poursuivre un objectif particulier, que cela soit la sécurité, la stabilité ou les
échanges commerciaux pour les uns, ou la volonté naturelle et millénaire de prédation et
d’accaparement pour les autres. Dualité accentuée par les travaux de René Guénon
notamment au travers de la symbolique biblique entre Cain et Abel ainsi que celle nécessaire
a opérer entre le temps et ’espace. Rappelant ainsi la dualité d’existence entre sociétés
matérielles et sociétés immatérielles. L’étude continuera ainsi sur la possibilité démontrer
I’existence d’un soft power gengiskhanide. Revenant en premier lieu sur la nécessaire
« cannibalisation » totémique, mettant a mal les identités claniques, la présence de ce soft
power se retrouvera en dehors des frontieres nomades, notamment dans un souci diplomatique
d’acceptation du conquérant en territoire sedentaire. Outre la stratégie de terreur opérée par ce
dernier, la nécessaire mise en place d’une stratégie idéologique servira a 1’expansion de
I’empire et a ’acceptation du conquérant au sein d’autres aires culturelles. L’idéologie
gengiskhanide sera alors étudiée en tentant de percevoir la source d’ou cette derniere a pu se
nourrir, en accord avec les travaux de Jean Baechler, notamment dans [’utilisation des
passions humaines, faisant ainsi écho aux mentalités collectives et aux systémes de

représentations.

Pour parfaire le comparatisme entre la société nomade et la société des loups, une
troisieme section insistera sur une approche anthropomorphique des guerriers turco-mongols.
Renvoyant ainsi directement a 1’ancétre clanique, et par la méme a la confrontation millénaire
entre populations nomades et populations sédentaires, cette analyse sera 1’occasion de revenir
sur les composantes socio culturelles des peuples de la steppe, notamment dans 1’élaboration

identitaire, en accord avec les principes animistes. Elle permettra en outre de réaffirmer
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I’utilisation d’une dichotomie inévitable entre le « Nous » et les « Autres », permettant
sacralisation de I’identité sociale pastorale, humanisant ainsi la société d’un point de vue
interne, tout en déshumanisant volontairement les autres sociétés se trouvant en dehors de
I’aire culturelle altaique. 1l sera notamment question de la problématique a apposer a
I’utilisation du mot barbare et la déshumanisation constante de I’humanité en rapport direct
avec les confrontations identitaires. S’en suivra une analyse du systéme mimétique des
peuples de la steppe, notamment dans leurs rapports avec le monde animal et au sein de
I’utilisation de la pensée animiste. La symbolique du loup sera cette fois ci étudiée dans son
domaine de prédilection en tant qu’archétype de la guerre, nous précipitant ainsi vers la fin de

cette étude.

Ainsi, cette derniere se terminera sur une analyse portant sur 1’utilisation de la terreur
comme stratégie propre aux petits groupes armés. Rassemblant I’ensemble des éléments
résurgents ayant permis une politisation intense de 1’entité pastorale, notamment sous Gengis
Khan, cette derniére sous section sera ainsi 1’occasion de revenir a la fois sur la symbolique
du loup et la pratique chamanique en accord notamment avec ’art de la guerre chez les turco-
mongols. Un art de la guerre influencé en premier lieu par une observation minutieuse de
I’environnement naturel combinée, par action du politique, a la mise en place d’une cohésion
militaire reposant sur la création sociale et identitaire. Au dela de la discipline de fer et de
I’organisation militaire imparable entreprises par Gengis Khan, qui seront naturellement
analysées, il sera également intéressant de confronter la stratégie militaire nomade a I’aire
culturelle dont elle provient. Issues de peuples chasseurs, les turco-mongols semblent ainsi
avoir bénéficiés d’un précepteur de renom en maticre de chasse, le loup. Ce dernier
entreprend ainsi une influence indirecte dans 1’élaboration d’un art de la guerre propre aux
populations nomades, mais également au sein de la pratique chamanique et plus précisément a
I’intérieur du concept de guerrier fauve. S’en suivra tout naturellement une étude comparée
entre la stratégie d’attaque nomade en parall¢le de la stratégie d’attaque des loups, permettant
un rapprochement certain entre le monde humain et le monde animal. Bien que la guerre
semble a premiére vue opérer dans le domaine de la violence et I’instabilité humaine, il sera
cependant permis de constater la discipline militaire implacable opérée sous Gengis Khan.
Discipline permettant I’instauration d’un esprit de corps conquérant et uni autour d’une
identité collective prédatrice du monde sedentaire, et ce essentiellement pour les besoins de la
guerre vers l’extérieure. Mais c’est €galement I’influence sous jacente de la pratique

chamanique, en accord avec le concept de guerrier fauve donc, qu’il sera intéressant de mettre
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en avant, notamment a travers une étude portant sur la culture stratégique. Etude en accord
direct avec I’influence de I’ancétre clanique zoomorphique des populations altaiques, activant
sa présence symbolique au sein de I’initiation militaire. Pour finir, I’utilisation de la terreur
sera analysée plus spécifiquement, notamment au travers du cas d’étude gengiskhanide,
démontrant 1’intemporalit¢é de son utilisation a des fins essentiellement idéologiques,
politiques ou religieuses. Mais ¢’est également son emploi direct par les petits groupes armés,
qui permettra d’analyser de son utilité¢, notamment dans 1’application de la ruse, afin de pallier
la faiblesse numérique de ces groupes sociaux atypiques. Opérant de fait un paralléle avec
Daech, il sera permis de constater notamment du retour cyclique du terrorisme, tout comme
I’influence indirecte de Gengis Khan sur la stratégie de terreur entreprise par I’Etat islamique

avec le retour de son califat en 2014.
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PREMIERE PARTIE : L’EMERGENCE DE LA CIVILISATION NOMADE
ALTATQUE : VERS LA CONSTRUCTION D’UNE IDENTITE CULTURELLE ET
SOCIALE SINGULIERE

Bien qu’opérant essentiellement sur une étude du politique et de son dynamisme au
cceur de la société pastorale altaique, la compréhension des éléments animant 1’aire culturelle
nomade semble la condition sine qua non avant toute analyse portant sur la modification de la
morphologie tribale. L’idée directrice étant tournée essentiellement vers ’influence de la
représentation sociale zoomorphique, située au sein de 1’ancétre clanique, 1’étude de 1’aire
culturelle demeure ainsi le passage nécessaire a opérer avant toute analyse du dynamisme
politique. Ce dernier s’attardant essentiellement sur la mise a mal des identités claniques,
issues en partie de la culture animiste, ainsi que sur une récupération accrue des différentes
composantes culturelles situées au coeur de la sphére nomade, il semble dés lors indispensable
d’aborder les bases structurant ’ensemble culturel tribal. Car comme le souligne tres
justement Peter Katzenstein, « les environnements culturels ont un impact non seulement sur
les incitations a [’origine des différents comportements des Etats, mais ils affectent le
caractére fondamental des Etats, ce que nous appelons leur identité »*°. Cette premiére partie
entend ainsi s’attarder sur une étude de 1’aire culturelle nomade d’Asie centrale, permettant
ainsi une meilleure appréciation de la nature méme du systéme des représentations animant la

mentalité collective altaique.

L’insatisfaction ressentie en premier lieu sur le manque d’études globales des cultures
nomades et tribales, comme ayant capacité a étre étudiées de fagon dynamique et servant donc
directement 1I’évolution du politique, cette derniére nous ameéne ici a entreprendre une
relecture sociale et culturelle avec le cas altaique. Car comprendre le fonctionnement du
politique et par la méme le principe amenant progressivement a la chute du tribalisme, a
I’unification sociale et par la suite a la volonté de conquéte territoriale par principes
ideologiques, implique un passage semble-t-il nécessaire sur une analyse de ’aire culturelle et
des différentes composantes qui animent cette derniére. Les sociétés nomades semblent ainsi
diamétralement opposées aux sociétés sédentaires, opérant leurs actualisations culturelles au
sein d’un certain immatérialisme de 1’existence, les faisant naturellement appartenir davantage

a I’espace que au temps, selon 1’analyse symbolique opérée par Rene Guénon. Ainsi, la prise

“® Battistela D., op. cit., p. 322.
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en considération des variables culturelles, amenant a considérer les sociétés nomades comme
indépendantes par elles-mémes, va ainsi permettre d’obtenir un point de vue d’ensemble sur
le réle des idées et des représentations dans la sphére tribale et a I’intérieur du dynamisme
apporté par le politique. Répondant directement a la seconde partie de cette étude, 1’analyse
de I’aire culturelle va ainsi permettre de déterminer les différentes influences naturelles ayant
pu servir a I’émergence du politique dans la société pastorale, tout comme la possibilité d’y
influer, de fagon dynamique, la présence constante et récurrente de 1’ancétre clanique

zoomorphique.

De fait, I’environnement naturel reste au fondement méme de toute construction de
pensée humaine, et plus largement du long cheminement amenant les groupes humains a
I’instauration des identités sociales, des cultures, des sociétés, de la civilisation et de la
conquéte territoriale. Ses influences, ses demandes d’adaptations, ses peurs, autant d’éléments
permettant émergence des sociétés humaines, tout comme 1’inévitable élaboration des guerres
de conquétes, moteurs des évolutions humaines. Ce dernier révéle ainsi son lien inaliénable
avec I’étre humain, tout en démontrant de sa capacité a influer directement sur notre propre
évolution. Comme le démontre Paul Claval, « les contours du monde sont fixés par la culture.
On en prend conscience des lors qu’on s’interroge sur la nature, les formes du relief, la
délimitation des espaces géographiques. La nature ? Chaque société la congoit différemment.
Pour la plupart des civilisations, c’est une force qui domine le monde, anime les étres et régit

le monde social »*

. Toute actualisation culturelle reste imbriquée directement sur
I’humanisation entreprise a travers ce méme environnement naturel, que cette derniére soit
accomplie pour des raisons mythologiques, religieuses, économiques ou idéologiques. Ainsi,
la civilisation semble elle-méme apparaitre dans la formation progressive de continuités
historiques et culturelles, dans la mise en place, sur le long terme, d’un partage commun de
normes, d’un mode de vie et de croyances, dépassant ainsi le concept de base de ce mot
inventé durant 1’époque des empires coloniaux. Le terme d’aire culturelle, défini dans le sens
d’un espace géographique supportant la civilisation, demeure le corolaire a I’apparition de la

politie.

Pour Jean Baechler, il convient ainsi de «commencer par [’aire culturelle, car
[’empire apparait devoir étre plutot [’unification politique d’une aire que [’inverse,

I .. 5 S . . 4 r r
I’imposition d’une culture commune a une aire conquise » 8 Avant de débuter 1’étude de la

*" Claval P., op. cit., p. 232.
“8 Baechler J., Esquisse. .., p. 94.
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politisation des nomades altaiques, il semble donc indispensable de s’attarder en premier lieu
sur I’émergence de la civilisation des steppes d’un point de vue essentiellement culturel. Mais
comme le rappel trés justement Jean Sellier, préalablement cité en introduction, « peut-on
parler d’une civilisation de nomades, alors qu’ils furent si longtemps qualifiés de barbares
par les nations se considérant comme civilisées, tant en Asie qu’en Europe ? »*. Ce premier
chapitre entend ainsi démontrer la continuité historique et culturelle des peuples de la steppe,
tout en soulignant volontairement les éléments prégnants ayant servi par la suite le
dynamisme politique. Continuité culturelle progressivement homogénéisée par 1’utilisation
récurrente d’éléments symboliques et mythologiques essentiellement non humains, avec la

présence constante de 1’ancétre zoomorphique comme guide clanique, spirituel et guerrier.

Ainsi, toute population proche de son environnement naturel aura tendance a entretenir
des liens fusionnels avec les différentes entités qui peuplent ce dernier, en particulier avec
I’animal. Organisme vivant le plus proche de la situation de 1’étre humain, ce dernier s’est vu,
au cours de I’histoire humaine, attribué¢ le pire comme le meilleur. Tour a tour mystifié,
divinisé, diabolis¢ ou utilis¢, il n’en demeure pas moins en réceptacle idéal pour
I’organisation de la pensée humaine, opérant des créations mimétiques, symboliques ou
idéologiques, touchant ainsi les vastes domaines religieux, politiques, économiques et
scientifiques. Mais c’est également 1’absence d’une démographie importante et I’isolement
volontaire de ces populations, qui participe directement a 1’émergence de concepts tels que le
chamanisme ou I’animisme, opérant de leurs influences au sein méme du systeéme des

représentations.

Avant de débuter pleinement vers la politisation des peuples altaiques, il convient
avant tout de définir le plus habilement possible les différentes notions qui vont y étre
abordées. Ainsi, la culture des populations nomades eurasiatiques peut étre percues comme
une sorte d’hybride entre Nature et Culture, selon les termes empruntés a 1’anthropologue
Philippe Descola. Essentiellement structurée autour du concept animiste et de la pratique
chamanique, la culture des steppes est parvenue, sur le long terme, a conserver les éléments
mythologiques et religieux faisant son identité. Chez des populations ayant un mode de vie
nomade et vivant au cceur de zone géographique de vide, la nature et ses différentes entités
demeurent le socle essentiel pour I’actualisation culturelle, ’humain y étant en minorité.
Ainsi, il convient de définir premiérement certaines notions qui vont étre abordeées tel que le

zoomorphisme, le totémisme ou encore I’animisme.

* Le Monde, act. cit., p. 46.
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Ce premier chapitre diviser en trois sections va ainsi tenter d’apporter les bases
nécessaires pour la compréhension de I’environnement naturel, culturel et spirituel au sein
duquel les populations étudiées évoluent. Environnement permettant 1’émergence progressive
de certaines composantes culturelles retrouvées au ceeur du dynamisme politique, notamment
au sein du systeme des représentations sociales. Mais ce sont eégalement les différents
problémes apportés par cette forme culturelle, qui structureront en partie cette premiére
analyse. Permettant ainsi de confronter d’entrée de jeu cette aire culturelle avec la politisation
pastorale. Il sera en premier lieu question du rapport entrepris entre les nomades et le monde
naturel, essentiellement animal, notamment avec 1’étude des concepts de chamanisme et
d’animisme. Culture animiste qui, bien qu’a premic¢re vue semble poser souci dans
I’unification identitaire, sera cependant & méme de concevoir du lien collectif. Dans un second
temps I’analyse se portera essentiellement sur les représentations sociales des peuples de la
steppe, apportant la problématique liée au débat ontologique sur le totémisme. Cela permettra
en outre d’ouvrir le débat anthropologique, notamment dans un souci premier d’opérer sur
une analyse dynamique de ces représentations zoomorphiques, en paralléle avec 1’étude du
politique. 1l sera donc question, durant cette partie, de la nature méme des représentations
sociales en vigueur dans la sphére altaique. Démontrant a nouveau la complexité d’opérer des
distinctions évidentes entre animisme, chamanisme et totémisme. Enfin, c’est tout
naturellement qu’il sera question de la représentation sociale du loup, sa place et son
importance dans la mentalité collective nomade, ainsi que sa faculté a uniformiser
progressivement la culture tribale. Une homogénéisation accoudée a une continuité culturelle
et spirituelle servant de socle a I’émergence du dynamisme politique et ce pour les besoins de
la transformation de la morphologie tribale tendant progressivement vers 1’établissement de
nombreuses confédérations tribales. Mais ¢’est surtout sa résurgence d’utilisation constante au
ceeur du systéme des représentations et du pouvoir politique, qui permettra de débuter

I’analyse portant sur la modification progressive de la morphologie sociale altaique.

Section |: L’ ASIE CENTRALE ET SEPTENTRIONALE, ESPACES PREDISPOSES A LA

MYSTIFICATION ANIMALE : VERS LA NAISSANCE D’UNE CULTURE ANIMISTE ET CHAMANIQUE

Le développement et la stabilisation de la pensée humaine, opérant sur les

regroupements sociaux et donc identitaires, demeurent liés en premier lieu a un
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environnement naturel. Toute construction culturelle et sociale dépend ainsi de la mise en
place d’un ensemble structurel, a la fois d’ordre psychologique et physique, face a un
probléme donné, la survie en pleine nature et la constitution d’une société humaine apte au
vivre ensemble. L’apparition de la mythologie répond directement au besoin d’humaniser
I’environnement, terrestre ou cosmique, en méme temps qu’il permet une appropriation de ce
méme ensemble géographique a des fins essentiellement culturelles. Du fait de son caractere
inachevé, 1’étre humain vit au sein d’une virtualité qu’il actualise par 1’¢laboration des
cultures. Les mythes sont un exemple fort de cette actualisation, dans le sens ou ces derniers
permettent 1’émergence d’une base idéologique et identitaire, d’une conception de I’existence
structurant la pensée humaine, cela en lien direct avec les passions. Comme le souligne trés
justement Mircea Eliade dans son ouvrage Images et symboles, « [ 'histoire d’'un symbolisme
est une étude passionnante et d’ailleurs complétement justifiée, car c’est la meilleure
introduction a ce qu’on a appelé la philosophie de la culture. Les images, les archétypes, les
symboles sont diversement vécus et valorisés : le produit de ces actualisations multiples
constitue en grande partie les « styles culturels » »*°. D*un point de vue politique, le mythe
répond également aux mentalités collectives, participant de fait a 1’instauration des identités
collectives, notamment lors d’une impulsion positive par le politique. Ainsi, « les mythes sont
des représentations collectives de la réalité sociale destinées a résoudre les contradictions

dans un langage moins logique que poétique »".

Instaurant ainsi un ensemble de récits
mythiques, généralement en lien direct avec la pensée religieuse. L’¢lément religieux des
nomades altaiques, trouvé au cceur du tengrisme, accoudé a la spiritualit¢é chamanique,
forment a eux deux une identité singuliere facilitant 1I’émergence d’une mythologie nomade
d’aspect animiste et zoomorphique. Mythologie elle méme directement influencée par un
environnement caractérisable par des zones de vide géographique et impliquant cependant une

multiplicité des identités claniques, essentiellement dd a la présence animiste.

Comme cela s’appréte a étre démontré, I’animisme s’opére en symbiose avec une
pratique spirituelle atypique et propre aux populations de la Haute Asie, le chamanisme. Deux
conceptions psychologiques étroitement liées entre elles par le totémisme, bien que le débat
anthropologique permette une distinction plus ou moins évidente entre ces caractéristiques.
Car comme le rappel trés justement René Guénon cité préalablement en introduction,

I’animisme semble répondre directement a la pratique chamanique, elle méme fortement

%0 Eliade Mircea, Images et symboles, Gallimard, Paris, 2013, p. 242.
*! Grawitz Madeleine et Leca Jean, Traité de Science Politique 3 : L ‘action politique, Presses Universitaires de
France, p. 284.
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influencée par une relation privilégiée entre le chaman et I’animal, apportant le cadre
totémique. Cependant, et comme le précise justement Guenon, «le lien établi entre le
chamane et un animal, lien concernant exclusivement un individu, et qui, par conséquent,
n’est aucunement assimilable au lien collectif qui constitue ce qu’on appelle a tort ou a
raison le totémisme »°2. Démontrant par 1a méme la problématique & apporter aux Sociétés
primitives dans le processus de politisation. Processus freiné par la multiplication des identités
claniques, influées directement par des entités non humaines, tout en opérant sur des schémas
sociaux d’ordres segmentaires a I’intérieur desquels la notion de parenté joue un role
essentiel. Les unifications vont dés lors progressivement apparaitre en fonction des identités
claniques, qu’elles opérent sur une nature totémique ou non. C’est donc essentiellement au
cceur de ces dernieres que va débuter le processus de politisation, démontrant par la méme la
faculté pour ces représentations « primitives » a former du liens collectifs et ce malgré la
présence chamanique qui peut participer a mettre un frein dans I’instauration d’un pouvoir

politique important ou tout du moins dépassant le simple stade tribal.

L’aspect culturel et surtout spirituel des populations altaiques demeure un point
d’ancrage nécessaire pour évoquer par la suite la création progressive d’une aire culturelle
stabilisée et permettant émergence de la civilisation et du dynamisme politique. De ce fait,
« la religion est un domaine ou la notion de « civilisation des steppes » prend un relief tout
particulier, parce qu’a la diversité des croyances, répond une certaine unité dans les
pratiques et les rites »*%. Les premiers peuples des steppes avérés, d’origine indo-européenne,
ont volontairement étaient mis de c6té dans ce cas d’étude. La disparition progressive de ces
derniers, avec la descente des premiers peuples altaiques sur les territoires steppiques, chasse
¢galement leur religion qui, bien qu’elle trouve certaines similitudes avec celles des
populations turco-mongoles, notamment dans les pratiques funéraires, ne posséde pas le
méme fond. Mais la stabilisation progressive de 1’aire culturelle altaique va également et
essentiellement s’opérer grace a la présence d’une religion universelle, servant directement le
dynamisme politique. Ainsi, « les croyances des nomades de langue turque ou mongole, elles,
étaient dominées par le Tangri, le ciel bleu divinisé, et présentent des traces totémiques
(légendes d’ancétres animaux) apparemment inconnues des peuples scythiques »*. Ces
relations progressivement établies avec le monde animal vont prendre relief au sein d’un

courant spirituel atypique et propre en premier lieu aux régions sibériennes, le chamanisme.

%2 Guénon René, Le régne de la quantité et les signes des temps, Gallimard, p. 192-193.
%% Lebedynsky 1., op. cit., p. 35.
> Ibid.
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Paradoxalement, alors que cette pratique semble s’opérer dans un but premier de stabilisation
psychologique, elle participe également a déstabiliser 1’aire culturelle nomade, tout en lui
apportant certaines composantes essentielles au développement d’une pensée animiste. Pensée
hautement ancrée dans les peurs collectives, touchant notamment au monde de I’invisible,
tout en ayant capacité a opérer sur une stabilisation de la psyché humaine, notamment par

action directe du chaman.

1. Le chamanisme sibérien, vecteur de communication entre les mondes humains

et non humains

Opérant sur une approche volontairement transversale, le déclenchement de I’étude par
le chamanisme a cela d’intéressant qu’il va étre permis de retrouver ce dernier tout au long de
I’analyse portant sur la politisation des nomades altaiques. Se situant sur plusieurs niveaux
d’études, tout comme la symbolique du loup ou encore I’impact du tengrisme et de la guerre
dans la modification de la morphologie tribale, ce dernier va ainsi permettre de démontrer la
structuration d’ensemble de la recherche proposée ici. Structuration rendue possible par la
résurgence constante de certains éléments opérant une influence directe et considérable dans
le dynamisme politique altaique et ce a un niveau a la fois politique donc, mais également
culturel, social et guerrier. Cependant, comme le précise Vincent Aucante, « parler de culture
a propos des barbares peut sembler un oxymore, surtout selon le point de vue des civilisations
qui ont atteint un niveau élevé du développement humain. Pourtant, dés qu’existe une société
humaine, aussi fruste soit-elle, ses membres ont une culture en partage »*°. Quoi qu’il en soit,
c’est au travers de 1’analyse de cette derniére qu’il va étre permis de déceler les différents
éléments ayant capacité a opérer sur un dynamisme politique au sein de la sphére tribale

altaique.

Participant a la premiere singularité de la culture des steppes, le chamanisme,
originaire des régions de Sibérie, a cela de particulier qu’il semble a la fois provenir du plus
profond des ages, puisant sa force dans une origine de I’humanité, tout en opérant sur des
composantes psychiques le rendant unique en son genre. Mais tout comme 1’origine du
nomadisme pastorale, celle du chamanisme ne remonte pas a la nuit des temps et s’avere étre
beaucoup plus récente et essentiellement locale. Comme le précise Mircea Eliade,

I’accumulation des termes chamaniques pour désigner toute forme de pratique magico

% Aucante Vincent, Barbares : le retour, Desclée de Brouwer, Paris, 2016, p. 35.
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religieuse créant des phénomenes de transe ou d’extase, participe directement a une
dénaturalisation du chamanisme en tant que tel. Précepte repris par Jean-Paul Roux,
spécialiste de la religion des Turcs et des Mongols, pour qui « le chaman n’est pas seulement
un médecine-man, pour reprendre la terminologie anglo-saxonne, et il n’est certainement pas
le seul guérisseur. Il n’est pas un sorcier au sens banal du terme et lui donner ce nom a
permis, au risque de faire du chamanisme ce qu’il n’a jamais été, de le voir la ou il saurait
étre. C’est un chaman, c’est-a-dire quelqu'un doué d’une trop forte personnalité pour
pouvoir entrer dans un quelconque catalogue »*°. Précisant par la suite que ce dernier
demeure cependant en capacité, par ambition ou par jalousie, de s’incorporer dans des
domaines qui ne lui sont pas forcements réservés, notamment au sein de ’action politique.
Nous reviendrons un peu plus tard sur la confrontation entre le pouvoir chamanique et le

pouvoir temporel.

Mais c’est certainement René Guénon qui, au travers de son complexe Le regne de la
quantité et les signes du temps, semble avoir était I’un des premiers a redonner une place de
choix a I’entité et a la pratique chamanique. Représentant en premier lieu une forme de
communication active avec les différentes forces psychiques humaines, Guénon différencie
également le chamanisme des autres cas de « sorcellerie », a I’instar d’Eliade, permettant une
appréciation nouvelle de ce phénomeéne surnaturel. Il estime ainsi que le chamanisme est
parvenu, «par la force méme des choses, a constituer une véritable sorcellerie, bien
différente d’ailleurs de celle des vulgaires « sorciers de campagne » occidentaux, qui ne
représente plus que les derniers débris d’une connaissance magique aussi dégenérée et
réduite que possible sur le point de s’éteindre entierement. La partie magique du «
chamanisme », assurément, a une toute autre vitalité et c’est pourquoi elle représente quelque
chose de véritablement redoutable a plus d’un égard ; en effet, le contact pour ainsi dire
constant avec ces forces psychiques inférieures est des plus dangereux »°’. 1l convient donc &
présent d’apporter quelques définitions essentielles sur cette pratique spirituelle
essentiellement retrouvée en premier lieu au cceur des régions d’Asie centrale et

septentrionale.

Ainsi, «le chamanisme stricto sensu est par excellence un phénomene religieux
sibérien et central asiatique. Le vocable nous vient, a travers le russe, du toungouse saman.

Dans les autres langues du centre e du nord de [’Asie, les termes correspondants sont le

% Roux J-P., La religion des Turcs..., p. 61.
%" Guénon R., op. cit., p. 193-194.
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yakoute ojun, le mongol biigd, b6ga et udagan, le turco-tatar kam. Dans toute cette aire
immense qui comprend le centre et le nord de |’Asie, la vie magico religieuse de la société est
centrée sur le chaman »*. Rappelant ainsi qu’il ne constitue en rien la religion des nomades,
retrouvée au ceeur du tengrisme, ce phénomene participe cependant en grande partie a la
structuration de 1’ensemble culturel et social altaique. Bien plus encore, et comme cela
s’appréte a étre démontré par la suite, il va s’avérer en confrontation directe avec le pouvoir
politique, le servant tout comme le desservant, et amenant ainsi a la dualité semble-t-il
inévitable entre pouvoir temporel et pouvoir spirituel. Mais le plus intrigant, et qui a
notamment participé a 1’étude du politique en territoire nomade, se situe dans le fait que les
cultures chamaniques semblent essentiellement se rencontrer & un niveau purement tribal.
Ainsi, «le chamanisme se rencontre a l’état de systeme central chez des peuples qui
partagent les traits suivants : forte tradition de chasse, faible démographie, organisation
égalitaire et absence de pouvoir central »*° ; Opérant ainsi sur la problématique centrale liée &
I’extréme politisation des nomades altaiques, notamment sous Gengis Khan au Xllléme
siecle, démontrant la capacité pour cette forme de spiritualité de survivre face au dynamisme
politique. Mais avant d’en arriver a 1’étude opposant le pouvoir chamanique et le pouvoir
politique, il semble essentiel de situer le plus logiquement possible ce phénomeéne et ce pour

les besoins de 1’étude générale.

Pour apporter une définition rapide au chamanisme, « contentons-nous de dire que les
chamans sont des étres qui se singularisent au sein de leurs sociétés respectives par certains
traits qui, dans les sociétés de ’Europe moderne, représentent les signes d’une « vocation »
ou au moins d’une « crise religieuse ». 1ls sont séparés du reste de la communauté par
l’intensité de leur propre expérience religieuse. C’est dire qu’on serait mieux fondé a ranger
le chamanisme parmi les mystiques que du cOzé de ce qu’on dénomme habituellement une
« religion » »®. Cette singularité n’empéche cependant pas le chaman d’interagir directement
et volontairement pour la communauté, et ce sur différents niveaux, jusque dans la sphere
intime du politique. Mais plus encore, le commencement de cette étude par le chamanisme va
nous permettre de rentrer progressivement au coeur de la mythologie nomade. En effet, les
expériences extatiques des chamans « ont exerceé, et exercent encore, une puissante influence

sur la stratification de l’idéologie religieuse, sur la mythologie, sur le ritualisme. Mais, pas

%8 Eliade Mircea, Le chamanisme et les techniques archaiques de [’extase, Payot et Rivages, Paris, 2015, p. 24.
% Hamayon Roberte, Le chamanisme : fondements et pratiques d une forme religieuse d’hier et d’aujourd hui,
Eyrolle, Paris, 2015, p. 9-10.

% Eliade M., op. cit., p. 27-28.
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plus que l’idéologie que la mythologie et les rites des populations arctiques, sibériennes et
asiatiques, ne sont la création des chamans. Tous ces élements sont antérieurs au
chamanisme ou, tout du moins, lui sont paralléle, en ce sens qu’ils sont le produit de

. .. L 61
[’expérience religieuse générale » .

En I’absence de sources conséquentes provenant de la sphére altaique, I’étude du
chamanisme et de I’animisme peuvent ainsi permettre une compréhension certaine de la
mentalité collective des peuples steppiques. Car « [ ’histoire des mentalités se situe au point de
jonction de l'individuel et du collectif, du temps long et du temps quotidien, de l’inconscient et
de l'intentionnel, du structurel et du conjoncturel, du marginal et du général. Plus encore,
elle semble souligner I'importance du quotidien et de I'automatique »**. Le chamanisme
obtient surtout une importance dans la constitution ou tout du moins la structuration d’une
mythologie fortement influencée par le monde animal. L’animal qu’il va étre permis de
retrouver tout au long de ce cas d’étude, notamment dans sa relation intime avec le Dieu
Tengri, lui méme s’attardant directement sur une utilisation de messagers divins
zoomorphiques. De ce fait, « les populations arctiques, sibériennes et du centre de l’Asie sont
composées dans leur grandes majorité de chasseurs-cueilleurs ou de pasteurs-éleveurs. Un
certain nomadisme les caractérise toutes et, en dépit de leurs différences ethniques et
linguistiques, les grandes lignes de leurs religions coincident. Toutes connaissent et vénerent
un Grand Dieu celeste, créateur et tout-puissant. Le nom méme du Grand Dieu signifie
« Ciel » »®. 1l s’agit dans le cas présent du Dieu Tengri, source directe servant au dynamisme
politique et a la création impériale, notamment du fait de son caractére transcendantal,
regroupant I’ensemble des populations d’Asie centrale sous sa représentation. Il sera
notamment au centre des systemes hiérocratiques nomades. En effet, « tous les turco-mongols
vénérent le Ciel bleu divinisé ou Tengri »**. Mais le propos n’y est pas encore, et il convient
en premier lieu de définir les différents éléments culturels et spirituels qui font I’identité des

peuples de la steppe.

Pour tenter de comprendre et d’approcher au plus prés le dynamisme politique et donc
I’évolution de la morphologie sociale des tribus pastorales, il semble primordiale de concevoir
le mode de pensée et la formation culturelle et spirituelle atypique de ces derniers. Bien que

chaque clan possede un systeme de pensée qui lui est propre, notamment impliqué par la

% |dem., p. 27.

82 Grawitz M. et Leca J., op. cit., p. 283.
% Eliade M., op. cit., p. 28.

% Aucante V., op. cit., p. 55.
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culture animiste et ce avant 1’unification tribale par le politique, d’ou la problématique a
apporter a la multiplication des représentations sociales, il est cependant permis de découvrir
une ligne culturelle directrice issue en premier lieu de la présence avérée d’un « Dieu
unique » ou Grand Esprit. Ainsi, et comme le précise justement Eliade, « ce dieu céleste qui
habite le ciel supérieur, dispose de plusieurs «fils» ou «messagers» qui lui sont
subordonnés et qui occupent les cieux inférieurs. Leur nombre et leur noms varient d’une
tribu & I'autre »>. Participant de fait & une multiplicité des représentations divines et sociales,
n’avantageant pas le principe d’unification tribale, c’est néanmoins au cceur de ces
représentations que le dynamisme politique va étre en capacité de structurer son influence. En
effet, « le chamanisme implique une vision intangible de [’'univers congu comme divisé en
deux ou trois zones superposées, le ciel et la terre ou le ciel, la terre et le sous-terre, que relie
un axe cosmique permettant le passage éventuel de ['une a [’autre ; et [’existence d’une
multitude de personnages invisibles mais zoomorphes, omniprésents dans les deux ou trois
étages cosmiques et dans les régions qui les séparent, auxquels on peut donner par

o , . 66
commodité le nom d’esprits »".

La culture altaique repose essentiellement sur des composantes liées a la zoolatrie et a
la phydolatrie. Ainsi, le culte des animaux et des végétaux y est fortement présent, mais eux
seuls ne peuvent définir une culture totémique. Il semble néanmoins indispensable d’évoquer
cette présence culturelle pour comprendre le systéme de pensé nomade, et en quoi ce dernier
est en mesure de faire apparaitre un caractére totémique sous jacent. De facon rapide, la
zoolatrie peut donc étre définie par une adoration des animaux qui vont se voir ainsi diviniseés.
Une forme de totémisme peut déja étre apposée, mais, comme cela va étre démontré par la
suite, ce dernier, pour étre avére, se doit de remplir certains criteres ontologiques. Le chaman
répond directement a cette communication intense entre le monde humain et le monde naturel
et surnaturel ou plus généralement avec le monde invisible. Le culte des ancétres, servant au
bon fonctionnement de 1’existence et dans le rapport direct entre le monde des vivants et celui
des morts, la présence constante de 1’animal en tant que précepteur et a prendre avec ici
interét. Mais d’autres entités plus imposantes font également preuve d’un culte lié directement
a une pratique animiste de ’existence. Ainsi, « le culte des montagnes est attesté depuis le

néolithique et a été pratiqué par tous les peuples barbares »°’. Répondant ainsi directement &

% Eliade M., op. cit., p. 29.
% Roux J-P., op. cit., p. 62.
%7 Aucante V., op. cit., p. 56.
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la pratique chamanique et a une conception animiste de I’existence, tout en multipliant le

systeme des représentations.

Quoi qu’il en soit, la premiére approche de ce travail de recherche réside belle et bien
dans le caractere singulier lié a la construction idéologique, culturelle et spirituelle de la
civilisation nomade eurasiatique. Alliant concept animiste et chamanique, notamment par une
utilisation d’un systéeme de représentations sociales a aspects zoomorphiques, cette culture
n’en reste pas moins une base essentielle pour tenter de comprendre par quels processus
I’évolution sociale et politique nomade s’est progressivement mise en place. C’est justement
au travers de I’aspect animiste de 1’existence que la stabilité de 1’ensemble social altaique
semble en partie compromise, car impliquant une multitude d’interprétations de pensée et
donc de représentations sociales. L’holisme, comme défini précédemment en introduction,
vient du grec holos, signifiant entier. Il peut étre rapproché directement du systéeme de pensée
animiste, et peut étre appréhendé comme une doctrine philosophique qui ramene la
connaissance du particulier, de I’individuel a celle de I’ensemble, du tout dans lequel il
s’inscrit. Il est possible dés lors de rapprocher le concept d’holisme avec celui du
chamanisme. Et c’est justement le caractére universel accordé, bien trop souvent a tort ou a
raison au chamanisme, qui en fait une base d’étude intéressante. Outre le fait que ce dernier
va naturellement opérer un rapport de force avec le pouvoir politique, il est également le socle
de la culture des steppes. Car comme cela sera démontré par la suite, le chamanisme sibérien,
présent sur 1’ensemble des territoires d’Asie centrale et septentrionale, demeure un
phénomene singulier et propre a une aire géographique particuliére. Participant ainsi a
I’élaboration d’un principe de continuité culturelle chez ces populations. Comme le souligne
le travail de Jérémie Benoit, auteur de 1’ouvrage Du chamanisme a [’histoire, cette forme de
religion, si il a lieu de la cloisonner, est en capacité de s’adapter a toute forme de nouvelle
pensée religieuse, culturelle ou encore sociale, a I’instar de la faculté d’adaptation de la

civilisation pastorale face aux différentes cultures sédentaires qui 1’entoure.

« En effet, une fois défini le cadre structural trifonctionnel, c’est a son adaptation a de
nouveaux milieux que nous nous attachons, tant dans le temps que dans [’espace. Mais par
dela cette structure, puisque nous avons posé le chamanisme comme étant la source premiére
de toute réflexion humaine, de toute élaboration mentale, c’est aussi son adaptation
temporelle et spatiale qui est posé comme référent évolutionniste. La question est de

comprendre comment se transforment ces structures, permanentes en soi, car innées, car
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étant 1'émanation méme de la psychologie humaine »*®. Cependant, comme cela va étre
souligné par la suite, pendant longtemps, le chamanisme s’est vu apposé a toute forme de
pratique magico religieuse en rapport avec la possession ou I’expérience extatique, comme
innée donc a chaque groupe humain. Les récentes recherches sur le chamanisme, dans le
courant du XXeéme siécle, notamment par le biais des travaux de Mircea Eliade, démontre la
singularité du chamanisme sibérien, comme propre aux populations altaiques, et émanant
directement des régions sibériennes. Le chamanisme sibérien, pouvant étre défini comme une
possession active opérée par le chaman, attaquant les entités surnaturelles, semble propre a
cette région du monde, et ne pouvant étre interprété de la méme fagon au sein d’autres

sociétés humaines.

Le chamanisme occupe en grande partie les fondements culturels et idéologiques des
populations des steppes. Plus largement, il actionne sa prégnance sur I’ensemble de la
mentalité collective pastorale d’Asie centrale et septentrionale. Opérant a la fois sur des
composantes sociales, psychologiques et religicuses, il s’articule ainsi directement sur les
fondations de la culture altaique. I convient alors de comprendre comment ce dernier s’est
formé, et ou se trouve son utilité dans le mode de vie nomade. La réponse semble presque trop
évidente, et est a mettre en rapport direct avec 1’environnement naturel présent sur ces régions
du monde. Le nomade, en interaction constante avec la nature dans sa globalité, se doit de se
plier a ses régles. La survie de chaque clan repose sur des composantes uniquement liées a la
survie du bétail, et I’absence d’attaques prédatrices sur les troupeaux. A partir de ce constat, le
seul «ennemi » réel de ces populations réside dans 1’environnement naturel lui méme, en
dehors des luttes internes aux nomades, avant 1’arrivée de 1’¢lément politique, Stabilisant
I’ensemble social sous une autorité centrale et 1égitime. Le monde de I’invisible, occupant une
place importante au sein de la mentalité¢ altaique, ce dernier se doit également d’étre
« contr6lé » par la pratique chamanique, permettant un « apaisement » des esprits et des
ancétres, humains et non humains, et participant de fait a une communication entre le chaman

et le monde des esprits.

De plus, la place prépondérante accordée au culte animal ou plus largement a ’entité
non humaine, au sein de la culture turco-mongole, peut permettre de comprendre a la fois la
difficulté de la politisation tribale, impliquée par la multiplicité des représentations
zoomorphiques, ainsi que leurs utilisations au sein de cette méme évolution politique et

guerriére. Mais il convient en premier lieu de déterminer comment le chamanisme, lié a une

%8 Benoit Jérémie, Du chamanisme a I’Histoire, Berg International, Paris, 2013, p. 9.
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conception holistique de 1’existence, fut en mesure de s’enraciner progressivement au cceur de
la culture des steppes. 1l en sera question tout au long de ce travail de recherche, démontrant
ainsi sa faculté d’adaptation tout comme son caractere instable, pouvant mettre un frein au
dynamisme politique, notamment en raison d’une certaine diversité dans la pratique des

cultes.

La culture nomade a de tout temps consacrée une part importante au culte de la nature,
opeérant des interactions constantes entre le monde humain et le monde animal. Cette place
prépondérante s’explique avant tout par I’importance de 1’animal, en particulier du cheptel,
sur la survie de ces populations. Refusant toute culture de la terre, soit par contrainte
géographique, soit par volonté idéologique de ne pas domestiquer cette derniére, les nomades
doivent leur existence a leurs troupeaux ou aux animaux chasses. Ainsi, et progressivement,
une culture singuliere se forme, permettant a 1’étre humain de concilier ses besoins primaires,
tel que la chasse, I’abattage d’animaux, en vue des les manger et d’utiliser leurs peaux, et le
souci évident de conserver tous les éléments nécessaires a cette survie dans la steppe, au
moyen d’un systéme de pensé basé sur le respect et la communication avec les différentes
entités naturelles. Ainsi, comme le souligne Jean-Paul RouXx, «la place de [’animal dans
[’économie des peuples de la steppe a fait naitre dans leur esprit des images spécifiques et
fortes qui se sont reflétées dans l'art. Le troupeau et le gibier fournissent tout ce qui est

nécessaire a la vie ; sans gibier et sans troupeau, il n’y a plus de vie possible »*°.

Comme le rappel Fernand Braudel, « parler de civilisation, ce sera parler d’espaces,
de terres, de reliefs, de climats, de végétations, d’espéces animales, d’avantage donnés ou
acquis. Et de tout ce qui en découle pour [’homme : agriculture, élevage, nourritures,
maisons, vétements, communications, industrie. La scene ou se jouent ces piéces de théatre
interminables commande en partie leur déroulement, explique leurs particularités ; les
hommes passent, elle demeure assez semblable & elle-méme »". Cela démontre ainsi le lien
inaliénable entre 1’espace géographique et la construction d’une société humaine,
progressivement amenée vers le chemin de la civilisation, par le biais de la culture, des
mythes, des économies, le tout stabilisé par le politique. Il semble ainsi presque impossible de
comprendre entiérement une population donnée sans parvenir a cerner son environnement

naturel et par la suite culturel.

% Roux J-P., L Asie centrale..., p.51-52.
" Fernand B., op. cit., p. 50.
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En concevant une culture essentiellement zoomorphique, donc liee aux cultes des
animaux, notamment par utilisation clanique et symbolique de ces derniers, les nomades
steppiques se construisent progressivement une identité propre a I’intérieure de laquelle
I’animal, en plus d’étre essentiel a la survie, se voit mystifier en obtenant un role divin et
surtout indispensable aux rapports sociaux. Il peut également devenir précepteur dans certains
domaines, notamment en mati¢re de chasse, parvenant ainsi a influer directement sur I’art de
la guerre. La partie consacrée a 1’étude du phénomeéne guerrier des populations nomades
reviendra naturellement sur I’analogic a opérer entre la société des loups et celles des
nomades altaiques. Le nomade gagne ainsi en humilité en assimilant les animaux au cceur de
son systéeme mythologique. Le prédateur tel que le loup devient animal totem d’un clan pour
ses qualités de chasse et sa grande intelligence. Il est alors étudié, pris en exemple et utilisé
comme guide spirituel et élément clanique identitaire. Il deviendra surtout 1’¢lément
unificateur des tribus turco-mongoles, chacune reconnaissant sa puissance et son importance
au sein de la culture nomade d’Asie centrale et septentrionale. Cela pour des raisons
essentiellement symboliques, claniques ou encore guerrieres et donc liées a la notion de
prestige. Premier messager de 1’élément divin, le loup obtient une place de choix dans la
culture animiste de ces populations servant par la suite les besoins du politique. Le loup qu’il
sera permis de retrouver par la suite au cceur d’une autre culture animiste, celle des
Amérindiens des Grandes Plaines du Nord du continent, comme étant également
intermédiaire zoomorphique avec ’entité divine. Mais c’est trés certainement le rapport étroit
entre I’animisme et le chamanisme qui démontre le lien étroit qui se constitue entre les
notions de Nature et Culture. Ainsi, « [’évidence de la chaine alimentaire est le fondement
empirique de la démarche qui conduit les humains a établir des relations avec les especes
gibier pour pouvoir vivre de chasse. Ce qui rend possible d’établir de telles relations est la

conception animiste inhérente au chamanisme »"*.

2. L’animisme, élément intrinséquement lié au systéme de pensée altaigue

Le chamanisme sibérien, accordant une place prépondérante a I’entité animale, ne
serai exister sans la présence d’une culture et d’un systéme de pensée animiste, definissant
chaque chose comme porteuse d’une énergie vitale et intemporelle. Participant ainsi a
bousculer les frontieres entre le monde tangible et le monde invisible, tout en opérant sur des

rapprochements certains avec le monde animal, I’animisme permet également aux populations

™ Hamayon R. op. cit., p. 74.
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s’en réclamant d’obtenir une conception particuliére de I’existence, notamment en mettant a
mal les frontieres établies entre la vie et la mort, comme le souligne justement Arnaud Blin a
propos de la nature mouvante et instable des populations pastorales. Nous verrons par la suite
la capacité d’influence de ce systeme de pensée dans le domaine militaire, mais pour I’instant,
il convient d’aborder au mieux cet aspect culturel d’un point de vue essentiellement interne a
sa pratique. Car la culture participe directement a une humanisation de la nature et de ses
différentes entités, tout en permettant a [’espéce humaine de composer des formes
symboliques sur certaines d’entre elles. L’importance accordée a 1’animal, et plus largement a
toutes les entités constitutives de la vie sur terre, se retrouve dans la facon de définir le bon
déroulement de I’existence des nomades. Ainsi, «entre chaque individu et entre chaque
groupe, les rapports sont ceux-la méme qui existent dans la société des hommes, et ils sont
encore identiques entre les sociétés humaines et les autres sociétés, notamment animales.
Dans tous les cas ils sont liés a eux par des conventions qu’il importe de respecter »2. Du fait
de cette conception animiste, le nomade, dans son systéme de pensée, s’interdit de placer
I’étre humain comme supérieur a I’ensemble du systéme qui I’a vu naitre. De plus, 1’animal
reste considéré comme 1’élément primordial de I’existence humaine, au plus proche de
I’élément divin, grace notamment a son role de précepteur. Mais ce point de vue animique
répond également a une conception de 1’existence particuliére, non pas ancrée dans une vision
purement matérialiste, mais davantage intangible, impliquant une perception de 1’autre
monde, du non vivant, du non palpable, permettant ainsi de définir le pastoralisme comme
ancré dans une approche immatérielle de I’existence. Nous étudierons plus loin I’analyse
symbolique portant sur le nomadisme comme existence fixée dans I’espace plutdt que dans le
temps a la différence des sociétés sédentaires, notamment a travers les études de René
Gueénon. Ainsi, « on peut donc, si l’on veut, appeler « animisme » une telle fagon d’envisager
les choses, en n’entendant par ce mot rien de plus ni d’autre que I’affirmation qu’il y a dans
celle-ci des éléments « animiques » ; et [’on voit que cet « animisme » s 'oppose directement
au mécanisme, comme la réalité méme s’oppose a la simple apparence extérieure ; il est
d’ailleurs évident que cette conception est « primitive », mais tout simplement parce qu’elle
est vraie, ce qui est a peu prées exactement le contraire de ce que les « évolutionnistes »
veulent dire quand ils la qualifient ainsi »”. Cette approche animiste nous améne ici a
concevoir le systeme de pensée des nomades turco-mongols comme symboliquement ancré a

I’intérieur d’une conception immatérielle de I’existence, a la différence des sédentaires

"2 Roux Jean-Paul, Histoire de I’Empire mongol, Fayard, Paris, 2011, p. 55.
" Guénon R., op. cit., p. 190.
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s’épanouissants davantage dans une approche matérielle. René Guénon a justement entrepris
une étude intéressante entre le nomade et le sédentaire, notamment au travers de 1’analyse
symbolique du mythe biblique de Cain et Abel, ainsi qu’au travers de 1’accomplissement
d’une étude métaphysique entre le temps et 1’espace. Démontrant par la méme la dualité
millénaire entre deux modes de vie, le nomadisme pastoral et la sédentarité. Nous y

reviendrons un peu plus loin notamment lors de 1’étude de la politisation interne.

Pour I’heure, il semble essentiel de comprendre d’ou provient la difficulté d’approche
des cultures animistes avec 1’élément politique, notamment dd au fait que ces derniéres ne
semblent pouvoir, a premiere vue, intervenir sur une politisation intense des sociétés y
participant. En effet, les cultures animistes ont tendance a s’accomplir sur une multiplicité des
représentations sociales et des systémes de pensée, participant a la fois a 1’émergence de
spiritualités individuelles, concentrées a 1’intérieur des différents groupes tribaux, tout comme
a la multiplication des entités divines voir, pour le cas turco-mongol, a une prolifération du
Dieu Tengri. Nous y reviendrons également par la suite, démontrant ainsi son lien étroit mais
évident avec I’évolution du phénomeéne politique. Car I’aspect holistique propre a la culture
de ces populations est a rapprocher directement du concept animique, autrement dit relatif a
I’ame, et plus généralement donc de ’animisme, pouvant étre considéré comme une base
culturelle propre également a la notion d’énergie vitale animant chaque chose. Ainsi, selon
Sigmund Freud, «/’animisme est un systétme de pensée, il ne donne pas seulement
I’explication d’un phénomeéne isolé mais permet d’appréhender a partir d’un seul point
["univers entier comme un seul ensemble. A en croire les auteurs, |’humanité a produit au
cours des ages trois de ces systémes de pensée, trois grandes conceptions du monde : la
conception animiste (mythologique), la conception religieuse et la conception scientifique.
Parmi elles, la premiere créée, celle de ’animisme, est peut-étre la plus logique et la plus
exhaustive, c’est une conception qui explique intégralement la nature de [’univers. Or, cette
premiere conception du monde que s’est faite |’humanité est une théorie psychologique »',
Cette analyse d’ensemble du systéme permet aux nomades altaiques de concevoir une
mythologie singuliére, proche du paganisme, et propre a leur mode de vie, en interaction et
confrontation constante avec les autres sociétés humaines. En insérant pleinement 1’animal
dans un tout global et tout particulierement culturel, le nomade ne peut ainsi que se définir en
rapport direct avec ce dernier. Mais dés lors, une premiére problématique s’impose avec la

présence animiste. Cette derniére ne semble pas, a premiere vue, capable de constituer un

™ Freud Sigmund, Totem et tabou, Gallimard, Paris, 2010, p. 191.
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systéeme homogene et stabilisateur des consciences humaines dans le sens ou, a I’instar du
chamanisme, [’animisme opére sur une multiplicité des interprétations culturelles et

existentielles.

Pour Yuval Noah Harari, les cultures animistes « avaient tendance a adopter une
perspective tres locale et a souligner les traits uniques de lieux, climats, phénomenes
spécifiques »”>. Renforcant ainsi la problématique propre a la culture des steppes dans le sens
ou la culture animiste, tout comme le chamanisme, relevant avant tout d’un certain localisme
géographique, tendent a enfermer les populations en dépendant a I’intérieur d’un systéme de
pensee inapte aux développements ultérieurs nécessaires a la création d’une politie de grande
ampleur. En effet, une telle conception de I’existence tend a désolidariser les populations en
dépendant, étant donné que la conception animiste ne repose sur aucun principe collectif,
hormis peut étre lors de la création sociale du totem, indirectement lié a cette conception
existentielle. Comme cela sera développé plus en profondeur dans la suite de cette étude, la
constitution d’un empire, autrement dit d’une entité politique majeure ayant capacité a
déborder I’aire culturelle qui I’a vu naitre, réclame certains corollaires dont semble cependant
pouvoir se réclamer la civilisation des steppes. Cependant, la relative homogénéité de
I’environnement naturel d’Asie centrale, sur un espace géographique de grande ampleur76, a
tres certainement joué un réle prépondérant dans la conservation de cette forme religieuse et

culturelle, jusqu’a la création de I’empire gengiskhanide au XIIIéme siecle.

