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AMBIGUITE SYMBOLIQUE ET CONTRARIETES SEMANTIQUES
Sur le vocable kara « noir » dans la geste oghuz Dede Korkut Kitabt

Luminita Munteanu
Université de Bucarest

Abstract. Kara. “black™. is the most representative and widespread color term in Turkish, in view of its
prevalence in idioms, toponymy, anthroponymy, but also of its rich symbolic senses. It is given many semantic
values, some of them less obvious than the others and, moreover, surprising from our modern perspective, many
a time mostly disjunctive. Our article aims to highlight the importance of kara among the other basic color terms
(BCT) in Turkish and, on the other hand, to analyze its contextual values in the Oghuz epic of Dede Korkut
Kitabi (The Book of Dede Korkuf). We shall try to argue that. beyond the negative contents commonly linked
with black in many civilizations, including the Turkish one, this color had once much more subtle and also
intricate significances, most of which mainly conceptual. Its complex and sometimes apparently contradictory
meanings may result, in our opinion, from an ancient, yet still effectual symbolic contamination between the
Turkish perception of the universe and the Chinese model of yin and yvanmg. cssentially based on
complementarity, interaction, and perpetual change.

Keywords: BCT (Basic Color Terms). black, color symbolism, Oghuz Turks, Dede Korkut Kitabt

I. Le contexte: Le livre de Dede Korkut et les mots de couleur en turc

Les récits €piques oghuz connus sous le nom de Dede Korkut Kitabi, « Le Livre de
Dede Korkut » (mentionné dorénavant par le sigle DKK), sont censés dater de la fin du X°
siecle ; ils ont longtemps circulé par voie orale, étant mis par écrit dans la deuxieme moiti€ du
XV* siécle ou dans la deuxiéme moitié du XVI® siécle’. Le recueil nous est parvenu sous la

' La question de la constitution du corpus n’est pas définitivement tranchée. Pertev Naili Boratav (1958) passe en
revue les hypotheses avancées a cet égard par Ahmet Cevdet Emre, Walter Ruben, Ettore Rossi, Faruk Siimer,
M. Fahrettin Kirzioglu et se range a I'opinion de Faruk Siimer, qui soutient au début de ses recherches que
I’ouvrage aurait ét¢ couché sur le papier dans la deuxiéme moitié du XV* siécle, sous le régne d’Uzun Hasan
(1453-1478). le souverain des Akkovunlu : cette these sera révisée ensuite par Faruk Siimer (1999 : 368-369).
qui proposera une autre datation, a savoir la deuxiéme moitié du XVI® siécle, mais aussi une autre localisation, a
savoir le périmétre Erzurum-Bayburt. La thése initiale de F. Siimer allait étre reprise par IThan Basgéz, suivant
lequel la forme finale de Dede Korkut Kitabr serait 1’ccuvre d’un rhapsode (ozan) anonyme, dont le mérite
principal fut d’avoir réuni et, en quelque sorte, soustrait a la fuite du temps un certain nombre de récits qui
dataient d’époques différentes et qui étaient fort bien connus en Anatolie au XV* siécle : « The cycle of Salur
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forme de deux manuscrits, qui se trouvent aujourd’hui dans 1’ancienne Bibliothéque Royale
de Saxe, a Dresde et, respectivement, dans la Bibliothéque apostolique vaticane ; le premier
des manuscrits compte douze récits, alors que le second n’en retient que six. Il va de soi que
le manuscrit de Dresde est beaucoup plus riche que I"autre, se trouvant a la base de toutes les
éditions et les traductions parues jusqu’ici. Néanmoins, il est difficile de savoir si le corpus,
tel qu’il nous est parvenu, comprend la totalité des récits qui faisaient partie jadis du cycle de
DKK ; certains spécialistes du domaine avancent, par exemple, 1’hypothése que la geste
initiale était plus ample, comportant vingt-deux ou vingt-quatre s€quences, consacrées
chacune a I’un des vingt-deux ou vingt-quatre bey (chefs) des tribus oghuz. Les protagonistes
de la geste sont des Oghuz (Turkmeénes) superficiellement islamisés, se trouvant encore dans
la phase nomade ou semi-nomade de leur évolution historique ; la geste pourrait €tre donc
définie comme un cycle épique voué au style de vie nomade et a ses valeurs définitoires®.

Les récits véhiculent bon nombre d’informations, de thémes et de motifs, qui méritent
des analyses a part et qui intéressent, par ailleurs, plusieurs domaines — on se contentera d’en
mentionner, sans pouvoir insister la-dessus, quelques-uns, a titre d’exemples: les particularités
des sociétés dualistes et des « chefferies segmentaires », les croyances sur la mort, la nature,
la famille, les relations intrafamiliales, les rites de passage (rites de dénomination, rites de
fiangailles, rites de mariage, rites funéraires), toujours empreints de croyances et pratiques
préislamiques, le sacrifice du cheval, spécifique des rituels funéraires de la méme époque
préislamique, le statut de la femme dans la société nomade etc. S’y ajoutent d’autres thémes,
moins spectaculaires, mais impliquant des connexions consistantes avec ce que I’on pourrait
appeler I'imaginaire turc a ’avenement de I’islam — par exemple, le symbolisme des nombres
et le symbolisme chromatique.

Kazan, for example, must have emerged as early as the 9™ century at the river banks of Syr-Daria, when the

Oguz tribes were living in Central Asia. Two other stories, the story of Kan Tural1 and the story of Deli Dumrul
the son of Dukha Khoja. seem to have been created later, after the Oguz Turks moved to Anatolia in the 10"
century. The former contains references to the Oguz-Tirebizond Greek relationship of the 13th century and the
latter attributes the ancestral origin of Dumrul to a Greek Dukha family, and gives us a new version of some
ancient themes from Byzantine-Anatolian literature. » (1998 : 160).

* « L’épopée intervient dans une société en transition. du nomadisme vers ce qui sera la société ottomane, agraire
et dominée par la ville. [...] La culture que le Livre de Dede Korkut remémore est celle de 1" "esprit” nomade. de
son idéologie, de ses divinités : un monde qui s’en va et qu’on veut retenir. » (Gokalp 1998 : 43). Selon Faruk
Siimer (1999 : 369-374), la société tribale évoquée dans la geste est encore enti¢rement nomade et reléve de la
phase centre-asiatique des Turcs, lorsque les Oghuz habitaient sur les rives du Seyhun (Syr-Daria).
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Le premier récit du Livre de Dede Korkut, tel qu’il est connu aujourd’hui, débute par un
épisode qui nous place, dés le début, au vif de notre sujet :

Un jour, le Khan Bayindir, fils de Kam Gan, s’était levé de sa place. Il avait fait dresser
sur la face de la terre sa tente de Damas. Son parasol multicolore se haussait jusqu’au
ciel. Ses tapis de soie étaient étalés en mille endroits. Le Khan des Khans, Khan Bayindir,
offrait une fois par an un banquet, ou il rassemblait les bey-s des Oghuz. Il avait de
nouveau fait abattre, a ’occasion de son festin, des étalons, des males de chameaux, des
béliers. Il avait fait placer en un endroit une tente blanche, en un autre une tente rouge, en
un troisiéme une tente noire. Il avait dit: ‘Installez ceux qui n’ont ni fils, ni fille dans la
tente noire, faites-les asseoir sur du feutre noir, aportez-leur du ragotit de mouton noir !
Qu’ils en mangent s’ils en veulent manger ! S’ils n"en mangent pas, qu’ils se lévent et
s’en aillent ! Placez ceux qui ont des fils dans la tente blanche, ceux qui ont des filles
dans la tente rouge ; quant a ceux qui n’ont ni fils ni filles, Dieu le Trés-Haut les a
maudits, [¢’est pourquoi] nous les maudissons a notre tour, qu’ils le sachent bien !

Cet épisode est mentionné trois fois®, mettant en évidence I’enjeu symbolique du geste
de rejet accompli par le grand seigneur des Oghuz (« le Khan des Khans, Khan Bayindir ») et
indiquant, d’autre part, la valeur de marqueur social associée au chromatisme dans les milieux
qui nous intéressent ; il s’agit, d’ailleurs, d’une seule valence des couleurs, parmi bien
d’autres que I’on va passer en revue dans ce qui suit. Les couleurs de référence dans la scéne
inaugurale du récit sont le blanc (tr. ak), le rouge (tr. kizil) et le noir (tr. kara) ; on pourrait y
ajouter le bleu, suggeéré de maniére implicite par I’évocation du ciel (tr. gok), qui empruntait
traditionnellement son nom a cette couleur en turc.

On va commencer par préciser que le mot de couleur kara®, « noir », qui est le plus
saillant et sur lequel on va se pencher de prédilection dans cet article, bénéficie d’un doublet
sémantique, a savoir siyah, emprunté au persan. Ce détail pourrait passer pour un simple
accident lexical, sinon pour une bizarrerie, s’il ne se répétait pas dans le cas de trois autres
couleurs fondamentales: il s’agit du blanc (en turc, ak’, avec le synonyme d’origine arabe

* 11 serait 4 remarquer, une fois de plus, la séduction, le prestige inégalable du chiffre 3, associé un peu partout
aux épreuves initiatiques et aux démarches éthiques.

4 317 occurrences dans DKK (Tafl1 2008 : 107).

