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L’Ours, la Lune et les Pentecotistes.
Du paysage religieux des Khantys septentrionaux de Sibérie au
début du xxI° siecle

Dominiqgue SAMSON NORMAND DE CHAMBOURG
(CREE, Inalco)

Cet hiver 2011-2012, dans la toundra boisée de Jamal, une avalanche de neige a
enseveli quelque trois cents rennes du troupeau des Valej, une famille nénétse d’éleveurs. Dix
rennes seulement ont survécu, parce qu’ils étaient un peu plus loin a ce moment-la : 1I’épouse
de I’¢leveur devait les atteler a des traineaux. Les voisins khantys des Valej m’ont dit qu’une
telle chose n’arrivait pas fortuitement : personne ne sait qui avait besoin de ce sacrifice, mais
la famille nénetse répondait pour quelque chose, peut-étre pour sa récente conversion a la foi
d’une Eglise évangélique. Cet événement a conforté les éleveurs khantys dans leur foi
« traditionnelle ». Au-dela du drame personnel des Valej, la réflexion des Khantys pose la
question des pratiques religieuses autochtones dans la Fédération de Russie : en contexte de
liberté de conscience, « puisque Gorbacev a permis de chamaniser' », comme dans la Russie
impériale le Code Speranskij de 1822, quel est le paysage religieux contemporain en Sibérie
nord-occidentale ? Face au développement des Eglises évangéliques en Sibérie® et du culte
patriotique russe dans l’actuelle Fédération®, comment les communautés ob-ougriennes
réinvestissent-elles leur espace spirituel déja dénié par 1’édification dogmatique du socialisme
soviétique et désacralisé par la culture industrielle au fil du xx° siécle ? Entre taigas, villages
et ville, le present travail est essentiellement fondé sur des travaux de terrain effectués dans le
district autonome des Khantys-Mansis, et plus particulierement dans le rajon de Belojarsk, en
décembre 2011 et janvier 2012.

! BALZER MANDELSTAM, Marjorie, The Tenacity of Ethnicity: A Siberian Saga in a Global Perspective,
Princeton, Princeton U. Press, 1999, p. 197.

Voir notamment Conversion after Socialism. Disruptions, Modernisms and Technologies of Faith in the
Former Soviet Union, Mathijs PELKSMAN (ed.), New York, Oxford, Berghahan Books, 2009.

Ainsi le jeune Khanty, Dima Kel’¢in (1996), est-il venu au camp orthodoxe « La Terre de I’Espérance » —
créé par la Nénetse Anna Nerkagi dans la toundra de Bajdarata — par le biais d’un club patriotique pour la
jeunesse (« armée, patrie, sport ») de Salexard dont le responsable Rostislav Alekseev (1980), un Russe du
Kazakhstan et ancien missionnaire, était précisément I’un des animateurs du camp lors du travail de terrain
que j’y ai effectué a 1’¢té 2013. Depuis janvier de la méme année, le refrain du nouvel hymne de
I’ Association des peuples autochtones minoritaires du Nord, de Sibérie et de I’Extréme-Orient écrit par la
Selkoupe Vera Tuzakova célébre la grande famille de 1’autochtonie qui vit « sous 1’aile de la Russie ». En
nénetse de la toundra par exemple, la notion de « patrie » se traduit prosaiquement par ocabunu’’ xamama
s’ (« laterre ot demeure la sphaigne de mon berceau ») ou casnu aousoma s’ (« la terre ol sont apparus mes
Yeux »).



D’emblée, il convient de rappeler que les Khantys (30 943 en 2010), appelés Ostiaks
jusque dans les années 1930, sont I’une des trois premiéres communautés autochtones outre-
Oural’. Traditionnellement, ils peuplent les foréts de la rive orientale de I’0Ob’, le fleuve sacré,
ainsi que ses affluents ; chasseurs-pécheurs semi-nomades, mais également éleveurs de rennes
pour les Khantys septentrionaux®, ils se déplacent d’un village saisonnier a 1’autre. Les
contacts avec le monde russe sont attestés dans les chroniques médiévales dés le xi° siécle.
Apreés quatre siecles de « commerce muet », puis de campagnes militaires, « le rassembleur
des terres russes » Ivan III prend le titre de prince d’Ougrie, tandis que quelques chefs de
guerre défaits ou alliés des Russes deviennent des vassaux de la Couronne, tels les Alacev,
princes de Koda, la premiere famille régnante ostiak a se convertir a I’orthodoxie des 1599.

