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Résumé

Le Kasongo est le territoire habité par les Kasena, un peuple situé a cheval sur la
frontiére Sud du Burkina Faso et Nord du Ghana. Les Kasena parlent le kasim.

Jusqu’a présent, au Burkina Faso comme au Ghana, aucune étude historique
d’ensemble n’était disponible sur cette population. Pourtant, dans la perspective de 1’écriture
de I’histoire nationale, il est indispensable d’étudier I’histoire de toutes les communautés qui
composent le Burkina Faso. Notre problématique fut donc de suivre les Kasena dans leur
longue évolution : mise en place du peuplement, organisation sociopolitique, productions
économiques, vie culturelle et matérielle et leurs rapports avec I’extérieur depuis les origines
jusqu’a la conquéte coloniale, en essayant de faire ressortir tout le dynamisme (;,t les mutations
qu’a connu cette société au cours de I’histoire.

Une telle problématique exigea une démarche globalisante. Ainsi, les sources
d’archives, les documents laissés par les explorateurs et les premiers administrateurs tant
anglais que frangais ont €té dépouillés de facon systématique. Ensuite, les quelques rares
documents écrits qui existent sur les Kasena, quelque soit le sujet qu’ils traitent ont été mis a
contribution. Les sources écrites ont été complétées utilement par des enquétes de terrain,
aussi bien dans le pays kasena du Burkina Faso que du Ghana. Les données de terrain ont
apporté des précisions pas toujours présentes dans les sources orales.

Cette démarche nous permis d’obtenir les résultats suivants :

- Les Kasena occupaient leur zone actuelle bien avant le XV® siécle. Cela confirme la
théorie sur la mise en place du peuplement du Burkina Faso qui les classe parmi les

plus anciennes populations du pays. .

- Entre le XVI et le XIX® siécle on assiste a I’émergence d’une nouvelle forme
d’organisation sociopolitique, le paare ou chefferie politico sacrée.

- A partir de la seconde moitié du XIX® sicle, le Kasongo fait face & des agressions
extérieures et en particulier I’invasion zaberma ;

- Enfin, vers la fin du XIX® si¢cle, les premiers contacts avec les européens sont suivis
de la conquéte britannique et frangaise de la région entrainant les Kasena dans la

mondialisation et faisant perdre ainsi définitivement au Kasongo son indépendance.



A ma mere
Koudouamou OUANDORAH
in memoriam



AVANT-PROPOS

Au-dela des aspects scientifiques et académiques, nous considérons ce travail
comme une contribution a la connaissance de I’histoire du Burkina Faso en général et
des Kasena en particulier. Pour nous, ¢’était presque une dette que de tenter de restituer
I’histoire de ce peuple depuis les origines. Autrement, il nous aurait ét€ relativement plus -
facile de travailler sur le XX siécle sur lequel la documentation est plus accessible et
abondante. A ce sujet, voici le commentaire que Madame Claude Héléne Perrot a fait
aprés avoir pris connaissance de notre projet de thése : « J’ai lu avec beaucoup de plaisir
votre projet de thése de doctorat d’Etat que m’a transmis Maxime Compaoreé.
Félicitations pour ne pas vous étre laissé gagner par la mode qui sévit actuellement :
seul compterait le XX° siecle pour les historiens de I’Afrique ! La documentation est fort
viche, mais ce qui m’a plu particuliecrement, c’est votre volonté de recourir aux
traditions orales... » (Claude Hélene PERROT, Paris, le 06/07/2000).

En fait, ce que Madame Claude Héléne Perrot ignorait, c’est qu’en réalité, nous
n’avions pas eu la possibilité de poursuivre nos recherches dans le cadre de notre
spécialisation universitaire. A la fin de I’année académique 1981-1982, nous avions été
apres I’obtention de la Licence en Histoire a I’Université de Ouagadougou, sélectionné,
avec un autre camarade, comme un des meilleurs étudiants de la promotion. Pour cette
raison, le département d’histoire et d’archéologie nous envoya en France pour une
spécialisation en Histoire et Civilisation de 1’Antiquité. Dans ce cadre, inscrit dans un
premier temps a 1’Université de Grenoble II, nous obtenions le 26 septembre 1983, notre
diplome de maitrise suite a4 la soutenance d’un mémoire sur Le blé dans [I’Afrique
Romaine. Par la suite, sous la Direction de Monsieur J. Desanges, nous soutenions a
Paris IV-Sorbonne, en juillet 1986, un doctorat de troisiéme cycle en Histoire et
civilisation de l'antiquité et qui avait pour titre : Les ressources économiques des
Provinces Romaines d’Afrique et de Numidie : d’Auguste a la Tétrarchie.

L’objectif poursuivi a travers cette formation était de nous permettre d’assurer la
releve a I’Université de Ouagadougou, compte tenu de 1’extréme rareté de cette
spécialisation en Afrique. Il n’y avait dans le département d’histoire et d’archéologie de
I’époque qu’une seule spécialiste en histoire ancienne, Madame Mietton/Geroudet.

C’était une expatriée appelée a rentrer un jour dans son pays.



Malheureusement, pour un certain nombre de raisons, une fois de retour au pays,
nous n’avons pas été intégré a 1’Université. Une demande déposée au Centre National de
la Recherche Scientifique (CNRST) regut en revanche un avis favorable, mais faute de
poste budgétaire, on ne pouvait guére nous engager. |

De guerre lasse, nous nous somme décidé & postuler & un emploi quelconque, par
le canal des concours lancés annuellement par la Fonction publique. C’est ainsi, que
nous avons pris part en 1987 a un concours lancé pour le recrutement d’agents publics
de I’Etat. Suite a notre admission, nous fiimes affecté au Collége d’enseignement général
de Dano a plus de 200 kilometres de Ouagadougou, dans le sud-ouest du Burkina Faso.
Nous étions alors un agent public de 1’état mis & la disposition de !’enseignement
secondaire. Ce n’est qu’une fois au collége d’enseignement général de Dano, que nous
avons regu une correspondance du Ministére de tutelle, nous affectant au CNRST. 1
était un peu tard, car, les cours avaient déja commencé. Nous pensions alors rejoindre le
CNRST pendant les vacances. Mais, bien avant les vacances, nous recevions une autre
décision de mutation qui nous affectait au Lycée Ouézzin Coulibaly de Bobo-Dioulasso.
Nous y passimes encore une année scolaire avant de rejoindre le CNRST finalement en
octobre 1989, reprenant ainsi contact avec la recherche.

Les objectifs et la nature de la recherche menée au Centre National de la
Recherche Scientifique et Technologique sont différents de 1’expérience que nous avions
connue jusqu’ici. Il s’agissait pour le Centre de faire de la recherche/ développement sur -
le terrain. Treés rapidement, nous nous retrouvons impliqué dans des programmes de
recherche élaborés dans cette perspective, tels : Pratiques informelles d’épargne et de
crédits au Burkina Faso;  Migrations et urbanisation en Afrique de L’ouest;

Valorisation des formations naturelles de la région du Centre QOuest etc. Bref, des
préoccupations qui, progressivement, ont contribué & nous faire comprendre que notre
spécialisation de départ ne semblait pas adaptée & nos nouvelles fonctions, ce qui n’était
guerre surprenant, dans la mesure ot nous avions plutét été formé pour 1’enseignement a
I"Université.

Le contact permanent avec le terrain commenga a susciter en nous, un besoin de
réorientation de nos recherches en tant qu’historien, afin d’étre en phase avec au moins
uﬁ des objectifs poursuivis par le CRSNT et qui est «la connaissance toujours plus

grande des réalités historiques, sociales et culturelles des peuples qui composent le



Burkina Faso, afin de permettre aux autorités de pouvoir initier des projets de
développement durable qui tiennent compte de ces réalités ».

Dans ce sens, notre premicre tentative de reconversion a été, suite a des enquétes
de terrain en pays kasena en 1989, d’écrire un article sur « la pénétration de [’islam
dans le pays kasena du Burkina Faso ». Ce premier papier qui a regu un accueil trés
favorable au Kasongo, nous encouragea a poursuivre dans ce sens et c’est ainsi que
successivement, nous avons rédigé : « [’invasion zaberma du Kasongo » ; « [’esclavage
au Kasongo précolonial » ; « La mise en place du peuplement Kasena du Burkina
Faso » etc. Tous ces articles furent acceptés et publiés dans des revues scientifiques. Ces
premicres recherches sur les Kasena nous ont permis alors, de faire deux principaux
constats :

D’abord, il n’existe aucune étude d’ensemble sur I’histoire des Kasena ;

Ensuite, il n’y a pas beaucoup de documents écrits sur cette population et dans
tous les cas, aucune étude d’ensemble, quel que soit le sujet.

Pour nous, ces deux constats se transformerent en défis a relever. Il était non
seulement impératif que nous essayons, en tant qu’historien, de reconstituer ne serait-ce
que dans ses grandes lignes, I’histoire de ce peuple. Une fois cette décision prise, il
fallait résoudre la fondamentale question de la documentation. Il s’avéra alors que nous
n’avons pas d’autre choix que de recourir aux sources orales dans le cadre de 1’écriture
de I’histoire des Kasena, car, jusqu’a présent, en la matiére, il n’existe pas de documents
écrits.

Au-dela de nos propres motivations, nous avons eu maintes fois sur le terrain,
’occasion de savoir que I’écriture de ’histoire du Kasongo était également, un besoin
ressenti et exprimé par les Kasena eux-mémes. Ainsi, a la fin de notre séjour a la cour
du Chiana-pé, ce dernier, en nous disant au revoir, déclara : « Mon fils, je souhaite que
tu reviennes souvent me voir. Que Dieu t’aide afin que tu finisses ce livre pendant que je
suis encore en vie. Nous en avons vraiment besoin. Malheureusement, de nos jours, il y
trés peu de jeunes comme toi qui §’intéressent a ces choses. Ils n’ont pas le temps a
perdre avec les vieux. Que Dieu t’accompagne dans ton travail ». A "appui de ces
bénédictions, le Chiana-pé nous offrit en cadeau, un coq blanc, symbole de la pureté du
ceeur, mais aussi de I’adhésion totale & une décision en pays kasena.

Mais, il convient de souligner que 1’accueil, n’a pas été partout cordial. Ainsi, a
Koumbili, le pé nous donna plusieurs fois des rendez-vous qu’il se garda de respecter. A

notre troisiéme visite, qui se révélait également infructueuse, il nous vint ’idée de



rejoindre le pé, qui dit-on, était parti au champ. Des qu’il nous vit, il se mit a crier « Ce
sont des gens comme toi qui m’ont trompé et m’ont déposséde de mes terres. Pourquoi
me poursuis-tu jusqu’ici 7 ». Renseignements pris, il est ressorti qu’un fonctionnaire
ressortissant de la localité aurait persuadé le pé de faire borner un espace pour que le
village en face une réserve destinée au paturage. Pour le pé, ce monsieur a en réalité fait
borner le terrain en question a son propre bénéfice, et c’est pourquoi depuis, le
Koumbili-pé se montre trés méfiant envers les nasara nona (hommes du blanc).

Nous avons rencontré également quelques difficultés dans le cadre de la
recherche documentaire du c¢6té du Ghana. Ainsi, lors d’une mission sur Tamalé ol nous
espérions consulter pour la seconde fois les archives, nous avons été en compagnie du
collegue Evariste N.PODA, arrété par la police entre Bolgatanga et Tamale. Les
policiers en poste estimaient, sans doute par ignorance, que le véhicule fond rouge utilisé
appartenait au corps diplomatique, alors que nous n’étions pas en possession de
documents relatifs a ce corps. Toutes les explications que nous avons jugées utiles de
fournir n’ont rien donné. Il a fallu que la police des frontieres envoie une note écrite aux
agents en poste pour qu’enfin nous soyons libérés avec pour ordre non pas de continuer
notre mission mais de rejoindre le Burkina Faso pour changer de véhicule. Entre temps,
nous avons été gardés de huit heures 4 dix-huit heures au poste en question.

Néanmoins, les enquétes de terrain nous ont permis, avec les quelques documents
écrits que nous avons pu consulter d’obtenir des résultats. Certes, le résultat que nous
avons obtenu est loin d’étre parfait. Le travail comporte des insuffisances et des lacunes
que nous assumons entiérement, mais il a 1’avantage de permettre de disposer d’un
document sur I’histoire des Kasena des origines a la conquéte coloniale. ,

Pour mener a terme ce travail, nous avons bénéficié de la contribution et du
soutien de plusieurs personnes a qui nous témoignons notre sincére reconnaissance. Il en
est ainsi de notre Directeur de theése, de nos supérieurs de 1’Institut des Sciences des
Sociétés (INSS), du Centre National de la Recherche Scientifique et Technologique, de
nos collegues chercheurs et en particulier Jean-Marie DIPAMA qui nous a aidé pour la
mise en forme de notre document. Nous remercions par ailleurs les techniciens de
’INSS et en particulier, le cartographe, M. KI Jean Christophe, la documentaliste, M™.
SANOU Edith et enfin, nos nombreux informateurs tant du pays kasena que des pays
voisins. Nous tenons a témoigner a toutes ces personnes, notre gratitude.

Notre gratitude va aussi a I’endroit du Conseil pour le Développement de la

Recherche en Sciences sociales en Afrique (CODESRIA), qui a cru a notre projet, et qui,



pour cela, nous a sélectionné comme I’un des lauréats de ses petites subventions en
novembre 1999. Cette aide nous a été précieuse, en particulier pour les enquétes de
terrain et [’acquisition de certains ouvrages de base.

Nous remercions particulierement notre Directeur de these, le professeur N.L
GAYIBOR, pour avoir accepté de diriger nos travaux. Il nous a toujours soutenu tout
au long de cette entreprise. En effet, sans 1’appui du professeur GAYIBOR, il n’était pas
évident que nous puissions méme obtenir une inscription en these d’Etat. Une fois
I’inscription faite, nous avons toujours bénéficié de ses précieux conseils et de son
soutien permanent malgré ses nombreuses occupations. Chaque fois que le
découragement s’installe et que nous pensons abandonner en raison des multiples
difficultés rencontrées, il a toujours été 1a pour nous encourager a poursuivre.

Nous ne pouvons pas non plus passer sous silence 1’aide, combien discréte mais
précieuse, du Professeur KIETHEGA Jean-Baptiste. Il a Iu entiérement notre manuscrit
et nous a apporté des corrections et observations trés judicieuses. En outre, il a mis a
notre disposition sa bibliothéque personnelle. L’exploitation des ouvrages de sa
documentation nous a permis d’accéder a des informations capitales dont I’absence dans
ce travail aurait été trés facheuse. Il s’agit d’un ainé qui se bat chaque jour pour que la
recherche historique progresse au Burkina Faso. Nous lui sommes infiniment
reconnaissant.

Nos remerciements s’adressent également a notre famille, en particulier a notre
épouse, GOMGNIMBOU /TRAORE Clarisse, a nos enfants : Antony, Landry et Arthur.
Il ne fait aucun doute, que sans leur compréhension, il aurait été difficile de mener a
bien ce travail, tant ils ont été souvent privés de notre attention et méme parfois, de notre
présence. Ils ont aussi supporté avec patience, nos mauvaises humeurs surtout lorsque
nous nous trouvons bloqué dans la rédaction de ce travail.

Nous avons enfin une pensée particuliére pour nos informateurs qui ont quitté
cette terre au moment ou nous terminons ce travail. C’est le cas, par exemple, de
ATTIOU Mahama, de APIOU Awétanga, de DAWOLOBOU Sodoungo, de notre
propre pere, El.Hadj GOMGNIMBOU Adjati Issouffou etc. Certes, ils ne sont plus 1a
pour voir le fruit du travail auquel ils ont grandement contribué, mais nous le dédions a

la mémoire de I’ensemble de ces témoins aujourd’hui disparus.



Note d’avertissement sur la transcription

Dans le texte, la transcription des termes propres aux Kasuna n’est pas toujours fidéle

aux régles de transcription adoptées par la Sous-commission nationale burkinabé du kaswum.
C’est la transcription qui existe dans la littérature courante que nous avons, pour une
commodité de lecture, adoptée le plus souvent. Par exemple, au lieu de Kasina ou Kasvpu,

nous avons adopté la transcription Kasena et Kasongo qui est utilisée par' la plupart des
auteurs. Par ailleurs, il est & signaler que la transcription adoptée au Ghana (anglophone) n’est
pas toujours identique a celle que I’on trouve au Burkina Faso (francophone). Pour le terme
« chef de terre », on transcrit « tiga tu » au Burkina Faso, et « tega tu » au Ghana. Pour ce
terme particulier, nous avons opté de le transcrire comme au Ghana.

On trouvera en annexe un inventaire des principaux termes et expressions kasum
utilisés dans le texte. Cet inventaire se présente sous trois colonnes. Dans la premiére colonne
figurent les termes et expressions tels qu’ils sont transcrits dans le texte. Ils sont retranscrits

dans la seconde colonne conformément aux régles de transcription orthographique du kasum.

La signification de ces termes et expression est donnée dans la troisiéme colonne.



Liste alphabétique de quelques sigles et abréviations

AD: Archives de Dakar

AOF : Afrique Occidentale Frangaise

BSGAO: Bulletin de la Société de Géographie et d’ Archéologie d’Oran
CERLESHS : Cahiers du Centre de Recherche en Lettres Sciences Humaines et Sociales
CNRST : Centre National de la Recherche Scientifique et Technologique

FLASHS :  Faculté des Lettres, des Arts, des Sciences Humaines et Sociales

INSD : Institut National de la Statistique et de la Démographie
INSHUS :  Institut des Sciences Humaines et Sociales

INSS : Institut des Sciences des Sociétés

NAG-A: National Archives of Ghana -Accra

NRG: Northern Regions of Ghana

NT: Northern Territories

(PRO).CO : Public Record Office.
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INTRODUCTION GENERALE

Notre travail d’investigation porte sur un ensemble de groupements de chefferies
précoloniales formant une aire culturelle appelée Kasongo (pays/ territoire des Kasena). De

I’ouest vers 1’est, ’étude couvre ainsi les groupements de Koumbili, Guiaro, Tiakané, P9,
Kampala et Tiébélé au Burkina Faso et de 1’est vers I’ouest, les groupements de Paga, Chiana
et Kayaro au Ghana.

Tout comme la plupart des communautés du Nord Ghana, du sud et du sud-ouest du
Burkina Faso (Dagara, Birifor, Lobi, etc.), les Kasena et les Gurunsi en général ont été décrits
par les premiers explorateurs et administrateurs coloniaux (britanniques comme frangais),
comme un peuple peu « évolué », « acéphale », « anarchique », voire « sauvage» et ne
reconnaissant aucune autorité supérieure. Cette fagon de présenter ces sociétés avait sans
doute pour fondement une connaissance insuffisante, voire tronquée de leurs cultures. Mais
on peut penser que la situation géographique de ces groupes ethniques a également joué dans
ce sens.

En effet, ces peuples se trouvaient encadrés par des états forts, & organisation
centralisée et trés hiérarchisée. Ce sont d’une part les royaumes dagomba et mamprusi au sud,
et d’autre part, les royaumes moose au nord. Déja & 1’époque précoloniale, ces états centralisés
considéraient ces groupes ethniques comme des populations faibles. De ce fait, le territoire de
ces communautés ne formait qu’une zone « tampon », une région de libre entreprise pour les
états dagomba comme pour les royaumes moose. Aussi, Moose et Dagomba ne se privaient-
ils pas d’organiser la chasse a 1’esclave dans ces régions, sans empiéter sur leurs domaines
respectifs.

Jusqu’a la veille de la conquéte coloniale, les Dagomba envoyaient encore des
mercenaires chasser 1’esclave en pays kasena. Il en est de méme pour les Moose, puisque au
passage de Binger dans le camp de Boukari Koutou, futur moogo-naaba, il y trouva des
Gurunsi réduits en captivité.

Ce sont autant d’¢léments qui ont fortement influé sur la vision que les premiers
européens ont eue de ces populations en général et des Kasena en particulier et qui nécessite
qu’un regard de I’intérieur soit jeté sur ces peuples afin d’apporter 1’éclairage juste. Cela est
d’autant plus indispensable que ces considérations de départ ont entrainé des conséquences
assez graves qui continuent de retarder la progression de la connaissance sur ces peuples, sur
leurs cultures, sur leur passé jugé peu glorieux et leurs institutions politiques « banales »,
« primaires », voire «inexistantes » ; d’ou le peu d’intérét des premiers européens a les

étudier.
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En revanche, les royaumes centralisés ont vite suscité I’admiration et la curiosité des

explorateurs et des premiers administrateurs. Ils décrivaient 1’organisation politique des moog

nanamse', celle des naa® de Yendi et le cérémonial de leurs cours, qu’on se plaisait 3
comparer a ceux des cours européennes.

Cet intérét, méme si par ailleurs il sous-tendait des mobiles inavoués, a permis le
progrés de la connaissance sur I’histoire de ces états. Trés t6t, de nombreux auteurs se sont
intéressés a 1’origine des Dagomba et des Moose, a leurs conquétes, aux listes dynastiques, a
I’organisation socio-politique, etc. Par la suite, les travaux des premiers chercheurs nationaux
ont suivi la méme trajectoire, sans doute parce que la matiére était disponible pour des €tudes
plus scientifiques sur ces sociétés centralisées.

Le résultat est que I’écart n’a cessé de se creuser entre d’une part, la connaissance de
Phistoire des royaumes dagombal/ mamprusi et moose et, d’autre part, celle des autres
communautés pas assez ou pas du tout traitée.

Pourtant, chaque pays africain a de plus en plus le souci d’élaborer son histoire
nationale. Dans le cas du Burkina Faso par exemple, comment écrire cette histoire nationale
avec la seule histoire des Moose ? C’est une évidence que I’histoire du Burkina Faso ne
saurait se résumer a celle des Moose. Il y a alors une nécessité impérieuse de combler les
lacunes en s’intéressant a la reconstitution de I’histoire des différentes communautés qui
composent nos pays. C’est ce que nous avons choisi de faire pour le cas précis des Kasena.

Il ne s’agit pas de se limiter aux institutions et & 1’organisation socio-politique du
Kasongo. Ce serait 13 répondre au coup de pied de 1’&ne, pour tout simplement montrer que
les Kasena avaient aussi su élaborer des institutions et une organisation socio-politique
originales et surtout, qui leur convenaient. Mais [’histoire ne se limite pas a 1’étude des
institutions politiques. C’est pourquoi notre démarche est plutét globalisante. Nous suivrons
les Kasena dans leur longue évolution (mise en place du peuplement, organisation socio-
politique, production économique, vie culturelle et matérielle, rapports avec I’extérieur etc.,)
depuis les origines jusqu’a la conquéte coloniale.

La question fondamentale est de voir comment résoudre les difficultés qui se posent
(probléme de sources, problémes administratifs et politiques, peuple partagé entre deux pays
souverains de langues officielles différentes etc.) pour faire une reconstitution aussi exacte
que possible, afin de restituer & ce peuple son histoire compléte, débarrassée des préjugés
occasionnés par les premiers européens et transcendant les frontiéres artificielles. En

attendant, il convient de préciser qui sont les Kasena, dans quel milieu ils vivent, a partir de

1 . . . I s our . .
Souverains, rois chez les Moose. Le titre de moog naaba étant lui, réservé au souverain de Ouagadougou
? Souverain, roi des Mamprusi.
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quelles sources aborder leur histoire et enfin, quelle est la place de I’histoire au sein de cette

communauté.