L’assimilation a I’environnement naturel par les peuples nomades est telle qu’une
forme de mimétisme s’opere de facon radicale, influengant progressivement la formation
culturelle, sociale et idéologique des tribus de la steppe. Mimétisme qui aboutira a la création
d’une forme de totémisme en Asie centrale et septentrionale, constituée dans les principes
d’ancétre animal, de parenté animale, avec cependant quelques variantes propres a ces
populations. Ainsi, au cceur méme de cette culture holistique, remplies d’énergies puissantes,
« les animaux sont les plus visibles. Jamais déifiés malgré quelques documents qu’il faut
interpréter, ils sont a la fois « le tout autre et le tout semblable ». 1ls naissent et meurent,
prient, recoivent du ciel leurs qualités, sont organisés en clans et royaumes alliés aux

hommes, ou leurs ennemis, ou du moins leurs compétiteurs, avec une hiérarchie, des chefs et

" Harari Y. N., op. cit., p. 249.
" \oir annexes : cartes n°1 et 2.
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des saints. Leur forme est celle qui est fondamentale, celle des dmes humaines, celle des

. . . .. . . . r oqe,r 1T
esprits et des épiphanies divines. Dans une certaine mesure, ils sont ['ultime réalité »"".

Pour Philippe Descola, anthropologue naturaliste et professeur au Collége de France,
I’influence de la nature sur la construction sociale et culturelle d’une population définie,
s’inscrit dans une logique comprenant a la fois un systéme d’identification et de relation.
L’identification que 1’on peut définir comme « un schéme plus général au moyen duquel
jétablis des différences et des ressemblances entre moi et des existants en inférant des
analogies et des contrastes entre l’apparence, le comportement et les propriétés que je
m’impute et ceux que je leur attribue »8 et un moyen de procéder a la construction d’une
culture totémique, regroupant avec elle la religion chamanique et les pratiques animistes.
Seule une population vivant en étroite symbiose avec son environnement naturel, au sein
d’une zone de vide géographique notamment, semble dans la possibilité d’établir une culture
reposant sur des principes totémiques, dans le sens strict du terme. Ce systeme
d’identifications et de relations entre le moi et autrui, qu’il soit humain ou non, se verra alors
davantage porté sur des éléments naturels, essenticllement d’aspects zoomorphiques, dans un
contexte de vie nomade, qu’au sein d’une civilisation sédentaire ou I’humain demeure
omniprésent et au centre de tous les intéréts, religieux, culturels et économiques. L’animisme,
pouvant étre défini comme « l'imputation par les humains a des non humains d’une
intériorité identique & la leur »”® peut dés lors éclore en toute plénitude au sein d’un
environnement naturel a I’intérieur duquel I’animal est en position de supériorité numérique,
tout en mettant en place des interactions culturelles avec 1’étre humain. Interactions amenant
cependant a une multiplication des identités sociales, impliquées par une utilisation
zoomorphique des ancétres claniques. Bien que cette multiplicité participe a premiére vue a
mettre un frein conséquent a I’instauration de principes collectifs de grande ampleur,
I’animisme, a 1’inverse du totémisme, peut néanmoins se structurer plus facilement pour

parvenir a constituer des identités collectives.

S’impliquant ainsi sur un processus de métaphore et de métamorphose, 1’animisme
permet une circulation des ames entre les différents corps matériels. Plus encore, elle participe
non seulement a humaniser les animaux, mais, et de facon logique, déshumanise également
I’humain en lui permettant d’accepter la présence d’intériorités identiques a la sienne, au coeur

de composantes animales. D’ou la création, dans la sphére altaique, d’ancétres claniques de

" Akoun André, L’Asie : Mythes et traditions, Brepols, 1991, p. 43.
"8 Descola Philippe, Par dela nature et culture, Gallimard, 2005, p. 163.
" Descola P., op. cit., p. 183.
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formes animales, participant a la création de récits mythiques prenant pour géniteurs des
entités animales. La derniére partie de cette étude reviendra sur la déshumanisation entreprise
naturellement par les conquérants turco-mongols vis a vis des autres sociétés humaines,
notamment lors du phénomeéne guerrier vers 1’extérieur. Car ce qui demeure atypique dans la
conception animiste et dans son rapport au collectif, se situe justement dans la création de ce
lien étroit entre différents mondes, animales et humains par exemple. Rapport au collectif
permettant ainsi I’application d’un dynamisme politique sur cette forme culturelle, a la
difféerence du totémisme qui semble beaucoup moins réceptif a des rapports collectifs de
grande envergure. Ainsi, et comme le postule Descola, « le mode d’identification animique
distribue humains et non humains en autant d’espéces « sociales » qu’il y a de formes-
comportements, de sorte que les especes dotées d’une intériorité analogue a celle des
humains sont réputées vivre au sein de collectifs possédant une structure et des propriétés

identiques »®.

Participant ainsi a établir du lien collectif entre les individus humains
possédant la méme intériorité, I’animisme permet d’apporter le cadre aux développements
sociaux voir identitaires dans la sphere humaine. Cela comporte le souci évident de posseder
également le méme mode de vie, entre entités collectives animales et entités collectives
humaines, de répondre aux mémes regles sociales, démontrant ainsi de la présence d’un lien
évident entre différents groupes humains, en rapport avec le groupe animal en question.
Facilitant de fait I’émergence progressive de la société notamment autour de valeurs
communes progressivement partagees et acceptées de fait. La présence de 1’ancétre animal,
dans la sphére culturelle altaique, permet ainsi se rapport de force entre I’institution des

collectifs, en rapport avec le monde des non humains, participant & une coopération sous

jacente du monde animal dans le processus de politisation.

Les liens de parenté présents dans la sphere altaique, participent ainsi a la création de
liens animiques entre humains et non humains. Plus encore, « la « nature » et la « surnature »
animiques sont donc peuplées de collectifs sociaux avec lesquels les collectifs humains nouent
des relations conformément & des normes supposées communes & tous »*'. Permettant ainsi la
constitution progressive de liens sociaux entre différentes tribus, cela en rapport direct avec le
monde animal, notamment par récupération d’ancétres claniques zoomorphiques. Nous
verrons par la suite que les guerres internes, dans la sphére altaique, participent directement a
des principes de fusionnement entre ancétres claniques, pour le cas présent, de formes

animales. Mais 1’établissement de liens collectifs entre différentes tribus, impliquant

8 |dem., p. 342.
& |dem., p. 344.
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directement 1’évolution de la morphologie tribale, peut également trouver une explication
dans le principe d’évolution de la culture animiste. Ainsi, « humains et non humains ne se
contentent pas d’échanger des perspectives, quand ils le font ; ils échangent aussi et surtout
des signes, préludes parfois a des échanges de corps, en tout cas des indications qu'ils se
comprennent mutuellement dans leurs interactions pratiques. Et ces signes ne peuvent étre
interprétables par les uns et les autres que s’ils sont gagés sur des institutions qui les

légitiment et leur donnent un sens »%.

Comme cela va étre établi par la suite, I’animisme semble pouvoir poser le cadre a
toute culture totémique ou tout du moins a caractéere totémique, car utilisant des
représentations zoomorphiques dans 1’élaboration sociale, et plus largement s’attardant a
concevoir des relations entre I’humain et le non humain dans les récits d’origines. Mais bien
au dela, une culture animiste semble également en capacité d’opérer des modifications
internes a son fonctionnement, pour les besoins du dynamisme politique, tout en conservant
son essence, notamment au travers de I’existence d’un Grand Esprit. Cependant, le totémisme
joue sur un caractére collectif, permettant de définir 1’identité sociale de chaque groupe
utilisant une culture appropriée a des relations entre ’humain et le non humain. L’analyse
opérée par la suite va ainsi tenter de démontrer la faculté, pour la culture des steppes, a rentrer
en adéquation avec le phénomene politique. Processus politique poussé a I’extréme dans cette
partie du monde, certainement impliqué par la présence de la culture animiste, davantage que
la culture totémique. Quoi qu’il en soit, « pour Durkheim, la place que fait le totémisme aux
animaux et aux plantes constitue une sorte de phénomene a retardement. Il était naturel qu’il
se produisit, mais il n’offre rien d’essentiel. Au contraire, Radcliffe-Brown affirme que la
ritualisation des rapports entre [’homme et [’animal fournit un cadre plus général et plus
vaste que le totémisme, et a l'intérieur duquel le totémisme a dii s’élaborer »%. L’animisme,
davantage que le totémisme, semble étre la pensée premiére apparue au cours de 1’évolution
humaine. Cette derniére permet ainsi d’entreprendre des interactions conséquentes entre
I’humain et le non humain, tout en posant les bases structurelles d’une culture utilisant des
représentations de formes animales, dans le processus d’élaboration sociale. En évoluant au
sein d’un environnement différent des peuples sédentaires, avec une logique de pensée en
totale opposition, le nomade se différencie ainsi, non seulement sur son propre mode de vie,
mais dans son évolution psychique et culturelle tout entiere. Evolution qui aura naturellement

un impact important sur le dynamisme politique.

82 H
Ibid.
8 |évi-Strauss Claude, Le totémisme aujourd hui, Presses Universitaires de France, Paris, 2009, p. 91.

73



Comme le précise Jacqueline Thévenet, « les animaux occupent une place importante
dans ['univers mental des Mongols. Certains doivent étre traités avec égards en raison de
leur force (I'aigle, le taureau) ; d’autres, en raison de leur couleur blanche, de leur pelage,
couleur faste qui les prédestinaient jadis a [’offrande ; le loup, enfin, parce qu’il est per¢cu
comme 1'ancétre des Mongols : un loup bleu, couleur du ciel, et donc sacré, divin ». Bien
que le loup reste la figure symbolique emblématique des peuples turco-mongols, les différents
animaux issus du gibier notamment, sont également fortement représentés, en particulier dans
I’art des steppes. De nombreuses découvertes archéologiques ont mis au jour des cerfs,
antilopes et autres bétes a cornes, sculptées dans le métal ou 1’or, mais la plupart semblent
issues des cultures scythes, propres aux populations indo-européennes, chez qui le totémisme
ne semble pas avoir eu lieu. Cette zoolatrie se retrouve donc présente dans la vie quotidienne
des populations nomades, en particulier durant les phénomenes liés a la chasse. Cette forme
de « personnification » de I’animal se ressent ainsi lors des grandes battues, et réclame une
attention toute particuliére de la part du chasseur. Ainsi, « aujourd hui encore, par prudence,
les Mongols et autres ethnies apparentées, ne parlent jamais qu’a mots couverts du gibier
qu’ils vont essayer de prendre ou qu’ils ont pris, car il faut éviter d’attirer son attention, ou
pire, sas vengeance. Tout un code de langage secret et de mots de substitutions s’est ainsi
élaboré parmi les chasseurs. Ils appellent [’ours « le vieux noir », ou le loup « ce sale type »,
etc. »*°. Permettant par 1 méme une forme d’humanisation de I’entité animale. La derniére
partie de cette étude s’attardera notamment sur les liens entre humanité et animalité,

notamment au cceur de 1’analyse du phénomeéne guerrier chez les peuples de la steppe.

Il semble également important de rappeler qu’a 1’époque étudiée, du Xllléme au
XIVeéme siécle, pendant la formation et I’expansion de I’Empire mongol de Gengis Khan, le
nomade des steppes est essentiellement présent sous forme pastorale. Ce dernier, comme cela
sera démontré plus en profondeur dans la suite de cette étude, reste directement lié, voir issu
des civilisations sédentaires. Il ne faut donc pas concevoir le mode de vie de ces populations
comme un stade tribal propre aux chasseurs cueilleurs, mais davantage comme un ensemble
formé de microsociétés, qui nomadisent I’ensemble des territoires d’Asie central et
septentrional, au sein desquels Turcs et Mongols se partagent la terre selon un mode de vie
particulier. Le tout souvent « secoué » par certaines querelles de clans avant les unifications
politiques. A I’instar des autres civilisations sédentaires, le principe économique existe bel et

bien chez les nomades altaiques, reposant essentiellement sur 1’échange de biens

8 Thevenet Jacqueline, Les Mongols : de Gengis Khan a aujourd ’hui, Armand Colin, Paris, 1986, p. 151.
8 Thevenet J., op. cit., p. 102.
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commerciaux avec les cités ou les marchands. Il ne faut donc pas concevoir le nomade
comme une forme « raté » de 1’évolution humaine, mais belle et bien comme une civilisation
a part entiére, comprenant tous les éléments nécessaires a sa création, autrement dit, une
culture propre, découlant d’une conception de 1’existence liée a une idéologie et a un mode de
vie particulier, se transmettant de générations en génerations, et ayant capacité a constituer

d’importants regroupements sociaux pour les besoins du politique.

Malgré la multiplication des entités surnaturelles, essentiellement liées au chamanisme
et a I’animisme, une grande religion, comprenant un Dieu unique, Tengri, le Dieu Ciel
divinise, s’active sur I’ensemble des territoires d’Asie centrale. Ce dernier Sera ainsi présent
tout au long de I’histoire de la constitution des empires nomades comme le souligne trés
justement Jean-Paul Roux. « Tengri, le ciel, et, mieux, le Ciel-Dieu, a un trés grand relief
dans les inscriptions t’ou-kiue et ouighoures et dans |’Histoire secrete, autrement dit dans les
empires qui ont laissé des textes. Il apparait plus rarement dans les petites inscriptions qui ne
sont pas impériales. On peut en conclure, ce que [’étude confirme, que c’est avant tout un
dieu d’empire »®. Dieu d’empire dans le sens ot ce dernier semble étre en capacité, comme
cela s’appréte a étre démontré, d’englober 1’ensemble social nomade Sous sa representation,
participant a la mise en place d’une continuité culturelle et religieuse, tout en permettant
I’émergence d’un systéme hiérocratique nécessaire aux constitutions d’empires. Ce principe
d’un Grand Esprit, qui serai en capacité de faire passer la religion des Turcs et des Mongols
au stade monothéiste, n’est pas unique. Les populations amérindiennes du Nord du continent,
se réclamant elles aussi d’une culture animiste, possédent également la notion d’un Grand
Esprit, ce dernier ayant capacité a s’insérer en toute chose, afin notamment de démontrer sa
force transcendantale. Nous y reviendrons plus loin avec le cas des tribus amérindiennes des

Grandes Plaines.

Certes, il convient a présent de préciser la relative victoire des religions universelles
sur les peuples de la steppe. Relative seulement puisque, comme le souligne trés justement
Jean-Paul Roux, le fond animique de la religion turco-mongole se verra sublimer et
transcender sous I’hégémonie gengiskhanide des le XIl1éme siécle. Alors que les précédents
empires nomades semblaient relativement réceptifs aux influences des religions sédentaires,
I’arrivée tardive des Mongols sur la scéne internationale, participe directement a une
concreétisation de la religion des Turcs et des Mongols, le tengrisme. Religion hautement

animiste et issue en premier lieu des populations turcophones, cette derniére est « devenue

% Roux Jean-Paul, La religion des Turcs..., . 110.
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pleinement une religion mongole, si elle ne l’était pas auparavant contre toute vraisemblance,
fut la base idéologique des conquérants et connut par eux un rayonnement international »°'.
Nous reviendrons par la suite sur la diffusion de 1’élément chamanique en territoires

sédentaires, notamment lors de 1’expansion de 1I’empire.

Outre le fait évident de la présence d’un Dieu unique, permettant par la méme chute
progressive du tribalisme par systeme de récupération politique, la culture turco-mongole
laisse place également a une multitude de divinités, essentiellement animales, au sein de sa
propre mythologie. Participant ainsi a une complexification du systeme des représentations.
Mais avant de poursuivre cette étude des mythes en Asie centrale et septentrionale, il semble
essentiel d’en définir sa nature méme. L’ouvrage de Mircea Eliade, Aspects du mythe, permet
de donner une définition juste et synthétisée de ce dernier. Selon lui, « le mythe raconte une
histoire sacrée ; il relate un événement qui a eu lieu dans le temps primordial, le temps
fabuleux des « commencements ». Autrement dit, le mythe raconte comment, grace aux
exploits des Etres Surnaturels, une réalité est venue a [’existence, que ce soit ma réalité
totale, le Cosmos, ou seulement un fragment : une fle, une espéce végétale, un comportement
humain, une institution. C’est donc toujours le récit d 'une « création » : on rapporte comment
quelque chose a été produit, a commencé a étre »*. Cette définition a le mérite de rendre
rationnel la création du mythe. La recherche d’une explication a tel ou tel phénomeéne, naturel
ou non, lié a I’étre humain, permet la création progressive d’un récit mythique. Tout cela dans
un souci évident de rationnaliser la pensée humaine, notamment a une époque ou la science ne
permet pas encore de trouver des explications concrétes aux phénomeénes naturels. Mais au
dela de cet aspect « scientifique » du mythe, ce dernier semble également en mesure de définir
tous les aspects irrationnels de 1’existence, a commencer par cette derniére. Il participe
¢galement, de facon sous jacente, a l’¢laboration des identités sociales, celles 1a méme
essentiellement construites et stabilisees au travers des systémes de représentation

progressivement uniformisés par action du politique.

La création du mythe répond directement au caractere inachevé de 1’étre humain, en
cette absence de « programmation naturelle » qui lui impose sans cesse la réflexion, I’analyse
analogique et la recherche d’une vérité universelle, tout comme la création d’une identité
propre et indépendante face a autrui. Démuni face a tout ce qui I’entoure, notamment d’un

point de vue psychologique, ce dernier est dans le besoin constant d’interagir avec 1’ensemble

¥ Roux J-P., op. cit., p. 35.
% Eliade Mircea, Aspects du mythe, Gallimard, 2011, p. 16-17.
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du systeme, terrestre ou cosmique, de facon plus ou moins rationnelle, scientifique ou
mythique, pour tenter de définir sa nature méme, et cela par un processus d’humanisation de
I’ensemble des composantes du systéme naturel qui I’entoure. Cela participe ainsi & la mise en
place d’un systéme d’identification, par processus analogique notamment. Il en sera ainsi avec
le loup, devenu progressivement ancétre mythique récurent dans la culture nomade turco-

mongole.

La notion de matrice culturelle mise en avant par Jean Baechler est intéressante dans la
mesure ou cette dernicre rejoins la premiere notion étudiée plus tot de I’étre humain comme
étre inachevé. Ce principe de matrice culturelle semble étre a la base de la construction des
sociétés, et plus largement de I’Histoire de I’humanité telle que nous la connaissons
aujourd’hui. L’espeéce humaine, du fait de son évolution particuliere et la complexité qui
I’accompagne, ainsi que son apparente absence de programmation naturelle, tous ces éléments
I’ont poussé a développer progressivement différentes cultures, comme autant de bases
correspondants a des identités définies au sein d’espaces géographiques conquis. Ainsi selon
Jean Baechler, « [’espéce humaine présente cette particularité remarquable que sa nature est
virtuelle et ses actualisations culturelles. La nature humaine est une matrice de virtualités,
dont I'avénement dans le réel exige des cultures et des histoires »*. Participant ainsi a
I’élaboration des mentalités collectives, progressivement uniformisées par action du politique

et au travers des regroupements sociaux et donc identitaires.

Le propos n’étant pas de redéfinir ici I’aspect virtuel de 1’étre humain, mais plutot de
comprendre concrétement comment un environnement naturel semble en mesures d’influer
sur la construction culturelle et politique d’une civilisation donnée. D’autant plus au sein
d’espaces de vide géographique, caractérisables par des espaces fermés, stériles et isolés.
Dans le cas présent, cette notion de matrice culturelle peut permettre de comprendre la
formation des cultures a caractere totémigue comme inhérentes a toutes les civilisations
humaines, du moins dans leur stade de commencement. Bien que la culture turco-mongole
semble avoir évolué depuis, le caractére totémique semble perdurer, et ce encore actuellement
aujourd’hui. Car contrairement aux nombreuses cultures sédentaires qui semblent s’étre
renfermées rapidement sur elles mémes, ne prenant en considération qu’un point essentiel,
I’humain, les cultures a aspects zoomorphiques semblent se jouer de cette approche culturelle,

notamment en concevant des passages entre Nature et Culture.

8 Baechler Jean, Les matrices culturelles : au foyer des cultures et des civilisations, Hermann, Paris, 2008, p. 5.
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La spiritualité chamanique, s’il y a lieu de la cloisonner au sein d’un courant
spécifique, pose des lors probléme, autant qu’elle peut fasciner ou déranger. Tout groupe
humain, en phase d’¢laboration sociale, le fait progressivement en sortant de 1’espace virtuel
par un processus d’actualisation culturelle. Ce processus, propre a 1’espéce humaine, sera
étudié par la suite. Or, et c’est a ce niveau que le chamanisme semble poser probléme, son
aspect transcendantal semble s’attaquer directement a cette méme virtualité humaine. Alors
que de fagon logique I’espéce humain tend a se stabiliser au coeur d’un ensemble culturel bien
défini, permettant ainsi le control de la conscience et la stabilité¢ d’un groupe, le chaman, par
un processus de transe, semble rentrer directement en contact avec cette méme virtualité. Ce
dialogue avec I’instance spirituelle défini le chaman comme une sorte de guerrier
transcendantal, capable de s’évader et de se confronter directement avec ce méme systéeme
virtuel, notamment par communication avec les différentes entités naturelles ou surnaturelles
et plus largement avec le monde invisible et les forces psychiques. Mais cette forme de
pouvoir ne semble pouvoir se développer et s’affirmer qu’au sein d’environnements naturels
bien particuliers tels que ceux retrouvés en Asie centrale et septentrionale, comprenant des
zones de vide géographique a I’intérieur desquelles le monde humain demeure

numériquement inférieur au monde animal.

3. L’Asie centrale et septentrional, espaces de vide géographique

Les territoires steppiques et désertiques d’Asie centrale ont influé directement sur la
création d’un mode de vie atypique, le nomadisme pastoral. Récupérant certains éléments
issus de la sédentarisation (domestication animale), tout en pratiquant un mode d’existence
empli de solitude et de déplacements constants, cette nouvelle forme d’adaptation a un espace
géographique participe a la création d’une culture et d’une société singuliere et complexe dans
son étude générale. Un chapitre sera accordé a la formation progressive des sociétés
pastorales dans la suite de cette étude, afin notamment de démontrer la difficulté¢ d’apposer le
terme nomadisme uniquement aux peuples des steppes, ainsi que la nécessaire dualité a
entreprendre entre pasteurs nomades et peuples sédentaires sur le continent eurasiatique. Un
mode de vie singulier ayant trés certainement participé a 1’élaboration progressive d’une
identité sociale atypique et avant tout prédatrice du monde sédentaire. Quoi qu’il en soit, ces
zones de vide géographique ont joué directement sur la construction culturelle étudiée ici,
alliant conceptions animistes et chamaniques de I’existence, tout en permettant la création

d’une culture portant 1’animal au centre de tous les intéréts.
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L’ouvrage d’Anne-Marie Vuillemenot, La yourte et la mesure du monde, démontre la
forte influence de cet environnement naturel sur le mode de vie des Kazakhs, peuple nomade
d’origine turque. Chaque élément de la vie se rapporte encore aujourd’hui aux entités
naturelles, et donc non humaines, bien que d’autres cultures soient parvenues a se mélanger a
cette derniere. Ainsi, comme 1’explique 1’auteur a la suite de son voyage au Kazakhstan,
« Kuat, un des chamanes-soufis® que jai rencontrés, se dit soutenu en permanence par un
loup qui serait son ancétre. Otynchy, depuis son enfance, est accompagné par un aigle qui [’a
secouru maintes fois, qui le secourt encore et qui, en réve, l’a déja transporté sur son dos,
survolant la steppe »”. Cette présence de I’animal dans la vie des nomades kazakhs démontre
I’impact de I’environnement naturel et du mode de vie pastoral sur la construction culturelle
et mentale de ces populations. Une matrice culturelle fortement imprégnée par la nature et le
monde animal. « La zoophilie® s exprime dans I’art animalier des steppes, mais aussi dans
les parures vestimentaires, enfin dans [’attribution des prénoms. Les animaux sont
effectivement omniprésents dans le mode de vie traditionnel contemporain. Ils sont des alliés
ou des ennemis suivant les circonstances, mais chacun cherche systématiquement a maintenir
un équilibre entre eux et [’humain. Les animaux sauvages sont clairement craints et respectes.

. g . 93
Dans les relations entretenues avec eux, il s’agit de partage de territoire et de ressources » .

Cette importance accordée a I’animal et plus généralement au monde sauvage dans les
régions d’Asie centrale s’explique avant tout par 1’environnement naturel, et indirectement a
travers la mise en place d’une culture d’essence animiste. La steppe demeure un lieu
symboliquement sauvage et inhospitalité, a I’intérieur duquel 1’étre humain se doit d’assimiler
tous les éléments naturels a sa propre existence, tout en prenant soin de classifier chaque
élément en fonction de son réle dans le systeme intégral. S’en suit une culture fortement liée
au totémisme, a ’intérieure de laquelle, les entités non humaines vont progressivement jouer
un role prépondérant dans la formation politique des tribus d’Asie centrale, notamment par
homogeénéisation progressive de 1’espace culturel, apportant avec lui I’élaboration identitaire.
Un espace géographique de vide constitué par la steppe, le désert et la montagne, pouvant étre
qualifié de zone de « chaos », fabriquant progressivement un individu sujet naturellement a

I’introspection, la communication holistique et la mise en place d’un systéme de pensée

% e soufisme, branche ésotérique de I’islam, a permis des rapprochements conséquents entre la pratique
chamanique et la religion musulmane notamment dd au fait de son aspect hautement spirituel et transcendantal.
°1 Vuillemenot Anne-Marie, La yourte et la mesure du monde, avec les nomades au Kazakhstan, Bruylant
Academia, 2002, p. 67.

%2 La zoophilie est 4 concevoir ici dans son sens premier a savoir I’amour pour les animaux, et non pas dans son
sens psychiatrique défini lui comme un désordre psychique d’ordre sexuel envers les animaux.

% Vuillemenot A-M., op. cit., p. 68.
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propre a cet environnement. Il semble d’ailleurs intéressant de souligner le fait que les
paradoxes de la société pastorale se retrouvent également dans I’interprétation symbolique de
son environnement naturel, entre hostilité et immensité. Ainsi, « les voyageurs rapportent du
Moyen Orient, de ['Asie centrale, du Sahara ou d’Amérique d’autres images du désert : la
secheresse, une végeétation clairsemee, des affleurements de roche nue, des étendues
sableuses, des dunes. Milieu hostile, certes, mais qui partage avec les images du désert
chrétien la pureté et I'immensité ; il appelle au retour sur soi, a la priére, & la réflexion »*.
Répondant d’ailleurs directement a I’influence de cet environnement caractérisé par la

présence du vide géographique, et ce sur 1’élaboration de la pratique chamanique.

Cette réalité des zones de vide géographique, des confins de la Sibérie orientale
jusqu’aux steppes d’Asie centrale, explique en partie la mise en place de cette culture
animiste, apportant avec elle une communication et des interactions constantes avec les
différentes entités naturelles et cosmiques, et en particulier avec le monde invisible. Comme
le souligne Franck Desplanques, reporter photographe et spécialiste des peuples autochtones,
les Nénéstes, issus de la branche Toungouses de la famille des langues altaiques, situés au
nord-est de la Sibérie actuelle, sont un exemple parfait de cette communication avec le
surnaturel, amplifiée par la présence d’une zone géographique de vide. Ainsi, « au fil des
générations s’est forgé ce quotidien dépouille, forme d’ascétisme ou seules [’efficaciteé, la
simplicité, la légereté sont de rigueur. Chaque détail a son importance, la matiere d’un objet,
une couleur de fourrure, une trace dans la neige. Le « rien » semble avoir un langage et finit
par devenir un tout. Dans la toundra, chaque lac, chaque animal, chaque aspérité du relief,
possede sa personnalité, son caractere. Pour les Nénéstes, ils sont a la fois des repéres dans
I’espace, des entités a respecter, des esprits avec lesquels on négocie, on partage. Méme si les
chamans ont disparu, les croyances animistes de ce peuple sont encore trés fortes. Elles
expriment une relation intime avec la nature et ses esprits toujours en lutte, qui donnent et

sanctionnent »>°.

Ainsi, la non implantation d’une importante sédentarisation sur cette zone
géographique allant de la Sibérie orientale jusqu’aux portes de la Chine, en passant vers
I’Europe Orientale, et ce durant plusieurs siecles, a sans doute permis un développement
important de cette culture, du fait notamment de la présence du vide. Les travaux du

philosophe Gaston Bachelard, sur la notion d’immensité et de réverie, sont intéressants dans

% Claval P., op. cit., p. 259.
% Desplanques Franck, Nénéste de Sibérie, les Hommes debout, Chéne, 2005, p. 6.

80



le sens ou ces derniers rejoignent cette notion de création d’un imaginaire peuplé d’étres
surnaturels. L’influence de I’immensité, constituée par ces espaces de vide géographique,
provoque la mise en place d’une mythologie basée avant tout sur I’animal et ses différentes
interactions avec le monde des humains. En effet, selon Bachelard, «/’immensité est,
pourrait-on dire, une catégorie philosophique de la réverie. Sans doute, la réverie se nourrit
de spectacles varies, mais par une sorte d’inclination native, elle contemple la grandeur. Et la
contemplation de la grandeur détermine une attitude si spéciale, un état d’ame si particulier
que la réverie met le réveur en dehors du monde prochain, devant un monde qui porte le

signe de ’infini »*°.

Cette notion de I’immensité est intéressante, notamment en la placant en parallele avec
les récentes découvertes scientifiques et en particulier neurologiques sur le cas d’étude des
chamans de Sibérie. Bien que la théorie mise en avant reste a démontrer, certains spécialistes
ont cru déceler une forme d’hystérie qualifiée d’arctique, dans la pratique de la transe
chamanique. Pour eux, «le chamanisme aurait été originairement un phénoméne
exclusivement arctique, dii en premier lieu a l'influence du milieu cosmique sur la labilité
nerveuse des habitants des régions polaires. Le froid excessif, les longues nuits, la solitude
désertique, le manque de vitamines, etc., auraient influé sur la constitution nerveuse des
populations arctiques en provoquant soit des maladies mentales, soit la transe
chamanique »*".

Plus spécifiqguement, le terme de « fléaux de Dieu envoyés sur Terre pour le chatiment

des vieilles civilisations »*

, utilisé pour définir les populations nomades et leurs attaques
dévastatrices, s’explique également par la présence de nombreux points géologiques eux
méme chaotiques sur les territoires d’Asie centrale. Ainsi, la vallée de 1’Orkhon, haut lieu
symbolique si il en est, puisqu’il demeure au fondement méme de la construction de
nombreux empires des steppes®, se défini lui méme & travers un aspect hautement chaotique.
Immense vallée volcanigue, son environnement offre un apercu légitime de ce que peut offrir
I’Asie centrale. Des sols arides, non fertiles, essentiellement balayés par des vents violents,

constituant une ambiance naturelle alliant sauvagerie originelle et puissance naturelle.

Les travaux de Edward T. Hall, dans son ouvrage La dimension cachée, semblent

intéressants a mettre ici en perceptive. Il développe en effet I’idée selon laquelle tout étre

% Bachelard Gaston, La poétique de I'espace, Presses Universitaire de France, Paris, 2009, p. 168.
% Eliade Mircea, Le chamanisme..., p. 41-42.

% Grousset R., op. cit., p. 11.

% Voir annexes : cartes n° 3, 4, 5 et 6.
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vivant ressent le besoin vital de s’accaparer son territoire, de fagon visuelle et sensorielle,
comme un espace nécessaire a son propre équilibre. Cette dimension cachee, représentant
I’influence de ce dernier, devient culturel chez 1’étre humain. Il explique ainsi que « des
individus appartenant a des cultures différentes non seulement parle des langues différentes
mais, ce qui est sans doute plus important, habitent des mondes sensoriels différents »*®. Les
populations d’Asie centrale, installées a [D’intérieur d’un espace de vide social et
géographique, vont ainsi fabriquer un développement sensoriel singulier. De plus, la plus
grande présence d’animaux que d’étres humains semble favoriser directement une perception

atypique de 1’existence, ressentie dans leur propre actualisation culturelle.

En attendant, I’espace géographique stérile et aride de Haute Asie, composé pour
I’essentiel de steppes, de montagnes et de déserts, participe directement a la création du
nomadisme pastoral et plus encore d’une culture et d’une conception de 1’existence singuliére.
Comme cela sera évoqué au cours de ce travail de recherche, des peuples paléo sibériens,
supportant la méme origine avec les peuples nomades turco-mongols, fonctionnent encore sur
un mode de vie reposant essentiellement sur la chasse et la cueillette, et ce au cours du
XIIeéme siecle, période d’apogée de la civilisation nomade altaique. L’environnement boisé
des foréts de Sibérie permet davantage un mode de vie chasseur cueilleur, chose presque
impossible dans la zone de vide d’Asie centrale a I’intérieure de laquelle la domestication
animale semble impérative pour pouvoir y survivre. En effet, 1I’Asie centrale, du fait de son
espace essentiellement aride, empéche a la fois la mise en place d’une sédentarisation
importante, et plus spécifiquement d’une culture des sols apte a nourrir un important espace
social. Il semble également empécher la présence des chasseurs cueilleurs, notamment du fait
de I’absence conséquente de plantes comestibles. La troisiéme solution & apporter pour une
survie dans ces espaces géographiques reste le nomadisme pastoral au sein duquel, les
animaux domestiqués formant le bétail, demeurent la seule chance d’adaptation a
I’environnement. Les interactions consenties avec les sociétés sédentaires aux alentours,

permettent de compléter quelque peu les apports de nourritures.

Il n’en demeure pas moins que la solitude et ’espace fermé permettent a eux deux la
formation d’une culture holistique, a I’intérieure de laquelle chaque élément constitutif de
I’existence est pris en considération comme faisant partie d’un tout et ayant son importance
structurelle. 11 est important de comprendre que la société nomade d’Asie centrale s’est vue

influencée longuement, et de maniere directe, par I’environnement naturel a I’intérieur duquel

10T, Hall Edward, La dimension cachée, Seuil, 2014, p. 15.
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les animaux sont plus nombreux que les hommes, et ou I’étendue qu’offre la steppe, permet
une observation constante des moindres détails. Cette influence va progressivement constituer
un systeme de pensée en opposition avec les sociétés sédentaires de 1’époque, s’attardant
davantage sur un immatérialisme de D’existence a I’inverse des sociétés sédentaires
profondément ancrées dans une vision matérialiste. Rejoignant tres certainement les mises en
correspondances entreprises par Guénon entre nomades et sédentaires, mouvement contre
immobilité. Nous y reviendrons par la suite. Quoi qu’il en soit, et comme 1’explique Michéle
Gueret-Laferte, les récits des voyageurs occidentaux a partir du XIlleme siecle, naviguant sur
la route de la Soie, montre cette incompréehension dans le culte animal, celui la méme devant
étre sous fifre de I’homme. « Ainsi, la vocation premiére de [’animal est sa soumission a
[’homme, conformément a la hiérarchie établie par Dieu dans la Genése. Cette conception est

P , ey . 101
en outre fortement vivifiée et renouvelée par l’idéologie franciscaine » .

Mais le plus intéressant dans les différents aspects de cette culture animiste réside trés
certainement au cceur du chamanisme. Pour rappel, il convient de ne pas interpréter le
chamanisme comme de la simple sorcellerie, tout en prenant en considération son lien étroit
avec I’animisme. Ainsi, le chamanisme est « généralement regardé comme une des formes
typiques de [’animisme ; cette dénomination, dont la dérivation est d’ailleurs assez incertaine,
désigne proprement [’ensemble des doctrines et des pratiques traditionnelles de certains

peuples mongols de la Sibérie »'%

. Comme démontré précédemment, 1’étre humain se trouve
au sein d’une virtualité qu’il actualise par 1’élaboration culturelle. Cependant, le chamanisme
semble se jouer directement de cette méme virtualité, en allant « attaquer » les différentes
entités naturelles ou surnaturelles, autrement dit, en s’attardant directement sur le psychisme
humain. Tout étre humain, ou groupe d’étres humains a le besoin vital de se construire une
identité culturelle, quelle soit liée a une religion, une économie, une maniére de concevoir son
existence. Quelle soit individuelle ou collective, cette identité permet notamment d’éviter de
sombrer dans la folie tout en stabilisant des ensembles sociaux au coeur de processus culturels.
La condition humaine oscille entre force vitale et fragilité psychologique. C’est pourquoi
toute culture est inhérente a la nature humaine, lui permettant de se stabiliser dans un
ensemble aussi complexe que la nature. Or, le propre méme du chaman est justement de
sombrer dans cette forme de folie existentielle. Ainsi, « c’est en surmontant sa propre

103

« folie » que le chamane devient capable de guérir autrui »°. Il peut sembler trop simple,

191 Gueret-Laferte Michéle, Sur les routes de I’Empire Mongol, Honoré Champion, Paris, p. 264.
192 Guénon R., op. cit., p. 191.
1% Hamayon R., op. cit., p. 43.
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voir intrusif, dans le propos qui suit, d’en déduire que le chaman reste le seul individu ayant
capacité a « voyager » de facon spirituelle, dans cette virtualité. Cependant, domestiquer les
techniques de 1’extase et de la transe rentre dans le cadre d’une communication directe avec
I’¢lément divin. Rien d’étonnant que Mircea Eliade qualifie ce phénoméene d’extase comme
une « nostalgie du paradis »,'* dans le sens ou cette technique, au méme titre que 1’orgasme
sexuel ou I’utilisation de produits psychotropes, permet une modification de 1’état de
conscience, altérant 1’espace et le temps, sous un contrdle actif observé et opéré par le chaman

lui méme.

De plus, la différenciation qu’Eliade entreprend entre la possession et I’expérience
chamanique permet de démontrer que le chamanisme ne peut étre accolé a toutes formes
d’état modifié de conscience et encore moins a toute pratique de sorcellerie, rejoignant ainsi
les travaux de René Guénon. Ainsi, alors que pendant longtemps les spécialistes des religions
ont cru déceler du chamanisme en Afrique, Eliade parvient a démontrer que la possession des
esprits, dans un corps humain, était a I’opposé du chamanisme dans certains cas. Ainsi, « en
définissant la conduite du chamane comme une « technique archaique de [’extase », Eliade
[’enracine dans une démarche individuelle et [’affirme compatible avec toutes sortes de
croyances, voire indépendante de toute croyance. 1l [’exalte a travers des attributs
valorisants : « voyage », « ascension céleste » ou «vol magique » de [’dme d’une part,
« maitrise des esprits » de ['autre. Il ['exalte aussi en ['opposant a la possession, qu’il
caractérise par les notions inverses : la « descente des esprits » dans le corps du possédé ;
celui-ci est décrit comme contraint de subir la pression des esprits qui le possédent et voué a
la « soumission » passive a leur égard. Cela contribuera a maintenir le continent africain a

’ ’ . ’ . . 105
[’écart des réflexions théoriques sur le chamanisme » .

Eliade a ainsi constaté que la possession, les voyages mystiques, les états modifiés de
conscience, ne signifient pas forcement qu’il y ai chamanisme. En I’encadrant dans une réalité
bien spécifique, et propre aux régions d’Asie centrale et septentrionale, Eliade entreprend
ainsi de structurer le cadre d’application du chamanisme. Comme vu précédemment,
I’environnement naturel de Haute Asie semble participer a cette création chamanique,
notamment par un processus d’isolement environnemental. Rien de plus normal donc que
progressivement la culture des nomades altaiques, gouvernée en partie par 1’action

chamanique, entreprend une construction mythologique proche du totémisme, mélangé aux

104 Eliade M., op. cit., p. 445.
1% Hamayon R., op. cit., p. 44.
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conceptions animistes. Ne facilitant cependant pas 1’évolution du processus politique étant
donné que le chamanisme participe & un certain individualisme spirituel, opérant sur une
multiplicité des représentations et des symboles, accoudé a la conception animiste, elle méme
fortement ancrée dans une absence d’uniformité sociale. Le totémisme quand a lui, participe a
I’¢laboration de différentes identités claniques, mettant également un frein important aux
principes de regroupements tribaux et par 1a méme a I’instauration d’une identité collective
garante d’une cohérence et d’une cohésion sociale indéniable. Seule la modification
progressive du systeme des représentations, et par la méme de la mentalité collective sous une

idéologie commune, peut étre en capacité d’accomplir le dynamisme social et politique.

Bien plus qu’un besoin vital ou qu’un danger, 1’animal se voit participer directement a
I’ensemble culturel et identitaire des peuples nomades. Il en deviendra ancétre mythologique
et messager divin, avec le loup, participant ainsi a la création d’une mythologie nomade
nourrie par des représentations sociales a caractéres zoomorphiques. Mais autour du mythe
d’origine, une multitude d’approches culturelles, a apparences totémiques, s’emblent s’offrir
aux populations turco-mongoles. Car 1’une des problématiques relevant de la culture des
steppes, et qui rejoint directement la problématique de base, réside justement au cceur de cette
culture animiste. Comment mettre en place une homogénéisation de celle-ci, permettant
apparition et développement du politique, et création du lien social, alors méme que cette
derniére se trouve étre composante de I’ensemble du systéme naturel ? La suite de cette étude,
outre le fait qu’elle va proposer une relecture du totémisme en Asie centrale et septentrionale,
va également démontrer comment un systeme de pensée animiste parvient cependant a
s’articuler autour d’une structure culturelle et idéologique stabilisée, permettant par la suite
I’émergence de liens collectifs, I’apparition de la politie et la marche progressive vers

I’empire.

Section I1: VERS UNE ETUDE DES REPRESENTATIONS ZOOMORPHIQUES CHEZ LES

PEUPLES NOMADES ALTATQUES

L’idée directrice de cette étude, permettant structuration de la pensée scientifique et
¢laboration transversale de 1’analyse, se situe au sein méme d’une représentation sociale

d’aspect zoomorphique et issue directement de la culture tribale et du systéme de

85



représentations altaiques. Le loup, en tant que symbole clanique prégnant chez les peuples de
la steppe, et par 1a méme élément résurgent au sein des mythes d’origines, ce dernier s’est vu
opéré différentes mutations symboliques 1’amenant progressivement du simple statut
d’ancétre clanique, a un ¢lément mythologique devenu attracteur et pourvu d’une prégnance
suffisamment grande pour impacter la mentalité collective nomade, notamment d’un point de
vue identitaire. Prégnance sublimée par le dynamisme politique qui sera en capacité de
récupérer cette symbolique a des fins idéologiques, tout en modifiant substantiellement le
systeme des représentations issu en grande partie des identités claniques et de la culture
animiste. Mais I’utilisation du terme totem utilisé notamment par certains auteurs tels que
Jean-Paul Roux ou René Grousset, nous améne ici a une problématique d’ordre
essentiellement ontologique. Afin de cerner au mieux 1’aspect culturel des populations de
Haute Asie, et dans un souci évident de démontrer 1I’impact du politique sur la modification
des cultures tribales, tout comme 1’impact de la culture animiste sur le dynamisme politique, il

semble essentiel de se pencher sur le probleme du totémisme altaique.

Avant de poursuivre 1’étude sur I’utilisation des représentations dites « primitives »
dans le processus de politisation tribale et nomade, il convient de définir plus en profondeur la
nature méme de ces représentations. Comme vu précédemment, 1’espace de vide
géographique, nomadisé par les peuples turco-mongols durant ces trois derniers millénaires, a
participé a la création d’une civilisation singuliére, actualisant sa propre virtualité par le biais
d’une culture reposant essentiellement sur des composantes liées a 1’animisme et au
chamanisme. Mais une culture totémique sous-jacente semble guider le mode de pensé de ces
populations. Ainsi, durant cette seconde section, une relecture du totémisme va étre mise en
perspective, afin notamment d’¢élargir son champ d’application, permettant ainsi une nouvelle
approche de la culture nomade des steppes. Cette section permettra également de percevoir
plus légitimement ’influence du monde animal dans le systéme de pensée altaique. Il sera
ainsi question de la nature des représentations sociales, activement assimilables a une forme
de totémisme. L’enjeu de ce travail de recherche n’étant pas d’opérer sur une analyse
purement anthropologique mais belle et bien politique, il semble cependant inévitable
d’aborder le plus précisément possible 1’élaboration de ces différentes identités claniques

utilisant des vocables zoomorphiques.

En la redéfinissant a I’intérieure d’une ouverture dynamique, et au sein d’un champ
d’étude élargi, il sera ainsi permis de constater en quoi I’aspect totémique de la culture

altaique joue sur deux tableaux, a la fois totémique donc, mais également mythologique,
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permettant au premier d’évoluer en faveur de la politisation nomade. D¢s lors se pose le souci
évident de I’apparition de la mythologie. Une culture totémique est-elle déja une forme de
mythologie ? 1l est possible d’y répondre par le positif dans le sens ou, la mythologie regroupe
essentiellement 1’ensemble des mythes créant la civilisation. L’utilisation du totémisme
permet notamment la création de mythes d’origines, diffusés progressivement a travers les
générations, selon leurs importances d’influences. Importances opérées également a travers le
phénomeéne guerrier et la politisation, notamment lors des regroupements tribaux, provoqués
par les guerres internes. Ainsi, le totémisme semble dés lors le premier pas de I’humanité vers
la création mythologique, cette derniére prenant pour point d’ancrage des représentations

essentiellement animales, divinisées et sacralisées.

Une premiere approche comparative avec certains peuples amerindiens des Grandes
Plaines du Nord Américain sera également intercalée. Cette derniére permettra notamment de
comprendre en quoi les cultures totémiques ou animistes peuvent étre différentes dans leurs
interprétations et leurs utilisations, au niveau social et politique, tout comme la possibilité de
les rendre dynamique par une réutilisation des identités claniques et plus largement par

processus de stabilisation des systemes de représentations.

1. Etude ontologique du totémisme : du débat anthropologique a ’ouverture de

son champ d’application

Le totémisme, bien plus qu’un simple systéme social « primitif» découvert
progressivement au sein de plusieurs régions du monde, possede a lui seul toute I’explication
de la place si particuliére de I’étre humain au cceur du systéme naturel. Etre inachevé par
nature, a la recherche perpétuelle de son origine et de son rdle sur terre, I’humain a appris a se
servir de son intelligence, de sa curiosité et de son pouvoir d’analyse afin d’entreprendre
différentes interactions entre les entités naturelles qui I’entoure, tout en cherchant a les
assimiler, ou non, a sa propre existence. Généralement pratiqué et observable au sein de
sociétés utilisant un animisme poussé, le totémisme a utilité premiere d’identifier chaque clan
tribal dans un souci d’ordre social et culturel. Cette analyse du totémisme, mise en avant par
des auteurs comme Claude Lévi-Strauss ou Maurice Besson, permet de comprendre sa
formation et sa création naturelle, presque instinctive, dans 1’évolution humaine, et au sein des

différentes sociétés « primitives ».
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Cependant depuis plusieurs années, le totémisme s’est vu réétudier au travers d’un
débat anthropologique important. Sa nature et son champ d’étude se sont vu approfondis,
ouvert non plus au seul cas australien ou amérindien, mais pouvant étre présent au sein
d’autres cultures humaines. Ce n’est pas avec une certaine appréhension que différents
spécialistes ont progressivement admis 1’hypothése selon laquelle I’étude ontologique du
totémisme se devait d’étre élargie dans un cadre plus vaste. La premiére partie concernera tout
naturellement I’étude de ce débat anthropologique, afin de démontrer, par la suite, la présence
d’une culture a apparence totémique au sein des peuples nomades turco-mongols. Cette partie
permettra également de définir ’essence méme du totémisme, dans un souci évident de
comprendre son évolution et son impact d’un point de vue sociologique mais surtout son

influence positive dans le domaine politique.

Redéfinir le champ d’étude du totémisme a cela d’important qu’il peut permettre une
nouvelle étude de 1I’impact de cette forme culturelle sur le processus de politisation d’une
société. Le principal probléme posé par le totémisme, dans le sens ou il a été étudié, repose
sur I’absence de dynamisme pouvant étre appliqué a ce dernier, notamment d’un point de vue
politique. Les représentations sociales d’aspects zoomorphiques rentrent dans le processus de
politisation altaique, comme cela s’appréte a étre démontré. Mais des lors, comment s’opére
le dynamisme politique face a des représentations sociales et culturelles prenant pour
fondement la forme animale ? L’une des volontés de ce travail de recherche est de mettre en
avant 1’aspect totémique sous jacent de la culture turco-mongole, son impact, son évolution

ainsi que son influence dans le processus de politisation de la société pastorale.

Ainsi, le totémisme s’apparente davantage a une logique humaine qu’a un simple
processus psychologique dénoué de tout intérét. Comme le précise Lévi-Strauss dans Le
totémisme aujourd’hui, « la question se pose de savoir pourquoi les régnes animal et végétal
offrent une nomenclature privilégiée pour dénoter le systeme sociologique, et quels rapports
existent logiquement entre le systeme dénotatif et le systéme dénoté. Le monde animal et le
monde végétal ne sont pas utilisés seulement parce qu’ils sont la, mais parce qu’ils proposent

106 1 >¢tude du monde animal permet ainsi de considérer

a I’homme une méthode de pensée »
le systéme terrestre dans son ensemble, tout en évitant de définir 1’étre humain en dehors de
ce dernier. Cela permet notamment, pour un groupe d’individu, de se définir selon un modele
propre a 1’ordre naturel et non pas uniquement a 1’ordre humain, tout en se dissociant par la

méme de ses congénéres. Il apparait ainsi comme le commencement des conceptions

105 gvi-Strauss C., op. cit., p. 22.
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idéologiques et existentielles humaines, basées sur un cadre purement naturel. De ce fait,
« pour que l’ordre social soit maintenu, il faut assurer la permanence et la solidarité des
clans, qui sont les segments dont se compose la sociéte. Cette permanence et cette solidarité
ne peuvent reposer que sur des sentiments individuels, et ceux-ci réclament, pour se
manifester efficacement, une expressions collective, qui doit se fixer sur des objets
concrets »%". Par objet, il convient ici d’entendre toute chose, humaine ou non humaine,
ayant capacité a étre définie aisément par n’importe quel humain, tels que les animaux ou les
plantes, permettant une reconnaissance facilitée de I’identité d’un clan tribal, sans besoin
d’une écriture appropriée. Pour rappel, la culture nomade a cela de complexe qu’elle ne

comporte quasiment pas de systéme d’écriture.

Le caractére inachevé de I’étre humain semble conforter cette idée de besoin
d’apprentissage ainsi que la recherche nécessaire d’une identité sociale, pour se définir en tant
qu’étre, en tant que population, clans ou sociétés, au sein de 1’environnement naturel, et en
rapport direct avec autrui. Il semble cependant important d’éclaircir certains points portant sur
I’analyse d’une forme de totémisme chez les populations nomades des steppes. Comme cela
va étre démontré, la difficulté de mettre en avant la présence d’un totémisme chez ces groupes
de populations réside dans la complexité d’analyse culturelle de ces derniers, notamment di
au fait qu’ils n’apparaissent pas si « primitifs » que ce que le laisserai penser 1’Histoire
humaine. Comme vu précédemment, un mode de vie mis en place en dehors d’une logique de
sédentarité appel tout naturellement a une construction culturelle, idéologique et identitaire
différente. La présence de I’élément chamanique, li¢ & la pensée animiste, facilite une
compréhension du monde non pas basée uniquement sur le seul point de vue humain, mais
prenant en considération 1’ensemble du systéme naturel et surnaturel. La place et le respect
accordé a I’animal demeurent ainsi prépondérants, permettant & ces populations une
construction et une évolution culturelle prenant en considération 1’animal comme un tout
autre semblable. L’absence d’une hiérarchie plagant 1’étre humain comme étant au dessus de
I’ensemble terrestre, dans la culture animiste, renforce les interactions possibles avec les
autres entiteés naturelles. Mais il semble difficile de parler de « pensée primitive » dans le cas
de la civilisation nomade turco-mongole, dans le sens ou cette derniére, a 1’époque étudiée, et
déja largement en interaction constante avec les sociétés sédentaires. Il n’empéche que le
stade tribal de ces populations, vivant en micro sociétés pastorales, améne presque

naturellement a la création d’un ordre social et culturel a apparence totémique, méme si ce

97 | dem., p. 90.
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dernier semble singulier dans son étude, car ayant capacité a se modifier pour les besoins de

I’évolution de la morphologie sociale.