Du point de vue religieux, les Ougriens de 1’Ob’ sont officiellement tous christianisés en
1720, apres d’expéditives campagnes d’évangglisation relatées par 1’un de ses participants,
I’exilé petit-russien Grigorij Novickij, dans une célébre hagiographie a la gloire du
métropolite de Tobol’sk et de Sibérie, Filofej LesCinskij®. Prés d’un siécle plus tard, la
mission d’Obdorsk entreprend de convertir les groupes les plus septentrionaux qui avaient
empéché le bateau des missionnaires du premier xvil® siécle d’accoster. Si le contexte differe
a I’évidence entre les campagnes de christianisation des XV1II® et XIx® siécles, le dessein du
pouvoir demeure clairement percu par les éleveurs et les chasseurs-pécheurs de la taiga. Aussi
face au génie russe qui s’évertue a les intégrer au sein de I’empire, puis a les russifier, les
sociétés animistes des taigas sibériennes explorent-elle autant d’antidotes : le détournement
symbolique, au profit des divinités tutélaires, des emblémes du pouvoir du colonisateur
(uniformes, coursiers, armes, boutons dorés) ; 1’accusation rituelle, lors du culte cynégétique
de I’Ours, qui rend les Russes coupables de la mort de I’animal et donc victimes probables de
sa vengeance ; le recours pragmatique aux saints, a travers la figure du « dieu russe » Nicolas
Thaumaturge, honoré comme les supports d’esprits ; la création de Genéses, d’un troisiéme
monde «sans imp6ts, sans maladies et sans Russes’ » ou plus globalement « la religion de
I’Ours » définie par Jean-Luc Lambert®’. Ainsi, loin des limites ou de 1’absolue vanité de
I’ceuvre missionnaire trop souvent avancées pour des raisons différentes, par les voyageurs de
I’époque, les chercheurs soviétiques et nombre de chercheurs actuels, les communautés
autochtones n’ont cessé de jouer du « dieu russe » pour conjurer le sort de la colonisation.
Comme elles ont joué des armes au poing et des assemblées rituelles, dans les années 1930,
pour résister, avant que « les Rouges ne se brilent a leur propre feu® » ; comme elles jouent
aujourd’hui de la création, pour retrouver le chemin vers soi et I’avenir décrit par le chamane
Knjaz’janov du pays de Surgut : « Le pétrole épuisé, les villes scintillent désormais telles des
étoiles, les Khantys vivent, comme par le passe, de leur péche et les ours reviennent vivre aux
cotés des hommes, sans peur®™. »

Les deux autres peuples sur la route des Russes vers I’Est sont les Mansis (anc. Vogouls) et les Nénétses
(anc. Samoyedes).

Du point de vue administratif, les groupes septentrionaux sont recensés dans les rajon de Berézovo et de
Belojarsk du district autonome des Khantys-Mansis, ainsi que dans les rajon de Suryskar et de Priural du
district Jamalo-Nenec voisin.

¢ Voir NOVICKIJ, Grigorij, Kratkoe opisanie o narodom octjake (1712-1715), Sankt-Peterburg, 1973.

" POLJAKOQV, Ivan, O putesestvii v dolinu r. Obi, Sankt-Peterburg, Imperatorskaja Akademija Nauk, 1877, p.
64.

LAMBERT, Jean-Luc, « Quand le dieu céleste envoie son enfant-ours aux hommes. Essai sur les interactions
religieuses chez les Ougriens de 1’Ob’ (XvI®-début XX° siécle) », Slavica Occitania. La religion de I’Autre.
Réactions et interactions entre religions dans le monde russe, Dany SAVELLI (éd.), n° 29, Toulouse,
Département de slavistique de I’université de Toulouse, 2009, p. 181-203.

Cette prédiction du chamane Stepan Ajpin a entrainé son arrestation en 1937 et son exécution en 1938. Cf.
AJPIN, Eremej, «Je vois déferler... », Slovo. Sibérie. Paroles et Mémoire, vol. 28-29, Anne-Victoire
CHARRIN (¢éd.), Paris, Publications Langues’ O, 2003, p. 19-26.

0 SAMSON NORMAND DE CHAMBOURG, Dominique, Histoire d’une civilisation et d’une dé-
civilisation dans les sociétés de la Russie (sub)arctique : Nénétses, Khantys et Mansis d’Eurasie



A partir de cette histoire complexe des Khantys, de mes derniers travaux de terrain et
des récits de vie collectés par mes soins, je présenterai quelques notes liminaires sur les
pratiques religieuses contemporaines en cours : dans une premiére partie, deux rituels
collectifs « réhabilités » localement depuis la fin de I’Union soviétique, puis, 1’expérience de
deux Khantys du Kazym convertis a la foi évangélique, et en conclusion le regard de deux
femmes sur leur propre cheminement spirituel.

L’Ours, entre pouvoir russe et jeux autochtones

Au fil des siécles, la politique religieuse de 1’Etat russe est loin d’avoir été uniforme,
dans I’empire comme dans 1’Union soviétique. Si le chamanisme ougrien est naturellement le
rapport au monde de communautés de chasseurs qui doivent établir des relations avec les
composantes spirituelles de la forét, il est également le rapport au monde russe de sociétés
sans écriture qui doivent composer avec la colonisation, y compris religieuse. A cet égard,
’ancien culte de chasse a I’ours du xvIlI° siécle devenu danse de 1’Ours (Piipi jak, jakti kot)
au x1x° siécle est particulierement révélateur : le gibier 4 qui ’on présentait des excuses
devient un fils céleste, garant du serment, au cceur d’un rituel complexe ; le fils de Torum
descendu sur terre et « obtenu » a la chasse est honoré par les hommes, les esprits et les dieux,
lors d’un rituel dansé, chanté, joué (saynétes et jeux) jusqu’a I’ascension de son ame libérée,
laissant ainsi la maisonnée en deuil et la chance a la chasse. Mentionnée dans de nombreuses
sources a partir du second xix° siécle, décrite comme le vestige d’un culte totémique trés
ancien ou comme un rituel funéraire, présentée comme authentique patrimoine indigene, y
compris pour les besoins de I’ethno-tourisme en plein développement dans le district, la féte
de I’Ours a rapidement été réinvestie par les Ougriens de 1’Ob’, aussitot I’Union évanouie™.