1. Le pays

Le Kasongo est situé du 10° 40’ au 11° 30’ de latitude Nord et du 0° 55’ au 1° 50° de
longitude ouest’. A I’intérieur de cet espace (carte 1, p. -7) les Kasena occupent, de part et
d’autre de la frontiére qui sépare le Burkina Faso du Ghana, une région située a I’intérieur de
la boucle que forme la Volta Rouge (appelée de nos jours Nazinon au Burkina Faso). Ce
fleuve, qui marque la limite orientale du pays kasena, est aussi la frontiere naturelle qui
sépare le Kasongo du Belo (pays des Moose) au Nord, et du Liru (pays des Bissa) a I’est.

Entre les limites orientales du pays kasena, et 1a rive droite du Nazinon, commence le
pays nankana. Au sud, le territoire des Kasena traverse la frontiére & peu prés au niveau du
11° parallele, et se prolonge sur le territoire du Ghana ot il a pour limite le pays builsa (tibura
pour les Kasena). Au sud-ouest, le Kasongo cotoie le pays sissala, et enfin a ’ouest, il a pour
limite le pays des Nuna®.

Le territoire ainsi occupé par les Kasena a une superficie d’environ 6 743 km®, soit 2
900 km? au Ghana® et 3 843 au Burkina Faso®.

A P’intérieur de cet espace, les Kasena sont installés dans une région de plaine dont
I’altitude varie de 180 4 300 m en moyenne’. Cette plaine présente néanmoins des formes
diverses, entrainant ainsi deux principaux types de paysages.

Au Burkina Faso, la partie occidentale présente une table a 1’allure rigide, pendant que
la partie orientale est plus accidentée. Au Ghana, on est en présence d’une situation inverse.
Alors que la partie orientale de la plaine est éomparable a la partie occidentale du pays kasena
du Burkina Faso, la partie occidentale notamment la région de Chiana, est plus accidentée.

Au Burkina Faso, la région est du Kasongo est marquée principalement par trois types
de chainons. Les Chainons birrimiens, de direction NE-SW de la région de Tiébélé avec une
altitude voisine de 400m, les collines migmatites de Kampala, orientées N45°-E et qui se
prolongent jusqu’a Garango en pays bissa et avec des sommets proches de 400 m et enfin, les
collines migmatites de Tiébélé d’une altitude qui varie de 310 a 360 m et orientées selon deux

principaux axes, Nord-ouest / Sud-est.®

* BONVINL E. 1988. Prédication et énonciation en kasim, Paris, éditions du CNRS, p. 11

* LIBERSKI, D. 1991. Les Dieux du territoire. Unité et morcellement de I’espace en pays kasena. Thése de
Doctorat, Ecole Pratique des Hautes Etudes, V™ Section, Paris, p. 12-13

> BARKER, P. 1986. Peoples Languages and religion in Northern Ghana. Accra, Asempa publishers, p.217
 LIBERSKI, D. op.cit., p.18, note 8

7 AWEDOBA, A K. 1985. Aspects of wealth and exchange with reference to the Kasena-nankana of Ghana.
D.PH. Thesis, wolfson College, Trinity term, p. 18 et LIBERSKI, D. op.cit., p. 13

¥ MIETTON, M. 1979-1980. Recherches Géomorphologiques au sud de la Haute Volta. La dynamzque actuelle
dans la région de Po-Tiébélé. Theése de 3¢ cycle, Grenoble I, P 8-18
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Dans cette partie de la plaine qui se situe au Burkina Faso, c’est pratiquement a la

frontiere que I’on voit apparaitre de véritables inselbergs, isolés et en avant du plateau de
Songo et dominant & 240 m la plaine jusqu’au Ghana. Le plus important inselberg du pays
kasena est le pic Nahouri situé a la frontiére sur le territoire du Burkina Faso. Il culmine a
447 m et domine la plaine d’environ 200 m”’.

Sur le territoire du Ghana, c’est dans la partie occidentale du Kasongo, précisément
dans la région de Chiana qu’on rencontre un relief trés rocailleux et quelques collines de
dimensions modestes, mais d’accés relativement difficile'®. Ainsi, les collines de Chiana,
comme du reste celles de Kampala au Burkina Faso ont servi dans les périodes troubles du
pays kasena a abriter les populations face aux agressions extérieures, notamment face aux
envahisseurs zaberma.

Dans la zone occupée par les Kasena, la végétation est de type soudano-guinéen nord.
Les especes dominantes sont le Bombax costatum (kapokier rouge), le Butyrospermun
paradoxum (karitd), le Parkia biglobosa (Néré) ! etc.

Comme réseau hydrographique, le nord et I’est du pays kasena du Burkina Faso sont
baignés par la Volta Rouge (actuelle Nazinon) qui prend sa source au nord du Kasongo en
pays moaaga et se prolonge au sud, au-deld du pays kasena en longeant au Ghana, le territoire
des Nankana, puis celui des Tallensi (sur sa droite) avant de se jeter dans la Volta Blanche
(actuelle Nakambe).

A Touest, le Kasongo bénéficie du cours de la Sissili, un affluent du Nakambé. Ce
cours d’eau prend sa source en pays nuna au nord de la ville de Léo, puis traverse le pays
kasena en suivant un axe nord-ouest/sud-est jusqu’a la frontiére du Burkina Faso et du Ghana.
A partir du Ghana, il fait un coude pour prendre une direction nord-sud qui le fait traverser la
partie méridionale du pays kasena et au-deld, longer le territoire des Sissala (sur sa rive
droite) et celui des Builsa (sur sa rive gauche)'”. Ces cours sont non permanents et
généralement en période de tarissement dés les mois de décembre/ janvier. Le caractére non
permanent de ces cours d’eau est étroitement lié au climat du pays.

Situé entre les isohyétes 900 et 1250, le climat du Kasongo est de type sud

soudanien, caractérisé par I’alternance d’une saison séche (de mi-novembre a la fin mars) et

’ MIETTON, M. op.cit. p.19

* AWEDOBA, A K. 1985. op.cit. p.18

""PALLIER, G. 1978. Géographie Générale de la Haute-Volta. Limoge, publications de 'U.ER des lettres et
Sciences Humaines, Université de Limoges- CN.R.S, p. 47

'> AWEDOBA, A K. 1985..0p.cit. p.18 et LIBERSKI, D. op.cit. p.16

13 Atlas Jeune Afrique : Burkina Faso, Paris, editions J.A, 1993 et Atlas for Ghana, Accra, second edition,
Macmillan, 1995.
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d’une saison de pluies dite hivernage (de mi-mai a la mi-septembre ou début octobre), avec un

maximum de précipitations au mois d’aott.

Les Kasena voient justement dans la succession de ces saisons une lutte entre deux
forces. Ainsi la saison des pluies, yade, est dite étre entrée, yade zoa. Elle englobe la terre
dans une sorte de ténebres tandis que la saison seéche ou tiponga (terre blanche) émerge
(tiponga nongi), comme si elle surgissait d’une vallée.

Quand le ciel est clair la nuit, et que la voie lactée semble diviser le ciel en deux
parties, les Kasena enseignent a leurs enfants que chaque partie de cette division représente
chacune de ces deux forces. La saison séche et ’hivernage sont rangés dans une bataille sur
cette ligne de démarcation, chacune essayant de repousser 1’autre dans une vaste étendue
d’eau (la mer ?).

Cette vision montre que les Kasena ont une claire perception de la succession des
saisons, et donc du temps. C’est pourquoi d’ailleurs, les activités économiques et la vie
sociale en général sont synchronisées suivant le changement des saisons. Le milieu de la
saison séche est par exemple consacré 2 la construction de nouvelles maisons et/ou a la
réparation de celles qui ont été dégradées durant la saison des pluies.'* Entre ces deux saisons
bien tranchées, prend place entre décembre et février le régime de ’harmattan appelé gungun
kuro viu (littéralement, vent qui séche les fruits du fromager). Ce sont des vents secs de
secteur Nord-est chargés de poussieres. Avec de telles conditions climatiques, le pays kasena
ne dispose pas de trés bons sols.

Les sols sont soit ferrugineux lessivés (au Nord-ouest et a 1’est)', soit humides et
latéritiques (au sud)'®. Dans I’ensemble, ce sont des sols pauvres en matiéres organiques et

fertilisantes, mais c’est dans cet environnement naturel que vivent les Kasena.

2. La population

Dans cet environnement naturel, avec des sols relativement pauvres pour les activités
agricoles, vivent les Kasena dont le nombre est aujourd’hui difficile & déterminer aveci
exactitude. Les chiffres les plus fiables sont relativement anciens, puisqu’ils datent des
recensements de 1960 pour le Ghana'’, et de 1975 pour le Burkina Faso'®. Ily a eu aussi les

données des opérations de recensement au Burkina Faso, en 1985 et 1996%°, mais elles ne

“ AWEDOBA, A.K. 1985. op.cit., p. 22

" PALLIER, G. op.cit., p. 39-40 et carte des sols de Haute Volta, p. 39

'* AWEDOBA, A.K. 1985. op.cit., p.19

" Population Census of Ghana 1960, Special report « E », Tribes in Ghana, census office, Accra, 1964
'® Recensement de la population 1975, Ouagadougou, Ministére du plan et de la Coopération, 1979.

' Recensement general de la population-Burkina Faso 1985. I NSD. Ouagadougou, 1989

% Recensement general de la population et de ’habitation. 1996. INSD. Ouagadougou, 2000
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nous permettent pas de connaitre le nombre des Kasena, le critére ethnique n’ayant pas été

pris en compte. Mais pour 1’ensemble du Nahouri, on dénombrait 105 509 habitants en 1985
et 119 739 en 1996.

Par contre, les résultats des opérations de recensement de 1960 et de 1975 donnaient
pour le Ghana 37 030 Kasena et pour le Burkina Faso 55.000 personnes, soit une population
totale de 92 030 personnes. V

A partir de ces données, des extrapolations sont faites pour connaitre le nombre des
Kasena a I’heure actuelle. Ainsi, pour A.M. Howell, qui s’est appuyée sur une source
religieuse de 1985, le National Church Survey of the Ghana Evangelism Commitee (GEC),
les Kasena du Ghana durant cette période sont estimés a 95 000 habitants. L’auteur évalue
alors leur nombre pour 1992 entre 89 000 et 100 000 personnes®’. Or en 1986, P. Barker
estimait les Kasena du Burkina Faso au nombre de 120 000 habitants®*. Prenant en compte
I’ensemble de ces estimations, on peut évaluer actuellement ’ensemble des Kasena du Ghana
et du Burkina Faso entre 189 000 et 220 000 habitants.

Cette population est inégalement répartie dans 1’espace. Au Ghana comme au Burkina
Faso, c’est la partie orientale qui connait une grande concentration avec des densités
moyennes allant de 54 a 74,9 hab/km® pour le Burkina Faso® et 200 & 9 hab/km? pour le
Ghana®*. En revanche, la partie occidentale, du Burkina Faso comme du Ghana est trés peu
peuplée avec des densités de 0,9 ha/km? pour le Burkina Faso et Sha/km? pour le Ghana. Dans
les deux pays, I’ouest est surtout occupée par des foréts sources de maladies et donc souvent
répulsives pour ’homme.

Les Kasena, dans leur grande majorité, pratiquent le culte des ancétres. Aux
recensements de 1960 au Ghana et 1975 au Burkina Faso, on dénombrait 2,4 % de Kasena (au
Ghana et au Burkina Faso) qui pratiquent la religion chrétienne. La religion musulmane qui
n’avait que 5,8 % des Kasena du Burkina Faso?> comme adeptes, est & peine plus importante
chez leurs « fréres » du Ghana, car méme l’invasion zaberma n’a pas pu y entrainer des
conversions de masse®.

Au plan économique, le peuple kasena vit principalement de [’agriculture et de
’élevage, mais aussi du commerce des produits alimentaires et industriels en provenance du.

Ghana surtout.

2! HOWEL, AM. 1997. The Religious Itinerary of a Ghanaian People: The Kasena and the Christian Gospel.
Frankfort, Peter Lang, p. 6

2 BARKER, P. op.cit., P.217

2 LIBERSKI, D. op. cit., p.18

* HOWELL, A.M. op.cit., p. 6

» BONVINI, E. 1988. op. cit. p.11

% HOWELL, A.M. op.cit., p.32
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Politiquement, il n’existe pas un pouvoir central pour 1’ensemble du groupe, mais

plutdt des formations autonomes rassemblant de un & une dizaine de villages ayant également
a leurs tétes des souverains locaux qui dépendent du souverain principal. Ainsi, des la
période coloniale, les administrateurs coloniaux avaient noté qu’il y avait en pays kasena, une
forme d’organisation particuliere. Il y avait des groupements distincts de chefferies, chaque
groupement étant organisé autour d’une chefferie ainée. A la veille de la conquéte coloniale,
il existait au total onze groupements de chefferies indépendants les uns des autres.

Mais actuellement au Kasongo, on compte au Burkina Faso, six groupements de chefferies
qui datent de 1’époque précoloniale. Ce sont de 1’ouest vers I’est, les groupements de
Koumbili, Guiaro, Tiakané, Pd, Kampala, et Tiébélé. Le septieme, autour de Sia au sud-ouest
de Koumbili a complétement disparu de nos jours, cette région de ’ouest ayant été désertée
par ses habitants. Les causes de la désertion de Sia sont treés certainement en rapport avec
I’invasion zaberma, mais elles peuvent aussi étre liées aux épidémies et aux moustiques,
puisque Sia était située aux abords de la forét du Nazinga. Du c6té du Ghana, on dénombre
de I’ouest vers P’est cinq formations que sont Kayaro, Katiu, Nakongo, Chiana et Paga, la
sixiéme, celle de Naa au sud-ouest de Paga n’existant plus, car désertée sans doute, pour les
mémes motifs que ceux qui ont occasionné la disparition de Sia (voir carte 2 ci-dessous,
p.15). Mais de ces cinq groupements de chefferies du Ghana, seuls trois existaient depuis la
période précoloniale. 11 s’agit des groupements de Chiana, Kayaro et Paga. Katiu et Nakongo
ont été érigés en chefferies princiaples par les autorités coloniales britanniques. Ce mode
d’organisation qui nécessite d’étre mieux expliqué, est étroitement lié au fait que les Kasena
constituent une société lignagere dont le fonctionnement est basé sur la parenté. C’est une
société segmentaire, patrilinéaire et virilocale®’.

Pour bien comprendre le mode d’organisation social et politique des Kasena, il est
sans doute utile de rappeler le débat lancé dés les années 1940, sur la nature des formes
d’organisation et du pouvoir en Afrique, en particulier par le célébre ouvrage de M. Fortes et
Evans-Pritchard®®. On assista depuis cette période,  des développements théoriques tendant a
opposer des «sociétés segmentaires », « acéphales » ou «sans états » a des «sociétés
étatiques ». S1 on tient compte de cette répartition, les Kasena se situeraient dans la premiére
catégorie, puisque méme si leur forme d’organisation débordait le cadre du village, elle n’a

pas évolué juqu’au stade de royaume ou d’état unique centralisé.

2 KIBORA, L.O. 1997. Du dehors au-dedans : I’Alliance chez les kasina Burkina Faso. Publications de
I’Université Paris 7-Denis-Diderot, p. 29

® MEYER, F et EVANS-PRITCHARD, E.E (eds). 1940 (1¢éd.1970). African political systéms, London, Oxford
University Press.
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Les Kasena, a la différence de la plupart des populations gurunsi, connaissaient dans

leur organisation sociale et bien avant la conquéte coloniale, une autorité comparable au
«chef» de village. 11 s’agissait du pé. Cependant, il y avait aussi un autre personnage,
hiérarchiquement supérieur au pé d’un simple village, car, il était a la téte d’un groupe de
villages ayant chacun son propre pé. Cette derniére autorité est aussi appelée pé. La
complexité vient alors du fait que le petit « chef » et le grand « chef » sont tous appelés de la
méme maniére. Ici, il n’y a pas de kasena-pé (chef des Kasena) a I’image du moog naaba
(chef des Moose) des Moose. Néanmoins, quand des précisions s’avérent nécessaires, les
Kasena ont des termes propres qui s’appliquent a chacune de ces deux catégories de
souverains. Ainsi, le terme pagandan désigne le petit pé de village et peut étre rapproché de
souverain vassal. Par contre, pa faru (grand chef, grand souverain) s’applique au pé qui
commande a plusieurs petits pwa de villages. Ce sont justement ces groupements de
chefferies a la téte desquels sont les pa fara (pl. de pa faru) que nous qualifions faute de
mieux, de « chefferies principales ». Une chefferie principale est formée par une sorte de
confédération de petites chefferies villageoises autour de la plus ancienne, c’est-a-dire de
I’ainée dans un espace bien délimité. Il n’ y a cependant pas un terme kasena pour traduire
cette réalité. Elle est plutét rendue par une expression du type, «c’est au Djana-pé
qu’appartiennent les pwa (pl. de pé) de Bétare, de Walem, de Kolo, de Soro». Cette
dépendance se concrétise par 1’intronisation des pwa de ces villages par le Djana-pé, reconnu
comme ainé, car ayant été le premier a introduire le paare (pouvoir, chefferie) dans la région.
Dans cette confédération ou les liens spirituels et/ou de parenté jouent un rdle important,
chaque petit « pé »(pagandan) est en réalité autonome, mis & part quelques rares occasions,
comme par exemple I’intronisation d’un nouveau pé, qui nécessitent I’intervention du pa faru
ou chef ainé. En fait, toutes les chefferies villageoises qui composent un groupement
détiennent leur symbole du pouvoir, le kwara de la chefferie ainée, raison pour laquelle, elles
demeurent liées a cette derniere.

Au Burkina Faso, ce méme mode d’organisation est connu des Nuna, une autre
composante du groupe gurunsi. Dans sa description de 1’organisation socio-politique des
Nuna, le « chef a bonnet rouge », de Maurice Duval®® est comparable au pa faru des Kasena,
et son « chef ordinaire de village » peut étre rapproché du pagandan des Kasena, car, ici
aussi, le « chef a bonnet rouge » avait sous sa dépendance, bien avant la conquéte coloniale,

un groupe de villages dirigés chacun par des « chefs ordinaires».

» DUVAL, M. 1985. Un totalitarisme sans Etat : essai d’anthroplogie politique a partir d’un village burkinabe.
Paris, ’Harmattan
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Il ne s’agit donc pas, chaque fois qu’il sera question des chefferies principales kasena,

du systéme de chefferie selon le modele d’organisation qui fut plus tard mis en place dans
toutes les régions de I’Afrique et du Burkina Faso et qui se trouve étre la chefferie de canton.
Ce fut alors une chefferie artificielle qui n’avait rien & voir ni au plan religieux, ni au plan
politique avec les formations précoloniales. Bien au contraire, la chefferie de canton réunissait
souvent dans un méme espace, des chefferies principales qui n’avaient auparavant aucun lien
ni au point de vue de la parenté, ni sur le plan rituel, alors que ces deux éléments constituaient
le fondement d’une chefferie principale telle que nous la définissons. Par exemple, en 1924, le
pays kasena du Burkina Faso était réorganisé en six cantons° que sont : Kampala, Koumbili,
Guiaro, P, Sia et Tiébélé. La chefferie de Tiakané naguére rivale et ennemie de P6 était alors
intégrée pourtant dans le canton de P§. Le caractere inadapté de la chefferie coloniale est
encore plus frappant dans les sociétés qui ne connaissaient pas cette forme d’organisation
comme par exemple les Lyela, les Dagara, les Lobi etc.

On peut également rapprocher 1’organisation socio-politique du Kasongo de celle du
Baulé®! en Cote d’Ivoire. Comme au Kasongo, le Baulé n’a pas connu un état centralisé,
unitaire. Le principe de ’Etat, tout comme au Kasongo, s’y est manifesté sous une forme plus
souple. Cette forme se concrétise par un réseau de micro états localisés, le nvle, que nous
pouvons nous permettre de comparer aux chefferies principales kasena. Ces micro-états,
comme les chefferies principales kasena, sont parfois en lutte entre eux. Néanmoins, sur le
plan du pouvoir politique, les nvle baulé et les chefferies principales kasena sont des
formations politiques achevées. Dans ce sens, chaque formation a son souverain, une capitale,
un territoire et un appareil politique (la cour, le conseil).

Cette situation, que 1’on pourrait qualifier de « décentralisation périphérique », donne
au Baulé comme au Kasongo une homogénéité et une cohésion d’ensemble, sans qu’il y ait
pour autant une instance dominante au-dessus des nvle ou des chefferies principales. Il n’y
pas pour I’ensemble du Kasongo, un seul souverain pour le groupe et il en est de méme chez
les Baulé de Céte d’Ivoire ou chez les Nuna du Burkina Faso.

Dans sa préface de I’ouvrage de Jeanne-Marie-Kambou Ferrand®, Joseph Ki-Zerbo
qui connait trés bien le cas des Kasena, a qualifié ces types d’organisations politiques de

« régimes intermédiaires de monarchies décentralisées ». L’autonomie politique de ces

** CREMER, J. 1924. Matériaux d’Etnographie et de linguistique soudanaise. T. II : Grammaire de la langue
kasséna ou kassené parléé au pays des Gourounsi.Avec une introduction et des notes de Maurice Delaffosse.
Paris. Paul Geuthner, p.I

*' VITI, F. 2000. La construction de ’espace politique baulé. Le cas de I’Aitu nvle (Cote d’Ivoire) . Dans
PERROT, C.H (SD). Lignages et territoire en Afriqgue aux XVIII et XIX¢ siécles. Stratégies, compétition,
intégration. Paris, Karthala, p. 113-151

2 KAMBOU-FERRAND, J. M. 1993. Peuples Voltaiques et conquéte coloniale (1885-1914).Burkina Faso.
Paris. ACCT/ L’Harmatan. Préface de Ki-Zerbo, J. p. I



14
formations au Baulé comme au Kasongo trouve son explication dans ’histoire et notamment,

dans la mise en place du peuplement, qui détermine par ailleurs le fondement idéologique de
’autorité au Kasongo.

Deux éléments essentiels constituent le fondement idéologique de 1’autorité dans cette
société. 11 y a d’abord les croyances populaires qui.comprennent la vision que les Kasena ont
de la création du monde en général, et de I’homme en particulier. Ensuite, il y a les rapports
de parenté qui tiennent largement compte des récits d’origine et de migration. Tout dans cette
société est invariablement examiné et vécu en fonction des origines du groupe. Il en est ainsi
de I’alliance matrimoniale, des attributions coutumieres et sociales et aussi de 1’autorité.

Le dwi (espéce, semence) est & la base du fonctionnement de la société. Pour les
Kasena il reléve de I’évidence que d’affirmer qu’un mouton ne saurait donner naissance a une
cheévre, tout comme une graine de mil semée ne peut donner du riz. C’est tout simplement
parce que ces graines ne sont du méme dwi, de la méme espece. C’est cette logique qui
naturellement sous-tend 1’idéologie du pouvoir chez les Kasena.

Ainsi, le tega tu (chef de terre) a son dwi, généralement classé parmi les premiers
occupants du terroir considéré. En dehors de ce dwi, personne d’autre dans le village ou dans
la chefferie ne peut prétendre aux fonctions de fega tu. La régle de succession est alors assez
simple, car le pouvoir se transmet selon le principe du droit d’ainesse au sein de la méme
famille et du méme lignage. Tous ceux qui appartiennent a ce dwi sont dits des tega tiina
(littéralement propriétaires de la terre).