Ainsi, et avant de poursuivre 1’étude du totémisme et sa place particuliére au sein des
sociétés turques et mongoles d’Asie centrale, il semble intéressant d’étudier de plus pres sa
construction et donc son essence méme. Pour cela, ’ouvrage de Jean-Frangois Dortier,
L ’homme cet étrange animal, peut étre en mesure d’apporter une explication supplémentaire a
la nécessaire création du totémisme au sein des premiéres sociétés humaines primitives. La
théorie scientifique de ’homme en tant qu’étre inachevé peut permettre de comprendre plus
profondément les besoins totémiques des peuples primitifs. Mise en avant a partir des années
1940, cette théorie semble s’appuyer sur le caractére inachevé et en perpétuelle évolution de
I’esprit humain. Selon de nombreuses études anthropologistes, biologistes et philosophiques,
la théorie de I’homme en tant qu’étre inachevé semble plus que plausible. Il s’agit en fait de
I’idée de base selon laquelle « /’étre humain est un étre biologiquement inachevé. Ni son
organisme ni ses instincts ne connaissent le plein développement atteint chez les autres
especes, qui permet de s’adapter des la naissance a un mode de vie particulier. A la
naissance, [’étre humain semble, lui, dépourvu de tout programme de conduite. Il serait né
sans instinct. Et dés lors c’est I’éducation et [’apprentissage qui doivent pourvoir a sa
survie »'%, Rejoignant ainsi le concept de la virtualité de Jean Baechler, nécessairement
actualisée par le processus culturel. Toute société primitive, a caractére totémique, a ainsi
appris a se servir des différents exemples que lui offre son environnement naturel, afin de se
constituer une identité plus ou moins définie et ce en fonction des tribus. Par observation et
analogisme, 1’€tre humain tente de découvrir sa propre nature au moyen d’¢léments naturels
non humains. Il met progressivement en place un systeme de comparaison et de classification
entre les différentes especes naturelles qui I’entoure, tout en essayant de s’assimiler a

certaines, les prenant pour modele.

Etudier et tenter de trouver le totémisme revient a fonctionner comme lui, ¢’est a dire
par processus analogique, afin de comprendre notamment la construction et la mise en place
de ce dernier au sein de la pensée humaine et plus particulierement dans sa composante
sociale et collective. Pour Philippe Descola, le totémisme est présenté comme « un schéme
symétrique caractérisé par une double continuité, des intériorités et des physicalités, dont le
complément logique ne peut étre qu'un autre scheme symétrique, mais ou s affirme

[’équivalence d’une double série de différences. C’est ce que j'ai appelé I’ « analogisme ».

1% Dortier J-F., op. cit., p. 23.
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J’entends par la un mode d’identification qui fractionne [’ensemble des existants en une
multiplicité d’essences, de formes et de substances séparées par de faibles écarts, parfois
ordonnées dans une échelle graduée, de sorte qu’il devient possible de recomposer le systeme
des contrastes initiaux en un dense réseau d’analogies reliant les propriétés intrinseques des

entités distinguées »'%°.

Pour Maurice Besson, le totémisme « apparait donc, selon une heureuse formule,
comme le droit constitutionnel primitif »'°. Comme cela sera démontré par la suite, la
politisation entreprise sous Gengis Khan ameénera également une refonte a la fois de la culture
tribale, mais également un anéantissement des cultes et des identités totémiques, tout comme
la mise en place d’un code de lois, le yasaq, propre a I’ensemble nomade. Permettant par 1a
méme unification sociale et morale au coeur d’une stabilisation souveraine, mettant ainsi a mal
I’ancien ordre tribal en faveur d’un renouveau social. Selon Maurice Besson, le totémisme
répond directement a un ensemble d’actes et de faits qu’il est possible de retranscrire en trois
axes spécifiques. « 1° Certains groupes humains primitifs ou demi-civilisés se nomment
d’apres un objet déterminé et de préférence animal. Celui-ci est le totem du groupe. 2° Ces
groupes doivent respecter leur totem, éviter de le tuer, de le manger ou de détruire aucun
animal ou plante ou objet de la méme espéce ou semblable a lui. 3° Ces mémes groupements
croient qu il existe un lien de filiation entre eux et le totem ; aussi les membres de ces groupes
se considerent-ils comme ayant un lien de parenté avec tous ceux qui portent le méme nom,
respectent le méme objet ou le méme animal. Ces groupes constituent comme de vastes
familles, premiers conglomérats sociaux qu’unit une confraternelle communauté

P i
d’origine » .

Car I’'une des difficultés d’approche du totémisme réside dans son caractére a la fois
spirituel en social. Les interactions entreprises avec le totem, ou I’ancétre animal ou végétal,
servent a la fois de guide spirituel pour la communication vers I’au-dela et de guide social car
présent dans le systeme classificatoire tribal. 1l permet ainsi de mettre en place des liens de
parenté entre membres d’une méme tribu, servant ainsi de modele classificatoire et parental.
De plus, des tribus appartenant a la méme filiation, par principe de regroupement de symboles
totémiques, sont en capacité a créer des alliances, modifiant sensiblement la morphologie
tribale. Nous verrons par la suite que les guerres internes entre tribus participent fortement a

ces modifications claniques. « En 1914, un des plus illustres théoriciens du totémisme, W. H.

% Descola P., op. cit., p. 280.
119 Besson Maurice, Le Totémisme, Rieder, Paris, 1929, p. 6.
1 Besson M., op. cit., p. 5-6.
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R. Rivers, le définissait par la coalescence de trois élements. Un élément social : connexion
d’une espéce animale ou végétale, ou d’un objet inanimé, ou encore d’une classe d’objets
inanimés, avec un groupe défini de la communauté, et , typiquement, avec un groupe
exogamique ou clan. Un élément psychologique : croyance en une relation de parenté entre
les membres du groupe et I’animal, plante ou objet, s’exprimant souvent par l’idée que le
groupe humain en est issu par filiation. Un élément rituel : respect témoigné a [’animal,
plante ou objet, se manifestant typiquement dans [’interdiction de manger [’animal ou la
plante, ou bien d’utiliser l’objet, sauf sous certaines restrictions »M2_1’étre humain construit
ainsi progressivement un systeme de pensée analogique entre lui et son environnement
naturel, a la fois pour comprendre ce dernier et se comprendre lui-méme, tout en mettant en
place un systéme classificatoire entre les différentes entités, et entre les différents groupes
tribaux peuplant un méme territoire. Survient alors la création d’interactions entre les
différentes entités humaines et non humaines. Plus qu’un schéma classique permettant la
construction d’un ordre social et culturel, le totémisme sert également a la construction propre
de I’identité humaine et des différents clans tribaux. Ainsi, de fagon plus générale, les sociétés
humaines se différencient progressivement entre elles par un systeme classificatoire propre a
leur actualisation culturelle, découlant en premier lieu de leur analyse de 1’environnement

naturel.

La définition de Jean-Francois Dortier sur I’analogisme, bien que simplifiée a
I’extréme, résume ce principe. « Stricto sensu, |’analogie est une relation entre quatre termes,
tel que A est & B ce que C et & D »™. La pensée analogique comme évoquée en introduction
reste cependant délicate a appliquer de facon scientifique, méme si elle tente de reposer sur un
systeme logique de coincidences et d’interactions. Elle reste cependant un support idéal pour
I’étude du totémisme. Le primitif, tout comme le civilisé, cherche un modéle d’existence a
suivre. Celui-ci peut dés lors étre humain ou non humain, et souvent a caractére divin. C’est le
principe transcendantal, qu’il est possible de retrouver au sein de la constitution de toute
société humaine. Dans la pensée totémique, au sein de populations ne pratiquant pas
I’anthropocentrisme, 1’animal ou le végétal restent des vecteurs stabilisateurs d’identités
sociales et culturelles. En observant le non humain et en le considérant comme pouvant étre
égal a I’humain, principe méme de I’animisme, des analogies se forment progressivement
entre les entitées semblables. Le primitif prend exemple sur son environnement, tout en

cherchant un modéle de conduite, une sorte de guide existentiel et spirituel. Une fois trouve, il

112 gvi-Strauss C., op. cit., p. 15-16.
3 Descola P., op. cit., p. 171.
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aura tendance a I’assimiler directement a son origine, par la mise en place de liens de parenté.
Progressivement, le totem d’un clan peut parvenir a obtenir un impact raisonnant sur un

ensemble plus grand, formant un mythe d’origine propre a tout un peuple ethnique.

Pour revenir aux populations nomades d’Asie centrale, la forte présence du loup au
sein des mythes fondateurs, comme cela va étre démontré par la suite, s’explique tout
naturellement par 1’interaction forte entre deux espéces, humaine et animale, et leur
ressemblance réciproque. Comme le précise Jean-Francois Dortier, « les loups nous montrent
que la société n’est pas une invention humaine. Ils vivent en commun, cooperent,
communiquent, s’entraident et sont liés par des liens d’affections et de fidélité. Cette vie en
société se retrouve chez de nombreuses espéces animales »'*. Cela rejoint la conception
culturelle des nomades des steppes qui considérent 1’entité animale pourvue des mémes
caractéristiques sociales que les sociétés humaines, se faisant la guerre entre elles ou opérant

sur des rapprochements plus pacifiques.

Le totem devient progressivement un guide identitaire pour le clan qui 1’utilise,
multipliant cependant les systéemes de pensées et ne facilitant pas le regroupement social
autour de concepts homogenes. Du fait de son caractére inacheve, et son perpétuel besoin de
comprendre son origine, I’humain tisse des liens étroits avec le non humain. Interactions qui
progressivement modeélent sa vie culturelle, spirituelle et sociale. « Le culte du totem ne serait
rien d’autre que le culte de leur société. En s unissant autour du totem, représenté par un
animal sacré, les hommes auraient donc tout a la fois donner naissance a la religion, a la

société, aux rituels et aux représentations collectives »**°

. Alinsi, les régions d’Asie centrale et
septentrionale ne dérogent pas a la régle, et 1’étude des religions turco-mongoles attestent de
cette présence totémique, méme si, cette derniére semble davantage évoluée et en ce sens plus
moderne et en capacité d’interactions avec d’autres cultures humaines, comme une forme de
vestige totémique, au sens de I’illusion totémique de Claude Lévi-Strauss. Au travers d’un
schéme religieux mettant en scéne les différentes interactions entre les entités terrestres,
I’animisme turco-mongol tend a définir et classer ces entités, tout en les assimilant a sa propre
existence. L’étude des différentes tribus turco-mongoles est en capacité de démontrer la
présence totémique au sein de leur culture. Un totémisme pourtant bien différent de celui

¢tudié jusqu’a présent, notamment di au fait que la société nomade des steppes de Haute Asie

| dem., p. 318.
15 |dem., p. 315.

93



demeure bien plus évoluée que d’autres sociétés dites « primitives », dans son aspect social et

culturel, puisqu’en interaction constante avec les sociétés sédentaires.

Pour en revenir au débat ontologique, I’illusion totémique, évoqué par Claude Lévi-
Strauss, a permis de redéfinir le champ d’étude de la culture totémique, sur différentes
populations a travers le monde. Selon lui, «le terme totémisme recouvre des relations
idéalement posées, entre deux series, |'une naturelle, I’autre culturelle. La série naturelle
comprend, d’'une part, des catégories, d’autre part, des individus ; la série culturelle
comprend des groupes et des personnes », avant de poursuivre, «il y a quatre fagons
d’associer, deux a deux, des termes provenant de séries différentes, c’est a dire de satisfaire,
aux moindres conditions, a [’hypothése de départ qu’il existe une relation entre les deux

118 Ces deux séries rentrant en relation sont la nature apposée a la culture, ou plutét, la

séries »
nature, construisant la culture totémique et comment I’une est en mesure d’influer sur 1’autre.
Ces quatre fagons d’associer Nature et Culture, rentrent dans le cadre totémique. Le probléme
posé par Lévi-Strauss, et qui semble intéressant a étudier, concerne le fait que seulement les
deux premieres catégories ont subis des études plus poussées, car considérées comme de
« véritables cultures totémiques ». Le totémisme australien ou le totémisme des indiens
d’Amérique du Nord, rentre dans les deux premicres facons d’associer Nature et Culture.
Dans ces cas précis, la Nature correspond non pas a un individu, mais a une catégorie,
pouvant formée soit un groupe social totémique (cas australien) ou un individu totem (cas

pour les indiens d’ Amérique).

Les deux autres cas totémiques placent la nature en tant qu’individu, constitutif par la
suite soit d’une personne culturelle ou d’un groupe culturel. Ainsi selon Lévi-Strauss, « les
quatre combinaisons sont équivalentes, puisqu’elles sont engendrées par la méme
opération »", a savoir, la création d’une aire culturelle, ou tout du moins d’une identité
culturelle, a partir des éléments naturels comme c¢’est le cas pour 1’aspect culturel des peuples
nomades d’Asie centrale. Le probleme li¢ a I’illusion totémique se trouve dans le champ
d’étude de cette dernicre, a savoir quelle culture est en mesure de rentrer dans ce champ
d’étude et en fonction de quelles données. Pour Lévi-Strauss, « seules les deux premiéres ont
été incluses dans [’aire du totémisme (encore a-t-on discuté pour savoir laquelle était

primitive et laquelle dérivée), tandis que les deux autres n’ont été rattachées au totémisme

16| gvi-Strauss C., op. cit., p. 27.
1 dem., p. 28.
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que de facon indirecte, |'une comme une ébauche et ’autre comme un vestige » 18 avant de
poursuivre en estimant que « [’illusion totémique procéde donc, d’abord, d’une distorsion du
champ sémantique dont relévent des phénomenes du méme type. Certains aspects du champ
ont été privilégiés au dépens d’autres, pour leur conférer une originalité et une étrangeté qui
ne leur appartenaient pas en propre : car on les rendait mystérieux, du seul fait qu’on les

soustrayait au systéme dont ils faisaient intégralement partie comme ses transformations »'°.

Toute culture humaine prend ainsi pour point de départ I’environnement naturel.
Cependant, une culture totémique fait rentrer directement dans son champ d’application des
¢léments naturels, en ce sens qu’elle se trouve étre plus primitive, ou tout du moins plus
proche de la nature, que d’autres cultures ayant évoluées au sein de la sédentarisation, bien
que ces derniéres soient également passées nécessairement par un stade totémique. La culture
turco-mongole, bien que qualifiée, souvent a tort, de non totémique ou, tout du moins, non
étudiée sous cet angle 1a, semble répondre, paradoxalement, directement a ce champ d’étude.
Réétudier la culture turco-mongole sous I’aspect totémique, va permettre en partic de
comprendre le dynamisme culturel et politique ayant eu cours dans cette région du monde.
Dans le cas des nomades altaiques, il serai alors question d’une culture a vestige totémique.
Cela n’empéche que la culture de cette population des steppes revét un caractére totémique,
comme cela va étre démontré par la suite, qui plus est au travers de I’utilisation de
représentations primitives. Par représentations primitives, il faut y voir un ensemble culturel
utilisant essentiellement des composantes zoomorphigues et donc non humaines, au sein des

représentations culturelles.

Philippe Descola, a I’instar de Claude Lévi-Strauss, tente de redéfinir le champ
d’application de la culture totémique en s’efforgant de ne pas restreindre son champ
d’application & seulement une certaine catégorie de peuples primitifs. Selon lui, certaines
cultures a I'intérieures desquelles ’humain met en place un mode d’identification avec les
non humains, se doivent d’étre apparentées a une forme de culture totémique. Deux éléments
fondamentaux sont a retenir pour qualifier une culture a tendance totémique. Le premier
correspond a I’identification de ’humain aux non humains, notamment par le processus de
I’animisme. Le second quant a lui repose sur les liens de parenté misent en place a travers la
culture totémique. Seul le second a ainsi fait usage d’une étude poussée, opérant ainsi une

restriction du champ d’application des études totémiques. Ainsi selon Philippe Descola,

118 1bid.
9 1dem., p. 29.
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« quand au premier élément, [’identification d’humains a des non humains, il ne subsiste plus
dans la solution retenue que comme une sorte de mécanisme d’auto persuasion renforcant
[’efficacité opératoire des classifications totémiques dans des sociétés ou « une tendance tres
générale a postuler des rapports intimes entre ['homme et les étres ou objets naturels est mise
a profit pour qualifier concrétement des classes de parents ou supposés tels ». Envisagés en
eux-mémes, pourtant, et non dans leur simple fonction d’adjuvants de la catégorisation des
humains, ces « rapports intimes » entre [’homme et les étres naturels présentes, dans

certaines configurations totémiques, des caractéristiques tout a fait originales »'*°.

La différenciation et le rapprochement a entreprendre entre I’animisme et le
totémisme, notamment mis en avant par Philippe Descola, sont intéressants. Ceci permet non
seulement de comprendre le lien qui uni ces deux systemes de pensée, dans un cadre
ontologique, tout en démontrant le rapport de force qui existe entre 1’un et I’autre. Ainsi,
« autant le totémisme se situe sur un tout autre plan que I’animisme quand il est pris dans sa
version classificatoire (I’homologie des rapports), autant sa dimension « fusionnelle »
(I’homologie des termes) peut offrir une piste intéressante pour le traiter avec légitimité
comme un mode d’identification »***. La culture altaique semble ainsi opérer une double
identification, a la fois animique et totémique, méme si cette derniére semble moins évidente
a assumer et a repérer qu’au sein d’autres cultures proprement totémiques. Cependant, la
notion d’ancétre animal pose déja le corolaire au champ d’étude totémique, permettant la mise
en relation entre des intériorités et des physicalités cristallisées au sein de la mythologie
nomade. L’animisme est déja présent et attesté au sein de la spiritualité et du systéme de
pensée des peuples de la steppe. Comme le démontre Jean-Paul Roux, «ce que nous
continuons a nommer ame correspond dans la pensée altaique a la force, généralement
invisible, qui rend tout doué de vie, un homme, un animal, un végétal, le vent, les astres, la
lumiére, un minéral et méme et surtout pour certains les objets manufacturés. Cette force peut
étre plus ou moins grande et plus ou moins diffuse ou concentrée. Présente dans chaque objet,
elle fusionne, nous [’avons vu, avec toutes les forces des objets semblables pour former une
force collective »'?. La culture nomade est donc proprement liée & I’animisme. Cependant, au
sein de cette culture, des aspects totémiques sont bels et biens a mettre en avant.
L’identification fréquente, et quasi constante des tribus nomades & un ancétre animal, répond

directement au second probléme totémique mis en lumiére par Lévi-Strauss, a savoir, « la

120 Descola P., op. cit., p. 204.
21 1dem., p. 204-205.
122 Roux J-P., La religion des Turcs..., p. 157.
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denomination des groupes fondés sur la parenté, qui peut se faire a [’aide de vocables

animaux et végétaux, mais aussi de bien d’autres fagons »'%,

De plus comme évoqué
précédemment, toute culture totémique semble étre en capacité de voir le jour au sein d’un
systeme de pensée englobant cette derniére, le systeme animiste. Alors que les premieres
populations nomades, d’origine indo-européenne, semblent étre écarté du totémisme, les
populations altaiques répondent a certains criteres propres a ce dernier. Ainsi, comme le
souligne Lebedynsky, «les croyances des nomades de langue turque et mongole, elles,
étaient dominées par le Tangri, le ciel bleu divinisé, et présentent des traces de totémisme
(léegendes d’animaux ancétres) apparemment inconnues des peuples scythiques »24,
Réclamant ainsi une ouverture volontaire du champ des études totémiques aux peuples de la

steppe.

2. Vers une ouverture du champ d’étude des cultures totémiques aux nomades

altaigues

Le principal souci projeté au travers du débat anthropologique, ayant eu cours durant
le XXeme siecle, démontre la difficulté, voir le danger ontologique, de fermer la culture
totémique a seulement quelques sociétés primitives. Si le totéemisme répond avant tout a la
mise en relation d’interactions entre entités humaines et non humaines, a des fins
essentiellement culturelles et sociales, ce dernier se doit dés lors d’étre élargi dans son champ
d’application. Cela peut notamment permettre de démontrer d’une possibilité a retrouver des
¢léments totémiques au sein d’une culture donnée, signifiant ainsi la capacité d’évolution de
cette méme culture, parallelement a 1’évolution de 1’élément politique. Rendant ainsi

dynamique les cultures dites « primitives », par action positive du politique.

Emile Durkheim, dans son ouvrage Les formes élémentaires de la vie religieuse, met
¢galement en avant le probléme posé par ’application du champ d’étude du totémisme, bien
trop souvent réduit a outrance. Comme il le souligne, en évoquant Mac Lennan, ethnologue
écossais du XIXéeme siecle, « il fut le premier qui ait entrepris de rattacher le totémisme a
[’histoire générale de [’humanité. Dans une série d’articles, parus dans la Fortnightly
Review, il s’efforca de montrer, non seulement que le totémisme était une religion, mais que
de cette religion étaient dérivées une multitude de croyances et de pratiques que l’on retrouve

dans des systemes religieux beaucoup plus avancés. Il alla méme jusqu’a en faire la source de

12 Descola P., op. cit., p. 203.
124 |_ebedynsky 1., op. cit., p. 35.
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125 ot phytolatriques'®® que I’on peut observer chez les peuples

tous les cultes zoolatriques
anciens. Assurément, cette extension du totémisme était abusive. Le culte des animaux et des
plantes dépend de causes multiples que l’on ne peut sans simplisme, réduire a ['unité. Mais ce
simplisme, par ses exagérations mémes, avait, du moins, l’avantage de mettre en évidence

I’importance historique du totémisme »12l,

Le probléme totémique repose donc essentiellement sur son champ d’application,
quelle culture est en mesure d’opérer un caractére totémique dans son principe de
représentations sociales et d’identifications. Les travaux de Radcliffe-Brown, anthropologue
et ethnographe britannique, sont intéressants dans la mesure ou ces derniers postulent
¢galement que le champ d’étude du totémisme s’est vu trop souvent réduit de facon
systématique. Ainsi, selon lui, «dans les sciences, les définitions préliminaires servent a
isoler une serie de phénomeénes en vue d’une recherche spécifique. Un terme n’est utile que
dans la mesure ou il attire notre attention sur un certain nombre de phénomeénes qui sont liés
entre eux non seulement en apparence, mais dans la réalité. Une partie de ma these
consistera a dire que, pour aussi large ou restreinte que soit la définition du totémisme, le
seul moyen de parvenir a comprendre les phénoménes ainsi désignés consiste a étudier
systématiquement un ensemble beaucoup plus vaste de manifestations, notamment les
relations générales entre [’homme et les especes naturelles dans le mythe et dans le rite. On
peut bel et bien se demander si le « totémisme », en tant que terme technique, ne fait pas que

survivre, aprés avoir perdu toute utilité »'?%,

Toute culture humaine, prenant pour point d’ancrage I’utilisation de phénomenes
naturels, ou d’entités naturelles non humaines, au sein de mythes ou de rites, peut dés lors étre
consentie comme appartenant a la nature totémique. La théorie générale du totémisme, mise
en place par Bronislaw Malinowski, permet ainsi d’ouvrir son champ d’application. Il affirme
que « les croyances totémiques étaient le reflet d’une attitude vis-a-vis des animaux qui
dépassait largement le cadre du totémisme et concernait beaucoup d’autres manifestations
religieuses dites primitives »?°. Les débats qui ont animés les études totémiques depuis plus
d’un siecle permettent aujourd’hui d’élargir son champ d’application et par 1a méme son
impact sur les évolutions sociales et politiques. Malinowski ne fut pas le seul a redéfinir ce

champ d’étude. Goldenweiser, anthropologue et sociologue russe, s’est également permis une

125 a zoolatrie correspond aux cultes religieux rendus aux animaux.

1261 a phytolatrie correspond aux cultes religieux exercés sur les végétaux.

27 Durkheim Emile, Les formes élémentaires de la vie religieuse, Quadrige, Paris, 2013, p. 125.
128 Rosa Frederico, L ‘dge d’or du totémisme, CNRS, Paris, 2003, p. 303-304.

2 Rosa F., op. cit., p. 308.

98



redefinition de ce dernier. Pour lui, le probléme totémique se situe dans le fait que ce dernier a
capacité d’étre élargie a ’extréme, si bien qu’il évoque la possibilité que toute culture
« primitive » peut étre dés lors totémique. Pour lui, « une chose, tout au moins, est claire : si
nous continuons d utiliser le terme « totémisme », nous ne pouvons plus ’appliquer a des
contenus ethniques concrets ; puisque s'il est vrai qu’il peut intégrer pratiquement tout et

. . ryr \ ’ . e . 130
n’importe quoi, aucun des éléments ne s’avere nécessaire ou caractéristique »".

I1 est des lors indispensable d’¢élargir le champ d’application du totémisme, en évitant
de le conditionner autour de certaines cultures, notamment en ce qui concerne les indigéenes
d’Australie ou les Amérindiens du continent nord américain. Ainsi, selon Radcliffe Brown,
« quelle que soi la définition du totémisme, large ou restreinte, on ne comprendra le
phénomene ainsi dénommé qu’en étudiant systématiquement [’ensemble beaucoup plus vaste
formé par les relations générales d’un homme avec les especes naturelles dans la mythologie
et dans le rituel. On pourra alors se demander si le totémisme au sens technique du terme a

encore une signification »*3.

Les débats anthropologiques sur le totémisme, a défaut d’avoir délimité de fagon
concréte et universelle le champ d’étude de cette pratique culturelle et sociale, ont cependant
permis une ouverture de 1’application de cette derniére a d’autres cultures. C’est donc tout
naturellement que certains auteurs, notamment 1’historien Jean-Paul Roux, ont pu déceler une
forme de totémisme au sein de la culture nomade turco-mongole. Nous y reviendrons par la
suite, notamment avec 1’étude de la notion de paratotémisme, mise en avant par Jean-Paul
Roux. De nombreux éléments totémiques sont en effet présents au sein de cette derniere,
permettant une étude nouvelle de I’évolution sociale des populations de cette région du
monde, a la fois d’un point de vue historique, culturel et politigue. Comme cela va étre
démontré par la suite, I’acceptation d’une nature totémique au cceur de la culture turco-
mongole, permettra notamment de démontrer le dynamisme existant au sein d’une culture a
aspect totémique donc, ainsi que le role primordial des représentations primitives, a caractere
zoomorphiques, dans le processus d’unification tribale. Cependant, avant de poursuivre, il
semble essentiel de rappeler que dans le cas d’étude présent, la culture nomade de Haute Asie
semble essentiellement supporter les vestiges totémiques. Vestiges totémiques dans le sens

ou, malgré I’utilisation de représentations sociales utilisant la forme animale, la culture des

3% 1dem., p. 217.
131 Radliffe-Brown Alfred, Structure et fonction dans la société primitive, Minuit, 1968, p. 188.
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steppes, a 1’époque gengiskhanide, semble avoir évolué vers une mythologie bien plus large

que le totémisme.

3. La culture a aspect totémique des peuples altaiques : de la notion de vestiges

totémiques a intéréts économiques et culturels

L’objet de cette étude, outre le fait qu’il tente de démontrer le dynamisme politique et
culturel qui s’est déroulé en Asie centrale, a I’époque des empires nomades, et donc au sein
des différentes tribus turques et mongoles, tente d’éclaircir également les fondements de cette
culture altaique afin notamment de démontrer en quoi, le systtme de pensée et de
représentations qui s’en échappe, revét un caractére totémique. Caractére totémique ayant
servi, par la suite, les besoins de I’entreprise politique pour la constitution impériale et la
conquéte idéologique territoriale. Bien évidemment, ce travail ne cherche pas a retrouver les
origines totémiques, ou tout du moins le totémisme originel qui aurait pu exister au sein des
tribus nomades d’Asie centrale. Ce dernier doit étre pris dans son évolution, et en fonction de
la période étudiée, autrement dit, au moment de la formation des premiers grands empires
nomades, dés le VIeme siécle notamment avec les T ou-kiue, les premiers Turcs, bien que
I’absence conséquente de sources de premiére main ne rende pas la tache aisée. Cependant, il
sera permis de voir en quoi la culture turco-mongole, dans son ensemble, revét un caractere,
ou tout du moins une base solide pour une approche totémique. Plus spécifiquement, il semble
possible de ranger la culture des nomades de Haute Asie, dans une forme de comprenant des

vestiges totémiques, selon les termes empruntés a Claude Lévi-Strauss.

Parler de totémisme pour étudier les populations nomades d’Asie centrale et
septentrionale peut surprendre en ce sens qu’il parait difficile de trouver une ligne de conduite
totémique stable et uniforme entre les différents groupes Turcs et Mongols. Son utilisation ne
répond pas a un schéma que 1’on pourrait qualifier de classique car, a I’inverse des autres
¢tudes sur les peuples totémiques d’Australie ou d’Amérique du Nord, ce dernier semble
dynamique et évolutif. Il conviendra en ce sens de parler de « totémisme moderne », ou de
« vestige de la culture totémique ». Malgré les déplacements des tribus nomades a travers les
territoires d’Asie centrale, et leurs rencontres avec les autres cultures, en particulier
sédentaires, la religion turco-mongole originelle, trouvée au sein du tengrisme, reste ancrée
dans une pratique animiste particuliere mais belle et bien présente. Les nombreux ouvrages
sur le totémisme partent tous du constat selon lequel, il n’y a culture totémique que dans

certains cas particuliers. La notion de tabou, souvent liée au totémisme, et mis en avant par
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Sigmund Freud, dans son ouvrage Totem et Tabou, répond a une volonté de démontrer le
caractere rituel et religieux de cette pratique culturelle. De ce fait, le principe du tabou
alimentaire se rencontre chez différentes tribus turco-mongoles, notamment face a 1’animal
carnassier. Ce dernier participe ainsi a une logique d’éviter d’ingérer de la viande ayant pu
elle méme dévorer auparavant de la viande humaine. Mais la culture animiste de ces
populations, reliée a une influence constante d’un environnement naturel sauvage, explique

également la présence de certains aspects totémiques.

Le rapprochement intime avec 1’environnement naturel ne peut que déboucher sur une
culture a caractére totémique, comme le démontre Radcliffe-Brown. Selon lui, « dans toutes
les sociétés, totémiques ou non, ou la vie de [’homme dépend entiérement ou principalement
de la chasse et de la cueillette, les animaux et les plantes devenant objets d’attitude rituelle,
sont personnifiés par la mythologie et considérés comme des ancétres ou des héros
culturels », avant d’ajouter, « dés lors, je dirai que le totémisme se développe a partir de cette
relation rituelle générale entre I’homme et I’espéce naturelle, ou en est une spécification »2,
Cette relation rituelle entre ’humain et le non humain, trouve ses composantes au cceur méme
de I’animisme, et plus spécifiquement du chamanisme. Ainsi, comme le souligne Roberte
Hamayon a propos des rituels en cours chez les peuples nomades mongols, « les figures
animales ne sont plus le truchement de notions structurelles, mais [’incarnation de propriétés

spécifiques »'*

. Il faut dés lors rappeler qu’a I’époque étudiée, les tribus turco-mongoles
participent a la création d’un troisieme stade dans I’évolution de 1’humanité, apreés le
chasseur-cueilleur, puis le sédentaire, avec ’arrivée du nomadisme pastorale. Mais cette
troisieme forme d’évolution sociale et existentielle, semble rejoindre la premiére dans son
principe d’interactions constantes entre ’humain et le non humain. La survie des pasteurs
nomades, ne résidant que sur la seule survie de leurs cheptels, cette derniére participe ainsi a
la création de liens fusionnels et spirituels avec I’entité animale. De plus, et comme cela sera
précisé par la suite, le mode de vie pastoral fut en premier lieu récupéré des populations indo-

européennes par les populations altaiques lors de leurs rencontres en territoire steppique.

Au sein des tribus turco-mongoles, le totem a ainsi su évoluer tout en conservant
certaines composantes propres a son développement. La notion du totem tabou, d’un point de
vue alimentaire mais également linguistique, se retrouve au coeur de certaines tribus nomades

altaiques. « Dans la société oghuz, I’ancien nom du loup, Bori, est taboué et remplacé par

132 Radcliffe-Brown A., op. cit., p. 198-199.
13 philippe Descola, Claude Lévi-Strauss, un parcours dans le siécle, Odile Jacob, Paris, 2012, p. 78.
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celui de ver de terre, kurt. C’est méme la le seul exemple historique d’un interdit linguistique
pour les animaux, ce qui peut surprendre, celui-ci étant fréquent aujourd’hui et, peut-étre,
préhistorique»'. Ce tabou linguistique, au sein de la branche turcophone des Oghuz, peut
s’expliquer de deux fagons. Le loup, ou tout du moins son nom, est taboué pour des raisons
essentiellement magico religieuses, dans un souci évident de ne pas attirer la convoitise du
prédateur. Mais il peut s’expliquer également d’un point de vue alimentaire, a une époque
durant laquelle chaque nomade était en mesure d’estimer que le loup a possibilité de dévorer
¢galement des étres humains. L’interdit alimentaire s’explique par une volonté de ne pas
manger une viande pouvant elle méme contenir des restes humains. Les interdits alimentaires
sont également présents au sein d’autres groupes tribaux d’Asie centrale et septentrionale.

Ainsi, «Strahlenberg*® reléve que chaque groupe (de Yakoutes'*®

) a une créature
particuliere qu’il tient pour sainte, telle que le cygne, l’oie, le corbeau, etc., et qui n’est pas
mangée par lui alors que les autres groupes peuvent le manger »*’. Cela participe ainsi a la
mise en place d’une culture a aspects totémiques. Mais ce manque d’homogénéisation de la
culture totémique en Asie centrale ne rend pas la tache aisée. A la différence des aborigenes
d’Australie qui semblent suivre un schéma plus classique du totémisme, les nomades d’Asie
centrale semblent ainsi continuer 1’évolution totémique en la modulant en fonction de leur
propre apprentissage de ’environnement naturel, et des interactions entreprises avec les
cultures rencontrées dans les interactions constantes avec les sociétés sédentaires. Se mélant
tres tot aux autres peuples, essentiellement sédentaires donc, les tribus nomades turco-
mongoles n’en n’ont pas pour autant abandonné leur systtme de pensée animiste. Au
contraire, une évolution particuliere du totémisme semble s’étre ainsi opérée, puisque cette
derniére fut confrontée trés rapidement et directement a d’autres cultures essentiellement

arabes, perses, occidentales ou asiatiques, issues de sociétés sédentaires, en contact direct

avec ces populations.

Malgré les différentes interactions et les rencontres de populations entre nomades et
sédentaires, les mythes d’origines conservent leur caractére supréme a aspect zoomorphique.
La complexité et la maniabilité de I’apparence totémique turco-mongole s’opére ainsi a la

base du dynamisme politique que cette derniere fut en mesure d’opérer sous Gengis Khan et

1% Roux J-P., La religion des Turcs..., p. 193.

135 philip Johan von Strahlenberg est un géographe suédois du 17éme siécle, spécialiste de la Russie et des
régions de Sibérie.

3¢ | es Yakoutes éleveurs de rennes, sont un peuple nomade de langue turque, vivant sur les territoires de
I’actuelle Sibérie orientale.

57 |dem., p. 211.
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bien avant, comme cela sera démontré par la suite. Processus essentiellement issu d’un
imaginaire devenu progressivement collectif, participant a une homogénéisation sous jacente
dans son action, de I’ensemble social autour de prégnances devenues fondamentales. Au lieu
de perdurer dans un schéma classique parfois trop complexifié, la culture totémique des
régions d’Asie centrale, évolue indépendamment ou trés certainement par le souci apporté au
dynamisme politique, tout en tentant de s’assimiler avec les autres cultures qui peuplent tour a
tour son territoire culturel. En concevant une existence de 1’étre humain non pas fermée sur
elle-méme mais en interaction constante avec les différentes entités naturelles, la culture
altaique semble se jouer du totemisme classique, tout en utilisant ces propres bases animistes.
De nombreux ¢léments sont néanmoins présents pour rappeler la présence d’une base

totémique au sein de la culture des steppes.

Jean-Paul Roux fut I’un des premiers historiens, spécialiste de 1’Asie centrale et des
populations altaiques, a concevoir, au sein de cette culture, différents éléments s’apparentant
au totémisme. Selon lui, le régime tribal turco-mongol « impose une prolifération d’animaux
aux fonctions classificatrices, ceux par exemple de [’art des Scythes, et que le totémisme peut
librement s affirmer. De celui-ci on a donné des définitions bien différentes, mais en derniére
analyse, il implique certaines conditions précises qui sont pleinement acceptées par les
sociétés Turco-Mongoles, a [’exclusion peut-€tre de la seconde implicite néanmoins par le
culte rendu a la grotte ancestrale : [’existence de clans, la localisation sur un méme territoire
du totem et du clan, la parenté entre le totem et le clan, la représentation du totem, la relation
d’espece au clan et non d’individu a individu et, dans cette relation, la protection et les
bienfaits qu’accorde le totem. L’exogamie et ['interdiction de tuer et de manger le totem
peuvent en faire partie, mais ne sont pas spécifique »™. Bien qu’émettant certains doutes sur
I’aspect purement totémique des peuples nomades altaiques, Lebedynsky s’accorde tout de
méme a dire que « les croyances des nomades de langue turque ou mongole, elles, étaient
dominées par le Tangri, le ciel bleu divinisé, et présentent des traces de totémisme (légendes

d’animaux ancétres) apparemment inconnues des peuples scythiques (indo-européens) »"°.

Comme vu précédemment, les notions de tabou alimentaire ou linguistique, fortement
liees aux rituels totémiques, se retrouvent au travers de certains peuples tribaux altaiques.
Mais d’autres éléments semblent en mesure de définir la culture altaiqgue comme pouvant

appartenir, ou tout du moins rentrer dans le cadre d’une étude totémique. L’aspect

38 |dem., p. 210-211.
139 _ebedynsky 1., op. cit., p. 35.
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sociologique, voir politique du totem peut se retrouver dans 1’utilisation d’emblémes animaux
ou de « mats totémiques, ou de totem-poles »'*° lors du phénomeéne guerrier notamment. Mais
comme le souligne a juste titre Frederico Rosa en évoquant les totems sculptés amérindiens,
«en ce qui concerne la réflexion anthropologique, le fait est que la question des soi-disant
totem-poles ou totem-posts demeurait fort mal traitée par les théoriciens du totémisme dans
son ensemble. Malgré la désignation tacitement adoptée pour ces ceuvres d’art ou figurait
souvent, mais non exclusivement, un certain nombre de bétes ou tout au moins de créatures
zoomorphiques, leur portée proprement totéemique ne faisait presque jamais [’objet d’'une

discussion approfondie et conséquente »™*.

Plusieurs sources historiques évoquent la présence d’emblémes totémiques au sein des
tribus nomades turques et mongoles. Ainsi, « au niveau du mythe, [’animal marche en téte de
["armée. A celui de la réalité quotidienne, il est remplacé par un guidon orné, d 'une maniere
ou d’une autre, par son image ou par des parties de son corps (os, crane, queue). Il est
evident que ce guidon est devenu un support d’dme dans la plus pure idéologie chamanique.
C’est I’ame d’un individu de I’espece guidant ou l’dme collective du groupe qui s’est déposée
en lui. Les liens privilégiés déja tissés entre [’animal ancétre et le peuple qui en descend

prédisposent celui-1a & devenir le guide »**2,

Attention cependant a ne pas considérer la forme culturelle a apparence totémique
turco-mongole comme proche du totémisme amérindien. Ce dernier fut étudié comme du
totémisme individuel, notion évoquée précédemment. Le caractere totémique des Turcs et des
Mongols devrait, a I’inverse, s’apparenter a un totémisme davantage collectif, avec toujours
une fonction classificatoire, mais ayant possibilité de sortir du champ de la morphologie
tribale, permettant ainsi diffusion et modification de la culture a aspect totémique par le
politique. Ainsi, I’étude comparée avec la civilisation des Indiens d’Amérique du Nord des
Grandes Plaines, va permettre de démontrer le caractére individuel du totémisme, ne
permettant cependant pas, dans le cas présent, une homogénéisation culturelle pour la création
d’une aire culturelle de grande ampleur, nécessaire pour les besoins de la politie. La troisieme
partie de cette étude reviendra longuement sur la modification de la culture tribale par le

politique, démontrant ainsi le dynamisme a y opérer.

“0Rosa F., op. cit., p. 211.
1 |bid.
Y2 Roux J-P., op. cit., p. 208-209.
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Bien que le loup ne demeure pas le totem choisit par défaut par les différentes tribus
nomades de la Haute Asie, il n’en demeure pas moins central et sera amené a jouer un role
prépondérant au cceur de 1’évolution politique de cette région du monde, notamment par
processus d’attraction mythologique. A ses coOtés, d’autres entités essentiellement animales
possedent egalement une place de choix au sein du systeme tribal d’Asie centrale. Le
caractére divin accordé a I’étre humain, (principe de multiplicité de 1’ame humaine chez les
peuples animistes), ameéne tout naturellement une volonté de méler 1’existence humaine a un
ancétre animal, comme le souligne Jean-Paul RouX. « A vrai dire, il n’y a guére place pour
des naissances merveilleuses s effectuant sans un animal ou, a défaut, un végétal. On peut
donc affirmer que c’est de fagon usuelle que les Turcs et les Mongols se donnent des animaux
pour ancétres. Ce ne saurait surprendre, répétons-le, dans un monde ou la forme animale est
essentielle, ou les animaux sont considérés comme supérieurs aux hommes par leurs dons
inouTs : voler, nager, flairer, s orienter, voir la nuit »%3_ Une forme animale qui rejoint ici la
notion de prégnance évoquée en introduction. L’influence psychologique de 1’animal se
retrouve a la base totémique, mais également dans la constitution des ancétres mythiques. Ces

mémes ancétres a d’apparence zoomorphique chez les populations nomades d’Asie centrale.

Cette culture mélant environnement naturel sauvage et vie nomade, met en place
progressivement une forme de personnification des phénomeénes et des espéces naturelles.
Pour Radcliffe-Brown, « une espéce animale est personnifiée, c’est a dire considérée comme
ancétre en vue de certaines fins, comme si elle était un étre humain, et dans la mythologie,
elle est considérée comme ancétre ou héros culturel. Ce processus de personnification a pour
fonction de penser la nature comme une société de personnes, et ainsi, de lui donner un ordre

social et moral »'*

. L’utilisation animale comme ancétre va jouer un role prépondérant dans
I’évolution sociale, politique et idéologique des tribus nomades asiatiques. Comme cela va
étre démontré par la suite, il va étre possible d’associer 1’ancétre animal, son influence
impactée a sa prégnance et donc a la fabrication et a la récupération d’un mythe d’origine, en
vue de construire 1’aire culturelle impériale. L’animisme et le totémisme vont ainsi, peu a peu,
participer a la mise en place de principe de mimétisme entre des especes animales et des

sociétés humaines. 1l en sera ainsi des peuples nomades turco-mongols avec le loup.

L’humanisation animale, par processus culturel, s’apparente ainsi au besoin essentiel

de I’étre humain d’associer le plus largement possible 1’environnement qui 1’entoure a sa

31 dem., p. 177.
144 Radcliffe-Brown A., op. cit., p. 204.
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propre existence, permettant notamment de démontrer en quoi le systeme naturel fonctionne
de la méme facon que les sociétés humaines. Cela participe ainsi a la mise en place d’une
logique classificatrice, permettant stabilisation de la psyché humaine, au sein du systeme de
pensée animiste. Fonctionnant ainsi comme la science ou la religion, ’animisme et le
totémisme encadrent les phénomenes naturels dans une conception de pensée logique et se
voulant rationnelle. Comme 1’étre humain, les animaux se regroupent, s’unissent, s’attaquent,
selon certaines caractéristiques qui leurs sont propres. L’observation de cet environnement
naturel permet ainsi aux différentes tribus turco-mongoles de s’associer directement a
I’environnement naturel au sein duquel ils évoluent tout en le comparant ou en I’assimilant
aux autres groupes humains. Cela permet notamment de créer un ordre moral et social, puis
idéologique, au cceur de la sphére nomade, progressivement amenée vers le chemin de la
politisation et de I'unification. Mais c’est trés certainement I’apparition du dynamisme
politique, avec les différentes constitutions d’empires nomades, qui va progressivement
définir de fagon certaine, la culture des peuples nomades de la Haute Asie, toujours en rapport

direct avec un ancétre mythique d’aspect zoomorphique, le loup.

Cette volonté d’associer ’ame humaine a un ancétre divin, le plus souvent animal,
répond a un souci évident de communication et d’interaction entre 1’humain et le non humain,
afin notamment de rechercher I’origine de sa propre existence, en la comparant, de facon
analogue a d’autres entités. Tout cela dans un souci tribal, social, mais également personnel,
lié directement a I’existence humaine. Pour Philippe Descola, « dans ces sociétes, tres
communes en Amérique du Sud, mais aussi en Amérique du Nord, en Sibérie et en Asie du
Sud-Est, plantes et animaux se voient conférer des attributs anthropomorphiques,
I’intentionnalité, la subjectivité, des affects, voire la parole dans certaines circonstances, en
méme temps que des caractéristiques proprement sociales : la hiérarchie des status, des
comportements fondés sur le respect des régles de parenté ou de codes éthiques, I’activité
rituelle, etc. Dans un tel mode d’identification, les objets naturels ne constituent donc pas un
systeme de signes autorisant des transpositions catégorielles, mais bien une collection de

sujets avec lesquels les hommes tissent jour aprés jour des rapports sociaux »*.

De ce fait, le totémisme semble pouvoir se construire essentiellement au sein de
population vivant en interaction constante et absolue avec la nature. Alors que les sociétés
sédentaires, tout en évoluant, s’adaptent a un environnement essentiellement construit par

I’humain, le nomade quant a lui suit une toute autre logique d’identification, propre a son

15 Descola P., op. cit., p 178.
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mode de vie. Cela semble se retrouver sur différents tableaux de la construction
psychologique, touchant et modifiant ainsi tous les aspects constitutifs de ce dernier. Rien
d’anormal que les grandes religions monothéistes ou polythéistes trouvent leur point
d’ancrage au sein de populations sédentarisées. L’étre humain y étant prédominant, le modele
socioculturel et religieux s’adapte en fonction. Ces sociétés sédentaires rendant
progressivement I’étre humain interdépendant avec lui-méme, tout en 1’assimilant directement
avec le divin et ne semblent plus prendre en considération les autres entités non humaines.
Cependant, la religion universaliste existe également au sein des cultures animistes,
notamment avec le cas altaique et la présence a la fois du tengrisme et d’une volonté de
domination universelle. Servant par 1a méme les besoins hiérocratiques propres a I’empire.
Chez les peuples nomades, jouissant d’'un mode de vie différent, la construction culturelle,
sociale et religieuse, s’adapte alors a 1’environnement naturel. Comme le souligne Jean-Paul
Roux, «il y a dans le Mongolie du Xlleme et XIllleme siecles beaucoup plus d’animaux que
d’hommes, beaucoup plus d’espaces vides que de lieux habités. Les Mongols, comme leurs
voisins, n’ont donc pas tendance a tomber dans [’anthropocentrisme, a considéré que la terre
a été créée pour eux et que l’espéece a laquelle ils appartiennent est réglée par des lois
singulieres. Ils ont une conscience aigué de l'unité de la vie et du fait que tout ce qui les

entoure ne différe d’eux que par les apparences »'*°,

Cette conception de ’'unité de la vie, propre aux populations pratiquant I’animisme, est
démontrée par Jean-Paul Roux, au travers de son étude sur la religion des Turcs et des
Mongols. Cette derniére place ainsi les différentes entités humaines et non humaines sur un
pied d’égalité, ou I’humain se sert de 1’observation de la nature pour comprendre des
phénomenes qui lui paraissent irrationnels, tout en créant des interactions constantes. L’aspect
totémique est quelque peu différent chez les peuples turco-mongols, non seulement de par son
évolution dans le temps, la forte présence chamanique qui, malgré le mélange des cultures,
laisse une place prépondérante a la nature, et donc au non humain. Bien que le schéma
classique totémique est relativement modifié, des éléments qui en font son essence méme,
sont encore fortement présent, notamment au niveau social, mais également guerrier, 1’ancétre
animal devenant embléme totémique lors du combat. « Au niveau du mythe, 1’animal marche
en téte de ’armée. A celui de la réalité quotidienne, il est remplacé par un guidon orné, d’une
maniere ou d’une autre, par son image ou par des parties de son corps (os, crane, queue). 1l

est évident que ce guidon est devenu un support d’dme dans la plus pure idéologie

146 Roux J-P., Histoire de ['Empire..., p. 55.
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chamanique. C’est [’ame d’un individu de [’espece guidante ou [’ame collective du groupe
qui s’est déposée en lui. Les liens privilégiés déja tissés entre |’animal ancétre et le peuple qui
en descend prédisposent celui-la a devenir le guide. Chez les T oue-kiue c’est naturellement
le loup bleu. « Les T ou-kiue ornaient d’'une téte de loup en or le sommet de leurs étendards et

. o . . 147
de leurs guidons... ainsi le souvenir qu’ils sont issus du loup ne se perd pas » .

Les éléments a caractére totémique se retrouvent donc au sein des différentes tribus
nomades d’Asie centrale, bien que ces derniers ne soient pas fonciérement identiques sur tous
les points. L’utilisation des représentations zoomorphiques différe selon les régions,
participant par la méme au sentiment d’anarchie sociale, ne facilitant pas 1’unification
politique. Cependant, certains animaux vont dés lors étre en capacité, par un systeme de
prégnance, de rassembler les tribus, notamment gréce a leur forts aspects symboliques. Ainsi,
comme le souligne Jean-Paul Roux en évoquant la figure du loup, « [ 'unification des tribus au
sein de ’empire a rendu cet embleme significatif pour toutes. Vers 580, les Chinois donnerent
a Ta t’eou (kaghan ou chef des T’ ou-Kiue) « un guidon surmonté d’une téte de loup en or,
embleme de [’autorité supréme sur tout le peuple turc ». Cela n’empéche pas qu’aux époques
de dispersion chaque tribu devait avoir ses drapeaux avec ses propres effigies. Il est
vraisemblable que les embouts, les surmonts des Scythes que je viens d’évoquer, avec leur
grande varieté de tétes d’animaux, rendent compte de cette situation politique différente, mais
répondent a la méme idéologie. C’est elle encore qui, a [’autre bout des temps, inspire les
Kalmoucks dont les bannieres portent « la figure d’'un chameau, d’une vache, d’un cheval ou

quelque autre animal » »'*%,

Cette forme de perception de I’existence s’apparente a ’animisme, fortement présente
chez les peuples nomades de Haute Asie. En ce sens, la définition donnée par Philippe
Descola semble la plus logique. Selon lui, «si [’on dépouille la définition de [’animisme de
ses corrélats sociologiques, il reste une caractéristique sur laquelle tout le monde peut
s accorder et que rend manifeste 1’étymologie du terme, raison pour laquelle j’ai choisit de le
conserver en dépit des usages contestables que l’on a pu en faire jadis : c’est ['imputation par
les humains a des non humains d’une intériorité identique a la leur. Cette disposition
humanise les plantes, et surtout les animaux, puisque [’dme dont ils sont dotés leur permet

non seulement de se comporter selon les normes sociales et les préceptes éthiques des

Y7 Roux J-P., La religion des Turcs... p. 208-209.
8 1dem., p. 209.
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humains, mais aussi d’établir avec ces derniers et entre eux des relations de

communication »*°.