> A la différence de diriiy. a:k était utilisé au début comme hyponyme, pour décrire la robe de certains chevaux ;
il acquit par la suite une valeur hyperonymique (Clauson 1972 : 75 ; cf. Kiigiik 2010 : 559-560). 11 est attesté,
souvent avec un sens métaphorique, dans bien des contextes. Pour ce qui est de iriiy (ibid. : 233-234), il fut
employé jusqu’au XI° siécle comme hyperonyme, pour tomber ensuite en désuétude et étre remplacé, avec la
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beyaz), du rouge (en turc, al, « rouge écarlate », mais aussi « rouge brillant » et, parfois,
« orange » ou « orangé »° et kizil, « rouge brillant »’, avec le synonyme kurmizi, emprunté a
I’arabe®) ; on pourrait y ajouter, en matiére de termes superordonnés, le bleu (gok(ce), avec
I’ancien synonyme turc ¢akir et le synonyme d’origine arabe mavi’).

Dans les cas évoqués plus haut, les vocables d’origine turque impliquent, le plus
souvent, des sens qui dépassent le cadre strict du chromatisme et mettent a profit les registres
figuratif et métaphorique de la langue, tout en comportant des connexions symboliques
multiples. Les raisons de ces emprunts restent, pourtant, obscures et la théorie de Berlin et
Kay'’ ne les éclaircit pas ; I’emploi d’un terme ou I’autre se rattachait peut-étre, a I’origine,

méme dimension générique, par azk. Suivant Kisgarli Mahmid (2005 : 639). les Oghuz employaient, avec la
méme valeur hyperonymique que revétait #riy, le mot ag (ak) ;. lorsqu’il se réfere a ag. Mahmad de Késgar
évoque sa valeur hyperonymique, mais ajoute que les Oghuz s’en servaient pour décrire la couleur de certains
chevaux (ibidem : 146).

® Suivant Clauson (1972 : 120-121). a:/ désignait en mongol « the colour of the (Chinese) scarlet ink with which
the rulers sealed documents » ; a:/ sarig était « reddy vellow » (jaune orangé ?) : pourtant, a./ pouvait ¢galement
signifier « orange » ; la méme ¢épithéte pouvait s appliquer aux roses, aux visages, a certaines races de chevaux,
aux sceaux de certains souverains turcs. Kéasgarlt Mahmud (2005 : 137) spécifie que le mot af désignait en réalité
un tissu de soie orange (orangé¢ 7) employé pour confectionner les étendards des khans et/ou les couvertures de
selle de leurs chevaux ; en méme temps, il signifiait « orange ». Il est facile de constater, donc. que le mot a:/, al
désignait a 1’origine une couleur plutét ambigué — peut-étre un rouge clair tirant sur le jaune ; il en va de méme
pour beaucoup d’autres chromonymes.

' Le mot kizi/ parait avoir acquis peu a peu une valeur hyperonymique. Les sources antérieures au XIII° siécle
parlent de sang rouge, de rochers rouges. de palais rouges, de santal rouge, de cheveux « rouges » (roux), de
certains oisecaux aux plumages rouges, du feu rouge ; le terme se réfere parfois a un rouge brillant, 4 I’encontre de
kiphizil, le rouge profond. Le terme provient de la racine kiz-, d’ou « rougir/devenir rouge [de honte, de colére| »,
« s’empourprer », « devenir cramoisi » (d’émotion, de honte, de colére), mais aussi « (s’) enflammer, (s°)
échauffer » (Clauson 1972 : 681, 683-684). Selon Mahmiid de Kasgar (2005 : 432-433), gizi/ était un hyperonyme ;
le syntagme qizi/ ¢iivit, « [couleur| rouge », désignait un rouge brillant.

. Cependant, le mot « arabe » girmizi (< girmiz, « cochenille (kermes) »), signifiant « de la couleur de la
cochenille (kermes) », ¢’est-a-dire « rouge vif, éclatant », « carmin », n’est pas d’origine arabe — il semble avoir
¢été¢ emprunté au moyen-perse (Mollard-Desfour 2008 : 28). Pour ce qui est des langues turques, il est attesté a
partir de la période dite Harezm-Kipgak Tiirkgesi. « le turc khorezmo-kiptchak » (Kiigiik 2010 : 564).

” De I’arabe mawr, « ayant la couleur de 1’eau ». Kasgarli Mahmid fait mention de kok et de kok ¢iivit, dans le
sens de « bleu brillant » (2005 : 319, 245), mais aussi de ¢agir (2005 : 222), dans le méme sens de « bleu » ou,
peut-étre, de « bleu pastel » ; ce dernier survit dans le turc anatolien, ou il est employé notamment pour décrire la
couleur des veux, ce qui est également valable pour I'exemple fourni par Kasgarli Mahmiid.

1% « The history of many language families [...] shows that borrowing a foreign form for a basic color category
may serve either to encode a previously uncoded perceptual category or to replace a native form. » (Berlin / Kay
1969 : 44)
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aux notions de brillance et de matité'' ; 1’adoption des doublets aurait pu également étre
déterminée par I'imprécision des mots de couleur d’origine turque. Il n’en reste pas moins que
la plupart des synonymes hyperonymiques, pour ne plus parler des hyponymes, ont été
adoptés apreés le contact des Turcs avec les civilisations iranienne et arabe, qui les ont
influencés de maniere profonde et durable; la multiplication spectaculaire des mots de
couleur apres I’islamisation progressive des Turcs témoigne non seulement de I’évolution
proprement linguistique, mais aussi du raffinement de la perspective esthétique, sous
I’emprise des civilisations susmentionnées, et d’autres encore. Le processus d’emprunt
s’anima, par conséquent, a I’époque karakhanide, qui se remarqua, au sujet des nouveautés,
notamment par 1’assimilation de quelques chromonymes d’origine persane, tels siyah,
« noir », zerd, « jaune » et surh, « rouge », continua a 1’époque du turc khorezmo-kiptchak '
avec, entre autres, I’abandon de certains termes et I’adoption d’autres, et s’épanouit a
I’époque ouighoure, particuliérement riche en expériences culturelles, lorsque les Turcs
adoptérent méme des chromonymes puis€s au sanskrit, tels yibiin/iipiin/ipin/ipiin/ipgini etc. ,
« mauve », shara, « bigarré » et razvrt/rajiravartrajivart/arjawrt (rajavarta) aswvat, « bleu
foncé ». Pourtant, la véritable révolution en la matiére parut se produire a I’époque cagatay",
avec I’emprunt de nombre de chromonymes d’origine ou inspiration arabe, tels ahdar, ahmer,
beyaz, beyza, la’l, mavi (mdi), mais aussi d’origine persane, tel ldceverd, « bleu foncé » (de
lagvard/lajvard, « lapis-lazuli ») ; I’époque la plus complexe et la plus fertile de ce point de
vue fut celle ottomane, qui laissa d’ailleurs des traces durables dans le turc parlé d’ Anatolie
(Kiigitk 2010: 559-569).

Pour revenir au Dede Korkut Kitabi, qui évoque une société en transition du nomadisme
au nomadisme limité, des croyances préislamiques a I’islam, de ’autarchie centre-asiatique,
quelque relative qu’elle pat étre, au cosmopolitisme associ€ a la vie citadine, précisons que les
récits de la geste nous permettent d’identifier, a part les quatre couleurs mentionnées au début
de notre article, quatre autres termes chromatiques de base ; il s’agit donc, au total, de huit
« focus » ou « champs chromatiques », désignés par des hyperonymes correspondant au noir,

' Annie Mollard-Desfour (2008 : 24) apprécie. par exemple, que le lexique du blanc et du noir latins souligne
I'importance accordée auparavant aux notions de brillance et de matité, a la différence du lexique contemporain,
qui se concentre sur les différences de tonalités. Cela dénote. a notre avis, un changement de perspective, sinon
une mutation dans la perception des couleurs.

" Placé généralement entre les VIII*-XIII® siécles.

'3 La périodisation en reste disputée — nous prenons pour point de repére la chronologic adoptée par Zuhal Olmez
(2007) qui, suivant Janos Eckmann, place le début de cette période au commencement du XV* siécle.
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au blanc'®, au rougelj , au jaune'(’, au vert'’, au bleu'®, au brun'’ et au grism‘ Suivant la théorie
de Berlin et Kay (1969) concernant les termes désignant les onze couleurs fondamentales

' Dans DKK. la couleur des chevaux, de la neige. de la poitrine, des moutons, de la grande tente (ofag) du khan,
des barbes [des vicillards] et des cheveux [des vicilles femmes]. du front, du visage. des mains, des cordes des
arcs, de I’argent licite. de certaines citadelles (ak hisar) et rochers, des roseaux, des faucons, des étendards. de la
maison (= la tente blanche) ; mentionnons aussi. en raison de leur fréquence. les chevaux pinchards (ak boz) ;
dans le récit initial de la geste oghuz. ¢’est la couleur des tentes qui abritent, sur les ordres du Khan des Khans,
Khan Bayindir, les familles ayant des fils.

'3 La notion de « rouge » est exprimée par trois termes chromatiques différents : al. employé pour dépeindre la
couleur des joues empourprées, du vin, du voile porté sur la téte par les futures épouses, des ailes de 1'ange de la
mort, ‘Azrail, de la soie des chalvars ou d’autres vétements portés par les jeunes filles, du cheval (alezan) ; kizi/,
employ¢ pour indiquer la couleur des grandes tentes (ofag). v compris les tentes réservées aux familles ayant des
filles. lors du grand banquet annuel donné par Khan Bayindir, la couleur des joues. des poils des chameaux, des
tentes nuptiales, des caftans endossés par les jeunes hommes a 1’occasion des noces. du henné ; kirmizi, employé
pour qualifier la couleur des grandes tentes et des cafians nuptiaux mentionnés plus haut (ce dernier terme, avec
seulement trois occurrences, semble étre un emprunt de fraiche date).