En face du dwi des fega tiina, se trouve une autre figure de ’autorité en pays kasena.
C’est le dwi des paar tiina (propriétaire du paare, du pouvoir) ou des padira (ceux qui
mangent le paare, le pouvoir) ou encore le padugu™.

C’est a partir de cette perception de ’autorité qu’il est possible de comprendre
comment les Kasena congoivent le pouvoir, quelles sont leurs attentes vis-a-vis du tega tu et
du pé (celui qui détient le paare), les deux figures de 1’autorité en pays kasena.

A cdté de ces deux dwi qui sont & la base de ’organisation socio-politique des
Kasena, il existe d’autres dwi moins importants comme par exemple les nongais (sing.
nongaa) ¢’est-a-dire les gens ordinaires, le kaba-dwi (ceux dont 1’ancétre était esclave), etc.

Le nombre actuel des chefferies principales kasena est a mettre en rapport avec les
bouleversements introduits par la conquéte coloniale. En effet, les chefferies principales de

Katiu et de Nakongo ont été crées seulement a 1’époque coloniale par 1’Administration

3 Mot forgé & partir des termes paare (pouvoir) et dwi (lignage) et signifiant le dwi de ceux dont I’ancétre a
fonde le pouvoir et qui donc, ont le droit de prétendre au pouvoir. On peut le rapprocher du terme nakomse des
Moose, car, ils renvoient tous a la méme réalité.
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britannique®*. Auparavant Nakongo et Katiu étaient des sous-chefferies dépendant toutes les
deux de la chefferie principale de Chiana. Par ailleurs, la chefferie de Navrongo, qui compte
une importante communauté kasena, ne fait pas partie de notre terrain d’étude. Les traditions
de cette chefferie attribuent sa fondation a un ancétre nankana, Butu, originaire de Zeko,
localisée aujourd’hui dans le sud-est de la province du Nahouri au Burkina Faso. De ce fait,

au Ghana, Navrongo a toujours relevé des chefferies nankana’ .

Carte n° 2 : Les chefferies principales du pays kasena
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* La chefferie de Nakongo a été créée en 1917 et celle de Katiu en 1926. Ces créations participent de la volonté
de I’administration coloniale britannique de réorganiser le pays Kasena. Voir HOWELL, A.M. op.cit., p. 24-25

% Au Nord Ghana, on compte également 5 chefferies principales nankana que sont : Navrongo, Sirigu, Mirigu,
Naga et Kologu. A I’époque coloniale, I’administration coloniale britannique regroupa les dix chefferies (kasena
et nankana) dans une confédération. Mais les chefferies kasena résistérent et refusérent d’étre mélées aux

Nankana. Voir AWEDOBA, A.K. 1985. op.cit.,, p. 5
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Il n’est pas exclu que des envahisseurs rnankana aient trouvé sur place des Kasena.

Mais comme un des critéres de choix de notre zone d’étude est basé sur 1’existence d’une
chefferie principale kasena précoloniale, il aurait été trés compliqué de prendre en compte la
chefferie de Navrongo. _

Relativement imperméables aux influences extérieures, les Kasena constituent un
peuple fier surtout de ses danses, de son architecture (voir illustration couverture, photo
Phibo, Tiébélé, mars 2002) et de sa langue.

Les Kasena parlent le kasim, une langue gur du sous-groupe gurunsi, qui a été classée
par G. Manessy dans le groupe A (occidental) de la sous-famille gurunsi, les deux autres
langues du groupe étant le numi et le lyele®®. Selon E. Bonvini, ¢’est avec le nuni que
I’intercompréhension est la plus grande®’. Cela n’est pas étonnant dans la mesure ol les Nuna
sont les voisins immeédiats des Kasena, alors que les Lyela sont fort éloignés du Kasongo.

La langue kasim est assez homogene, méme si on détecte ¢a et 1a quelques variantes
dialectales comme c’est d’ailleurs le cas dans toutes les langues. C’est ainsi que E. Bonvini
distingue deux parlers, 1’un oriental, I’autre occidental. Le premier est localis¢ dans les
agglomérations de Kampala et de Tiébélé au Burkina Faso et dans 1’ensemble du pays kasena
du Ghana. Le second dans les agglomérations de P6, Pounkouyan et Songo au Burkina
Faso®®,

A ces parlers il faut rajouter celui de Guiaro et de Koumbili qui n’ont pas fait partie de
I’étude de Bonvini et sont assez proches du nuni. En fait, a ce jeu 1a, on peut aboutir a une
multitude de dialectes, car en réalité les Kasena savent reconnaitre immédiatement le village
d’origine de leur interlocuteur rien qu’en 1’écoutant. Ainsi, les gens de Pd identifient trés
rapidement un originaire de Kampala ou de Pounkouyan en 1’écoutant parler, alors que ces
trois localités, selon Bonvini, ont exactement le méme parler. Cette situation n’est pas propre
aux seuls Kasena, car méme les Francais reconnaissent les origines parisiennes,
septentrionales ou méridionales de leurs interlocuteurs quand ils les écoutent. En revanche, il
est indispensable de comprendre comment et pourquoi les Kasena ont été classés dans le

groupe dit gurunsi.

3. La problématique du terme gurunsi
Comme indiqué plus haut, les Kasena qui sont 1’objet de notre étude constituent un

sous-groupe d’un ensemble de populations voltaiques dénommées Gurunsi. Sur la base de

3 MANESSY, G. 1969.Les Langues gurunsi- Essai d ‘application de la méthode comparative & un groupe de
langues voltaiques, 2 fsc. Paris, Selat, p. 65-66

*’ BONVINI, E. 1988. op.cit, p. 12

* Ibid.
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critéres linguistiques mais encore culturels, on a estimé que ces populations forment une

famille. A partir de ces deux principaux critéres, la littérature ethnographique localise comme
I’indique la carte ci-dessous (p. 18) les Gurunsi au Burkina Faso, au Ghana, en Céte-d’Ivoire
et au Togo.

Au plan linguistique, le terme gurunsi (goorosi, grunshi, grussi, gurunga, gourounsi,
gurense ou gurunse selon les auteurs) englobe en réalité une mosaique de communautés

linguistiques bien conscientes de leur originalité®

. Les parlers de ces communautés vont du
kurumfé an nord-est du Yatenga au Burkina Faso, au delo au sud-est du Ghana en passant par
le lyele, le kasim, le tem etc., soit au total vingt et un parlers®.

Mais, ’argument culturel, fondé sur un certain nombre de caractéristiques qui leur

seraient communes, a aussi contribué a regrouper ces populations en famille.

* DUPERRAY, AM. 1978. Les Gourounsi de Haute-Volta. Conguéte et colonisation 1896-1933. Thése de
troisieme cycle, Paris, Ecole des Hautes Etudes en Sciences Sociales, p. 19
*“ MANESSY, G. 1969. op.cit., t. I, p. 86
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Selon les premiers observateurs, ces traits caractéristiques seraient entre autres le port

de jupes en feuilles par les femmes, de capes en peau d’animal par les hommes et la
prédilection de parures en fer et en cauris’'. Sur le style vestimentaire, ’Exposition
coloniale** de 1931 précise : « Les femmes cachent leur nudité au moyen de deux paquets de
feuilles retombant [’'un par devant, I’autre par derriére. Ce costume sommaire est a peu pres
celui de tous les Gourounsi (Nounouma, Sissala, Boussancé), des Bobo, des lobi et des
pougouli ». A ces caractéristiques, il faut ajouter un type d’habitat fortifi¢ dont les cases semi-
circulaires ou rectangulaires sont pourvues de toits en terrasse.

Pourtant, comme 1’a relevé Blaise Balyih'43 , ce sont 1a des traits culturels qui sont loin
d’étre spécifiques aux seules populations gurunsi. De fait, ces mémes traits culturels sont
partagés par des populations non gurunsi comme les Dagara*®, les Marka, les Bambara etc.*’

Mais de toutes ces caractéristiques dites communes & ces populations, la plus
déterminante serait, sinon une absence totale de centralisation politique, du moins, une faible
organisation que certains des premiers européens n’ont pas hésité a caractériser d’anarchie“.
C’est ainsi que 1’Exposition Coloniale*’” de 1931 rapporte que : « Le Gourounsi présente de
grandes analogies avec le Mossi, mais, plus primitif, il vit dans un état voisin de [’anarchie et
se montre beaucoup plus réfractaire a notre action civilisatrice ». Ces premiers européens
avaient en fait comme référence, les voisins septentrionaux (les Moose) et méridionaux (les
Mamprusi, les Gonja et les Dagomba) des Gurunsi qui, contrairement a ces derniers, avaient
constitué de vrais royaumes centralisés. C’est ainsi, que, s’intéressant au cas spécifique des
Gurunsi, ]Ferguson48 écrit « Gurunshi, unlike Dagomba, is divided into several little stades
more or less independant, Kiansi, Isale or Ngruma, Yurusi, Kaparaga, Dagari, Achilon,
Buguri, Dianne, Fensi, Dagabaka, Fumbisi, Walembele, Ghanabele, and Khanjala being the
most important. The people walk about mostly in perfect nudity, but some of them with more

pretentions wear aprons of leaves attached to string round the waist » (Contrairement aux

“! BINGER, L. G. 1892. Du Niger au Golfe de Guinée. Par le pays de Kong et le Mossi (1887-1889). 2 vol.
Paris, Hachette, T II, p.5-6 ; FERGUSON, G.E. 1974. Peoples of the Northern Territories In The Papers of
George Ekem Ferguson, a Fanti official of the government of the Gold Cost (1890-1897). Cambridge, édit. By
A.Kwame, African Studies Centre, p. 68

“Exposition Coloniale de 1931, La Haute-Volta. Paris, Société d’Editions Géographiques, Maritimes et
Coloniales, 1931, p. 67

“ BAYILI, B. 1998. Religion, Droit et Pouvoir au Burkina Faso. Les Lyélaé du Burkina Faso. Paris,
L’Hamattan, p. 41

* Encore que certains des premiers européens classaient les Dagara dans les Gurunsi: Voir VOULET et
CHANOINE. 1995. La conquéte du Mossi et du Gourounsi Dans MERLET, A. Textes anciens du Burkina
Faso (1853-1897). Découvertes du Burkina, Paris-Ouagadougou, SEPIA-A.D.D.B, p. 273 et FERGUSON,
G.E. op.cit. p. 76

“ BAYILI, B. op.cit.. p. 41

“ VOULET et CHANOINE. op.cit.. p. 273 ; TAUXIER, L. 1924. Nouvelles Notes sur le Mossi et le Gourounsi.
Paris, Emile Larose, p. 36-37, Voir également FERGUSON, G.E. op.cit., p. 68.

47 Exposition Coloniale de 1931 .op.cit., p. 61

* FERGUSON, G.E. op.cit., p. 76



20
Dagomba, les Gurunsi sont divisés en plusieurs petits états qui sont plus ou moins

indépendants, les plus importants étant les Kiansi, les Isale ou Ngruma, les Yurrisi, les
Kaparaga, les Dagari, les Achilon, les Buguri, les Dianne, les Fensi, les Dagabaka, les -
Fumbisi, les Walembele, les Ghanabele et les Khanjala. Ces gens se promenent presque nus,
mais les plus prétentieux parmi eux portent des cache-sexe en feuilles nouées par une ficelle
autour de la taille)49. D’ailleurs pour s’en convaincre il suffit de lire le témoignage de
Tauxier’ qui affirme : « On connait les Mossi, mais non cette annexe insignifiante du Mossi
composée de populations sauvages au sud de celui-ci ». Avec de tels critéres linguistiques et
culturels, la notion de gurunsi comme 1’a indiqué Blaise Bayili’!, semble se rapporter a une
réalité concrete.

Pourtant, dans la littérature ethnographique, cette réalité n’a pas toujours été pergue de
la méme maniére par les différents auteurs qui se sont penchés sur la question. Elle a évolué
suivant les auteurs et les périodes. C’est pourquoi les populations que le terme gurumsi
désigne varient en nombre et en identité suivant le critére utilis¢, linguistique ou culturel, mais
également selon les intéréts et Iidéologie du moment™.

Suivant les critéres culturels par exemple, certains auteurs classent les Lobi, les
Nankana et les Dagara dans le groupe gurunsi, alors que sur la base des critéres linguistiques,
ils en sont exclus par d’autres. Dans ces conditions, il n’est pas non plus évident que la
répartition géographique des populations gurunsi soit unanimement acceptée par tous les

auteurs.

3.1. Localisation géographique des populations gurunsi

Le premier ensemble de la famille linguistique et culturelle gurunsi, sur la base des
données les plus récentes de la littérature ethnographique™, s’étend sur les territoires actuels
du Burkina Faso et du Ghana. Cette famille est localisée dans un espace limité & 1’est par la
région de Tiébélé (sur la rive droite de la Volta Rouge devenu Nazinon au Burkina Faso) et a
I’ouest par la région de Dédougou (sur la rive gauche de la Volta Noire devenu Mouhoun).

Au nord, le pays gurunsi a pour frontiere la région de Didyr (pays lyele) situé au-
dessus du 12° parallele et au sud il est limité par la région de Bantoya un peu au sud du 10°

parall¢le. Cette délimitation constitue un bloc continu qui renferme des populations gurunsi.

* Toutes les citations en anglais sont traduites de fagon libre par nous-mémes et sont entre parenthéses.

0 TAUXIER, L.1924. op.cit., p. 36

SUBAYILI B. op .cit., p. 42

52 Comme on le verra, le terme gurunsi & I’époque précoloniale n’avait pas le méme contenu qu’il a acquis avec
la conquéte coloniale.

3 BAYILJ, B. op.cit., p. 42
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A ce bloc il faut ajouter une autre région qui, suivant le linguiste Manessy’?, se

trouve au sud, a la frontiére du pays ashanti, et qui constitue des « ilots gurunsi » appartenant
au sous-groupe vagala, mo, cdla et delo, ce dernier se trouvant a cheval sur la frontiere du
Ghana et du Togo au niveau du gt parallele. Il s’agit d’un deuxieme ensemble de la famille
gurunsi.

A ce deuxiéme ensemble il faut rajouter, sur la base des affinités linguistiques, un
troisiéme groupe de petites populations localisées & I’ouest du Togo®>, depuis le 10° paralléle
au nord, jusqu’au 8° au sud-est de la Cbte d’Ivoire. Ces deux derniers groupes sont
géographiquement séparés du premier bloc par des populations qui appartiennent a une autre
famille des langues voltaiques, dite Oti-Volta, et qui comprend les groupes de langues mole-
dagbane et gurma.

Dans sa nouvelle classification des « langues voltaiques » ou gur en 1979, Manessy™®
dresse trois sous-groupes: Oti-Volta, Gurunsi et Kurunfé. Suivant une considération
géographique, il répartit le sous-groupe Gurunsi en trois fractions :

- Le groupe occidental qui comprend le kasim, le lyele, le nuni et le pana ;

- Le groupe central dans lequel il classe 1’isala, le larhama, le gouressi, le tamprusi, le
chakali, e vagala, le mo, le degha, le siti, le winyé (ko) et le phwo ;

- Enfin le groupe oriental avec le kabye’’” (kabré), le lamba, le tem, le cdla, le delo et le
bago.

Comme I’a relevé Blaise Bayili, a regarder cette répartition géographique de aire
gurunsi, on s’apercoit tout de suite qu’il n’y a pas de point d’unité spatiale®®. Cette situation
est due au fait que la famille gurunsi est peut-&tre encore loin d’étre stabilisée.

De fait, ¢’est en se basant sur les nombreux traits de similitude que les Sama (habitants
du Pana) ont avec les Lyela ou les Nuna, tant au point de vue organisation socio-politique que
lexicologique que Manessy a ¢té amené a intégrer le Pana dans le Gurunsi. Or, constate
Blaise Bayili, chez les Bwa comme chez les Samo du sud, on reléve également d’importants

recoupements linguistiques et culturels avec les parlers et 1’organisation sociale des Nuna et

* MANESSY, G.1969. op.cit., p.86

% Pour les Gurunsi du Togo, voir GAYIBOR, N.L (S/D). 1997. Histoire des Togolais. Vol. I : Des origines &
1884. Lomé, Presses de I’'UB, p. 38

* MANESSY, G. 1979. Contribution & la classification généalogique des langues voltaiques. Paris, SELAF,
annexe 1, p.75-76

%7 Les Kabye du Nord-Togo, classés dans le groupe oriental par Manessy, sont cependant, d’aprés certains
auteurs, linguistiquement des proches parents des Kasena. Voir HAHN, H.P. 2003. A propos d’une histoire
régionale des Kasena du Burkina Faso. Dans MADIEGA, Y.G et NAO, O (S/D), Burkina -Faso. Cent ans
d’histoire, 1895-1995, t2. Paris, Karthala, p. 1435

¥ BAYILL B. op.cit., p. 43
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des Lyela®. Dans ces conditions il ne serait pas surprenant que 1’aire géographique gurunsi

connaisse encore des extensions ultérieures.

On peut par exemple, rapprocher le djane, langue des Djan (région de Dioubougou) du
kasim. En djane, le mouton se dit piho et son petit pihobu. En kasim le mouton se dit pia et
son petit pelbu. Par le terme goaala (pl golnia), les Kasena désignent les Moose et d’autres
populations. En djane, on désigne les Moose sous le terme de golu (pl gola)®. De tels
exemples de rapprochement peuvent étre multipliés 4 loisir.

C’est donc dire qu’a partir des seuls critéres linguistiques et culturels, il n’est pas
possible d’aboutir a une approche satisfaisante du contenu de la terminologie gurunsi. C’est
pourquoi pour apporter un éclairage sur la construction de ce terme, une investigation
historique profonde a travers I’apparition du terme, sa généralisation et son extension, son

origine et sa signification, est nécessaire.

3.2. Les « découvreurs » des Gurunsi

Parmi les auteurs qui se sont penchés sur la question gurunsi, nous devons a Anne
Marie Dupenraly61 une des premiéres mises au point. L auteur s’est cependant contenté d’une
revue de la littérature sur le probléme sans vraiment apporter une contribution notable. A sa
suite, les principaux auteurs & revenir sur la question sont, entre autres, Emmanuel Bayili
(1983), Peter Barker (1986), Danouta Liberski (1991) et plus récemment, Blaise Bayili
(1998). Mais bien avant Anne Marie Duperray, Tauxier (1912 et 1924) avait déja tenté de
faire le point sur la question gurunsi. Il expliqua alors que les Gurunsi jusqu’a la veille de la
conquéte coloniale, sont restés inconnus :

« Les Gourounsi sont restés inconnus aux auteurs arabes du Moyen Age, depuis
Masaoudi et Ibn-Haukal jusqu’a Léon I’'Africain (X° au XVI siecle). Ces auteurs ne
connaissent que le nord du Soudan, le cours moyen et inférieur du Sénégal, le cours moyen du
Niger. Le Tarikh-el-fettach et le Tarik-es-soudan (XVIIe siécle) n’ignorent pas le Gourma
mais ignorent les Gourounsi. De méme, les voyageurs portugais, hollandais, francais, anglais
du XV* au XVIE siécle ne disent mot de nos gens. On connait les Mossi, mais non cette
annexe insignifiante du Mossi composée de populations sauvages située au sud de celui-ci.
Enfin, les voyageurs anglais et frangais de la fin du XVIF siécle et du commencement du XIX
siecle, depuis Mungo-Park jusqu’a Caillé et aux fréres Lander, ne les connaissent pas non

plus »%. Ce n’est, poursuit Tauxier, qu’au milieu du XIX® siecle que les Gurunsi se font enfin

59 11,1
Ibid., p. 46
% Ce petit vocabulaire djane nous a été communiqué par M. Jean-Marc Palm, un djan et un collégue de L’INSS.
' DUPERRAY, AM. op.cit., p 19-33
52 TAUXIER, L.1924. op.cit., p.36-37
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découvrir. Le mérite de cette découverte revient, selon Tauxier, & deux anglais, John Clarke

(1849) et S.W Koelle (1854)%.

En réalité, la toute premieére mention du terme gurunsi est cartographique. Elle est
antérieure aux travaux de John Clarke et de Koelle, puisque nous la devons & une carte®
accompagnant I’ouvrage de Bowdich (T.E)®. Sur la carte de Bowdich, il est signalé une ville
orthographiée Gooroosie® et située 3 I’extréme nord-est de I’empire Ashanti au-deld de
Dgwumba (le Dagomba) de Gamba (le Mamprusi) et d’une riviere Mory et au sud-est du
royaume moaaga de koo-koopela (Koupéla). Pour Anne Marie Duperray, la localisation de
cette ville correspond approximativement a la situation des Nankana par rapport a leurs
voisins Moose, Dagomba et Mamprusi.

A ce stade, le terme Gooroosie désignerait alors les Nankana, qui, s’ils sont
culturellement proches des autres groupes gurunsi, font en revanche sur le plan linguistique,
partie du groupe moose-dagomba-mamprusi.

Ce n’est que quelques années plus tard, qu’un de ceux que L. Tauxier considérait
comme les premiers découvreurs du Gurunsi, Koelle S.W, dans son Polyglotta Africana,
donna un vocabulaire guresa et situe sur sa carte, les Guren a I’est des Moose”. A cette
occasion, et pour la premicre fois, une allusion est faite aux Kasena ou du moins a leur
langue, le kasim. L’auteur donne en effet dans son ouvrage, un vocabulaire kasim et ceux de
deux dialectes du nunuma (nuna), le yula et I’ akulo®.

En 1958, H. Barth, explorateur allemand et originaire de Hamburg, bien qu’il ne fasse
pas mention du terme sur les cartes qui accompagnent son ouvrage®’, évoque cependant dans
I’appendice VI du volume 3, intitulé : Information with regard to the provinces of Gurma,
Mo’si and Tombo , un terme gurunga7°. Une fois de plus cette population a été identifiée aux
Nankana'',

En considérant la série de ces premieres informations sur les Gurunsi, ceux-ci
semblent se limiter aux seuls Nankana. C’est entre autres, cet argument qui permit au pére

J.F. Nicolas d’engager dés 1952 une lutte contre la généralisation du terme a d’autres

% TAUXIER, L., ibid., p. 37

% DUPERRAY, A.M. op.cit., p. 19, note 4

8 BOWDICH, T.E. 1966. Mission Frome Cape Cost Castle to Ashantee, third edition, edited with notes and
introduction by W. E.F. WARD. London, Frank Cass & Co. LTD, 512p.

S DUPERRAY, AM., op.cit., p.19

%7 « Koelle et le Gourounsi ». Dans TAUXIER, L.1924. op.cit.,, Appendice XII, p. 191.