Les récentes recherches de Jean-Luc Lambert éclairent différemment 1’authenticité de
ces jeux rituels. Ceux-ci, dans leur forme complexe décrite au xix° siécle, seraient la
conséquence des pratiques juratoires imposées — a travers la menace de 1’Ours — par les
Russes et des missions du xvii®siécle pourchassant le chamanisme. Ainsi le serment de
fidélité au pouvoir russe aurait-il été détourné par les communautés autochtones grace au rejet
de la faute de la mort de 1’Ours sur les Russes (ils ont fabriqué les armes, 1’animal peut donc
se venger sur eux) et le prosélytisme d’une christianisation exclusive, déjoué par un rituel
méconnaissable ou un « chanteur » a la cithare et des figurines de pain sont substitués au
chamane au tambour et aux sacrifices®. Enfin, en se fondant sur le calendrier et les saynetes,
J.-.L. Lambert ouvre une autre piste de recherche : la réinterprétation autochtone de la féte
orthodoxe des Svjatki®.

En renversant la perspective, qu’en est-il de la figure de 1’Ours dans les communautés
paysannes russes de Sibérie ?

Du point de vue des représentations, nombre de sources évoquent un humain déchu et
condamné a la condition animale, de la région de Berézovo au premier xix°siecle** au

septentrionale (xvi1®-xxi° siécle), Thése de doctorat sous la direction de Madame le Professeur Anne-Victoire
CHARRIN, Paris, Institut des Langues et Civilisations orientales, 2010, p. 257-258.
1 SAMSON NORMAND de CHAMBOURG, Dominique, « From Good Fortune to Khanty Identity: the Bear
Games », The Challenge of Indigenous Peoples, (Barbara Glowczewski & Rosita Henry eds.), Oxford,
Bardwell Press, 2011, p. 223-243.
Quelques sources, a ma connaissance, rendent compte d’un chamane officiant lors du rituel, tels
BELJAVSKIJ, F. I., Poezdka k Ledovitomu morju, Moskva, 1833 et STARCEV, Grigorij, Ostjaki,
Leningrad, Priboj, 1928, p. 108.
Séminaire « Courants religieux du monde russe et russisé » EPHE, 2012-2013.
" FELINSKA, Ewa, Revelations of Siberia by a banished lady, vol. II, London, Colburn & Co Publishers,
1852, p. 2-3.

12

13



gouvernement d’Irkutsk, au siécle suivant™. Ainsi dans la tradition orale collectée par Popova
et Vinogradov chez les paysans sibiriaks de I’uezd de Tulunovsk, en 1921 et 1922, I’Ours est-
il de nature humaine, mais a été maudit par son pere — ou déchu par Dieu / le Christ alors sous
les traits d’un voyageur ou d’un pauvre hére qu’il a tenté d’effrayer par ses vociférations.
Dans la tradition populaire, certains traits le rattachent a sa nature premiere : son godt pour les
femmes et la musique, sa compréhension de la langue des hommes, le début et la fin de son
hibernation qui coincident avec le calendrier des fétes humaines'. L’animal n’est pas
« mauvais » en soi ; il ne déchiquette que pour venger 1’offense faite a lui-méme (ou a 1’'un
des siens) et les péchés commis contre Dieu dont il est alors le bras armé. En cette derniere
occurrence, il ne dévore pas sa victime, mais 1’ensevelit sous le bois mort, a I’instar de ce
chasseur dont 1’ours avait disposé les os brisés sur la terre et déposé le fusil recouvert de bois
sec sur la poitrine’”. Vivant, il voit et entend tout, qu’il soit présent ou absent. Aussi son nom
n’est-il jamais prononcé, de peur d’encourir la vengeance de 1’animal, pour un mot, une
mogquerie ou un manque de respect : il est appelé « le grand-pere », « la béte », « le maitre »,
« Il », « la béte noire' ». Mort, ’ours n’est pas moins a craindre : « Lorsqu’on 1’écorche, il
faut prendre dans la bouche une balle de plomb (Zerebok) et dire : “Ce n’est pas moi qui t’ai
tué, le Toungouze t’a tué¢”. On n’ajoutait plus rien, sans quoi I’ours écorché se leverait et
punirait le coupable®™ ». Sa peau est utilisée lors de fumigation de la maison, de 1’étable ou
écurie attenante, sa patte griffue est suspendue dans les granges: ainsi protege-t-il la
maisonnée et les troupeaux des villageois.

Du point de vue rituel, I’Ours est également présent dans le christianisme populaire
entre la naissance et le baptéme du Christ, comme le déplorait, déja en 1650, un voivode de
Sibérie®. Cette « féte des guises » n’a sans doute pas eu un caractére uniforme dans le temps
et ’espace, puisque Ivan Neklepaev, révolutionnaire exilé a Surgut de 1885 a 1891,
mentionne a ce propos : « A I’heure actuelle, c’est I’apothéose des Svjatki et des guises de
cette féte, mais selon les habitants, cette derniére pratique est assez récente. Dans les
années 1830-1840, on faisait la méme chose, mais avec des vétements ordinaires® ». Plus au
nord, il existe des descriptions de la féte, comme a Obdorsk (act. Salexard) et Berézovo, ou
les masques® et les costumes les plus divers® semblent déja bien implantés, du surlendemain
de Noél jusqu’a I’Epiphanie ; au gré des soirées, les habitants déambulent ainsi dans les rues,
allant d’une maison a 1’autre sans mot dire ou exécutant des pantomimes en lien avec leur

 POPOVA, AM. & VINOGRADOV, G.S., «“Medved” v vozzrenijax russkogo starozilogo naselenija
Sibiri », Sovetskaja Etnografija, 1936 (en fait de I’élévation de la Croix en septembre a I’Annonciation en
avril, NdA).

% 1hid., p. 80.

" 1bid., p. 82.