D¢s lors, 1’étre humain adoptant I’animisme aura tendance, non seulement & mettre en
place progressivement des analogies entre ses capacités et celles des autres entités naturelles
qui I’entoure, mais aura également la possibilité¢ de s’identifier et de s’assimiler aux entités
non humaines qui se rapprochent le plus de son propre mode de vie. Cela va s’en dire que la
comparaison peut egalement étre apposée a d’autres sociétés humaines ne fonctionnant pas
sur le méme modele de société et d’existence. Ainsi comme le souligne Jean-Paul Roux, les
dominantes idéologiques en Mongolie, et en Asie centrale, s’apparente a cet animisme
emprunt d’une forte doctrine holistique. « Animaux, végetaux, minéraux, corps célestes, mais
aussi tout ce qui existe sans que leurs sens le percoivent, et que pour simplifier nous
nommerons « esprit », sont organisés comme les hommes, obéissent aux mémes lois,
possédent leurs chefs, leurs saints, c’est a dire des étres privilégiés, doués de certaines vertus
susceptibles de les mettre en rapport avec le sacré. Ainsi, se groupent-ils comme eux en

familles, en clans, en tribus, et peuvent-ils, comme eux, constituer des empires »"°.

Sigmund Freud fourni également une définition intéressante de I’animisme dans son
ouvrage Totem et Tabou. Selon lui, «le terme d’animisme désigne la doctrine des
représentations d’ames, dans un sens large celle d’étres spirituels », avant de poursuivre en
ajoutant, « ce qui a amené a créer ces dénominations, c’est la connaissance de la conception
extrémement curieuse de la nature et du monde qu’ont les peuples primitifs connus de nous,
aussi bien historiques que ceux qui vivent encore aujourd hui. Ceux-Ci peuplent le monde
d’une infinité d’étres spirituels qui sont bienveillants ou malveillants a leur égard ; ils font de
ces esprits et de ces démons les auteurs des processus naturels et pensent que sont animés par
eux non seulement les animaux et les plantes mais encore les objets inanimés de

. 151
['univers » -,

A partir de ce constat, il est permis d’observer que chaque clan tribal tente de
concevoir sa propre existence au sein de 1’environnement naturel. L’animisme répond
directement a ce souci d’unité de la vie, conception fortement présente dans la culture des
nomades d’Asie centrale. L’animal y jouant un role prépondérant, ce dernier est utilisé par les

différents clans tribaux dans un souci avant tout social, permettant de différencier chaque

9 Descola P., op. cit., p. 183.
150 Roux J-P., Histoire de I'Empire..., p.55.
BlFreud S., op. cit., p. 188-189.
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famille tribale. De plus, ’animisme semble bel et bien entretenir des relations privilégiées
avec le totémisme, les deux se faisant échos dans la perception méme du systeme naturel et du

systeme de pensée humain.

Maurice Besson a également réussi le pari de découvrir le totémisme dans toutes les
régions du monde ou I’animal tenait une place prépondérante, d’un point de vue symbolique,
social ou militaire. Ainsi, selon lui, le totémisme se retrouve a la fois chez les aborigénes
d’Australie et les peuples amérindiens, mais également dans 1’Antiquité, a ’intérieur des
civilisations gréco-romaines ou encore egyptiennes. Le seul inconvénient de cette étude reste
le manque d’étude sur les populations d’Asie centrale. Seul un paragraphe est accordé aux
peuples nomades de Haute Asie. Il est ainsi écrit que « d’aucuns estiment, faisant état de
Iégendes Turco-Mongoles, que les peuples sibériens ont passé a une période de leur existence
par le stade totémique. Par exemple les Tazes de la tribu des Yakoutes croient que dans « le
temps passé » les femmes ne pouvaient concevoir qu’aprés avoir eu des rapports avec un
ours, les Kirghizes se prétendent descendu d’un chien ou d’un loup ; les Bomiates d’un cygne.
Les peuplades de [’Altai ont gardé encore la division en clans dont les membres ont le méme

. . L4 ’ L4 4 4 . . 152
sentiment de solidarité que dans ceux d’une société de totémisme effectif »>°.

Ainsi I’animal ancétre, jouant un réle primordial dans la classification tribale altaique,
et ce encore a 1’époque gengiskhanide, participe directement a la mise en place d’un ordre
social (classification), militaire (utilisation de 1’animal en téte des corps d’armée) et politique
(unification tribale autour du totem clanique d’une famille prestigieuse), comme cela va étre
démontré au travers de cette étude. Cependant, le totémisme des nomades d’Asie centrale
semble avoir évolué en fonction des différents courants culturels qui ont traversé tres tot cette
zone géographique. Car le probléme lié directement a la culture totémique repose dans sa trop
grande utilisation d’éléments zoomorphiques, mettant un frein au développement du politique.
Le caractére totémique semble néanmoins perdurer, comme le démontre 1’importance de
I’animal, et plus généralement du non humain, au sein de la culture turco-mongole. Comme le
précise Maurice Besson en évoquant Durkheim, « le totémisme est la religion non de tels
animaux ou de tels hommes ou de telles images mais d’une force anonyme et impersonnelle
qui se retrouve dans chacun de ces étres sans ce confondre avec aucun d’eux »'3 participant

ainsi a la création de 1’animisme.

152 Besson M., op. cit., p. 47.
53 1dem., p. 10.
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L’animisme implique ainsi une forme de religion comprenant la présence d’un Dieu
unique, un Grand Esprit, ayant capacité a transcender I’ensemble culturel, a I’intérieur duquel
il peut se manifester sous n’importe quelle forme et au sein de n’importe quelle entité
naturelle. Comme cela va étre évoqué par la suite, la culture totémique des amérindiens des
Grandes Plaines supporte, a I’instar des nomades altaiques, la présence d’un Dieu englobant
I’ensemble animiste. Ce principe de I'unité de la vie est fortement présent chez les peuples
nomades d’Asie centrale. Comme le précise Jean-Paul Roux, en évoquant la religion Turco-
Mongole, « situés dans une position cosmique comparable a celle de [’homme, les animaux

1% Toute entité vivante est ainsi reliée

dépendent comme lui de Tengri et des autres divinités »
directement au Tout, a ’univers, au Dieu créateur. Cette méme unité de la vie permet a ces
populations d’entreprendre un jeu d’interactions entre les différentes entités humaines et non
humaines, créant progressivement les bases d’une culture totémique, a I’intérieure de laquelle,

I’animal va étre amené a jouer un réle divin, politique et guerrier.

Plusieurs théories sur le totémisme ont ainsi permis de démontrer que ce dernier
s’adapte aux différents modes de vie, économique ou culturel, de 1’étre humain. L’animal ou
le végétal sont des lors utilisés pour clarifier certains points de 1’existence humaine. Ces
différentes formes de totémisme, et leurs développements, sont expliqués par Maurice
Besson. Selon lui, « on s’est demandé comment tel ou tel animal, végétal ou objet était choisi
comme embléme ? Cette interrogation a donné naissance a la théorie économique adoptée
par Haddon, Balwdin Spencer, a la théorie biologique admise par Herbert Spencer,
Thurnwald, Tylor entre autres, la théorie néo-naturaliste du P. Schmidt et de [’école
allemande, enfin a la théorie localiste préconisée par Strelow. La théorie économique est
basée sur le milieu économique : [’animal totem, la plante totem sont nécessairement les bétes
ou les plantes les plus utiles au clan. La théorie biologique repose sur la parenté de nature
entre [’homme et le totem alors que la théorie néo-naturaliste est basée sur la facilité
d’identification des animaux ou des plantes comparés aux astres par exemple. Enfin, la
théorie localiste tient compte du milieu géographique de la faune et de la flore du lieu ou le

clan tenait ses assises »™°.

Le totémisme opere ainsi sur différents tableaux, chacun
constitutif de I’existence tribale au sein de I’environnement naturel spécifique. Mais il semble

répondre également et directement a la pratique chamanique.

%4 Roux J-P., La religion des Turcs... p. 205.
155 Besson M., op. cit., p. 72.
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Le chamanisme, entretenant une relation privilégiée avec I’animisme, semble ainsi
participer directement a 1’élaboration d’une culture a apparences totémiques, rentrant dans le
cadre de la théorie économique. En Asie centrale, le chamanisme utilise ainsi de nombreux
éléments liés aux esprits du gibier. Cela peut s’expliquer par des raisons économiques donc,
liées avant tout a la survie dans la steppe, comme vues précédemment. L’économie nomade
reposant essentiellement sur le cheptel, qui fourni de la viande, de la fourrure, des peaux et de
I’argent. L’herbivore est alors tout autant respecté que le carnassier, car utile, comme lui, a la
survie et au bon déroulement du systéme naturel, et encore plus, a la survie des tribus
pastorales. Participant a la création du nomadisme pastorale, ce dernier remplie ainsi de
nombreuses fonctions, toutes sublimées et respectées au travers de la pratique chamanique.
Ainsi, « l’élevage est ['occupation principale des nomades. En altitude dominent, a coté des
ovins, les yacks ; dans les régions semi-desertiques, la chevre, le mouton, le chameau a deux
bosses que ['on nomme bactrien ; en plaine ou sur les hauts plateaux, le cheval, le bovidé et
le mouton encore. Toutes ces bétes errent en semi-liberté, surveillées par un pasteur a cheval

) , . . . A (156
S| peu absorbé par sa tache qu’il sommeille ou réve »™".

I1 est possible de retrouver, aujourd’hui encore, en Asie centrale, une survivance des
mythes et rituelles chamaniques liés aux esprits du troupeau. Ainsi les Nenestes, peuple
autochtone de Sibérie, précédemment évoqué, continuent a pratiquer le chamanisme, rentrant
dans le cadre de la théorie économique et participant directement & un mimétisme entre
I’¢éleveur et le renne. « Dans la pratique chamanique, le renne n’est pas considéré comme un
élément du troupeau, mais comme un individu, a la fois compagnon, double et incarnation du
chamane. Dans le Yamal, le chamane Séhéli Ngokateat, chamanisant dans une tente sombre,
incarne le dieu Ilibembertd sous les traits d’'un renne : dans [’assistance, celui qui vient
Iécher le chamane jouant le dieu-renne s’ enrichira, celui dont il s écarte s appauvrira. Dans
le chamanisme samoyede, le renne accompagne le chamane dans la vie et la mort, il

. . (157
[’emporte dans les cieux, frappe et encorne ses ennemis »"".

Le chaman, en relation direct avec les esprits du troupeau, participe ainsi a la théorie
du totémisme économique. Chaque entité naturelle, animale ou végétale, est respectée et
analysée en fonction de son réle sur terre. Le totémisme économique est pratiqué par les
peuples nomades de Haute Asie, par I'intermédiaire du chaman, qui est le seul a pouvoir

entrer directement en contact avec les esprits du cheptel. Cette théorie du totémisme

8 Roux J-P., L 4sie centrale... p. 47.
57 Golovnev Andrei, Nomadismes d 'Asie centrale et septentrionale, Armand Collin, Paris, 2013, p. 211.
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économique démontre ainsi la présence d’une forme de totémisme chez les peuples turco-
mongols, mise en place par le biais notamment du chamanisme. De plus, la notion de réve
initiatique, fortement présente au sein des rituels chamaniques, permet un autre
rapprochement avec le caractere totemique. Comme le précise Philippe Descola, le réve reste
intimement lié a la création totémique, pouvant étre decrit dans le cas présent comme « une
expression de [’éternité avérée dans l’espace, un cadre invisible du cosmos garantissant la

pérennité de ses subdivisions ontologiques »™®.

Mais comme vu précédemment, plusieurs formes de totémisme sont considérées au
sein de plusieurs courants théoriques. Le totémisme s’adapte et progresse en fonction de
I’environnement naturel et des besoins de survie des populations qui I’utilisent. Quoi qu’il en
soit, le totémisme reste garant d’un certains équilibre, basé sur un respect constant entre les
différentes entités naturelles. Loin de stopper le processus évolutif d’une population, ce
dernier, par sa grande maniabilité et son caractére universel, s’adapte aux évolutions permises.
Malgré la présence de grandes aires culturelles influengant indirectement les nomades de
Haute Asie, la culture a caractére totémique perdure, se modifiant Iégerement cependant.

Certains animaux, particulierement utiles pour la survie des peuples de pasteurs
nomades, jouent un réle important donc dans la culture chamanique et animiste d’Asie
centrale. La proie, le gibier, I’animal tué pour étre mangé, participe ainsi a 1’¢laboration de la
vie religieuse et culturelle. L’utilisation et la communication avec 1’animal rentrent de ce fait
dans le cadre de I’étude du totémisme. Mais I’animal utile a la survie du groupe, de la tribu,
n’est pas le seul a pénétrer dans le champ d’application du totémisme. Ainsi, comme le
souligne Claude Levi-Strauss en évoquant la fonction totémique, « quant aux cultes, ils
correspondent au désir de controler [’espéce, que celle-Ci soit comestible, utile, ou
dangereuse, et la croyance en un tel pouvoir entraine l’idée d 'une communauté de vie il faut
que [’homme et I’animal participent a la méme nature, pour que le premier puisse agir sur le
second »™°. Cependant, le controle opéré par les nomades altaiques réside dans une approche
essentiellement spirituelle plus que matérielle, notamment d0 aux capacités des chamans pour
entrevoir un mode de communication direct avec 1’animal et 1’élément divin. Tout cela

participe a la mise en place d’un systéme holistique, comme vu précédemment.

Le processus économique n’est pas le seul a trouver place dans la culture totémique,

toutes les entités non humaines sont imbriquées au sein de cette derniere, chacune répondant a

158 Descola P., op. cit., p. 207.
159 gvi-Strauss C., op. cit., p. 87.
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un réle bien particulier dans I’esprit du primitif ou du nomade. Ce systeme de pensee répond
directement a un besoin naturel de survie en pleine nature, et de compréhension de
I’environnement, par principe d’humanisation psychique. Ainsi, « le totémisme nous apparait
comme une bénédiction donnée par la religion a [’homme primitif, dans son effort pour tirer
du milieu ce qui peut lui étre utile, dans sa lutte pour la vie »'*°. Dans cette lutte pour la
survie, chaque ¢élément de I’environnement naturel est donc pris en considération, des
animaux utiles pour la survie alimentaire aux prédateurs qui servent de guide spirituel pour la

chasse, ou le phénomeéne guerrier.

Les interactions entreprises entre I’humain et le non humain demeurent donc une base
solide pour 1’élaboration d’une culture totémique. Pour Lévi-Strauss, « les geneses totémiques
se raménent a des applications, des projections, ou des dissociations ; elles consistent en
relations métaphoriques, dont l’analyse reléeve d’une « ethno-logique » plutot que d’une
« ethno-biologie » : dire que le clan A « descend » de [’ours et que le clan B « descend » de
[’aigle n’est qu’une maniere concrete et abrégée de poser le rapport entre A et B comme

analogue & un rapport entre des espéces »'®%.

Le totémisme mélange ainsi animaux
carnassiers et animaux herbivores, les deux étant essentiels au bon fonctionnement du systéeme
naturel, tout en leur offrant une place de choix au sein de I’imaginaire primitif ou nomade,
notamment par un processus d’utilisation de représentations sociales d’aspects
zoomorphiques. La culture nomade altaique ne déroge pas a cette regle, chaque animal, et
plus largement entité non humaine, se voit conférer un role spirituel essentiel. Les animaux,
mais également les végétaux ou les montagnes, sont présent et « humanisés » au sein de cette
culture animiste, bien que la multiplication des interprétations peut mettre un frein au

dynamisme politique.

Chacun participe ainsi au role d’ancétre, présent sur terre, sous différentes formes, afin
de guider et soutenir un groupe humain, ce dernier étant plus faible que les autres entités
vivantes, son seul pouvoir étant de controler I’ensemble par son intelligence psychique et son
adaptabilité physique. De par sa curiosité naturelle, 1’étre humain, et plus particuliérement le
primitif, fait donc rentrer chaque entité non humaine dans son cadre de pensée. Pour Lévi-
Strauss, « on demandera ce qui fonde la croyance en une affinité de [’homme avec les plantes
et les animaux, les rites de multiplication, les prohibitions alimentaires, et les formes

sacramentelles de consommation. L’affinité entre [’homme et [’animal est aisément

150 1dem., p. 88.
151 | dem., p. 47-48.
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vérifiable : comme I’homme, [’animal se déplace, émet des sons, exprime des émotions,
possede un corps et un visage qui plus est, ses pouvoirs semblent supérieurs a ceux de
[’homme : [’oiseau vole, le poisson nage, les reptiles changent de peau. Entre [’homme et la
nature, [’animal occupe une position d’intermédiaire, et il inspire au premier des sentiments
melangés : admiration ou crainte, convoitise alimentaire, qui sont des ingrédients du

totémisme »*°2.

Cette forme de croyance, en altération directe avec la Nature, se retrouve belle et bien
au sein des cultures nomades altaiques, jusqu’a 1’époque gengiskhanide et bien au dela.
Malgré la rencontre avec les cultures sédentaires, la culture nomade d’Asie centrale conserve
son caractere totémique dans son fondement, notamment chez les Mongols gengiskhanides.
Cette supériorité de I’animal comme élément précepteur est a la base de la culture nomade
turco-mongole. Ainsi comme le souligne Jean-Paul Roux, en évoquant cette derniére, « nous
voyons que la lumiére se manifeste souvent sous la forme animale ou se confond avec elle. A
vrai dire, il n’y a guere de place pour des naissances merveilleuses s’effectuant sans un
animal ou, a défaut, un végétal. On peut donc affirmer que c’est de facon usuelle que les
Turcs et les Mongols se donnent des animaux pour ancétres. Ce ne saurait surprendre,
répétons-le, dans un monde ou la forme animale est essentielle, ou les animaux sont
considérés comme supérieurs aux hommes par leurs dons inouis : voler, nager, flairer,

) . .. 163
s orienter, voir la nuit » .

Ce rble se verra accroitre a travers la relation métaphoriquement sexuelle entre
I’humain et le non humain, notamment dans le domaine chamanique, mais également au sein
des mythes sur 1’origine des Turcs et des Mongols. Un grand mythe d’origine associant
généralement un accouplement divin, entre deux especes animales opposées, ou entre un
humain et un animal. Le mythe d’origine gengiskhanide relate 1’accouplement symbolique
entre un herbivore (la biche fauve) et un carnassier (le loup bleu). Cette dichotomie résume a
elle seule la place si particuliére de 1’étre humain sur terre, se considérant lui-méme a la fois
comme son propre prédateur et donc sa propre proie. Cette notion de dualité, présente
directement chez 1’étre humain, fera 1’objet d’une étude, notamment dans le chapitre consacré
a I’anthropomorphisme des guerriers turco-mongols, permettant ainsi de voir en quoi le
nomade se différencie du sédentaire et en quoi cette dualité dans le mode d’existence peut

amener a une méme dualité au cceur des systémes de pensées et des comportements humains.

192 1dem., p. 86-87.
13 Roux J-P., La religion des Turcs... p. 177.
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Mais bien avant le mythe gengiskhanide, le mythe d’origine turc emploie la relation sexuelle
entre humain et non humain (un jeune homme avec une louve, accouplement ayant donné

naissance au peuple turc chez les T’ou-kiue).

Cependant, et c’est 1a tout 1’intérét de la culture turco-mongole a aspect totémique, son
application et sa vision semble quelque peu différente du totémisme « classique ». Tengri joue
un role prépondérant en se mélangeant a la culture totémique. La notion de lumiére divine est
généralement appliquée a un animal, le rendant divin. La lumiére divine, pouvant étre ainsi
représenté comme une énergie cosmique de couleur, s’assimilant a une entité la plus souvent
de forme animale afin d’apporter le message divin et le principe transcendantal et sacré propre
au concept de hiérocratie. Cette notion d’une lumiére divine de couleur se retrouve dans les
grands mythes d’origine turcs et mongols, notamment avec la représentation symbolique du
loup. Ce dernier sera ainsi jaune chez les Kirghizes, gris ou bleu chez les Mongols et les T’ou
K’iou. La couleur joue donc un rdle important, car hautement symbolique. Cependant, le bleu
restera la couleur supréme associé a 1’entité divine, et se retrouvera sublimée par le mythe

gengiskhanide, tout comme le loup, promu animal totem de la civilisation des steppes.

Car la particularitt du systeme de pensée nomade turco-mongol, et de ses
représentations primitives, réside dans son caractére singulier a supporter 1’élément politique.
Loin de faire disparaitre la culture animiste a caractére totémique, 1’élément politique va la
sublimer en lui influant une mythologie amenée progressivement a 1’homogénéisation des
cultures totémiques et & la création empirique, par processus d’assimilation collective a
I’ancétre mythique commun. Ancétre mythique issu lui-méme de la culture totémique, et

présent tout au long de I’histoire nomade altaique.

Cependant, sur un continent différent, une autre culture totémique, supportant des
origines communes avec le chamanisme sibérien, semble elle aussi suivre sa propre destinée,
tout en concevant un systeme totémique différent dans son évolution et son utilisation. Les
quelques groupes d’Amérindiens, qui nomadisent les Grandes Plaines d’Amérique du Nord,
constitués pour I’essentiel des Sioux, des Crow et des Cheyennes, soutiennent une base
culturelle commune avec les nomades turco-mongols. Cela s’explique en partie par la certaine
similitude de I’environnement naturel, et I’origine commune a apposée sur certaines ethnies
amérindiennes avec les groupes paléo sibériens. De plus, la présence d’une grande entité
divine, comme c’est le cas avec Tengri le Dieu nomade altaique, existe également au sein de
cette autre culture totémique. Cependant, la relative absence d’une politisation importante des

Indiens d’Amérique du Nord, peut trouver explication dans une utilisation plus poussée du
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totémisme. Comparer le totémisme amérindien avec le totémisme turco-mongol va ainsi
permettre de comprendre en quoi le second, du fait de son évolution particuliére, et ses
différentes influences avec d’autres sociétés humaines, bordant son aire culturelle, entreprend
« naturellement » le chemin de la politisation impériale. De plus, la culture altaique semble
davantage ancrée dans un systéme animiste que purement totémique. Mais ce comparatisme
va également permettre de mettre en lumiere le r6le des représentations sociales, ici les totems

claniques, dans les processus de coalitions et de regroupements tribaux.

4. Le totémisme des Grandes Plaines du Nord américain : de la pratique

individuelle a ’utilisation identitaire

L’objectif premier recherché par cette étude se situe dans la possibilité d’analyser le
role des identités claniques, des mythes d’origines et des représentations zoomorphiques au
sein des regroupements sociaux et donc dans 1’évolution directe des morphologies sociales.
Regroupements amenant progressivement au dynamisme politique et a I’instauration de
différents empires des steppes chez les turco-mongols, participant de fait a la création
identitaire. 1l semble cependant intéressant de se pencher rapidement, au travers d’une
premiére étude comparée, sur le cas de certains groupes amerindiens du nord du continent.
Une analyse entreprise a la suite de la découverte de certaines similitudes culturelles et
spirituelles avec les populations altaiques, se regroupant notamment sur une origine paléo

sibérienne.

Ainsi, I’étude comparative avec certains groupes amérindiens des Grandes Plaines
peut nous apporter une vision différente du principe de politisation et d’utilisation d’une
culture supportant des représentations sociales zoomorphiques, et utilisant un systeme de
parenté lié au totémisme. Cette derniére sera présente tout au long de 1’étude, afin notamment
d’éclairer certaines problématiques. Cependant, au vu de ’utilisation relativement importante
du comparatisme, et afin de ne pas trop alourdir ’ensemble du travail, I’approche avec les
ameérindiens sera succincte et essentiellement tournée vers les notions réclamant
éclaircissement. Il ne sera donc pas question, dans le cas présent, de relater ’ensemble de
I’histoire des Indiens d’Amérique du Nord, mais essentiellement de comparer la pratique
totémique avec celle des nomades altaiques. Le but premier de cette étude comparée résidant
avant tout dans la possibilité de démontrer 1’influence des grandes civilisations sédentaires
dans la formation politique des peuples de la steppe, ajoutée a une homogenéisation naturelle

de I’espace territorial steppiques pouvant permettre de déduire I’impact de 1’environnement
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naturel, parallélement a 1’absence d’une politisation extréme chez les groupes tribaux
amérindiens. L’étude comparée s’est volontairement focalisée sur trois groupes ethniques
amerindiens, avec les Cheyennes, les Sioux et les Crow, essentiellement pour les similitudes
retrouvées au sein de leurs cultures, mais également pour le rapprochement ethnique entre les
peuples paléo sibériens et les Cheyennes. Il sera ainsi permis de les retrouver dans la
troisiéme section de cette partie, notamment au travers de 1’utilisation spirituelle du loup avec

le cas du peuple Cheyennes et la cérémonie du Maussam, autrement dit de 1’homme-loup.

Quoi qu’il en soit, de nombreux points coincident entre la culture des Indiens Sioux et
Cheyennes avec les nomades turco-mongols d’Asie centrale. Cependant, comme cela va étre
démontré par la suite, I’aspect totémique en est légérement modifié¢, notamment de par une
pratique, semble-t-il, beaucoup plus « archaique » et individualisée. Dans le sens de Claude
Lévi-Strauss, le totémisme amérindien peut des lors étre percu comme une culture totémique
permettant la création d’individu totem, dans le sens ou 1’approche et 1’utilisation totémique
reste propre a chaque individu et s’opere de fagcon essentiellement initiatique. Cette
individualisation totémique, qui sera mise en avant par la suite, peut des lors permettre de
comprendre ’utilisation différente du phénomeéne politique en rapport avec la présence
d’éléments tribaux. Mais tout comme les peuples nomades d’Asie centrale, ¢’est bel et bien le
chamanisme qui conduit 1’ensemble des relations sociales entre les tribus et entre les
différentes forces de la nature. Il constitue ainsi, a lui seul, I’'une des clés de la compréhension

de la culture des ces populations tribales.

Comme rappelé précédemment, le chamanisme sibérien reste relativement
indépendant, dans sa forme et son utilisation au sein de I’ensemble des pratiques « magico
religieuses », ces derniéres répondant directement a une certaine genese de la psychologie
humaine. Ainsi, « en Occident les pratiques rituelles des chamanes sont souvent regardées
comme les survivances figées d’une religion immémoriale. On a ainsi parfois cherché a
expliquer [’art préhistorique a la lumiére de traditions chamaniques contemporaines. En
réalité, un examen attentif montre que les dessins préhistoriques ne présentent guere de
ressemblance avec les images rituelles utilisées par les chamanes d’époque moderne. Il est
évidemment difficile de suivre les traces d 'une tradition orale, pourtant le chamanisme a bien
une histoire, du reste moins ancienne qu’il ne le suppose. Selon les études archéologiques les

plus rigoureuses, le chamanisme nord asiatique, défini comme une institution centrée sur des
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spécialistes rituels, a probablement émergé dans la région de I’Altai turc au cours du premier

millénaire de notre ére »*%.

Le plus troublant se situe dans la possibilité de retrouver ce chamanisme sibérien
spécifique chez certains peuples autochtones d’Amérique du Nord. L’historien et
anthropologue Karl H. Schlesier s’est intéressé au cas des Tsistsistas, nom que se sont donnés
les Cheyennes, pour se démarquer des autres peuples amérindiens, notamment d’un point de
vue culturel et ethnique. Son étude est intéressante, notamment dans le fait que cette derniére
démontre les fortes analogies applicables avec la pratique chamanique sibérienne. Mais ce qui
reste le plus surprenant demeure dans I’étude de la structure tribale de cette ethnie
amérindienne qui s’est définitivement consolidée autour d’une culture commune, propre a une
identité, pouvant étre mis en paralléle directement avec la construction et la formation
politique et social des tribus turco-mongoles, notamment dans le principe de continuité
culturelle. Certes 1’absence d’une transformation radicale de la morphologie tribale chez les
Cheyennes, enléve 1’un des aspects principaux de ce travail de recherche. Mais les différents
rapprochements avec la culture nomade eurasiatique, permettent d’opérer un travail
comparatif intéressant, car supportant en partie les mémes bases de données culturelles et

spirituelles.

Cependant, 1’absence d’aires culturelles sédentaires importantes, aux cotés des
populations tribales amérindiennes du nord, semble changer 1’évolution politique et sociale de
ces dernieres. Etudier certains peuples d’Amérique du Nord revient presque a découvrir ce
qu’aurai pu étre le destin des nomades turco-mongols sans la présence constante des grandes
aires culturelles sedentaires autour de son territoire et avec lesquelles ils ont spontanément
noué des relations essentiellement commerciales et guerriéres, tout en conservant leur
indépendance culturelle et sociale. La culture totémique des Grandes Plaines, et celle des
nomades de Haute Asie, ne subit pas la méme évolution sociale et politique, notamment di au
fait de la présence ou non d’aires cultures sédentaires. Le totem va également subir quelques
changements, ne supportant pas la méme approche dans son implication sur I’individu et donc

directement dans I’évolution de la morphologie tribale.

L’étude de la culture totémique des amérindiens permet ainsi une approche différente
du dynamisme politique et social au sein d’une culture considérée comme « primitive », et ne

supportant que trés peu 1’évolution démographique, car se regroupant essentiellement sous

184 Stépanoff Charles et Zarcone Thierry, Le chamanisme de Sibérie et d’Asie centrale, Gallimard, Paris, 2011, p.
14-15.
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forme d’entités familiales. Comme cela va étre démontré par la suite, le stade tribal connu a
I’époque des Indiens d’Amérique du Nord et a 1’époque des nomades turco-mongols, répond
directement & un souci évident de freiner le processus du développement économique, par une
non sédentarisation, et la présence d’une régulation démographique extréme. Régulation
démographique mise en place par cette méme absence de développement économique et
politique, afin d’éviter ’apparition d’un pouvoir central institutionnalisé. Cependant, comme
cela tend a étre démontré avec 1’étude des populations nomades altaiques, le phénoméne de
politisation, et plus spécifiquement de la création d’une politie, et paradoxalement possible au
sein de populations utilisant un systéme social dit « primitif », supportant une démographique
impliquée par le mode d’existence nomade. Le dynamisme politique des amérindiens du Nord
va cependant s’avérer plus complexe dans son étude, notamment d’une part par le dynamisme
extérieur créé par I’arrivée des colons européens, d’autres part par 1’absence d’une continuité
culturelle suffisamment importante sur 1’ensemble du territoire nord ameéricain.
L’environnement naturel semble ainsi responsable en partie de cette absence
d’homogénéisation culturelle entre les différentes tribus amérindiennes, puisque constitutif de
la culture animiste et totémique. Cela va notamment participer a la mise en place d’une
utilisation totémique individuelle, propre aux différentes régions d’Amérique du Nord.
Cependant, au sein de région bien spécifique, comme celle des Grandes Plaines, au Nord-
ouest des actuels Etats-Unis, des coalitions tribales seront amenées & voir le jour, par

processus de rapprochement culturel et symbolique notamment.

Pour en revenir aux Tsistsistas, autrement dit les Cheyennes, il faut tout d’abord
souligner 1’aspect culturel bien particulier de ces derniers. Comme démontré précédemment,
le totémisme opéré par les populations amérindiennes du nord du continent, s’apparente a une
forme d’individualisme profond, davantage que chez les populations nomades d’Asie centrale
a 'intérieur desquelles le totémisme semble avoir évolué pour n’utiliser que ces vestiges,
autrement dit des représentations sociales conservant un aspect zoomorphique et ce pour des
raisons essentiellement culturelles et économiques. L’absence de civilisations sédentaires
importantes a proximité des groupes tribaux amérindiens du Nord, avant 1’invasion
européenne, permet en partie de comprendre ce phénoméne. Alors que les nomades d’Asie
centrale restent constamment sous l’influence des aires culturelles sédentaires, permettant
ajustement des pratiques totémiques et surtout apparition de 1’utilisation de la domestication

animale, nécessaire a la création du nomadisme pastoral, les Indiens d’Amérique du Nord
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utilisent un totémisme beaucoup plus introspectif et en ce sens beaucoup plus originel ou

« archaique ».

Certes, la pratiqgue chamanique semble pouvoir nouer et consolider 1’ensemble
totémique au sein de mémes valeurs spirituelles que 1’on retrouve dans les fondements méme
de I’animisme. Valeurs liées avant tout a une conception holistique de I’existence, opérant sur
une certaine unité de la vie. Mais I’aspect totémique des amérindiens s’apparente
essentiellement au concept primitif du totémisme, nécessaire dans le besoin naturel d’éviter
toute consanguinité entre les différents clans tribaux ainsi que 1’établissement de regles
sociales et morales entre les tribus, notamment par la mise en place d’un systéme
classificatoire de parenté. Ainsi, en ce qui concerne les Indiens d’Amérique du Nord,
« l’adoption du totem par un clan entrainait entre ses membres certains devoirs.
Naturellement ils se devaient aide mutuelle et étaient sacrés les uns pour les autres. Par
contre, ils ne pouvaient pas se marier entre eux, étant en quelque sorte freres et soceurs
spirituels. D autre part, les divisions en clans totémiques étaient indépendantes des divisions
territoriales de la tribu. Et si, par exemple, les Sioux étaient en guerre contre les Crows, les
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ours des Sioux s’arrangeaient pour ne pas combattre les ours des Crows » ",

Cela démontre le lien pouvant unir les membres de tribus différentes, lorsque des
signes totémiques semblables se retrouvent. Ainsi, le totem de I’ours, qu’il provienne de la
tribu des Sioux ou de la tribu des Crows, a capacité a créer des alliances communes entre les
membres de différentes tribus. Ce simple rapprochement ne suffit cependant pas a la création
d’une aire culturelle suffisamment large pour rallier I’ensemble tribal en vu de provoquer un
dynamisme politique important au sein de la culture « primitive ». Mais les interactions entre
tribus parviennent cependant a créer, progressivement, des échanges et des liens communs,
démontrant la présence d’une structure sociale et politique, permettant modification de la
morphologie tribale vers le concept de chefferie. Les Indiens des Grandes Plaines, représentés
essentiellement, a I’époque de I’arrivée des premiers colons européens, par les Cheyennes, les
Sioux et les Crows, provoquent déja certains échanges culturels, de part notamment des
regroupements de totems communs. Le principe dynamique semble ainsi avoir lieu au sein de
la culture totémique, mais son utilisation avant tout individuelle (principe de 1’individu

totem), semble stopper I’arrivée d’une plus grande modification de la morphologie sociale.

1% Thévenin René et Coze Paul, Meurs et histoire des Indiens d’Amérique du Nord, Payot et Rivages, Paris,
2004, p. 105.
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L’utilisation chamanique, fortement influencée par la pratique sibérienne, se retrouve
de facon analogue au sein de différentes tribus amérindiennes des Grandes Plaines. Malgré
I’absence d’une langue plus ou moins commune, des aspects culturels similaires permettent ce
rapprochement entre tribus au sein de cette région d’Amérique du Nord. Région qui permet
¢galement la mise en place d’une culture plus ou moins commune entre les différents clans
totémiques, dans le sens ou cette derniere reste relativement homogeéne. Ainsi, « les Plaines
offrent deux types de paysages. C’est d’abord une région humide de grasses prairies a [’est
du centieme méridien, ou la moyenne annuelle des précipitations atteint soixante-quinze
centimetres. Plus a [’ouest se déploie une steppe semi-désertique, ou [’agriculture n’a vu le
Jour qu’a la fin du XIX® siécle sous la forme de dry farming avec la planification des labours

. , . e 166
et, corollairement, la réduction de l’irrigation »".

Au dela de leur aspect purement spirituel, les différents totems utilisés par les tribus
amérindiennes fonctionnent, de facon analogue, dans une continuité similaire a celle des
populations nomades d’Asie centrale et septentrionale, et plus largement comme n’importe
quelle autre culture totémique, prenant I’ensemble naturel comme catalyseur culturel et
spirituel. Ainsi, « en négligeant son coté mystique, le totem est en somme le blason, le signe
de ralliement d’un groupe. Les membres de la tribu qui I’a adopté portent, sur eux ou sur les
objets qui leur appartiennent, son image et ils portent aussi son nom. Ceux-ci sont les loups,
ou les ours, ceux-la les castors, ou les buffles, etc. Chaque fois que cela se peut, ils ont, ou

prétendent avoir, les qualités de leur totem »™’

. Tout comme les nomades turcophones d’Asie
centrale, les T’ou-Kiue par exemple, qui utilisent la symbolique du loup en téte de I’armée,
les Indiens d’Amérique du Nord se servent également de 1’animal totem comme blason,
permettant a la fois une représentation symbolique au niveau guerrier, mais également au
niveau de I’identité culturelle, notamment face aux autres groupes tribaux. L’utilisation du
totem, a définir ici comme pouvant étre dynamique, puisqu’il est en capacité de sortir de la
tribu lors des différents mouvements guerriers, peut permettre une circulation culturelle du
symbole totémique, modifiant Iégérement ou en profondeur I’ensemble culturel sur une méme
zone géographique et au sein d’un environnement naturel similaire. Environnement a
I’intérieur duquel chaque individu peut se reconnaitre en un animal ou une représentation

zoomorphique devenue progressivement familiere et transcendante. C’est 1’un des principes

totémiques qui fut étudié précédemment.

1% Royot Daniel, Les Indiens d’Amérique du Nord, Armand Collin, Paris, 2007, p. 158.
187 Thévenin R. et Coze P., op. cit., p. 104.
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Tout comme au sein de la culture altaique, mais de facon beaucoup plus évidente, les
différents clans amérindiens reposent ainsi sur une base culturelle totémique plus ou moins
commune et ayant capacité a fusionner, notamment par principes d’interactions guerrieéres ou
sociales entre les clans. Nous verrons par la suite, notamment au travers des études d’Ibn
Khaldoun, le principe de fusionnement tribal et avec lui ’anéantissement ou la concrétisation
de certains ancétres claniques, pour le cas qui nous intéresse, d’aspects zoomorphiques. Ainsi,
comme evoqué préecédemment, Tengri, le Dieu des nomades de Haute Asie, se retrouve de
facon analogue chez les différents clans Turcs ou Mongols, et ce malgré 1’absence d’une unité
tribale avant modification de la morphologie par la constitution d’empires. Le méme schéma
religieux se dessine chez les populations amérindiennes, démontrant la présence d’un Dieu
global au sein de la culture animiste. De ce fait, « la plupart des tribus admettent [’existence
d’un « Grand Esprit », créateur de toute chose. Mais une forte dose de panthéisme se méle a
leur croyance, et, dans le feu, dans [’eau, dans [’air, dans toute I'immense nature dont le
mystére les entoure, ils sentent la présences de forces immatérielles, généralement
bienfaisantes, peut-étre émanées du Dieu unique, peut-étre coexistant prés de lui, mais a qui,
quelles qu’elles soient, ['Indien ne manque pas de rendre hommage a toute occasion »108.
Bien que I’aspect spirituel de ces populations ne semble pouvoir supporter la comparaison
avec les grands courants religieux monothéistes, et malgré la multiplicité des cultes rendus a
la Nature, notamment au sein des différentes conceptions animistes, la présence d’un Dieu
unique, créateur et englobant, reste avérée. Ce dernier démontre ainsi I’apparition d’une unité
culturelle et religieuse entre ces différentes populations tribales. La présence d’une entité
divine supérieure est ainsi représentative de la culture animiste des Indiens d’Amérique du
Nord, tout comme au sein du tengrisme des nomades turco-mongols. Dieu unique pouvant
prétendre a homogénéiser I’ensemble tribal, participant directement a 1’¢laboration d’une
unification sous sa présence. Comme cela va étre démontré par la suite, 1’utilisation d’un Dieu
transcendant I’ensemble totémique peut servir de base a I’élaboration de la politie. Politie qui
repose avant tout sur une conception hierocratique du pouvoir, pour 1’établissement de
I’empire. Les travaux de Francis Fukuyama sur I’impact des religions universalistes dans le
principe de mise a mal du tribalisme, seront étudiés et mis en paralléle avec le tengrisme
altaique. De ce fait, la présence d’un Grand Esprit opére sur une capacité pour les
Ameérindiens d’unifier un ensemble tribal. Visiblement il ne fonctionne pas de la méme facon

chez ces derniers que chez les altaiques. On peut dés lors interpeler le fait que la conjonction

1% 1dem., p. 101.
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historique et géographique des peuples de la Haute Asie, supportant une évolution
conséquente des sociétés sédentaires, tout comme une interaction plus ou moins consentie
avec ces dernieres, peut expliquer en partie le destin politique des nomades altaiques. Nous
reviendrons par la suite tout naturellement sur la dualité a entreprendre entre sociétés nomades
et sociétés sédentaires. Ainsi, la seule présence d’un Grand Esprit ne peut étre 1’unique
élément servant au dynamisme politique. Le role de la guerre et de ’utilisation des ancétres
claniques, notamment dans le concept de ce que Khaldoun appel I’esprit de corps, participent
certainement et inévitablement au dynamisme nomade. Bien que la culture totémique peut
paraitre, a premicre vue, hétéroclite, la présence d’une divinité centrale et transcendantale, un
Grand esprit, participe a une certaine logique structurant I’ensemble. Mais comme cela va étre
démontré avec les populations nomades altaiques, la seule présence d’un Dieu unique ne peut
suffire a homogénéiser ce méme ensemble totémique, notamment di au fait de la multiplicité
des ancétres claniques a aspect zoomorphiques. Ceux la méme qui vont devoir

progressivement s’homogénéiser au sein d’éléments attracteurs.

Ainsi, 1’absence réelle d’un dynamisme politique et par 1a méme la création d’une
veritable politie, permettant modification de la morphologie tribale, chez les amérindiens des
Grandes Plaines, s’explique en partie par I’absence d’une évolution globale du totem dans son
approche culturelle. Alors que la culture totémique s’est vue durement évoluée, pour former
une sorte de culture totémique et animiste collective chez les nomades turco-mongols, les
principes totémiques semblent rester ancrés dans une conception individuelle chez les peuples
amérindiens. Cette individualisation de la pratique totémique pose déja un postulat. Cette
forme de pratique culturelle du totem semble empécher la mise en place d’une culture
commune au sein des groupes tribaux, et plus spécifiqguement dans leurs relations avec les
autres groupes ethniques. De plus, ’absence d’homogénéisation linguistique a travers les
différents peuples amérindiens du Nord, bloque le processus d’une politisation extréme,
permettant le passage de la tribu a ’empire. Mais cette absence relative d’un instrument
politique « féroce », conduisant les tribus a s’unifier en vue de constituer un empire, ne doit
pas stopper ’analyse de ces dernicres. Une forme de dynamisme politique sous jacente peut
étre percue chez certains groupes tribaux, notamment da fait de la présence de confédération
tribale de grande envergure, en particulier chez les Sioux et les Cheyennes. Comme vu
précédemment, il existe un principe actif de regroupement tribal par méme symbole
totémique. Regroupement qui a cependant 1’air réduit, par absence d’homogénéisation

culturelle globale sur I’ensemble du territoire nord américain.
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Loin du modé¢le de I'unification tribale des nomades altaiques, au sein duquel un
systeme hiérocratique a possibilité de se mettre en place, comme cela va étre démontré par la
suite, le modele d’unification tribale amérindien, ou tout du moins de coalition tribale, utilise
de facon plus « primitive » le systeme totémique, sans chercher a le sublimer entierement par
la mise en place d’une homogénéisation culturelle intense et d’une utilisation du Grand Esprit.
Cependant, cette absence d’homogénéisation culturelle ne semble pas empécher totalement la
création d’une certaine forme d’organisation politique entre clans tribaux. Ainsi, « d’un clan a
['autre existaient des pratiques d’hospitalité, dans le cadre du méme signe totémique. Tel était
le cas, par exemple, entre les diverses tribus constituant la confédération des Crows, quand
leurs membres se déplacaient. L’ hospitalité indienne était aussi spontanée et généreuse
quand il s’agissait d’amis, de parents ou d’étrangers, qu’était cruelle leur attitude a [’égard
de leurs ennemis. Les anthropologues ont beaucoup discuté des liens de parenté a |’intérieur
du clan sans parvenir a un consensus. Ce qui les a beaucoup intrigués, c’est ['usage presque
stéréotypé de mots comme pére, grand-pere, oncle, enfants, qu’ils employaient dans des cas
ou les liens de famille n’étaient pas en cause. Plus qu’une liaison par le sang, ces mots

deésignent les degrés divers d’une hiérarchie politique et sociale »109,

Car l'intérét premier de comparer les nomades d’Asie centrale avec les Indiens
d’Amérique du Nord a cela de nécessaire qu’il va permettre de mettre en lumiére davantage le
role des civilisations sédentaires dans le dynamisme politique opéré chez les peuples nomades
des steppes. L’absence de cohabitation directe avec des aires culturelles sédentaires, d’un
point de vue économique, guerrier ou idéologique, semble enfermer le dynamisme politique
des amérindiens du nord quand, au contraire, ce dernier se voit sublimé chez les nomades
d’Asie centrale et septentrionale. Cependant, et c’est la tout I’intérét de ce travail de
recherche, le phénomene de politisation, ou tout du moins de la mise en place d’un pouvoir
centrale permettant une évolution et un dynamisme de la morphologie tribale, reste possible
dans des environnement sociaux nomades, utilisant une culture a aspect totémique, et un
principe démographique de microsociétés. Mais 1I’étude comparative va surtout permettre de
comprendre en quoi I’environnement naturel, les différences ethniques, linguistiques et
totémiques, ainsi que la non présence d’aire culturelle sédentaires, permettant un principe de
coévolution entre nomadisme et sédentarité, sont en mesure de mettre un frein important a la

création d’une politie au coeur d’une société tribale.

19 Fohlen C., op. cit., p. 113.
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Ainsi, I’individualisme pratiqué dans le totémisme amérindien du nord du continent,
semble empécher I’homogénéisation culturelle. Mais c’est trés certainement la non
dynamique, a apposer a un ancétre totémique clanique majeur et récurrent, qui semble
enfermer les amérindiens des Grandes Plaines dans un aspect purement individuel du totem,
sans possibilité de le sublimer par récupération constante d’un ancétre totémique fort de
représentations, et opérant une forme de « cannibalisme » culturel en englobant 1’ensemble
tribal sous sa symbolique pour les besoins du dynamisme politique. Quoi qu’il en soit, il est
déja permis de constater I’homogénéité relative de la culture des steppes. Des Kirghizes aux
Ouighours, en passant par les Nénéstes ou les Mongols, a travers I’ensemble territorial des
steppes eurasiatiques, plusieurs éléments récurrents, tel que le chamanisme sibérien, la culture
animiste et 1’utilisation de représentations zoomorphiques similaires, notamment avec
I’animal carnassier, permettent de démontrer la présence d’une aire culturelle plus ou moins
stabilisée et cohérente. Cette méme aire culturelle ayant la possibilité¢ d’influer le dynamisme
politique pour les besoins de la transformation de la morphologie tribale. Mais c’est
certainement la symbolique du loup et sa circulation continue a travers les territoires
steppiques et au cceur des confédérations tribales altaiques qui participe a uniformiser
progressivement la culture nomade, par principe de résurgence constante, créant ainsi

I’identité sociale par action du politique.

Section I11: LA REPRESENTATION ZOOMORPHIQUE AU C(EUR DES MYTHOLOGIES
NOMADES D’ASIE CENTRALE ET SEPTENTRIONALE : DE L’ASSIMILATION NATURELLE A

L’UTILISATION CULTURELLE

Opérant une influence considérable dans la notion de prestige clanique mais également
au cceur des mythes fondateurs altaiques, le loup va se trouver étre en capacité a provoquer
indirectement le dynamisme politigue des peuples de la steppe. Comme évoqué
précédemment, ce sont essentiellement les constructions politiques qui fagonnent les identités
sociales. Ces identités s’¢laborent au cceur d’un ensemble culturel progressivement
homogénéisé autour d’éléments symboliquement prégnants. En effet, «les civilisations
historiques reposent sur des croyances religieuses ou des métaphysiques fortement

structurées »'°. Cette structuration va notamment se former grace a ’action du politique.

70 Claval P., op. cit., p. 258.
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Tout développement politique repose sur une réutilisation d’éléments historiques et culturels
ayant capacité a transcender un espace social. Les religions universelles ont ainsi fait preuve
d’élément déclencheur dans la transformation des morphologies sociales et I’émergence des
concepts de civilisation. Nous y reviendrons volontairement par la suite, notamment en ce qui
concerne le cas de I’islam en Arabic ou de la chrétienté en Occident, permettant ainsi un
comparatisme direct avec la société pastorale altaique et sa religion universaliste animiste, le
tengrisme. Quoi qu’il en soit, d’autres éléments sociaux peuvent opérer Sur un aspect
transcendantal, permettant cristallisation d’un ensemble social autour d’une représentation. La
partie suivante va notamment permettre de démontrer I’impact des guerres internes dans la
modification progressive de la morphologie tribale, tout comme la résurgence de certains
éléments claniques, issus directement des tribus conquérantes et reposant donc sur la notion
de prestige. Formant ainsi et progressivement des principes de circulation des ancétres
claniques participant eux mémes a I’instauration progressive d’identités sociales. Mais pour
parfaire I’étude de 1’aire culture altaique, il semble plus que nécessaire d’opérer une analyse
dynamique tournée autour de la symbolique du loup en tant qu’élément tribal puis
mythologique et enfin identitaire, accoudée directement a 1’élément divin. Comme le souligne
Aucante, «tous les peuples barbares entretiennent des mythes fondateurs. Chaque grande
tribu a des ancétres prestigieux dont on raconte les aventures légendaires, avant qu’elles ne

soient écrites bien plus tard »'".

Pour le cas altaique, ces mythes fondateurs mettent
essentiellement en scéne des principes de fusionnements entre 1’humain et 1’animal,

notamment dans un rapport sexuel entre I’animal fauve et I’'Homme.

Avant de poursuivre sur I’¢tude concréte de la politisation des tribus turco-mongoles,
notamment par processus d’utilisation et de récupération des représentations primitives, il
semble indispensable de définir le plus logiqguement possible la place du loup au sein de la
mythologie nomade altaique et notamment entre les différentes tribus ayant opérées sur un
dynamisme politique important a travers les territoires steppiques. Cela des premieres
populations d’origine turque avec les T ou-kiue notamment, et ce dés le VIeme siécle de notre
ere, jusqu’aux Mongols de Gengis Khan au XlIlléme si¢cle, démontrant par la méme la
continuité historique et culturelle a apposer a ces populations. Mais indépendamment, le
probléme de la politisation, et avec elle de I’homogénéisation des principes de
représentations, notamment pour les soucis propres a I’individualisation du pouvoir, va

commencer a opérer au sein de cette section consacrée. Pour rappel, les nomades indo-

1 Aucante V., op. cit., p. 67.
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européens sont volontairement écartés de cette étude, bien que la symbolique du loup se
retrouve également chez ces derniers, comme cela sera précisé. Mais pour des raisons
logistiques, liées essentiellement a la problématique de la politisation, seuls les populations
altaiques seront conservées, du simple fait que cette étude se concentre avant tout sur
I’apparition et 1’expansion de 1’empire Mongol gengiskhanide. De plus comme souligné
précédemment, 1’apparente absence d’ancétre animal chez les populations indo-européennes,
ne permet pas une étude concréte de I’influence des représentations zoomorphiques dans le

principe de politisation.

Le loup se retrouve de facon analogue au sein de des différents groupes tribaux
nomades d’Asie centrale et plus largement au sein de la mythologie altaique. Ses origines
symboliques se congoivent essentiellement au cceur d’une culture que 1’on peut qualifier
d’animiste, supportant des vestiges totémiques, a I’intérieur de laquelle, les différentes entités
peuplant I’imaginaire nomade, trouvent une place particuliére dans I’ordre social tribal. Ordre
social progressivement mis a mal par le politique, et en accord avec le principe de résurgence
constante de 1’ancétre clanique comme stabilisateur social. Cela comporte notamment le souci
premier de démontrer la faculté de I’ancétre mythique carnassier a englober, tout en
modifiant, I’ensemble culturel et mythologique pour et par le politique. Cette derniére section
entend ainsi expliquer et démontrer la présence du loup au cceur de la mythologie altaique
donc, tout en abordant les différentes notions et concepts accoudés a ce dernier. Il sera
notamment question de la notion de paratotémisme, évoquée par Jean-Paul Roux, notion a
mettre en parallele directement avec le principe de morphodynamique des mythes entrepris
par Philippe Descola. Démontrant ainsi la résurgence constante de 1’utilisation animale a
I’intérieur de la sphére sociale pastorale. Amenant ainsi et progressivement 1’étude vers le
processus de politisation, la transformation de la morphologie sociale altaique, par présence et

récupération constante de 1’ancétre clanique carnassier.