% Ibid., Appendice XVIIL, p. 195-196

% BARTH, H. 1965. Travels and Discoveries in North and Central Africa. Being a Journal of an expedition
undertaken under the auspices of H.B.M'S Government in years 1848-1855. Centenary edition in three Volumes,
London, Frank Cass & Co. LTD

" BARTH, H. op.cit., Vol. III, p. 643

"'BAYILL B. op.cit., p. 47
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populations72. C’est dans ce sens qu’il affirme : « Il est donc évident que c’est par les Mosé

que les mots Guroga et le pluriel Guresé ont pu pénétrer dans le vocabulaire moré de Binger,
mais ces termes appartiennent-ils en propre a ce dernier dialecte. ? Alors que cet ethnique est
repudié par tous les groupements auxquels les Mosé 1’ont appliqué par dénigrement, nous le
voyons au contraire revendiqué avec fierté par l'un des peuples voisins et proche parent
(ethniquement et linguistiquement) du grand peuple Moaga, connu sous un nom d’emprunt :
Nakaraga et son pluriel Nakansé ou Nakana, ethnique de denigrement que [’'un de ses voisins,
les kaséna, lui a donné w2,

Comme on peut le constater, la construction de 1’ethnie gurunsi n’a pas été acceptée et
comprise de la méme maniere par tous les auteurs. Mais en attendant de revenir sur le débat
engagé par le pére Nicolas des 1952, il faut noter que la question gurunsi devient bientdt
complexe. Elle fait 1’objet d’interprétations et d’hypotheses les plus diverses jusqu’a nos

jours. Cela est dii au fait que les auteurs qui ont suivi les trois premiers cités plus haut, ont

¢tendu le terme a des populations qui pourtant ne parlent pas le gurenné (le nankana)

3.3. L’extension et la généralisation du mot gurunsi

Utilisé au départ pour désigner les Nankana, le terme gurunsi va s’étendre peu a peu a
d’autres populations. L’un des tout premiers a aller dans ce sens est un explorateur allemand
du Togo et de 1a Gold Coast du nom d’Adoph Krause. Parti d’Accra en 1886 et en route pour
Tombouctou, il fut amené a passer par Ouagadougou, apres avoir traversé le pays gurunsi
entre 1886 et 1887"%. Lors de sa traversée du pays gurunsi, Krause séjourna vingt-cinq jours
dans le camp de Babato, leader zaberma qui faisait alors le si¢ge de Sati au sud-est de Léo”.

Comme résultats de ses observations durant son sé€jour en pays gurunsi, il écrivit a
partir de Ouagadougou, une lettre le 25 novembre 1886 et qui fut publiée dans le Deutsch
kolonial Zeitung de 1887 (p .160) ou il indique que le terme gurunsi n’est pas le nom d’une
ethnie, mais se référe profondément 4 la civilisation de plusieurs groupes. A I’appui de cette
affirmation, et sur la base sans doute d’enquétes au sein des Gurunsi d’Accra, il soutient que
ces derniers se déclarent le plus souvent appartenir aux ethnies issala (sissala), et kason
(kasena). Krause venait ainsi d’inclure les Sissala et les Kasena dans le groupe gurunsi.

Une année plus tard, en 1888, un autre explorateur allemand, Kurt Von Frangois, fut

envoyé par les allemands installés au Togo avec pour mission de reconnaitre le cours

2 NICOLAS, F.J. 1952. « La question de I’ethnie « Gourounsi » en Haute-Volta (A.O.F), Africa, 22(2), p.170-
172

P Ibid., p. 171-172

" DUPERRAY, A.M. op.cit..p. 22, note 3

7 bid.
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supérieur de la Volta Blanche, tout en étudiant les possibilités de signer des traités. Il se fixe

alors comme objectif, atteindre Ouagadougou, puisque le pays moaaga était considéré comme
Parriére-pays du Togo. Obligé de faire demi-tour, Kurt Von Frangois publia néanmoins son
récit de voyage intitulé : Sans tirer un coup de fusil a travers [’arriére pays du Togo, avec un
premier sous-titre , Par le territoire de chasse des négres Grussi vers le Muschi.

Ce récit fut publié par le neveu de I’explorateur, le Dr G6tz Von Frangois en 1972.
Apres avoir franchi la Volta au-deld de Gambaga, Kurt Von Frangois traverse le pays kusaga
et en désigne les habitants sous le nom de Grussi e,

L’année d’apres, en 1889, le linguiste Christaller donne dans le passage qui suit des
détails supplémentaires sur les Gurunsi : « les échantillons des cing premieres langues furent
recueillis auprés des premiers esclaves d’un peuple appelé Gurusi, Grushi ou Gurunsi, qui
vivent maintenant libre au voisinage des stations de la mission de Bale a Christianburg et
Abakobi dans le pays d’Accra ou pays de Ga..Gurunsi n’est pas le nom d’une tribu, mais est
employé pour différentes tribus vivant entre l’extréme nord et [’Achanti, ou nous pouvons
peut-étre dire maintenant, entre Bonsa (au nord de Gayman), Daboya, Wale-Wala (gambaga)
au sud et a l’est, et d’autre part, les royaumes Mossi au nord. Leur pays s 'étend aux environs
des sources et des cours supérieurs des Volta Noire, Rouge et Blanche »''.

Comme on I’aura remarqué, le terme gurunsi, initialement réservé aux Nankana, a vu
son contenu évoluer et s’¢largir. Il finit par englober toutes ces populations a faible
organisation socio-politique, comprises entre les royaumes moose au nord et les royaumes
mamprusi et dagomba au sud.

Mais, ce fut surtout le capitaine Louis Gustave Binger, qui contribua a populariser le
terme dans les milieux francophones de 1’époque. Engagé volontaire a I’age de dix huit ans,
Binger fut nommé officier de réserve de Faidherbe au Sénégal. La mission de Binger se situe
dans le cadre de 1’aprés Conférence de Berlin (1884-1885) qui donna le départ aux rivalités
européennes dans l’intérieur de 1’Afrique de ’ouest. C’est ainsi que Binger fut chargé
d’explorer les possibilités de rattacher les possessions frangaises de la cote a celles de
I'intérieur. Il devait précisément préparer, par des négociations politiques et commerciales
avec les chefs locaux, la prise de possession effective de la sphere d’influence frangaise.

Pour ce faire, il partit de Bamako en aoiit 1887, séjourna & Bobo-Dioulasso en avril

1888 et se retrouva a Boromo le 26 mai 1888. Poursuivant sa route, il séourna a

0 Ibid., p.24, note 3

7 CHRISTALLER, J.G. «Sprach proben wom Sudan Zwischen Ashanti und Mitte] Niger, Zeitschrift fiir
afrikanische sprachen II, 1889-1890, p. 110 ». In ZWERNEMANN, J. 1958. Shall we use the word
« Gurunsi » ? ». Africa, 28, p. 124, note 2
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Ouagadougou du 15 au 10 juillet 1888 et tenta vainement d’obtenir un traité avec le moog

naaba.

Devant cet échec, Binger descend vers le sud a travers le pays gurunsi de I’est, et se
dirigea vers Salaga d’ou il rejoint Bondoukou, Kong et enfin le comptoir frangais de Grand-
Bassam. A partir de ses observations durant la traversée du pays gurunsi, Binger vulgarise
I’emploi du terme gurunsi dans les milieux francophones.

Compte tenu des objectifs de sa mission, Binger dressa la premicre cartographie
détaillée du pays. Il commenga par localiser le pays gurunsi en expliquant que : « On entend
désigner par Gourounsi l’ensemble des territoires limités a [’est par le Mampoursi et le
Dagomba, au sud par le Gonja et les Etats de Oua, a l’ouest par le Lobi et le territoire des
Niéniégués, au nord par le Dafina, le Kipirsi et le Mossi »'°. Décrivant la population qui
habite le Gurunsi, Binger” dit: « La population, tout hétérogéne, qui peuple cette vaste
région parait avoir été refoulée dans ces bois par des peuples plus avancés qui [’environnent.
Parlant des dialectes différents, vivant en constante hostilité entre elles et toujours sur pied
de guerre, elles ont empéché les voies de communication de se développer, de sorte que le
réseau en est peu compliqué. Il existe bien, comme partout, des sentiers sauvages reliant les
villages les uns aux autres, mais ils sont tellement peu fréquentés, que I’on ne peut y circuler
que difficilement sans guide. En dehors des deux itinéraires reliant le Dafina au Mossi décrits
plus haut, et les chemins qui se dirigent de Sati @ Oua, on peu dire qu’il n’existe pas de voies
de communication. Les noirs eux-mémes, marchands et autres, ne parlent qu’avec effroi du
Gourounsi et de ses habitants. La région nord-ouest du Gourounsi est habitée par un peuple
qui nous a paru avoir beaucoup d’analogie avec les Niéniégué. Dans le Dafina on les nomme
Nonouma, mais parmi les autres Gourounga et dans le Mossi on désigne les nounouma par
un autre nom qui nous a échappé. A propos de notre passage de Boromo a Bouganiéna (Il
s’agit de Bougagnono preés de Tiakané dans la région de Pd), nous avons eu l’occasion de
décrire la fagon dont les Nonouma s’incisent les joues et se tatouent, nous n’y reviendrons
pa& dans ce chapitre. Leurs principaux centres sont : Baporo, Poura et Ladio.

A coté des nonouma, mais plus a l’est vers dallou, Sapouy, Bouéra et Pouna et jusque
vers le Kipirsi, habite une autre fraction des Gourounsi, celle des Youlsi, ou Tiollé. La
majeure partie de cette fraction n’a pas de marque ni de tatouages, quelques-unes de leurs
familles ont cependant les deux marques caractéristiques du Mossi (I’entaille partant de
chaque cété du nez pour venir mourir a hauteur de la deuxiéme molaire, et deux entailles

partant de chaque cété de la bouche pour venir mourir prés de [’oreille. Ces entailles sont

" BINGER, L.G. op.cit., II, p. 34-35
7 Ibid. p.35-36
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semblables a celles des mandé-Dioula, mais au nombre de deux entailles seulement sur

chaque joue).

A ouest des Youlsi et entre eux et les Kassanga de Sati habite la fraction des
Talensi ; ils se distinguent de leurs voisins par un tatouage bien original. Sur chaque joue, a
l'aide de toutes petites incisions disposées sur trois rangées paralléles, ils forment un Z
majuscule vu a l’envers.

Plus au sud et a [’ouest de Qual-oualé habite la fraction des Tiansi ou Boulsi, qui se
tatouent de trois fagons différentes. Ils offrent cela de singulier que deux des tatouages ont la
particularité suivante, que je n’avais pas remarqué : les yeux eux-mémes sont environnés de
six petites entailles. Encore plus au sud, on trouve les Nakaransi ; ils se distinguent des autres
Gourounga par une incision qui part de la naissance des cheveux, fend le front et le nez en
deux parties égales. Perpendiculairement a cette incision longitudinale, il en part, chez
certains types, une de chaque cété du nez, ou bien encore chez les uns a droite du nez, chez
les autres a gauche.

Entre les Tiansi et les Nakaransi et la Volta occidentale (Volta Noire, Mouhoun)
habitent les Lama ou Lakhama, Nokhorissé ou encore Nokhodosie. Ces tribus sont rarement
tatouées. J'ai cependant vu quelques sujets ayant de chaque coté de la bouche deux incisions
semblables a celles des Mandé-Dioula de Kong, mais moins longues.

De ’autre cote du fleuve, ils ont pour voisins les Dagari et les dagabakha, qui me
paraissent étre un seul et méme peuple. J'en ai vu a plusieurs reprises : ils ne sont point
tatoués. On rencontre chez eux des couleurs de peau trés foncees, approchant du noir des
wolof ; ils se prolongent jusque sur la rive gauche de la Volta occidentale et forment une
importante colonie, qui, mélangée avec les Mandé-Dioula, forme le fond de la population de
Oua.

Les Oulé, autre fraction des Gourounga, semble étre apparentés aux Lakhama ; ils
habitent au nord des Dagari et Dagabakha, et entre leur territoire et celui des Bougouri. Les
gens du Dafina classent les Bougouri dans la famille des Niéniegué et des Nonouma. Ces
divers peuples qui constituent la population du Gourounsi n’offrent pas de grandes
différences de meeurs entre eux. lls vivent depuis trop longtemps en voisins. Il est cependant
notoire qu’ils appartiennent a des groupes ethniques distincts : Les uns se rattachent au
groupe Moosi, les autres a celui des Bimba ou Mampourga-Dagomba, du Gonja et méme de
I’Achanti. L’examen sommaire de quelques-uns de leurs dialectes et idiomes m’en a donné
l’intime conviction ».

Dans sa liste des populations gurunsi, Binger a omis les K6. Il considére méme

Boromo, capitale du pays k6, comme un centre des Moose. 11 ne fait pas non plus mention des
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Lyela. En revanche, les Nuna y figurent sous le nom de Nounouma, les Kasena sous le nom
de Kassenga, les Sissala sous le nom de Lama et les Nankana sous le nom de Nakaransi®’.

Pour ce qui est de leur localisation, il faut avouer que les positions géographiques
attribuées par Binger a ces populations sont assez fantaisistes. Il localise par exemple les
Kasena a Sati, en plein pays nuna. Cela est peut-étre dfi, selon Anne Marie Duperray, au fait
qu’en allant & Ouagadougou, Binger a emprunté un itinéraire a la limite du pays moaaga et du
pays nuna et qu’au retour ce ne fut que trés rapidement qu’il traversa le pays kasena, et plus
précisément Koumoulou (Koumbili), Tiakhana (Tiakané), Kapori, Pakhé (Paga), du fait dit-il
de I’hostilité des habitants de ces localités®'. Les erreurs de Binger sont aussi a mettre en
rapport avec le fait qu’il ne comprenait pas le « gourounga »®2.

Les deux explorateurs, Crozat (1890-1891) et Monteil (1890-1892), qui suivirent Binger ne
font aucune allusion aux Gurunsi®. _

Crozat, médecin de 1°° classe de la marine, chargé par le capitaine Quinquandon,
résident auprés du roi Tiéba de Sikasso, d’une mission destinée & nouer «des relations
amicales entre le Soudan francais et le Mossi et a consolider notre influence aupreés des chefs
des divers pays traversés », séjourna & Bobo-Dioulasso du 10 au 16 aofit 1890, puis par la
boucle de la Volta Noire (Mouhoun), le pays san, il atteint le pays moaaga dans la région de
Yako, d’ot1 il redescend sur Ouagadougou.

Il s¢journa quelques jours au mois de septembre & Ouagadougou et échoua a faire
signer un trait€ au moog naaba. 1l repartit alors par le méme itinéraire en direction de Sikasso.
Dans le journal officiel de la République frangaise d’octobre 1891 ou il publia le compte
rendu de son voyage, Crozat expliqua pourquoi il évita le pays gurunsi: « La route de
Ouroukoy (Ouarkoye) a Ouagadougou, beaucoup plus courte il est vrai, me faisait passer
chez deux autres marabouts fanatiques et guerriers, mahamadou el hadj et Isacca, le
successeur du chef de colonne de Gadiaré (gazare) franchement convertisseurs d’impies,
ceux-la puisqu’ils tiennent continuellement la campagne. En outre, le pays que cette voie
traverse était & ce moment désolé par une cruelle famine »**.

La raison pour laquelle Crozat évita le pays gurunsi est évidente. C’est I’insécurité

causée par 1’invasion zaberma qui sévissait dans la zone et qui, entre autres conséquences,

entraina la famine dans la région.

% BINGER, L.G. op.cit., II, p. 35-36
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Monteil (1891), sans aucun doute pour les mé&mes raisons, emprunta I’itinéraire de

Crozat, entre Bobo-Dioulasso et Ouagadougou. Avec les mémes objectifs de mission que
ceux de Crozat, le Lieutenant-colonel Louis Parfait Monteil traversa la boucle du Niger en
1891. Il séjourna a Bobo-Dioulasso du 9 au 14 mars et, obtint la signature d’un traité avec le
chef des Bobo-dioula. Il continua sa route sur Ouagadougou, en passant par Lanfiéra ou il
obtint un traité de I’Almamy de Lanfiéra. Arrivé & Ouagadougou, il ne put y séjourner que
deux jours, du 27 au 29 avril, du fait de ’hostilité du moog naaba.

Du c6té britannique, la course pour étendre leur influence est aussi entreprise. C’est

dans ce sens que la mission de Ferguson peut étre rapprochée de celle de Binger. Dans un
télégramme du secrétaire d’Ftat aux colonies, Lord Knutsford, daté du 5 avril 1892 et adressé
a sir William Griffith, gouverneur de la Gold Coast, les objectifs de la mission de Ferguson
sont clairement définis : |
« It has been decided by Her majesty’s Government that steps should be taken to secure the
influence of Great Britain over the Hinterland of the Gold Coast beyond the 9" parallel of
latitude, and I have to request an efficient officer at once for this purpose. You will probably
find Ferguson suitable for such a mi&sion, but the matter is left to your decision. Treaties
should, if possible, be made with Dagomba, Gonja, gourounsi and Mossi.
They should not be treaties of protection, but treaties of free commerce and friendship, and
the natives Chiefs should bind themselves not to accept the protection of or make any treaties
with another Power without the consent of Her Majesti’s Government »5(Il a été decidé par
le Gouverement de Sa Majesté que des mesures devaient &tre prises pour sécuriser 1’influence
de la Grande-Bretagne sur I’arriére-pays de la Cote de 1’or au-deld du 9™ paralltle de
latitude, & cette fin, je dois d’urgence solliciter les services d’un officier compétent. Vous
trouverez probablemént que Ferguson est I’homme qui convient & une telle mission.
Toutefois, il vous revient de prendre la décision. Des traités devraient, si possible, étre signés
avec le Dagomba, le Gonja, le Gurunsi et le Mossi. Ces traités, ne devraient pas é&tre des
traités de protectorat, mais des traités de libre échange commercial et d’amitié et les chefs
indigenes devraient renoncer a bénéficier de la protection ou a signer des traités avec une
autre puissance sans le consentement du Gouvernement de Sa Majesté).

Au retour de sa mission, Ferguson fit un compte rendu dans lequel il décrit les
territoires et les populations rencontrées. C’est ainsi, qu’abordant le pays gurunmsi il
€crit : « Gurunshi, unlike Dagomba, is divided into several little states more or less
independant, Kiansi, Isale or Nagruma, Yurusi, Kaparaga, Dagari, Achilon, Buguri, Dianne,

Fensi, Dagabaka, Fumbisi, Walembele, Ghanabele, and Khanjala bieng the most

% FERGUSON, G.E. op.cit. p. 66
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important »*®(Contrairement aux Dagomba, les Gurunsi sont divisés en plusieurs petits états

qui sont plus ou moins indépendants, les plus importants étant les Kiansi, les Isale ou
Ngruma, les Yurrisi, les Kaparaga, les Dagari, les Achilon, les Buguri, les Dianne, les Fensi,
les Dagabaka, les Fumbisi, les Walembele, les Ghanabele et les Khanjala.)

I1 faut relever que Ferguson se contente de citer, sans doute a 1’aide d’un interprete, les
populations qu’il consideére comme Gurunsi, sans pour autant leur donner une localisation
géographique précise. Par ailleurs, il classe de fagon inexacte, des peuples comme par
exemple les Dagara dans le groupe de populations gurunsi.

Néanmoins, Ferguson nous permet de voir comment les Gurunsi et bien d’autres
populations étaient pergues a 1’époque par les Européens. Comme le montre le passage
suivant, les Gurunsi sont classés parmi les populations les plus « sauvages »: « Except the
more savage tribes (such as Gurunshi, Busiansi, Pampamba etc.) who cothe themselves in
aprons of leaves, bark cloth, and leather, in Gonja, Dagomba, Mosi, Gruma, and the Hausa
countries, the peoples weave their own cloths, dye them in different shades of indigo, black,
and yellow, and adopt the well-known garb of the Mahommedan professing tribes of
Africa »*. (En dehors des tribus les plus sauvages (tels que les Gurunsi, les Busiansi, les
Pampamba etc.) qui se revétent de cache-sexe en feuilles, d’habits fait d’écorce et de cuir,
dans le Gonja, le Dagomba, le Mossi, le Gurma et le Haoussa, les populations confectionnent
leurs propres habits, qu’elles teignent en diveres nuances de ’indigo, en noir et en jaume, et
adoptent le style vestimentaire cé€lébre des tribus Mahométanes de I’ Afrique).

Plus loin, Ferguson ajoute, en parlant toujours des Gurunsi: « The people walk about
mostly in perfect nudity, but some of them with more pretentions wear aprons of leaves
attached to strings round the waist... The people are very low in the scale of civilisation; in
many of their countries the large rivers are crossed by swinming with effects floating in large
calabashes, and I understood that in the raining season intercourse among them is
suspended »*®. (Les gens se proménent Presque nus, mais les plus prétentieux parmi eux
portent des cache-sexe en feuilles nouées par une ficelle autour de la taille...Ces peuples sont
au plus bas de 1’échelle de la civilisation ; dans la plupart de leurs pays, les grands fleuves
sont traverses a la nage avec des objets flottants dans de grandes calebasse, et j’ai compris que
les relations sexuelles étaient prohibées parmi eux pendant la saison pluvieuse).

Ce passage témoigne de la méconnaissance qu’avaient encore les européens au sujet
des populations qu’ils classaient dans le groupe gurumsi. Ainsi, Ferguson affirme avoir

entendu que les Gurunsi n’entretenaient pas de relations sexuelles pendant la saison des

% Ibid., p. 76
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% Ibid., p.76
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pluies. Il a dit mal comprendre son informateur qui a certainement, voulu lui faire savoir que

les rapports sexuels étaient proscrits dans les champs de culture, et dans la nature de fagon
générale. En fait, il s’agit 1a d’une disposition commune & un grand nombre de peuples
africains, qui estiment que les rapports sexuels ne doivent avoir lieu que dans une chambre. Si
des contrevenants étaient amenés a avoir des rapports sexuels dans les champs, en brousse ou
dans ’environnement naturel en général, ils doivent payer des amendes pour des sacrifices
expiatoires. C’est de cela, tres certainement, que parlait I’informateur de Ferguson.

Apres cette série d’informations que nous devons aux premiers explorateurs allemands
du Togo (Adolph Krause et Kurt Von frangois), frangais de la boucle du Niger (Louis
Gustave Binger) et anglais de la Gold Coast (Georges Ekem Ferguson), il faut attendre
plusieurs années apres la conquéte coloniale pour que 1’extension du terme gurunsi soit,  peu
de choses pres, celle que nous lui connaissons aujourd’hui. Mais avant de revenir sur
I’extension du terme gurunsi a ’époque coloniale, que pouvons nous retenir comme
conclusion sur la question gurunsi a partir des indications fournies par les explorateurs ?

Nous I’avons vu, & I’époque précoloniale, le terme gurumsi semblait désigner
uniquement les Nankana dont [’organisation socio-politique était pergue par les Moose,
Mamprusi et Dagomba comme moins élaborée que la leur. Avec les explorateurs, qui avaient
des mobiles forts différents de ceux des Dagomba-Mamprusi et Moose, le terme gurunsi, qui
désignait d’abord les Nankana, va s’élargir pour s’étendre peu & peu a d’autres populations
comme les Kasena, les Nuna, les Kusace et enfin a toutes ces populations « anarchistes »
comprises entre les royaumes moose au nord, et dagomba-mamprusi au sud.

En fait pour chacun de ces explorateurs (Frangais, Allemands et Anglais), le Gurunsi
constituait I’arriére-pays des possessions de leurs pays respectifs. Plus les limites du pays
gurunsi s’étendaient, plus s’étendaient les territoires de leurs possessions. Rassembler le plus
de populations dans le gurunsi revenait & occuper le plus de territoires possibles. Cette
préoccupation politique fait qu’aucun des explorateurs n’a vraiment cherché & connaitre
I’origine du mot. Ce n’était pas encore une urgence, car les impératifs de 1’occupation ne le
permettaient pas.

Une fois la conquéte réalisée, d’autres raisons guideront 1’intégration de telle ou telle
population au sein de 1’ensemble gurunsi. Il s’agissait alors de connaitre la culture et les
habitudes des populations enfin de réorganiser I’espace et ainsi, mieux les controler.