1% C’est la couleur du « serpent jaune » (sart yilan). venimeux, donc malin, mais aussi de certains vétements (ceux
de sart elbiseli Selcen Hatun, « Selcen Hatun, celle vétue de jaune » ou de sart elbiseli kiz, « la jeune fille vétue de
jaune »). et le nom/surnom des personnages dits Sogan (Sogan Sar1) et Konur Koca Sart Coban ; s’y ajoute I'or
(altin), qui peut étre « jaune », Mais aussi « rouge ».

' Yastl/yesil est 1a couleur de I'herbe, des paturages, des prés.

¥ En turc ancien, gok [ko:k] : « 4 ké:k (g-), basically ‘the sky’ ; hence “sky-coloured, blue, blue-grey’, etc. ; for a
similar range of colours cf. yasi/. S. 1. a. m. 1. g. in both meanings except NE. where it has only the second
(various Sec. f. s. of reyri : reborrowed fr. Mong. being used in the first;: in SW Osm. gok (before vowels
g0g...): Tkm. go:k (go:g... )» (Clauson 1972 : 708). Pourtant. la couleur indiquée par ké.k n’est pas toujours
évidente, puisque le terme respectif renvoie parfois & une sorte de bleu-vert, peut-étre turquoise (ibidem : 708-
709) : remarquons, par ailleurs, que la turquoise est ambigué de par sa nature, sa couleur pouvant osciller entre
bleu clair et vert pomme. L’exemple donné par Mahmiid Kasgari (2005 : 319). a savoir kdk fon. « vétement de
couleur gris cendré, sombre », ne fait qu’accroitre I'incertitude. Kasgari ajoute que le mot kdék est employé pour
décrire toute chose dont la couleur ressemble a la couleur du ciel — on serait fort enclin 4 se demander « de quel
ciel s agit-il 7 », car la couleur du ciel méme est changeante... La méme imprécision gouverne le mot yasi/,
dérivé probablement de ya:s, « végétation » (le nom du vert est lié a I'idée de végétation dans beaucoup de
langues) : « Properly ‘of the colour of fresh vegetation’. i. e. ‘green’. but like 4 kd:k not very precise and
sometimes used for ‘light blue’ ; this lack of precision still survives, in SE Tiirki yesi/ is “green’. but “green
grass’ is kok of. » (Clauson 1972 : 1023). Voir aussi les racines verbales kokle:-, « étre bleu. gris. vert, etc. »
(ibidem : T11) et ké:ker-, « étre de / acquérir la couleur du ciel », « étre bleu/gris », mais aussi « vert » (ibidem :
713 ; cf. Kaggari 2005 : 319, dont I'exemple, kokerdi néng. « 1’objet a pris la couleur du ciel », ¢’est-a-dire « sa
couleur a tourné en gris cendré », montre une certaine cohérence quant a la définition du bleu). 11 s’agit 1a d’un
phénomene largement débattu par les linguistes.

' Suivant Clauson (1972 : 909). « vagiz (d-) ‘brown’ ; originally a stock epithet of the carth, as opposed to the
blue (kd:k) sky. It is therefore prob. a Dev. N. /A. fr. yag- and originally meant “poured upon. saturated’ and so
‘brown’. Later used for the colour of a horse’s coat or a man’s complexion. ». Parmi les syntagmes que Clauson
passe en revue dans le méme contexte figurent yagiz yer, dans le sens de « dark brown, that is a colour between
red and black » et yagiz at, « a dark bay (...) horse », mais aussi kara: yagiz, « black (...) in colour » : « vagiz is
usually used w. kara:, but may be used separately (...) and one says yagiz at, “a horse of a colour between black
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(BCT) et les sept étapes de leur apparition dans une langue ou 1’autre’’, nous estimons que le
turc parlé par les Oghuz de DKK était une langue du septieme stade (stage VII system), plus
exactement une langue renfermant huit termes chromatiques de base (voir, pour les détails
d’ordre typologique, Berlin / Kay 1969: 17-33).

Les hyperonymes sont complétés par des hyponymes, ainsi qu’il advient dans bien des
langues, au-dela des typologies linguistiques ; il faut quand-méme préciser que le statut de
quelques mots de couleur a changé au long du temps, de sorte que certains hyponymes ont
évolué vers I’hyperonymie, et vice-versa. Un détail significatif de la perception et la
description des couleurs en turc nous parait également I’absence d’un vocable susceptible
d’exprimer I’idée de nuance (le néologisme contemporain niians, emprunté au frangais, est
généralement voué a d’autres emplois et, d’ailleurs, déconseill€) ; il reste que le concept
d’hyperonyme et celui d’hyponyme sont définis, aujourd’hui encore, par le méme terme

and sorrel” ». Kasgari (2005 : 649) définit la couleur dite vagiz de deux manicres : « brun foncé » et « couleur
située entre le rouge et le noir » et donne les mémes exemples ; cf. Eren 1999 : 439. Les récits de DKK évoquent
souvent le yagiz al at, « le cheval bai-brun ». Au fait, beaucoup de langues n’ont pas de terme spécifique pour le
brun (Berlin / Kay 1969 : 27-28).

* En turc, boz (bo: z, boz), qui semble avoir appartenu au début a la catégorie des lexiques chromatiques
spécialisés, étant employé comme adjectif décrivant la robe des chevaux ou les poils d’autres animaux ; le
vocable ¢tait utilisé tant au sens générique que spécifique, pour dépeindre les chevaux gris. Clauson (1972 : 188)
en donne un certain nombre d’exemples relevés des sources de haute époque. tels hoz buli:f, « nuage gris ». altin
erini boz bolup, « sa 1évre inférieure devient grise », ho:z ko:y, « mouton gris », hoz sa¢hg. « cheveux cendrés »,
temiir boz, « gris-fer », bozgus/bozkus, « oiseau gris » ; il apprécie que le mot hoz indiquait. notamment par
référence aux animaux, une couleur allant de blanc jusqu’au gris foncé. Les exemples fournis par Mahmid de
Kéasgar (2005 : 199). a savoir boz at, « cheval gris » et hoz koy. « mouton gris », se rangent du méme domaine ;
pourtant, Kisgari y ajoute une explication curicuse : « hoz est employé pour décrire tout animal dont la couleur
oscille entre le blanc et le rouge » ; d’autre part, le mot hoz est défini comme « la couleur de la terre [dans sa
variante] pale » ; il s’ensuit que hoz pouvait signifier, 4 notre avis, non seulement gris, mais aussi beige. V. aussi
Eren 1999 : 60. En DKK, on parle sans cesse du bhoz af ou boz aygir, « cheval gris » ou « gris louvet » ; s’y
ajoutent, en termes de gris, 1’alouette de champs barbue, dont la couleur tire sur la gris, le personnage
nommé/surnommé Boz Oglan, litt. « le Gars Gris », fameux pour sa vaillance, la tribu oghuze des Boz-Ok (dans
la geste. les Di1s-Oguz) et le célebre « Hizir au cheval gris » (boz atli Hidir). dont 1’évocation parait étre un ajout
de plus fraiche date.

! En voici une synthése : « If a language encodes fewer than eleven basic color categories, than there are strict
limitations on which categories it may encode. The distributional restrictions of color terms across languages
are : 1. All languages contain terms for white and black. 2. If a language contains three terms, then it contains a
term for red. 3. If a language contains four terms, then it contains a term for either green or yvellow (but not both).
4. If a language contains five terms, then it contains terms for both green and vellow. 5. If a language contains
six terms, then it contains a term for blue. 6. If a language contains seven terms, then it contains a term for
brown. 7. If a language contains eight or more terms, then it contains a term for purple, pink, orange, grey, or
some combination of these. » (Berlin / Kay 1969 : 2-3).
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d’origine persane, a savoir renk. L’ancien turc semble avoir suppléé a cette lacune par le mot
ctivit/¢iiwit, employé, avec les noms de couleur respectifs, dans la méme acception (Kasgari
2005 : 245) ; certains spécialistes le considerent, pourtant, vide de sens. Le vocable ¢iivit a
survécu en turc moderne, sans garder pourtant son caractere conceptuel : il désigne
aujourd’hui un bleu indigo (¢ivit mavisi), obtenu de I'extrait de I'indigotier (¢ivit ofu) et
employé traditionnellement pour blanchir le linge.

Le champ du chromatisme est complété en turc par bon nombre de mots composés et
syntagmes consacrés a la description des couleurs et des nuances: ils sont souvent d’un
pittoresque inoui, en turc comme dans d’autres langues. En voici quelques exemples, tirés du
DKK: ak boz [at], « [cheval] gris clair », kizil alaca [gelin odast], « [chambre nuptiale d’un]
rouge bigarré », yagiz al (at), «[cheval] bai, brun rouge»; de plus, le « paravent
multicolore » du khan, ainsi que la montagne surplombant le « pays » oghuz sont alaca,
« multicolores, bigarrés, bariolés », ¢’est-a-dire d’une couleur difficile a définir. Ces exemples
ne sont pas sans mettre en évidence un aspect essentiel du processus de prolifération des noms
de couleurs: les couleurs voisines sont plus enclines que les autres a former des composeés,
censés exprimer les nuances®?.

I1. Le retour au texte: les valeurs du « noir » (kara) dans Le Livre de Dede Korkut

On va passer en revue, dans ce qui suit, les contextes véhiculant le mot de couleur kara,
« noir », dans la geste oghuz qui constitue notre point de départ, en essayant d’établir, lorsque
possible, sa signification contextuelle, afin de vérifier si celle-ci s’accorde avec les
connotations et la dimension symbolique associées traditionnellement a cet hyperonyme dans
la civilisation turque®.

** « If two universal foci are similar, and hence close together in the color space, we might expect them to be
frequently named by a composite term (because even a fairly small color category would be able to include both
foci). However, we would not expect to see many derived terms between these foci, because any such term
would have to fit into the small perceptual space between them. A similar, but complementary argument could
be made that if two neighboring universal foci are far apart, we would expect to frequently see a derived term in
between, but to rarely, if ever, see a composite term including both foci. » (Dowman 2007 : 106).