1. Vers une stabilisation de la culture tribale : la représentation zoomorphigue,

élément clanique et cyclique

Du fait de traditions avant tout orales, la culture nomade demeure a la fois variable et
approximative dans son étude, ne facilitant pas une approche interne de son dynamisme
culturel et politique. Tenter d’uniformiser cet ensemble peut sembler, a premiere vue, de
I’ordre de D’impossible, tant les représentations sociales peuvent y étre abondantes.

Cependant, il est permis de découvrir une ligne directrice au sein de la culture mythologique
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altaique, mélangeant a la fois le totémisme, le chamanisme et I’animisme. Une sorte de fil
conducteur qui peut permettre de démontrer le dynamisme culturel interne qui s’est illustre,
notamment durant la période des conquétes gengiskhanides. Peuple de guerriers par
excellence, reposant sur une économie de prédation, les nomades ont toujours réussi a
assimiler 1’environnement naturel qui les entoure, cela en essayant d’expliquer la place de
chaque élément, eux compris, au sein de I’environnement et au travers d’une conception

holistique de I’existence.

La croyance en un dieu unique, Tengri, le Dieu des peuples altaiques, demeure
I’élément central permettant stabilisation de 1’ensemble culturel et tribal. La présence d’un
Grand Esprit pose ainsi un cadre structurant pour 1’ensemble religieux des populations. Il sera
surtout constitutif des empires des steppes, et utilisé dans le principe hiérocratique sous
Gengis Khan, mettant notamment a mal le tribalisme. Mais comme cela va étre démontré, il
ne peut servir & lui seul d’élément ayant capacité d’unifier I’ensemble tribal, tant la culture de
ces populations repose également sur 1’utilisation constante de diverses représentations
sociales, en particulier animales. De plus, I’importance a accorder aux principes de lignages,
avant l’instauration de I’empire, répond directement a la nécessité d’utiliser un ancétre
clanique fort de représentations pour les besoins de ’unification et de la cohérence sociale et
politique. C’est pourquoi le loup, dans son aspect a la fois mythologique, symbolique et
clanique, va se trouver étre 1’élément ayant capacité a unifier ce méme ensemble tribal sous sa

représentation.

Comme le souligne Jean-Paul Roux, « des les temps les plus reculés, le Ciel est bien
défini comme le Dieu national ; ¢ ’est le Tdngri des Turcs (Tiiriik Tdngrisi) comme plus tard il
sera le Tangri des Mongols. Il les guide. Il intervient constamment pour les conduire, soit
faisant pression sur eux, soit envoyant des messagers, aigles, loups, céruléens, rayons de
lumiére pour féconder leurs femmes ou marcher en téte de leurs armées. Son peuple vit au
centre de la Terre, sous le zénith directement au pied de [’axe cosmique, la montagne sacrée
d’Otiiken qui correspond au centre du monde qu’est La Mecque pour les musulmans. Autour
de lui gravitent ceux qui lui sont apparentés par la langue ou par les meeurs et naturellement
par les croyances, puis les ennemis de plus en plus loin vers les confins du monde »'"%. Il est
possible de déceler ici les fondements propres a la création de la civilisation, par formation
d’une aire culturelle commune pouvant pacifier I’ensemble tribal lorsque cela est possible.

Mais se sont également les prémisses de la politie qui semblent se dessiner dans cette

2 Roux J-P., op. cit., p. 164.
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conception religieuse, en concevant notamment une homogénéisation culturelle a I’intérieur
des territoires de Haute Asie, tout en définissant une zone de guerre extérieure face aux autres
populations humaines ne rentrant pas au cceur de cette zone de pacification culturelle et

sociale.

Au sein de cette religion 1’animal, et plus largement le monde naturel, se voient donc
octroyer une place prépondérante. Chaque élément qu’il soit animal, végétal, ou minéral, voir
cosmique, porte en lui une partie de I’élément divin. Cet ensemble culturel et religieux permet
la mise en place d’une mythologie turco-mongole unique en son genre, car propre aux régions
steppiques, mélant des vestiges du totémisme, alliés a la pratiqgue chamanique, la pensée
animiste, tout en considérant la présence d’un Dieu unique, se manifestant essentiellement
sous forme animale et lumineuse. Le tengrisme, religion propre aux populations nomades
altaiques, peut des lors se definir de facon simplifiée comme un mode de pensée alliant
concept holistique et animiste, culte rendu aux ancétres, le plus souvent a aspects

zoomorphiques, et pratique chamanique.

Comme au sein de la plupart des cultures nomades, I’animale reste au centre de ce
qu’il est permis d’appeler ’art des steppes. Les différentes découvertes archéologiques
montrent ainsi une multitude de représentations zoomorphiques, essentiellement issues des
premieres populations scythes et plus largement d’origine indo-européenne. L’économie
pastorale reposant essentiellement sur le cheptel, autrement dit le bétail, ce dernier tient une
place prépondérante dans 1’esprit du nomade, aussi bien lors des rituels chamaniques que
artistiques. Comme le souligne Guénon, que nous retrouverons par la suite, le nomade est lié a
I’animal tandis que le sédentaire demeure ancré dans le végétal et le minéral, tout cela d’un
point de vue symbolique. En attribuant des dons divins a 1’animal, en le définissant comme
précepteur de I’existence humaine, le nomade en fait a la fois un étre égale, voir supérieur a
lui, capable de communiquer directement avec le sacré. Alors que I’art chamanique,
représente pour 1’essentiel I’herbivore, les cervidés et autres bétes a cornes, d’autres animaux,
tel que le loup, dispose d’une place bien particuliére. Pour honorer les esprits, et étre certains
de conserver son troupeau, élément essentiel a la survie dans la steppe, le nomade multiplie
les honneurs et les offrandes a ces animaux herbivores, présents pour accompagner 1’homme,
le nourrir, I’habiller et le protéger. L’animal carnassier va davantage se retrouver dans une
symbolique guerrieére, bien qu’il opere également un réle prépondérant dans la pratique
chamanique, notamment au niveau de la notion de guerrier fauve. Nous y reviendrons par la

suite, notamment lors de 1’étude de cas de la stratégie guerriére nomade.
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En effet, dans le cas présent, se sont essentiellement les représentations culturelles
liées au phénomene guerrier qui semblent intéressantes a analyser. Car « la nature mimétique
des cultures barbares entraine de fait une propension a la violence, qui conduit a un état de
guerre permanent entre tribus. Ainsi, la guerre entre confédérations, ou entre tribus barbares
d’une méme confédération, est la loi ordinaire pour régler les différends »*"%. Facilitant
également et de fait une volonté naturelle pour la recherche de I'unification tribale et
identitaire, par le biais notamment d’un « héros » barbare issue d’un mythe d’origine lui
permettant de transcender I’ensemble tribal sous son hégémonie. Comme décrit
précédemment, le mythe d’origine gengiskhanide place le loup au centre de 1’origine du
peuple Mongol et du peuple Turc avant lui. Ainsi, le loup semble déja acquérir une place
importante avant 1’unification des différentes tribus nomades, et ce dés le VIlIéme siécle,
notamment avec I’ethnie T’ou-Kiue. Historiquement présentés comme les premiers Turcs
peuplant les montagnes de I’ Altai, dans la zone septentrionale de la Mongolie actuelle, avant
d’étre conquit par leurs successeurs, les Ouighours, cette tribu utilisée déja le figure du loup
lors de ces attaques. Comme le précise Jean-Paul Roux, «les Altaiques et peut-étre les
Iraniens croyaient que I’animal totem marchait en téte de [’armée, avec le drapeau auquel on
['identifiait. Les Chinois le signalent en parlant des T ou-Kiue : « Ils ornaient d’une téte de
loup en or le sommet de leurs étendards et de leurs guidons. Ainsi, le souvenir ne se perd pas
qu’ils sont issus d’une louve »*™*. Nous pourrions également évoquer les Hiong-nou, peuple
turco-mongol ayant formé le premier empire des steppes vers le Il1éme siecle avant J-C. Mais
I’absence conséquente d’informations nous oblige ici a s’attarder essentiellement sur la

politisation accomplie depuis les T ou-kiue vers le Vleme siécle de notre ére.

Les premiéres populations de langue turque, ayant « colonisées » les territoires
steppiques, possedent déja un rapport familier et mystique avec le loup. De la a affirmer que
les cultures turques sont responsables de la mise en place du mythe d’origine gengiskhanide
reviendrait a dénigrer I’apport important de I’influence naturelle sur la construction des
ensembles culturels tribaux. Il n’en demeure pas moins que ’analogie pouvant étre opérée
entre ces différentes cultures des steppes, démontre une relation particuliére entre le nomade
et le loup. Relation qui semble se matérialiser par le biais de la mise en place d’une culture
zoomorphique, placant le loup comme ancétre mythique commun, ayant capacite naturelle a

englober 1’aire culturelle sous sa symbolique.

3 Aucante V., op. cit., p. 74-75.
174 Roux J-P., L’Asie centrale... p. 53.
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Car I'unification des peuples nomades ne peut avoir lieu que par anéantissement
progressif des différents systémes identitaires claniques existants, et cela au profit d’une
culture commune basée sur un seul grand ancétre. La troisiéme partie de cette étude
s’attardera ainsi sur le principe d’individualisation du pouvoir accoudé a la transformation de
la culture tribale par le politique. Autrement dit, et comme le souligne trés justement Jean-
Paul Roux, I’empire demeure par essence anti totémique car reposant sur le principe
d’unification et de création identitaire. Une unification permettant non seulement la fin des
luttes anarchiques entre les différents clans, impliquant par la suite la constitution d’une entité
sociale soudée autour d’un ancétre commun, permettant par la suite la mise en place d’une
idéologie politique 1égitimée. Comprendre I’expansion de I’empire Mongol sous Gengis Khan
demande de s’attarder, non pas uniquement sur les stratégies militaires, mais sur les stratégies
d’unification culturelles et idéologiques opérées au ceeur de la « boite noire » altaique. Les
différents peuples de Mongolie, de Sibérie et d’Asie centrale ont tous le point commun
d’avoir évolué et de s’étre s’adaptés au cceur d’un environnement naturel bien particulier et
relativement uniforme. Territoire de chasse du loup par excellence, les nomades d’Asie
centrale ont trés vite su s’harmoniser a ce prédateur concurrent, non pas en 1’exterminant,
mais en I’assimilant a leurs mythes et & leur propre origine, notamment par processus
animique. Bien plus qu’un simple prédateur, le loup devient progressivement le guide
clanique, spirituel voir le géniteur des peuples nomades d’Asie centrale, s’en inspirant ainsi,
soit pour préserver leurs cheptels, en adoptant des pratiques rituelles a son égard, soit pour
apprendre de lui au travers des différentes techniques de chasse et d’attaque. Comme le
précise Mircea Eliade, « [’Asie centrale connait, en plusieurs variantes, le mythe de ['union
entre un loup surnaturel et une princesse, union qui aurait donné naissance soit a un peuple,

soit & une dynastie »*".

Le principe de circulation et de regroupement périodique entre les différents clans, a la
fois turcs et mongols, ne peut qu’aboutir a une union reposant sur la croyance en un seul
grand ancétre totémique, le loup, par processus d’apparition et d’utilisation récurrente au
niveau du systeme des représentations. Ainsi, « il est normal que des gens qui vivent proches
les uns des autres partagent beaucoup de fagon de faire et de voir : le réle de ['imitation et de
la parole dans la transmission des pratiques et des savoirs suffit a l’expliquer. Dans les petits
groupes que les ethnologues étudiaient avec prédilection dans la premiere moitié du XXeme

Siecle, la cohabitation et [’oralité favorisaient ainsi la reproduction indéfinie des mémes

1 Eliade Mircea, De Zalmaxis & Gengis Khan : études comparatives sur les religions et le folklore de la Dacie
et de I’Europe orientale, Payot, Paris, 1970, p. 15.
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themes culturels »*®

. Malgré le mode de vie oral, la culture a ainsi capacité a se solidifier
autour d’éléments prégnants, notamment par le biais d’une transmission répétée sur le long
terme. Permettant 1’émergence de certains thémes culturels importants qu’il est possible

notamment de retrouver au sein des mythes fondateurs.

Bien que le mythe d’origine associant la symbolique du loup, soit quelque peu
différent entre ces populations tribales, il n’en demeure pas moins un élément essentiel et
central dans la compréhension de 1’unification de ces derniéres. Depuis longtemps, et ce dés
les premieres populations d’origine turcophone, les peuples altaiques d’Asie centrale
considérent qu’il n’y a qu’un Dieu, Tengri, le ciel bleu divinisé, et qu’il doit en aller de méme
sur Terre, avec la nécessaire mise en place d’un seul et unique empereur. Il est permis de
retrouver ici le principe hiérocratique propre aux empires, sur une base cependant animiste.
Dans le systéeme nomade, la collectivité étant supérieur a I’individualité, celui qui se prétend
supérieur au groupe doit posséder des qualités nécessaires permettant d’unifier toutes les
forces collectives. C’est notamment le principe de I’esprit de corps lié directement au prestige,
et fonctionnant en paralléle de 1’évolution de la morphologie tribale. La seconde partie
reviendra sur ces notions primordiales avec notamment 1’étude comparée entreprise avec les
tribus arabes. Partant de ce principe, dés lors qu’il y a volonté d’unifier les différentes tribus
au sein d’un appareil politique, par I’intermédiaire d’un individu, il en va de méme avec le
totem ancestral. Il est possible de retrouver ce principe de regroupement des entités semblable
au sein de la pensée animiste. En effet, comme souligné précédemment, dans la culture
animiste, les clans humains et non humains se regroupent en sociétés différentes, participant a
I’ensemble du systéme naturel. Les forces vitales, animant chaque chose, sont ainsi en

capacité a fusionner instinctivement ensemble lorsque ces derniéres s’aveérent étre similaires.

Comme le démontre Philippe Descola dans son ouvrage Par-dela nature et culture,
I’étre humain, pour nouer des relations avec les entités différentes de lui-méme, et pour
s’assimiler au sein d’un environnement naturel, passe par un processus d’identification aux
choses qui lui semblent proche de lui, afin notamment de nouer une relation avec 1’inconnu,
ou le différent. Pour Descola, I’identification peut étre percue comme «un scheme plus
général au moyen duquel j’établis des différences et des ressemblances entre moi et des
existants en inférant des analogies et des contrastes entre l’apparence, le comportement et les

propriétés que je m’impute et ceux que je leur attribue »'"". Cette assimilation avec le non

178 Claval P., op. cit., p. 111.
" Descola P., Par dela..., p. 163.
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humain permet ainsi a 1’étre humain d’imbriquer une partie de I’environnement naturel, au
sein duquel il évolue, avec son propre systeme de pensée, formant ainsi une culture basée sur
les éléments naturels qui I’entoure. De par sa forte influence, a la fois sur le mode de vie
nomade, et sur les consciences humaines, le loup semble avoir gagné progressivement sa
place au cceur de la mentalité collective altaique, en particulier dans les régions d’Asie
centrale, ou ce dernier se voit respecter, sacraliser et assimiler comme faisant partie intégrante
de I’origine de certaines tribus. Bien plus, cet animal va progressivement s’ imposer comme la
figure symbolique du phénomene guerrier chez les peuples nomades altaiques, participant a
une sortie vers I’extérieur de 1’influence de 1’entité zoomorphique. La derniére partie
s’attardera ainsi a la fois sur une étude anthropomorphique des guerriers turco-mongols, tout
comme a la comparaison nécessairement entreprise entre la stratégie d’attaque du loup et celle
des nomades. Mais c’est trés certainement son utilisation constante, au cceur notamment de
grandes familles tribales turco-mongoles, qui va progressivement permettre la mise en place
d’un lien de parent¢é mythique avec I’animal carnassier. Parenté qui deviendra totale,
englobant ainsi I’ensemble social altaique, notamment par processus d’attraction et

récupération au niveau politique.

Gengis Khan n’est pas le premier a utiliser la représentation sociale du loup comme
récepteur des motivations politiques et sociales. Avant lui, d’autres confédérations tribales de
grandes importances supportent a leur base identitaire la parenté avec 1’animal carnassier,
faisant du loup un paratotem selon les termes empruntés a Jean-Paul Roux. Paratotem pouvant
des lors étre assimilé a un élément attracteur et permettant par la méme le principe de
Iégitimation du pouvoir politique centralisé. Nous reviendrons par la suite sur la refonte du
systeme des représentations par le politique, et sur I’analyse de la morphodynamique des
lythes entreprise par Philippe Descola. En obtenant une place prépondérante dans le systeme
des représentations, 1’animal ancétre est alors en capacité d’accomplir son influence sous
jacente dans 1’établissement du pouvoir politique et dans la refonte nécessaire d’un nouvel
ordre social. Malgré I’absence conséquente de sources issues directement de la société
pastorale, il est cependant permis de retrouver une ligne directrice dans [ utilisation
symbolique du loup, et ce au travers des différentes confédérations tribales de grande
importance, des premiers Turcs aux Mongols gengiskhanides. Permettant ainsi, par utilisation
analogique, une déduction portant sur I’importance cyclique de la représentation
zoomorphique au sein de la sphere culturelle pastorale. Nous reviendrons par la suite sur sa

résurgence constante dans 1’établissement des empires des steppes, démontrant ainsi son
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importance progressivement uniformisee par action du politique. Opérant par la méme sur une

transformation du totem clanique.

2. Le loup gengiskhanide : des origines turques a la notion de paratotémisme

Opérant indirectement des transformations symboliques et représentatives
conséquentes, le loup s’est vu accoudé a différentes approches culturelles au sein de 1’entité
nomade eurasiatique. Participant en premier lieu a I’¢élaboration de certaines identités
claniques, ce dernier s’est progressivement vu inséré au cceur de mythes fondateurs
importants dans la société nomade, avant de parvenir a opérer sur une prégnance totale,
notamment sous 1’impulsion positive du politique. Impulsion lui permettant d’acquérir le role
d’ancétre commun, essentiellement par le fait que sa représentation semble avoir eu capacité a
traverser les époques, lui accordant ainsi une prégnance importante au sein de la mentalité
collective altaique et plus spécifiquement a [D’intérieur des mythes d’origines. Nous
reviendrons par la suite sur la nécessaire recomposition des systémes de représentations
parallélement a 1’évolution de 1’ordre social. Il sera notamment permis de souligner 1’intérét
pour le politique a modifier en profondeur les idéologies pour parvenir a une appropriation
totale sur certains éléments socio culturels, en accord avec le principe de légitimation,
intrinséquement 1i¢ a 1’utilisation des représentations sociales. Mais il convient tout d’abord
d’étudier la représentation zoomorphique d’un point de vue essenticllement culturel pour
commencer. Représentation qui sera en capacité, par action du politique, de se modifier en
profondeur, passant du stade d’ancétre clanique a celui d’ancétre commun et de messager de
I’entité divine.

Comme le précise Mircea Eliade, 1’apparition et 1’utilisation de la symbolique du loup
semble provenir en premier lieu des populations nomades indo-européennes d’Asie centrale,
avant leur expulsion vers I’ouest par les populations d’origine altaique il y a environ trois
mille ans. Mais affirmer que cette symbolique de ’animal carnassier fut en mesure d’étre
récupérée de la part des altaiques, par le biais des indo-européens, serait dénigrer 1’apport
conséquent de I’influence de I’environnement naturel sur la construction culturelle de ces
derniers. Quoi qu’il en soit, I’autre probleme a apposer sur la culture nomade d’Asie centrale,
et en particulier sur son rapport au loup, se situe dans la position a adopter sur le mythe
d’origine gengiskhanide. Pour certains spécialistes tel que Dominique Even, traductrice de
[’Histoire secréte des Mongols, le Loup Bleu n’est pas le méme que celui ayant fondé le

peuple turc. Alors que le mythe d’origine turc décrit 1’union sexuelle entre un jeune homme
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abandonné et une louve, union ayant donné naissance a dix enfants, qui par la suite formeront
le peuple turc avec les T ou-kiue, il n’en est pas de méme avec les ancétres de Gengis Khan.
Comme le précise Jean-Paul Roux, le mythe fondateur du peuple turc « est confirmé par un
relief sculpté au sommet d’une autre inscription turque, celle de Bugut (Veme siécle), qui
représente une étre humain sous le ventre d’une louve », avant de poursuivre, « le mythe
insiste sur le theme de [’abandon dans [’eau, source de vie, et sur le loup, promu animal
totémique ou paratotémique, qui restera le protecteur et le guide de [’empire et dont le
souvenir se prolongera jusqu’a l’époque de [’hégemonie mongole, ou, revivifié, il entamera
une nouvelle carriére »'’®, Bérte-Cino, le Loup Bleu ancétre de Gengis Khan, semble étre un
étre humain ayant adopté le nom de 1’ancétre totémique. Il n’en demeure pas moins qu’il
semble exister un lien entre le mythe d’origine turc et le mythe gengiskhanide. De plus, les
T’ou-kiue, ethnie turcophone, installés essentiellement dans les régions de 1’Altai, ont pu
considérablement influencer les autres ethnies voisines d’origine turque ou mongole,
notamment lors de la formation de leur empire. L’ imposant empire T’ou-kiue'” a ainsi trés
certainement influé I’ensemble tribal altaique, notamment dans le principe de circulation de
I’ancétre clanique carnassier. Ainsi, « [’exceptionnelle réussite de ces peuples a permis a leur
mythe d’origine d’étre largement diffusé dans les steppes. C’est ainsi qu’il atteignit les
Mongols, qui lui donnérent un nouvel essor. 1l ne disparaitra plus »™°. Il s’agit, dans le cas
présent dun principe de récupération d’un mythe d’origine, fort de représentations
symboliques, par action du politique. L’origine totémique du loup semble ainsi turcophone et
va progressivement se modifier, afin d’englober I’ensemble mythologique altaique, répondant
ainsi a la création d’une identité sociale commune, tout en mettant fin a I’ancien systéme

clanique, responsable en partie des luttes internes.

Les liens entre Turcs et Mongols ont toujours été difficiles a détacher. Il en va de
méme avec Tengri présent au cceur des différents empires des steppes. Bien que les mythes
d’origines turcs et mongols soient quelque peu différents, il semble possible de parler de
totémisme dans les deux cas. Le loup, animal présent sur I’ensemble des territoires de la
Haute Asie, et principal concurrent de ’homme, semble s’étre rapidement transformé en
animal totem par excellence, ou tout du moins utilisé au niveau de certaines identités

claniques. Philippe Descola explique la création du totémisme par un rapport entre 1’individu

178 Roux Jean-Paul, Histoire des Turcs : Deux mille ans du Pacifique & la Méditerranée, Fayard, Paris, 2012, p.
78-79.

179 \/oir annexes : cartes n°3.

180 Roux J-P., Histoire de [’Empire..., Op. Cit., 68-69.
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et I’environnement naturel qui I’entoure. Les influences réciproques entre les différentes
entités vont constituer un ensemble de croyances et de rituels relatifs a une population donnée.
Ainsi, pour Descola, le totéemisme répond a une combinaison bien particuliére, a savoir la
mise en place d’une ressemblance des intériorités et une ressemblance des physicalités a la
différence de I’animisme qui opere sur une correspondance unique entre les intériorités. Par
intériorité il faut entendre un ensemble constitué¢ pour l’essentiel de la pensée, I’énergie
corporelle, I’essence vitale, ou tout simplement 1’ame. Ainsi, lorsque qu’une population
parvient a mettre en évidence une relation entre son intériorité et sa physicalité, avec celle
d’une autre entité, généralement animale, il met en place un systéme de croyances que 1’on
peut aisément qualifier de totémique. Un lien mystique et généalogique est alors constitué
entre 1’étre humain et une espece naturelle, généralement d’aspect zoomorphique. Ce lien
permet la création d’un ordre social, non seulement entre individus d’une méme tribu, mais
également dans la création de rapports sociaux avec les autres groupes humains. Il permet
surtout la création d’une parenté mythique qui jouera son role par la suite dans le processus de

politisation, démontrant ainsi la capacité pour la culture animiste a créer du lien collectif.

Ainsi, « Lévi-Strauss a développé l'idée que le totémisme était moins une institution
propres aux sociétés dites « primitives » que [’expression d’une logique classificatoire
universelle utilisant les écarts différentiels observables entre les especes animales et végétales
afin de conceptualiser les discontinuités entre les groupes sociaux »'®!. Tout cela peut
s’apparenter a une forme d’assimilation faite par un groupe d’individu au sein de son
environnement, afin de comprendre les différentes interactions entre les entités présentes,
qu’elles soient humaines ou non humaines. L’étre humain, pour se construire, éprouve le
besoin de comparaison face a autrui. Comparaison permettant la mise en place de
rapprochements culturels et idéologiques ou de scissions entre différents groupes humains,
tout en ayant la capacité a élaborer des identités communes. 1l est possible de retrouver ici les
principes animistes selon lesquels chaque entité ne différe que par les apparences, les animaux
étant capable de former eux aussi des sociétés. Les peuples turcs et mongols d’Asie centrale,
en assimilant le loup comme une entité faisant partie de leur systeme de parente, le rende a la
fois totémique et surtout géniteur. Plutot que de I’exterminer, le loup devient ancétre du clan
et messager de Tengri, autant qu’il s’avére €tre un excellent guide de survie dans la steppe. Il
est aussi considéré comme aux origines d’une population, par action mimétique et analogique.

Comme le précise Levi-Strauss, « on sait que le mot totem a été formé a partir de [’ojibwa,

181 Descola P., op. cit., p. 177.
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langue algonkine de la région au nord des Grands Lacs de I’Amérique septentrionale.
L’expression ototeman, qui signifie approximativement « il est de ma parentéle »,
« Totémiser » un animal permet ainsi de le faire rentrer dans un lien de parenté avec son
propre clan, permettant la mise en place de relations particulieres entre lui et un groupe
humain. Progressivement, et si son utilisation devient de plus en plus légitime, I’animal va
ainsi étre en capacité de se transformer en une représentation sociale plus large, pouvant étre

utilisée dés lors dans le phénomeéne politique.

En optant pour le nom de Loup Bleu, I’ancétre de Gengis Khan s’assimile directement
a I’animal totem des premiers peuples turcs, cela méme ayant accompli des modifications
importantes dans la morphologie tribale, par processus de regroupements. Il en reconnait une
ressemblance a la fois interne et externe et va I’associer directement a son clan familial puis,
progressivement, accouder ce méme ancétre a I’ensemble tribal altaique, pour les besoins de
I’unification politique. Le choix de la couleur n’est pas anodin. En effet, le bleu est a assimiler
directement au pouvoir divin, permettant par la suite une utilisation facilitée de I’ancétre a un
niveau transcendantal. Plus encore, ¢’est certainement 1’importance a accorder aux principes
tribaux, notamment dans la notion d’esprit de corps et de prestiges guerriers, qu’il faut voir
une volonté premiere de s’accaparer un illustre ancétre. La seconde partie y reviendra,
notamment au travers des études d’Ibn Khaldoun sur les tribus arabes du désert. Il semble
permis de retrouver ici les éléments formant un systéme de pensée totémique, notamment
dans la formation du clan tribal utilisant le nom d’un animal pour ses qualités et ses
ressemblances. Cette assimilation au loup revét le caractére totémique, dans le sens ou ce
dernier est ainsi utilisé pour les besoins de 1’identification de la famille gengiskhanide face
aux autres clans tribaux, et dans un souci évident de se rattacher a une origine divine, le tout
apposé a I’utilisation d’un nom a caractére zoomorphique. Samuel Legrys, auteur d’une étude
sur I’influence du loup en Mongolie, d’un point de vue culturel mais également écologique,
met en évidence le lien qui unit la tribu gengiskhanide avec le totem du loup. Selon lui,
« [’association des loups avec Gengis Khan est plus poussée aprés avoir examiné le nom de
son clan : « Borjigin ». La majorité des spécialistes universitaires s accordent a dire que la
racine « bor » est liée a « buri », qui est un terme commun pour « loup » dans les premieres
formes de langages Mongoles et Turques. La seconde syllabe est en relation avec « blanc »
dans le langage mongol moderne, lequel Boldbaatar, historien et archéologue a l’institut

mongole des sciences et technologies, dit qu’il est trés significatif. 1l écrit dans « Spiritual

182 gvi-Strauss C., op. cit., p. 29.
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Springs » un compte rendu de ['utilisation des loups dans [’histoire comme symbole dans la
culture mongole. « Blanc a [’origine était la couleur céleste et divine associée a [ aristocratie
Mongole. La seconde syllabe ne semble pas relié aux loups, mais comme [’ancétre bleu du
clan des Borjigin représenté dans une certaine mesure par |’Eternel Ciel Bleu, les loups gris

de Mongolie sont ainsi représenté dans [’histoire, [’art et le folklore mongol »183,

Le nom de famille de Gengis Khan, en plus d’opérer certains rapprochements avec des
principes totémiques (utilisation d’un élément animal pour la formation du nom du clan),
démontre également une certaine appartenance a une aristocratie tribale fortement présente
chez les peuples des steppes. Ainsi, selon Lebedynsky, « [’organisation sociale et politique
des anciens peuples nomades présente, a travers le temps et l’espace, des constantes
remarquables. Dans tous les cas documentés par les sources écrites ou par [’archéologie
funéraire, on constate l’existence d’une différenciation sociale affirmée, avec une hiérarchie
plus ou moins complexe mais qui comprend trois niveaux principaux (quatre en comptant les
esclaves) »®. A Dintérieur de ces trois niveaux ’on retrouve tout d’abord celui des
souverains, les kaghans (Rois) ou khans (Empereur) suivi par l’aristocratie et enfin une
majorité d’hommes libres non nobles, dont pouvait se prévaloir les chefs. L’animal totémique
se retrouve souvent associé, le loup étant géneralement en téte de hiérarchie, juste apres le

titre ultime de souverain.

L’empire voulu par Gengis Khan comporte bien évidemment un caractere universel,
cela pour des raisons essentiellement politiques et idéologiques, et pour les besoins de la
conquéte territoriale, mais également pour des raisons religieuses selon le principe
hiérocratique propre a I’empire. En voulant fonder cet empire universel, Gengis Khan se pose
comme messager direct de Dieu. Or, la représentation des messagers divins sur Terre, dans la
plupart des cultures nomades d’Asie centrale, est en rapport direct avec I’animal. Ce dernier
se doit d’assurer le bon fonctionnement entre les différentes entités terrestres, en « punissant »

notamment ceux qui n’auraient pas respecté certaines régles élémentaires, liées a la culture

183 Samuel LeGrys, Grey to Green : the Wolf as Culture and Profit in Mongolia and the Importance of it’s
Survival, p. 13-14. Traduit de ’anglais : « This association of wolves and Chinggis Khaan is further amplified
after examining the name of his clan : Borjigin. The majority of scholars on the subject agree that the
root, « bor » is related to « buri » a common term for « wolf » in the earliest forms of both Mongolic and Turkic.
The second syllable is related with «white » in modern Mongolian, which Boldbaatar, historian and
archeologist at Mongolia’s Institute of Science and Technology, says is very significant. He writes in « Spiritual
Springs » a report on the history of the use of wolves as symbols in Mongolian culture. « White was the color of
heavenly and divine origin, and hence, of the Mongolian aristocracy ». On the surface, this second syllable
might not seem to relate to wolves, but as the blue ancestor of the Borjiigin clan represented to some extent the
Eternal Blue Sky, so do the grey wolves in Mongolian history, art, and folklore ».

184 |_ebedynsky 1., op. cit., p. 28.
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des steppes. Ainsi, encore aujourd’hui, le loup obtient cette disposition au contact divin,
comme le décrit Bernard Charlier. Ainsi, « pour les Mongols Dérvéd, le loup est le chien
domestique d’une divinité nommée Pére Blanc (Cagaan Aav). Ses attaques sur le bétail sont
percues comme une punition infligée par Cagaan Aav a des éleveurs qui n’auraient pas
respecte certaines réegles, telles que [’interdiction d’uriner pres d’une source d’eau ou de
couper du bois vivant »®°. Ce principe de punitions et de régles & respecter se retrouvera au
cceur du yasaq, le code de lois gengiskhanide, mettant par écrit un ensemble structurant la vie

nomade dans la steppe.

En se positionnant comme messager direct de Dieu, par le biais de la haute
représentation symbolique du loup, Gengis Khan entend ainsi rallier rapidement toutes les
tribus basées sur cette méme culture du loup. Un processus d’assimilation, pouvant faire
partie de la stratégie de conquéte gengiskhanide. Bien que chaque famille nomade possede un
systeme de pensée animiste qui lui est propre, le loup occupe une place prépondérante au sein
du mental turco-mongol. Le clan tribal portant le nom de loup semble des lors posséder un
rang social plus important, en démontre la famille de Gengis Khan. Progressivement, la
symbolique du loup, utilisée d’abord pour les besoins totémiques, va se voir devenir grand

ancétre mythique, ayant possibilité a englober 1’ensemble culturel tribal.

La figure du loup se retrouve au travers des différentes cultures nomades, apparaissant
la plupart du temps comme messager direct du pouvoir divin, et participant a la création
empirigue. « Fascination, admiration, respect, mais aussi peur et colére sont les sentiments
que les éleveurs mongols associent au nom du loup gris. Considéré comme le chien du ciel
divin, tengerijn nohoj, mais aussi comme [’ancétre mythique du grand Gengis Khan, il est
prisé pour son endurance, son intelligence et sa débrouillardise »'*°. Bien plus qu’un simple
prédateur, le loup se trouve assimilé directement au pouvoir divin supréme, et semble étre, en
ce sens, un unificateur idéal des tribus nomades de Mongolie, et plus largement d’Asie
centrale, notamment de par la résurgence constante de son utilisation, des premiers peuples
Turcs, a ’ensemble altaique sous 1’hégémonie gengiskhanide. De plus, la religion nomade ne
met pas en scéne directement I’humain dans son rapport avec 1’au-dela et I’élément divin. La
notion d’anges d’un point de vue occidentalisé n’existe pas. Ces derniers se trouvent alors étre

essentiellement d’aspects zoomorphiques.

185 Stepanoff C., op. cit., p. 222.
18 |dem., p. 221.
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La prédominance d’existence de la représentation sociale du loup en Asie centrale,
impliquée par sa circulation culturelle et clanique, peut étre en mesure d’expliquer en partie la
rapidité d’expansion de 1’empire Mongol, notamment sur I’ensemble des régions nomades
d’Asie centrale, et ce par processus d’unification de 1’aire culturelle. A la mort de Gengis
Khan et en seulement une trentaine d’année toutes les régions d’Asie centrale, ainsi qu’une
partie de la Chine, se retrouve sous I’emprise mongole. Cette facilité d’expansion, outre le
génie militaire de Gengis Khan, peut trouver une autre explication dans une unification
facilitée de ces peuples, par le biais d’une culture commune, prenant pour ancétre totémique
et mythique le loup. Nous verrons par la suite la continuité culturelle et religieuse des peuples

de la steppe, démontrant ainsi la maturité de 1’aire culturelle altaique.

La principale réussite de Gengis Khan se trouve trés certainement dans la capacité que
ce dernier a eu pour englober la culture nomade autour d’un ancétre commun attracteur et
donc unificateur. Cependant, il est probable que cette culture du loup se soit répandue au sein
de la Mongolie, non seulement par un phénoméne d’influence naturelle, mais également
culturelle. Tout du moins, une analogie est possible entre la culture des anciennes tribus
turques présentent sur le territoire mongol dés le Vleme siecle, notamment avec les T’ ou-kiue,
et le mythe fondateur du peuple de Gengis Khan. Comme le souligne Jean-Paul Roux a
propos du mythe d’origine gengiskhanide, « des récits de son enfance, ou I’Histoire se méle
au mythe, nous retiendrons que ses ancétres étaient issus de Borte Tchino et de Qo’ai Maral,
un loup bleu, ce loup dont les Turcs avaient imposé l'image aux peuples de la steppe »i87,
Ainsi, la genése de 1’empire Mongol poursuit la culture totémique et mystique du loup déja
attestée par les différentes tribus turques ayant « colonisé » les territoires des steppes. Ainsi,
« l’ancétre totémique turc le plus couramment évoqué est le loup. De nombreuses variations
existent autour de cet ancétre primordial parfois décrit comme un male, parfois comme une
femelle, blanc ou gris. Les liens entre le loup et la fécondité sont fréquents ; le loup apparait
parfois comme un rempart contre les maladies et le malheur. L’ancétre attribué a Gengis
Khan serait un « loup roux ». L ancétre des T ou-kiue aurait été nourri par une louve : « une

. G . Lo 188
fois grand, il s 'unit a elle et en a dix fils qui naissent dans la caverne maternelle » »~".

La notion de paratotem™®®, évoquée par Jean-Paul Roux & propos de la symbolique du
loup et de son utilisation dans les mythes d’origines turco-mongols est intéressante bien que

manquant d’une définition approfondie. Elle pourrait €tre pergue comme une évolution

187 Roux J-P., Histoire des Turcs..., p. 229.
188 \/uillemenot A-M., op. cit., p.66.
189 Roux J-P., op. cit., p. 78.
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naturelle du principe culturel totémique. Alors que la constitution des totems sert
essentiellement a créer des liens de parenté, et donc un systéme d’ordre social et moral, & but
classificatoire, différenciant les différents clans tout en empéchant par Ia méme la création de
liens collectifs importants, le paratotem peut étre analysé comme un catalyseur totémique ou
culturel, regroupant I’ensemble des représentations tribales au sein d’un ancétre attracteur,
créant ainsi le lien collectif pouvant dépasser I’utilisation simplement clanique. Tout en
abandonnant progressivement 1’ensemble totémique au profit d’un ancétre commun, le
politique apportant 1’unification, va progressivement modifier la culture totémique de base,
définissant ainsi I’ensemble des tribus d’une méme zone géographique comme appartenant au
méme groupe ethnique, en vue notamment de parvenir a créer une civilisation sur les
fondements d’une aire culturelle stabilisée. La présence de différents clans totémiques, ou tout
du moins utilisant différentes représentations zoomorphiques, empéche 1’unification tribale,
car opérant sur différentes approches identitaires. Pour ce faire, I’anéantissement progressif de
cette culture utilisant une prolifération d’ancétres claniques devient indispensable. Cependant,
au sein des populations nomades, fortement influencées par 1’environnement naturel, et
quelques peu querelleuses, 1’animal se doit de rester au sein méme de la culture en phase de
transformation. L’utilisation d’un ancétre mythique, a caractére zoomorphique, va
progressivement tendre vers I’évolution de la culture nomade, au profit de 1’é1ément politique

et donc de la modification de la morphologie sociale.

Le concept du paratotem permet ainsi de comprendre la cristallisation de I’ensemble
tribal sous sa représentation. L’ importance a accorder au principe du prestige tribal et a la
notion d’esprit de corps, trouve une stabilisation dans 1’utilisation récurrente d’un grand
mythe d’origine a aspect zoomorphique. Comme cela sera démontré dans la seconde partie,
c’est essenticllement au sein des khanats et khaganats turco-mongols, autrement dit les
royaumes et les empires nomades, que se situe 1’utilisation accrue de la figure zoomorphique,
directement liée au Grand Esprit Tengri. Ainsi, « le souverain est né d’une épiphanie céleste,
lumiere ou animal — souvent le loup depuis que celui-ci a été promu a une dignité
exceptionnelle par les T’ou-kiue des Vleme et Vileme siecles, puis par les Mongols
gengiskhanides — et d’une épiphanie terrestre - l’eau, l’arbre ou quelque autre animal. 1l
participe donc des deux zones cosmiques, il leur sert d’intermédiaire et devient en quelque
sorte lui-méme [’axe du monde. Par sa seule existence, il assure les bonnes relations du ciel

et de la terre et I’ordre de ['univers. Il incarne le peuple tout entier qui, par lui, accede au
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divin. Par lui le Ciel Dieu manifeste sa volonté »*%. II

est possible de retrouver ici le principe
hiérocratique qui sera étudié par la suite, non seulement dans sa nécessité impériale, mais
également dans sa conflictualité avec le pouvoir chamanique, ainsi que dans son aspect

singulier puisque supportant une base animiste et zoomorphique.

Le cas de la formation de ’empire gengiskhanide est intéressant dans le sens ou ce
dernier répond directement au probleme posé a savoir, comment permettre une unification
tribale au sein d’une culture nomade restant proche de son environnement naturel, et utilisant
différentes représentations sociales zoomorphiques, mettant un frein a 1’évolution de la
morphologie tribale et a 1’apparition du dynamisme politique. Plus largement, c’est la
question de base de toute volonté de construction d’une aire culturelle politisée a savoir,
comment faire en sorte que plusieurs groupes humains se rejoignent autour d’une idéologie,
d’une identité et d’une culture commune, afin d’accepter le vivre ensemble, 1’agir
communautaire, sur un méme territoire et avec le méme mode de fonctionnement. C’est ici
que les représentations sociales vont alors jouer un réle dans la stabilisation sociale, a la fois

comme élément clanique et symbolique.

Mais au dela d’une simple influence d’ordre culturelle, le loup semble gagner sa place
au sein du psychisme humain, et en particulier nomade, par un autre processus, celui de la
peur et de la vénération par les peuples turco-mongols pour tout se qui touche a 1I’élément
sauvage. Mary Midgley, professeur a 1’Université de Newcastle et auteur de 1’article The
problem of living with Wildness , opére un rapport intéressant entre 1’animal sauvage et son
impact sur la psyché humaine. Selon elle, «les créatures sauvages ont toujours étaient
percues comme de puissants symboles, comme des vaisseaux énergétiques influents, remplis
de sens troublants. Elles sont mystérieuses, et le mystere s ’apparente toujours au danger. La
peur de I’inconnu est inhérente a la nature humaine, alors comment les hommes et les femmes
primitifs ont-ils combattus ces émotions ? Qu’est ce qui leurs a permis de s’aventurer dehors
pour de a nourriture et de ['eau alors qu’ils ont entendu des hurlements étranges la nuit
d’avant ? Le professeur Midgley apporte une réponse trés pertinente : ils ont pris ces
créatures a part pour s'identifier a elles, en leurs donnant des roles dans leur systeme de
croyance. Elle écrit: «le totémisme est un systeme tentant de désamorcer les dangers
psychiques présents dans [’autre. Le loup est ['un des animaux qui présente une menace

psychologique pour les Mongols primitifs, comme réaction ils lui donnerent une place unique

10 Roux J-P., L’Asie centrale..., p. 60.
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au sein de leur culture. Plus spécifiquement, le loup a un rdle clé dans le chamanisme » »*°*.

Ce méme rdle qu’il est possible de retrouver au sein de la mythologie amérindienne,
notamment avec la cérémonie du Massaum, ou Homme-Loup, chez les Tsistsistas, les

Cheyennes des Grandes Plaines, comme cela va étre démontré par la suite.

L’identification entre ’animal et I’étre humain permet a ce dernier d’opérer un
mimétisme qui va étre en mesure d’influer, non seulement dans sa construction culturelle,
mais également psychologique et identitaire. Les peuples nomades d’Asie centrale et
septentrionale, ont progressivement apparenté le loup, au sein de leur systeme de penseée,
comme faisant partie intégrante de leur propre existence. Ce dernier aura dés lors acquis une
place prépondérante au sein de 1’évolution sociale, notamment par sa résurgence au niveau de
I’aristocratie nomade et plus spécifiquement lors des élections des souverains nomades.
Progressivement, le loup va devenir élément totémique récurant, notamment par le biais des
guerres inter nomades, facilitant les échanges, et opérant sur d’importantes confédérations
tribales démontrant de son importance. Certaines tribus, comme celle de Gengis Khan, vont
porter et adopter le nom de loup. Son utilisation récurrente sur I’ensemble des territoires
steppiques semble pouvoir s’expliquer avant tout par les fortes similitudes dans le mode de
vie du loup avec celui des éleveurs nomades. Bien que craint par ces derniers, sa vénération et
son utilisation, divine et naturelle s’explique en partie par la ressemblance avec le mode de

vie pastoral.

3. Le nomade et le loup : un mimétisme aboutissant a la création d’une parenté

mythigue

Comme précisé précédemment, 1’absence induite d’une programmation chez 1’espece
humaine implique nécessairement une mise en relation, par processus mimétique notamment,
avec d’autres entités vivantes, essentiellement non humaines, et ce avant 1’avénement des
grandes structures sociales que nous connaissons aujourd’hui. L’action mimétique, qu’il sera

permis de retrouver plus tard en rapport direct avec le phénoméne guerrier chez les turco-

91 Samuel Legrys, Grey to Green Wolf, p. 14, Traduit de 1’anglais : « Wild créatures have alaways been seen as
powerful symbols, vessels filled with disturbung meaning....They are mysterious, and mystery can always mean
danger. Fear of the unknow is inhérent in human nature, so how did early men and women combat this
emotion ? What enabled them to venture outdoors for food and water when they hed heard strage howls the
night before ? Professor Midgley provides a very plausible answer : they took away the « apartness » of thése
créatures by identifying with them, giving them roles in their belief system. She writes, »Totemism is a systematic
attempt to defuse the psychic dangers presented by otherness ». The wolf is one animal that posed a
psychological threat to early Mongols, and then was given a unique place within the culture as a réaction. More
specifically, the wolf has a key rble in shamanism ».
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mongols, s’explique en grande partie par I’organisation sociale des peuples de la steppe,
directement en relation avec la notion de micro société. En effet, « [’individu n’existe pas chez
les barbares, qu’ils soient plutot sédentaires ou plutot nomades. Ils vivent en tribus ou en
clans, et leur appartenance a la communauté résume [’essentiel de leur personnalité »192,
Ainsi, dans un espace géographique ou I’Homme se trouve étre en infériorité numérique par
rapport au monde animal, ce dernier peut opérer comme source directe d’influence,
notamment par processus mimétique et donc identitaire. Les interactions consenties entre le
monde humain et le monde animal ont ainsi permis la mise en place progressive d’analogies,
répondant au souci premier d’opérer sur une approche identitaire. Créant par 1a méme un
ensemble de représentations sociales zoomorphiques, les nomades altaiques vont ainsi
répondre par ’homogénéisation progressive de ces derniéres, en assimilant 'une d’entre elle a
une parenté mythologique devenue élément récurrent. La notion de mimétisme, étudiée en
premier lieu d’un point de vue culturel, se retrouvera par la suite au cceur du domaine
militaire. Loin d’influer uniquement sur une symbolique identitaire, le loup sera ainsi en
mesure d’établir sa prégnance au cceur de 1’idéologie nomade et au sein de son domaine de

prédilection symbolique avec le phénomene guerrier.

Du fait de son rdle de prédateur et de régulateur au sein du systeme naturel, le loup
apparait depuis toujours comme le principal concurrent de 1’étre humain, notamment au sein
des sociétés de chasseurs. Alors que certaines civilisations ont décidé d’opérer une
extermination radicale de [’animal carnassier de leurs territoires, pour des raisons
essentiellement symboliques et touchant directement a leur propre actualisation culturelle,
d’autres peuples ont eu la capacité de s’adapter a ce dernier, cela en concevant notamment un
systeme de pensée assimilant le loup a leur propre origine. Tenter de trouver son origine par
analogie et mimétisme, en s’accaparant 1’identité du loup, c’est ce qu’ont pratiqué beaucoup
de peuples nomades d’Asie centrale, ou ce dernier n’est pas vu comme un adversaire, mais
comme un précepteur en matiére de chasse, d’attaque, et de survie. Un guide mythologique
donc, servant a I’explication des origines humaines, au role de ’humain sur Terre, et aux
devoirs qui lui sont incombés. Le mimétisme, qui peut étre per¢gu comme I’action d’imiter,
permet ainsi la mise en place d’une relation fusionnelle entre ’humain et le non humain, dans
le cas présent, répondant aux codes d’un systéme de pensée animiste. Il est possible de
retrouver ce mimétisme entre I’humain et 1’animal au cceur de la transe chamanique. La

section consacrée a I’étude de I’initiation militaire en parallele avec la pratique chamanique,

192 Aucante V., op. cit., p. 37.
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accoudée a la notion de guerrier fauve, reviendra sur cette transformation de I’homme en

animal.

Les immenses territoires vides et désertiques de Haute Asie permettent directement cet
échange entre I’homme et I’animal et plus largement entre le monde tangible et le monde
invisible. Une communication avec la nature, participant a la création d’une culture holistique,
a l’intérieure de laquelle ’humain tente de trouver le juste milieu entre ses activités de
prédations et d’¢élevages. Ainsi, les Nénestes, groupe turcophone de Sibérie, se définissent a la
fois comme des loups dont ils doivent I’apprentissage, et comme maitre du troupeau de
rennes, avec lesquels ils entretiennent un rapport familier voir fusionnel. « Dans leurs fagons
de s’occuper des rennes, les hommes conjuguent [’enseignement appris aupres du prédateur
et leur expérience du dialogue avec [’herbivore. Faisant preuve d’'un double mimétisme, ces
éleveurs nomades du Nord font la synthése de deux modeles éthologiques : celui de la meute
de loups et celui de la horde de rennes »'**. Ce mimétisme se retrouve résumé dans le mythe
d’origine du peuple mongol, avec I'union entre I’herbivore et le carnassier. Pour les Mongols,
leur origine dépend de cette union parfaite, sorte d’équilibre entre deux grands systémes
biologiques. En se positionnant a la fois en tant que prédateur, tout en communicant avec
I’herbivore, les nomades s’assurent la protection des esprits, tout en concevant une culture
holistique basée sur un équilibre ethno écologique, permettant le respect et la survie de

chacun.

Pour Jean-Paul Roux, les différentes tribus nomades peuplant la steppe, et ce avant
leur unification politique, possedent chacune un ancétre totémique, jouant essentiellement un
role d’ordre social au niveau tribal. Ces mémes ancétres qui se verront effacés au profit d’un
seul unificateur. « Les mythes tribaux qui fourmillent dans la société parcellaire s effacent
devant le mythe impérial dans la société unifiée ; les animaux totems, innombrables ou du
moins aussi nombreux qu’il y a de peuples, de clans, peut étre de familles, sont oubliés au
profit de ’animal totem du clan ou du peuple qui accede au pouvoir, lequel devient celui de
tous »***. Chaque tribu met donc en place un systéme de pensée relevant & la fois d’un souci
d’ordre clanique et structurel, mais également pour le maintient et la cohésion du groupe tribal

et la nécessaire différenciation a opérer avec autrui.

Cependant, le totémisme est aussi un formidable outil d’étude pour comprendre au

sein de quel systéme naturel et écologique une population a évolué et a réussi a s’adapter.

193 Stepanoff C., op. cit., p. 212.
% Roux J-P, Histoire de I'Empire. .., p. 56-57.
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Comme évoqué précédemment, 1’étre humain, de par son caractere inachevé, ne cesse de
chercher des modéles d’existence dans la Nature, afin notamment de s’identifier et de se
construire une origine propre. Comme le précise Levis Strauss dans Le Totémisme
aujourd’hui, le totémisme, outre son aspect social, permet avant tout a un groupe d’individus,
a un clan, ou une tribu, de prendre exemple de la nature, s’en servir comme guide, et par la
méme occasion, assimiler I’environnement naturel au sein duquel une population évolue.
« C’est un fait universellement attesté que toute chose ou tout événement, qui exerce une
influence importante sur le bien étre matériel ou spirituel d’une société, tend a devenir l’objet

d’une attitude rituelle »**°

. Rien d’étonnant donc que le loup soit devenu, pour de nombreuses
tribus d’Asie centrale et septentrionale, un totem transformé progressivement en ancétre

commun.