Quelques années apres la conquéte coloniale, précisément en 1912, Delafosse dans le

Haut Sénégal Niger, cite les Nioniose, les Nounouma, les Sissala et les Boussancé (Bissa)
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comme différentes composantes des Gurunsi®®. 1l explique en note de bas de page, qu’on

pourrait peut-&tre faire des Nioniossé et des Nounouma un seul peuple qui comprendrait
plusieurs tribus dont les Nioniosé ou Kassomsé (Kasena), les Lilsé ou Youlsé (Lyela) et les
Nounouma (Nuna) proprement dits™.

Mais en 1923, aprés une correspondance avec Adolph Krause, il se rendit compte
grice aux informations regues de celui-ci, que le boussancé (le bissa), est en fait une langue
manden et non gurunsi’".

C’est encore a Delafosse que nous devons le classement des Gurunsi en huit groupes.
En effet, dans son Introduction et Notes a la Grammaire de la langue kasséna ou kassene du
D" Cremer®”, il distingue les Nounouma (Nuna), les Fra (Nuna)93, les Kasena, les Sissala, les
Kourouma, les K0, les Siti et les Degha, les deux derniers étant localisés en Gold Coast
(Ghana) et en Cote-d’Ivoire.

Mais c’est surtout Tauxier qui contribua de maniére méritoire a une meilleure
connaissance des Gurunsi, du moins, de ceux du Burkina Faso, et fut le premier a faire entrer
les Lyela dans 1’ensemble gurunsi.

De fait, le Kipirsi de Binger, situé dans la partie nord du pays gurunsi et inclu par L.
Tauxier dans I’ensemble gurunsi, désignait le pays lyela, méme si ce nom n’était pas encore
connu. Ayant eu le privilége de séjourner pendant deux ans (1909-1910) en pays gurunsi
comme administrateur du cercle de Léo, Tauxier a eu 1’avantage de mieux connaitre ces
populations, qu’il présente de la fagon suivante® : « Avec les Menkiéras, nous entrons chez
les Gourounsi (au singulier : un Gourounga, au pluriel : des Gourounsi ».

I1 explique ensuite qu’il s’agit 14 d’un nom général donné par les Moose a une série de
« races noires » assez primitives, situées en gros entre le 11°™ et le 12°™ degré de latitude
nord et entre le 3°™ et le 5°™ degrés de longitude ouest, et comprenant le nord, le centre et le
sud de la résidence de Léo. Apreés avoir situé géographiquement le pays gurunsi, Tauxier
passe en revue les populations qui composent cet ensemble. On a ainsi les Nounouma (Nuna),
localisés au nord-ouest, au centre, a ’ouest et au sud de la résidence de Léo. Il évalue les
Nounouma au nombre de 27 000 personnes. Les Kassounas (Kasena) sont situés a I’est et au

sud-est de Léo et sont au nombre de 30 000. Les Sissalas occupent une petite partie du sud-

¥ DELAFOSSE, M. 1972. Haut-Sénégale-Niger. Paris, nouvelle édition, G-P. Maisonneuve et Larose, t1, p. 115
etp.314

O Ibid., I, P. 115, note 4

*l TAUXIER, L. 1924. op.cit. p. 175

2 CREMER, J. op.cit, p. III-IV

% En fait c’est par ce terme que les Kasena désignent les Nuna

* TAUXIER, L. 1912. Le Noir du Soudan. Pays Mossi et Gourounsi. Documents et analyses. Paris, Emile
Larose, I, p. 85
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ouest de Léo et sont environ 5000 dans la résidence méme et beaucoup plus dans le nord de la

Gold Coast.

L’auteur précise ensuite que les Nounouma se divisent en deux groupes: les
Menkiéra, une « sous race » qui tient le nord de la résidence de Léo (4000 ames) et les
Nounouma proprement dits bien plus nombreux (23000) qui tiennent le nord-ouest, le centre
et I’ouest sans compter qu’ils descendent trés bas vers le sud, refoulant la grande masse des
Sissala en territoire anglais.

Les Kassouna se divisent également en deux groupes : les Kassouna-Fras (ou
Kassonfras) ou encore Kasena de ’ouest qui tiennent 1’est de la résidence (8000) et les
Kassouna-Bouras (Kassonbouras) ou encore Kasena de I’est qui tiennent le sud-est (22000).

Pour Tauxier%, les trois races, Nounouma, Kassouna et Sissala semblent, au point de
vue ethnologique et linguistique, trés proches parentes. C’est ainsi qu’il affirme que
« Nounouma et Kassouna parlent la méme langue » et que quant a la langue Sissala « elle se
rapproche beaucoup de la langue nounouma-kassouna ». A 1’appui de sa démonstration,
’auteur compare la numérotation jusqu’a dix en nounouma-kassouna d’une part et sissala de
’autre’’. Fort des résultats de sa comparaison, il affirme : « si les Nounouma, kassouna et
Sissala forment un ensemble ethnologique et linguistique assez compact, en revanche, au
point de vue social, ils ne sont pas homogénes. Ils ont bien en commun, il est vrai, quelques
coutumes assez caractéristiques, comme la permission donnée a ['amant par le mari, s'il le
juge bon, d’avoir des relations sexuelles avec sa femme »°*.

Apres ces généralités sur le groupe gurunsi, les ressemblances et les différences qui
caractérisent ce groupe, Tauxier procéda & une étude détaillée de chacun de ces groupes :
Nounouma, Kassonfras (kasena de 1’ouest), Kassonbouras (Kasena de 1’est) et Sissala.

En 1924, dans les Nouvelles Notes sur le Mossi et Le Gourounsi, Tauxier confirme
I’entrée des Lyela (sous le nom Lelesé ou Lelsé et au singulier Léléga ou Lilga) dans le
groupe gurunsi. Il venait ainsi d’étendre vers le nord les limites du pays gurunsi®°.

En 1952, Madeline Manoukian, qui a travaillé sur les territoires du nord Ghana
décrivait ainsi les Gurensi : «Gurensi (sing. Gurenga or Guringa) Dialect : Gurenge. They
are often referred to as « Nankanni » or Nankanse » and, according to Ratrray, the people

100

say that this latter name was given to them by their neighbours, the Kasena. » . (Le dialecte

* TAUXIER, L., 1912. op.cit. p. 85

% Ibid., p. 86

7 TAUXIER, L. 1912. op.cit., p.86

% Ibid.

% TAUXIER, L. 1924. op.cit, p.46-47

19 MANOUKIAN, M. 1952. Tribes of the Northern Territories of the Gold Coast. London, western Africa part
V, International African Institute, p. 1
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des Gurensi (gurenga ou guringa au singulier) est le gurenge. On utilise souvent le nom

« nankanni ou nankanse » pour désigner les Gurensi et selon Rattray, les gens disent que cette
appellation leur a été attribuée par leurs voisins les Kasena).

D’une fagon explicite, ce passage montre que le terme gurensi est encore chez les
ethnologues anglais, réservé aux Nankana. Poursuivant sa description des Gurensi,
Manoukian situe ainsi la région qu’ils occupent: « the Gurensi occupy that part of the
Mamprussi district immediately west and north of the Tallensi, and, in west, north of the
western Mamprussi. They extend northwards into french territory in vicinity of the Red Volta
in the Ouagadougou « cercle ». Their north-western neighbours are the Kasena, whom they
call Yulise (sing. Yuliga) »'°'. (Les Gurensi occupent la partie du district du Mamprusi située
juste a ’Ouest et au Nord du Tallensi, ainsi que le Nord de la région Ouest du Mamprusi. Ils
s’étendent vers le nord dans le territoire francais aux abords de la Volta Rouge dans le
« cercle » de Ouagadougou. Les Kasena, qu’ils appellent Yulise (Yuliga au singulier) sont
leurs voisins du Nord-ouest).

Il ne fait aucun doute qu’ici, le terme gurensi s’applique aux Nankana. Du reste,
Manoukian les classe dans le groupe mole-dagbane au méme titre que les Kusace, les
Tallense, les Namanam, les Builsa, les Dagara, les Wala, les Birifor ou Lober, les Mamprusi
les Dagomba et les Nanumba'®.

En revanche, Manoukian distingue un autre groupe dénommé grusi et qui comprend
Iisala, le tempolense, le vagala, le kasim, aculo et le degha'®. 1’auteur tient en fait cette
définition des Gurunsi de Rattray, qui des 1932, avait répertorié tous ces peuples qu’il a
classés dans un ensemble qu’il appela « Kasen 'Isal group »'*, ¢’est-a-dire « groupe Kasena-
Isala ».

Contrairement aux auteurs francophones, les anglophones semblent avoir, fait au
lendemain de la conquéte, une distinction entre le terme gurensi qui désignerait les Nankana
et le mot grusi qui s’appliquerait aux populations gurunsi telle que nous les connaissons
aujourd’hui. Mais 1a aussi les confusions et les contradictions persistent, et il n’est pas
toujours aisé de différencier les populations que 1’on classe sous le terme gurensi de celles qui
sont regroupées dans 1’appellation gurunsi.

Ainsi, parlant des Kasena qui sont classés dans le groupe dit grusi, Manoukian affirme

par ailleurs, & propos des mémes Kasena, que « The people frequently refer to themselves as

YIMANOQUKIAN, M. op.cit. p. 1-2

12 MANOUKIAN, M. op.cit. p. 1-3

1 1bid., p.3-6

1% RATRAY, R.S. 1932. The tribes of the Ashanti Hinterland, vol. II. Oxford, At the Clarendon Press, p. 465
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Gurensi »'®(Ces peuples se désignent généralement sous le nom de Gurensi). Dans ce cas les

Kasena appartiendraient au méme groupe que les Nankana classés comme nous le savons
dans le groupe gurensi.

Avec la période coloniale, que peut-on retenir comme. conclusion sur le contenu du terme
gurunsi ?

On s’attend a ce que les choses soient plus claires, étant donné que les européens sont
maintenant sur place, et qu’ils ont pris effectivement possession de leurs territoires. Dans les
faits, il n’en est rien. Durant les premicres années de la conquéte, dans la colonie de la Haute-
Volta par exemple, c’est le pays nuna, autour de la résidence de Léo, qui semble étre percu
par les administrateurs de la colonie comme le coeur du pays gurunsi.

Déja en septembre 1896, Voulet et Chanoine faisaient d’Hamaria qui se trouvait en
rébellion contre Babato, le leader zaberma dans la région de Léo, le seul «roi du
Gourounsi »%°. Au recensement de 1908 du cercle de Léo, on dénombre des Sissala; des
Nankana etc., et des « Gourounsi » (Nuna)'”’. En 1924 par contre, ce sont les Lyela dans le
cercle de Koudougou, qui sont recensés sous le nom de « Gourounsi », alors que les Nuna
durant la méme période sont notés sous le nom de Nuna dans le cercle de Léo, et de Norouma
dans celui de Dédougou'®®.

Jusque dans les années 1931, les populations gurunmsi semblent toujours trés mal
connues des Frangais. Ce n’est donc pas une surprise, si 1’exposition coloniale de 1931
reprend textuellement la répartition des populations gurunsi donnée par Delafosse depuis
1912'%°, De meéme, dans la répartition par race de la population de la Haute-Volta, on
dénombre les « Gourounsi » (18 965 dans le cercle de Dédougou et 87 187 dans celui de
Koudougou). Les Kasena (41 458, dans le cercle de Ouagadougou), les Nourouma
(Nounouma) 15 038 dans le cercle de Dédougou) et les Sissala (2 957) dans le cercle de
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Ouagadougou) . On I’aura constaté, il n’est pas question ici des Lyela et encore moins des

K6. A moins de supposer que « Gourounsi » désignait alors les Lyela et les K6 ?
Dans la colonie de la Gold Coast, les confusions sur les contenus des termes gurensi et

grusi demeurent également''".

19 MANOUKIAN, M. op.cit., p. 4

1% yvOULET et CHANOINE. op.cit., p. 273

" DUPERRAY, A.M. op.cit., p. 29

1% Ibid.

19 Exposition coloniale internationale de 1931. La Haute-Volta. op.cit. p. 3 reprend Delafosse (M), op.cit. I,
p. 309

1% Tableau de Répartition par race de la population de la colonie de Haute-Volta, Dans Exposition coloniale
1931. op.cit p. 69 :

U MANOUKIAN, M. op.cit., p. 4
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Il apparait alors que, méme aprés la conquéte coloniale, des incohérences persistent en

ce qui concerne les populations a classer comme Gurunsi. Devant de telles hésitations, on ne
peut avoir qu’une seule certitude. Si le terme gurunsi a gagné en extension a la faveur des
explorations européennes et de la conquéte coloniale, en revanche, il a beaucoup perdu sur le
plan de la précision. De fait, son contenu n’a fait que varier suivant les périodes et les intéréts
de ses utilisateurs, rendant ainsi difficile de donner une liste définitive des populations qui
composent cet ensemble. Dans ces conditions, il n’est sans doute pas inutile de se pencher sur
Porigine et la signification de ce terme, afin de suivre son évolution et espérer ainsi jeter un

éclairage nécessaire sur son contenu.

3.4. L’origine et la signification du terme

Tout comme pour le contenu, ’origine et la signification du terme gurunsi demeurent
trés controversées. Parmi les premiers auteurs qui se sont penchés sur ce probleme, il faut
sans aucun doute citer le Lieutenant Marc, administrateur en pays moaaga. Pour cet auteur,
« gourounsi » viendrait du mot songhai’ « grounga » qui signifierait incirconcis, et qui selon
les régles du pluriel du moore est devenu « gourounsi »'12, Malheureusement, cette
explication qui avait I’avantage d’indiquer et 1’origine et le sens du terme, fut rejetée la méme
année par Louis Tauxier.

En effet, apres des recherches en vue de vérifier .l’hypothése du Lieutenant Marc,
Tauxier conclut que le mot n’existe pas en langue songhai avec le sens indiqué'"®. Suivant cet
auteur, Grounga serait plutét le Gourounga (pl Gourounsi) des Moose qui serait apparu a
I’époque du contact des Moose avec les populations ainsi nommées, probablement vers le
XIE sigcle!', alors que 1’avénement songha'l‘115 se situe seulement dans la seconde moitié du
XIX® siécle.

L’hypothese de Tauxier nous fournit des indications importantes. Elle donne pour la
premiére fois, une date probable de I’apparition du terme dés la période précoloniale, ¢’est-a-
dire au XII® siécle, et lui attribue une origine moaaga. En revanche, en ce qui concerne la
signification du terme, les explications de Tauxier ne permettent pas d’avancer de fagon
déterminante. Pourtant, la prudence recommande qu’on prenne avec réserve les indications
fournies par Tauxier. En effet, selon I’auteur, ce serait vers le XII° siécle, que les Moose
seraient entrés en contact avec les Gurunsi. Par rapport a la chronologie actuellement admise

pour la mise en place des royaumes moose, cette date nous semble trés haute. En effet, suivant

"2 1 JEUTENANT MARC. « Pays Mossi », 1912, P. 122 in DUPERRAY, A.M. op.cit., p. 30, note 1
3 TAUXIER, L. 1924. op.cit. p.36

1 1bid,

"Tauxier fait ici référence a I’invasion zaberma du pays gurunsi entre 1850 et 1896.
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Michel Izard!'®, Iactivité politique de naba Zungrana, pére de naba Wubri prend naissance

entre 1465 et 1480 et s’acheve en 1495. Quant a naba Wedraogo, pere de naba Zungrana, il
entré en scéne entre 1435/1465 et 1465/1480. La période de la geste de Yennega elle,
commence entre 1405 et 1450 pour s’achever entre 1435 et 1465. Il apparait alors évident
qu’au XII° siecle, les royaumes moose n’étaient pas encore mis en place, et par conséquent,
les Moose ne pouvaient étre en contact avec les Gurunsi.

Suivant toujours le méme auteur, Delafosse penserait que le terme gurunsi pourrait
venir du mot « kourouma » (kurumba) qui serait par ailleurs revendiqué par les Nioniossé du
Yatenga ou alors du mot gourma de la région de Fada N’Gourma et qui, par corruption et par
juxtaposition des désinences moose, aurait donné gurunga au singulier et gurunsi au

1
117

pluriel’ '. Mais Tauxier lui-méme ne croit pas au bien- fondé de cette explication puisqu’il

ajouta aussitdt que ce n’était 1a qu’une hypothese''®.

En fait, I’explication que nous avons retrouvée chez Delafosse semble étre empruntée
au Lieutenant Marc. M. Delafosse déclare en effet que « Par le terme un peu méprisant de
Gourounsi ou Gouressi (sing. Gourounga ou Gouréga), qui voudrait dire « incirconcis », les
Mossi- et les Européens d’apreés eux- désignent un ensemble de peuples qui ne se connaissent
pas eux-mémes d’appellation générique et qui constituent une notable partie d'un groupe que
j'appelle, pour cette raison, « groupe gourounsi »'*° .

Tauxier de son coté estime que le terme est d’origine moaaga, et dés 1912, il insiste
sur cette hypothése en affirmant : « Avec les Menkiéras nous entrons chez les Gourounsi (au
singulier : un Gourounga, au pluriel :Des Gourounsi), nom général donné par les Mossi d
une série de races noires assez primitives situées en gros entre le 11° et le 12° degrés de
latitude nord et entre le 3 et le 5° degrés de longitude ouest, et comprenant le nord, le centre
et le sud de la résidence de Léo »'™.

Selon Anne Marie Duperray'?!, c’est en fait en se basant sur I’expérience de Binger,
que Tauxier attribue au terme gurumsi une origine moaaga. En effet, aprés avoir séjourné
plusieurs jours dans le voisinage du pays nuna, chez Boukari Koutou, le futur naaba Wobgo,

Binger recut de ce dernier trois esclaves (femmes) « gourounsi » en cadeau'??. Tauxier en

conclut que « Gourounsi » était pour les Moose la fagon habituelle de désigner leurs voisins a

16 17ARD, M. 1970. Introduction & I’histoire des royaumes Mossi. Paris, CNRS-Ouagadougou, CVRS, t 1, p.
85-103 .
'""TAUXIER, L. 1924. op.cit. , p. 36

"8 Thid.

"DELAFOSSE, M. op.cit., I, p.129-130

120 TAUXIER, L. 1912. op.cit., p. 85

2! DUPERRAY, A.M.op.cit., p. 30

12 BINGER, L.G. op.cit., I, p. 473-474
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I’ouest de la Volta Rouge. Pourtant, jusque 13, Tauxier ne donne aucune signification au

terme.

Aprés le lieutenant Marc, Delafosse et Tauxier, I’un des tout premiers auteurs a fournir
des éléments de renseignements sur 1’origine et le sens du terme gurunsi fut Cardinall (A.W)
13 Pour cet auteur, Grunshi serait le pluriel de Gurunga, mot d’origine moaaga ou dagomba,
qui serait 1’équivalent du terme barbare employé par les anciens Grecs. C’est dans ce sens dit-
il, que ce terme est appliqué a tous les autochtones entiérement ou partiellement soumis aux
Moose et aux Mamprusi.

Comme on peut le noter, le point de vue de Cardinall rejoint celui de Tauxier. A la
différence cependant de Tauxier, il montre que le mot peut étre aussi, et méme d’abord
d’origine dagomba et mampruga. Cardinall nous permet également d’avancer en ce qui
concerne le sens du mot. Il serait I’équivalent de mot barbare utilisé par les anciens Grecs, et
s’appliquerait aux autochtones trouvés sur place par les Dagomba et les Moose.

C’est cette version qui fut également retenue par Ferguson, qui présenta les Moose,
les Dagomba et les Gourmantché comme des descendants de trois fréres venus d’ailleurs, et
qui ont trouvé sur place les autochtones Gurunsi'**. Ferguson ajouta que pour les populations
voisines, le nom gurunshi comporte une nuance de mépris'>>. Du reste, il estime que
« grunshi » est un terme imposé par d’autres populations, car les Sissala par exemple se
nomment eux-mémes Sissala et non Grunshi'?®. Plus tard, Meyer Fortes, apres un séjour chez
les Tallense du Nord Ghana entre 1934 et 1937, note que les Moose et les Mamprusi,
franchement méprisants pour leur nudité et leur pauvreté, les désignent ensemble (Tallense,
Kusacé, Gorensi (Nankana) et Namnam), sous le sobriquet de Gorensi'?’.

Pour ces trois auteurs qui se sont succédés (Tauxier, Cardinall et Fortes), I’origine du
terme gurunsi est dagomba, mampruga et moaaga. Si Tauxier ne lui attribue aucun sens, en
revanche pour Cardinall, il signifierait « barbare » et selon Ferguson et Fortes, il est
« franchement méprisant ». C’est aussi dans ce sens que ’entend le Pére Nicolas qui, en
1952, aprés un long séjour en pays gurunsi, est allé jusqu’a proposer que ’emploi de ce
terme soit purement et simplement banni, aprés avoir constaté « qu’aucune ethnie ne
s'intitulait elle-méme Gourounsi ou Gourounga et que bien au contraire ces appellations

étaient unanimement répudiées par toutes les confédérations de ce groupe parce que toujours

'2 CARDINALL, A.W. 1920. The Natives of The Northern Territories of the Gold Coast, their customs, religion
and folklore. London, Routledge & Sons,; New York, reprinted 1969 by Negro Universities Press, p. viii

12 FERGUSON, G.E. op.cit., p. 74-75

12 Ibid., p. 76

26 Ihid., p. 71, note 12

’EORTES, M. the dynamics of Clanship among the Tallensi, Vol. 1, p. 16. Dans DUPERRAY, AM. op.cit.,
p- 31, note 1
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percues par elles comme dénigrantes ou injurieuses » ~°. Pour cet auteur, on pourrait a la

limite réserver ce terme a ’ethnie nankana (parlant le gurenne) « qui le revendique avec

;12
fierté » ?

, Nankana étant par ailleurs un nom d’emprunt, de dénigrement que 1’un de ses
voisins (les Kasena) lui a donné.

Les points de vue défendus par le pere Nicolas sont relativement fondés. Il est une
évidence que méme de nos jours, les populations désignées sous le terme de gurunsi (Nuna,
Lyela, Kasena etc.,) ne se présentent paé souvent sous cet ethnonyme, préférant la plupart du
temps les noms Nuna, Lyela et Kasena.

Mais avec 1’évolution, une nuance doit étre ici introduite. C’est surtout au village, en
milieu rural, que les populations se présentent suivant les noms qu’elles se sont attribuées. En
revanche, en ville, compte tenu de I’évolution et d’un certain nombre de considérations, entre
autres, ’uniformisation voulue par 1’Administration, la politique et la solidarité recherchée
face aux grands blocs que constituent les autres ethnies (Dagomba au Ghana et Moose au
Burkina Faso), il arrive que les populations citadines assument le nom Gurunsi, qui leur
permet ainsi de constituer un poids face aux groupes majoritaires.

Ainsi, au Nord Ghana, ces populations ont été obligées, pour les besoins de
I’ Administration, d’accepter ce nom que leurs voisins leur ont collé. Les Kasena, comme
I'indique P. Barker'®, ont tendance dans la police par exemple, & se présenter comme étant
des « Gurunsi ». C’est sans doute ce qui a permis a J. Zwernemann, linguiste et ethnologue
allemand, de contester le point de vue du pére Nicolas. Apreés avoir travaillé sur le kasim et le
nuni en 1958, cet auteur répondait aux propositions du pere Nicolas par la négative.

