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PREFACE 

P o u q u o i  publ ier ces notes, alors que le sujet a deja 6th trai t6 par dVminentes personnes, 
par M. Morkhand ,  en particulier, dans son excellent ouvrage sur "Le Chamanisme des 
Hmong" (1) ? 

Nous n'avons nullement I'impression de  I'avoir rendu caduc, b ien au contraire, e t  nous 
serions heureux de le recommander au lecteur, si cela Btait necessaire. Sans le savoir, M. Morechand 
a et6 notre premier maftre; nous avons lu e t  relu son ouvrage e t  nous lui sommes in f in iment  
redevable. 

Pourtant - et qu'il veuille b ien nous excuser si cela semble pretentieux de  notre par t  - il 
a plus pique notre curiosite qu'il ne I'a satisfaite, car, 5 IVpoque, il ne pouvait  presenter que des 
textes t o u t  a fa i t  incomplets, a i o n  que c'est p e c i d m e n t  i traven  ces textes impossibles b obteni r  
que nous cherchions B percer le chamanisme des Hmong. E n  1965, M. Morechand ne beneficiait 
pas encore des moyens techniques d o n t  nous disposons aujourd'hui; les magnBtophones, en part i -  
culier, Btaient rares. II n'a donc pas p u  p r o c a e r  a des enregistrements. Les chamans du Laos, 
d'autre part, se refusaient catr5goriquement 5 lui dicter leurs services, a v a n ~ a n t  qu' "ils avaient 
perdu t o u t  souvenir de ce qu'ils avaient bien p u  faire dans le monde invisible". Nous avions donc  
sur lu i  un double avantage : les magnetophones sont devenus monnaie absolument courante, tel  
po int  que les Hmong eux-mdmes en posdden t  e t  que les chamans nous depannaient parfois avec 
les leurs. Ayan t  Bgatement vBcu huit ans dans un gros village Hmong, nous Btions devenu tr6s 

intime avec certains; o r  I'amitiC fa i t  tomber b ien des tabous. II nous a donc etB t&s facile, non  
seulement d'enregistrer des services chamaniques complets - les chamans Btaient m&me t o u t  
fiers que nous leur port ions tan t  d ' i n t66 t  - mais de nous les faire amplement commenter, sans 
qu'il soit question de sacrildge. 

L'une des raisons p o u r  lesquelles nous attachions tan t  d'importance aux textes, c'est que 
nous nous doutions bien de  quelques surprises. Les informateurs ne se rendent pas toujours compte 
de ce q u i  nous intkresse; i ls ne peuvent pas penser a tout, ni nous non  plus, du reste; comment  
ainsi les aiguiller sur des sujets que nous ne soupwnnons m&me pas ? Chaque fois qu'on le peut, 
rnieux vaut donc les prendre sur le fait, et, de  18, demander des explications. 

Une autre raison, c'est qu'i l nous est vi te appanr que, B s'en tenir  aux comnrentaires, nous 
n'aboutissions qu'8 des confusions. Le chamanisme, en effet - nous acrons souvent I'occasion de  
le souligner - nVpuise pas la  vie religieuse des Hmong, tan t  s'en faut. ParallBlement, se sont 
developpees des pratiques animistes o u  magiques d o n t  le chaman n'est plus responsable, mais le 
chef de famille o u  le mai t re  de  magie. L'un parle de "plig", quand I'autre parle de  "ntsuj", pour  
designer la  mdme r6alit6; I'un soutient que chaque dtre humain a 3 esprits vitaux, e t  I'autre 9; i'un 
dCrit le ciel avec 9 Btages, e t  I'autre avec 12 . . . bref, il y avait Bvidemment des points  de  vue o u  
--- - --- -- -- - ------ 
(1) Guy  Morkchand, dans "Le Chamanisme des Hmong", Bul let in de I'Ecole F ranq ise  
d'Extrdme-Orient, Tome LIV,  Paris, 1968, pp. 53-294. DBpositaire : Adrien-Maisonneuve, 11, rue 
SaintSulpice, Paris (Gel. 



des sources diferentes. L a  meilleure facon d'aborder le probleme n'ktait donc pas de  s'en remettre 
5 la  seule bonne volont6 des informateurs qu i  ne voient pas toujours le probldme, mais de verifier 
dans les textes qui, eux, s'en t iennent beaucoup plus a leur domaine. 