Ainsi, les mythes zoomorphiques entourant le loup sont nombreux, notamment en
Asie centrale, mais également sur tous les territoires ou le loup apparait. Comme le précise
Mircea Eliade, les mythes d’origine qui empruntent la représentation du loup demeurent
abondants, notamment chez les peuples turco-tatars. Ainsi, «une peinture murale du
Turkestan (anciennement Asie Centrale), représente un étendard composé d’un loup, ou d’un
dragon & téte de loup »'*®. Ces mythes de la descendance d’un loup vont par ailleurs
fortement influer sur le phénoméne guerrier, notamment dans certaines régions autour de la
Roumanie, avec la population des Daces. Un chapitre sera consacré a I’influence du loup au
sein du phénoméne guerrier avec le cas de I’empire Mongol, et par le biais d’études
comparées avec les autres peuples d’Asie centrale. Démontrant son omniprésence symbolique

ainsi que 1’expansion sous jacente de sa représentation par I’empire.

Cette parenté opérée entre les clans et les sociétés animales s’explique en partie par
I’importance accordée a ’entit¢ zoomorphique chez les populations nomades. Ainsi, «le
troupeau et le gibier fournissent tout ce qui est nécessaire a la vie : sans gibier et sans
troupeau, il n’y a plus de vie possible. On sait par expérience que la béte ne donne que parce
que les hommes respectent des regles, une sorte de contrat passé avec elle, contrat aux
clauses multiples qui ont nom pour nous rites de chasse, rites sacrificiels, rites des prémices,
etc. on sait aussi qu’elle est supérieure a [’homme puisqu’elle donne plus qu’elle ne recoit et
posseéde des capacités inouies, celle de pénétrer dans les cieux et dans les eaux, le flair,

l’instinct, pour ne citer que les plus remarquables. Ses dons lui procurent une sorte

195 gvi-Strauss C., op. cit., p. 92.
1% Eliade M., op. cit., p. 20.
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197 Aboutissant ainsi & une relation particuliére

d’excellence et font d’elle la réalité supréme »
entre le monde animal et celui des humains, ne facilitant pas a premiere vue la création de

liens collectifs importants.

Ainsi les Kirghizes turcophones assimilent directement le loup a I’étre humain,
provoquant ainsi une forme de mimétisme. « Je parle du loup a mes enfants. C’est pour qu’ils
soient attentifs, sinon c’est pour comparer avec |’homme. Oui, ils sont prévoyants, ils sont
prédateurs, c’est pareil. Leur maniere de soigner leurs enfants, leur famille, leur maniere de
se protéger, ¢ est souvent pareil, nous disait un éleveur a Aca-Kajyndy »™*. Une assimilation
qui s’approche donc du mimétisme, a la fois dans le mode de vie social, mais également au
cours du phénoméne de chasse, ou du phénomeéne guerrier. Ainsi, « une telle attitude n’est
pas sans rappeler la maniére dont des peuples de chasseurs amérindiens envisagent les
métamorphoses scandant les relations entre humains et non humains, comme des échanges de
perspectives au cours desquels chacun, en modifiant la position d’observation que son corps
lui impose, s efforce de rentrer dans la peau de [’autre afin d’épouser son point de vue »19,
L’observation de 1’environnement naturel permet ainsi a 1’étre humain de comprendre les
différentes interactions qui rentrent dans son champ de vision. En apprenant du prédateur,
I’humain se place a la fois sous sa protection divine, tout en étant en mesure de survivre et de

s’adapter dans un environnement hostile et sauvage.

Pour les Nénestes, population du nord de la Sibérie, pratiquant I’élevage de rennes, le
mimétisme entre I’étre humain et le loup est poussé a son paroxysme, non sans une certaine
rationalité dans la métaphore utilisée. Pour eux, « ce sont les hommes qui menent et mangent
les rennes, pas l'inverse. En cela, les humains se rapprochent des loups, que les Nénestes
considérent comme de véritables bergers, et méme leurs maitres en la matiére. Par ses
manieres de prédateur, [’homme n’est donc qu’'un loup habillé d’une peau de renne qui suit
patiemment son troupeau »°*. Naturellement donc, puis culturellement par la suite, le loup
s’octroi ainsi une place de choix dans la pensée altaique, participant ainsi a la création
progressive d’une identité commune, en ayant capacité a unifier I’ensemble tribal sous sa
représentation. Il devient élément attracteur, permettant par la méme I’unification tribale sous
sa symbolique. Bien évidemment, le role de la guerre et [’utilisation de la religion

universaliste demeurent prépondérants dans la transformation de la morphologie tribale. Mais

Y97 Roux J-P., L 'Asie centrale..., p. 51-52.
198 Stepanoff C., op. cit., p. 225.

% Descola P., op. cit., p. 274.

200 Stepanoff C., op. cit., p. 212.
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opérant de son influence essentiellement par pregnance, donc de fagon relativement
inconsciente, il est permis de retrouver 'utilisation symbolique du loup sur tous les niveaux

d’évolutions sociales de la société pastorale.

4. La représentation zoomorphique : élément attracteur et unificateur culturel

dans le systéme des représentations sociales

L’une des stratégies gengiskhanides pour conquérir et étendre 1I’empire consiste non
pas a détruire sauvagement et physiquement les autres peuples tribaux mais au contraire, les
réduire a la ruine sur un plan culturel, social et donc politique, afin notamment d’unifier ces
populations au sein d’une identité commune. Provoquant ainsi une mise a mal de 1’ancien
systeme tribal, tout en uniformisant le systéme des représentations sociales autour d’éléments
culturels prégnants. Dans une troisieme partie, nous reviendrons sur la refonte du systéme des
représentations pour la légitimation du pouvoir politique, en parallele de 1’étude sur la
politisation nomade turco-mongole. L’utilisation d’un illustre ancétre permet ainsi la
Iégitimation du pouvoir politique tout comme I’utilisation du principe de prestige clanique.
Comme cela va étre étudie en seconde partie, au travers des différentes guerres inter nomades,
les éléments claniques évoluent également en parallele, certains opérant une prégnance totale
notamment lors d’unifications tribales importantes. Au fil de I’histoire interne du politique
chez les peuples de la steppe, certains €léments opérent ainsi sur un principe de résurgence,
essentiellement dans les domaines liés au prestige clanique donc, et pour les besoins du
principe de I’esprit de corps. Progressivement le destin politique va se dessiner, s’échappant
rapidement vers 1’empire. Pour cela, il convient d’effacer peu a peu les différentes
représentations sociales et surtout les identités claniques au profit d’une seule acceptée par
tous, et participant ainsi a 1’¢laboration identitaire, jouant directement sur la transformation

des morphologies sociales.

Comme le démontre Jean-Paul Roux, la formation de I’Empire mongol amena
automatiquement une refonte de 1’ancien systéme tribal décentralis€¢ au profit d’un ancétre
unique. Il en est allé ainsi lors des différentes attaques gengiskhanides, pour I'unification
tribale. « Quand les textes nous disent par exemple que les Tatars furent anéantis, il s’agit
evidemment d’une destruction non pas physique, mais sociale et politique. Les familles et les
clans ne disparurent pas, mais perdirent dans une tres large mesure leurs prérogatives, virent
leurs divinités tutélaires affaiblies au profit du Grand Dieu, du Dieu unique, et leurs totems

oubliés alors que celui de la famille souveraine, le loup, était promu grand ancétre de
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tous »*™. Le systéme démographique pastoral étant caractérisé par une certaine faiblesse
numeérique, répondant essentiellement au mode de vie de ces populations, I’intérét n’est donc
pas une extermination physique des clans pouvant compromettre 1’élaboration impériale et la
conquéte territoriale, mais une extermination d’ordre essentiellement culturelle et symbolique,
afin d’homogénéiser I’ensemble social sous une seule identité. La derniere partie reviendra
sur ’application de la notion de soft power, d’un point de vue interne et externe a la société
nomade, en démontrant notamment I’utilisation de la représentation zoomorphique comme

catalyseur culturel et idéologique.

En unifiant les différentes cultures tribales au profit d’une représentation symbolique,
Gengis Khan, comme ses prédécesseurs, réussit non seulement a trouver 1’¢lément
déclencheur de I'unification entre les différentes tribus altaiques, mais opeére également une
dynamique au sein méme de la culture tribale et des identités claniques. Le totem d’un clan,
d’une famille, se voit amplifié, devenant conquérant et colonisateur. En englobant les autres
identités claniques au profit d’un ancétre commun, le dynamisme politique est en capacité de
voir le jour. En plus d’étre un excellent barométre de 1’influence de I’environnement naturel
sur une population donnée, I’ancétre totémique est en mesure de provoquer une évolution
sociale et politique au cceur d’une importante aire géographique. Souvent étudié comme un
indispensable a la création d’un ordre social au sein des morphologies tribales, 1’ancétre
totémique peut ainsi servir d’élément déclencheur dans I’unification sociale jusqu’a 1’empire.
En s’unifiant, les différents clans passent du stade tribal a celui de chefferie puis de royaume,
a D’intérieur desquels I’ancétre totémique permet en partie le maintient de ce nouvel ordre
social. Il sert surtout a la légitimation du pouvoir politique dés lors qu’il s’attarde a élaborer
une identité collective. Il est permis de retrouver ici le principe de 1’ancétre comme attracteur
étudié par Philippe Descola dans son analyse sur la morphodynamique des mythes. La partie
consacrée a la modification de la culture tribale par le politique y reviendra plus longuement.
Ce principe attracteur est a rapproché du concept de paratotem, mis en lumiéere par Jean-Paul
Roux, démontrant la facult¢ pour un ancétre animal d’opérer un changement radical dans la

structure sociale et culturelle tribale, et donc directement au cceur de la mentalité collective.

Cette circulation culturelle de la représentation du loup comme ancétre attracteur
d’une population n’est pas nouveau, et plusieurs cas historiques peuvent en attester. En ce
sens, les travaux de Mircea Eliade sur les religions et le folklore de la Dacie, région de

\

I’actuelle Roumanie, font preuve d’une étonnante continuité a travers ce qu’il est

21 Roux J-P., op. cit., p. 157.
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communément permis d’appeler la culture du loup. Outre le fait qu’Eliade opére une analogie
intéressante entre les cultures prenant comme ancétre totémique le loup, et le phénomene
guerrier, c’est surtout I’influence de certaines civilisations prenant le loup comme ancétre
totémique, notamment sur le territoire roumain, qui semble attester d’une influence de ce
dernier sur le long terme et par processus d’expansion territoriale lors des conquétes
militaires. Ainsi, selon lui, les Daces, ancétres du peuple roumain, se sont vu conquérir par
I’ennemi romain. Ce méme conquérant qui trouve son origine mythique chez le loup. « Le
résultat de cette conquéte et de cette assimilation fut la naissance du peuple roumain. Dans la
perspective mythologique de [’histoire, on pourrait dire que ce peuple fut engendré sous le
signe du loup, c’est a dire prédestiné aux guerres, aux invasions et aux émigrations »°2.
Avant de poursuivre dans ’histoire humaine en démontrant que 1’évolution politique de la
Roumanie et du peuple Dace, s’active dans une continuité historique et mythologique liée au
loup. Ainsi, « le loup apparut pour la troisieme fois dans [’horizon mythique de [ histoire des
Daco-Romains et de leurs descendants. En effet, les principautés roumaines ont été fondées a
la suite des grandes invasions de Gengis Khan et de ses successeurs. Or, le mythe
généalogique des Gengiskhanides proclame que leur ancétre était un Loup gris, qui descendit
du Ciel et s 'unit avec une biche »**. Bien évidemment, il demeure imprudent de comparer la
présence du loup dans I’histoire mythique de la fondation de Rome avec celle des peuples
altaiques. Dans le récit romain, le loup demeure simple protecteur nourricier, alors qu’il se

trouve étre génétiqguement rattaché aux populations nomades dans les récits mythologiques.

Dés lors, un ancétre totémique fort de représentations et faisant usage de sa puissance
symbolique, notamment lors des phénoménes militaires et des principes de fusionnements
tribaux, se voit grandir et porter comme ancétre commun lors de 1’unification tribale. Il en
sera ainsi des Turcs et des Mongols, le loup devenant le totem majeur, effacant
progressivement les autres représentations sociales. Cependant, cette transformation
« paratotémique » n’affaiblit pas les autres totems comme le précise Jean-Paul Roux,
notamment par rapport au mythe d’origine turc, de la famille Ashina. « Si le loup, totem de la
famille Ashina, devient le grand ancétre et que les autres totems perdent de leur relief, le
monde animal en général garde son excellence, étant « le tout autre et le tout semblable » et
disposant de pouvoirs supérieurs a ceux de [’homme »?% e grand ancétre totémique joue

alors le role d’unificateur entre les tribus, permettant notamment une mise en évidence de

202 Eliade M., op. cit., p. 30.
2% Ipid.
24 Roux J-P., Histoire des Turcs..., p. 122-123.
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I’origine commune des clans, créant par [a méme le principe identitaire. Cette assimilation des
différentes tribus a 1’égard d’un ancétre commun réunit progressivement les coopérations
tribales, servant ainsi d’élément unifiant. Comme vu précédemment, le loup accompli une
prégnance tres marquée sur le psychisme humain, lui permettant d’acquérir une place
prépondérante dans le systeme de pensée mythologique ou simplement clanique. Influence
qui va progressivement constituer la culture nomade, la faisant passer d’un stade purement
totémique, a la formation d’une aire culturelle singuli¢re et apte au dynamisme politique. Le
loup devient ainsi ancétre commun, permettant anéantissement progressif des autres totems
claniques, tout en opérant 1’unification sous sa représentation. Mais cette place particuliere a
accorder a I’animal carnassier, comme guide de vie et intermédiaire divin, a possibilité de se
retrouver sur un autre continent, au sein de populations supportant une origine commune avec

les peuples paléo sibériens.

5. La place du loup dans la mythologie Cheyenne, entre présence chamanique et

lien culturel avec les nomades altaigues

Les nomades altaiques ne sont pas les seuls a accorder une place de choix, d’un point
de vue culturel et spirituel au loup. Ainsi, «les sociétés de chasseurs se sont largement
identifiés au loup, et leurs mythologies témoignent de ['importance accordée au prédateur
dans ce domaine. Une légende esquimaude rapporte qu’au jour de la création du monde, le
dieu du ciel Kaila offrit aux peuples du Grand Nord le caribou. Quand celui ci eut été trop
chassé et qu’il ne resta plus que quelques bétes décharnées, le dieu leur envoya Amarok,
I’esprit du loup, car le loup maintient le caribou en bonne santé. Ce role de régulateur lui est
reconnu également par les Indiens Ojibwa (Colombie britannique), qui racontent que
Nanabush, fils du vent d’ouest et d’'une femme, acquit la maitrise des stratégies cynégétiques

en observant la tactique du loup »*%°

. Mais c’est au sein d’un autre groupe amérindiens que le
loup obtient également une place importante, participant directement a 1’émergence d’une
cérémonie singuliere, apportant avec elle des principes de rencontres tribales. Au cceur des
mythologies amérindiennes le carnassier occupe un rble central notamment dans la
communication avec les entités humaines et non humaines. Participant aux rituels
chamaniques, ce dernier reste ainsi une entité en capacité de communication avec 1’élément
divin, notamment par principe transcendantal. Ainsi, la cérémonie du Massaum, présente au

sein de la culture Cheyenne, démontre 1’application spirituelle du loup et sa forte influence

205 Carbone Geneviéve et Le Pape Gilles, L abcdaire du loup, Flammarion, Paris, 1996, p.60.
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dans la communication entre les différents mondes, visibles et invisibles. Plus largement, au
travers de la mythologie Cheyenne, selon certains auteurs, il est permis de déceler un lien
originel qui relie ainsi les Tsistsistas, peuple Cheyenne, avec les populations altaiques d’Asie

septentrionale.

Ainsi, comme le souligne Karl H. Schlesier, « la conclusion que je propose ici est que
les groupes ancestraux des cultures de la Sibérie septentrionale partagerent un jour un
héritage commun avec les ethnies primitives de la famille linguistique nord-américaine des
Algonquins, qui incluaient les Tsistsistas. Parce que ces populations furent physiquement
separées les unes des autres pendant un nombre inconnu de millénaires, et parce qu’elles ne
sont plus liées par aucun rapport linguistique, ce patrimoine commun doit nécessairement
s étre développé a une époque trés antérieure a leur séparation »*®. La possibilité, pour un
systeme de pense, de transcender les espaces géographiques, trouve son point d’ancrage dans

les similitudes a apposer entre le chamanisme sibérien et celui pratiqué par les Tsistsistas.

La cérémonie du Massaum, élément culturel propre aux Tsistsistas, autrement dit les
Cheyennes, s’inspire directement du chamanisme sibérien. Il participe avant tout a constituer
une base autonome d’un point de vue culturel et spirituel, et permet de démontrer la forte
identité de cette population comme groupe ethnique a part entiére. L’absence constante de
recherches poussées sur I’aspect culturel de ce peuple semble cependant participer a
I’ignorance générale sur I’autonomie culturelle, sociale, voir politique de ces populations, et
ce bien avant ’arrivée des premiers colons européens. Absence désolidarisant directement
toute volonté d’opérer sur une approche dynamique des sociétés tribales. Ainsi, comme le
souligne Karl H. Schlesier, « la perspective historique plate avancée par ces chercheurs dénie
aux Tsistsistas une profondeur et une continuité culturelles comparables a celles des Etats-
nations »*°’. Le manque de dynamisme accordé & ces populations, renforce la théorie selon
laquelle, a premiere vue, seule des civilisations plus poussées, autrement dit sédentarisées ou
opérant sur des composantes sociales et culturelles «avancées » sont en capacité de se
constituer une véritable identité sociale. Or, cette continuité culturelle du peuple Cheyenne, a
travers les époques, comporte des similitudes, notamment dans les pratiques chamaniques et
ce directement avec les peuples sibériens, démontrant la singularité de cette culture
amérindienne. Dans le chapitre qui sera consacré a la dualité entre groupes nomades et

groupes sédentaires, il sera permis de voir que bien avant I’arrivée des colons européens en

206 Schlesier Karl H., Les Loups du ciel, Mythologie et religion des Cheyennes, Rocher, 1997, p. 44.
27 Schlesier K. H., op. cit., p. 16.
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territoire amérindiens, certaines luttes opposaient deja peuples de chasseurs cueilleurs des
Grandes Plaines (dont les Cheyennes), et peuples agricoles. Démontrant ainsi 1’¢laboration

d’une idéologie nomade a une autre époque et sur un autre continent.

Pour en revenir a I’aspect culturel de ces populations, il est permis de constater que,
« grace a une comparaison précise de la conception du monde des Tsistsistas avec celle des
groupes de la Sibérie septentrionale, ou 134 catégories religieuses et philosophiques ont été
dénombrées, il montre qu’ils partageaient un héritage commune qui a survécu a la fois en
Ameérique du Nord et dans le nord de la Sibérie au travers des invasions européennes et par
des aspects significatifs que I’on retrouve jusqu’a nos jours »°°. Cette continuité culturelle
place ces deux groupes humains sur une méme origine spirituelle, provenant de I’actuelle
Sibérie orientale. Territoire ou la spiritualité chamanique, étudiée précédemment, trouve son
point de création, notamment dans les zones arctiques, au dessus du cercle polaire. Cette
méme pratique chamanique qui est a I’origine de la conception animiste. Les représentations
totémiques se retrouvent d’ailleurs plus fortement au sein de la culture des Cheyennes et des
Sioux, di certainement a une absence d’influence de grandes sociétés sédentaires, ou a une
pratique plus individuelle, propre a la notion d’individu totem chez les populations
amérindiennes. Alors que les pasteurs nomades d’Asie centrale vivent en interactions
constantes avec les sociétés sédentaires, notamment a 1’époque gengiskhanide, I’évolution
culturelle des Cheyennes et des Sioux est a rapprocher davantage de la culture des peuples
forestiers de Sibérie. La non présence d’une importante sédentarité sur le continent Nord
américain, avant 1’arrivée des premiers colons européens, a certainement permis une
conservation plus originelle de cette méme culture, ce qui semble avoir un impact direct sur le
processus de politisation, puisque le stade impériale comme celui des royaumes, ne semble
pas avoir eu lieu au cceur des tribus indiennes d’Amérique du Nord. Cependant, apres étude
du chamanisme et de la culture des Tsistsistas, le dynamisme politique sera bien évidemment
évoqué, ou tout du moins, sera a rechercher dans sa possibilité de création, parmi ces groupes

tribaux.

Le chamanisme sibérien semble bel et bien avéré au sein de la culture Cheyenne. Sa
cosmologie reprend ainsi les mémes schémes de conception de 1’existence, avec notamment la
présence de trois mondes principaux a savoir, le monde cosmique des esprits, le monde d’en
bas davantage apparenté a la nature voir a une certaine vision de 1’enfer, et un monde

intermédiaire ou se situe les différentes espéces vivantes. Cette conception est proprement

28 |dem., p. 17.

154



issue de la culture chamanique d’Asie septentrionale, bien qu’elle se retrouve communément
au sein d’autres mythologies humaines. Ainsi, « si [’on considere le chamanisme proprement
dit, on y constate [’existence d’une cosmologie trés développée, et qui pourrait donner lieu a
des rapprochements avec celles d’autres traditions sur de nombreux points, a commencer par
la division des « trois mondes » qui semble en constituer la base »**°. Karl H. Schlesier s’est
attardé a parcourir plus en profondeur la relation directe entre ces deux groupes humains, les
Tsistsistas d’Amérique du Nord, et les populations altaiques de Sibérie. 1l écrit ainsi, « dans
les temps anciens, la condition humaine en Sibérie septentrionale, tout comme celle des
Tsistsistas, exigeait que chaque personne soit en elle-méme ou elle-méme une entité
pleinement et authentiquement développée. Que la coopération avec les autres individus fut
également importante n’était que la seconde loi de survie de [’ethnie. Ces deux lois
fondamentales étaient enseignées par [’animal que les Sibériens du Nord et les Tsistsistas

considéraient comme le maitre chasseur par excellence-le loup »**°

. Outre I’omniprésence du
loup a I’intérieur de ces deux cultures, c’est également la notion d’individu totem, retrouvée
chez les amérindiens, ainsi que le principe d’introspection de I’existence, qui qualifie
fortement le mode de vie de ces populations. Comme vu précédemment, les zones de vide
géographique de la Haute Asie, ont fagonné I’identité des pasteurs nomades, permettant la

création d’une forme culturelle particuliére.

Dans le récit propre a la cérémonie du Massaum, I’Homme-Loup représente le pilier
central. Issu d’un mythe Tsistsistas, ce dernier s’apparente comme la pierre angulaire de ce
chamanisme du nord amérindien. Cependant, tout comme au sein de la culture nomade turco-
mongole, le loup n’est pas le seul animal a jouer un réle au sein des différentes tribus. Ainsi,
I’ours, qu’il est possible de retrouver aussi bien dans la mythologie sibérienne et celle des
Tsistsistas, demeure un symbole fort de ce chamanisme. Pouvant se tenir sur deux pattes, tout
comme I’étre humain, ce dernier acquiert une place de choix dans le respect général de la
nature, chez ces populations autochtones et se voit donc aisément apte a la création
mimétique. Le gibier, tout comme au sein du chamanisme turco-mongol, et plus
particulierement sibérien, se voit également obtenir une place de choix, presque plus
importante que le prédateur, car source de nourriture et donc élément vital pour I’ensemble de
la communauté. Que cela soit au cceur du chamanisme sibérien ou au sein de celui
d’Amérique du Nord, les animaux obtiennent le méme respect et la méme place

prépondérante, dans un souci évident de conserver un équilibre au sein de 1’environnement

29 Guénon R., op. cit., p. 192.
219 | dem., p. 64.
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naturel sans avoir a domestiquer ce dernier. Il convient ainsi de préciser qu’aux époques
étudiées, dans le courant du dernier millénaire de notre ére, les nomades altaiques sont
essentiellement présents sous forme pastorale, la domestication animale permettant ainsi la
création d’un cheptel, alors que les Cheyennes ou les Sioux restent ancrés dans un systéeme de

survie lié a la chasse et a la cueillette, notamment dd a 1’absence de domestication animale.

C’est certainement au cceur de ce systeme culturel que le loup acquiert son rdle
d’intermédiaire direct, et donc transcendant, entre les différentes entités naturclles et
surnaturelles. Demeurant le principal précepteur et concurrent de ces populations, notamment
pour ce qui est du domaine de la chasse et donc de la survie alimentaire, ce dernier reste le
guide spirituel par excellence. Comme vu précédemment, 1’image du loup ne supporte pas les
mémes régles au sein d’un environnement tribal comme celui des amérindien du Nord du
continent ou des turco-mongols d’Asie centrale, qu’au sein d’un environnement sédentaire.
Alors que 1’Occident, notamment avec le mythe fondateur de Romulus et Remus, semble
avoir utilisé le loup comme un animal nourricier et protecteur, les amérindiens ou les turco-
mongols se sont fait eux mémes descendants direct de I’animal carnassier, notamment par le

biais d’unions sexuelles métaphoriques avec ce dernier.

Ainsi, I’origine du Massaum, cérémonie chamanique qui perdure au sein de la culture
Cheyenne, semble provenir directement des Proto Tsistsistas, descendants eux-mémes des
peuples Paléo sibériens. Outre le fait que ce récit mythique des origines raconte la longue
traversé des Proto Tsistsistas a travers les régions d’Amérique du Nord, leurs difficultés a
trouver de la nourriture, pour la survie de I’ensemble du groupe, il démontre également le fort
lien culturel de cette population avec le loup, présenté ici comme un guide spirituel et porteur
tout entier de la survie de cette population. Il est possible de retrouver ici les origines
mythiques d’un peuple, alliées a un animal promu au sommet mythologique, pour ses
aptitudes liées a la survie, a I’intelligence et a la ruse. Cela fait écho directement a la place du
loup dans la mythologie turque, ou se dernier se voit devenir le sauveur d’un étre humain, lui

permettant survie et reproduction en méme temps que la création éthnique.

La rencontre avec le loup se situe ici au cceur méme d’une montagne sacrée bleue. Il
est possible de retrouver des éléments symboliques importants de 1’environnement naturel de
Haute Asie, la couleur bleue, tout d’abord, et I’omniprésence de la symbolique liée a la
montagne. Dans le récit du Massaum, a I’intérieur duquel se mélent ¢léments chamaniques,
personnifications d’animaux en humains et pratique animiste, la recherche de terres propices

aux phénomenes de chasses en abondance, résume le mode de vie de ces populations, en
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méme temps que le lien a opérer ici entre Nature et Culture. La montagne reste un endroit
propice a la découverte spirituelle, a la communication avec des étres surnaturels, ces mémes
entités qui vont guider une population vers une stabilité d’abord naturelle avec un territoire
offrant de 1’alimentation, puis culturelle et spirituelle, et enfin sociale, en leur offrant une
vision chamanique, constitutive de I’identité d’un groupe humain. Ainsi, « [’Homme-Loup de
ce récit est Nonoma, le Tonnerre, la Vieille Femme Escehman, la Grand-Mére Terre ; tous
deux sont els gardiens des esprits animaux des Plaines. Ehyophstah, la Femme aux cheveux
Jjaunes, est [’esprit d’un bison qui a été transformé en humain pour aider les Tsistsistas : ses
parents [’ont désignée comme esprit maitre des animaux, et lui ont de ce fait conféré le
pouvoir de fournir le gibier aux humains (parmi les Selkups de la Sibérie du Nord, c’était

également la fille de I’esprit de la forét qui donnait les animaux aux chasseurs) »***,

Il est permis de retrouver ici la méme complémentarité entre le mythe gengiskhanide
et celui des Cheyennes, avec la présence notamment d’un esprit carnassier, le loup, et d’un
esprit herbivore, le bison, ou la biche, selon I’espace géographique. Ce lien culturel peut
s’expliquer en partie par le fait que les Proto-Tsistsistas, descendants directs du peuple
Cheyenne, proviennent des régions sibériennes. Tout comme au sein de la mythologie turco-
mongole avec Tengri, la présence d’un Grand Esprit s’active également sur les territoires
culturels des amérindiens des Grandes Plaines. Ainsi, « la région la plus sacrée de ['univers
des Tsistsistas est otatavoom (littéralement la « loge du ciel bleu », de otatav, « ciel bleu » et
om « loge »), couramment [’espace du ciel bleu. Sa couleur est le symbole visible de Maheo,
[’Etre supréme, qui créa emdmanstoon, « la totalité du monde », et lui confére [’ordre,
vonoom, que traduit la description du monde des Tsistsistas »**2. Les mémes symboliques
sont utilisees, démontrant le pont culturel pouvant étre formé entre certains peuples

amérindiens des Grandes Plaines avec les nomades altaiques.

Ainsi, la construction culturelle des nomades altaiques et celle de certains peuples
indiens d’Amérique du Nord comme les Cheyennes, répond a des schémas quasi identiques,
avant tout liés ensemble au coeur d’un systeme de pensée animiste et totémique, basé sur les
fondements inébranlables du chamanisme sibérien. L’étude de Karl H. Schlesier, dans son
ouvrage Les loups du ciel, Mythologie et religion des Cheyennes, permet ainsi de démontrer la
continuité culturelle des populations amérindiennes en paralléle avec les peuples altaiques.

L’étude comparative va permettre ainsi de tenter de comprendre pourquoi ces populations

21 1 dem., p. 118.
22 | dem., p. 26.
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Cheyennes et Sioux, reposant sur des bases culturelles communes, n’ont pas suivi la voix du
dynamisme politique les faisant rentrer, a I’instar des nomades altaiques, dans d’importants
chamboulements au sein méme de la morphologie tribale. Cependant, 1’absence de liens
ethniques et linguistiques, ainsi que celle constituée par la présence ou non de menaces
extérieures, dans le cas turco-mongol, constituées par la présence de grandes aires culturelles
sédentaires, semble pouvoir en partie apporter des réponses sur 1’absence d’une tel

dynamisme politique chez les peuples amérindiens du nord du continent.

Le rdle des représentations sociales, dans le cas présent essentiellement
zoomorphiques, mais également la place a accorder a I’environnement naturel et a la présence
ou non de grandes aires culturelles sédentaires, va permettre de comprendre pourquoi des
populations ayant des apparences culturelles et spirituelles similaires, ne suivent pas
forcement le méme dynamisme politique. Au terme de cette premiére partie, il est cependant
permis de constater la création singuliere de la civilisation nomade des steppes, supportant
une culture animiste et chamanique, constitutive de vestiges totémiques. Cette derniére
supporte ainsi une forme culturelle atypique est propre a son mode de vie, lui permettant la
superposition de la politie, par processus de récupération d’un mythe d’origine attracteur et
transcendant I’ensemble culturel et social altaique. Mais dés lors, comment I’influence
naturelle puis symbolique d’une entité animale va permettre une création identitaire de grande
ampleur, réduisant la morphologie tribale vers une unité sociale permettant unification et

operant ainsi apparition et évolution du politique jusqu’a son plus haut stade avec I’empire ?

A présent apportés les fondements culturels de la société pastorale de Haute Asie, il
convient dés a présent de pénétrer plus en profondeur et méme directement dans la « boite
noire » nomade. Cette premiere partie a ainsi permis de démontrer la problématique a apposer
a la multiplication des identités claniques, elles mémes fortement influencées par les
conceptions animistes et la pratique chamanique des peuples turco-mongols. Une diversité
dans les cultes et les pratiques rituelles opérant néanmoins sur certaines composantes
intemporelles et présentes au travers de 1’histoire des peuples de la steppe. Participant de ce
fait a une élaboration progressive de liens collectifs, apportant avec eux modification de la
morphologie tribale. Ainsi le loup, en tant qu’objet clanique et mythologique, Se retrouve
périodiquement au cceur de I’histoire culturelle steppique, tout comme la présence avérée
d’une religion universelle reposant sur le Dieu Tengri et les éléments propres a la pratique
animique. Tout en retrouvant les notions préalablement établies, notamment au travers du

chamanisme et du tengrisme, il va étre permis d’analyser dés a présent le fonctionnement
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interne a la modification progressive de la morphologie tribale. Modification amenant ainsi
vers la constitution des chefferies, des royaumes et des empires, tout en permettant émergence
et diffusion de la civilisation des steppes eurasiatiques en territoires sedentaires par conquéte
territoriale vers I’extérieur. Mais le role de la guerre va également et en premier lieu demeurer
centrale dans le chamboulement interne des structures sociales nomades. Moteur des
évolutions humaines, cette derniére trouvera dans la représentation du loup toute sa place au
sein des peuples guerriers turco-mongols. Mais c¢’est également au travers du tengrisme, la
religion universaliste propre aux nomades steppiques, en concordance avec 1’utilisation
récurrente de I’ancétre clanique zoomorphique, qu’il va étre permis de constater la présence
d’une unité sociale et culturelle reposant sur plusieurs siécles de conflits et de regroupements
internes de grande ampleur. Facilitant I’émergence d’empires éphémeres ainsi que celle d’une
idéologie de domination universelle, sanctifiée par le sacré, permettant par la méme apparition

du dynamisme politique et volonté de conquéte territoriale vers 1’extérieur.
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SECONDE PARTIE : DE LA TRIBU A L’EMPIRE : LA MODIFICATION DE LA
STRUCTURE TRIBALE PAR LA GUERRE, LE POLITIQUE ET LE TENGRISME

La culture animiste des peuples altaiques a progressivement permis 1’émergence d’une
classification sociale entre les tribus notamment a travers I’utilisation clanique d’ancétres
mythiques a 1’élocution zoomorphique. Ces mémes ancétres opérant une influence
considérable dans 1’élaboration identitaire et le regroupement tribal, mais également au sein
méme du systeme des représentations sociales. S’apparentant en partie au totémisme car
utilisant de fagon accrue des représentations sociales zoomorphiques, ce systeme social ne
permet cependant pas, a premiére vue, I’émergence d’un dynamisme politique important
permettant des regroupements tribaux conséquents au sein d’une identité culturelle et sociale
définie et stabilisée autour de valeurs communes. Comme le précise Emile Durkheim, « le
totem est, d’abord et avant tout, un nom, et comme nous le verrons, un embleme »21B I
permet ainsi une identification, voir un mimétisme extréme avec 1’entité animale, notamment
dans le contexte animique, tout en opérant sur une classification sociale entre les individus.
Ainsi, de facon général, les sociétés primitives et nomades semblent avoir plus de difficultés a
opérer sur un dynamisme politique et une stabilisation sociale importante et surtout durable
dans le temps, au vu notamment de ’aspect hautement individuel et instable présent dans
leurs pratiques religieuses et sociales. L’aspect inconstant et mouvant des tribus pastorales,
leur volonté premiere de conserver leurs identités claniques et la multitude d’interprétations
mythologiques et identitaires, notamment induite par I’animisme, autant d’éléments pouvant
mettre un frein constant a une politisation de grande ampleur. L’émergence et 1’expansion de
I’Empire mongol de Gengis Khan aux Xllleme et XIVéme siécle démontre cependant le
contraire, bien que «Sa durée est inversement proportionnelle a [’espace territoriale

investi »*%4

. L’une des raisons principales de cette foudroyante évolution politique se situe
justement dans 1’aspect singulier du mode de vie pastorale, I’Empire mongol demeurant au
fond un «empire nomade » comme 1’a trés justement rappelé Gérard Chaliand. Mais de
I’intérieur, comment cette culture animiste est-elle parvenue a progressivement s uniformiser,
en vue d’obtenir le regroupement d’un ensemble tribal, modifiant progressivement la

morphologie sociale et la mentalité collective, et ce essentiellement autour de la

représentation clanique du loup et de I’utilisation du Grand Esprit Tengri ?

23 Durkheim E., op. cit., p. 154.
2% Gueniffey Patrice et Lentz Thierry, La fin des Empires, Perrin, 2016, p. 144,
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Retrouvant les éléments analysés précédemment, cette partie entend ainsi rentrer
directement au cceur de I’analyse du dynamisme politique altaique, permettant modification
de la morphologie tribale, notamment par principe de guerres internes et d’unifications liées
aux notions de prestige clanique et de charisme personnel. Guerres opérant progressivement
des principes d’éclatements et de fusionnements entre tribus, tout comme la possibilité d’y
intégrer peu a peu la résurgence de 1’ancétre zoomorphique en tant qu’élément stabilisateur
d’un point de vue culturel, politique et identitaire. Car la conflictualit¢ humaine semble en
premier lieu s’opérer sur 1’absence de cohésion et de cohérence sociale, autrement dit en
I’absence de I’instauration d’une identité¢ collective permettant stabilisation de groupes
humains autour de valeurs communes. Nous reviendrons par la suite, dans une troisiéme
partie, sur le réle concret des représentations sociales et leurs actions sur le processus de
politisation. Cette seconde partie entend surtout démontrer le dynamisme interne a la société
pastorale dans ses principes de regroupements tribaux, essentiellement induits par la
conflictualité humaine. Le chamanisme sibérien sera également de la partie, cette fois ci
directement associé au pouvoir politique, démontrant par la méme la conflictualité millénaire
a apposer entre pouvoir spirituel et pouvoir temporel. Enfin, Tengri sera 1’aboutissement de
cette analyse, puisqu’opérant a la fois sur le concept hiérocratique, nécessaire a
I’établissement de 1’empire, mais également au cceur de la symbolique du loup, le faisant
apparaitre en tant que messager divin et par la suite comme messager politique. Rappelant par
& méme I’importance de I’utilisation des religions universelles dans la chute du tribalisme et
la mise a mal des principes de liens de parenté. Religion de surcroit animiste, permettant une
analyse nouvelle de cette forme culturelle au coeur des évolutions sociales et politiques. Cette
deuxieme partie va également apporter une compréhension dans le principe de modification
du systeme des représentations dans la sphere turco-mongole, notamment au travers des
guerres internes, de I’émergence de différents systémes de gouvernances et de fagon direct par

utilisation des éléments culturels par le politique, et ce des le stade de la chefferie.

Toute évolution politique et sociale demeure un point d’étude primordial pour tenter
de comprendre les différentes dynamiques qui ont conduits progressivement 1’humanité a
I’instauration de la société mondiale globalisée a ’intérieur de laquelle I’espéce humaine se
retrouve a I’aube de ce XXIéme siecle. Malgré I’apparente absence de programmation induite
a I’étre humain, pour ce qui touche a son comportement, sa nature ou sa destinée, I’histoire ne
peut que démontrer la logique a appliquer a 1’évolution des sociétés humaines arrivées

aujourd’hui aux portes de la modernité et de la virtualité technologique. Cependant, certaines
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sociétés humaines semblent faire figure d’entités politiques et sociales singuliéres, notamment
du fait de leur rapidité de création ou tout simplement d a certaines de leurs caractéristiques
ne devant entrer, & premiére vue, dans aucune grille de logique historique. Ainsi, en ce qui
concerne I’entité nomade d’Asie centrale et la création de I’Empire mongol, il peut étre
aujourd’hui permis de dire que « la grande particularité de cet empire a [’histoire singuliere,
de ce monstre géopolitique, est la rapidité avec laquelle il se constitue a partir de rien, en
l’espace de quelques années seulement. Comme la création biblique de ['univers, celle de
[’Empire mongol revétit un caractere surnaturel qui n’échappa ni a son concepteur ni a sa

descendance »*%°,

Mais au dela de son aspect énigmatique et prodigieux, la création et 1I’expansion de
I’empire gengiskhanide répond a une suite logique d’évolutions sociales et politiques a
I’intérieur méme de la société pastorale de Haute Asie et ce durant plusieurs siecles de guerres
internes, d’instaurations de grandes confédérations tribales et de contacts récurrents entre
sociétés nomades et sociétés sédentaires. Le tout accoudé au désir naturel de parvenir a la paix
sociale tout comme celle de créer une identité pastorale définie et immuable par le politique et
en opposition consentie avec les autres sociétés. ldentité culturelle et sociale permettant par la
méme I’émergence d’une idéologie de conquéte territoriale et de domination universelle,
provoquant ainsi la guerre vers I’extérieur. « Certes, [’Histoire a connu d’autres nomades que
ceux de Haute Asie dont le role fut décisif ou important. Au premier chef, les Bédouins
d’Arabie qui, portés par un monothéisme universaliste, ont durablement bouleversé le monde.
Ou bien les nomades de la mer que furent les Vikings et les Varegues, ces derniers créateurs
de la Russie kiévienne. Mais dans la durée, aucune aire n’a eu l'importance militaire de la
Haute Asie dont les vagues nomades ont fait trembler le monde antique et médiéval, de la
Chine a [’Occident en passant par [’lran, [’'Inde, Byzance, la Russie et [’Europe
danubienne »*!®. Une histoire atypique, reposant sur des bases culturelles et religieuses
singulieres et intelligemment réutilisées par Gengis Khan, tout comme semble 1’étre
I’évolution de leur propre morphologie sociale, oscillant durablement entre importantes
confédérations tribales, notamment chez les peuples nomades turcophones, et création
spectaculaire d’empires éphémeres, mettant progressivement a mal le tribalisme en vogue trés

longtemps dans cette région reculée.

15 Gueniffey P. et Lentz T., op. cit., p. 45.
218 Chaliand Gérard, Les Empires nomades, de la Mongolie au Danube, Perrin, 2006, p. 23.
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Au cours de ce second chapitre il sera ainsi question de la problématique a apposer a la
société pastorale de Haute Asie comme type de société atypique mais répondant cependant
aux mémes schémas évolutifs que ceux opérés au cceur des autres sociétés humaines. Les
principes de guerres internes entre les tribus permettront ainsi une circulation évidente des
ancétres claniques ainsi que 1’émergence et la concrétisation de certains d’entre eux,
répondant directement aux notions de prestige clanique et guerrier. Le comparatisme sera
ainsi présent tout au long de cette analyse, notamment afin de cerner au mieux 1’évolution
interne des peuples altaiques, démontrant par la méme la logique a apposer dans la
concrétisation de 1’ancétre zoomorphique comme ancétre devenu commun. Cependant, il
semble important de souligner le fait que le comparatisme utilisé servira essentiellement a
déduire des hypothéses dans le questionnement subit sur 1’émergence de 1’ancétre
zoomorphique. Car comme le souligne Francis Fukuyama, «les sociétés humaines sont
tellement diverses qu’il est trés difficile de faire des généralisations a valeur universelle grace
a l’étude comparatives des cultures. Les anthropologues se réjouissent de la découverte de
sociétés obscures qui contredisent de maniére flagrante les lois génerales du développement
social. Cela ne veut pas dire pour autant qu il n’existe pas des régularités et des similarités
de [’évolution des formes a travers les différentes sociétés »*'. Cela permettra en outre
d’opérer sur une base structurant 1’étude générale, tout en démontrant la complexité a apposer
aux différentes évolutions sociales et politiques des groupes humains. Car avant d’en arriver a
I’¢tude des empires des steppes et a I’influence concrete de 1’ancétre zoomorphique dans
I’¢laboration de ces derniers, il convient de démontrer I’indépendance du développement

politique et sociale de ces groupes nomades a 1’intérieur méme de leur aire culturelle.

Développement politique permettant progressivement une mise a mal des principes de
lignages, pour parvenir a la création d’une identité souveraine, guerriere et conquérante. Car
la conquéte territoriale participant a I’expansion de I’empire, réclame certaines composantes
nécessaires, notamment retrouvées dans les notions d’idéologie, de discours politique ou
encore de I’instauration d’une domination charismatique. Bien loin de 1’image de barbares
apolitiques, trop longtemps véhiculée par I’historiographie, les tribus turco-mongoles ont
démontré leur faculté d’opérer d’importants changements au coceur méme de leur morphologie
sociale, notamment a travers le regroupement constant de confédérations tribales de grandes

ampleurs, essentiellement du c6té turcophone, entre les Vieme et Xllléme siécles de notre

27 Fukuyama Francis, Le début de [’histoire : des origines de la politique & nos jours, Saint-Simon, Paris, 2012,
p. 69.
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ere. Opérant ainsi des changements consequents dans le passage de la tribu a la chefferie et
participant a la mise en place d’une hiérarchie sociale propre a leur mode de vie, au travers de
I’émergence des khanats et khaganats turco-mongols, autrement dit les royaumes et les
empires. Cette évolution sociale et politique s’est ainsi progressivement structurée autour
d’¢éléments culturels résurgents et prégnants, permettant par la suite 1’arrivée progressive des
empires des steppes, autrement dit la création d’une politic devenue apte a la conquéte
territoriale, par principe de pacification interne et de guerre vers I’extérieure. Mais avant de
débuter 1’étude de I’empire, il convient d’encadrer ce travail de recherche au sein du systeme
tribal altaique, tout en démontrant 1’identité singuliére de ces populations, comme entité
autonome a la fois prédatrice du monde sedentaire et en capacité constante d’opérer ses
propres modifications sociales en interaction avec le phénomene politique. Les différentes
morphologies sociales, que sont la bande, la tribu, la chefferie, le royaume et I’empire, seront
abordées au cours de ce chapitre, en concordance directe avec le systéme pastoral. Leurs
études permettra en outre de démontrer 1’utilisation récurrente de certains ancétres claniques

comme éléments sociaux et identitaires prégnants et stabilisateurs d’un point de vue social.

Découpé en trois sections principales, ce second chapitre entend ainsi dialoguer
directement avec les politologues et sociologues Jean Baechler, Ibn Khaldoun, Paul Claval,
Max Weber ou encore Francis Fukuyama, ainsi que les spécialistes des peuples nomades tel
que Gérard Chaliand, Jean-Paul Roux ou encore laroslav Lebedynsky. Cela afin de parvenir a
déceler les différents mécanismes internes a la société pastorale de Haute Asie, notamment
dans ses principes de regroupements tribaux, de modification sociale par le politique et de
chute progressive du tribalisme permettant passage de la chefferie au royaume et a I’empire.
Les différentes guerres internes, participant a 1’absorption des tribus les plus faibles par les
plus fortes, permettront de comprendre la circulation induite des ancétres claniques,
notamment dans un souci de cohérence sociale et identitaire. Comme il sera permis de le voir,
I’élaboration des royaumes et des empires nomades posera moins de soucis dans leurs études
notamment dd au fait que ces derniers semblent utiliser naturellement les principes
hiérocratiques, absolus ou tempérés, et donc une utilisation de la religion universaliste, le
tengrisme, accoudée a 1’idéologie de domination universelle. Permettant par la méme des
regroupements sociaux plus conséquents. La complexité se jouera essentiellement dans
I’émergence des chefferies, sortes de proto Etat selon les termes de Paul Claval, transformant
significativement la morphologie tribale et les principes segmentaires de lignage. Chefferies

participant également a une application plus poussee des principes idéologiques et culturels,

164



permettant d’appréhender 1’utilisation des représentations sociales dans le processus de
politisation nomade. Il sera également question des principes de domination politique et de
domination charismatique, ainsi que la confrontation entre le pouvoir chamanique et le
pouvoir politique, autrement dit entre pouvoir spirituel et pouvoir temporel, en paralléle de
I’étude sur le systéme hiérocratique nomade. L’absence non négligeable d’études du politique
sur la sphére nomade eurasiatique, impliquera de recourir au comparatisme, notamment entre
la société pastorale d’Asie Centrale avec celle des tribus arabes du désert d’Arabie afin de
parvenir notamment a déceler les mécanismes propres aux modifications tribales permettant
regroupements plus importants. Une étude comparée entre la prise de pouvoir de Mahomet au
Viéme siécle et celle de Gengis Khan au Xllléme siécle, viendra parfaire 1’¢tude
charismatique tout en analysant 1’impact de la religion universaliste nomade, le tengrisme,

dans la chute du tribalisme au cceur de la société altaique.

Bien que cette seconde partie s’opére essentiellement a travers une étude du dynamisme
politique, il va étre intéressant de constater de la prégnance sous jacente opérée par I’ancétre
clanique, tout d’abord d’un point de vue tribal, notamment lors des guerres internes, puis SONn
impact a la fois dans les principes de dominations légitimes, a travers notamment 1 utilisation
de la notion de guerrier fauve, mais également au cceur de la religion des peuples altaiques.
Une fois le cadre structurel et les différentes variables applicables misent en relief, la suite se
concentrera non plus uniquement sur I’impact du politique sur la morphologie sociale, mais
son influence sur la modification de la culture des peuples de la steppe. Il sera ainsi question
de I’aire culturelle nomade a proprement parlée, prémices a ’instauration de I’empire et de la
civilisation, et de sa stabilisation culturelle et sociale par le politique, avant de terminer sur
I’expansion de ce dernier et I’importance a accorder a 1’ancétre clanique carnassier dans

I’établissement d’un art de la guerre chez les peuples de pasteurs eurasiatiques.

Section I: LA MODIFICATION PROGRESSIVE DE LA MORPHOLOGIE NOMADE : VERS UN

DEVELOPPEMENT TRIBAL PAR LA GUERRE, LE POLITIQUE ET LES ANCETRES CLANIQUES

Comme évoqué brievement en introduction, les concepts de « civilisation », « sociéteé » et
« politique » demeurent complexes dans leur étude, notamment du fait que ces derniers
semblent indépendants par eux méme, tout en fonctionnant ensemble. Alors que la premiére

partie de cette étude s’est essentiellement attardée sur une analyse de la culture des nomades
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steppiques, cette seconde partie entend apporter les éléments nécessaires a la compréhension
du développement social interne de la société pastorale. La troisiéme partie, quand a elle,
s’attardera sur 1’émergence de la civilisation altaique dans le réel humain, notamment par
unification identitaire et donc sociale des peuples steppiques, par la refonte du systeme des
représentations en accord avec le principe de légitimation du pouvoir, mais également au
travers de la conquéte territoriale vers I’extérieure. Nous amenant ainsi et progressivement
vers la quatriéme partie de ce travail de recherche, portant cette fois ci sur la stratégie militaire
et idéologique entreprises par les Mongols gengiskhanides. Evoquer la formation du politique
dans les sociétés tribales turco-mongoles revient a tenter de définir par quel processus ces
dernieres acceptes, a un moment donné de 1’histoire, de cesser de vivre dans I’anarchie pour
rentrer dans le jeu du politique, garant d’un certains ordre social et de I’instauration d’un
pouvoir centralisé et légitimé. Mais 1’évolution du politique engage des changements
importants aussi bien d’un point de vue social, mais également culturel et idéologique,
autrement dit directement au sein des mentalités collectives. L’histoire ancienne a longtemps
considérée les peuples de Haute Asie comme symboliquement ancrés dans la barbarie, comme
étant apolitiques, tout en négligeant une étude plus approfondie sur I’intériecure méme de la
structure sociale de ces sociétés tribales. Les nouvelles découvertes scientifiques et
archéologiques permettent aujourd’hui de démontrer que bien loin de cette image véhiculée
de peuples barbares, une certaine organisation sociale et politique fut a 1’ceuvre au sein du
systeme turco-mongol et ce durant prés de deux mille ans. Au dela de la création des empires
des steppes, 1’entité pastorale s’est ainsi vue étre 3 méme d’opérer d’ importants changements
au cceur de sa propre morphologie sociale, pour les besoins du politique et de 1’instauration
d’un climat de paix entre les tribus. Bien évidemment, comme toute évolution sociale, cette
derniére ne s’est pas faite sans de nombreuses guerres internes entre les clans. Mais le
phénomene guerrier, permettant directement apparition et évolution du politique, par passage
entre la bande et la tribu notamment, a également servis le destin de ces sociétés tribales, pour
la modification globale de leurs structures sociales. Ainsi, comme le souligne Lebedynsky,
« [’organisation sociale et politique des anciens peuples nomades présente, a travers le temps
et l’espace, des constantes remarquables. Dans tous les cas documentés par les sources
écrites ou par [’archéologie funéraire, on constate [’existence d’une différenciation sociale
affirmée, avec une hiérarchie plus ou moins complexe mais qui comprend trois niveaux

principaux (quatre en comptant les esclaves) »**%. Tout I’enjeu reste donc de déterminer par

18| ebedynsky L., op. cit., p. 28.
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quel processus la morphologie tribale des sociétés nomades fut en mesure de se modifier en
faveur du politique, tout en démontrant 1’importance sous jacente des représentations sociales
zoomorphiques et de I’ancétre clanique dans le processus de politisation. Les différentes
études entreprises par la suite sur les concepts de culture, de religion et de civilisation des
steppes, vont ainsi permettre de démontrer la dynamique a apposer a I’ancétre clanique dans
le développement du politique jusqu’a la création de I’empire gengiskhanide au Xllléme
siécle. Mais auparavant, il semble impératif de comprendre comment de I’intérieur, la société
nomade altaique s’est progressivement organisée indépendamment des autres sociétés
humaines, sur le plan social et politique, par la mise en place de différentes confédérations
tribales, bouleversants leurs morphologies sociales, tout en permettant la concrétisation
progressive d’un ancétre clanique zoomorphique, transcendant I’ensemble social, en paralléle

de I’utilisation d’une religion a caractere universaliste, le tengrisme.