8 Ibid., p. 81. Voir aussi le dictionnaire DAL’ ou figure une trentaine de termes désignant 1’animal de la forét.

" POPOVA & VINOGRADOV, op. cit., 1936, p. 82.

2« Les profanations, les spectacles de saltimbanques et toutes sortes de jeux démoniaques se sont multipliés en
Sibérie. lls montrent des ours et dansent avec des chiens. Nombre de personnes des deux sexes se réunissent
en des réunions diaboliques au moment de Noél et de I’Epiphanie. Ils jouent & toute sorte de jeux
démoniaques et la veille de Noél, de la Saint Basile et de I’Epiphanie, ils font des invocations aux démons,
chantant la koljada et le tausin... Ils se masquent et revétent des robes de saltimbanques. lls se déguisent en
jument diabolique qu’ils promeénent partout. » Voir Kalendarno-obrjadavaja poezija Sibirjakov, Nauka,
Novosibirsk, 1981, p. 69-70.

2 NEKLEPAEV, Ivan, Pover’ja i obycai surgutskogo kraja, Sankt-Peterburg, 1903, p. 62.

2 L’exilée polonaise note que les plus pauvres se couvrent méme le visage d’un mouchoir, faute de masque.
Voir FELINSKA, Ewa, op. cit., 1852, p. 134.

« Parmi eux nous reconnimes le chef de la police en costume de cosaque, le juge du district en hussard, le
receveur général des imp0ts en lancier ; le maitre de poste lui, était en civil du dix-septieme siecle, le
médecin, travesti en femme ; I’épouse du chef de la police apparut a la mode Cracovienne, la sceur du
professeur portait une robe d’un genre indéfini, propre a sa seule imagination, et enfin, notre amie
Madame X. et son frére étaient vétus en Turcs. » Ibid., p. 135-136.
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costume. A Samarovo (act. Xanty-Mansijsk), ’historien Xrisanf Loparev® (1862-1918)
mentionne brievement la coutume russe qui rappelle les jeux rituels ougriens :

Janvier commence par un slusan’e. Tous ages confondus, les habitants, mais en priorité des
hommes, se parent de divers costumes et revétent des masques fantasques. Ce sont des
slusal’niki (masqués). Par une gelée a pierre fendre, ils courent d’une maison a I’autre ou ils
sont regus, et modifiant leur voix, jouant de leur démarche et de leurs maniéres, ils s’évertuent a
rire de leurs hotes, sans étre reconnus, ce qui est rarement le cas®.

Il est intéressant de constater qu’a la méme époque que les premicres descriptions des
jeux ougriens tels que nous les connaissons, c’est-a-dire au milieu du xi1x° siécle, des sources
ethnographiques font état de peaux d’ours que des jeunes hommes enfilent lors des soirées des
Svjatki, dans le pays de I’Enisej, pour chanter et danser, « chasser » les jeunes filles®. Le plus
souvent le cheveu hirsute, une pelisse ou une fourrure retournée, les gargons adoptent une
démarche chaloupée, rappelant I’animal. Dans le gouvernement de Vologda, I’acteur enfile
une naizanka, poil vers I’extérieur, ainsi que deux pelisses liées a la taille — I’une sur les
épaules, I’autre sur les jambes —, un couvre-chef a I’envers, leurs mains et leurs visages sont
couverts. Les villageois les plus agés du rajon de Togucinsk de la région de Novosibirsk, se
souviennent que des parties du corps de 1’ours, notamment la téte, complétaient parfois
I’ensemble?. L’ours entré a quatre pattes dans 1’isba est supposé attraper et attirer quelqu’un.
Entre rire et peur, la famille lui « sacrifie » ainsi 1’un des siens afin de le rendre favorable et
de detourner les forces malfaisantes de la maisonnée pour I’année a venir.

L’étude comparée du contenu des Svjatki et des jeux autochtones n’étant pas
directement le propos de cet article, il conviendra donc dans des travaux ultérieurs de
comprendre si leurs traits communs, tels le motif du mariage® ou les éléments du « jeu du

% Sollicitée a la fin des années 1870 par la mére de Xrisanf Loparev, une vieille Ostiake avait prédit aprés un
regard a I’enfant, puis au soleil brillant, qu’il serait un grand homme. Chercheur et membre correspondant de
la Société russe de géographie en 1907, il est "auteur d’une centaine de travaux, notamment sur 1’histoire
régionale, telle la chronique sur Samarovo publié en 1892 et 1896. Samarovo, ancien relais de poste, est la
partie basse de ’actuelle Xanty-Mansijsk, ville haute créée dans les années 1930 par le travail des relégués
spéciaux.

LOPAREV, Xristanf, Samarovo, selo Tobol skoj gubernii i kruga. Xronika, vospominanija i materialy o ego

proslom, Sankt-Petersburg, 1896, p. 147-148.

% KRIVOSAPKIN, M.F., Enisejskij okrug i ego Zizn’, Sankt-Peterburg, 1865, p. 47.