Partant des textes, not re etude s'est donc faite en deux temps : compilat ion de documents 
d'abord, commentaire- e t  synthese ensuite. Pourtant, comme cette approche est une mkthode de 
travail e t  n'interesse nul lement le lecteur, nous lui ferons suivre la demarche inverse, autrement 
dit : synthese d'abord, presentation des textes ensuite; il sera, alors, bien plus en mesure de les 
comprendre e t  de les apprkcier. Une fois que I'on en saisit tous les details, u n  service chamanique 
devient, une odyss6e t o u t  simplement captivante. 

Tous les services chamaniques que nous rapportons sont des services Hmong Blanc, car le 
Hmong Blanc est l a  seule langue que  nous parlions. II est peu  vraisemblable cependant que ces 
services d i f ferent  beaucoup des services Hmong Vert. 

Tro is  des chamans de qui nous les tenons resident actuellement dans le village de Khek Noy, 
Province de  Phetchabun, B 430 kms au N o r d  d e  Bangkok; mais i ls sont, en fait, originaires de la 
Province de  Nan, plus au N o d ,  e t  les maitres qui les o n t  forrnes venaient d u  Laos. L e  dernier est 
aujourd'hui en Amerique, mais il dtai t  originaire de  l a  Sg ion  de  Sayabouri, au Laos  C'est 5 ces 
quatre chamans que nous avons d'abord demand6 de nous commenter leurs propres services, mais 
il est evident que nous n'en sommes pas rest6 la, car le m&me chaman ne sait pas tout, l o in  de  18. 
Nous avons dgalement i n t e ~ i e w e r  b o n  nombre de  charnans, soit dans les villages d u  N o d ,  soit dans 
les camps de  Sfugies. 

Les Hmong n'ayant pas d'ecriture q u i  leur soit  propre, les textes originaux o n t  kt15 transcrits 
d'apres le syst6me phonkt ique mis au po in t  par MM. Barney e t  Smalley. L e  lecteur qui desirerait 
les dechif frer est prie d e  se rkferer aux notes que nous donnons dans "Elements de Grammaire 
Hmong Blanc" (1). ainsi qu'au "Dictionnaire Hmong Blanc - Fran~ais"  (2) du R.P. Bertrais. Le 
vocabulaire, surtout le vocabulaire chinois, que ne comporte pas ce dictionnaire, seradonne ici  en 
appendice. Apr6s b ien des hdsitations, nous nous sommes resign6 B util iser ce meme systeme 
phondtique pour  transcrire Cgalement nos citations, mdme si le non-ini t i6 a de  la  peine B les pro- 
noncer, e t  ceci parce que ces ci tat ions sont t r o p  techniques p o u r  souffr i r  une graphie approx ims 
tive. 

Sap Samothot 
Ce 3 1  Ma i  1981 

.................... 
(1) DBpots : 128, rue du Bac, Paris (7e), France - 254, Si lom Road, Bangkok 5, Thailande. 
(2) Ddpot  : Assumption Press, 51, Oriental Avenue, Bangkok 5, Thailande. 



INTRODUCTION 

Si les dictionnaires a I'usage du grand public font  gneralement mention d u  mot, "cha- 
manisme", nous sommes passablernent etonnC de n'y trouver, n i  le terme "charnan", dont  cepen- 
dent "chamanisme" est derive, n i  les terrnes "chamanique" ou "chaministe" qu i  en decoulent (1). 
test dire que I'on ne s'embarrasse pas de vocabulaire e t  que ces croyances, pourtant plus repandues 
qu'on ne pourrait le croire, sont encore assez ma1 connues. 

Avant d'aboder le chamanisme des Hmong, nous vwdr ions  donc, pkalablement, presenter 
le chamanisme en g6nkral. Cette etude debodant cependant le champ de nos propres observations, 
nous nous refererons pour ces notes pkliminaires a I'ouvrage magistral de Mircea Eliade sur "Le 
Chamanisme e t  les Techniques Archafques de I'Extase" (2). Cet ouvrage, disons le en passant, est 
le seul 5 traiter du  chamanisme dans son ensemble; il ne peut dtre ignore par quiconque s'interesse 
a la question, et nous aurons pour notre part 5 y revenir tres souvent. 