1. Le rble de la guerre et la modification des ancétres claniques dans le processus

de politisation tribale altaique

L une des causes principales de la construction et de 1’expansion de 1’Empire mongol
de Gengis Khan se trouve tres certainement dans la vengeance. Orphelin trés t6t, son pére
ayant était tué par un clan Tatar, abandonné de tous, réduit a survivre un temps a travers les
immenses territoires de la Mongolie, Gengis Khan semble avoir nourri une certaine forme de
vengeance naturelle I’amenant a concevoir comme primordial et Iégitime, non seulement la
volonté de domination sur les autres peuples nomades, mais tres certainement et davantage,
une volonté farouche de pacifier I’ensemble altaique sous sa domination. Pacification rendue
possible par I’élaboration d’une identité collective au sein de I’entité pastorale, notamment par
un processus de récupération d’éléments socio culturels prégnants au cceur de 1’aire culturelle
altaique. Nous reviendrons dans la quatriéme partie de cette étude sur I’idéologie
gengiskhanide, afin notamment d’essayer de comprendre de quoi a pu Sse nourrir cette
derniére. Mais c’est bel et bien la vengeance par la guerre qui provoque directement un
chamboulement culturel, social et idéologique sans précédent, non seulement au sein méme
de I’aire culturelle nomade, puis par la suite au coeur des sociétés sédentaires conquises par les
cavaliers turco-mongols. Mais la stratégie gengiskhanide ne peut reposer sur une destruction
pure et simple de I’ensemble nomade. Elle semble surtout répondre, par continuité historique,
a un ensemble de composantes évolutives au coeur méme de la société pastorale, induite en

premier lieu par les guerres internes, 1’élaboration d’importantes confédérations tribales,
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essentiellement du c6té turcophone, et a une « domestication » progressive du phénoméne
politique en terre nomade, notamment & travers les premiers Tiirks, les T ou-kiue, & partir du
Vléme siécle de notre ére. En I’absence de sources provenant directement de la sphére
pastorale, la premiére section va s’avérer quelque peu générale. Elle va surtout permettre
d’obtenir des déductions quand a 1’¢élaboration progressive de regroupements sociaux entre les
tribus, permettant apparition de la chefferie, notamment par processus de guerres internes. Les
travaux d’Ibn Khaldoun sur les sociétés tribales arabes vont notamment permettre la mise en

place d’un parall¢le avec I’entité altaique, servant ainsi le principe de déduction.

Tout le probléme apporté par 1’étude de la politisation tribale, encore plus dans le cas
turco-mongol, repose sur le fait que les sociétés tribales se définissent avant tout en familles,
en clans et donc en lignage, avant d’accepter de se définir en sociétés plus importantes et
régies par le politique et la mise en place d’une autorité centrale garante du pouvoir et de la
violence légitime. Le politique, a ’origine, n’est pas censé s’insérer durablement dans le
phénomeéne tribal, ce dernier désirant garder son indépendance et opérant sur une structure
sociale basée sur la lignée. De type segmentaire, ces sociétés operent sur une organisation
purement communautaire, ne facilitant pas 1’évolution sociale. De plus, le nomadisme
pastoral de Haute Asie répond avant tout a une organisation territoriale comme cela sera
analyse plus profondément par la suite. Des lors, la rencontre entre différents clans ne peut
qu’aboutir, la majorité du temps, a des conflits internes, essentiellement accomplis par le
simple fait qu’aucune autorité extérieure ne semble pouvoir étre supportée par les différentes
tribus. Tout ’enjeu de la politisation se trouve donc dans la nécessaire élaboration identitaire
surpassant les simples besoins tribaux, notamment au travers des représentations sociales et
des idéologies, principes récupérés par un personnage hors du commun et a méme de parvenir
a une unification intense des tribus autour de valeurs communes. De plus, le tempérament
naturellement guerrier des nomades semble entretenir un désarroi politique intense jusqu’a
I’apparition d’un «héros » guerrier et charismatique en mesure de se faire coincider
I’ensemble tribal sous sa représentation. Ainsi, « les sociétés segmentaires correspondent a la
négation méme du centre et se trouvent organisées sur une base strictement communautaire et
lignagére »**°. Dans le cas altaique, la guerre semble le premier élément permettant & la fois
rencontre entre les tribus, généralement accomplie au sein d’affrontements, réclamant ainsi et
progressivement harmonisation par le politique dans un souci premier de mettre un terme aux

conflits incessants. Des rencontres permettant également des principes de fusionnement entre

29 Grawitz M. et Leca J., op. cit., p. 625.
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les tribus et d’absorption des plus fortes sur les plus faibles. Le role des représentations
sociales, d’aspects zoomorphiques pour le cas turco-mongol, jouent ici un rdle primordial
dans le sens ou ces dernieres participent aux conflits identitaires et a la volonté
d’indépendance de chaque clan, tout comme elles peuvent servir, pour celles supportant une
base symbolique intense, a 1’élaboration et a la volonté de regroupements sociaux sous leurs

influences représentatives.

Ainsi, en dehors des confédérations et autres unions claniques, « les différentes tribus
barbares ont une forte tendance a l’éclatement politique »2%0, L’apparition de 1’agriculture il y
a environ douze mille ans et avec elle la capacité d’instaurer une certaine productivité
matérielle, serait ainsi le point de départ de la politisation humaine, en méme temps que
I’origine de I’inégalité sociale et politique entre individus selon Jean-Jacques Rousseau. Ainsi,
« la transition de la société en bandes a la société tribale a été rendue possible par le

221 Transition ayant également apporté avec elle le

développement de [’agriculture »
phénomene guerrier, certainement induit par les rencontres facheuses entre tribus et
I’apparition d’une volonté de territorialit¢ accoudée aux cultures et aux idéologies
progressivement développées chez I’espéce humaine. Mais I’histoire des peuples nomades,
issus directement des sociétés sédentaires et ne pratiquant pas ou trés peu I’agriculture, cette
derniére s’accomplie a travers un schéma évolutif différent. Seule une idéologie universelle,
participant a la création d’une identité commune aux groupes nomades, semble en mesure
d’opérer des changements radicaux dans la morphologie tribale. Les liens de la tribu étant
généralement plus importants que tout le reste, puisque définissant 1’identité de chacun, ces
derniers se doivent de se modifier au profit du politique. Comme le précise Fukuyama, « les
institutions étatiques ont pris forme directement a partir des sociétés tribales. L’ organisation
sociale primitive en Chine, en Inde et au Moyen-Orient était fondée sur des lignées
agnatiques. L’Etat a été créé pour dépasser les limitations imposées par les sociétés tribales.
Dans chaque cas, les fondateurs de I’Etat ont dii imaginer comment obtenir que les individus
se montrent loyaux envers I’Etat plutét qu’envers leur groupe de parenté local »?2 Les
guerres incessantes entre tribus poussent les individus a trouver des solutions afin de stabiliser
I’ensemble social. Le regroupement, en vue de la formation étatique progressive, demeure

généralement primordial. Mais la chute du tribalisme réclame 1’émergence de certains

220 Aucante V., op. cit., p. 76.
22 Fykuyama F., op. cit., p. 74.
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¢léments culturels et idéologiques permettant acceptation d’une autorité politique légitimee

autour de valeurs communes.

L’application semble encore plus complexe sur une société pastorale, définissant des
principes de regroupements minimes et ne participant pas aux mémes logiques d’évolutions
que les sociétés sedentaires, notamment d’un point de vue économique. Cependant, et pour
commencer doucement vers I’analyse comparée entre la société nomade et la société des
loups, c’est certainement I’importance a accorder aux principes de liens de parenté qui
demeure une problématique centrale de la politisation tribale. Se réunissant essentiellement
voir uniquement en petites unités, existence impliquée essentiellement par le mode de vie
pastoral, le systéme tribal altaique semble, a premicre vue, d’une complexité extréme dans le
principe de mise a mal du tribalisme pour les besoins de 1’évolution du politique. Comme le
souligne Jean-Paul Roux en évoquant la structure sociale pastorale, « il faut de grandes
occasions pour que les familles et les clans se rassembles ; la plupart du temps, les Mongols
vivent en petites unités éloignées les unes des autres. Sur un espace aménage sont dressées les
yourtes, tentes a armature de lattes articulées recouvertes de feutre, a la toiture
hémisphérique. Couvrant de dix-huit a vingt metres carrés, elles ne sont pas rivées au sol,
mais résistent a toutes les intempéries »*2*. Ces véritables microcosmes ne sont pas sans
rappeler une organisation sociale restreinte et essentiellement familiale, posant ainsi la
problématique de la politisation de ces societés atypiques. Comparatisme direct avec la
société des loups car, tout comme les populations nomades, « [’organisation sociale de la
meute est fondée sur une structure familiale : un couple reproducteur gardant le contact avec
la plupart de ses jeunes, et pouvant étre rejoint par de jeunes individus d’autres meutes »***,
Ce principe d’échanges entre membres d’autres meutes participe ainsi a une mise a mal du

principe de consanguinité et se retrouve naturellement chez 1’étre humain au niveau tribal,

notamment chez les populations pastorales avec le principe exogamique.

Les différentes fusions entreprises entre les tribus participent directement a 1I’évolution
progressive de la morphologie tribale, tout comme a I’émergence graduelle d’ancétres
claniques attracteurs, par principe d’hérédité totémique et essentiellement en rapport avec le
prestige guerrier. L’absence conséquente de sources provenant directement de la société
altaique participe cependant directement a mettre a mal I’étude qui suit, notamment dans le

questionnement sur le passage de la tribu a la chefferie. En l’absence de données

223 Roux J-P., Gengis Khan..., p. 17.
224 Carbone G., op. cit., p. 87.
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conséquentes, 1’analogie et le comparatisme, notamment avec les sociétés tribales arabes et
amerindiennes, vont permettre de déduire les différents chamboulements et leurs impacts sur
I’évolution de la société pastorale vers les royaumes et les empires. Mais comment faire
accepter I’autorité étatique dans un environnement tribal et pastoral, peu apte a I’instauration
d’une gouvernance de grande ampleur, pouvant mettre a mal directement le principe du
lignage. La stabilisation sociale, la recherche de la paix interne, mais également le besoin de
s’unir pour la conquéte extérieure ou la recherche de nouveaux territoires semblent les

réponses les plus évidentes pour ce qui est de la volonté d’établir des regroupements sociaux.

Dans le cas turco-mongol, la chefferie semble la solution la mieux adaptée aux
problémes de cohabitation entre plusieurs tribus. Sans dépasser un stade de politisation
extréme, cette derniere permet la stabilité de I’ordre social sans pour autant compromettre le
destin tribal. Du fait de son stade transitoire entre la tribu et le royaume, la chefferie permet
cette stabilisation d’un petit ensemble tribal demeurant relativement facile a hiérarchiser et a
stabiliser sur le court terme, sans pour autant mettre a mal entierement les principes de
lignage. Le royaume, impliquant une unification et une hiérarchisation sociale plus
importante, apporte avec lui le souci du tempérament belliqueux de I’espéce humaine en
générale, mais encore plus des tribus guerriéres pastorales. Il surpasse fortement la société
segmentaire, participant ainsi a une mise a mal des identités claniques et donc a une remise en
cause de I’ancien systéme tribal. Ainsi, la volonté de mettre en place un systeme politique de
grande envergure entre les différentes tribus qui nomadisent les territoires des steppes, se voit
généralement stopper par le caractére indépendant et autonome des nomades altaiques,
remettant en cause toute tentative de stabilisation politique importante. L’empire semble ainsi
régler le probléme, en poussant a I’unification tribale extréme, pour les besoins de la conquéte
vers I’extérieur, en impliquant les acteurs étrangers au systéme nomade dans leur propre
processus de politisation. Encore plus, c’est la capacité de mener ensemble la guerre vers
I’extérieur qui permet trés certainement 1’émergence d’un esprit de corps implacable entre les
tribus, si ces dernieres parviennent a trouver un chef de guerre charismatique et généralement
accepté de tous du fait de son origine mythique notamment. L’aspect transcendantal accoudé
a l'utilisation de I’idéologie et de la religion universaliste, permet ainsi une volonté naturelle
d’unification, si toutes les composantes socio culturelles sont utilisées intelligemment et au
bon moment. Mais avant d’en arriver a la constitution de ce « monstre géopolitique », une
homogénéisation interne se doit d’étre opérée, autrement dit, I’instauration d’une identité

collective, dépassant les simples besoins tribaux. Cette derniére va progressivement émerger
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par les guerres inter nomades, apportant stabilisation a certains endroits par principe de
regroupements tribaux sous forme de chefferies et plus tard de royaumes. Et c’est justement la
dynamique constante du politique au cceur méme des tribus turco-mongoles, par principe de
guerres et de regroupements au sein de coalitions internes, que va se définir progressivement
I’identité politique et culturelle au cceur d’une mentalité collective, pour les besoins de
I’empire. Mais avant d’en arriver a I’instauration de ce dernier, de nombreux chamboulements
dans la morphologie tribale sont nécessaires, permettant notamment et graduellement,
I’émergence de certains principes culturels prégnants, ayant capacité par la suite a légitimer le

pouvoir politique.

Les différentes morphologies sociales que sont la bande, la tribu, la chefferie, le
royaume et I’empire, circulent du bas vers le haut, permettant ainsi au politique de fagonner
de nouveaux ordres sociaux, en accumulant différents groupes humains sous 1’autorité d’un
pouvoir centralisé, tout en créant par 1a méme une identité sociale définie. De ce fait, I’arrivée
du politique au sein des sociétés humaines permet un chamboulement des morphologies
sociales au profit du politique, mais également et surtout, de I’instauration d’un climat de paix
entre les différents groupes d’individus, participant ainsi a 1’agir communautaire et a
I’élaboration des sociétés. Ce schéma classique, suivant plus ou moins une logique historique
aux groupes humains, va également intervenir dans 1’évolution des peuples de la steppe, tout
en leurs permettant de conserver les éléments socio culturels qui font I’identité nomade. Mais
pour en revenir au premier type de société, autrement dit la société segmentaire, cette derniére
obtient sa singularité par le simple fait qu’elle n’opére pas sur une hiérarchisation sociale, et
se trouve étre non seulement relativement homogene mais surtout fortement intériorisée.
Quelques peuples actuels subsistent encore dans un modele segmentaire, celui la méme qui
semble en mesure de fonctionner tant que les différentes tribus parviennent a empécher les
conflits, notamment entre tribus d’appartenances différentes. De ce fait, «ces sociétés
préservent en effet leur intégration non pas grace a la validité des ordres donnés par un
centre ou par un chef mais par le respect d’un pouvoir plus diffus, fait de controle social, de
forte identification au groupe et d’intériorisation de ses coutumes, de ses normes et de ses
valeurs »??°. Comme cela s’appréte a étre démontré, cette forte identification au groupe tribal
enferme les entités sociales vers le processus de politisation, celui la méme qui devra
s’efforcer de mettre a mal les différentes identités claniques pour le regroupement autour d’un

chef charismatique, porteur légitime du pouvoir centralisé. Cela ne signifie pas qu’une fois

225 Grawitz M. et Leca J., op. cit., p. 626.
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absorbé dans le processus d’unification chaque clan perd totalement son identité. Cette
derniére sera progressivement modifiée afin de correspondre a 1’évolution de la morphologie
sociale. La troisieme partie reviendra sur la modification de la culture tribale par le politique,
notamment dans son principe de recomposition du systéme des représentations et la

modification des idéologies.

L’histoire des sociétés humaines démontre ainsi une certaine logique dans les différents
passages allant des tribus aux empires, exception faite, comme le souligne trés justement Jean
Baechler, de ’Empire romain, acquit non pas a la suite d’un royaume évoluant en empire,
mais par une cité évoluant vers I’empire. Le cas de la politisation des tribus nomades turco-
mongoles demeure également problématique, notamment du fait sa création atypique. Certes
le passage de la tribu a la chefferie vers le royaume fonctionne parfaitement bien dans 1’entité
nomade altaique, et permet de ce fait la formation de nombreuses confédérations tribales, les
khanats, pouvant eux mémes se regroupés entre eux formant ainsi les khaganats, autrement dit
les empires nomades. Mais le stade politique du royaume apporte la problématique de la chute
progressive des liens de parenté et donc du systeme tribal en lui méme. Certes, le royaume
peut étre percu comme une super chefferie, mais le cas atypique de la politisation nomade
réclame que I’on s’y arréte plus précisément. Cela permettra notamment de démontrer en quoi
I’ancétre clanique issu a I’origine du lignage tribal et de la culture totémique, semble en

mesure d’aider le politique dans les différents stades d’évolution de la morphologie nomade.

Il convient tout d’abord de redéfinir rapidement les différentes formes de
morphologies sociales, et leurs évolutions positives par le politique. Il semble évident de
s’arréter plus spécifiquement sur la tribu et la chefferie pour ce qui est du cas historique
altaique. En effet, le principal souci projeté a travers I’histoire nomade, semble démontrer une
certaine logique naturelle pour la création d’empires ou de royaumes, méme si ces derniers
s’averent relativement éphémeéres. En revanche, 1’étude de cas des différentes confédérations
tribales démontre quant a elle la difficulté a apposer a 1’unification sous différentes chefferies,
notamment en ce qui concerne le probleme lié aux liens de parenté. Ainsi, la tribu, le premier
grand stade de sociabilité, peut étre « cong¢u comme issu d’un ancétre commun, ce qui fait de
la tribu une grande famille, insérée dans les mailles d’une généalogie commune ; ou bien
[’ensemble juxtapose et fait coexister des blocs geénéalogiques distincts. L’homogénéité
culturelle de ’ensemble tribal peut étre tres élevée et s étendre bien au-dela, jusqu’a inclure
d’autres tribus distinctes dans une aire culturelle commune ; ou bien [’hétérogénéité est

complete, jusqu’a réunir dans la méme structure tribale des segments qui ne parlent pas la
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méme langue »*%°. La société segmentaire & donc capacité a évoluer rapidement, notamment
en cas de conflits incessants entre différents clans, réclamant par 1a méme 1’instauration d’un
pouvoir politique, garant de I’ordre social. L’histoire de la rencontre entre les tribus mongoles
et les tribus turques, des le Xéme siecle, démontre la faculté d’assimilation entre deux ethnies
supportant certes la méme origine altaique, mais opérant sur deux langages différents,
participant ainsi a une certaine hétérogénéité dans la constitution tribale. Comme le souligne
Jean-Paul Roux en évoquant la descente des Mongols vers 1’actuelle Mongolie, «ils y
trouverent les Turcs issus des foréts sibériennes ou ils s’étaient jadis implantés, qui en
avaient fait leur patrie et le centre des vastes Empires t’ou-Kiue (tlrk) (552-744) et ouighour
(744-840), mais qui devenaient de moins ne moins nombreux par suite de leur continuelle
migration vers [’Occident. Ils s’insérerent au milieu d’eux, parfois en les assimilant ou en se

faisant assimiler, parfois en partageant avec eux les paturages »**.

Deés lors, se pose le probléme de 1’assimilation entre tribus turques et mongoles, les
deux ayant capacité a s’entendre au niveau tribal et bien au dela. La réponse la plus simple a
apposer a cette possibilité d’entente tribale entre Turcs et Mongols peut se trouver au niveau
du territoire. Nous reviendrons par la suite sur la communication intensive entre Turcs et
Mongols sous I’¢re gengiskhanide, démontrant I’impact non négligeable de la culture dans les
regroupements ethniques et politiques. Le nomadisme pastoral réclame un besoin d’expansion
territorial important, di notamment au besoin constant de déplacement des campements aux
rythmes des saisons et des animaux constituants le cheptel. Pour se faire, et pour éviter tout
risque de conflit entre les différentes tribus se trouvant sur une méme zone géographique,
deux solutions sont a apporter. « Il peut y avoir recoupement minutieux des segmentations
territoriale et lignagere, de maniere qu’a chaque segment défini en termes généalogiques
corresponde un territoire circonscrit ; ou bien la disjonction est compleéte, et vivent ensembles
des segments d’appartenance distincte »*2®. La seconde solution semble la plus adapté au cas
tribal turco-mongol. Cette derniére est également en mesure d’expliquer la relative anarchie
perpétuelle, jusqu’a I’arrivée de la chefferie, qui s’opere entre les différentes familles tribales,
turques ou mongoles, occupant une méme zone géographique. De ce fait, « les efforts de
réequilibrages sont perpétuels ; /'un se pose en s’opposant a [’autre; [’émulation, la
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concurrence et la rivalité regnent »*, autrement dit, « les peuples de Mongolie vivaient dans

226 Baechler J., Esquisse..., p. 58.
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[’anarchie comme ils le faisaient toujours quand un chef ne s’imposait pas a eux pour les
unir »*®. Lorsque les différents groupes tribaux ne parviennent pas a former une unité par le
politique pouvant dépasser la simple utilisation des liens tribaux, autrement dit par principe de
regroupements et de coalitions, 1’ensemble tribal se comporte alors comme une transpolitie
polypolaire, un espace social « ou les acteurs sont trop nombreux pour que les regles du jeu
puissent étre définies et encore moins imposées, dont résultent des guerres perpétuelles »**,
C’est seulement la modification de la morphologie sociale, par le politique, permettant
regroupement de plusieurs tribus au sein d’une seule porteuse du pouvoir légitime, qui semble
en mesure d’arréter les guerres intestines. Regroupement par le politique, mettant directement
a mal le tribalisme. La transpolitie peut des lors étre définie comme « un systéme d’action
défini par la mise en contact d’au moins deux polities »**2. Bien que la chefferie permette déja
politisation tribale, cette derniére ne peut prétendre encadrer et stabiliser I’ensemble altaique.
Si plusieurs chefferies se rencontrent, la guerre demeure quasi inévitable si aucune coalition
ne peut étre opérée. C’est pourquoi, dans la plupart du temps, les tribus, regroupées en
chefferie, ne cherchent pas forcement la rencontre, afin d’éviter notamment la guerre.
Cependant, ces rencontres s’averent inévitables, essentiellement pour des raisons d’ordres
démographiques ou climatiques. De plus, pour parvenir par la suite a la creation impériale,
I’ensemble tribal se doit de trouver une solution au probléme du vivre ensemble. Les guerres
inter nomades, provoquees géneralement par le regroupement ou la rencontre forcée de
plusieurs entités, impliquent la formation progressive du politique pour I’instauration d’un
ordre garant de la paix et de la sécurité, afin d’empécher notamment toute montée aux
extrémes qui pourraient s’avérer catastrophique si aucun consensus n’est mis en place pour

soumettre un ensemble tribal sous une autorité Iégitime.

La problématique se pose ici face a une culture tribale prenant pour représentations
sociales un ensemble composé d’ancétres claniques d’aspects zoomorphiques, définissant
chaque clan, chaque tribu, en fonction de ses liens de parenté. Le probleme a apposer a 1’agir
communautaire se situe donc dans I’indépendance de chaque clan pour tenter de conserver ses
avantages, sans pour autant remettre en cause son identité tribale au détriment d’un autre clan
qui pourrait s’avérer plus fort. Car « [’intégration de plusieurs tribus peut s’opérer sans

confusion dans les hordes barbares, par la soumission a [’autorité — toujours temporaire —

20 Roux J-P., op. cit., p. 17.
231 Baechler J., op. cit., p. 374.
22 |dem., p. 373.

175



d’une tribu dominante, commandée par un chef »>°. Mettant ainsi & mal les principes de
lignage, tout en permettant une assimilation forcée de différentes tribus au sein d’une seule
dominante et représentative de 1I’ensemble. C’est donc essentiellement et en premier lieu par
les guerres internes que vont s’opérer des modifications importantes dans [’agir
communautaire et dans le processus de transformation de la morphologie tribale, dépassant
progressivement les simples besoins claniques. Bien que le pouvoir ne semble demeurer
longtemps en place, cette instauration par domination d’une tribu sur les autres, permet déja
une refonte partielle des identités claniques, ainsi qu’un chamboulement de 1’agir segmentaire

vers une domination centralisée et légitimée de fait.

La principale problématique apportée par 1’étude du politique chez les peuples
nomades d’Asie centrale repose sur le fait que « tout pousse les groupes nomades, de surcroit
attachés aux liens tribaux et considérant presque toujours les autres groupes, si proches
soient-ils, comme hostiles, a I'affrontement »***. C’est le principe de la division naturelle de
I’étre humain entre le « Nous » et les « Autres ». Comme le souligne justement Philippe
Braud, la menace extérieure ou plus généralement les conflits, operent sur la coercition
sociale, réclamant ainsi I’institution d’un pouvoir devenant progressivement politique, et ce
pour les besoins de 1’ordre social. Ainsi, « lorsque [’environnement se révéle hostile, du fait
des intentions agressives de groupes voisins ou simplement en raison de l'insuffisance des
ressources globales, la société considérée, pour reprendre la problématique de [’historien
britannique Toynbee, se trouve affrontée a un défi ; il lui faut mettre en place une riposte qui
suppose mobilisation accrue de ressources sociales »**°. L’instabilité sociale opére ainsi sur
sa propre stabilisation nécessaire. Les différentes guerres internes et la rareté des ressources
chez les peuples nomades, participent directement aux conflits, eux mémes amenant
progressivement 1’élaboration sociale. Au travers de I’histoire altaique, il est permis de
constater que le politique est en mesure de se manifester a son plus haut niveau, démontrant la
facult¢ pour ces populations d’opérer d’importants changements dans leur propre
morphologie sociale, et ce pour les besoins du politique et donc de la pacification tribale
interne. Mais I’importance accrue des principes de lignages semble en grande partie
responsable des incessantes luttes anarchiques, et permet de ce fait d’expliquer la création et
I’évolution singuliere du politique chez les nomades de Haute Asie jusqu’a [’empire.

Evolution politique atypique car demeurant au cceur d’un mode de vie culturel pastoral,

23 Aucante V., op. cit., p. 75.
234 Chaliand G., op. cit., p. 45.
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permettant de demontrer la faculté des ancétres claniques zoomorphiques a opérer les
modifications nécessaires pour I’instauration du politique & son plus haut niveau avec les
empires des steppes. Mais avant d’en arriver a 1I’étude impériale, le probleme se pose d’un
point de vue interne a la société nomade, autrement dit, dans le stade de politisation entre les
différents clans avant 1’instauration symbolique d’un grand ancétre totémique sur I’ensemble
du territoire, ainsi que I’utilisation de la religion universaliste comme porteuse d’une

dimension transcendant 1’espace tribal.

Ainsi, le passage de la tribu a la chefferie est inévitable pour instaurer un climat de
paix sociale plus vaste, permettant d’opérer des premiers changements radicaux dans la
transformation morphologique, tout comme la possibilité de mélanger et de se faire rencontrer
les différents clans en vue d’une homogénéisation future. Mais comment ce changement est
en mesure d’avoir lieu au sein de populations nomades peu enclines a ’ordre et au
phénomeéne politique et utilisant des représentations sociales zoomorphiques ? Le passage a la
chefferie peut apporter certaines réponses, notamment dans le principe d’utilisation d’un
ancétre clanique porteur de représentations symboliques, permettant ainsi d’opérer un
changement radical dans le processus de lignage, en regroupant un certain ensemble tribal
sous une autorité légitime. Ainsi, «la chefferie présente une structure analogue, mais se
distingue de la tribu par le fait que chaque segment est géré par un lignage ou une lignée
selon deux types généraux. Ou bien un méme lignage distribue ses lignées constitutives, de
maniere a occuper toutes les positions de chef a tous les niveaux de segmentation. On obtient
une hiérarchie de chefs jusqu’au chef supréme de [’ensemble tenu pour constituer un
ensemble ; plus [’ensemble est vaste, plus cette position supréme a valeur symbolique et
moins le pouvoir exercé est réel. Ou bien des lignages distincts ont installés aux divers points
de la segmentation ; des pouvoirs effectifs peuvent étre exercés par les tétes de lignage

placées aux points stratégiques »*%°.

Le passage vers la chefferie permet ainsi,
progressivement, la mise en place d’une stratification sociale, 1’émergence d’une classe
aristocratique nomade commandant aux autres groupes, et 1’élaboration d’une culture

homogeéne sortant elle méme progressivement des principes purement tribaux.

Dans le cas turco-mongol, les différentes chefferies qui courent tout au long de
I’histoire nomade, semblent en partie induites par les guerres internes, les alliances tribales
certainement fondées sur le lignage et la prospérité participant généralement a 1’utilisation de

la force pure pour permettre unification et passage de la tribu a la chefferie. Mais le simple

2% Baechler J., op. cit., p. 58-59.
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phénomene guerrier ne peut expliquer I’ensemble de la politisation nomade et de surcroit le
passage de la tribu a la chefferie vers le royaume, méme si ce dernier demeure le leitmotiv aux
évolutions sociales. Ainsi, comme le souligne tres justement Jean Baechler, bien que «la
tribu soit une morphologie figurant déja dans la matrice primitive, la guerre en est absente,
car elle a besoin, pour naitre a [’histoire, que soit remplie une seconde condition, a savoir des
enjeux que seules la néolithisation et la matrice traditionnelle peuvent lui procurer. Les deux
aspects du procés de néolithisation principalement concernés sont économique et
démographique »**". Bien que basée sur une démographie propre au mode de vie nomade,
caractérisée par de petites unités dispersées a travers les steppes, la démographie devient
cependant le corolaire principal & la guerre au sein de ces sociétés tribales en plus des
changements climatiques et du nomadisme territorial impliquant partage des espaces
géographiques. Ainsi, «devant une pression démographique toujours supérieure aux
ressources, il faut s’ entre-tuer ou tuer ses voisins sédentaires pour élargir son espace vital.
Dans ['un et l’autre cas, les exigences sont les mémes : une rigueur absolue, [’ordre, la
discipline, [’obéissance aux lois et aux chefs dont on hérite ou que l’on a choisis, le respect de

la parole donnée quand elle est solennelle »*%8.

Le nomadisme pastoral, réclamant un
territoire conséquent pour 1’¢levage, la rencontre entre différentes familles tribales ne peut
qu’aboutir au phénomeéne guerrier, ou a 1’instauration d’une coalition tribale lorsque I’identité
entre différents clans s’avére cohérente. Mais le caractére belliqueux des populations nomades
semble également pouvoir se déclencher de facon quasi naturelle. Ainsi, « la guerre occupait
une place essentielle dans la vie de beaucoup de peuples nomades. Elle était une source de
revenus parfois importants, mais aussi [’activité humaine considérée comme la plus noble et
la plus valorisante »**. Cette faculté naturelle & la pratique de la guerre ne permet pas, &
premiére vue, I’instauration d’un climat de paix suffisamment étendu dans le temps pour
parvenir & une unification globale des peuples de la steppe. Cependant, « I’échelle des conflits
était variable. Entre nomades, elle allait du simple accrochage de tribus a la « guerre totale »

24
0 (Crest

débouchant sur [’extermination, [’absorption ou [’expulsion du vaincu »
certainement au coeur de ce dynamisme guerrier et tribal qu’il est possible de trouver la
longue mais logique évolution sociale et politique aboutissant a la création de 1’empire
gengiskhanide, notamment par principe de résurgence d’ancétres claniques prestigieux. Les

différentes assimilations des tribus entre elles, sur le long terme, peuvent ainsi

237 Baechler Jean, Les matrices culturelles... p. 206.
%8 Roux J-P., op. cit., p. 57.

29| ebedynsky L., op cit., p. 31.
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progressivement structurer non seulement le phénomene politique et le principe de
hiérarchisation de la société nomade, tout comme 1’émergence progressive d’un ancétre
clanique fort de représentations, et pouvant mettre a mal I’ancien systéme des liens de

parenté, en opérant sur une modification du systéme des représentations.

Comme vu précédemment, la chefferie fonctionne, tout comme la tribu, sur la notion
de lignage, a un niveau cependant beaucoup plus poussé vers 1’utilisation symbolique semble-
t-il, qu’au sein du stade purement tribal. Cela s’explique en partie par le fait que le prestige
clanique est nécessaire dans 1’unification de plusieurs tribus sous une autorité légitime,
réclamant une évolution naturelle du principe de la lignée vers un principe plus identitaire et
donc mythologique. Mais I’absence conséquente d’indices sortant directement de la sphére
nomade altaique, réclame un premier comparatisme avec les tribus arabes du désert.
L’historien et politologue Ibn Khaldoun, dans son ouvrage Les Prolégomeénes, démontre ainsi
I’importance du principe du lignage et son évolution par le prestige clanique, dans
I’unification des tribus arabes du désert. 1l explique ainsi que « chez les tribus du désert, les
hostilités cessent a la voix de leurs vieillards et de leurs chefs, auxquels tout le monde montre
le plus profond respect. Pour protéger leurs campements contre les ennemis du dehors, elles
ont chacune une troupe d’élite composée de leurs meilleurs guerriers et de leurs jeunes gens
les plus distingués par leur bravoure. Mais cette bande ne serait jamais assez forte pour
repousser des attaques, a moins d’appartenir a la méme famille et d’avoir, pour [’animer, un
méme esprit de corps. Voila justement ce qui rend les troupes composées d’Arabes (du désert)
si fortes et si redoutables ; chaque combattant n’a qu’'une seule pensée, celle de protéger sa
tribu et sa famille. L affection pour ses parents et le dévouement a ceux auxquels on est uni
par le sang font partie des qualités que Dieu a implantées dans le cceur de |’homme. Sous
l'influence de ces sentiments, ils se soutiennent les uns les autres ; ils se prétent un mutuel

secours et se font redouter de leurs ennemis »2*,

La notion d’esprit du corps, utilisée par Khaldoun, est intéressante, notamment di au
fait qu’elle semble démontrer 1’intime relation de la lignée, et donc des ancétres claniques,
dans le processus de politisation tribale. Vivant sous forme de micro sociétés, les peuples
nomades, qu’ils soient Turcs, Mongols ou Arabes, possedent une culture liée a leur mode
d’existence et plus encore liée aux principes tribaux et a la culture animiste (pour le cas

altaique). Toute la complexité de la politisation tribale et de surcroit nomade, réside donc dans

#1 Khaldoun lbn, Les prolégoménes, premiére partie, document produit en version numérique par Pierre
Palpant, dans le cadre de la collection « Les classiques des sciences sociales », 2006, p. 281-282.
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le passage de la tribu a la chefferie, pour ensuite parvenir au royaume, par récupération et
utilisation de ces mémes eléments tribaux, pour le cas turco-mongol, d’aspects
zoomorphiques. 1l en va de soi que le développement du politique met ainsi progressivement a
mal les identités tribales, servant par la suite le principe d’individualisation du pouvoir
politique. Une section sera consacrée dans la troisieme partie de cette étude sur
I’individualisation du pouvoir dans les sociétés tribales, notamment au travers de ce
qu’Alexandre Moret appel 1’hérédité totémique, participant a une modification interne de la
culture tribale par le politigue. Comme cela s’appréte a étre démontré, le passage au royaume
et a I’empire pose beaucoup moins de souci dans son application chez les peuples nomades
d’Asie centrale. Une facilité d’acceptation notamment impliquée par le simple fait que
I’empire semble relever du phénomeéne naturel chez les populations pastorales. La présence
d’un Grand Esprit, Tengri, participant a la création d’une religion universaliste propre au
mode de vie et a la culture nomade, est déja fortement inscrite dans leur mentalité collective.
Elle participera logiquement a I’instauration d’une hiérocratie nomade, pour les besoins de
I’empire, et au désir millénaire de ces populations pour la domination universelle. Le plus
complexe demeure donc ’assimilation d’un ensemble de familles tribales sous I’autorité d’un

chef Iégitimé par ses membres.

Dans I’environnement tribal, seul le prestige familial et guerrier, I’importance a
accorder aux ancétres claniques et aux mythes d’origines, permet d’expliquer le regroupement
de plusieurs tribus sous une autorité politique Iégitime. Le rdle de I’ancétre zoomorphique
opere ainsi dés le premier stade de politisation en Asie centrale, notamment au niveau du
passage vers la chefferie. L’organisation sociale et politique des peuples de pasteurs s’articule
généralement selon un schéma tripartite. « Le plus élevé est celui des souverains, « rois »,
kaghans ou « empereur », khans, etc., et la dynastie ou « clans » royaux souvent sacrés,
revendiquant une origine divine ou merveilleuse (avec, chez les Turco-Mongols,
Uintervention d’animaux totémiques). Le reste de la population était réparti entre une
« aristocratie » riche et puissante et une majorité d’hommes libres non nobles elle-méme plus
ou moins diversifiée »**2. Ce stade de politisation nomade, caractérisé par la présence d’une
tribu dominante, pouvant étre considérée comme une tribu «royale », permet unification
massive, transformant la morphologie tribale vers la chefferie et le royaume. Participant a
nouveau a une certaine opacité, cette fois ci dans 1’étude du politique chez les sociétés

pastorales, la différenciation entre royaume et chefferie demeure la encore également

2 | ebedynsky L., op. cit., p. 28.
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complexe. « Le mode d’existence politique de beaucoup de peuples nomades était une union
plus ou moins solide de tribus, généralement hiérarchisée, avec a sa téte une tribu « royale »
dominante. Ce modele est par exemple celui de grandes confédérations Sarmates de
I’ Antiquité et de beaucoup de groupes turcs médiévaux »***. Comme cela sera analysé dans la
suite de cette étude, une domination de type féodal semble également s’étre opérée chez les
populations nomades altaiques, en rapport direct avec le principe de stratification sociale,
permettant & la fois évolution de la morphologie tribale et instauration progressive des
différents éléments nécessaires a la mise en place d’un pouvoir royal ou impérial. Mais une
théorisation d’un systéme féodal présent dans la sphére nomade va demeurer, la encore,

problématique dans son application concreéte.

Quoi qu’il en soit, le plus haut niveau de politisation atteint avec les kaghans et les
khans, autrement dit les rois et empereurs, trouve son point d’ancrage dans 1’utilisation de
représentations sociales zoomorphiques, autrement dit au sein des ancétres animaux,
démontrant la dynamique a apposer a la culture d’aspect totémique chez les peuples turco-
mongols. Mais ce stade extréme de politisation s’explique également en partie dans un champ
d’étude plus vaste, celui de la notion de civilisation des steppes, apportant la religion a
caractere universelle, nécessaire pour les besoins hiérocratiques et la chute progressive du
tribalisme. 1l en va également de soi que I’instauration d’une souveraineté royale ou impériale
réclame également la chute des principes tribaux et donc directement la mise a mal des liens
de parenté. Pour ce faire, la présence d’une religion universaliste demeure primordiale,
comme cela sera démontré par la suite. Ainsi, «on trouve trace, chez les peuples turco-
mongols, d’'une idéologie de domination universelle sanctifiée par la volonté divine, celle du
« Ciel », le Tdngri. Les premiers grands empires turcs (celui des Tiirks de I’Altai aux Vieme
Villeme siecles, celui des Ouighours aux VIlleme [Xeme siecles) s’en réclamerent, comme
plus tard 'empire mongol de Gengis Khan »***. Une partie sera naturellement consacrée, dans
la suite de cette partie au systéme hiérocratique gengiskhanide, ainsi qu’au principe de
domination charismatique que ce dernier impose chez les peuples nomades turco-mongols.
Systéme hiérocratique d’autant plus intéressant & mettre en parallele avec la société pastorale,
au vu de la formation culturelle atypique de ces derniers, comprenant certaines notions qui a
premiére vue ne semblent pouvoir rentrer dans un cadre universel transcendant nécessaire

pour 1’élaboration de I’empire.

3 |dem., p. 29.
%4 |dem., p. 30.
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Mais le probleme reste entier face au premier grand stade de politisation, permettant
regroupement de plusieurs familles tribales sous ’autorité d’un chef. Comme évoqué aux
travers des études de Jean Baechler et d’lbn Khaldoun, le passage de la tribu vers la chefferie,
chez les populations nomades du désert ou de la steppe, répond directement au principe de la
lignée et du prestige clanique. Le phénomene guerrier peut notamment expliquer le principe
d’assimilation ou d’absorption de certaines tribus conquises au sein d’un ensemble tribal plus
large et conquérant. Les guerres inter nomades, outre le fait qu’elles participent directement a
la modification de la structure tribale, ont également capacité a chambouler les liens de
parenté, soit par anéantissement pur et simple des éléments les plus fragiles, soit par
assimilation forcée des vaincus au profit des conquérants. Mais la simple chefferie ne
parviens pas a dépasser le tribalisme et donc permettre d’opérer des changements sociaux
radicaux vers la notion de souveraineté étatique. Ainsi, comme le rappel René Grousset en
évoquant 1’aristocratie nomade, pouvant étre percue comme d’importantes confédérations
tribales ayant sous leur autorité plusieurs familles claniques, « cette derniére commandait aux
autres classes sociales : les guerriers ou fideles, hommes libres par excellence, le commun ou
classe de roturiers, enfin les esclaves. Pour cette derniere catégorie, il ne s’agissait pas
seulement d’esclaves individuels, mais aussi de tribus vaincues qui étaient devenues vassales
ou serves des tribus victorieuses, soignaient leurs troupeaux, leur servaient d auxiliaires a la

guerre, etc »**

De ce fait, avant d’étre prédatrice des sociétés sédentaires, 1’entité nomade d’Asie
centrale I’est d’abord avec elle-méme. C’est justement en grande partie cette prédation interne
qui, au fil des siécles, accoudée aux interactions constantes avec les autres populations, va
permettre une modification radicale du systeme tribal altaique au profit du politique. Ce qui
semble intéressant, et qui sera volontairement mis en avant dans la suite de cette étude,
demeure la logique a apposer aux principaux empires des steppes (Hiong-Nu, T’ou-Kiue (les
premiers Turcs), Ouighours, Kirghizes et gengiskhanides)®*°, démontrant la continuité et le
dialogue culturel et idéologique a apposer aux nomades turco-mongols dans le phénoméne
politique, tout comme la récupération constante d’un mythe d’origine zoomorphique prenant
pour appui I’ancétre carnassier. Mais avant d’en arriver a 1’étude des empires nomades de

Haute Asie, d’autres points importants sont a prendre en considération dans 1’é¢tude de

5 Grousset R., op. cit., p. 249.
246 \/oir annexes : cartes n°3 a 6.
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I’évolution sociale et politique de ces groupes, notamment dans le principe de mise a mal du

tribalisme.

Ainsi, comme évoqué précédemment, notamment au travers du phénomene guerrier, la
société nomade altaique instaure progressivement et indirectement une sélection naturelle
permettant de conserver les éléments tribaux les plus forts militairement et socialement
parlant, participant sans cesse a 1’évolution méme de la morphologie tribale. Tout ceci
notamment par principe de guerres internes, d’absorbations de tribus entre elles et réclamant
directement la mise en place de structures politiques plus importantes et nécessaires au
maintient des différentes tribus entre elles sous 1’autorité d’un chef légitimé. C’est donc
presque naturellement que la sélection tribale va avoir lieu, opérant une concentration des
éléments tribaux les plus aptes a gouverner, et donc a instaurer le politique, tout en ayant la
possibilité directe de faire rayonner 1’ancétre du clan au dela de son territoire d’origine. Car
comme le souligne Khaldoun, « chaque tribu, chaque branche de tribu, ne forme qu’'un seul
corps, parce que les membres dont elle se compose descendent d'un méme ancétre ; mais elle
renferme des groupes dont les individus tiennent plus fortement ensemble que ceux dont
I’agrégation forme la tribu »**", avant de poursuivre en estimant que « le droit de commander
ne réside pas dans chacune des branches ; il n’appartient qu’a une seule famille. Pour
exercer le commandement, il faut &tre puissant ; donc cette famille doit surpasser toutes les
autres en force et en esprit de corps. Sans cela, elle ne saurait dominer sur elles ni faire
respecter ses ordres. On voit de la que le commandement doit rester toujours dans la méme
famille ; car, s'il passait dans une autre famille plus faible, il perdrait sa force »***. Un
premier élément permet ici de comprendre la circulation induite des ancétres claniques dans
les différents processus de politisation de la société nomade. De facon naturelle et guerriere,
les symboles claniques vont ainsi circuler, s’auto dévorer ou se consolider en fonction du
prestige militaire et politique des tribus conquérantes. Il sera permis d’étudier la notion de
paratotem, mise au jour par Jean-Paul Roux, tout en démontrant 1’attraction de certains
ancétres claniques, zoomorphiques pour le cas altaiques, durant la modification de la
morphologie tribale, en parallele avec la notion d’hérédité totémique mise en avant dans

I’individualisation du pouvoir, théorisée notamment par Alexandre Moret.

La réutilisation d’ancétres claniques importants demeure ainsi un élément primordial

pour I’organisation sociale et politique des tribus entre elles, agissant notamment dans les

%7 Khaldoun I., op. cit., p. 286.
8 |dem., p. 287.
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principes de cohésions et de cohérences sociales. L assimilation forcée des vaincus au sein de
la famille tribale conquérante, permet ainsi disparition des éléments tribaux les plus faibles,
ancétres claniques inclues. De ce fait, au cceur des tribus arabes du désert, et il en découle de
méme chez les tribus turco-mongoles, «plus d’'un chef de tribu et de parti a tenté de
s attribuer une autre origine que la sienne, voulant rattacher sa généalogie a celle d’une
famille qui s était distinguée par sa bravoure, sa générosité ou par quelque autre qualité
digne de renom. On se laisse entrainer a prendre un patronyme qui a de si grands attraits,
puis on s efforce de justifier ses prétentions et de démontrer qu’on appartient réellement a la
famille dont on a pris le nom »**°. L’unité demeure primordiale pour instaurer une politie sur
un ensemble tribal conséquent et pour se faire, cette derniére se doit d’obtenir une certaine
logique & la fois historique, culturelle et symbolique, autrement dit liée directement aux liens
de parenté et encore plus aux prestiges guerriers rendus au travers des différentes unions
tribales. Ainsi, au sein des tribus nomades d’Asie centrale, «les mythes tribaux qui
fourmillent dans la société parcellaire s’effacent devant le mythe impérial dans la société
unifiée ; les animaux totems (qui n’en sont peut-€tre pas tout a fait, mais qui sont au moins
des ancétres), innombrables ou du moins aussi nombreux qu’il y a de peuples, de clans, peut-
étre de familles, sont oubliés au seul profit de I’animal totem du clan ou du peuple qui accéde
au pouvoir, lequel devient celui de tous. On peut a bon droit soupgonner ces parvenus de
s 'enter sur un aieul illustré par quelque grande famille antérieure et que la dynastie nouvelle

, , 250
confisque pour se donner une noblesse qu’elle n’a pas »".

Les différents passages des tribus aux chefferies, généralement orchestrés par les
incessantes guerres entre clans, ont permis progressivement une modification dans
I’utilisation des ancétres claniques, pour le cas altaiques essentiellement zoomorphiques.
Cette modification interne, par principes de regroupements et donc d’absorbations de tribus, a
permis I’instauration progressive d’un sentiment d’unité, un esprit de corps permettant par la
suite la mise en place de centralisations sociales plus importantes. Guerres internes permettant
par la méme la résurgence de certains mythes fondateurs comme porteurs de prestige.
L’ancétre clanique s’étant illustré au travers d’une union tribale importante, ou par principe de
regroupement ethnique, géneralement au travers des guerres internes, ce dernier devient ainsi
progressivement ancétre de tout un peuple, participant directement a 1’instauration du pouvoir

politique et du maintient social entre les différents clans, du moins tant que la guerre interne

9 | dem., p. 288.
%0 Roux J-P., op. cit., p. 57.
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parvient a étre évitée. L’ancétre clanique évolue ainsi en paralléle avec 1’évolution de la
morphologie sociale chez les peuples nomades, permettant progressivement son instauration
plus ou moins importante en fonction du prestige. La culture totémique, laissant une large
place aux mythes utilisant des ancétres animaux, se voit elle méme modifier de I’intérieur,
pour les besoins du politique et a long terme de la guerre vers 1’extérieure, par principes de
cohésions et de cohérences sociales. Ces derniéres se feront en fonction de la structure
culturelle et symbolique ancrée dans la mentalité collective nomade, permettant a la culture
tribale, d’apparence totémique, d’opérer d’importants changements dans les transitions de
phases de la tribu a la chefferie, en passant par I’instauration de royaumes, jusqu’a 1I’empire.
Mais seul un ancétre mythique semble parvenir a demeurer jusqu’au dernier stade de
politisation avec I’instauration des empires des steppes, le loup. Il en trouvera sa propre
logique d’utilisation idéologique et identitaire dans I’instauration, sous Gengis Khan, d’une
entité politigue nomade collective et prédatrice du monde sédentaire, avec I’instauration de

I’Empire mongol a partir du XIlleme siécle.

Mais avant d’en arriver a 1’étude de 1I’empire, de nombreux autres ¢léments se doivent
d’étre analysés dans 1’évolution politique et sociale de la société altaique, afin notamment de
comprendre I’importance des représentations sociales dans le dynamisme politique. Revenant
volontairement sur la problématique apportée par le passage de la tribu a la chefferie, cette
deuxieme sous section va opérer progressivement sur I’approche culturelle. Il s’agira en effet
de démontrer 1’utilisation plus importante de la symbolique, au détriment de 1’entité purement
familiale, dans le processus de développement de la morphologie sociale. S’en suivra
naturellement une étude des royaumes et empires nomades, avant de débuter sur la section
consacrée aux différents types de domination politique dans la société pastorale. Cette
derniére permettra ainsi de pénétrer davantage a I’intérieur de la sphére nomade et de son
dynamisme politique, tout en nous conduisant progressivement vers 1’impact de la religion

universelle dans la chute du tribalisme altaique.

2. De la tribu a la chefferie : vers I’émergence des proto Etats et ’utilisation des

éléments culturels a des fins politiques

L’histoire du politique dans la société pastorale de Haute Asie s’opere au travers d’une
instabilité saisissante, combinée a une continuité historique et culturelle indéniable,
permettant ainsi 1’¢laboration progressive de systémes sociaux et politiques élaborés et

propres au mode d’existence de ces populations. Comme vu précédemment, les nombreuses
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guerres internes démontrent a la fois un souci évident de politisation, et ce pour les besoins
liés essentiellement a la stabilité sociale et territoriale, ainsi qu’au regroupement tribal et
identitaire. Mais elles permettent également d’aborder I’essence méme du politique amenant
progressivement a la constitution de royaumes et d’empires, notamment par homogénéisation
progressive de la sphere culturelle. Comme cela sera démontré au cours de la section suivante,
I’é¢tude des khanats et khaganats semble s’opérer de facon plus évidente, notamment du fait
que ces derniers semblent utiliser directement le principe hiérocratique, qu’il soit tempéré ou
absolu, et donc I’utilisation direct du Dieu Tengri comme stabilisateur idéologique et social.
Dieu d’empire permettant I’émergence de principes transcendants I’espace mental altaique, en

méme temps qu’élément servant a la chute progressive du tribalisme.