27 Consulter les divers travaux de E.F. FURSOVA sur les fétes populaires des Slaves de Sibérie.

% Celui du mariage, par exemple, est trés présent. Si dans la culture paysanne russe de Sibérie, 1’ours est
associé a la fertilité (voir I’animal en songe présage d’un mariage imminent, s’asseoir sur une peau d’ours,
lors de noces, garantit au couple autant d’enfants que la fourrure a de poils, etc.), dans les chants des Svjatki
son apparition présage d’un gendre ; quant aux divinations, jeux et longs chants versifiés (podbljudnye), ils
évoquent souvent des scénes amoureuses ou conjugales. Dans les jeux de 1’Ours, nombre de saynétes font de
méme : par exemple, une mére raconte, dans un chant, qu’un Ostiak, un Samoyéde et un Tatar courtisent sa
fille et a I’allusion du troisiéme, la jeune fille se met & danser, signifiant ainsi sa préférence ; un jeune homme
qui essaie vainement d’apercevoir le visage toujours couvert de la jeune fille qu’il veut épouser finit par prier
le céleste Numi-Torum de faire se lever le vent ; sa priere exaucée, le prétendant rame jusque chez lui en
toute hate, en remerciant le dieu de ’avoir sauvé d’un tel laideron. Aujourd’hui encore, le motif du mariage
fait I’objet d’improvisations ou est transmis, comme dans ce chant ancien interprété a la fin des années 1990
par Nikolaj Lozjamov (du village de Kisik), lors de la partie humoristique, voire graveleuse, des jeux
(Lulyaltup), qui établit la norme des relations humains-ours, humains-humains, humains et nature : « J’ai
laissé un Russe épouser ma fille. / Mon genre aimait boire. / Il a dilapidé mon troupeau de rennes pour de
’alcool. / Il avait des hautes bottes de fourrure (kisy), / Il a également vendu ses kisy pour boire. / Et apres
cela, il a perdu mes kisy contre de I’alcool. / Et & présent, je me tiens a ta féte, pieds nus. / Ecoutez a présent: /
Soyez prudents dans le choix de votre futur gendre. / Ne laissez pas de tels hommes épouser vos filles » —
voir SAMSON NORMAND DE CHAMBOURG, Dominique, « From Good Fortune to Khanty Identity: the
Bear Games », The Challenge of Indigenous Peoples, op. cit., 2011, p. 234.

On peut également remarquer que le nombre de jeux rituels est comptabilisé, a I’instar du prix de la fiancée,
comme autant d’entailles sur un baton et que les jeux de 1’Ours sont souvent 1’occasion pour les couples de se
former, comme le met en scéne Tat’jana Moldanova dans sa nouvelle (V' gnézdyske odinokom) traduite en
francais par mes soins dans le recueil : MOLDANOVA Tat’jana, Les caresses de la civilisation, ouvrage
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mort » décrit par le folkloriste Vladimir Ci¢erov?, relévent bien des interactions religieuses

dans la Sibérie coloniale :

Svjatki (jeu du mort)

Jeux de [’Ours

— le gisant est souvent amené sur
une litiére par des hommes

— le fils céleste défunt est porté
sur un berceau de branchages par
des hommes

— le défunt est ainsi ramené
jusque chez «les siens», une
parenté affligée

— le chasseur ayant obtenu I’ours
et chez qui se déroule le rituel est
considéré comme son pere et
portera son deuil aprés les jeux

— la parenté s’ingénie a pousser
les jeunes filles vers la dépouille
pour qu’elles I’embrassent

— le baiser de chaque invité a la
peau de 1’Ours placée dans le
soin

— le cortége funébre se compose
d’une galerie de personnages :
un prétre chapeauté jouant d’une
croix de bois et d’un encensoir
ou brllent braises ardentes,
mousse et crottes séchées de
poule, un homme travesti
distribuant des galettes a
I’assistance, etc.

— la procession de personnages
masques ou costumeés : simples
mortels — y compris un prétre
faisant le sacrement du baptéme™®
ou saint Nicolas dansant a la russe
— esprits et divinités sont tous
«joués» par des hommes
uniquement. lls rendent hommage
au fils céleste dans une « danse
macabre et irrévérencieuse »,
mais laissent aussi la chance a la
communauté de chasseurs

— le banquet funéraire

— le banquet funéraire

— «I’ancétre » ainsi fété doit
intercéder pour la prospérité de
la communauté des vivants

— le bon déroulement des jeux
doit permettre le retour de I’ours
chez son pére et donner ainsi la
chance & la communauté des
chasseurs.

En conclusion provisoire, sauf a considérer un génie spécifique des Khantys en matiere
de culte de I’ours, il parait plus pertinent de considérer son caractére singulier a la lumiére du
contexte religieux local. D’autant que les sources du XIx® siécle témoignent au-dela de
I’ceuvre missionnaire dans le Nord, de nombre de chamanes baptisés®, de Russes recourant
aux chamanes faute de médecins ou de feldser et assistant aux jeux de 1’Ours dans le pays de
la Konda. Ainsi aux confluents du chamanisme et de 1’orthodoxie a émergé la figure de I’ours,
masque et miroir, qui a travers les rituels propitiatoires russe et autochtone ou 1’accusation
rituelle permet de penser 1’altérité. Mais au-dela du rituel autochtone en lui-méme et des

dirigé par Anne-Victoire CHARRIN et traduit du russe par Dominique Samson Normand de Chambourg,
Paris, Editions Paulsen, 2008.

CICEROV, Vladimir, Zimnij period russkogo zemledel ¢eskogo kalendar’ja XvI-XIX vekov, Moskva, 1957, p.
204.

% KANNISTO, Artturi, « O Medvez’ix obrjadax vogulov », in Poetika Zanrov fol’klora narodov Sibiri : Mif,
Epos, Ritual, traduit de 1’allemand par N.V. Lukina, Novosibirsk, izd.-vo IFL SO RAN, 2007, p. 74-87.

Dans le pays russifié de I’Irtys$ a la fin du siécle, le chamane de Naxracdinsk était de mére russe ; dans les
yourtes de Bolcarov, le Russe Fomka Mokrousov, élevé par des Ostiaks, remplissait officieusement les
fonctions de chamane. Voir PATKANOV Serafim, Tip ostjackogo bogatyrja po ostjackim bylinam i
geroiceskim skazanjam. Irtyskie ostjaki i ix narodnaja poezija, Tjumen’, Mandr i K%, 2003, p. 206.
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questions qu’il souléve®, comment 1’Ours a-t-il été officiellement « réintroduit » dans
I’espace khanty ?