Sens Btymologique 

Le terme "charnan", ou "s&nan", explique Mircea Eliade, nous vient des Tongouses, 
peuplade repandue en Sibkrie Orientale, entre le fleuve lenisdi; le Pacifique e t  la Mongolie Sep- 
tentrionale. Mais, ce point &ant acquis, le probl6me n'en est pas resolu pour autant, car il est a 
peu pr6s certain que le terme "sxman" est u n  terme Btranger la langue tongouse. Les experts ne 
s'entendent plus sur I'origine anterieure du m o t  e t  deux theories s'affrontent. 

A u  debut du  XXe si6cle. J-NBmeth pensait pouvoir demontrer I'appartenance de ce vocable 
au groupe des langues turco-mongoles grice A certaines correspondances phonetiques : le k'initiai 
du turc archai'que devenant le tatar k, le tchouvache j, le yakoute x, le mongo1 ts, i, et  finalement 
le mandchou-tongouse s, w x. Le tongwse "'sgman" serait ainsi 1'6quivalent phonetique exact 
du turco-mongo1 "karn" qui  designe justement le "chaman" proprement d i t  dans la majorit6 des 
langues turques. 

Mais, outre que cette longue evolution phonetique ne soit pas demontree, de nouvelles 
decouvertes sur I'expansion et I'influence d u  bouddhisme on t  mis en vedette I'hypoth6se d'une 
origine indienne du terme. 

L'epanouissement du  chamanisme tongouse, remarque en effet I'ethnologue russe Shiro- 
kogorov, semble correspondre a I'apparition du bouddhisme, et spkialement du  bouddhisme 
lamai'ste, dans ces r6gions. Ce dernier a pCnetr6 assez loin dans le Nord-Est de I'Asie : au IVe 
siecle en Cork ,  dans la deuxierne moitiC du premier millknaire chez les Oui'gours, au X I  l l e  si6cle 

.................... 
(1) Le terrne "chamanerie" est h i t 6  par les sp6cialistes, car il est disgracieux e t  s'associe t rop A 
des mots comme "sorcellerie" ou  "diablerie". 
(2) Ed. Payot, Paris, 1968, pp. 2 1-28,385394. 



chez les Mongols, au X V e  siecle dans la region de I'Amour (pksence d'un temple bouddhiste a 
I'embouchure de ce fleuve). La majori t6 des noms des esprits tongouses sont empruntes aux 
Mongols e t  aux Mandchous qui, leur tour,  les avaient reGus des lamaiites. Dans le costume, le 
tambour  e t  les peintures des chamans tongouses, I'ethnologue decele des influences modernes. 
D'un autre ~ 6 t h ~  les Mandchous aff i rment que le  chamanisme est apparu chez eux au mil ieu d u  
X I e  si&cle, bien qu'il ne se soit  rkpandu que sous la  dynastie M ing  (X IVe-XV l le  siecles). Les 
Tongouses du Sud pretendent, d'autre part, que leur chamanisme est emprunte aux Mandchous et 
aux Dabours. Enfin, les Tongouses du N o r d  sont influences par leurs voisins mkridionaux, les 
Yakoutes. Que le  chamanisme a i t  Bte, n o n  pas "cree", n ~ a i s  puissamment stimule par le boud- 
dhisme, Shirokogorov pense alors pouvoir le dkmontrer par le fa i t  que le  chamanisme a fleuri en 
Mandchourie entre le  X l l e  e t  le X V l l e  siecles, en Mongolie avant le X I V e  siecle, chez les Kirghizes 
e t  les Oui'gours probablement entre le  V l l e  e t  le X Ie  sikles, c'est-adire peu avant la reconnais- 
sance off ic iel le d u  bouddhisme par ces peuplades. Rien d'etonnant que les complexes culturels 
tongouses soient satur6s d'bl6ments empruntes au bouddhisme et  au lamai'sme. La coexistence 
chamanisme-lamai'sme se verifie d'ailleurs chez d'autres peuples de I'Asie. Chez les Touvanais, par 
exemple, dans beaucoup de  yourtes, mdme dans celles des lamas, il arrive de trouver a c6t6 de 
I'image du Bouddha, les "kneri' " chamaniques, dkfenseurs contre les mauvais esprits. 

Bien que  le  probleme ne soit pas entierement r b o l u ,  il n'est donc pas invraisemblable de 
penser que, sous I'influence du bouddhisrne lamaiste, le  m o t  "chaman" ai t  bt6, l u i  aussi, import6 
de I'lnde. Par I ' in termaia i re  du chinois "cha-men", il proviendrait alors du pdl i  "samana" o u  du 
Sanskrit' "cramanan, qui signifie "reprimer ses passions" e t  sert a designer Id "moine boud- 
dhiste" (1). 