> L’emploi alternatif de kara, d’origine turque, et de sivah, d’origine persane, n’est pas aussi transparent que le
soutient Hiilva Tafl1 : « In the Turkish lexicon black refers to two different words in Turkish : ‘kara® means black
and is used by the Oguz people before conversion to Islam [...]. *Kara’ is used 317 times in The Book of Dedem
Korkut. *Siyah’ also means black and is of Arabic origin, and is used after conversion to Islam [...]. ‘Sivah’ is
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Le vocable kara fait partie du fond lexical commun turco-mongol, étant attesté des les
temps les plus reculés dans bien des langues et dialectes turcs. Beaucoup d’expressions
idiomatiques et de proverbes en portent la marque, pour ne plus parler de la mythologie, des
légendes et de la création populaire dans son ensemble. Il faudrait y ajouter, de fagon tout a
fait évidente, la toponymie, I’anthroponymie, 1’hydronymie, I’oronymie d’Asie Centrale, de
Turquie et du monde turc, en général, empreints de I’histoire de maintes tribus ou branches de
tribus turques. Le sujet est particulierement vaste et impose, de par sa nature, des découpages
progressifs, persévérants et, le plus souvent, peu spectaculaires. C’est justement en raison de
cet aspect que nous avons choisi d’analyser pour le moment Le Livre de Dede Korkut, qui
représente, en quelque sorte, le pont entre un passé qui s’en va peu a peu, parce que ne plus
possible, et un avenir suffisamment vague pour ne pas éveiller encore I’angoisse.

Nous présentons dans ce qui suit un inventaire des occurrences de 1’hyperonyme kara
dans la geste oghuz Dede Korkut Kitabi, accompagné parfois de brefs commentaires. 11 serait
a remarquer que, dans la majeure partie des cas, les contextes sont suffisamment ambigus
pour ne pas permettre une séparation trés nette entre I’emploi strictement dénotatif et celui
connotatif du mot ; autrement dit, kara est tellement lourd de sens que son emploi n’est
jamais complétement innocent. L’inventaire ci-dessous nous parait bien parlant de ce point de
vue:

® kara sa¢ (DKH: 11, 32, 41, 79, 86)24, « cheveux noirs » ; kara saglim (DKH: 148),
« [ma chere] aux cheveux noirs » ; kargt gibi kara sag (DKH: 123), « cheveux noirs [et
plats/raides] comme une lance », « cheveux noirs, lancéolés ».

® kara kaslim (DKH: 148), « [ma chére] aux sourcils noirs ».

® kara biyik (DKH :112), « moustache noire ».

not used in The Book of Dedem Korkut. As stated by Kafali, black symbolizes sadness, fear, helplessness, death
and total passivity, and it is used as a colour of mourning. » (2008 : 107). En réalité, le mot kara ne disparait pas
aprés 1'islamisation des Turcs, malgré 1’apparition de son synonyme persan, d’autant plus qu’il figure dans bon
nombre d’expressions, de proverbes, de récits populaires, qui restent toujours actuels.

*! Les renvois aux pages concernent. dans tous les cas, I'édition Dede Korkut Hikdveleri (éd. : Cevdet Kudret).
Istanbul, Varlik Yayinlari, 1976, indiquée désormais par le sigle DKH.
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® kara gozleri, kara gozlii (hatun, kiz) (DKH: 18, 27, 45, 72, 92, 93, 102, 108),
« femme/jeune fille aux yeux noirs »: kara gozlii yigitler (DKH: 93, 107), « jeunes hommes
aux yeux noirs ».

® kara tahrirli gozler | tahrirli kara gozler (DKH: 20, 33, 78-79, 101, 220), « des yeux
ombrés [noircis] de noir ».

Les cheveux noirs, les yeux noirs ou (comme) ombrés de noir, les sourcils noirs, la
moustache noire refletent un idéal spécifique de beauté ; cependant, les « cheveux noirs »
peuvent reveétir dans certains contextes des connotations négatives, maléfiques — par exemple,
les « paiens » de Sokli Melik se ruant sur la maison de Salur Kazan en I’absence de celui-ci
sont vétus de cafetans « déchirés au dos » et ont des cheveux noirs, qu’ils portent dans le dos
(DKH: 29).

o yelesi kara (Kazilik) at (DKH: 18, 105, 130, 136, 139, 145, 147, 149, 179, 180, 183,
193, 201), « cheval [de Kazilik] 4 la criniére noire® »

Contexte constamment positif, faisant référence aux caractéristiques physiques d’une
race spécifique (probablement locale) de chevaux — il s’agit de « chevaux de race pure ».

® kara kildan sicim (DKH: 108), « corde de fil noir ».

® kara yer (DKH: 27, 40, 50, 151) « terre noire »: kara yere ak ¢adirlar dikeyim der
idim (DKH: 105), « je me disais: je dresserai des tentes blanches sur la terre noire » ; ak alnin
kara yere tepilmeden (DKH: 143), « avant que ton front blanc ne soit cogné contre la terre
noire »; Kam Gan oglu Han Baymndir yerinden kalkmisti. Ak biiyiik evini kara yerin iizerine
diktirmisti (DKH: 176), « Han Bayindir, fils de Kam Gan, s’était leve de sa place. 1l avait fait
dresser sa grande demeure blanche [= sa grande tente blanche] sur la terre noire »

La terre est évoquée soit comme kara yer, « terre noire », soit comme yagiz yer, « terre
brune foncée » ; I’épithéte yagiz désigne une couleur difficile a determiner de maniére précise

* Faruk Siimer (1999 : 64, 393) avance I'hypothése qu’il s’agit d’une race de chevaux spécifique des Monts
Kazilik, « ou les neiges ne fondent jamais, en été comme en hiver » ; ceux-ci auraient constitu¢ une partie de la
chaine montagneuse Karachuk, connue aujourd’hui sous le nom de Kara-Tau (Karatau). dans le sud du
Kazakhstan. D’autres commentateurs parlent d’une race de chevaux spécifique de la région de Kazilik, située
« probablement » en Azerbaidjan.
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— un brun tres sombre, terreux, tirant sur le noir (une sorte de « brun toundra », bien que cette
couleur n’est pas répertoriée comme telle). Le vocable yagiz, attesté depuis le moyen-turc,
provient vraisemblablement de la racine yag-, qui fournit aussi le nom de la pluie: il signifiait
autrefois « sol saturé d’eau » et, d’ici, « sol d’'une nuance sombre » (voir, pour la discussion a
ce sujet, Clauson 1972: 909 ; cf. Eren 1999: 439). Le mot subsiste dans le turc contemporain,
ou il continue de signifier « brun », « basané » (pour ce qui est du teint), mais aussi « [cheval]
alezan bai » ; de méme, on continue de I’employer a coté de kara, sous la forme kara yagiz,
qui signifie « [homme] au teint basané », mais aussi en compagnie du jaune (sart yagiz,
« [cheval] alezan doré ») et du rouge (yagiz doru, « [cheval] aux poils noirs tirant sur le
rouge »).

® kara ko¢ Kazilik kurban (DKH: 104), « bouc noir de Kazilik, voué au sacrifice »

Le chromonyme kara parait revétir dans ce contexte un sens strictement dénotatif, sinon
positif, a la différence du contexte initial, ou le « ragolt de mouton noir » est un signe de
marginalisation, d’exclusion sociale, donc un symbole du blame ; on est amené a constater,
une fois de plus, que le symbolisme du noir est variable et, surtout, étroitement lié au
contexte.

® kara Hintli kullar, « des esclaves noirs d’Inde » (DKH: 42)

Passage et contexte confus, faisant référence a la couleur noire de la peau des esclaves
indiens d’Uruz (dont I’origine parait, par ailleurs, assez mystérieuse).

o kara celik kilic/kiliclar (DKH: 11, 23, 26, 37, 48, 49, 115, 137, 157-158, 165, 173,
183, 184, 185, 186, 187, 188, 195, 227), « sabre/sabres en acier noir » ; kara kilic (DKH: 111,
119, 210), « sabre noir ».

® kara elbiseli dervigler (DKH: 18) ou kara giysili dervisler (DKH: 103), « derviches
vétus de noir » ; kara ciibbe giyen kesis (DKH: 93), « moine vétu de manteau noir »

Les contextes, dans ces cas, sont ambigus — au premier abord, le mot kara indique
simplement la couleur des vétements enfilés par les derviches et les moines chrétiens ; les
porteurs de ces vétements incarnent une certaine catégorie, assurément blamable pour ce qui
est des chrétiens; I'emploi de syntagmes presque similaires au sujet des derviches
(musulmans) et des moines (chrétiens) suggere, d’autre part, que les deux catégories sont

pergues dans le méme registre. La couleur sombre de leurs manteaux les isole, les rend
243



étranges, donc « étrangers » — ¢’est la couleur de la terre (kara yer), réservée aux morts, non
pas aux vivants ; les moines et les derviches évoquent des morts vivants.

o kara giysili azgin dinli kdfirler (DKH: 19), « des mécréants farouches, vétus de
noir » ; kara giysili kdfir (DKH: 144, 157, 180, 192, 199, 204), « mécréant vétu de noir » (ce
syntagme serait a confronter avec d’autres, concernant les non-musulmans, tel demir giysili
kdfir, « des mécréants vétus de fer», DKH: 192); kara dinli kdfir (DKH: 99, 102),
« mécréant a la foi noire ») (= ce syntagme se corrobore d’un autre similaire, a savoir kotii
dinli kdfir, « mécréant a la foi mauvaise », DKH: 123, qui suggére que, du moins dans les
énonces pareils, kara est regardé comme synonyme de kéfii, « mauvais», « malin», «
blamable ») ; kara giysili, mavi demirli altiyiiz kdfir (DKH: 142), « six cent mécréants vétus
de noir et d’armures (litt. « fer ») bleues ».