C’est essentiellement au sein de la premiere transition de phase entre la tribu et la
chefferie, et en I’absence conséquente de sources de premiere main, que la sous-section
présentée ici entend apporter de nouveaux éléments. L’étude du dynamisme tribal va ainsi
prendre tout son sens dans des regroupements sociaux de plus en plus conséquents, apportant
avec eux les problématiques liées a la stratification sociale et a la hiérarchisation de cette
derniére. Comme le postule Jean Baechler, « la stratification sociale est le rangement des
individus et des populations sur une échelle graduée en termes de pouvoir, de richesse et de
prestige. La hiérarchisation sociale est la sanction légale et idéologique d’'une
stratification »**. C’est justement par D’obligation rendue au travers de la stratification
sociale, et par la méme de sa hiérarchisation, que va s’opérer progressivement I utilisation de
concepts idéologiques, eux mémes reliés aux composantes culturelles, pour une légitimation
de I’agir politique sur la communauté. Le pouvoir va progressivement sortir du cadre
purement domestique en opérant une mutation nécessaire vers un pouvoir centralise,
regroupant un ensemble tribal de plus en plus important. Le regroupement tribal en chefferies
ou super chefferies semble ainsi le point de départ d’une politisation idéologique, permettant
de mettre progressivement en exergue le role et I’influence des représentations sociales dans
le processus de politisation. Cette hiérarchisation impose également une modification dans
I’utilisation du pouvoir politique. La section suivante reviendra plus longuement sur le
principe de domination au cceur de la société pastorale, mettant ainsi en avant I’utilisation du

concept de hiérocratie comme mode d’action légitime et induit a travers 1’existence pastorale.

Comme le souligne Jean-Paul Roux en évoquant la vie sociale des turco-mongols, « la

cellule de base est la famille restreinte de filiation exogamique en ligne patrilinéaire, dont les

1 Baechler J., op. cit., p. 75.
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membres ont en commun un nom et une légende d’origine. Celle ci est membre d’un clan,
prise dans un réseau complexe de relations, car les conditions géographiques et économiques

) ) . 252
interdisent [’isolement »°.

Participant ainsi volontairement, par principes exogamiques
notamment, a des échanges entre tribus par contacts, migrations et la plupart du temps guerres
internes, permettant absorption par les eléments les plus forts, des plus faibles. Absorption
amenant progressivement a 1’instauration d’entités sociales plus importantes telles que les
chefferies, et participant ainsi a une premiéere utilisation d’éléments sociaux représentatifs,
touchant directement aux identités claniques. La chefferie semble ainsi le premier stade
amenant progressivement vers 1’organisation sociale et 1’agir communautaire, autrement dit
vers une société animée par une volonté rationnelle et non plus uniquement purement
naturelle. Participant ainsi & I’émergence d’un centre et d’une périphérie chamboulant
considérablement la société auparavant segmentaire. Cette évolution sociale et politique
entend également rationnaliser le systéme des représentations en utilisant certains éléments
culturels prégnants et symboliquement aptes a délivrer une légitimation du pouvoir mis en
place. Ainsi et pour résumer, « la construction d’un centre, monopolisateur de la coercition
légitime, suppose ['accumulation de ressources politiques suffisantes pour mettre en échec les

253 Démontrant la nécessité

résistances des systemes décisionnels jusqu’ici autonome »
d’opérer sur une chute progressive du tribalisme et donc des principes de lignages au profit

d’une tribu dominante.

Pour rappel, la chefferie « présente une structure analogue, mais se distingue de la
tribu par le fait que chaque segment est géré par un lignage ou une lignée — ce qui rattache
aussi cette morphologie aux phénomeénes de stratification et de hiérarchisation — selon deux
types généraux. Ou bien un méme lignage distribue ses lignées constitutives, de maniére a
occuper toutes les positions de chef a tous les niveaux de segmentation. On obtient une
hiérarchie de chefs, depuis le chef de village jusqu’au chef supréme de |’ensemble tenu pour
constituer un ensemble ; plus [’ensemble est vaste, plus cette position supréme a valeur
symbolique et moins le pouvoir exercé est réel. Ou bien des lignages distincts sont installés
aux divers points de la segmentation ; des pouvoirs effectifs peuvent étre exercés par les tétes
de lignages placées aux points stratégiques »**. Pour ce qui est du cas d’étude nomade, les
fusionnements importants entrepris lors des guerres internes, semblent s’attarder sur la

premiére solution opérée par Baechler, autrement dit la concentration totale des pouvoirs entre

%2 Roux J-P., Histoire des Turcs..., p. 113.
53 Grawitz M. et Leca J., op. cit., p. 388.
4 Baechler J., op. cit., p. 58-59.
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les mains d’une lignée. Comme cela sera démontré au travers de 1’étude des différents types
de domination légitime, les principes d’allégeances en vogue dans la sphére nomade,
permettent & la fois une forme de délégation du pouvoir pour ’agir communautaire, par
principe notamment de fidélité envers le souverain, mais également une expansion semble-t-il
de la lignée du souverain opérant cette fois ci au niveau symbolique. Permettant ainsi, et de
facon graduelle avec I’évolution de la stratification sociale, une utilisation accrue du
symbolisme donc, des représentations sociales et de 1’idéologie par la suite. Principe pouvant
amener a la résurgence et la cristallisation de certains ancétres claniques a 1’intérieur méme de

la mentalité collective, notamment pour des raisons propres a la constitution identitaire.

La chefferie atteint ainsi un stade de politisation nécessairement plus important que
celui de la tribu. Plus encore, la chefferie peut dés lors participer a 1’émergence d’un pouvoir
central, modifiant en profondeur la structure segmentaire imposée par la tribu. Ainsi, la
mutation de la société segmentaire vers la chefferie participe a la mise en place d’un pouvoir
centralisé, essentiellement au travers d’une domination de type patrimonial, afin de conserver
néanmoins les pouvoirs domestiques. « lls existent certes une gradation de situations, le chef
disposant, d’une société a [’autre, d’un pouvoir plus ou moins individualisé, différencié et
permanent ; cet éventail, se retrouve notamment dans l’extréme variété des modeles de
chefferies telles qu’on les observe surtout en Afrique et qui nous fait passer insensiblement du

255 A. .
. Ainsi, ¢’est au coeur de

modele segmentaire a celui de la société patrimoniale centralisée »
la chefferie que commence sérieusement a s’individualiser le pouvoir, permettant par 1a méme
une modification dans I’utilisation des représentations sociales et des idéologies, autrement

dit, opérant directement sur la dynamique sociale et sa mentalité culturelle.

C’est donc semble-t-il au travers de 1’émergence des chefferies qu’il va étre permis
d’analyser D’apparition progressive des concepts d’idéologies et 1’utilisation réelle des
représentations sociales dans le processus de politisation. La problématique principale de cette
étude étant tournée vers la prégnance sous jacente de I’ancétre clanique zoomorphique dans le
développement et 1’expansion du phénomeéne politiqgue chez les nomades altaiques,
notamment au travers de 1’étude de cas gengiskhanide, 1’analyse de cette transition de phase
va ainsi permettre d’appréhender pour le mieux 1’impact des représentations primitives dans
la politisation nomade. Dynamisme amenant progressivement a la notion d’Etat et a la sortie
progressive du tribalisme. En effet, comme le souligne Paul Claval en évoquant les principes

des structures segmentaires et pyramidales, «![’évolution qui conduit a [’Etat ne s’est

%5 Grawitz M., et Leca J., op. cit., p. 626.
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généralement pas faite d’'un coup : elle est d’abord marquée par [’apparition des chefferies
ou de monarchies traditionnelles appuyées sur des formes encore imparfaite
d’administration. Le passage de la tribu a I’Etat est en effet difficile : celui-ci implique un
support écologique bien maitrisé et faisant vivre des populations assez denses, une autorité
admise par tous et un contrble destiné a mobiliser le surplus de la production pour
administrer [’ensemble. Les conditions matérielles sont importantes pour expliquer la
mutation, mais elles ne sont pas décisives . [’essentiel tient a une révolution dans les
mentalités »*°. C’est donc essentiellement et en premier lieu sur le psychisme des individus
que va se jouer le processus de politisation permettant regroupement progressif d’un ensemble
tribal cohérent sous la 1égitimité d’un chef. Ce dernier devra notamment étre représentatif
d’un certain prestige, guerrier ou charismatique, les deux étant généralement liés, tout en
ayant la capacité a assimiler certaines représentations symboliques sous son identité clanique.
L’évolution du processus de politisation vers des structures plus élaborées va ainsi s’activer a
travers les mentalités collectives. Mentalités collectives quelque peu « distincte de la culture a
laquelle elle serait « étroitement liée » car les mentalités « se sont élaborées, ont vécu et
évolué » au sein des systemes culturels, systemes de croyances, de valeurs, d’équipement

intellectuel »*>".

La structure sociale des peuples barbares demeure elle aussi relativement atypique,
notamment di au fait qu’elle reléve d’une certaine égalité parfaite entre tous les membres
d’une méme tribu. Ainsi, « le schéma interprétatif des trois castes de prétres, guerriers et
paysans proposé par Georges Dumézil est clairement mis en échec pour comprendre
[’organisation communautaire des barbares. En effet, tous les membres de la tribu sont
égaux, occupent les mémes roles »*. C’est justement cette apparence d’égalité entre les
membres qui peut également mettre un frein important a I’établissement d’un pouvoir
centralisé, bien que I’histoire nomade démontre la présence d’importantes confédérations
tribales avec une hiérarchisation sociale éclairée entre les membres. Des lors, C’est
essentiellement au cceur de I’identité clanique que semble se jouer une grande partie du
dynamisme politique. Identité mise a mal par la prise de pouvoir d’une tribu devenue
progressivement dominante et ayant eu capacité a récupérer un prestige guerrier lié a une

origine mythique. La modification de la morphologie tribale va ainsi impliquer une refonte du

6 Claval Paul, Les espaces de la politique, Armand Colin, 2010, Paris, p. 64.
%7 Grawitz M. et Leca J., op. cit., p. 284.
%8 Aucante V., op. cit., p. 40.
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systeme des représentations en méme temps qu’une évolution culturelle ; nous y reviendrons

par la suite.

L’¢évolution politique amenant progressivement vers la formation étatique et souveraine
implique ainsi nécessairement une modification de la mentalité collective comme le souligne
donc Paul Claval. These affirmée également par Jean Baechler selon qui, comme vu
précédemment, le pouvoir réel devient essentiellement symbolique des le stade de la
chefferiec. Plus le pouvoir politique sera élevé, plus D’acteur politique deviendra
essentiellement idéologique ou symbolique car porteur «des incarnations d’identité
culturelle. La solution a le plus de chance d’étre choisie pour sa commodité et son efficacite,
soit dans des tribus trés petites et trés circonscrites, ou l'idée d’une « grande famille » est
plausible et peut-étre méme vraie, soit dans un réseau de chefferies a clan royal, ou

["ancestralité mythique de ce clan va de soi »2%9

. L’évolution vers la chefferie apporte ainsi
plusieurs solutions d’un point de vue social et culturel. Cette derniére permet notamment le
principe d’exogamie trés courant au stade tribal, et également chez les turco-mongols. La
migration des populations et leurs différents regroupements au travers des chefferies permet
ainsi un principe de circulation des personnes, participant de fait au concept de 1’exogamie,
autrement dit la mise en place de mariages entre membres de tribus différentes. Ce
regroupement tribal, impliquant stratification sociale, permet également réorganisation des
segmentations, hiérarchisant ainsi le nouvel ensemble social. Enfin, c’est au cceur des
chefferies que commence a s’opérer I'utilisation d’éléments culturels représentatifs d’une

identité sociale commune, amenant progressivement a 1’émergence de certains ancétres

porteurs de représentations symboliques prégnantes.

Les chefferies turco-mongoles semblent ainsi reposer essentiellement sur une structure
pyramidale de 1’organisation sociale. L’intérét premier des structures pyramidales repose
essentiellement sur le fait que ces derniéres « ont des colts de coalition & peu prés nuls, ce qui
leur confére un trés haut degré de cohérence et de cohésion et, par voie de conséquence, une
trés grande capacité et volonté d’autonomie, poussée jusqu’a l’indépendance »*° Une
indépendance qui n’empéche cependant pas le principe de coalition entre plusieurs chefferies
méme si chacune a plutdt intérét « a entrer dans une coalition régionale autour d’un lignage

fort, mais qui ne soit pas assez fort pour imposer aux coalisés un pouvoir discrétionnaire et

9 Baechler J., op. cit., p. 66-67.
%0 |dem., p. 207.
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abolir leur autonomie avantageuse »*®*. Ce schéma semble s’étre naturellement dessiné dans
la sphere altaique. Ainsi, comme le souligne Lebedynsky, «le mode normal d’existence
politique de beaucoup de peuples nomades était une union plus ou moins solide de tribus,
géneralement hiérarchisée, avec a sa téte une tribu « royale » dominante. Parfois, un

dirigeant ou une dynastie parvenait & imposer une hégémonie plus ou moins durable »*®.

Mais le plus intéressant se situe dans le fait, comme 1’explique tres justement Jean
Baechler, qu’au niveau tribal I’autorité semble essentiellement reposer sur la notion
d’ancienneté et encore plus d’ancestralit¢. Comme vu au travers des études d’Ibn Khaldoun,
les notions de prestige et d’esprit de corps participent directement & instaurer des besoins
sociaux et politiques directement liés a I’ancestralité. Tout cela afin de Iégitimer la prise de
pouvoir par un lignage se réclamant d’une origine mythique, elle méme porteuse de sens
symboliques. La chefferie opére ainsi sur une récupération mythologique, permettant une
utilisation des ancétres claniques a un niveau dépassant le simple stade tribal, autrement dit en
capacité de transcender un espace social plus important. Pour Jean Baechler, ’utilisation de
I’ancétre clanique d’un point de vue politique, et en vue de regrouper un ensemble tribal sous
son hégémonie et sa représentation, participe déja & une «esquisse hiérocratique »*,
Conduisant inévitablement a la chefferie et a une modification du systéme d’organisation

sociale en méme temps qu’une mutation de la mentalité collective.

Le systeme pyramidal turco-mongol semble ainsi s’apparenter a une structure
« unitaire et hiérarchique qui favorise une concentration du pouvoir au centre et au sommet,
pour peu que ceux-ci réussissent & mobiliser des ressources et une puissance suffisantes »*%*.
Les principes d’allégeances se retrouvent ainsi au cceur de la structure pyramidale, permettant
notamment la mise en place d’une cohésion sociale importante, par principe de fidélité rendue
au souverain. Comme le souligne Paul Claval, « le schéme d’évolution le plus fréquent, c’est
donc celui qui mene de la structure tribale a une organisation pyramidale d’autorité qui

N » \ . . . . . ., 265
précede I’Etat ou le pouvoir est vraiment institutionnalisé ».

Jean Baechler a ainsi opéré une rapide analyse de la société indo-européenne des
steppes, permettant de démontrer la structure pyramidale de cette derniére. Cependant, le

modele social et politique differe entre les peuples indo-européens d’Asie centrale et les

%1 |dem., p. 207-208.

%2 | ebedynsky 1., op. cit., p. 29.

263 Baechler J., Les matrices..., p. 178.
264 Baechler J., op. cit., p. 207.

%5 Claval P., op. cit., p. 64.
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peuples altaiques, ne facilitant pas I’é¢tude de ces derniers, bien que le systéeme politique
instauré en partie par les indo-européens puisse trouver échos dans la société pastorale
altaique. Comme le précise Lebedynsky, « une structuration politique sophistiquée apparait
chez les Xiongnu (Hiong-Nu) de Mongolie dés le I1leme siécle av. J.-C., puis chez les Turks et
leurs différents successeurs ou l’'on connait des répartitions de tribus entre « ailes gauches »
et «ailes droites» et des hierarchies complexes de dignitaires. Ce développement
institutionnel n’est pas connu chez les peuples « scythiques » plus anciens, mais ce peut étre
dii a un défaut d’information »?%°_Quoi qu’il en soit, I’intérét premier de la transition de phase
vers les chefferies réside dans le fait que cette politisation améne vers une utilisation de
principes idéologiques et identitaires, propre a l’aire culturelle, permettant par la méme
émergence progressive de certaines représentations sociales, issues directement des principes

de lignages et, pour le cas altaiques, mettant directement en scéne des ancétres animaux.

Mais c’est certainement au travers des autres stades de politisation, le royaume et
I’empire, que se joue la destinée des peuples de la steppe, avant 1’avénement opéré sous
Gengis Khan, amenant & une unification extréme des tribus turco-mongoles sous 1’hégémonie
mongole. Hégémonie rendue possible par une réutilisation habile des éléments symboliques
prégnants qui animent 1’aire culturelle, provoquant par a2 méme la concrétisation d’un ancétre
commun d’aspect zoomorphique devenu progressivement élément identitaire. Au travers de la
notion d’esprit de corps, il va notamment étre permis d’en déduire que 1’ancétre clanique,
promu ancétre commun a tous les groupes steppiques, joue également un rdle sous jacent dans
I’application d’une souveraineté nomade, amenant a 1’étude de la notion antagonique d’Etat

nomade.

3. Vers I’étude du principe de souveraineté et du concept d’Etat nomade : la

création des khanats et khaganats turco-mongols

Le premier grand stade de politisation nomade, opérant le passage entre la tribu et la
chefferie, permet en partie d’expliquer les principes de regroupements et de modifications de
la morphologie sociale, notamment par principes de fusions et de fissions entre tribus, et ce
essentiellement au cceur des guerres internes. Guerres participant directement a des
bouleversements sociaux et a I’affirmation d’ancétres claniques résurgents et essentiellement

lies a la notion de prestige guerrier. La guerre qui apportera notamment avec elle des

26 | ebedynsky 1., op. cit., p. 29-30.
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principes d’organisations qui, a I’instar du tengrisme ou de I’ancétre clanique, participeront
également a mettre a mal le tribalisme. Nous y reviendrons par la suite. Le tout associé a des
remaniements internes dans les principes de lignages, tout en modifiant par la méme
I’utilisation des ancétres claniques au profit de ceux des tribus conquérantes. Progressivement,
ces contacts récurrents entre les différentes tribus vont permettre une résurgence constante sur
certains ancétres, participant de ce fait a une cristallisation de certaines composantes
culturelles dépassant progressivement la simple utilisation tribale. Il s’agit ici du principe de
la morphodynamique des mythes, théorisée par I’anthropologue Philippe Descola, et dont il
sera question dans la suite de cette étude. En revanche, c’est au travers des royaumes et des
empires nomades, les khanats et les khaganats, que s’opére une transformation radicale de la
morphologie sociale, tout comme I’instauration d’une identité collective, permettant la fin
progressive du tribalisme. Mais la principale problématique soulevée par ’existence de
royaumes nomades s’opére dans la notion de souveraineté, impliquant un questionnement sur
I’existence 1égitime et possible d’Etats nomades. Réclamant ainsi une certaine étude sur le
royaume, avant de poursuivre vers la création de 1’empire et 1’utilisation des représentations

sociales dans 1’émergence de ce dernier.

Le concept d’empire ne semble pas poser probléme accoudé au concept de nomadisme.
Se définissant avant tout comme une entité politique dont les frontiéres sont sans cesse en
extension, autrement dit supportant une relative élasticité di a sa volonté premiere de
s’étendre, I’empire semble étre le modele le plus légitime de développement politique chez les
populations nomades, comme chez toute autre population humaine. Mais son caractere
hautement guerrier et conquérant, di notamment a 1’expansion territoriale, semble pouvoir
s’appliquer parfaitement a la culture barbare des peuples de la steppe. Cependant, étant donné
qu’aucun empire, de surcroit nomade, n’est parvenu a devenir universel, la question de la
territorialité nomade et de sa souveraineté émerge au cceur de la problématique principale de
cette étude. Démontrant une fois de plus les difficultés a apposer sur 1’étude des sociétés
pastorales, ne rentrant dans aucune grille de lecture qui se voudrai étatique et sédentaire, et
supportant des frontieres territoriales définies d’un point de vue matériel. Cependant, la notion
de territoire existe belle et bien au cceur du nomadisme, contrairement a une forme de pensée
sédentaire qui verrai le nomade errer sans but a travers les immenses territoires steppiques.
C’est justement cette notion de nomadisme territoriale qui permet d’expliquer en grande
partie la nécessité d’organisation sociale et donc politique au cceur du mode de vie pastoral.

Ainsi, comme le souligne Lebedynsky, « la population nomadise a [’intérieur d’un cadre
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territorial précis, souvent deélimite par des frontieres naturelles: fleuves, crétes de
montagnes, limites de zones écologiques. Chaque groupe (tribu, « clan », la nomenclature
n’est pas toujours précise) dispose de ses propres paturages, généralement des pdturages
d’été et d’hiver distincts entre lesquels les troupeaux et les hommes transhument en suivant
des itinéraires déterminés. Le choix des paturages et des itinéraires est fonction des

conditions écologiques »*°.

Ce nomadisme territorial, généralement impliqué par les
conditions climatiques et les sols, parvient & opérer sur une notion territoriale donc, et surtout
sur le principe de partages des terres, impliquant directement la nécessité d’établir une
autorité politique, garante d’un certain ordre social. Participant de fait a 1’instauration
progressive de coalitions tribales de plus en plus importantes, d’ou 1’instauration nécessaire

du politique et de différentes formes de dominations Iégitimes.

Ainsi, au cours de I’histoire des peuples d’Asie centrale, d’importantes confédérations
tribales ont vu le jour, permettant regroupement d’une population importante au cceur d’un
territoire défini et au sein d’un appareil étatique porteur du pouvoir légitime, permettant
organisation de I’agir communautaire et défense de ce méme territoire. On retrouve ici le
principe de la politie, autrement dit, « un groupe humain définissant vers ['intérieur, un
espace social de pacification tendancielle et, vers [’extérieur, un espace social de guerre
virtuelle »*®®. 11 s’agit, dans la plupart des cas, d’un passage au royaume ou a la super
chefferie, impliquant apparition du principe hiérocratique a caractére tempéré, par 1’utilisation
d’éléments religieux et culturels transcendants la mentalité collective, et permettant par la
méme la constitution d’une territorialité plus importante. Malgré ’absence de frontiéres
définies de facon matérielle, le nomadisme ne pouvant réellement supporter d’ailleurs des
frontieres fermées, le concept de souveraineté semble pourtant y exister, tout comme celui du

nomadisme territoriale.

Pour Ibn Khaldoun, I’esprit de corps, défini comme le lien entre les différentes tribus,
accoude a la notion de liens de parenté et d’utilisation du prestige clanique, peut permettre
acquisition d’une certaine souveraineté. Cette derniére se définie généralement en présence
d’un Etat, lequel semble difficilement applicable, dans ses principes frontaliers matérialisés,
au cas d’étude pastoral. De ce fait « ['Etat est une structure gouvernementale représentant
une population dont il est l’émanation tant a l'intérieur qu’a [’extérieur de frontieres

internationales définies et reconnues. Unitaire, il peut étre centralisé ou fédéral. Il est

%7 |dem., p. 23.
28 Baechler J., op. cit., p. 372.
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souverain en tant qu’il ne connait aucun supérieur hiérarchique »?90r, le nomadisme
pastoral, par définition, ne peut supporter réellement un ensemble étatique fermé sur lui
méme, bien que la présence des royaumes semble démontrer le contraire. Certes leur
instabilité naturelle permet de douter du principe de souveraineté étatique, mais leur longévité
d’existence démontre la possibilité d’opérer sur une action politique fonctionnant sur ces
principes étatiques. Cependant, [’élasticité des royaumes nomades, se transformant
généralement en empires, autrement dit le regroupement de plusieurs khanats en un
khaganats, pose encore une fois probléeme de par cette instabilité territoriale et politique. Le
désir d’élargissement territorial demeure omniprésent, tout comme au sein de n’importe
quelle société humaine définie par le politique et la guerre vers 1’extérieure. Mais ’instabilité
naturelle des nomades semble agir encore plus profondément dans ce désir de conquéte
universelle. Quoi qu’il en soit, la chefferie ou le royaume participent néammoins a
I’instauration d’un pouvoir centralisé, détenteur du pouvoir et donc de I’utilisation 1égitime de
la violence, en accord avec ’organisation de 1’agir communautaire. Ainsi, ce principe de
souveraineté peut des lors se retrouver au cceur de la sphére nomade, opérant sur les mémes

principes qu’a I’intérieure des sphéres sédentaires.

Au fur et a mesure de 1’évolution de la morphologie tribale altaique, les liens de parenté
vont progressivement s’effacer au profit de I’émergence des kaghans et khans turco-mongols,
autrement dit au sein d’une royauté nomade, opérant sur une assimilation d’un ensemble
tribale important, généralement récupéré des chefferies. Ainsi, le royaume peut étre définie
comme «une super-chefferie, qui a réussi a se rendre maitresse des chefferies, a les
transformer en circonscriptions administratives et a effacer la segmentation lignagére comme
principe de cohésion sociale. C’est une politie tendant a [’homogénéité sociale : on 'y trouve
partout a peu pres les mémes ingrédients de base, combinés a peu prés de la méme maniére.
Cette homogeénéité est un héritage du passé des chefferies, qui tendaient a se partager une
méme aire culturelle et a se conformer au méme modele. La politie-royaume est régie par une
dynastie, légitimée par une idéologie d’inspiration religieuse et contrélée par des forces

sociales indépendantes. Son régime politique est une hiérocratie tempérée »°.

Dans le passage au royaume ou a I’empire, les principes de cohésions sociales ne
supportent plus I’'unique principe des liens de parenté, déja relativement abandonnés lors de la

sortie de la chefferie. Le phénomeéne religieux apparait pour les besoins de la cohésion,

29 7ajec Olivier, Introduction & la Géopolitique, Histoire, outils, méthodes, Argos, 2013, p. 51.
270 Baechler J., op. cit., p. 159-160.
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permettant le regroupement conséquent d’un ensemble tribal se retrouvant au coeur d’une
identité devenue transcendantale. Une étude comparée sera accordée par la suite entre
I’émergence de la chrétienté en Occident et celle de I’islam en Arabie, accoudée aux travaux
de Francis Fukuyama, afin d’approuver le role nécessaire des religions universalistes dans la
chute du tribalisme au cceur des sociétés humaines. Car la religion va ainsi permettre la mise
en place d’un pouvoir centralisé et légitimé, instaurant par la méme un principe de
souveraineté royale au sein de 1’espace nomade, tout comme la possibilité de voir émerger
une identité sociale non plus basée sur le tribalisme, mais sur des composantes propres a la
civilisation. La notion d’aire culturelle commence dés lors a apparaitre, démontrant la
maturité d’un certain ensemble tribal pour un regroupement plus important et une
modification intense de la morphologie sociale, aspirant ainsi a cristalliser 1’ensemble tribal
au sein d’une autorité 1égitimé par des principes hiérocratiques. La suite de cette étude, outre
le fait qu’elle s’attardera sur I’aire culturelle nomade, progressivement stabilisée par la
résurgence de concepts socio culturels attracteurs et transcendants 1’espace steppique,
continuera sur une étude plus approfondie des principes de cohésion et de cohérence sociale,
corolaire a I’apparition de I’empire. Cohésion et cohérence sociale en grande partie
déterminées par 1’utilisation de représentations sociales récurrentes et porteuses de sens
symboliques. Quoi qu’il en soi, I’histoire du politique chez les peuples nomades turco-
mongols, suit le schéma classique d’évolution de la morphologie sociale, pour tendre ainsi

progressivement vers 1’empire.

Pour Ibn Khaldoun, I’esprit de corps peut ainsi permettre la mise en place du principe
de souveraineté dans un environnement tribal en phase d’unification, mais seulement lorsque
la domination purement morale s’efface au profit d’'une domination d’ordre politique. Ce
méme ordre politique qui se doit d’étre poussé a un extréme conduisant a une modification de
la morphologie tribale vers un ensemble plus large, une super chefferie ou un royaume. De ce
fait, « le chef doit avoir un fort parti qui le soutienne, autrement il n’aurait pas la force de
maitriser les esprits. La domination qu’il exerce, c’est la souveraineté, autorité bien
supérieure a celle d’un chef de tribu, puisque celui-ci ne posséde qu 'une puissance morale : il
peut entrainer les siens, mais il n’a pas le pouvoir de les contraindre a exécuter ses ordres. Le
souverain domine sur ses sujets et les oblige a respecter ses volontés par la force dont il
dispose »*™*. Dans la société pastorale turco-mongole, le principe de souveraineté apparait au

moment de la création de royaumes ou d’empires nomades, laissant apparaitre de fagon quasi

"t Khaldoun I., op. cit., p. 298.
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automatique la notion hiérocratique, autrement dit, un régime «fondé sur la relation
d’autorité, sur l’enracinement du pouvoir dans un principe transcendant, qui le délegue d’en
haut a un vicaire terrestre, et sur la reconnaissance par les obéissants a la fois de la
transcendance du principe et du vicariat de son représentant terrestre »>'2. Dans cette méme
sociéte, les études archéologiques ont demontreé la présence de structures sociales et politiques
généralement divisées en trois niveaux principaux, comprenant les rois et empereurs, une
classe aristocratique, sortant généralement des chefferies, et enfin les hommes libres,
autrement dit ’ensemble tribal regroupé au sein d’un nouvel appareil politique. Le principe
hiérocratique, accordant de ce fait une souveraineté basée a la fois sur I’esprit de corps entre
les tribus et la volonté divine d’unification sociale et donc identitaire, ce dernier fait son
apparition a I’intérieur du niveau social et politique le plus important. Ainsi, parmi ces trois
niveaux, « le plus élevé est celui des souverains (« rois, kaghans ou « empereurs », khans) et
de dynasties ou «clans» royaux souvent sacrés, revendiquant une origine divine ou

merveilleuse (avec, chez les Turco-Mongols, lintervention d’animaux totémiques) »*'°.

Le principe de souveraineté existe bel et bien au cceur de 1’évolution et de I’histoire des
peuples steppiques, notamment avec la création des khanats, les royaumes. Bien que leur
forme étatique ne semble guere s’attarder sur des principes de frontieres définies et
immuables, la notion de souveraineté d’un peuple nomade uni, par principe hiérocratique,
démontre la faculté pour ces populations d’obtenir et d’accepter le principe de délégation du
pouvoir, en accord cependant avec leur propre mode de vie. Comme le souligne trés justement
Lebedynsky, chez les peuples turco-mongols, cette organisation politique poussée jusqu’a la
notion de souveraineté étatique, s’opére en concordance avec la culture totémique, faisant
rentrer en scene, dans I’évolution de la morphologie sociale, les ancétres animaux, notamment
pour les besoins hiérocratiques propre aux royaumes et aux empires. Opérant ainsi sur une
récupération d’ancétres claniques prépondérants, qui, par leurs symbolismes, leurs lignages et
leurs résurgences dans I’histoire politique et guerriere, se mélent progressivement au pouvoir
divin, devenant par Ia méme des éléments mythologiques. Mais comme cela sera démontré
par la suite, la nécessaire stratification sociale, notamment di a la présence d’une population
de non-libres, les esclaves, dans le systéme pastoral altaique, implique nécessairement une
modification de la domination politique vers un systeme féodal, réclamant concentration et

fusion importante de plusieurs clans au sein d’un appareil porteur du pouvoir légitime.

272 Baechler J., Esquisse, op. cit., p. 373.
2% |_ebedynsky L., op. cit., p. 28.
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Cependant, une théorisation d’un systeme féodal nomade va poser probléme, notamment di
au fait du manque d’informations de premiére main, provenant directement de la société

altaique.

Ainsi, «la souveraineté est donc le terme auquel aboutit [’esprit de corps. Dans une
tribu composée de plusieurs grandes familles, ayant chacune ses intéréts particuliers, il faut
qu 'une d’elles remporte sur toutes les autres par son esprit de corps et les réunisse en un seul
faisceau. Alors la tribu elle-méme ne forme qu’un seul parti. Sans cela la désunion se met
dans la communauté, et de la résultent des contestations et des querelles intestines »*"*. Il
s’agit dans le cas présent du passage plus ou moins évident de la chefferie au royaume ou a
I’empire, avec instauration de kaghans ou khans, appliquant par 1a méme le principe
hiérocratique, faisant intervenir une origine divine, généralement composée d’un ancétre
animal clanique important. L’ensemble accoudé directement a la religion universaliste des
nomades altaiques, le tengrisme, corolaire semble-t-il nécessaire a la chute du tribalisme et a
I’instauration du principe hiérocratique. Comme cela sera évoqué dans une partie consacreée,
le chamanisme joue également un role prépondérant dans 1’évolution politique et
I’instauration de kaghans ou khans dans la société pastorale turco-mongole, autant qu’il peut
mettre un frein a la réalisation de I’empire universel de par son caractere instable et
individuel. 11 démontre également I'universalité des rapports de force entre le pouvoir

temporel et le pouvoir spirituel, autrement dit entre le politique et le religieux.

A titre d’exemple, la politisation extréme des Tiirks ou sous une autre appellation
utilisée au travers de cette étude, les T ou-Kiue, entre les VIeme et VIIIéme siécle de notre
ere, suivent le principe hierocratique dans la constitution des kaghans tiirks, opérant des
rapprochements certains avec Tengri et le mythe d’origine prenant pour point d’ancrage
I’animal fauve. Bien qu’une scission fut accomplie entre Tiirks orientaux et Tiirks
occidentaux, leur relative hégémonie sur un territoire recouvrant pres de la moitié des steppes
asiatiques®’>, démontre I’important dynamisme politique de ces populations. Mais les
premiers empires hégémoniques des Turcs, a partir du Vleme siécle, vont également servir de
base identitaire a I’ensemble des empires nomades qui suivront et s’en réclameront. Ainsi,
« le kaghanat des Tlrks, premier ensemble a avoir porté ce nom qui deviendra [’appellation
collective de tous les peuples apparentés, a été la matrice des grandes fédérations de

nomades turcophones des époques suivantes, le modele historique dont beaucoup se

2 Khaldoun I., op. cit., p. 298.
215 \/oir annexes : carte n°3.
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réclameront. Leurs premiers successeurs furent les Ouighours, dont les kaghanat fondé au
VIlléme siécle se couda délibérément dans le moule tiirk »*’®. Les khaganats peuvent étre
définie comme les empires nomades, dans le sens ou ces derniers surpassent le royaume, le
khanat, a proprement parlé, et ont capacité a englober ainsi plusieurs khanats. L’utilisation de
Tengri démontre une volonté hiérocratique absolue, autrement dit, « quand aucun contre-
pouvoir ne vient limiter [’expression du pouvoir politique et que les élites sociales tendent &
se confondre dans son appareil militaire, civil et idéologique »*’’. La mise en place de ces
importantes entités politiques s’instaure a la suite d’un conseil réunissant une grande majorité
de chefs de tribus aptes a décerner le titre impérial, toujours en accord avec la volonté divine
de Tengri, le Ciel Bleu divinisé. L’utilisation de Tengri, son interpellation lors de 1’¢lection
d’un souverain chez les nomades altaiques, répond ainsi directement au souci de transcender
le plus de peuples nomades sous une seule autorité légitimée par le pouvoir divin. Mais ce
dernier opére également dans la chute du systeme tribal permettant homogénéisation de

I’ensemble par principe transcendantal.

Ainsi, Jean-Paul Roux évoque une problématique intéressante sur 1’élection de Gengis
Khan par un conseil de chefs tribaux, sur les rives de 1’Orkhon, en 1206. Permettant a la base
d’opérer le principe de souveraineté sur 1’ensemble de la Mongolie, unifiant par la méme le
peuple mongol, il semblerait que cette élection se soit voulue beaucoup plus importante
qu’elle ne supposait I’étre, notamment afin d’étendre le pouvoir du souverain a son maximum,
au dela des terres d’origine des Mongols gengiskhanides. De ce fait, « en dehors méme des
incertitudes relatives a son déroulement, le quriltai de 1206 n’est pas sans soulever maintes
questions. Elles portent surtout sur les liens qu’il faut établir entre cette cérémonie et celle ;
antérieure, au cours de laquelle Temiidjin avait été élu khan pour la premiere fois. S agissait-
il seulement de confirmer la premiere consécration ? Voulait-on plutdt, comme nous
inclinerons a le croire, porter Gengis Khan & un niveau plus élevé et lui donner une autorité
plus étendue que celle qu’il avait obtenue auparavant ? 1l avait naguere été élu souverain des
seuls Mongols, alors qu’il I’était maintenant de tous les peuples de la Mongolie »*'®. Cette
assise légale, obtenue par le quriltai, un rassemblement de chefs de tribus reconnaissant la
suprématie de Gengis Khan, en 1206, permet en effet de concretiser de fagon absolue
Iélection de Temiidjin devenu « océanique », tchniggis, autrement dit Gengis. En obtenant a

la fois le titre supréme de Khan et celui d’océanique, Gengis Khan s’assure ainsi une destiné

278 |_ebedynsky 1., op. cit., p. 191.
27" Baechler J., op. cit., p. 373.
28 Roux J-P., op. cit., p. 141.
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toute tracée pour la conquéte imperiale. Une destinée légitimée par la présence de Tengri et
d’un conseil de chefs de tribus aptes a lui décerner le titre. Il est possible de supposer que le
méme procedé, en tenant compte des changements linguistiques entre Turcs et Mongols, ai eu
lieu lors des précédentes formations d’empires nomades chez les Tiirks, les Ouighours ou
encore les Kirghizes. Ainsi, comme 1’écrit Lebedynsky a propos des Tiirks, « la religion était
dominée par Tangri, le dieu-ciel des peuples altaiques, garant du « droit divin » des kaghans

et protecteur du peuple tiirk »*™

. Démontrant la continuité culturelle et spirituelle des
nomades altaiques dans la mise en place de leurs empires et permettant de fait I’émergence et

I’acceptation progressive d’une aire culturelle uniformisée.

Mais le plus intéressant et qui sera développé plus longuement dans une partie
consacrée a I’influence des représentations sociales dans le processus de politisation, repose
sur le mythe d’origine Tiirk, celui 1a méme qui sera réutilisé tout au long de I’histoire des
empires nomades, notamment chez les Ouighours et les Mongols gengiskhanides. Mythe
d’origine lui méme récupéré des Hiong-nioue, premiers Mongols ayant opérés d’importants
dynamismes politiques vers le 11léme siecle avant J-C., et prenant pour assise également le
principe d’accouplement entre un homme et une louve. Cette récupération constante du grand
mythe d’origine, ajouté a la présence de Tengri, démontre ainsi la logique historique et
culturelle dans le jeu de la formation du politique des sociétés nomades au niveau des

royaumes et des empires.

De ce fait, les kaghans et les khans participent a la mise en place d’un principe de
souveraineté au sein de la société altaique. L’esprit de corps, servant généralement au
regroupement de plusieurs unités tribales sous 1’hégémonie d’un chef déja porteur d’un
certain charisme, issu lui méme des prestiges claniques, parvient a opérer d’importants
changements dans le passage vers le royaume et I’empire. Le principe de royauté fait ainsi
directement intervenir le principe religieux, pour les besoins de la souveraineté légitimée. Il
est ainsi question du systéme hiérocratique, tempéré ou absolu, selon la volonté et la
possibilité d’étendre le territoire par action politique. Il sera notamment permis de constater
I’aspect atypique de la hiérocratie gengiskhanide au cours d’une section consacrée. Une
hiérocratie établie sur des composantes animistes et chamaniques, permettant de démontrer
I’autonomie des peuples de la steppe, d’un point de vue politique mais également culturel et
idéologique. Progressivement, certaines confédérations tribales vont ainsi prendre une

ampleur considérable, aussi bien d’un point de vue historique, marquant I’histoire des

2% |_ebedynsky 1., op. cit., p. 198.
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populations nomades a travers les genérations, que d’un point de vue politique. Mais pour
qu’il y ai véritablement empire a caractere universel, d’autres composantes, au dela du simple
dynamisme politique au niveau interne, sont a prendre en considération. Outre la résurgence
constante, d’un point de vue historique, temporel et culturel, d’un ancétre clanique
prépondérant, les perpétuelles confrontations et interactions avec les sociétés sédentaires
peuvent également permettre d’apporter un élément supplémentaire dans la possibilité pour
ces peuples de pasteurs d’opérer des changements conséquents dans leurs principes politiques,
jusqu’a la création de I’empire universel. Certes, comme évoqué précédemment, les
problemes démographiques de surpopulations ainsi que les changements climatiques,
apportent déja une réponse aux mouvements et rencontres de tribus, forcant la mise en place
du politique pour les besoins de la paix sociale. Mais cela serai dénigrer la volonté naturelle et
légitime des peuples de la steppe de trouver un jour un chef charismatique en capacité
d’englober I’ensemble tribal sous son hégémonie. Cependant, plusieurs composantes sont a
prendre en considérations dans I’instauration de I’empire. Des composantes militaires,
stratégiques, mais également et surtout participant a souder ’esprit de corps et a créer une
identité sociale opérant sur une dichotomie nécessaire avec les autres sociétés humaines.
Légitimant ainsi le principe de conquéte vers 1’extérieure puis vers 1’extérieure. La culture et
plus précisément le systeme des représentations sociales, dans le cas présent a aspect
zoomorphiques, demeurent inévitables dans leur utilisation et leur modification par et pour le

politique.

Cette premiére section accoudée a la partie précédente, permet ainsi de démontrer la
vitalité du phénomene politique et sociale des populations nomades de Haute Asie. Opérant
sur des composantes culturelles et existentielles quelques peu différentes des sociétés
sédentaires, il n’en demeure pas moins que le politique est parvenu a instaurer
progressivement les notions de souveraineté, de pouvoir centralisé et d’organisation sociale,
dépassant ainsi les simples besoins tribaux. La chute du tribalisme, qu’il sera permis d’étudier
plus en profondeur dans la suite de ce chapitre, démontre la possibilité pour ces groupes de
pasteurs nomades, d’opérer d’importants changements dans leurs principes de lignages,
permettant ainsi émergence de royaumes et d’empires nomades, parallelement a une volonté
de domination universelle et de 1’émergence d’une identité sociale, religieuse et politique
propre a l’entité pastorale d’Asie centrale. Afin de rentrer davantage au cceur de ’entité
nomade, et de comprendre I’instauration en son sein de concepts tels que 1’idéologie, le

pouvoir charismatique ou le systeme hiérocratique, il convient a présent de tenter de déceler
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les differents types de dominations légitimes ayant pu avoir lieu au sein des différentes
morphologies sociales nomades, en accord notamment avec les études de Max Weber. 1l sera
ainsi permis de revenir sur les royaumes nomades et la problématique a apposer a I’apparente
existence d’un systéeme féodal, décriée par certains historiens, en relation directe avec le
principe de stratification sociale. S’en suivra naturellement une étude de la domination
charismatique de Gengis Khan, avant la mise en place d’un comparatisme entre la prise de
pouvoir de Mahomet au Vleme siecle et celle du Khan au Xllléme siécle. Tout cela afin de
parvenir a une analyse du pouvoir impérial nomade, tout en I’assimilant aux notions de
pouvoir temporel et de pouvoir spirituel. La fin de ce premier chapitre reviendra sur la notion
de tribalisme et sa chute progressive, pour les besoins de 1’évolution politique, en paralléle
des travaux de Francis Fukuyama et I’impact de la religion universaliste dans le

chamboulement de la morphologie tribale.

Cependant, une rapide analyse symbolique de 1’existence nomade va s’opérer a présent,
permettant par la méme d’appréhender le fait que 1’instabilité politique des sociétés pastorales
semble en premier lieu s’accorder avec une conception de 1’existence ancrée essentiellement
dans le mouvement et 1’approche immatérielle de I’existence. Mouvement n’interdisant
cependant pas une évolution importante de la morphologie tribale comme le démontre les
nombreux empires nomades constitues entre le Illeme siecle avant J.-C. et le XlIlleme siecle
de notre ére. Mais ces empires éphémeéres semblent directement répondre a I’instabilité
pastorale, démontrant a la fois sa faculté d’opérer sur des modifications importantes de la
morphologie sociale, tout comme I’instabilité naturelle semblant s’échapper directement de ce

mode d’existence.

4. Du symbolisme politique : Pinstabilité nomade a I’épreuve du politique

Avant de poursuivre vers 1’é¢tude des différents types de domination politique en vigueur
chez les populations altaiques, il convient de s’attarder rapidement sur une approche
symbolique du politiqgue en territoire nomade. Cette derniére va ainsi permettre de
comprendre en partie I’instabilit¢é du politique dans les sociétés pastorales, ainsi que
I’utilisation, naturelle semble-t-elle, de certains concepts de dominations légitimes propres au
mode d’existence de ces populations. Approche symbolique puisqu’il va étre également
permis de confronter I’existence nomade au destin politique, d’un point de vue
essentiellement axé sur 1’immatérialisme du nomadisme. En effet, une société d’essence

nomade ne va pas forcement opérer sur les mémes composantes évolutives et ce d’un point de
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vue essentiellement social, économique et politique, qu’une société d’essence sédentaire. Il va
ainsi étre permis de revenir sur les études de René Guénon, notamment dans son approche
symbolique entreprise entre le nomade et le sédentaire. Participant ainsi a débuter la
nécessaire dualité a apposer entre ces deux types de sociétés, cette derniére va induire une
premiére analyse rapide de la complexité des rapports de forces entre ces deux modes
d’existences. Mais cette approche symbolique va surtout permettre de comprendre en quoi les
différents types de dominations politiques ne répondent pas aux mémes exigences en fonction
qu’ils opérent sur une approche matérialiste de I’existence ou non. Comme cela sera démontré
par la suite, certains types de dominations, tel que le concept hiérocratique ou le charisme de

fonction, semblent étre utilisés davantage au sein de 1’entité nomade.

Comme le postule trés justement Max Weber, la domination demeure essentiellement liée
a I’agir communautaire. Le politique, pouvant étre définie comme 1I’instauration légitime d’un
pouvoir, s’attarde donc a opérer sur une domination des sujets. Cependant, il serai réducteur
de considérer le pouvoir politique comme une simple affaire de relations dominants /
dominés. Car comme le souligne encore une fois Weber, tout agir communautaire ne supporte
pas automatiquement un principe de domination. Nous y reviendrons par la suite, notamment
au travers des études de Pierre Clastres sur les sociétés primitives. Pour faire simple, par
domination, « nous entendrons donc ici le fait qu’une volonté affirmée (un « ordre ») du ou
des «dominants » cherche a influencer [’action d’autrui (du ou des « dominés») et
I’influence effectivement, dans la mesure ou, a un degrés significatif d’'un point de vue social,
cette action se déroule comme si les dominés avaient fait du contenu de cet ordre, en tant que
tel, la maxime de leur action (« obéissance ») »*®°. Participant ainsi, et de facon indirecte, &
une nécessaire modification des systemes de pensées et de représentations afin de stabiliser un
ensemble social sous une autorite légitimée de fait. L’instauration d’importantes
confédérations tribales et par la suite d’empires nomades, réclame directement un principe de
domination légitime, garant de la stabilité sociale. Les peuples nomades sont ainsi fortement
réticents a toute forme de domination, impliquant ainsi, comme le souligne Vincent Aucante,

une forte proportion a I’éclatement politique.

Quoi qu’il en soit, René Guénon s’est attardé sur une analyse intéressante du mythe
biblique de Cain et Abel. Mythe hautement symbolique puisqu’il participe au premier meurtre
de I’histoire humaine, d’un point de vue métaphorique. Selon lui, ce dernier semble répondre

directement a la dualité millénaire entre sédentaires et nomades et la mise a mort de ces

%80 \Weber Max, La domination, La Découverte, Paris, 2015, p. 49.
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derniers par les premiers. Ainsi, tout en revenant volontairement sur le principe de
solidification du monde, induit notamment par le matérialisme et 1'uniformité imposée par la
société moderne, Guénon estime qu’a ’intérieur de cette derniere « il n'y a plus de place pour
les peuples nomades qui jusqu’ici subsistaient encore dans des conditions diverses, car ils en
arrivent peu a peu a ne plus trouver devant eux aucun espace libre, et d’ailleurs on s’ efforce
par tous les moyens de les amener & la vie sédentaire »*®*. Rapprochant ainsi cette histoire
humaine 4 la fin d’un cycle a I’intérieur duquel « Cain achéve véritablement de tuer Abel »*%.
La symbolique entre sédentaire et nomade se retrouve ainsi, selon Guénon, au sein des deux
protagonistes Cain et Abel, le premier étant représenté comme agriculteur alors que le second
représente le pasteur. Outre le fait que Guénon symbolise volontairement le sédentaire comme
proche des entités végétales et minérales, symbolisme essentiellement impliqué par la notion
d’agriculture et donc de culture des sols, le nomade quand a lui se retrouve logiquement plus
proche de I’animal puisque essentiellement voué¢ a 1’élevage et au déplacement. Cette
acceptation se retrouve ainsi dans la symbolique biblique de 1’offrande mais également dans
les notions de déplacement et de stabilisation, 1’animal représentant le mouvement et le
végetal la stabilité. Mais I’auteur pousse 1’étude symbolique jusqu’a son plus haut niveau en
définissant le sédentaire comme ancré dans le temps et le nomade dans 1’espace, 1’un dans un
phénomeéne de compression, I’autre dans celui de [D’expansion. Nous reviendrons
volontairement sur cette derniere approche dans la section consacrée a la dualité entre
nomades et sédentaires. Approche plus qu’intéressante puisque selon Guénon elle semble elle

méme définir ’ensemble de I’existence des cycles voués au temps et a I’espace.

Pour Guénon, « les ceuvres des peuples sédentaires sont, pourrait-on dire, des ceuvres du
temps : fixés dans [’espace a un domaine strictement délimité ; ils développent leur activité
dans une continuité temporelle qui leur apparait comme indéfinie. Par contre, les peuples
nomades et pasteurs n’édifient rien de durable, et ne travaillent pas en vue d’un avenir qui
leur échappe ; mais ils ont devant eux [’espace, qui ne leur oppose aucune limite, mais leur
ouvre au contraire constamment de nouvelles possibilités. On retrouve ainsi la
correspondance des principes cosmiques auxquels se rapporte, dans un autre ordre, le
symbolisme de Cain et Abel : le principe de compression, représenté par le temps ; le principe

d’expansion, par l’espace »*>. 1l semble dés lors important de rappeler la dualité présente

%81 Guénon R., op. cit., p. 155.
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dans le mythe d’origine gengiskhanide entre le loup et la biche, symboles du cosmos et de la

terre, qu’il semble possible de ramener a ceux du temps terrestre et de I’espace cosmique.

La fixation symboliqguement accordee aux sédentaires trouve sa pleine dualité dans le
mouvement incessant des nomades, cela méme ayant fait preuve d’éléments perturbateurs sur
le continent eurasiatique durant plus de deux mille ans. Symbolique du mouvement qui
semble cependant en partie responsable de I’instabilité du politique en territoire altaique.
Ainsi pour Aucante, les sociétés barbares ont une forte prédisposition a 1’éclatement politique,
en partie induit par le tribalisme, mais également par la transhumance, impliquant des
déplacements territoriaux perpétuels, amenant le plus souvent a des rencontres entre les tribus.
Comme cela s’appréte a étre démontré, seulement certains types d’organisations politiques
semblent s’échapper de la sphére altaique, tout en opérant directement sur 1’instabilité
naturelle impliquée par le mode de vie pastorale. Il s’agit essentiellement du concept
hiérocratique, autrement dit la gouvernance par le sacré, et la domination d’ordre
charismatique. Le mouvement perpétuel accordé aux nomades, et généralement fantasmé a
outrance par les sédentaires, participe cependant a une nécessaire adaptation de la
gouvernance légitimée. Car une fois différents clans regroupées au sein d’une morphologie
sociale dépassant le simple stade tribal, il convient de parvenir a opérer a la fois sur
I’instabilité de I’espéce, encore plus sur celle du nomade, et par 1a méme sur la notion de
puissance légitime permettant 1’agir communautaire et le vivre ensemble. Le principe de
coercition, permettant mise en place de la contrainte 1égitime par le politique, ne semble en
effet pas fonctionner de la méme fagon dans un environnement nomade. L’écartement social,
impliqué par le pastoralisme, va ainsi imposer une coercition d’ordre avant tout psychique,
jouant directement sur les représentations sociales donc, mais également 1’identité nomade et
certainement I’idéologie guerriere. Autrement dit, c¢’est au cceur de 1’inconscient collectif que
va s’accomplir la politisation, permettant notamment 1’instauration d’une homogénéisation
des pensées tribales au profit d’une unité sociale et donc politique garante de 1’évolution

morphologique et de la mise en place de principes de dominations légitimes.

Comme vu précédemment, le nomadisme territorial permet cette stabilisation d’un
ensemble social au ceeur d