Caractkristiques 

Depuis le debut d u  si6cle. les ethnologues o n t  pris I'habitude d'utiliser indiffkremment les 
termes de  "chaman", "medecine-man", "sorcier", "magicien" o u  " p o d d 6 "  pour  designer certains 
individus dou6s de prestige magico-religieux. Pour  b ien des raisons une telle confusion ne peut que 
nuire A I'intelligence mCme du phCnom6ne chamanique. Si par le  vocable "chaman", o n  entend 
t o u t  magicien, sorcier, medecine-man o u  extatique, o n  about i t  a une no t ion  extremement complexe 
et  impr6cise B la fois, d o n t  on ne vo i t  pas b ien I'utilit6, puisqu'on dispose d 6 j i  d'autres termes. 

II s'agit donc  d'abord de S r i e r  l e  probleme et de def inir  avec prkcision ce qu i  fa i t  la specifi- 
c i te  du chaman. 

1 - L e  chaman est d'abord - e t  ceci est certainement u n  de ses trai ts essentiels - u n  mai t re  de 
I'extase. En cours d'exercice, son I m e  a comme la facult6 de se detacher de son corps, pour  voler 
dans le  monde exterieur, en I'occurence le monde des esprits, que ce soit celui des esprits bien- 
faisants o u  celui des demons. Par la mdme, comme o n  le  voit, il se distingue essentiellement d'un 
rnedecine-man ordinaire qui, lui, ne prend pas tan t  de peine e t  n'exerce que dans le monde des 
humains. 

2 - Le chaman est encore un specialiste de I'dme. II exerce pour  guerir les corps, car sa fonct ion 
se veut pratique, mais la source d u  ma1 qu'il combat n'est pas imputee a une cause naturelle. Elle 
est beaucoup plus profonde e t  se situe au niveau de I ' ime intkrieure. Le malade est malade parce 
qu'i l a perdu une I m e  e t  que  celle-ci est allee s'6garer sur les chemins des mauvais esprits. Si le 
chaman a donc la facult6 de rentrer dans le monde exterieur, c'est seulernent pour  pouvoir part i r  a 
sa recherche, car il la "voit" e t  peut  l a  ramener. LA donc  o u  il n'est plus question de maladie o u  
de mort,  c'est-adire de la perte d'une Ime, le chaman n'est plus indispensable, et, de  fait, une 



grande partie de la vie religieuse de  la communautk se dbroule sans lui. 
3 - Ayant  la possibilite de se mesurer aux esprits sur leur propre terrain, le  chaman est, non  

seulement u n  guerisseur, mais I'adversaire des forces d u  Mal quelles qu'elles soient, a f in  d'assurer 
i la communaut6 toute la &curit6 d o n t  elle a besoin. II est le  champion ant idkmoniaque par ex- 
cellence; il combat aussi bien les demons o u  les magiciens noirs que les maladies. La figure exem- 
  la ire d u  charnan-champion est Dto-mba Shi-lo, le fondateur myth ique d u  chamanisme Na-khi, 
I'infatigable tueur de demons. Les Blements guerriers q u i  o n t  une grande importance dans certains 
types de chamanisrne asiatique (lance, cuirasse, arc, epee . . .) s'expliquent par la n6cessit6 du com- 
bat contre les dkmons, les vkritables ennemis de I'humanit6. D'une manihre gknerale, o n  peut  d i re  
que le charnan defend la vie, la sante, la f6condit6, le monde de la "lurnirire", contre la mort, les 
maladies, la sterilit6, la malchance e t  le monde des "t6n8bres". 