Dans ces cas, le noir semble étre employé€ dans le sens référentiel (« les mécréants vétus
de noir » = « les mécréants vétus d’armures [de fer noir] ») ; pourtant, en replagant les
syntagmes dans leurs contextes, on arrive facilement a la conclusion que les « mécréants »
(les impies, les infideles) sont associ€s au noir, aux ténebres, a la « malignité » ; la couleur de
leurs vétements n’est qu’une marque visible, quoique naive, de I’« invalidité », de I’erreur, du
caractére nuisible de leur foi.

® kara boga, « taureau noir » (DKH: 130, 139)

Les bétes noires incarnent, les plus souvent, les forces infernales, les forces obscures du
mal ; le « taureau noir » est, d’ailleurs, defini comme ejderha, « dragon » (on dirait une sorte
de minotaure oghuz), €tant vaincu dans une confrontation aux connotations initiatiques.

® kara deve (DKH: 29, 32, 36, 132, 139), « chameau noir » ; kara erkek deve (DKH:
130), « chameau étalon noir » ; Kazan beyin kocamis anast kara deve boynmunda asili gitti
(DKH: 29, 36), « la mere de Kazan Bey, dé¢ja vieille, partit [en otage] attachée au cou d’un
chameau noir ».

Tout comme le « taureau noir », le chameau noir est un signe de mauvais augure, a la
différence du « chameau rouge », qui est non seulement bénin, mais faste.

® kara kopek (DKH: 35)
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Le chien noir qui, dans d’autres circonstances, pourrait passer pour un simple chien noir (ce
qui arrive rarement, un peu dans toutes les cultures !), est, dans notre récit, I’équivalent presque
parfait du « chat noir » — autrement dit, un signe de mauvais augure.

® kara inek buzagi (DKH: 136), « veau de vache noire »

Le « veau de vache noire » comporte un sens négatif, a savoir I'idée de « mauvaise
souche ».

® kara koyun yahnisi (DKH: 9, 10, 11), « ragott de mouton noir »

Dans I’épisode initial du premier récit de la geste, la tente noire, (le tapis de) feutre noir
et le ragott de mouton noir produisent un effet d’accumulation, d’amplification et indiquent
sans équivoque la marginalisation, le blame social ; I’élément commun en est manifestement
la couleur noire.

® kapkara duman, « fumée/brouillard de fumée noir(e) comme du jais/comme de
I’ébene » + kara deve, « chameau(x) noir(s) » + kara bulut, « nuée(s) noire(s)/sombre(s) » +
kara yagmur, « pluie noire » (DKH: 32)

Tout comme dans I’exemple antérieur, on remarque sans difficulté 1’énumération de
plusieurs signes de présage funeste, qui produit un effet d’accumulation; le contexte
confirme, d’ailleurs, le sens d’« animal de mauvais augure » associé, en général, aux bétes
noires.

® kara domuz eti (DKH: 73), « viande de porc noir » ; kara domuz dami (DKH: 108),
« ¢étable de porcs noirs »

Le porc, dont la consommation est interdite par I’islam en raison de son impuret€, est
«noir », donc « malin » et, aussi, « dégoltant », « malsain»; a 1I’époque ottomane, on
’appelait également garacanavar/qaracanavari, « béte noire » (Yeni Tarama Sozligii 2009:
138).

® kara ko¢ at (DKH: 34, 59, 103, 109, 111, 128, 141, 203, 204, 211), litt. « cheval bouc
noir », et kara ko¢ aygir (DKH: 198), litt. « étalon bouc noir », dans le sens de « cheval
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noir/moreau, beau et courageux » ; kara ko¢ Kazilik at/atlar (DKH: 146, 223, 226, 228), litt.
« cheval/chevaux bouc(s) noir(s)/moreau(x) de Kazilik?®», dans le méme sens de
« cheval/chevaux beau(x) » ; kara kogu yiiriik at (DKH: 190), «cheval noir, beau et
courageux, de nomade » ; kara aygir (DKH: 111, 112), « étalon noir / moreau » ; Uruz kara
kogunu oynattt (DKH: 100), « Uruz fit bouger son cheval moreau »

Le cheval noir est, sans doute, un cheval de race, un cheval vigoureux ; il en ressort que
les « animaux noirs » ne sont pas toujours nefastes et que les valeurs du noir dans la culture
turque traditionnelle sont plus complexes qu’on ne I’envisage.

® kara tag, « pierre noire » (DKH: 45, 112)

Il s’agit d’'une pierre non seulement sombre, mais aussi dure, difficile a casser — une
sorte de granite, peut-étre ; le contexte est soit neutre, soit positif.

® kara ¢adir, « tente noire » (DKH: 9, 10, 11)

« La tente noire » évoquée dans le récit initial, ayant le sol revétu de « feutre noir »,
symbolise la ségrégation, la discrimination, I’exclusion sociale ; elle n’est pas sans rappeler le
syntagme kara bodun, litt. « peuple noir », dans le sens de « bas peuple, plébe, populace »,
largement employé a 1’époque centre-asiatique des Turcs — voir, par exemple, les inscriptions
de I’Orkhon (Tekin 2010: 26, 34, 53, 64. ). « Les tentes noires et blanches » symbolisent
I’échelle sociale et 1’'idée de hiérarchie, en raison de la signification sociale attribuée aux
couleurs par les Turcs: « Les yourtes blanches ou claires sont ainsi celles des chefs ou des
notables, les yourtes noires ou noiratres sont celles de la classe inférieure. [... ] La plus grande
partie de la population vit dans des yourtes noires. [...] Si les tentes blanches, rouges et
colorées signalent la richesse de leurs possesseurs, les tentes noires au contraire appartiennent
aux plus basses couches de la population. » (Planhol 1967: 109-110) Suivant cette logique,
basée sur « un déterminisme simple, mais bien conforme a ce qu’on peut attendre d’un milieu
aussi brutal, aux aspects aussi vigoureusement tranchés, que celui de la steppe » (ibidem:
113), le noir, qui indique le vieillissement progressif du feutre de la tente, devient un symbole
de I’état inférieur, de I’échec social, de la dépendance. Le méme état de déchéance est suggéré
par le syntagme kara kege, « feutre noir » (DKH: 9, 10, 11), ainsi que par les allusions a la
« cuisine noire » (kara mutfak, DKH: 33, 122 — voir, par exemple, la malédiction kara mutfak

*® Qui, dans la geste. passe pour une véritable marque de chevaux autochtone.
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altinda onun séleni olsun [DKH: 122], « que son festin se déroule dans [sous] la cuisine
noire »). On ne saurait s’empécher de penser, dans ce dernier cas, a I’opposition réalisée par
les anthropologues entre la « cuisine blanche », aseptique, urbaine, et la « cuisine noire »
traditionnelle, rustique, qui porte ’empreinte de la fumée dégagée par I’dtre et, plus
généralement, par le feu ouvert. Cette derniere est propre aux habitations rurales, pour ne plus
parler des tentes des nomades.

o kara giysiler giydiler/karalar giydiler, « il se sont vétus de noir » (DKH: 67) ; ak
¢tkardilar, kara giydiler, « ils ont 6té leurs vétements blancs et se sont habillés de noir »
(DKH: 69, 70) ; ak ¢ikarip, kara giydilak ¢ikarip, kara giyin !, « elle Ota ses vétements blancs
et se vétit de noir » / « 6tez vos vétements blancs et vétez-vous de noir | » (DKH: 192, 228,
229) ; kara giymis, « vétue de noir » (DKH: 78) ; kara yas tutmak, « prendre le deuil noir »,
« prendre le grand deuil » (DKH: 105); mavi giyip kara sarinmak, « se vétir de bleu et
s’envelopper dans des habits noirs » (DKH: 109) ; kara giyip mavi sarinmak, « se vétir de
noir et s’envelopper dans des habits bleus » (DKH: 229)

Dans les contextes ci-dessus, le noir indique, de maniére évidente, le deuil ; pour ce qui
du bleu, il est souvent mentionné comme couleur de deuil, a coté du noir®’ ; pourtant, il est
impossible de savoir s’il s’agit du méme « bleu » que celui désigné par le vocable gok/gokce
ou d’une autre nuance de bleu, plus foncée. Puisque le bleu était la couleur du ciel, étant
considéré comme un indicateur de la splendeur, de la magnificence de Tanri, il s’agissait
d’une couleur sacrée, réserveée peut-étre a certaines personnes.

® kara ayip (DKH: 10), litt. « honte noire », « grande honte »

Suivant Yeni Tarama Sozhigii (2009: 137), gara revétait aussi, a I’époque ottomane, le
sens figuré d’ayip, « honte » ; par conséquent, dans le contexte cité plus haut il ne fait que
renforcer le sens du mot qu’il accompagne.

® kara oliim geldiginde gecit versin (DKH: 26), « quand la noire mort viendra, qu’elle
vous laisse passer »

" Cette coutume ne semble pas avoir entierement disparu: Y. Kalafat (1999 : 284) affirme avoir rencontré a
Samarkand des Turcs qui préféraient, en maticre de deuil, le bleu au noir.
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« La mort noire » n’a pas besoin de commentaires supplémentaires — le noir exprime,
dans ce contexte, la détresse, le sentiment d’abandon éprouvé par tout mortel confronté avec
la mort.