Contrairement au pére Nicolas, Zwernemann affirme avoir rencontré plusieurs groupes
qui se prétendaient les seuls « Gourounsi authentiques »3. Cela constitue pour cet auteur, la
preuve que l’aspect injurieux du terme n’était peut-étre pas aussi fondamentale qu’il le
semblait. Il conclut alors que I’usage du terme gurunsi est pleinement justifié et que du reste,
il ne voyait guere de substitut & ce terme qui avait acquis, prés d’un siécle, une signification
pour les linguistes et les ethnologues'’>. En somme, pour cet auteur, il faut absolument
trouver un terme qui englobe toutes ces populations. Compte tenu de cela et pour des raisons
de commodité, il s’opposa aux propositions du pere Nicolas qui tendaient a limiter le terme
gurunsi aux seuls Nankana.

A la lumicre des points de vues développés, que peut-on alors retenir de 1’origine et de

la signification du terme gurunsi ?

1 NICOLAS, F.J. op.cit., p. 171.

12 Ibid., p. 172

B9 BARKER, P. op.cit., p. 219

Bl ZWERNEMANN, J. 1958. op.cit, p.124 . En fait, I’auteur fait ici référence aux Nuna.
B21bid., p. 124-125 ‘
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Toutes ces hypothéses, comme on peut le constater, manquent de rigueur et de

fondement. On doit cependant préter un peu plus d’attention au point de vue défendu par
Tauxier dés 1912, qui estima qu’il s’agissait 1a d’un nom général donné par les Moose a tout
un ensemble de populations'>. C’est également dans ce sens que vont les explications de
Cardinall™* et de Fortes'. Pour ces trois auteurs, il faut rechercher ’origine et le sens du mot
gurunsi chez les Moose, Moose-Dagomba ou alors Moose-Dagomba-Mamprusi.

Plus tard, la plupart des auteurs qui suivirent pencheérent aussi dans ce sens. Ainsi,
selon Michel Izard, le terme est incontestablement du moore, puisque cet auteur €crit : « Les
voisins occidentaux des Mossi sont des Gurunsi. Ce terme (cf. également les équivalents
« grusi », « grushi » et « grunshi ») moré a été repris par les linguistes et les ethnologues
pour désigner un ensemble de populations qui occupent approximativement la région
comprise entre la Volta Rouge, a l'est et la Volta Noire, a [’ouest.. w136

C’est dans ce sens également, qu’abonde Anne Marie Duperray en 1978, En 1986,
Peter Barker affirmait que le mot « grunshi» ou «gurunga » signifie «esclave » dans
quelques langues du Nord Ghana, et particulitrement dans la langue hanga'®. Pour cet
auteur, [’explication selon laquelle ce mot dérive du moore et signifie « animal sauvage » est
probablement invraisemblable. Il pense au contraire que le terme gurunsi peut avoir été
généralisé par les chasseurs d’esclaves mamprusi et dagomba pour désigner les populations
de la région qui forme actuellement le Nord, et spécifiquement le Nord-ouest du Ghana, ot ils
effectuaient des raids esclavagistes'*.

En 1988, le linguiste E.Bonvini, sur la base de ses enquétes en pays moaaga et
gurunsi, affirme par contre que gurunsi est un mot moore, plus exactement un sobriquet forgé
par le peuple « Mossi » a 1’égard des peuples limitrophes. Linguistiquement, il s’agit d’un
composé du type complétif formé de :

/guyo « battue » et de «dumsi» [rumsi] et au singulier /dunga/ « animaux » et qui
signifierait « gibier de battue »."*°

Appliqué aux populations non moose, ce terme traduirait selon E. Bonvini, la facilité
avec laquelle elles étaient la proie des razzias a I’époque esclavagiste'*’. Du reste, suivant

toujours le méme auteur, le mot /gurungo/ «lieu de gibier battu », désignerait le pays ou

3 TAUXIER, L. 1912, op.cit., p. 85

¢ CARDINALL, A.W. op.cit., p.viii

133 FORTES, M. The Dynamics of clanship among the Tallensi, vol. I, p. 16. Dans DUPERRAY, A.M, op.cit.,
p- 31 note 1

BS1ZARD, M. 1970, op.cit., t 1, p.15

7 DUPERRAY, A.M. op.cit., p. 30-31

8 BARKER, P. op.cit., p. 219

13 Ibid.

1 BONVINI, E. 1988. op.cit., p. 11

"1 Ibid.
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s’effectuaient ces razzias. Pour E. Bonvini, et il rejoint le pére Nicolas sur ce point, ce terme

ne pouvait donc avoir qu’une connotation péjorative.

11 faut noter en passant que si Bonvini et Barker ne sont pas d’accord sur le sens du
mot, en revanche les deux auteurs se rejoignent en ce qui concerne les rapports qui existent
entre ce terme et le fait que les populations qu’il désigne aient été soumises a des raids
esclavagistes, que se soit de la part des Mamprusi et des Dagomba au sud, que de celle des
Moose au Nord.

Mais 1’un des plus récents auteurs a faire une analyse profonde sur I’origine et le sens
du terme gurunsi est sans aucun doute Blaise Bayili'*’. Aprés avoir montré que ni les
arguments linguistiques, ni les critéres culturels ne suffisent a eux seuls pour comprendre le
sens du terme, il estime que c’est dans I’idéologie moaaga qu’il faut rechercher la
signification du terme.

L’auteur explique que d’ailleurs, les Moose eux-mémes sont passés par ce stade. Les
Moose étant des Dagomba 4 1’origine, le terme moaaga serait au départ péjoratif, car dénotant
de I’'impureté de la race dagomba ou plus précisément le métissage de cette race avec des
autochtones conquis'®’. Par ce terme moaaga, les Dagomba, peuple conquérant et race de
sang pur, se démarquaient d’une partie de leurs rejetons, ceux nés de leurs rapports avec des
filles autochtones. Cette démarcation est fondée sur le fait que ce peuple métissé (les Moose)
est devenu étranger a un systéme politique légitimé par la pureté du sang. Le moaaga est alors
a origine un terme classificatoire dont ’exercice se situe dans le contexte de ’idéologie du
pouvoir politique.

Ce n’est que bien plus tard que la dénomination moaaga fut finalement assumée et prit
le sens de gens du pouvoir, par opposition aux gens extérieurs a ’espace idéologique du
pouvoir. A partir de ce moment, les Moose choisirent a leur tour de projeter a 1’extérieur sur
des populations supposées étre en dehors d’un systéme civilisé, en dehors d’une société
policée, organisée et hiérarchisée, la société moaaga, la vision que les Dagomba naguére
avaient d’eux.

Des lors la société moaaga, centralisée politiquement, va &tre une référence a partir de
laquelle seront vus et classés les autres. Dans ce sens, la vision idéologique du monde des
Moose ¢tablit a leur périphérie des Gurense et a la périphérie de ces Gurense, les Gagneganse.

Gurense désigne dans ce contexte, des barbares, établis a la périphérie du monde civilisé et

2 BAYILI, B. op.cit., p. 64-67
3 Voir également IZARD, M. et KI —ZERBO, I, 1998. «du Niger a la Volta », dans Histoire générale de
l'Afrique, t.5 : L ’Afrique du XVIé au XVIII° (S/D B.A.OGOT), édition abrégée , Paris, p. 255
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politiquement organisé, et Gagneganse est appliqué aux populations sauvages au-dela des

barbares'*.

Quoique séduisante, 1’analyse de Blaise Bayili comporte des faiblesses. En effet,
’auteur ne dit pas comment les Moose se nommaient eux-mémes avant d’accepter ce nom qui
leur aura été imposé de 1’extérieur. Dans le cas des Gurunsi par contre, nous savons que les
différentes communautés qui composent ce groupe se donnent les noms de Kasena, Nuna,
Lyela, Sissala etc.

Dans tous les cas, plusieurs années aprés Cardinall, Bayili aboutit a la conclusion
selon laquelle les Gurunsi seraient des barbares a conquérir par la force et non de vulgaires
sauvages 4 éduquer'®. C’est donc selon I’auteur, par rapport au naam (le pouvoir politique),
que les Gurense furent créés. Cela semble d’autant plus pertinent, qu’apres la séparation entre
les royaumes du centre (Ouagadougou) et du nord (Yatenga), chacun des deux se considéra
comme la seule autorité valable, a tel point que pour les Moose du Yatenga, seul le Yatenga

146

est un royaume authentique. Il représente le Moogo ™" et la partie extérieure & ce Moogo ou

Yatenga, y compris le royaume de Ouagadougou, devient le Gurungo (patrie des Gurunsi)!*’.
C’est aussi cette méme logique qui guide les Moose de Ouagadougou quand ils traitent ceux
de Koudougou de Gurunsi.

Comme on peut le constater, le terme gurunsi a méme servi a désigner des Moose.
Dans I’idéologie des Moose, ce terme ne désignait donc pas une ethnie précise, mais tout
barbare ou supposé tel, établit en dehors du Moogo, un monde politiquement organisé et
centralisé. Le Gurunsi est celui-1a qui ignore le naam et qui, en conséquence, ne sait pas obéir.
En somme c’est un rebelle. C’est 13 I’origine du terme et aussi sa signification. En tout cas
c’est ainsi qu’il faut le comprendre dans le contexte historique des Dagomba et des Mamprusi
jusqu’au Yatenga en passant par le royaume de Ouagadougou.

En réalité, ces populations subirent durement des raids esclavagistes de ces Etats
centralisés. Il n’est donc pas surprenant que ’esclavage soit également associé au mot
gurunsi. 11 fut méme sans doute a la base de la construction de cet ethnonyme. Avec
I’idéologie de ces Etats centralisés ou méme a cause de cette vision, I’esclavage a contribué a
la construction de «l’ethnie gurunsi». On comprend des lors que petit & petit, ce soit

pratiquement la totalit¢ des groupes résidant entre les royaumes moose au nord et les

royaumes dagomba-mamprusi au sud, qui soient ainsi regroupés sous cette appellation.

" BAYILL B. op.cit, p. 64
3 Thid.
%6 Le Moogo est le pays des Moose et aussi le monde ou I’univers en général, selon la perception des Moose,

tout comme c’est le cas du Kasongo selon les Kasena.
“TBAYILIL B. op.cit., p.67
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De leur c6té, les Gurunsi, en particulier les Kasena et les Nuna, ont élaboré un terme

classificatoire par lequel ils désignent les Moose et bien d’autres populations. Ainsi, les
termes goaala en kasim et gol-liu en nuni désignent les Moose, les Djerma (Zaberma) et tout
autre peuple qui a leurs yeux, est dépourvu de « civilisation » et donc, traité de « barbare »,
de « sauvage ». Etymologiquement ce terme est forgé a partir de deux mots : gaa (kasim) ou
gao (nuni) qui signifie brousse et de liu (personne) et a donc le sens littérale de « quelqu’un
qui vit en brousse, en marge de toute civilisation / société ».

En pays kasena ou nuni, traiter quelqu’un de goaala ou de gol-liu est une injure, car
cela signifie que cette personne est sale, « sauvage » ou méchante. L’origine de ce terme
classificatoire chez les Kasena comme chez les Nuna est a rapprocher des périodes au cours
desquelles ces populations furent soumises a la violence des razzias moose (entre le XVE et le
XIX®siecle), puis des esclavagistes zaberma (seconde moitié du XIX® siecle).

A la lumiére des ces éléments, il apparait évident que les premiers européens avaient
éprouve de tres grandes difficultés non seulement a définir le terme gurunsi, mais encore a
déterminer avec précision les populations qui composaient ce groupe. 1ls raisonnaient a partir
soit de criteres linguistiques, soit de critéres culturels, alors que c’est dans la période
esclavagiste qui conduisit les Dagomba, les Mamprusi puis les Moose dans les régions
occupées par ces populations qu’il aurait fallu investiguer.

Au terme de cette analyse, que pouvons retenir en guise de conclusion sur la question
gurunsi 7

11 faut tout de suite préciser que le cas des Gurunsi n’est pas unique en Afrique. Il est a
replacer dans le cadre théorique du débat sur les ethnies en Afrique'*®. En Céte d’ivoire par
exemple, il existe également un ensemble de populations appelées Dida, terme qui résulte
d’une classification élaborée de 1’extérieur, et acceptée par les intéressés dans des occasions
relativement rares ol ils en éprouvent la nécessité'*. Il est évident que cette dénomination
Dida est faite, comme c’est le cas du terme gurunsi, a partir d’une référence extérieure aux
populations qu’elle désigne.

C’est aussi le cas pour les Bambara, a propos desquels Jean Bazin déclare : « Les
populations ainsi désignées n’ont a peu prés rien en commun- sinon justement d’apparaitre
globalement semblables du point de vue des Juula....Pour la culture commune des Juula, telle
qu’elle se constitue et se répand au fil de leurs réseaux serrés de multiples liens

entrecroisés..., les Bambara sont un : des fournisseurs ( de vivres, de main-d’ceuvre sous

8 Yoir AMSELLE, J-L. et M’'BOKOLO, E. (S/D). 1985. Au coeur de I’ethnie, ethnie, tribalisme et état en
Afrigue. Paris, éditions La Découverte

9 AMSELLE, J-L. Ethnies et Espaces: Pour une anthropologie topologique. Dans AMSELLE, J.L et
M’BOKOLO, E, op.cit., p. 22
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forme servile ou autre), des acheteurs (de sel, de tissus, etc.), des guerriers potentiels dont on

peut s assurer les services, des autochtones ou réputés tels et a ce titre possesseurs rituels du
sol sur lequel les Juula fondent leurs colonies. On voit comment une identité collective, certes
aliénante et arbitraire, s’établit ainsi par [’effet d’effacement des différences qu’implique
l'intérét social dominant d’un des acteurs. On n’obtient pas pour autant une ethnie . il
faudrait que cette perspective pratique soit soumise a une neutralisation savante qui en fasse
oublier la genése »™°.

Ces dénominations; contrairement a ce que ’on peut croire, datent souvent de la
période précoloniale, comme c’est le cas des Gurunsi, des Bambara mais aussi de I’ensemble
Bété en Cote d’Ivoire’!. Seulement durant la période précoloniale, ces dénominations,
comme on 1’a vu dans le cas des Gurunsi, mais aussi des Bambara, ne désignaient aucune
unité sociale pertinente'*2,

C’est seulement aprés la colonisation que I’administration coloniale, dans le but
d’organiser I’espace occupé€, reprendra certains de ces termes qui seront souvent appliqués a
des territoires arbitrairement découpés. Il n’est donc pas étonnant que ces découpages
territoriaux soient, dans un premier temps, repris par les linguistes et les ethnologues qui
traitent des « Gurunsi », des « Sénoufo», des « Dogoné » etc., comme autant de sujets
ethniques'™>.

C’est cette situation qui a conduit également a la pérennisation du groupe gurunsi, qui
est en fait, une mosaique de communautés linguistiques ou chaque composante est bien
consciente de son originalité, méme si par ailleurs les linguistes, sur la base de la méthode
comparative, ont mis en évidence des similitudes mais aussi des divergences entre certaines
langues gurunsi et en ont conclut que cela n’est pas dfi au hasard.

Dans ce sens, selon G.XKedrebeogo'> D’explication la plus plausible et la plus
rationnelle est de postuler qu’elles se sont développées a partir d’'une méme souche. Cela est
fort possible, mais ces recoupements n’ont été faits que bien aprés la généralisation du terme.

C’est pourquoi, comme I’a indiqué Peter Barker, aucune des ethnies regroupées sous
ce terme ne se présente comme « gurunsi » . Le probléme n’est donc pas de savoir s’il

existe ou non une ethnie gurunsi, mais plutét de faire la genése des circonstances historiques

qui occasionnerent la création du groupe gurunsi qui aujourd’hui est une réalité concréte.

PYBAZIN, J. « A Chacun son Bambara ». Dans AMSELLE, J-L. et M’BOKOLO, E. (éds). Ibid., p. 98-99

" AMSELLE, J-L. op.cit, p. 35

12 Ibid.

13 AMSELLE, J.L., op.cit., p. 38-39

1% REDREBEOGO, G. 2003. « Les Langues Gurunsi du Burkina Faso : Une mise & I’épreuve de la méthode
comparative ». Communication aux « Séminaires de L’INSS », 02 Octobre

15 BARKER, P. op. cit., p. 219
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Par contre, il n’existe pas de langue gurunsi. La Commission nationale des langues

burkinabé a si bien compris le probléme qu’elle créa plut6t des sous- commissions propres a
chaque langue. La sous-commission kasim existe depuis 1974 et les sous-commissions du
nuni et du lyele depuis 1976. C’est pourquoi, bien que I’histoire des Kasena ne soit pas isolée
de celle des autres groupes gurunsi et de celle de ’humanité en général, il nous a semblé
méthodologiquement pertinent de nous limiter & I’histoire du Kasongo (pays/ territoire des
Kasena) en commengant par la mise en place de son peuplement.

A ce stade, il convient maintenant de se demander quelles sont les sources dont peut disposer
I’historien du Kasongo. Une fois la nature des sources connues il restera & expliquer de

quelles fagon les réunir, comment les traiter et dans quel cadre les exploiter judicieusement.

4. Les sources

En dépit de leur nombre réduit, il existe quelques documents écrits sur le pays gurunsi
en général, et sur le Kasongo en particulier. Parmi ces documents, il faut distinguer les
sources primaires qui comprennent les sources d’archives et les rapports coloniaux d’une part,
et d’autre part, les récits de voyage des premiers explorateurs.

Comme sources secondaires, nous disposons de travaux récents, en particulier
d’ethnologues et d’anthropologues, consacrés aussi bien au pays kasena du Burkina Faso que
du Ghana. Par contre, la rareté des travaux historiques sur cette population est manifeste. A
notre connaissance, il n’existe que deux mémoires de maitrise consacrés uniquement aux
Kasena du Burkina Faso. A ces sources il faut rajouter quelques données archéologiques qui
permettront d’apporter des précisions, particuliérement déterminantes pour la chronologie de
I’histoire du Kasongo.

Compte tenu de la rareté des sources écrites, une investigation dans la tradition de ce
peuple s’impose. Les sources orales sont incontournables pour I’écriture de I’histoire
précoloniale des sociétés africaines. Elles sont par ailleurs autant valables que les documents
écrits et surtout, elles émanent de la société dont il s’agit de faire ’histoire. C’est pourquoi, le
peu de documents dont nous disposons sera utilement complété par des enquétes orales. Il
suffit que, comme dans le cas des sources écrites, les informations obtenues sur le terrain

soient soumises a une analyse critique.
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4,1. Les sources écrites

En histoire, la principale source demeure les documents écrits. Mais pour ce qui est de
Phistoire africaine, ces documents sont moins nombreux, mal répartis selon les zones et les
périodes et souvent difficilement accessibles'®.

Sur les Kasena par exemple, nous n’avons aucune référence dans les documents arabes
du Moyen Age, qui, pourtant donnent des informations sur les Moose, sur leurs voisins et sur
certaines régions du Nord du Burkina Faso. A cette difficulté, il faut rajouter une autre, qui,
sans étre particuliére au Kasongo, pose de sérieux problémes & la reconstitution de I’histoire
de cette région. C’est une zone partagée entre deux Etats indépendants et de langues
officielles différentes (anglophone et francophone). Cette situation entraine des difficultés
administratives, politiques et linguistiques avec pour conséquence facheuse, une accessibilité
trés réduite aux centres de documentation respectifs. C’est pourquoi nous n’avons pas hésité a
utiliser tous les documents auxquels nous avons eu accés (au Ghana et au Burkina Faso),
I’essentiel étant qu’ils portent sur les Kasena ou sur leurs voisins. L’exploitation de la
documentation ainsi réunie s’est faite par €tapes ou par période. Cela nous a permis de
regrouper nos sources écrites en deux catégories, a savoir les souces primaires et les sources
secondaires.

Pour les sources primaires de I’histoire du Kasongo, elles ne remontent guere plus
haut, que la période des premiers contacts avec les Européens. Elles se composent de deux
séries. Les sources d’archives qui comprennent les rapports coloniaux d’une part, et les récits
de voyage des premiers explorateurs d’autre part.

S’agissant des sources d’archives, il faut avouer qu’il y en a trés peu qui sont
consacrées exclusivement au pays kasena. En outre, ces archives sont difficilement
accessibles, et pour la période qui nous concerne, elles sont loin d’étre d’une utilité directe.
Pour I’ensemble du pays kasena du Burkina Faso, les archives étaient conservées dans la
sous-préfecture de P6. Aujourd’hui, compte tenu de leur mauvaise conservation, ces archives,
sous D’effet des termites, sont en lambeaux et non exploitables. Ainsi, nous n’avons pu
retrouver qu’une fiche signalétique du Lieutenant Lavallée, chef de la subdivision de P9,
datée du 13 décembre 1939 et faisant état des appréciations que 1’administration coloniale
avait des chefs de Tiébélé (Aneyan), de P6 (Ayirdaga) et de Guiaro (Cora). Déja, en 1978,
Anne Marie Duperray'>’ n’a pu retrouver que quelques archives qu’elle a répertoriées dans sa

thése. Ces archives sont constituées de deux données essentielles : des rapports et des carnets

¢ KI-ZEBO, J. 1978. Histoire de 1’ Afrique Noire.D Hier & Demain. Paris, Hatier, p. 13
BTDUPERAAY, A M. op.cit., p. 320
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signalétiques des chefs de canton. On dispose notamment d’un rapport sur le commandement

indigéne, P6, 30 juin 1932, rédigé par le commandant de cercle et qui fait état :
- d’un projet pour une meilleure unité du canton de Tiébél¢ ;
- d’un remaniement du canton de P6 et de ses environs.

En ce qui concerne les carnets signalétiques des chefs de canton, Anne Marie
Duperray en a retrouvé quatre. Celui du canton de P, qui fournit la date de nomination du pé
Santé en 1918, et de celle du pé Aidaga (Ayirdaga) Yaguibou, nommé en 1933. Le carnet
signalétique des chefs de Guiaro donne la période de régne du chef Cora Idogo de Guiaro
(1923-1945) et 1a généalogie d’Atimon Idogo depuis I’aieul Dubou Idogo en 1903. Pour le
canton de Koumbili, il est question de Zibore (sans doude Zibaré¢) nommé en 1953. Enfin
pour Tiébélé, Aneyan est nommé chef a partir de 1919. En dehors de ces archives, nous avons
pu avoir acceés aux archives privées, manuscrites, d’un oncle, ancien administrateur, du nom
de Gomgnimbou Adoubé Oscar. L’ensemble de cette documentation privée porte sur
I’histoire et les coutumes des Kasena.

La disponibilité des archives sur les Kasena du Ghana n’est pas non plus évidente,
méme si du c6té du Ghana, les archives ont bénéficié d’un meilleur traitement. Elles sont
conservees au service des archives de Tamalé. Une mission de recherche dans ce service nous
a permis de savoir que 1a non plus, il n’existe pas d’archives propres aux Kasena.

Elles sont regroupées sous la rubrique régions du nord du Ghana, Northern Regions of
Ghana (NRG) et consacrées aussi bien aux Kasena, aux Nankana, qu’aux Builsa etc., qui
relevaient du district de Navrongo. C’est ainsi que la série NRG 8/3/9 intitulé Report on the
Northern Territories for the periode april 1926-march 1927 (Rapport sur les Territoire du
Nord pour la période allant d’avril 1926 a mars 1927) donne un certain nombre de
renseignements sur les chefferies kasena du Ghana.