II nous est di f f ic i le d'irnaginer ce qu'un te l  champion peut  representer pour  une soci6t6 
archai'que. C'est, en premier lieu, la  certitude que les humains ne sont pas seuls dans un monde 
Btranger, entour6 par les demons e t  les "puissances du Mal". A par t  les dieux e t  les Btres surnaturels 
auxquels o n  adresse des pririres e t  o f f re  des sacrifices, il existe des sp6cialistes du sacr6, des hommes 

capables de voir les esprits, de rnonter au ciel e t  de voir  les dieux, de descendre aux enfers e t  de 
combattre les dkrnons, la maladie e t  la rnort. Le r6ie essentiel d u  chaman dans la &curit6 de la 
communaut6 t ient  surtout 2 ce fa i t  : les homrnes sont assures que I'un des leurs est capable de les 
aider dans les circonstances crit iques provoqu6es par les habitants d u  monde invisible. II est con- 
solant e t  reconfortant de savoir qu'un membre de la communut6 est capable de voir ce q u i  est 
cache et  invisible pour  les autres, e t  de rapporter des informations directes et  prkcises des mondes 
surnatu rels. 
4 - Le chaman est, enfin, mai t re  d e  ses esprits. Partout dans le monde p r im i t i f  e t  moderne, o n  

trouve des individus qu i  pretendent entretenir des rapports avec les "esprits", qu'ils soient poss6d6s 
par ces derniers o u  qu'ils les maitrisent. II faudrait, d u  reste, plusieurs volumes pour  Btudier 
convenablement tous les problrimes q u i  se posent en relation m&me avec la no t ion  de  I' "esprit" e t  
de ses rapports possibles avec les humains, car un esprit peut  t o u t  aussi bien Btre I ' lmed'un trkpassk, 
qu'un "esprit de  la Nature" o u  u n  animal mythique. Mais 1'6tude du chamanisme n'en demande 
pas tant; il suffira de degager la position d u  chaman a IVgard d e  ses esprits auxiliaires. O n  verra 
facilement en quo i  u n  chaman se distingue d'un poss6d6, par exemple : il maitrise ses "esprits" en 
ce sens que lui, Btre humain, reussit a communiquer avec les "morts", les "demons" e t  les "esprits 
de la Nature", sans pour  autant se transformer en leur instrument. O n  rencontre, certes, des 
chamans veritablement posM6s.  mais i ls constituent p lu t6 t  des exceptions, q u i  o n t  d'ailleurs leur 
explication. 

Si telles sont les caracteristiques essentielles du chaman, o n  peut  d'ores et  de ja 6tre assur6 
que le chamanisme des Hmong est u n  chamanisme authentique, car elles s'appliquent intkgrale- 
ment a leurs croyances e t  en resument I'essentiel, comme nous le verrons par la  suite. 

Cad re ghographique 

A u  sens precis que nous venons de  dkfinir, le chamanisme est u n  ph6nomene Siberien et  
Central Asiatique; c'est, en effet, dans ces regions immenses qu'il est a la  fois le  plus repandu et 
le plus pur. Ceci ne veut hvidemment pas d i re  qu'il y soit le  seul e t  unique manipulateur d u  sacre, 
n i  que I'activitk religieuse y soit totalement confisquee par le  chaman. Dans beaucoup de  tribus, le 
pretre sacrificateur coexiste avec celuici ,  e t  le  chef de famil le reste mai t re  du cul te  domestique. 
Mais dans toute cette zone o h  I'expkrience extatique est tenue pour  I'expkrience religieuse par 
excellence, le chaman, et  l u i  seul, est le  mai t re  de  I'extase. 

Sans vouloir  denombrer toutes les peuplades de croyance chamaniste de  ces pays, car la  
liste en serait fastidieuse, notons en, cependant, quelquesunes parmi  les plus connues pour  en 



souligner I'importance. En Russie, de I'Est B I'Ouest : les Tchouktches de I'extrdme Nord-Est; 
les Yakoutes e t  les Tongouses de la Sibhie Orientale; les Bouriates de la Siberie Meridionale; 
les TdIBoutes de la r6gion de Tomsk, au centre; les Samoyedes des steppes arctiques; les Vogouls 
de I'Oural; les Tchouvaches ou les Tatars de la Volga. En Asie Centrale : les Altai'ques, les Oui'gours 
les Mongols, les Mandchous, sans oublier les Lolo ou les Hmong d u  Gui-zhou, n i  les Na-khi du  Yun- 

nan. 
Outre la Sibdrie et I'Asie Centrale, des phenom6nes similaires, mais avec plus ou moins 

d'intensit6, on t  kt15 Bgalement observes dans d'autres parties du globe, et notamment : chez les 
esquimaux (tribus Amrnabilik), en Amerique du Nord, en Amdrique du Sud (Araucans du Chili), 
en lndonesie e t  en Odanie. Des ethnologues on t  tente d'ktablir u n  lien de parent6 entre le chama- 
nisme russe e t  le chamanisme amdricain. Mais quand il existe, ce lien semble r ikent et n'impliquer 
en rien que le premier ait Bt6 B I'origine d u  second. M h e  si I'Asie s'impose comme "terre de 
pkdilection" d u  chamanisme, rien ne prouve donc qu'elle en ait Btd le "berceau". 