® kara olmak, litt. « devenir noir », « se noircir », « s’assombrir »: ziyafetin, diigiiniin
kara oldu! (DKH: 75), « ta féte et ta noce ont été assombries »

« Le banquet noir », «les noces noires » évoquent des événements potentiellement
fastes, qui tournent mal, puisque le mal, la malchance sont toujours aux aguets, alors les €tres
humains sont fragiles, vulnérables.

® kara kaygili diis (DKH: 32), litt. « réve éveillant des soucis noirs », dans le sens de
« réve inquictant », « réve de mauvais augure »

® kara bas + suffixe possessif, dans le sens de « (trés) humble, modeste, précaire »

Selon Yeni Tarama Sozliigii (2009: 137), gara bas signifiait, a I’epoque ottomane, (1)
« endolori », « souffrant », mais aussi (2) « béte », « idiot », « imbécile ». Le syntagme est
trés fréquent dans Dede Korkut Kitabi — en voici quelques exemples: kara basim kurban olsun
[... ] sana (DKH: 19, 20, 21, 34, 36, 70, 76, 77, 88, 93, 96, 97, 98, 145, 180, 202), « que ma
pauvre [noire] téte te soit sacrifiée » ; kara basim goziim uykuda iken diis gordii (DKH: 154),
« moi, le pauvre / pauvre de moi, j’ai fait un réve lorsque mes yeux étaient [clos], en
sommeil » ; kara basim darda kaldi (DKH: 224), « ma pauvre [noire] téte est dans I’embarras
/ pauvre de moi, je suis dans I’embarras / pauvre de moi, je suis dans des beaux draps » ; kara
basim sag kaldik¢a iyilikler edeyim (DKH: 35), « que je te rende service tant que ma pauvre
[noire] téte est sauve » ; kara basim bunaldi | kara basi bunaldi (DKH: 37, 157, 223), « ma/sa
pauvre [noire] téte fut en grand désarroi » ; kili¢ ¢alip bas kestigimi gor, égren | kara basina
diistiigii zaman gereklidir (DKH: 98), « vois et apprends comment je joue de I’épée et coupe
des tétes / tu en auras besoin lorsque [cette rude tache] reviendra a ta pauvre [noire] téte » ;
kara basimin bedduasi tutsun Kazan seni! (DKH: 105), « que tu sois frappé par la malédiction
de ma pauvre [noire] téte, Kazan!», « que la malédiction da ma pauvre [noire] téte te
saisisse, Kazan ! » ; kara basmni kaldiwr, yigit! (DKH: 143), « léve ta pauvre [noire] téte,
brave ! » ; kara basima neler geldi! (DKH: 182, 223), « [vois] ce qui s’est abattu sur ma
pauvre [noire] téte ! » ; kara basini terkiye asayim mi? (DKH: 146), « veux-tu que je fasse
pendre ta pauvre [noire] téte a la croupe de mon cheval? ».
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® kara ejderha ¢ikti Tepegoz (DKH: 167), « Tepegoz [le cyclope] s’avéra un dragon
noir » ; kara kaplan ¢iktr Tepegoz « Tepegoz [le cyclope] s’avéra un tigre noir ».

Le cyclope (= Tepegoz) est I'incarnation méme du mal — vu son aspect, il ne se range pas
du cote des humains, mais des bétes ; son comportement vient confirmer, d’ailleurs, son profil
maléfique. Les infirmes, les estropiés, les « dissemblables » sont mal jugés par les sociétés
traditionnelles, en tant que porte-malheur, et en deviennent souvent des boucs €missaires.

® kan karadir (DKH: 33), « le sang est noir » ; kara kan (DKH: 111, 227, 228), « sang
noir » ; (kdfirin) kara kam fiskwdi, kara sigwr ¢izmesi kan doldu (DKH: 157), « le sang noir
[de 'impie] jaillit et ses bottes de cuir de beeuf noir s’emplirent de sang ».

Le « sang noir » pourrait étre interprété a la rigueur comme « sang veineux », mais ce
serait peut-€tre une interprétation trop réaliste — le contexte nous semble plutdt ambigu,
surtout en raison de sa connexion avec I’impie ou le « paien », qui est, de par sa nature,
« NOir ».

® kara bagir (bagri) sarsilmak (DKH: 33, 75, 101, 105, 152), litt. « étre secoué dans ses
visceres noires », a savoir « étre profondément troublé », « étre accablé par la souffrance ».

D’aprés Yeni Tarama Sozligii (2009: 137), le syntagme gara bagwr était employé jadis
dans le sens d’« ame/étre en souffrance ».

e giiclii Tanrt senin alnima kara yazsin (DKH: 36), « que Tanri, le Tout-puissant,
inscrive le malheur sur ton front ! »

Cette imprécation va évidemment de pair avec I’expression idiomatique kara yazi,
« destinée malheureuse », « malchance », « mauvaise fortune ». 1l s’agit donc d’une formule
de malédiction.

® kara tirnak, « ongle noir »: kara trnagimi ak yiiziime ¢alayim mi? (DKH: 104),
« [dois-je] gratter mon visage blanc de mon ongle noir? »

Il s’agit ici d’une marque extérieure de deuil (de Burla Hatun a la haute taille) — chez les
Turcs préislamiques, les parents, et surtout les proches du décédé, avaient I’habitude de
gratter leurs joues jusqu’au sang, en signe de deuil. Le sens de « I’ongle noir » n’est pas clair
dans le contexte — elle renvoie, peut-étre, a I'idée d”humilité.
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® kara dag | kara daglar (DKH: 61, 88, 95, 109, 115, 122, 126, 180, 210), « montagne
noire » ; yerli kara daglar (DKH: 127), « les noires montagnes du pays » ; yerli kara daglar
yitkilmasin (DKH: 26, 159, 190), « que les noires montagnes du pays ne s’écroulent pas ! » ;
karli kara daglar (DKH: 45, 139), « les noires montagnes neigeuses » ; karli kara daglarin
yikilmasin! (DKH: 49, 90), « que les noires montagnes neigeuses ne s’écroulent pas ! » ; kara
kara daglarda ¢evirdim, yenemedim (DKH: 167), « je I’ai pourchassé [Tepegoz, le cyclope]
dans les noires montagnes, mais je ne suis pas parvenu a le vaincre » ; karsida yatan kara
dagimin yiiksegi ogul | (DKH: 102, 106, 109, 219), « mon fils, sommet de ma noire montagne
qui se trouve en face ! » ; kara dagimin yiiksegi kardes ! (DKH: 166, 195), « mon frére,
sommet de ma noire montagne ! » ; kara dagimi yikan Kazan (DKH: 112), « Kazan, qui fit
s’écouler ma noire montagne » ; kara daglardan haber agmis/asti (DKH: 182, 192), «la
nouvelle franchit les noires montagnes » ; kara daglara duman diismiis (DKH: 182), « les
noires montagnes furent envahies de brouillard » ; karsida yatan kara dag (DKH: 75, 76, 77,
134, 190, 194), « la noire montagne qui se trouve en face » ; ala yatan kara daglar (DKH:
154), « les noires montagnes bigarrées » ; kara daga gittiginde asit versin (DKH: 175), « [que
Dieu] t’octroie le passage lorsque tu iras a la noire montagne ! ».

Il est a constater que I’évocation des montagnes est presque toujour accompagnée de
I’épithéte kara, «noir», qui devient un véritable stéréotype; kara dag peut signifier
« montagne haute, plongée dans les ténébres », « montagne haute, entourée de ténebres »,
mais aussi « montagne boisée », « montagne recouverte de foréts épaisses ». On ne saurait
exclure, d’autre part, la connexion de ce syntagme avec I’ancien culte de la montagne, sugérée
par la toponymie et les légendes toponymiques de tout le monde turc, ou la montagne est
constamment associée a I’idée d’origine, a I’obscurité, au régime nocturne. Pour ce qui est du
vocable kara, il indique toujours, en matiere de géographie et d’orientation géographique, le
nord.

® lkara kara denizler (DKH: 42), «des mers toutes noires » ; kara deniz gibi
calkalanmak (DKH: 96), « onduler comme la mer noire/sombre », mais aussi deniz gibi
kararip gelen nedir?, « qu’est-ce qui arrive, s’assombrissant comme la mer? »

« La mer toute sombre » traduit 1’idée de danger, de menace, de force redoutable.
L’épithéte kara est souvent employé dans ce sens dans les productions populaires turques ;
Sinan Gonen (2005: 226) parle, au sujet des légendes, de kara daglar, « montagnes
sombres », kara sular, « eaux sombres », kara ormanlar, « foréts sombres », etc.
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® kara il (DKH: 158), « pays sombre »

Le contexte est opaque — il s’agit peut-étre d’un « pays du nord » ou d’un « pays
étranger », habite par les « paiens ».

® kara kavurma (DKH: 39-40), litt. « roti noir »

Le contexte nous permet de déduire, par analogie avec kara et, « viande maigre,
contenant peu de graisse », qu’il s’agit de « roti de viande maigre » ; en turc dialectal, kara
kavurma signifie « roti nature », cuit sans supplément de graisse (Derleme Sozligii V11, s. v.).

Le Livre de Dede Korkut fait aussi mention d’un toponyme et d’un hydronyme
construits avec le mot de couleur kara :

e Kara Dervend (DKH: 52, 53, 68, 100), « le Passage Noir »

Puisque mentionné plusieurs fois, ce lieu parait se trouver dans la proximité du pays
habité par les héros de la geste ; Faruk Sumer (1999: 369), qui apprécie que le texte de DKK a
été mis par écrit dans I’aire Erzurum-Bayburt, affirme qu’il s’agit d’un toponyme de la région
d’Erzurum. Pourtant, ce type de toponyme, avec ses variantes (Dervent, Derbent), est assez
commun dans le monde turc.

e Kara Dere Agz1 (DKH: 45, 112), « I’embouchure de la Riviere Noire »

Les hydronymes du type Kara Dere/Kara Derya sont attestés un peu partout dans
I’ancien monde turc. Kara Dere Agzi pourrait désigner, par exemple, ’embouchure de Kara-
Daria, I'une des deux rivieres qui se jettent dans le Syr-Daria, en Ouzbékistan actuel,
étroitement rattaché a I’ histoire des Oghuz.