En fait, les jeux n’ont jamais cessé d’étre. Malgré leur interdiction par les autorités au
début des années 1930 et les menaces de sanctions encourues, ils ont été organisés, bien que
fragmentaires, bien que dans un cercle restreint, dans la clandestinité de la taiga jusque dans
les années 1960 : le Khanty de I’Agan Eremej Ajpin (1948), les Khantyes du Kazym Maria
Vagatova (1936) et Zoja Lozjamova (1945), comme beaucoup d’autres, y ont assisté ou appris
des chants auprés de leur pére ou de leur grand-pére* ; quant a la Khantye de 1’0Ob’, Rima
Slepenkova (1956), elle a encore en mémoire les trois chasseurs de Tugjany qui organisaient
la danse de I’Ours a la méme époque, en dépit du danger®. Mais les temps nouveaux de
I’apparente ouverture khrouchtchévienne et de I’expansion industrielle ont constitué un
nouveau défi dans le Nord, puisque nombre de familles khantyes (de I’Est, notamment) ont
été chassées de leur territoire « sans perspective » au profit de villages nationaux, d’autres
expropriées de leurs terres dans les années 1980, sans aucune compensation, délitant ainsi la
carte du monde khanty, I’univers et les savoirs traditionnels. Aprés des années de dormition —
a I’instar d’It’t’e chez les Selkoupes® —, 1’Ours est revenu rassembler les siens.

A la différence qu’il ne répondait plus strictement & 1’élan communautaire d’une société
de chasseurs, mais a la volonté d’intellectuels ou d’acteurs culturels autochtones, tel Timofej
Moldanov qui se définit lui-méme comme un « Khanty de I’asphalte® » — de méme, les
soirées des Svjatki ont été reconstituées en 1995 dans la région de Novosibirsk, dans un centre
du folklore russe et d’ethnographie. Dans 1’enthousiasme et les difficultés sans nombre,
I’intelligentsia khantye s’est mobilisée a travers notamment un réseau associatif et des ainés
(Pétr Sengepov né en 1922, les fréres Pétr et Simon Juxlymov, Gerasim Moldanov, Nikolaj
Tarlin né en 1945) pour a la fois dresser un état des lieux et proposer une voie de salut au
sortir de I’Union soviétique. Le religieux, comme ailleurs en Russie, apparaissait comme une
composante essenticlle de I’identité confisquée par le pouvoir central. Trois étapes
essentielles ont été nécessaires.

Un immense travail de collecte, de 1988 a 1991, a été entrepris par Tat’jana Moldanova
qui a associé des etudiants et des chercheurs de Novosibirsk a des expéditions dans les taigas.
Chaqgue chant ou fragment a été recueilli afin de reconstituer la mémoire éclatée des Khantys :
les ainés qui n’ont le plus souvent été a I’école que jusqu’en 2° ou 3° classe, ont transmis les
chants qu’ils avaient appris auprées de leur pere ou grand-pere (dans le Nord, pour diverses
raisons, beaucoup ont été en grande partie €levés par leurs grands-parents), les danses. La
traduction d’ouvrages ethnographiques du Xix°® siécle, comme les trois tomes de Karjalainen

%2 \oir par exemple MOLDANOVA, Tatjana, Pelymskij Torum — ustroitel’ medveZ’ix igriscax, Xanty-

Mansijsk, Poligrafist, 2010 ; LAMBERT, Jean-Luc, 2008, « De I’Evangile a P’ours en Russie impériale :
Comment faire préter serment & des peuples animistes ? », Etudes mongoles et sibériennes, centrasiatiques et
tibétaines [En ligne], p. 38-39 ; SAMSON NORMAND DE CHAMBOURG, Dominique, “Un sciamanesimo
senza sciamane? Gli Giochi del Oso dei Khanty del Kazym”, Il Polo. Convegno di studi internazionali
Sciamanesimo artico e subartico (8 décembre 2007), Fermo, Istituto Geografico Polare / Arctos edizioni,
2009, etc.

Ainsi lorsque le pére de Marija Vagatova organisait un rituel aprés la chasse a 1’ours, le grand-pére de Marija,
Nikolaj Aleksandrovi¢, racontait-il & sa petite-fille les jeux de son enfance. Dans la premiére décennie de la
Révolution, des travaux de terrain font état de jeux de 1’Ours, tel ceux décrits par R.P. Mitusova, en
septembre 1924, & Maut-Jaun-Pugol, sur I’Agan : cf. MITUSOVA, R.P., “Medvezij prazdnik u aganskix
ostjakov Surgutskogo r.”, Tob. Kraj, n° 1, 1926, p. 11-14.

¥ Rima Slepenkova, décembre 2011, Belojarsk ; D. SNdC. Voir également SAMSON NORMAND DE
CHAMBOURG, Dominique, « La guerre perdue des Khantes (la soviétisation dans le district autonome des
Khantys-Mansis) », Etudes mongoles et sibériennes. Aux confins d’une Russie plurielle, Paris, Ecole Pratique
des Hautes Etudes — Centre d’Etudes Mongoles, 2007-2008.

DONNER, Kai, “A Samoyed epic”, Suomalais-Ugrilaisen seuran Aikakauskirja, Helsinki, 1913, p. 8.