L'Btude ghgraphique du chamanisme en Mongolie e t  en SiErie, disons-le aussi en passant, 
pourrait se montrer fo r t  ut i le pour approfondir I'histoire des Hmong. On sait que ce petit peuple se 
trouve dans ce qu i  est aujourd'hui la Chine depuis au moins deux mill6naires. rnais on  ne sait plus 
rien sur leur histoire anterieure, car les Hmong, n'ayant pas d'kcriture, ne nous ont  l i v k  aucun 
document. Si, par comparaison avec les croyances de mdme type, o n  parvenait B Btablir des rap- 
prochements, peut-dtre pourrions nous alors en savoir davantage sur l eun  origines et le chemin 
qu'ils ont  parcouru avant de s'implanter au Gui-zhou. L e u n  legendes ou leurs textes chamaniques 
font allusion B de la neige ou B des Btendues glades, e t  il est fo r t  a supposer qu'ils soient pr6- 
alablement descendus du Nord. Mais ceci deborde le cadre de ce livre. 

l nfluences Btraneres. 

Nous ne saurions conclure ces notes sans faire Bgalement mention de I'influence des cro- 
yances 6trang6res sur le chamanisme. Nulle religion n'est parfaitement "pure", fait  remarquer 
Mircea Eliade; mdme si elle presente aujourd'hui une forme homogBne, elle ne s'est faite qu'avec 
I'apport de matbriaux preexistants ou exgrieurs. E t  cela est particulierement vrai du chamanisme 
des Hmong, car, nous aurons I'occasion de nous en apercevoir, il presente parfois d16tranges 
similitudes avec d'autres religions, ou mmpor te  B I ' inerieur de lui-mbme des variantes qui  sem- 
blent se contredire ou, tou t  au moins, fon t  double emploi. 

A une Bpoque relativement recente, le chamanisme siberien et central asiatique a Bt6 
profonddment marque par deux grands courants de pensee : 
1 - Un courant de provenance proche-orientale e t  mesopotamienne, B travers les Turco-Tatars e t  
I'lran, dont  I'influence s'est particuli6rement fait sentir en ce qu i  concerne : 

+ les conceptions cosrnologiques (conceptions du ciel, de la terre et des mondes souterrains, 
ou conceptions de la Montagne, du  Pilier et de I'Arbre Cosmiques) 

+ I'origine d u  monde (la ckation, le couple originel, la  premiere faute, le deluge, I'esp6rance 
au retour d'un 2ge d'or . . .) 

+ le symbolisme de certains nombres (en particulier, d u  nombre 7). 
Crest ainsi que si nous consultons les ldgendes Hmong, nous ne pouvons manquer d'etre 

frapp6s d'y trouver tous les grands themes des premiers chapitres de la GenBse. 
2 - U n  courant de provenance indienne, vdhiculd, comme nous I'avons dejB expod plus haut, 
par le bouddhisme lamaiste, B travers la Chine, la Mongolie, la Mandchourie, jusqu'g I'extreme 
Nord-Est de I'Asie. L'influence de ce second courant s'est fait  sentir, non seulernent avec I'apport 
du terme "ssman" qui, apks  tout, est secondaire, mais dans la conception de 1'8me humaine. 
Alors que la plupart des Hmong estiment, par exemple, que chaque homme posdde 3 dmes, 



certains restent attaches a la vieille pende indienne et soutiennent qu'il en a 32. 
Ces deux courants ne se sont Bvidemment pas tou joun propages en ligne droite, car les 

idkes ne se repandent pas avec ordre. Certains concepts en provenance d u  Proche-Orient on t  
prealablement et6 "absorb6sM et "assimil6s" par I'lnde avant d'&tre rkexport6s dans le reste de 
I'Asie. Ainsi, la Montagne Cosmique, dont  I'idee existait sans doute avant les civilisations paleo- 
orientales, a vu son aspect modifit5 sous des influences venues directement de Mesopotamie (qu'on 
se rappelle les ziqqurats) ou de Mesopotamie par I'lnde (le Mont MBru). 