La geste est plus généreuse en quelque sorte au chapitre des anthroponymes composés
avec le mot kara, qui sont, d’ailleurs, fort répandus chez les Turcs — les voici :

e Kara Giine [Gone]™, « Giine [Gone] le Noir », le frére de Salur Kazan (DKH: 28, 93,
165, 187, 213, 217, 229, etc. ), qui garde ’embouchure de la Riviere Noire, « le vaillant des
vaillants », « dont le berceau fut recouvert / eut pour couverture la peau d’un taureau noir, qui,

“* Dans le sens de « frére » ou de « cadet » (Derleme Sozliigit V1, s. v. ).
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lorsqu’en fureur, réduisait en cendres une pierre noire, qui laissait sa moustache s’étaler sur sa
nuque en sept endroits » (kara boga derisinden besiginin kaplamast olan, ofkelenince kara
tast kiil eyleyen, biyigint ensesinde yedi yerde doken |yigitler yigidi Kazan'in kardesi Kara
Giine], DKH: 45) ou, suivant un autre contexte, légerement différent, « dont le berceau fut
recouvert / eut pour couverture la peau d’un taureau noir, qui, lorsqu’en fureur, réduisait en
cendres une pierre noire, qui laissait sa moustache noire s’étaler sur sa nuque en sept
endroits » (kara boga derisinden besiginin kaplamast olan, ofkesi tutunca kara tasi kiil
eyleyen, kara biyigimm yedi yerde ensesinden doken [Kazan'm kardesi Kara Giine], DKH:
112).

Les formules stéréotypes qui accompagnent I’introduction de ce « brave des braves »
renvoient plutot a I’idée de force brute et de vaillance qu’a celle de malignité ; elles prouvent,
en outre, que le noir n’est pas toujours associé¢ a 1’idée de mal, de circonstance funeste, de
mauvais présage. Certaines expressions idiomatiques telle gozii kara (synonyme de gézii pek),
litt. « aux yeux noirs », dans le sens de « courageux, brave, sans peur », ne font que renforcer
cette idée. Vu ses exploits, le nom du frére de Salur Kazan pourrait étre traduit comme « Giine
[Cadet] le Vaillant ».

e Kara Giine [Gone] oglu Kara Budak [Budag], « Budak [Gone] le Noir, le fils de Gline
[Gone] le Noir » (DKH: 28, 50, 114, 152), appelé aussi Deli Budak (DKH: 48), « Budak le
Fou », « Budak le Forcené ».

Il s’agit d’un autre personnage qui se remarque par son comportement courageux, voire
héroique — son nom pouvait signifier donc « Budak le Vaillant ».

e Kara Cogur [Cekiir] (DKH: 135), «Cogur [Cekir] le Noir », qui se trouve parmi les
quatre Oghuz a porter un voile sur le visage, a coté de Kirk Kinik/Kirk Kinuk, son fils, de
Kan Turali et de Beyrek a 1’étalon gris-fauve®.

* Dans le monde musulman, le voile était également porté par certains hommes d’une beauté ravissante, qui se
protégeaient ainsi contre le mauvais ceil ; il sagissait d'une précaution volontaire, non pas d’une norme. Les
références a cette coutume ne sont pas trés explicites dans les sources islamiques : « The Prophet is described on
more than one occasion as being mutaganni ‘. This does not necessarily imply that he was wearing the face veil
known as gina‘ or migna‘a since the verbs gqanna‘a, agna‘a. and taganna‘a were all used in a more general
sense of covering the head and face. and one could use one’s mantle (mula’a, burd. or rida’) or even one’s robe
(thawb) for the purpose. Very handsome young men sometimes veiled their faces, particularly at feasts and fairs,
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e Kara Tiken Melik (DKH: 48, 114)
e Kara A(r)slan Melik (DKH: 90)
e Kara Tekar (DKH: 192)

Faruk Stimer (1999: 373-374) constate que dans les destan oghuz, Sokli/Sokli Melik
incarne I’ennemi par excellence et finit toujours par rendre son ame en compagnie de ses deux
amis, Bugacik Melik et Kara Tuken (Token) Melik. Il observe, de surcroit, que les « paiens »
portent des noms turcs, d’ou la conclusion qu’il ne s’agit pas de chrétiens, mais des ennemis
historiques des Oghuz, a savoir les Kiptchak, qui se sont convertis a ’islam a partir de la
deuxiéme moitié du XII° siécle, donc longtemps apres les Oghuz. Ce constat ne fait que venir
a I’appui de sa these, selon laquelle les événements narrés dans Dede Korkut Kitabt se passent
sur les rives de Syr-Daria, a I’époque nomade des Oghuz, et non pas aux confins de I’ Asie
Mineure ou de I’Azerbaidjan. A la lumiére de cette remarque, le titre fekiir’" de Kara Tekiir
pourrait étre regardé comme un anachronisme ou une interpolation due a l'auteur de la
version écrite ou au copiste du manuscrit original.

e Karacik/Karacuk/Karaguk/Karaca Coban (DKH: 30-31, 35-38, 42-44, 48), litt. «le
berger basané »

in order to protect themselves from the evil eye. The free end of the turban cloth frequently served as a face veil
to protect the wearer against dust while riding. » (Stillmann 2003 : 21). Les Turcs ont particuliément cultivé
I"histoire du célébre al-Muganna®, « le prophéte voilé » de Merv. nommé ainsi parce qu’il faisait son apparition
avec le visage recouvert d’un voile vert (ou. suivant d’autres sources, d’ un masque d’or). dont le but était de
dissimuler sa beauté éblouissante ou, d’aprés ses ennemis, ses infirmités faciales ; il fut le meneur de la grande
révolte anticentriste du Khorasan qui éclata aprés la mort d’Abti-Muslim et dura presque dix ans (Mélikoff
1962 : 57-58). Enfin, n’oublions pas I'histoire tissue autour de la mort du calife *Ali, suivant laquelle le gendre
du Prophéte. parangon de beauté et vertu, aurait fait son apparition pour récupérer sa dépouille ayant le visage
recouvert d’un voile noir : « Lorsque le Calife “Alf, le roi des hommes, tomba sous le poignard d’Ibn Miilcem,
ses fils, Hasan et Hiiseyn, prirent son corps pour le laver et le mettre au cercueil. Alors, apparut une forme voilée
tenant un chameau par la bride. L inconnu prit le cercueil avec le corps du Calife et son épée, Zi'l-Fiqar et, les
chargeant sur le chameau, il s’éloigna. M par la curiosité, Hasan courut derriére I’apparition. L inconnu écarta
son voile noir et Hasan reconnut son pere. » (ibidem : 91). La méme histoire est reprise (en fait, « empruntée »)
par I'hagiographic de Hac1 Bektas Veli pour retracer la mort du santon anatolien ; dans ces deux derniers cas, il
s’agit naturellement d’une toute autre sorte de voile, qui renvoie au « voile de I'invisible ». Pour ce qui est du
voile porté par les quatre Oghuz de Dede Korkut Kitabi, il reste, par-dessus tout, étrange. car il ne s accorde pas
avec 1’éthique nomade de ces musulmans de fraiche date .

** Forme alternative de fekfirr — titre donné aux petits princes chrétiens de 1’ Asie Mineure a I'époque seldjoukide
et au début de I’époque ottomane. Il s’agit d’un anachronisme. qui n’est pas singulier dans la geste.
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Faruk Siimer (1999: 63-64) constate la fréquence du mot/nom Karacuk/Karaguk dans
I’oronymie, la toponymie et I’anthroponymie turques ; le point de départ en serait, a son avis,
I’ancienne chaine des Monts Karachuk, dans le sud du Kazakhstan actuel, connue de nos jours
sous le nom de Karatau.

Il serait a remarquer, a 1’égard des anthroponymes discutés plus haut, que I’épithéte,
voire le surnom de kara, « noir », accompagne non seulement les noms des Oghuz, mais aussi
ceux de leurs ennemis, qu’ils soient chrétiens ou pas. Cela étant, kara ne semble pas
impliquer un jugement de valeur ou, disons, de « validité ontologique », mais une autre
valence, moins évidente, du chromonyme en question. Il n’en reste pas moins que les héros
étaient associes par les Turcs avec les couleurs blanc, bleu, gris et rouge, qui symbolisaient la
force, la vigueur physique, la domination, mais aussi la bravoure, alors que le noir suggérait la
peur et le respect ; d’autre part, I’épithéte kara était attachée aux noms des héros vaincus dans
le combat, qu’elle accompagnait jusqu’au moment de leur revanche, ce qui suggére une
connotation plutdt négative (Uraz 1967: 193).

Le vaste répertoire anthroponymique des Turcs offre beaucoup de noms composés avec
kara ou avec des formes dérivées de kara, telles karaca (« basané », « brun ») ou karaman
(« noiraud », « moricaud »), dont les origines restent obscures ; ils peuvent se rapporter a
I’aspect physique de leurs possesseurs, mais également contenir des informations plus
subtiles, d’ordre social, psychologique, etc. En étudiant les enregistrements dans les registres
cadastraux d’Adana au XVI® siécle, Yilmaz Kurt constate, par exemple, la fréquence des
noms d’origine turque parmi les convertis a I'islam (muihtedi) au détriment des noms
d’origine arabe, pergus comme « plus islamiques » ; parmi ces noms d’emprunt figurent
beaucoup de noms composés avec kara, karaca et karaman®. Suivant I’historien turc,
I’épithéte kara pourrait étre interprété comme un indice que le possesseur du nom respectif
était un « musulman de deuxiéme rang », non un musulman véritable ; Y. Kurt (1991: 184)
mentionne, a ’appui de sa these, qu’en Sibérie les enfants adoptifs, provenus d’autres lignées
ou d’autres tribus que leurs parents, étaient souvent surnommes kara.