% Timofej Moldanov, juillet 2008, Xanty-Mansijsk ; D. SNdC.
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sur la religion des peuples ougriens®, a été entreprise, permettant également de se référer aux
descriptions anciennes des rituels.

Une phase d’expérimentation, dés 1991, avec 1’organisation des premiers jeux de 1’Ours
en différents endroits, dont le village de Juil’sk, du 7 au 10 janvier a été mise en place,
notamment grace au soutien de 1’association Spasenie Jugry et de sa présidente de 1’époque
Tat’jana Gogoleva. Les rituels ont été enregistrés et filmés enticrement (les derniers jeux
filmés, par le chercheur Valerij Cernecov dans les années 1930 chez les Mansis, ne sont pas
localisés, & ma connaissance). Des chercheurs autochtones, telle Tat’jana Moldanova, sont
¢galement passés a I’écrit pour rendre compte de cette expérience et reconstituer
progressivement le patrimoine khanty. Cette premiére vague de jeux de I’Ours, malgré parfois
d’épineux problémes financiers® ou la peur de mal faire®, a bénéficié d’un soutien général.

Enfin un séminaire d’anthropologie visuelle, en aott 1991, a été organisé par Spasenie
Jugry dans le village de Kazym pour former [Iintelligentsia autochtone®™. Apres
I’ethnographie soviétique ou chaque peuple avait souvent «son» chercheur attitre, il
s’agissait désormais pour chaque communauté de prendre elle-méme en mains sa culture,
d’avoir des droits sur son image, sur ce qui peut étre dit ou non. Les leaders khantys n’ont pas
toujours évité les écueils, qui reprennent le discours « iranien » de 1’école soviétique sur le
rituel ou « norment » a I’excés les choses, dans leur volonté de transmettre et traduire une
expérience orale, pourtant singuliére d’une riviere a I’autre. A cette méme période, les
premieres archives du folklore des Khantys septentrionaux sont créées a Belojarsk, a
I’initiative de la Hongroise Eva Schmidt (1948-2002) qui, comme le finno-ougriste allemand
et professeur a I’Institut des peuples du Nord de Leningrad dans les années 1930 Wolfgang
Steinitz, joue un role déterminant dans la patrimonialisation actuelle de la culture khantye*.
Outre le choix et la formation d’un réseau de collaborateurs khantys que 1’ethnologue
hongroise a formés a la collecte, au déchiffrage, a la systématisation, au catalogage, a la
traduction et a la publication, Eva Schmidt a initié la valorisation des cultures ob-ougriennes a
travers des collaborations avec le monde audiovisuel et un immense chantier de traduction du
patrimoine oral vers le russe. Par la banque de données constituée a partir des travaux de
terrains de chaque collaborateur, des quatre cents heures d’enregistrement vidéo dont le
répertoire des jeux de 1’Ours du chanteur S.T. Tojarov du Kunovat, de quelque trois cents
heures d’enregistrements audio, de milliers de pages déchiffrées, le fonds d’archives a restitué
la culture khantye a ses artisans, initié un public plus large*’. Ainsi de I’empire a la Fédération
de Russie, de la collecte d’Antal Reguly et de Josef Papay a la transmission d’Eva Schmidt,

3 Le premier tome est paru en 1994, le second en 1995, le troisiéme en 1996 dans une traduction de N.V.

Lukina.

Avant d’étre supprimé, le département des affaires autochtones du district était chargé de planifier le
financement des jeux. Dans la taiga, certains éleveurs hésitent aujourd’hui devant le coilit que représente
I’organisation du rituel.

Nadezda Gyndibina (1957), Mansie de la Sos’va a assisté a des jeux en 1976 ; elle se souvient qu’lvan
Nikiforovi¢, en 1987, avait été sorti de sa tombe par un ours : les habitants les plus agés avaient aussitot dit
que le rituel n’avait pas da étre fait correctement (NadeZda Gyndibina, 2012, Sos’va ; D SNdC).

Ainsi Tat’jana Moldanova et Timofej Moldanov ont-ils filmé trois jeux de 1’Ours chez les Khantys du Kazym
(en 1992 a Polnovat ; en 1993 a Kysik ; en 1998, dans un campement du Sjun’jugan), un chez les Khantys
orientaux (en 1995 dans le village saisonnier de Larlomkin) et un chez les Mansis septentrionaux en 2010. lls
ont enregistré deux rituels en 2005 et 2010 dans le rajon de Belojarsk.

Le projet d’archives khantyes d’Eva Schmidt et de Nadezda Lukina est né entre les premiers travaux de
terrain d’E. Schmidt dans le village de Tugjany en 1970 et la soutenance de sa thése en 1989 qui établit, a
travers leur culte de 1’Ours, la vision du monde des Ougriens septentrionaux. Plus t6t, V. Dioszegi avait révé
de créer un fonds d’archives des Chamanes.

Actuellement les députés de I’ Assemblée des peuples minoritaires autochtones du Nord du district autonome
des Khantys-Mansis préparent un dossier afin que les jeux de I’Ours soient bient6t reconnus par I'UNESCO
comme patrimoine culturel immatériel de I’humanité.
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les rituels ont repris 1a ou ils semblaient s’étre arrétés®. Néanmoins cette réhabilitation des
jeux est-elle une simple répétition ?