A ces deux grands courants de pende qu i  on t  marque le chamanisme asiatique dans son 
ensemble, il faut Bgalement ajouter des courants locaux, qui, de leur c6t6, on t  affecte les cha- 
manismes particuliers. Nous tenons 5 preciser ce point, car lorque nous parlerons des Hmong, 
nous realiserons bien vite qu'ils ne sont pas demeuks au milieu des Chinois pendant des millBnaires 
sans en &tre marques. Ils leur on t  emprunt6, en particulier, nombre de genies ou d'animaux my-  
thiques, qui  sont restes si solidaires de leur souche qu'on ne peut encore leur parler qu'en chinois. 

Nous reviendrons sur ces apports etrangers et ne manquerons pas de les swligner chaque 
fois qu'ils sembleront devoir s'imposer, mais nous avons tenu B exposer tou t  de suite le probleme 
dans son ensemble de faqon a ce que le lecteur ne soit pas indefiniment dksorientb. 



PREMIERE PARTIE 

LE CHAMANISME DES HMONG 





3 - t e  gm four *st presque 8xclusivemnt dwlve #&@on : i ra me, la D)!@!!,@~&j4?~.'~ 
son, quand on 1'9gorga {page 23) 

4 - Le peoft foyer mte dtud jaur et nuit; il m B la wMne de tnus les jwrs et c'mt augrur de 
sn flamme que oe dunbm l e ~  mis p o ~ r  dl-* (pqp 23) 



5 - Rmg, q r t  de la ehranbre, dent dddence dans une calebam p s d u  d'un ttw. Si urn mi- 
vient a y mnmr, la d m  de famille a de f m s   cham^ de devenir aveugla (m 221 



7 - Qwnd an vbnt: te m v e r  pour un malade, L chaman jetbl d r a w  les c m m  devant m 
autal p#lr dlagnwblpuer le ma1 (pqp 107) 

B - CeubsI provisoin dm& dms la m a w  dr, malada LI WBB la gotin de Sh Y k  On y 
retrwve le bd d'eau, du rh avec: un ad et I Iowlwns, du maFs kid lur du papier 
ritud, der tam B W, et m8me, Ict, un collier d ' e m t  Ne manque que la '*mangwimW' du chevd. 
La brnignon mrt de Ian- eux erprla (m 115) 



rn 
9 -  b & a m a n a v o i b I m ~ p w r ~ h l e & i n v W , o b r a r r ~ # # n b r &  (page 116) 

' 1 0 - b c h a r m # 1 f # l i l l m t l e c ~ l ~ f a ~ ~ I a ~ ~ I ' e $ w k v i t a l ~ . I l e r t ~ m r  
scn chwd vdant  (le bane) et 3e aamponne ar mom (le owde i rondellep, qu'il dent de la main 
droite) et wx elo~hetw (I'annem, qu'il a p a d  B !'index gaudre). (page 116) 



12 - Le charnan "dam" dsbout Jur sa momre, soumu par un assirtent Ces WED -laires 
oaulignent eon e n v d e  dam I*-, & w e  bond correspondant au franchimmerit d'um mon- 
taane. (m 121) 



I 
. 

l3 - k--!.:'-! w- md.- y! L w b , w  w I ' d t  v i a l  w mmb(* I= l p )  



15 - Un asistant trempe les cornes dans le sang frais du d o n  et en imprime trois marques sur 
le dm de la malade. II a pod une grapp de papier rituel arr son Bpeule pwr en dduire I'esprit 
vital et I'inviwr B mntrer. {page 219) 

16 - Lair ma- urn fds de n t m r  dnr la momla m, lm adsfatbt# a ~ m m  dsvm lui, 
tlndh ~ 1 1  la dm dm wm-bm at la prh de a dm. Aymt su16 u r  ur* mhm et pomm 
urn jmbe da bdo, un dar d r m m  monads ici lu p ~ t  qu'indiner la ~ W L  (pa@ 1281 





20 - Ls w, rnartrs cktn earn, qui cb OMI c ~ p s  wt aa g w  d e  lea aollim pour 
wgmlpsr IeBtmritPv/tbLa[. I pm 1481 



A- 
22 Yum V4, Rat da la ~lleae~me. (pqgs 148) 
































































































































































































































































































































































































































































































































































































































































































































































































































































































































































































































































































































