Entre autres renseignements, on apprend que le pé Dantio de Chiana fut déposé le
10/08/1920 et que le méme jour, Ayagtam fut nommé chef de Chiana et que Ayiwatogi est
nommeé chef de Katiu a la méme date. Divers autres renseignements sur les régles de
successions sont fournis par les archives. Mais 1 aussi, on est confronté a des données dites
communes a I’ensemble des populations du Nord Ghana. C'est le cas par exemple du N° NRG
6 /2/ 2, C 23 de 1947 : « Rules of succession to Kasena and Nankani’s kings » (Régles de
succession des chefs kasena et nankana)

Compte tenu du manque des moyens financiers, nous n’avons pas pu séjourner
longtemps a Tamalé, ce qui nous aurait permis d’exploiter davantage les archives, qui sont ici,
mieux conservées. Pour les mémes motifs, aucune mission n’a été effectuée au service des

archives d’ Accra (National Archives of Ghana (NAG.).
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Néanmoins, a travers les ouvrages des auteurs qui ont écrit sur les Kasena du Ghana,

on peut se faire une idée de ce que les premiers européens pensaient de cette population. C’est
ainsi, que selon A.K. Awédoba, les Rapports coloniaux qui datent d’avant 1905 et qui font
mention des Kasena et des Nankana sont pl-eins_ d’inexactitudes qui témoignent de la
méconnaissance qu’avaient les autorités coloniales de la région.

Dans ces Rapports, les Kasena -Nankana sont souvent appelés « Tiansi » et méme les
sous chefs sont traités de « rois »'°°. Le méme constat peut &tre fait du coté des autorités
frangaises, puisque la mission Voulet et Chanoine désignait Hamaria comme «roi du

Gourounsi »*>°

. Bien avant 1905, un des tout premiers Rapports coloniaux sur le pays kasena
a été établi en 1901 par la commission chargée de la délimitation de la frontiere internationale
qui divisa les Kasena entre la France et la Grande Bretagne en 1900'%°. Dans ce Rapport, les
populations de Kayaro et de Chiana sont présentées de fagon erronée comme étant des Frafra,
alors qu’il s’agit plutdt de Kasena.

Apres 1905, les Rapports coloniaux contiennent moins d’erreurs géographiques, mais
n’en continuent pas moins & véhiculer des informations erronées sur les Kasena et leurs
voisins. C’est ainsi qu’en 1908, le gouverneur de la Gold Coast estima, sans que 1’on sache
sur quelle base, que 60% des chefs des Lobi, des Dagara, des Kusace et des Grunshi (Kasena

et Nankana) sont des « imbéciles absolus »!6!

. Ce Rapport mentionne que: « [They] obey no
man realy, though they have nominal chiefs selected as a rule for their incapacity to make
anyone obey them. Partial blindness, paralysis, and often idiocy appears to have been the
qualifications in many parts of the country, the Sine qua non being that the chief should have
plenty of cattle, as on him falls the privilege of paying any fines that the commissioner might
impose on town »'®, (En réalité, ils n’obéissent & personne, bien qu’ils aient des chefs pour le
nom, nommes en régle générale & cause de leur inaptitude a se faire obéir par qui que se soit.
La cécité partielle, la paralysie, et souvent 1’idiotie, semblent avoir été les qualifications
requises dans plusieurs régions du pays, la condition sine qua non étant que le chef devrait
posséder des boeufs en abondance car, c’est a lui qu’incombait la charge de payer les
amendes que le « Commissioner » pouvait imposer a la ville).

Cette déclaration montre suffisamment combien les Kasena, mais aussi leurs voisins
immédiats étaient trés mal connus, trés peu compris des fonctionnaires coloniaux. S’agissant
du cas des Kasena, leurs chefs sont beaucoup plus perspicaces que le stéréotype exposé dans

ce Rapport.

18 AWEDOBA, A K. 1985. op.cit., p 23

1 VOULET(Capt). op.cit., p. 264 et CHANOINE (L#). op.cit. p. 274
' HOWELL, A.M. op.cit., p.10, note 30

! AWEDOBA, A K. 1985. op.cit., p.24

162 Ibid.
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En fait chez les Kasena, a 1’époque précoloniale comme de nos jours, la bonne santé

d’un prince est I'un des critéres fondamentaux pour prendre part a la compétition pour la
succession au pouvoir. Dans la société kasena, un mal voyant, un paralytique ou un idiot sont
disqualifiés d’office, méme pour faire des figurants lors de la compétition au pouvoir.

Pourtant, de telles idées erronées peuvent &tre multipliées & loisir. C’est ainsi, que dans un
autre Rapport du Gouvernement de la Gold Coast, il est dit: « It is rare to find the head of a
family ever treated with respect by his son after they have reached a certain age », (11 est
rare de voir le chef de famille continue & &tre traité avec respect par son fils apres qu’ils aient
atteint un certain 4ge). Cela est tout 4 fait ce qu’on peut qualifier d’idée fausse. Bien au
contraire, chez les Kasena, les enfants vénérent leurs parents, particuliérement le pére et ses
fréres (les oncles) et dans la pratique, toute personne du méme groupe d’age ou de méme
génération que le pére. Seulement, dans la société kasena, comme dans plusieurs autres
sociétés africaines, les petits-fils entretiennent des relations de plaisanterie avec leurs grands-
parents. C’est peut-étre un tel cas qui a été observé et mis au compte d’un comportement
indigne d’un fils & 1’égard de son pére, mais ce n’est 12 qu’une hypothése.

Ce sont 1a quelques exemples d’inexactitudes et de points de vue erronés qu’on peut
relever dans les archives et autres rapports coloniaux officiels. Malheureusement, ces
inexactitudes n’ont pas €t€ sans conséquences, surtout du cété britannique. L’administration
coloniale britannique était si persuadée de I'inefficacité des chefs kasena qu’elle retarda de
deux décennies 1’application de 1’ « Indirect Rule » dans cette région, d’autant plus qu’elle
n’avait pas réussi a imposer a ces derniers le chef des Mamprusi comme chef principal de
toute la région'®*.

A la différence des sources coloniales, les informations consignées par les Péres
Blancs de la Mission Notre Dame des Sept Douleurs de Navrongo, créée en 1906 sont
semble-t-il, beaucoup plus fiables. Ces Péres ont relaté jour apres jour différents événements
dans des Diaires. Il en existe deux volumes a la Mission de Navrongo. Le premier couvre la
période 1906-1921 et le second s’étend de 1921 a 1949. Malheureusement, une mission &
Navrongo ou nous avons tenté de convaincre la Mission de nous permettre ’accés a ces
documents a été vaine. Ces documents sont semblent-ils sacrés, et leur accés ne peut &tre
autorisé a tout le monde, de sorte que les contributions de ces Péres Blancs sur les Kasena, les
Nankana, les Builsa etc., restent enfermées dans des diaires et ouvrages non publiés.

Comme nous pouvons le constater, ces archives ont non seulement une portée

scientifique limitée, mais encore, elles ne concernent pas directement la période qui nous

19 1bid., p- 25, note 9
164 AWEDOBA, A.K. 1985. op.cit, p. 25
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occupe. Néanmoins, elles permettent de se faire une idée de la vision que les premiers

européens, et en particuliers les premiers administrateurs coloniaux avaient des Kasena. Par
ailleurs en donnant certaines dates de nomination de chefs, elles peuvent permettre, grace a
ces repéres fiables de remonter dans le temps. De méme, les renseignements sur la
réorganisation du paare en chefferiec de Canton (coté francophone) et Paramounts Chieﬁvl 63
(cdté anglophone) nous aideront & mettre en relief les bouleversements, tant au plan de
I’organisation spatiale que politique, subis par 1’organisation socio-politique du Kasongo au
lendemain de la conquéte coloniale. A coté des archives, il faut mentionner un manuscrit
privé de Gomgnimbou A.Oscar ancien administrateur aujourd’hui décédé, et aussi, les
sources iconographiques (photos, images et croquis) qui viendront illustrer la description de
telle ou telle situation.

Dans la seconde catégorie, une mention relative aux Kasena ou plutét a leur langue, le
kasim, est faite par le Révérend S.W Koelle, un missionnaire de la Société des Missionnaires
de I’Eglise Anglicane, installé a Freetown en Sierra Léone. Dans le Polyglotta Africana,
l’auteur donne un classement général des langues africaines. Il distingue douze grandes
familles parmi lesquelles « les langues non classées et isolées ». C’est sous cette rubrique
qu’on trouve le « kasm » (kasim) a propos duquel il écrit : « Donné par Bagolomo, ou James
Thomas de York (Sierra Léone), né dans le village de Kapou ; il a mis deux mois a voyager
jusqu’a la mer et est actuellement dgé de vingt-deux ans. 1l est en Sierra Léone depuis deux
ans et demi et est le seul individu parlant cette langue.

Remarques : Le kasm est a l'est du Bandsoro, a l'ouest des Guresa, appelés aussi
Dsindsinsin, & cause de leur chant »'%.

Il est assez difficile d’identifier les lieux géographiques indiqués par Koelle qui n’a
jamais mis les pieds au Kasongo. Néanmoins, si ’on admet comme nous ’avons indiqué dés
I’introduction qu’a 1’origine le terme gurunsi (chez Koelle, guresa) désignait lés Nankana, on
est surpris que la localisation des Kasena soit assez exacte, car, ils sont effectivement situés a
I’ouest des Nankana. Quant au village d’origine de notre kasim, on peut croire qu’il s’agit 1a
du village de Kapori situé dans la région de P6 au Burkina Faso. Mais ce n’est 14 qu’une
simple supposition.

En ce qui concerne la condition de Bagolomo, Koelle n’en fait pas cas. La également
on est réduit & des hypothéses. Il est fort probable que nous ayons 13 une personne qui fut

razzide, réduite en esclave et vendue sur la cote aux négriers Portugais'®’.

15 Chef principal
165 « Koelle et le Gourounsi » .Dans TAUXIER, L.1924. op.cit., appendice XVII, p. 195

17 FERGUSON, G.E. op.cit., p. 75, signale en effet un commerce florissant d’esclaves Gurunshi sur la Céte
entre les Gonja et les Portugais.
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Apres Koelle, c’est & Adolph Krause que nous devons une seconde indication sur les

Kasena. Il indiqua qu’a Accra, ceux qu’on nomme Gurunsi, se présentaient eux-mémes sous
les ethnies issala (sissala) et kason (kasim)'®®. 11 s’agit 12 aussi, sans aucun doute d’esclaves
razziés par les Dagomba et qui par I’intermédiaire des Ashanti sont arrivés sur la cdte a Accra.
Du reste, c’est au sein de ces esclaves que Christaller a pu récolter un échantillon de cinq
langues gurunsi en 1888.

Quelques années plus tard, en admiration devant le pays moaaga avec lequel il
souhaita vainement signer un traité, Binger169, ne présente pas le pays gurunsi sous un aspect
favorable.

Les Kasena sont traités de pillards, de rapaces et n’ayant aucun respect pour 1’autorité.
C’est encore, une fois de plus, une idée fausse. Chez les Kasena d’avant comme
d’aujourd’hui, le respect des générations anciennes et des ainés en général est de regle.
Néanmoins, Binger demeure une source incontournable.

Il donne une description assez détaillée des villages traversés en pays kasena. C’est le
cas de Koumoulou (Koumbili) & 35 km a I’ouest de P6, de Tiakhana (Tiakané) a 5 km a
I’ouest de Po, de Poukha, (P6) et de Pakhé (Paga) au Ghana. Il donne également des détails
sur la situation politique de la zone, sur le commerce, en particulier le trafic des captifs, sur
I’état économique (agricole) et sur les activités des Zaberma dans le pays. L’ouvrage de
Binger a 1’avantage de faire le point sur la situation politique et surtout économique du
Kasongo a la veille de la conquéte coloniale.

Il y a cependant un probléme qu’il ne faut pas négliger dans les informations fournies
par Binger. Il s’agit de I’identification des toponymes utilisés. Si 1’identification d’un certain
nombre de villages comme Tiakané (ou Binger séjourna), P6 ou Paga ne pose pas de
difficultés, il y a par contre d’autres, comme par exemple Zorogo ou Diorrogo dont
I’identification continue de poser probleéme. En outre bien qu’ayant traversé et séjourné en
pays kasena, Binger donne a ce dernier une localisation fort curieuse. Il situe les Kasena a
Sati dans la région de Léo en plein pays nuna et les identifie aux Youlsi ou Tiollé (Lyela ?) du
Kipirsi.

Quelques années apres, Ferguson'™ dressa également un tableau des populations
gurunsi, mais il ne fait pas mention expressément des Kasena.

Aprés Binger, il a fallu attendre 1912, pour rencontrer une nouvelle mention sur les
Kasena. Nous la devons & Maurice Delafosse qui dit : « Les Boussansé (sing. Boussanga) ont

regu ce nom des Mossi. Quant aux Nioniossé ( sing. Nioniorba ), ils sont appelés ainsi par les

' KRAUSE, A. « Deutsche Kolonial Zeitung, 1887, p. 160 » .Dans DUPERRAY, A.M. op.cit., p. 22.
' BINGER, L.G.op.cit., II, p. 35
1" FERGUSON, G.E. op.cit.., p. 76
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Mossi du Yatenga ; les Mossi de Ouagadougou les appelleraient Kassomsé (sing. Kassonga) ;

dans d’autres régions de langue mossi ou de langue parente du mossi, on les appelle des
noms divers de Foulsé, Youlsé, Lilsé, Nimsé, Kipirsi, etc., $iit

On peut le remarquer, jusqu’a présent, les Kasena ne semblent pas trés connus des
premiers auteurs européens. Autrement, il n’y avait pas lieu de confondre ces derniers, situés
plus au sud, aux Nioniosse que 1I’on rencontre principalement au nord en pays moaaga.

Au cours de la méme année, Louis Tauxier' %, administrateur frangais en pays gurunsi
(Léo), fut le premier auteur qui apporta de précieuses informations sur le pays kasena. Il a su
saisir les nuances qu’il y a entre les différents groupes classés dans 1’ensemble gurunsi. Il
consacre aux quatre groupes gurunsi (Nounouma, Kassonfras (Kasena de 1’ouest), Sissala et
Kassonbouras (Kasena de P6), une bonne partie de son ouvrage.

Il est vrai qu’a la différence de Binger qui ne faisait que passer rapidement ou de
Voulet et Chanoine qui accomplissaient une mission militaire, le temps de séjour de Tauxier
lui permettait d’obtenir plus d’informations. Mais les renseignements que 1’on trouve dans
Tauxier sont presque exclusivement consacrés aux Kasena du Burkina Faso. L’auteur situe les
Kasena a I’est et au sud-est de la résidence de Léo, entre le 3™ degré et le 4°™ degré de
longitude ouest et le 11°™ degré et demi environ de latitude nord (sans parler dit-il, des
Kassounas du territoire anglais). Ils ont pour limite au sud la Gold Coast, au nord et 4 I’est la
Volta Rouge qui forme un demi-cercle s’abaissant sur leur droite, & ’ouest et au nord-ouest
les Nounouma. A D’extrémité sud-est ils touchent au petit territoire nankana'™. Cette
localisation qui & peu prés correcte est 1’'une des premiéres dont on dispose sur le pays kasena.

Tauxier évalue ensuite le nombre des Kasena a 30 000 personnes. Ils se divisent en
deux groupes : les Kassouna-Fra (ou Kassonfras) ou encore Kasena de 1’ouest (Guiaro,
Koumbili, Sia etc.) qui tiennent 1’est de la résidence (8000) et les Kassouna-Boura
(Kassonbouras) ou encore Kasena de ’est (Tiakané, P6, Kampala, Tiébélé ) qui tiennent le
sud-est (22000)'7*.

L’auteur nous donne également toute une foule de renseignements sur les coutumes
des Kasena, leur organisation socio-politique, sur I’invasion zaberma, 1’économie de la région
etc. Il est vrai que Tauxier écrit bien aprés la conquéte coloniale, mais les informations qu’il

rapporte touchent également trés souvent la période précoloniale.

! DELAFOSSE, M. op.cit. t.1, p. 130

72 TAUXIER, L. 1912, op.cit. p. 201-243 et 295-332

' Ibid., p. 201

' Les Kassouna -Fras de Tauxier correspondent aux Kasena de la région de Guiaro et de Koumbili. Par contre,
les Kassouna-Bouras sont ceux de Tiakané, Po jusqu’a Tiébélé.
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En 1921, A.W Cardinall!”’, un fonctionnaire de I’administration coloniale britannique,

donna un certain nombre de renseignements sur les populations du Nord-Ghana.

C’est ainsi qu’il collecta et discuta les Iégendes et les traditions orales des Kasena. Son

document est également intéressant pour les renseignements qu’il fournit sur 1’économie de la
zone. On regrette cependant que les préjugés de 1’auteur transparaissent a travers son ouvrage,
si bien que le document comporte des commentaires absurdes et erronés. C’est ainsi qu’il
compare de facon défavorable les Kasena, les Nankana, les Builsa, etc., aux Ashanti,
affirmant que les peuples de cette région n’ont aucun interdit alimentaire et qu’ils mangent
toute sorte d’herbe ou quelque chose de ce genre'’® :
« But the people here are all unclean eaters. They care not which hand they use in feeding-
unlike the Ashanti, who reserves his right hand for dirty work and his left for clean ».'”
(Mais, ici, les gens ne mangent pas de fagon propre. Il leur importe peu de savoir quelle main
utiliser pour se nourrir, contrairement au Ashanti qui résrevent la main droite pour les sales
besognes et la main gauche pour celles qui sont propres).

Ce passage témoigne de l’ignorance que Cardinall avait de ces peuples. Bien au
contraire, en ce qui concerne les Kasena ils considérent la nourriture comme un « roi », ce
qu’ils traduisent par I’expression « wediu yi pé ». Dans ces conditions, ils prendraient mal le
fait de manger avec la main gauche. Chez les Kasena comme chez la plupart des peuples de
cette région, la main gauche est profanée, car on juge trés mal indiqué de donner ou de
recevoir avec la main gauche. Plus sigificatif, il est méme interdit, partout au Kasongo,
d’indiquer la direction du village de sa mere avec la main gauche. Les idées exprimées par
Cardinall sont donc en totale contradiction avec ce qui se passe réellement dans la société
kasena.

Quelques années plus tard, Maurice Delafosse dans son Introduction a La Grammaire
de la Langue Kasséna ou Kasséné du Dr J.Cremer, classe les Kasena comme un des groupes
de ’ensemble gurunsi pour lequel il dénombre huit groupes'’®.

Localisant 1’aire géographique du kasim, Delafosse affirme : « La langue kassena ou
kassené ou kassouna est parlée dans l'une des provinces de la région dite du Gourounsi ou,
plus correctement, des Gourounsi, laquelle se trouve située, d 'une facon générale, entre le
cours nord-sud de la Volta Noire a l’ouest, la Volta Rouge a l’est, le 11°45° de latitude nord
au nord et le 10°40° de latitude nord au sud ; la frontiere qui sépare la colonie frangaise de

la Haute Volta de la colonie britannique de la Gold Coat, et qui suit approximativement le

75 11 fut administrateur du District de Navrongo du 02/01//1929 au 04/03/1929

176 CARDINALL, A.W. op.cit., p. 82

"7 Ibid.

18 Les Nounouma, les Fra, les Kaséna ou Kassouna, les Sisala ou Sissala ou Issala, les Kourouma ou Nioniossé
ou Foulsé, les Ko, les Siti et les Dégha ou Diamou : CREMER, J. op.cit. . p. [II-IV
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11° paraliéle, partage cette région en deux fractions d’étendue a peu preés égale, la fraction
septentrionale ou frangaise étant toutefois plus profonde B

Cette localisation de 1’aire culturelle kasim est des plus imprécises. La localisation de
Delafosse se rapporte beaucoup plus a la région gurunsi en général qu’aux Kasena. Des
indications démographiques nous sont également fournies par Delafosse. A partir de données
qu’il dit détenir du Gouverneur de la Haute-Volta, M. Hesling, et de M. Boussac, chef de la
Subdivision de Léo, il estime que les Kasena qui résidaient en territoire frangais étaient au
nombre de 38000 environ. Ils sont groupés en six cantons que sont : Kampala, Koumbili,
Guiaro, P9, Sia et Tiébélé.

Pour Delafosse, les Kasena du territoire britannique, qui paraissent &tre moins nombreux,
habitent & proximité des Nankana, dans le district de Navaro (Nanvrongo).

Durant la méme année, Louis Tauxier dans Nouvelles Notes sur le Mossi et le
Gourounsi, revient sur les Kasena en affirmant que : «Les Kassouna en réalité, forment une
puissante population située a l’est des Nounouma et ayant pour centre principale le gros
village de Pé. 1l y en a aussi dans la Gold-Coast, dans le district de Navaro e

Comparant I’organisation des différents groupes gurunsi, Tauxier note qu’au point de
vue sociologique, on trouve chez les Sissala, une influence matriarcale assez légére, du reste,
mais qui fait d’eux des communautaires teintés de matriarcalisme, ce qui la différencie
nettement des Lélésé (Lyela), des Nonouma (Nuna) et des Kassouna (Kasena) qui sont, eux,
des communautaires patriarcaux plus ou moins intégréslgl.

En 1932, le capitaine R.S Rattray'®?, 4 la différence de Cardinall qui avait étudié les
populations du Nord-Ghana comme un ensemble homogéne, adopta une approche plus
rigoureuse en essayant d’étudier individuellement chacune de ces populations. Mais la
difficulté que I’on rencontre chez cet auteur est de ne pas savoir ou commence un groupe de
population et ou il a pour limite. A la décharge de 1’auteur, il faut préciser qu’il n’a pas
séjourné longtemps dans sa zone d’étude et de ce fait se trouvait trés dépendant de ses
informateurs. Les inconvénients créés par cette situation ne sont cependant pas négligeables.
Ainsi, sur les Kasena de Paga, il n’a pu consacrer que sept pages, tout simplement parce que
ses informateurs n’étaient pas coopératifs'®’.

M. Manoukian adopta quelques années plus tard la méme approche que Rattray,

qu’elle cite d’ailleurs trés souvent dans son ouvrage. Malheureusement, si elle s’étend sur les

' 1bid., p.I

'8 TAUXIER, L. 1924, op.cit., p. 49

! Ibid., p. 50

%2 RATTRAY, R.S. op.cit.

' RATTRAY, R.S. op.cit., vol..2, p. 538
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8 celles relatives aux

traditions historiques des royaumes moose, dagomba et mamprusi'
Kasena ne semblent pas avoir retenu son attention.

En revanche, elle donne des renseignements sur la localisation des Kasena et sur leur
dialecte : « KASENA : Dialect : kasen, kasene. The people frequently refer to themselves as
Gurensi. In the Northern Territories they inhabit the area around Navrongo in Mamprussi
District and spread over the northern frontier into French territory, where their main centre

is the town of Po, in the Ouagadougou « cercle »'83

(Kasena : dialecte : kasen, kasene. Ces
populations se désignent généralement sous le nom de Gurensi. Dans les Territoires du Nord,
ils habitent les zones situées aux environs de Navrongo dans le District du Mamprusi et
s’étendent vers la frontiere du Nord a I’intérieur du territoire frangais, ou la ville de P6 est leur
capitale dans le « cercle » de Ouagadougou)

Mais tout comme Rattray'®, elle n’est pas certaine de bien connaitre les limites entre
les différentes populations du Nord Ghana, puisqu’elle dit « In british Territories the Kasena
and Nankanse (Gurensi) so overlap, and are in places so intermarried, that it is difficult and
sometimes impossible to tell, as one goes further North, where one tribe ends and the other

begins »'*’

(Dans les territoires britanniques, les Kasena et les Nankanse (Gurensi) ont
tellement de points communs et par endroits tellement de mariages entre eux, qu’il est
difficile et parfois impossible de dire au fur et 3 mesure qu’on avance vers le nord 1a ot une
tribu se limite et 1a ou I’autre commence). Manoukian donne également des indications
démographiques sur les Kasena. Sur la base d’un recensement de la population en Gold Coast
en 1948, elle releve que les Kasena étaient alors au nombre de 32. 868 dans la colonie de la
Gold Coast'®®.