En fait, la carte du monde khanty est redéployée a la lumiére de 1’état actuel des lieux :

— une fragmentation, au fil des générations, du systéme de connaissance : a Ovingort
(dans le rajon de Suryskar du district Jamalo-Nenec voisin), des premiers jeux de 1’Ours ont
été organisés du 11 au 17 décembre 2007. Dans le cadre du programme « Culture, langue,
mode de vie traditionnel des peuples autochtones minoritaires du district 2003-2007 », le
rituel a associé notamment les autorités du district, le département des affaires des peuples
autochtones du district Jamalo-Nenec et les villageois dont Stepan Kurt’jamov. Malgré la
présence des ainés de la lignée des Longortov — Mixail Vasil’evi¢ et Egor Seménovic,
dépositaires de la culture traditionnelle des Khantys de la Synja — et I’observation du bon
déroulement des jeux, trois chants n’ont pu étre interprétés et quelques objets rituels auraient
manqué*. Ainsi a-t-on expliqué la maladie qui a frappé Stepan Kurt’jamov quelque temps
apres, en dépit du veeu du pere du chasseur qui avait obtenu 1’ours lors des jeux d’Ovingort :
« Que celui qui sait réjouir les gens, les rejouisse. / Ce qui était autrefois est resté loin
(derriére). / Par le passé, les ainés étaient trées nombreux : / A présent, ils ne sont plus que, /
Deux-trois vieillards ; il nous est impossible (de tout faire les jeux) ! / Auparavant, celui qui
pouvait venir de quelque part, venait. / Ce temps est révolu. / Si nous pouvons faire pareil, ce
sera bien ! / Ensemble avec les dieux et les déesses ! Avec de bonnes pensées ! / Qu’a I’avenir
nous soyons en bonne santé* !

— une recomposition identitaire entre filiation et création : désormais dans le pays du
Kazym, avant d’étre introduit dans la maison paternelle®, I’Ours est consulté lors d’un rituel
de divination. Sous sa téte sont placés des fleches ou un couteau rituels ; chacun vient parler a
I’ours et soulever la téte : si elle est lourde (« colle »), cela signifie que « le vieux de la forét »
accepte le dialogue — combien de rennes I’Ours veut en sacrifice, s’il veut des jeux ici en son
honneur, s’il veut devenir un esprit protecteur domestique, etc. Ainsi en 2008, un premier
animal avait-il refusé que des jeux urbains soient organisés en son honneur a Xanty-Mansijsk,
tandis qu’un second, plus petit, a accepté de faire le voyage depuis le village de Kisik jusqu’a
la capitale du district autonome. Il s’agit donc de «rejouer », méme si ce n’est pas a
I’identique.

Drailleurs, le répertoire des jeux s’enrichit et s’actualise, puisqu’outre la tradition orale
transmise de génération en génération ou accessible dans les sources des linguistes et
folkloristes du x1x° siécle, des chants contemporains sont créés, tels ceux de Leonid Petrovi¢
Longortov interprétés a Ovingort en 2007 : Xoj muhev myha jastal, xoty ellvl yltoil (« Qui
nous dira sans détour comment nous pouvons vivre désormais ? »), As nopatty teilasc¢an (« Au
mois de I’embacle ») et Samarutka ylvilam xoram ohat tajlat (« Samarutka, les beaux bois de
MES rennes »).

— Un paysage urbanise et institutionnalisé : alors que I’espace traditionnel de 1’Ours est
menacé depuis des décennies par les modifications coercitives du peuplement liées a la
politique officielle de sédentarisation et de développement industriel, le milieu urbain
« s’indigénise » symboliquement a travers les actions culturelles de I’intelligentsia et des
espaces identitaires « officiels » — un parc-musée créé¢ sur I’'une des sept collines de Xanty-
Mansijsk en 1987, des représentations des dieux et déesses ob-ougriens balisant une allée
depuis peu, etc. Quant a I’Ours, son ombre tutélaire s’étend désormais jusqu’a la lisiere de la

® Les saynétes contemporaines n’ont pas intégré, dans I’état actuel de mes connaissances, 1’épopée

communiste ; elles se référent a I’époque prérévolutionnaire ou actuelle.
* Nadezda Taligina, 24 ao(t 2013, Salexard ; D. S.N.d.C.
** Nadezda Taligina, Salexard, 23 aott 2013 ; D. S.N.d.C.
*® Le chasseur qui a obtenu I’Ours est considéré comme son « pére » et se tient auprés de Lui lors des jeux.



ville ou, lors du festival des peuples finno-ougriens de 2008, le fils céleste a été célébré,
I’espace de trois jours, avec I’assentiment du consultant « scientifique » Timofej Moldanov.

Ce déplacement des rituels et leur prise en mains par [’intelligentsia signifient
aujourd’hui un droit a ’image : ce que 1’on fait et que 1’on ne fait pas, ce que 1’on montre et
ce que I’on ne montre pas. Eva Schmidt elle-méme, en organisant son suicide, a laissé nombre
de documents écrits, sonores ou visuels inédits, collectés aprés 1991, dont elle a interdit
I’acceés pendant vingt ans. Quant a Timofej Moldanov, il a déposé des documents dans des
archives, parce qu’il ne veut pas prendre la responsabilité de les diffuser, sans pour autant
qu’ils disparaissent a jamais. D’un point de vue global, lors de la conférence scientifique
consacrée aux peuples minoritaires autochtones du Nord dans 1’espace juridique
contemporain a laquelle j’avais été invité a participer a Xanty-Mansijsk en décembre 2011, la
question d’interdire d’enregistrer et de filmer certains rituels, d’accéder aux cimetieres et
lieux sacrés, a été soulevée. Apres 'interdiction et la folklorisation de la culture khantye,
I’expansion industrielle et le développement de 1’ethno-tourisme proné par les autorités
locales provoquent un nouveau repli sur soi dans la région.

A travers 