1 En voici quelques exemples : Kara, Kara Abdullah, Kara Ahmed, Kara Ali, Kara Atlu, Kara Bayramlu, Kara
Bey. Kara Biyik. Kara Bilal. Kara Cebel. Kara Candar, Kara Deli. Kara Deve, Kara Dervis, Kara Durak, Kara
Fakih, Kara Geyik, Kara Haci, Kara Halil, Kara Hallac, Kara Hamya, Kara Hasan, Kara Hizir, Kara Hiidaverdi,
Karaca Ali, Karaca Dervis, Karaca Iskender, Karaca Mchmed, Karaman, Karamanlu, Karaman Sah etc. (Kurt
1991 : 224-225)
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Pour ce qui est de la valeur d’orientation®” attribuée aux couleurs dans le monde turco-
mongol, celle-ci est particuliérement visible dans la toponymie, y compris celle de la Turquie
actuelle®®. Dans ces cas, on avait recours surtout a la complémentarité noir-blanc ou, parfois,
noir-jaune, sous I’influence chinoise. Les plus célebres de ce point de vue sont les Turkmenes
des deux confédérations rivales — les Akkoyunlu/Aq Qoyunlu, « Moutons-Blancs » (1378-
1508), sunnites, qui ont exerce leur influence sur des vastes régions de 1’est de la Turquie, de
I’Arménie, de I’Azerbaidjan, du nord de I’'Irak et de I’ouest de I’Iran, et, de I’autre coté, les
Karakoyunlu/Qara Qoyunlu, « Moutons-Noirs » (1375-1468), chiites, qui ont dominé des
zones situées dans 1’ouest de la Turquie, dans I’ Arménie, dans I’ Azerbaidjan iranien et dans le
nord de I'Irak actuels. Faruk Stimer, qui a étudié de pres I’histoire des Oghuz, évoque aussi
d’autres tribus ou factions de tribus turcomanes dont les dénominations exploitaient des
complémentarités similaires. Par exemple, la faction iranienne de la tribu oghuz des Bayat
était constituée de deux branches — Ak-Bayatlar, « Les Bayat Blancs », et Kara-Bayatlar,
« Les Bayat Noirs ». Faruk Stiimer (1999: 253) avance que le nom des derniers constituait une
allusion a leur allégeance aux Séfévides, ce qui signifie que, dans leur cas, le mot kara
indiquait le statut inférieur, la position subalterne. Ajoutons a ce bref inventaire, sans aucune
prétention d’exhaustivité, les turcomans de la tribu Karakegili, « Les Chévres Noires », qui
avaient commencé a se sédentariser vers le XVI° siécle et qui comptaient parmi leurs rangs
des communautés telles Kara Ahmedli, Karabatl, Karaagaca, Kara Golet, Karaca Alj,
Karacakaya (Bulduk 1997 ; Say 2009), et leurs confreres de la tribu Sar1 Kegili, « Les
Chevres Jaunes », qui habitaient dans la province d’Aydin ; d’autre part, la tribu des Kara
Tekeli, « Les Boucs Noirs », hivernait aux alentours d’Izmir, alors que leur contrepartie, la
tribu des Sar1 Tekeli, vivait entre Nazilli et Deniz et dans la région de Bursa (Stiimer 1999:
436-438). Un autre exemple nous est offert par la tribu des Kara-Evli (Kara-Evli), « Les
Maisons [Tentes] Noires », qui parait avoir emprunté son nom a plusieurs agglomérations de
la Turquie actuelle ; suivant Faruk Stimer, la tribu des Kara-Evll, originaire de la vallée
d’Amou-Daria (ar. Jayhun, tr. Ceyhun), prétendait descendre d’un certain Kagga-Cura, qui, a
sont tour, était issu d’un ancien esclave (Stumer 1999: 255-256). Ce détail vient corroborer la

2 Le jaune indiquait le centre, le bleu, I'est, le blanc, I’ouest, le rouge. le sud et le noir, le nord.

* Les exemples les plus célébres en seraient ceux de Karadeniz, « La Mer Noire », située au nord, et Akdeniz,
« la Méditerranée ». située au sud de la Turquic ;: ou encore ceux de Karadag, lit. « montagne noire », dans la
province de Karaman, et Akdag, lit. « montagne blanche », dans les provinces de Denizli et d’Afyon. D ailleurs,
la Turquie posséde plusicurs montagnes qui portent les mémes noms, et cela justement en raison de la valeur
d’orientation traditionnelle associée aux couleurs : cette affirmation est valable pour le monde turc dans son
intégralité.
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remarque de Yilmaz Kurt (1991: 184) sur la coutume sibérienne d’attribuer le nom de kara
aux enfants adoptifs: il en ressort que, du moins dans ce cas, 1’épithéte kara impliquait I’idée
d’altérité, tout comme dans le cas des mriihtedi d’ Adana.

L’emploi du chromonyme kara dans la structure des noms propres vaut, évidemment,
une analyse a part, intimement liée aux principes mémes de I’anthroponymie et de la
toponymie turques, ce qui excede les visées de cet article. Le cadre fatalement limité de Dede
Korkut Kitabi nous permet uniquement d’observer I’ambiguité sémantique qui gouverne la
notion de noir chez les Turcs oghuz, le méme vocable pouvant indiquer a la fois la révérence
et le blame, suivant le contexte: autrement dit, le noir est loin de revétir des valeurs absolues,
positives ou négatives.

Pour conclure, nous trouvons que le sémantisme du mot de couleur kara chez les Oghuz
reste fondamentalement ambigu. S’il s’agit de se rapporter, par exemple, a la couleur sombre
des montagnes, caractérisée par Hilya Tafli comme the colour of helplessness and death
(2008: 108), il est impossible d’ignorer le registre mythologique, ou les montagnes sont
presque toujours liées, et encore de maniére fort transparente, a I’'idée de commencement ;
dans cette perspective, la « montagne noire », loin d’étre pergue comme une menace,
symbolise I’indétermination primordiale, « le moment zéro » de la création. L’omniprésence
de I’oronyme Kara Dag/Kara Tag/Kara Tau, etc. dans le monde turc évoque le nombril de la
terre, la genése et le berceau mythique des Turcs, veillé par les cimes neigeuses de la
« montagne céleste » — siege du Dieu-ciel (Tanri/Téngri), toujours entouré de brouillard, « ou
les neiges ne fondent jamais »** ; c’est, entre autres, la couleur du Nord, vénéré par les
Xiongnu™ et par les Turcs préislamiques, parce qu’associé a la méme idée de source, de
création du monde. Le nord, associé avec la nuit, les ténebres, le froid, éveille la peur, mais
aussi le respect ; pour ce qui est du noir (kara), tel qu’il se refléte dans la mythologie et les
créations turques qui en sont empreintes, il symbolise une force ou une €nergie caractérisée
par la fermeté, I'inflexibilité, I’inclémence, la force punitive ou coercitive, le refus du
compromis, mais aussi la droiture ; cette force se définit par une prestance, une grandeur, une

** Rappelons que les montagnes de Dede Korkut Kitab: sont présentées parfois comme « neigeuses » : karlt kara
daglar (DKH : 45, 139). « les noires montagnes neigeuses » ; karlt kara daglarmn yikilmasm! (DKH : 49, 90),
« que les noires montagnes neigeuses ne s’¢croulent pas ! ».

** A la différence des Chinois, les Xiongnu révéraient non pas le soleil, mais I"étoile polaire, qu’ils tenaient pour
le si¢ge du dieu du ciel ; par conséquent, ils tournaient leur trone vers le nord. Le nord était appelé par les Turcs
tiin-ortusi, « minuit » et, aussi, yirgaru, « la-haut ». (Esin 2001 : 26)
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dignité qui lui sont propres, mais suggere le plus souvent une certaine distance, une certaine
méfiance, justement parce que ses obscurités sont redoutables et difficiles a affronter, d’autant
moins a maitriser (Kalafat 1999: 284). Le nord, c’est la force qu’il faut fuir, éviter, dont on
doit s’¢loigner, dans une sorte d’abandon des origines ; pour les Turcs mythiques, la création
commence, en quelque sorte, dans les ténebres du nord (sur « la montagne noire », kara dag),
pour finir dans les ténebres du monde souterrain dominé par Erlik/Erlig (kara yir).

Nous avangons 1’hypothese que les valeurs apparemment contradictoires et, finalement,
I’ambiguité qui caractérise le symbolisme du «noir» (kara) dans la culture turque
traditionnelle découlent d’une contamination symbolique survenue a I’époque primitive des
Turcs. Le modeéle en serait a chercher, a notre avis, dans le paradigme chinois du yin et yang —
expressions du dualisme universel, principes complémentaires, qui ne s’opposent jamais de
maniére absolue, qui désignent 1’aspect obscur et 1’aspect lumineux de toute chose, I’aspect
terrestre, comme 1’aspect céleste, [’aspect négatif, comme I’aspect positif, 1’aspect féminin,
comme |’aspect masculin ; les musulmans de fraiche date du Livre de Dede Korkut ne firent
qu’emprunter et perpétuer un modeéle ancien, dont les traces se retrouvent un peu partout dans
I’espace turc, fort empreint jadis par la pensée chinoise.
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