Si nous rapprochons ce chiffre de celui fourni en 1924 par Maurice Delafosse sur les
Kasena de la colonie de Haute-Volta et qui étaient de 38 000, nous constatons que des cette
période, bien que les statistiques ne soient pas de la méme année, les Kasena étaient au
nombre de 70 868 et ceux du Burkina Faso étaient déja plus nombreux que leurs « fréres » du
Ghana.

Les premiers travaux anthropologiques ou ethnologiques sont majoritairement

concentrés sur les Kasena du Burkina Faso et sont pour la plupart difficilement accessibles,

¥ MANOUKIAN, M. op. cit., p. 14
*5 1bid., p. 4

% RATTRAY, R.S. op.cit., p. 538
¥ MANOUKIAN, M. op.cit., p. 4
1% Ibid., p. 12
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car, de langue allemande. Nous devons les plus importantes de ces publications a J.

Zwernemann'®’ et a K. Dittmer'®.

Les études de Zwernemann rapportent les traditions orales des Kasena de P9, leurs
relations de parenté et leur organisation sociale. A cela il faut ajouter une analyse qu’il fait des
dialectes kasim dans le Polyglotta Africana de S.W Koell. 11 s’agit 14 d’un auteur qui sera
utilement sollicité dans le cadre de I’histoire de la mise en place du peuplement Kasena.

En ce qui concerne I’étude de Dittmer, les informations les plus importantes sont
relatives a I’institution de la chefferie de terre (tega tu) et de la chefferie politico-sacrée
(paare) avec un fort accent du phénomeéne du kwara, une corne rituelle associée au pouvoir
en pays kasena. En outre les données qu’il nous laisse concernent également les Kasena du
Ghana, notamment les chefferies de Chiana et de Kayaro. De ce point de vue, Dittmer
demeure une de nos sources précieuses pour 1’étude de ’organisation socio-politique des
Kasena.

En 1972, Saint-Jalmes Bernard'®!, retraga 1’histoire du village de Kollo, comme
Zwernemann 1’avait fait pour P6. Il est vrai, que dans les deux cas, le terrain couvert par les
études est assez restreint. Néanmoins, on peut les exploiter pour la reconstitution de la mise
en place du peuplement aussi bien & Po, pour ce qui est de I’étude de Zwernemann, qu’a
Tiébélé en ce qui concerne 1’étude de Saint-Jalmes Bernard.

Parmi les travaux les plus récents il y a des théses et des mémoires consacrés aussi
bien aux Kasena du Burkina Faso qu’a ceux du Ghana. Le tout premier travail d’envergure
dans ce sens est sans doute la theése de troisieme cycle que E. Bonvini a consacré a la langue
kasim'®*. Qutre ce travail, les recherches récentes les plus importantes consacrées a cette

population relévent surtout de I’anthropologie.

¥ ZWERNEMANN, J. «Untersuchen Zur sprachen der kasena, (Etudes sur la langue kasim) ». Africa und
Ubersee, Berlin, band 41 (1-2), mars 1957, pp.3-26 et 41(3) septembre (1957), pp. 97-116; . «Feldtypen und
Speichertypen bei den Kasena in Obervolta ». Zeitschrift fiir Ethnologie, 88 (1963), pp. 310-317; « Zur
Sozialordnung der Kasena von P6 (Obervolta) (L’organisation sociale des Kasena de P6 ». Tribus, 12, décembre
(1963), pp. 33-104 ; « La divination chez les Kasena de Haute Volta ». Notes africaines, 102, avril (1964), pp.
55-60 ; « Kasem diallects in the Polyglotta Africana ». Aftican language review, 6 (1957), pp. 128-152 et « La
fondation de P6 : Essai d’interprétation des traditions oralesd’une ville kasena ». Notes et Documents Voltaiques,
2 (2), Janvier-mars (1969), pp. 3-15 et dans DIOULDE, L. La tradition orale, problématique et méthodologie
de I’histoire africaine. Niamey, Niger, CRDTO, 1972, pp. 138-149.

' DITTMER, K. la plus importante des études de cet auteur est le Die Sakralen Hauptlinge der Gurunsi im
Obervolta-Gebiet (West Africa). Hamburg, Mitt Museum f. vlkerkunde Hamburg 27, 1961, 176 p.

! SAINT-JALMES, B. 1972. Aspects ociologiques et historiques d’un village kasena de Haute-Volta.
Ouagadougou, CVRS, 53p.

"2 BONVINI, E. 1974. Traits oppositionnels et raits contractifs en kasim : essai d’analyse phonologique. Thése
de 3¢ cycle, UNLCO, Paris, 290p.
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Ainsi, sur les Kasena du Burkina Faso, en 1985, Elie. M. Aneya.n193 réalisait un

mémoire sur les enjeux du politique chez les Kasena de Tiébélé. L’auteur s’est penché sur
I’épineuse question des premiers occupants et sur les migrations qui ont contribué a la mise en
place du peuplement dans la région de Tiébélé. Mais le théme principal traité est la naissance
et I’évolution du commandement politique de la chefferie de Tiébélé. C’est une contribution
importante pour I’étude de la mise en place du peuplement dans la région concernée, mais
surtout, elle apporte un éclairage sur les origines, la constitution et 1’évolution de la chefferie
de Tiébélé. C’est une étude déterminante pour I’analyse des institutions socio-politiques du
Kasongo.

Quelques années plus tard, D. Liberski'® soutenait une thése de doctorat sur la
conception et ’aménagement de I’espace en, pays kasena. Ce travail examine comment les
Kasena du Burkina Faso aménagent un espace géographique en un territoire. L’éclairage de
I’anthropologie a travers cette étude permet de mieux expliquer des institutions comme celle
des tangwana (divinité terrestres), du tega tu (chef de terre) et du pé (chef, souverain) etc.

La parenté et I’organisation sociale sont abordées par Ludovic O. Kibora'®. L’auteur
montre comment a la base de I’organisation sociale se trouve 1’alliance matrimoniale. En
effet, la majorité des mythes d’origine du pays kasena met en présence deux groupes. Un
groupe qui est déja 1a et un autre venu d’ailleurs. Entre les deux se noue toujours une alliance
matrimoniale et c’est de cette relation que seraient issus les habitants du village ou de la
chefferie. Ce travail peut aider a expliquer ou a interpréter les mythes d’origine et les récits de
fondation des chefferies kasena, en somme, les fondements de 1’organisation sociale des
Kasena.

Du c6té du Ghana, des efforts récents sont également entrepris pour permettre de
mieux connaitre les Kasena. Mais tout comme au Burkina Faso, les anthropologues sont
encore les premiers ici. Dans ce cadre, un des tous premiers travaux universitaires est celui de
Awédoba K. Albert'®®, Centré sur la perception qu’a cette population de la richesse et de
I’échange, ce travail qui s’intéresse avant tout aux Kasena contemporains, jette cependant un
regard sur la période précoloniale et coloniale. De ce point de vue, il donne des éléments sur

I’économie et le commerce chez les Kasena de la période précoloniale et aborde les

1% ANEYAN, EM. 1985. Enjeux du politique chez les Kasena de Tiébélé (Burkina Faso) : du « kwara de
guerre et de sang » au « kwara de paix, de fécondité et de reproduction sociale ». Mémoire de maitrise. Tours,
Université Frangois Rabelais. 90p

1% LIBERSKI, D. op.cit.

1% KIBORA, O.L. 1995. L’Alliance matrimoniale : théme charniére de I’organisation sociale kasina (Burkina
Faso). These de doctorat. Paris VII, 356p.

1% AWEDOBA, A.K.1985. op.cit.
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bouleversements subis par 1’organisation socio-politique kasena a ’avénement de la conquéte

coloniale.

Une année plus tard, Peter Barker'”’, consacrait dans son ouvrage, les pages 217 4 226
aux Kasena. Il donne notamment des renseignements sur le nombre des Kasena au Nord -
Ghana, sur leur langue et sur ’origine du terme « grunshi ». Dans cet ouvrage, un bref
développement relatif aux traditions d’origine des Kasena du Ghana a également été fait. Ces
indications, dans le cadre de la mise en place du peuplement, viendront compléter les
traditions d’origine des Kasena du Burkina-Faso.

En 1989, le pére Abasi (A.K.H)'*® se penchait sur la fonction des fossoyeurs en pays
kasena, leurs origines, leurs modes de succession et leur statut dans la société. C’est une des
études qui nous serviront pour la compréhension des croyances socioreligicuses des Kasena.

Enfin, Allisson M. Howell'”, s’intéresse dans son ouvrage, a la conversion des
Kasena au christianisme. L’auteur a cependant fait 1’effort de consacrer quelques pages au
passé des Kasena en général, mais surtout aux récits d’origine des chefferies de Chiana,
Katiu, Kayaro et Nankong a partir des traditions orales collectées sur place. Confrontées aux
traditions de migrations historiques des Kasena du Burkina Faso, ces données peuvent nous
aider a dessiner les grandes lignes (phases) de I’histoire du peuplement du Kasongo.

Dans ce méme document, I’invasion zaberma avec les conséquences qu’elle a pu
entrainer pour le Kasongo a été sommairement décrite. Il s’agit donc d’un des documents
essentiels a mettre en contribution non seulement dans la partie consacrée a I’histoire du
peuplement, pour 1’analyse des institutions socio-politiques, mais encore, dans le cadre des
rapports que les Kasena ont entretenu avec 1’extérieur.

Ce tour rapide des sources écrites les plus importantes dont nous disposons sur les
Kasena nous permet de constater qu’il n’existe aucune étude véritablement historique, que ce
soit sur les Kasena du Brurkina-Faso ou du Ghana. Certes, la plupart des auteurs
francophones comme anglophones sont bien obligés de donner quelques indications d’ordre
historique, mais ce n’est pas leur préoccupation majeure. Les informations relatives a
I’histoire sont donc dispersées dans ces ouvrages généraux et il s’agira pour nous de les
rassembler enfin de les utiliser dans le cadre de ce travail.

Ces documents nous serviront d’ailleurs a plus d’un titre. L’historien a besoin de
’éclairage du linguiste comme de 1’anthropologue. Ils peuvent nous aider a mieux expliquer

les faits historiques, culturels, matériels ou la question des origines (étude des toponymes), les

7 BARKER, P. op.cit.
1% ABASI, AK.H. 1989. Bayaaro among the Kasena of Norheast Ghana. Katholieke universiteit, Leuven
' HOWELL, A.M. op.cit.
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institutions socio-politiques et leur fonctionnement. Ils seront donc judicieusement exploités,

d’autant plus que la rareté des travaux historiques est manifeste.

En effet, les travaux purement historiques qu’il nous a été donné de consulter sur le
pays kasena se résument a deux mémoires de maitrise consacrés uniquement aux Kasena du
Burkina-Faso. Ce sont : Batiga (Sidonie R M E)*® et Ada (Jean de la Croix)*".

Ces deux documents sont cependant limités a la seule ville de P6. Cela constitue déja
un facteur qui réduit leur portée. Par ailleurs, dans le premier surtout, on s’attend a voir une
ébauche assez sérieuse de la mise en place du peuplement. Malheureusement il se contente de
reprendre en grande partie 1’article de Zwernemann sur la fondation de P6. L’auteur reconnait
d’ailleurs n’avoir pas mené des enquétes de terrain dans les villages dits autochtones, ce qui
constitue une autre grande lacune.

Le second nous semble en revanche plus intéressant, dans la mesure ou il décrit les
armes des Kasena précoloniaux, leurs techniques de combat et les différentes guerres qu’ils
eurent a soutenir contre d’autres peuples. Sur la culture matérielle et technique des Kasena
(technique de fabrication des armes, travail de fer etc.) ce document est d’un secours certain.
En dehors, de ces études, la seule recherche qui semble, si du moins on se fie a son titre : « 4
propos d’une histoire régionale des Kasena du Burkina Faso » poser de fagon globale la
question de 1’histoire des Kasena, est un article de Hans Peter Hahn?*?, dans lequel nous
sommes d’ailleurs cité a plusieurs reprises. Malheureusement, a la lecture, on reste sur sa
faim, car, loin de fournir des indications sur I’histoire des Kasena, 1’auteur, comme le montre
ce passage, milite plutét pour que cette histoire soit écrite un jour : « L objectif de ma
contribution est d’illustrer certains aspects de I’histoire des Kasena, en tenant compte du fait
que [’histoire de la région n’est pas encore écrite. Cette tdche ne peut pas étre remplie avec
les faits présentés ici. Elle demande plutét un programme de recherche spécifique, afin de
réunir les documents déja existants et de procéder a une investigation sur le terrain qui
permettra d’intégrer les paroles des anciens du pays kasena ». Les aspects de la culture
kasena sur lesquels s’est particulicrement penché cet auteur concement [I’histoire de
P’agriculture dans la zone. De ce point de vue, cette contribution nous sera utile dans le cadre
des activités de production du Kasongo précolonial.

A cette documentation, il convient de rajouter les sources archéologiques. Il est vrai,
que nous ne disposons pas de travaux archéologiques consacrés spécifiquement au Kasongo.

En la matiére, méme les quelques données dont nous avons pu avoir connaissance sont

20 BATIGA, S.R.M.E. 1985. Approche de la société kasséna précoloniale : région de Pé. Mémoire de maitrise,
Université de Ouagadougou, 154p.

XU ADA, J. de la Croix. 1985-1986. L Art militaire au Kassongo précoloniale (région de P6). Province du
Nahouri (Burkina Faso). Mémoire de maitrise, Université de Ouagadougou, 167p.

%2 HAHN, H.P. 2003. op.cit., p. 1432
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exclusivement consacrées a la partie burkinab¢ du Kasongo. Dans ce cadre, les travaux de

Kiéthéga Jean Baptiste et en particulier sa théese de doctorat d’Etat’®, font autorité. En
permettant grace a la datation au C;4 de connaitre les débuts de I’activité métallurgique dans
la zone, ils nous apportent des repéres fiables, qui conforteront nos tentatives de datation de
la mise en place du peuplement & partir de la tradition orale. Ils permettent par ailleurs, de
jeter un éclairage sur I’économie, et en particulier sur I’industrie métallurgique des Kasena.
Les travaux de Yago Ousamane®® sur I’architecture militaire en pays nuna et sissala peuvent
aussi nous apporter des précisons, en particulier sur la datation du si¢ge de Sati par les

Zaberma. Il en est de méme pour les recherches de Jean de la Croix Ada®®”

et de Sylvain
Badey®, en ce qui concerne I’architecture du pays kasena et plus précisément, 1’architecture
de la chefferie de Tiakané.

Au terme de cette revue de littérature sur les Kasena, une conclusion s’impose. Il
n’existe aucune étude d’ensemble (quel que soit le sujet) sur les Kasena. Le peu d’études dont
nous disposons sont parcellaires, locales et par pays (Burkina-Faso, Ghana), comme
emprisonnées dans le cadre des frontiéres coloniales.

C’est pourquoi tout en prenant en compte les informations que peuvent nous fournir
ces sources écrites, nous avons choisi de nous appuyer également sur des enquétes de terrain
effectuées aussi bien en pays kasena du Burkina-Faso que du Ghana. C’est 1a une approche
novatrice, car a notre connaissance, une telle tentative n’avait pas encore été entreprise.

Dans son étude sur les « Gourounsi », Anne Marie Duperray avait tenté d’étudier les
composantes voltaique et ghanéenne de ce groupe. Malheureusement, face a un certain
nombre de difficultés, elle fut obligée de limiter son étude aux seuls Gurunsi du Burkina-

Fas 0207

. En effet, une telle entreprise n’est pas dépourvue de difficultés. Mais c’est seulement
en les affrontant que nous serons en mesure de franchir les barrieres administratives,
politiques et linguistiques etc., pour offrir aux Kasena leur histoire compléte, non morcelée
par une frontiére artificielle. Pour cela il faut une démarche rigoureuse en vue de répertorier
tout ce qui, dans la tradition orale, peut permettre d’éclairer tel ou tel aspect de I’histoire de

ce peuple.

2% KIETHEGA, 1.B. 1996. La métallurgie lourde du fer au Burkina Faso. Thése d’Etat. Paris. 2 vol. 802p

2% YAGO, O. 1985. Essai sur I’architecture militaire en pays nouna et Sissala. Mémoire de maitrise. Université
de Ouagadougou, 141p.

25 ADA, Jean de la Croix. 1999-2000. L habitat dans le systéme de défense au Kasongo : le cas de Tiakané.
Mémoire de DEA. Université de Ouagadougou, 85p.

206 BADEY, S. 2001. Protocole d’approche archéologique de la dégradation d’un habita en terre crue : la
concession du chef de Tiakané (Burkian Faso). Vol. 1. Mémoire de maitrise. Paris I, 129p.

27 DUPERRAY, A.M. op.cit. p.9



61
4.2. Les Sources Orales de ’histoire des Kasena

Comme dans le cas des sources écrites, on se retrouve en pays kasena face a une
difficulté de taille pour les enquétes orales. Mis a part les difficultés administratives pour
conduire un travail de terrain au Ghana, le Kasongo (pays des Kasena) a la différence du
Moogo (pays des Moose) n’a pas développé un mythe fédérateur qui retrace des origines
communes a I’ensemble du groupe. Comme 1’a constaté a juste titre D. Liberski’®, les mythes
d’origines sont multiples, locaux et concement seulement quelques agglomérations de
villages et parfois un seul village.

Cette situation n’est pas propre aux seuls Kasena. On la retrouve dans la plupart des
sociétés segmentaires africaines. Seulement, une des conséquences inhérentes a ces cas, c’est
I’absence d’informateurs officiels. Ici, il n’y a ni tambourinaires, ni griots spécialisés et
dépositaires de la tradition et de I’histoire dynastique comme c’est le cas chez les Moose et les
Malinké. Le probléme qui se pose alors est de savoir auprés de qui s’informer ?

Une autre question non moins importante a résoudre est relative a la typologie des
sources a utiliser. La typologie des sources de I’histoire est toujours en rapport avec les
caractéristiques de la société en cause, et notamment avec son mode d’organisation socio-
politique?®. Les sources dont on dispose par exemple sur les sociétés & organisation
centralisée ou hiérarchisée (Moose, Dagomba, etc.) n’ont rien de commun avec celles dont
peut disposer I’historien des sociétés segmentaires (ou lignagéres), parmi lesquelles se
classent les Kasena.

L’historien des Kasena doit donc investiguer dans la tradition de ce peuple, dans sa vie
quotidienne afin de repérer les traces du passé qui sont tout aussi visibles dans ces sociétés
dites « sans état » ou a organisation non centralisée que dans les sociétés « étatiques ». La
différence réside dans le fait que chaque type de société produit et secréte ses modes
particuliers de mémorisation du passé®'’. Ainsi, il n’existe pas au Kasongo des dépositaires
officiels, mais il y a d’une part, des informateurs clés, qui peuvent fournir des renseignements
sur I’histoire de leur peuple, et d’autre part, une littérature orale, dont certains genres peuvent
apporter des données essentielles, non seulement a la reconstitution de la mise en place du

peuplement, mais encore, pour expliquer ou comprendre telle ou telle institution des Kasena.

28  IBERSKI, D. op.cit., p. 261

29 pERROT, C.H. 1993. Sources orales et histoire : un débat permanent. Dans Sources orales de I’histoire de
I'Afrique. Paris, CNRS éditions, p. 15

219 Tbid,
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4.2.1. Informateurs du pays kasena et Typologie des sources

Comme informateurs clés, nous retenons les tega tiina, sing. tega tu (chefs,
propriétaires de la terre), les tangwana tiina, sing. tangwam tu (responsable de culte de
divinités particuliéres : bosquet sacré, marigot sacré etc.), les vrua, sing. vrio (devins), les
pwa, sing. pé (chefs politiques et sacrés des villages/ chefferies) et tout ceux qui ont le statut
de « nakwa, sing nakwi » (anciens/ doyens) et qui sont constitués des chefs de lignages et de
familles. Enfin, les femmes des chefs de lignage et méme des personnes moins dgées, mais
ayant vécu trés étroitement avec un ancien ou un chef de lignage, détiennent souvent des
informations précieuses.

Les tega tiina peuvent donner des informations relatives aux premiers occupants de
I’espace qui les concerne. Leurs informations sont importantes pour la reconstitution de
I’histoire du peuplement. En fournissant par exemple la liste des chefs de terre qui se succédés
depuis la fondation du village, ils peuvent aider a établir une chronologie relative pour
I’histoire du village.

Ils constituent également une importante source en ce qui concerne la conception du
monde et de I’espace. En revanche, ils sont théoriquement censés ne pas jouer un grand rdle
politique. Les traditions que 1’on peut récolter aupres des tega tiina font en regle générale,
partiec de ce qu’on peut qualifier de traditions figées. La nature de leur fonction leur interdit
certaines libertés dans la transmission de la tradition.

Font partie également des traditions figées, celles que I’on peut collecter auprés des
tangwana tiina. Ils sont responsables de divinités particulieres, et a ce titre, ils sont mieux
indiqués pour développer des thémes sur la religion, les croyances, la conception du monde,
bref tout ce qui se trouve a la base de 1’organisation sociale kasena. Ils partagent ce privilége
avec le tega tu, qui est en principe, le premier responsable du culte de la terre du village sur
laquelle reposent les différents tangwana (divinités, lieux sacrés comme un bosquet, une
colline etc.). Le tega tu et le tangwam tu sont donc des informateurs centraux qu’il faut
consulter non seulement pour ’histoire du peuplement, mais encore, pour la conception de la
vie et du monde en général chez les Kasena.

A ces informateurs, il faut rajouter le vrio (devin), trés influent dans la société
précoloniale kasena (et méme de nos jours) sans les conseils duquel rien d’important n’était
entrepris. Il recevait les visites aussi bien des responsables (envoyés des chefs, chefs de terre
etc.) que de simples individus et ordonnait les sacrifices a faire. Il est en contact avec tous les
membres de la société et détient bien souvent des informations confidentielles et pertinentes
non seulement sur 1’origine de chacun des lignages, mais aussi sur tous les événements

(heureux ou malheureux) qui ont marqué le village ou la chefferie.
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Sur les migrations des ancétres fondateurs de chefferies et sur 1’organisation, le

fonctionnement des institutions les pwa et leurs conseillers (rakwa = doyens) peuvent donner
des informations utiles. Les listes des pwa qui se sont succédés depuis I’avénement du paare
(chefferie) demeurent un des rares reperes de datation pour 1’histoire du Kasongo. Ce sont
¢galement les pwa qui sont intarissables sur les guerres « réussies » contre tel ou tel voisin et
d’une maniére générale, sur les rapports avec 1’extérieur, les conflits, les alliances etc.

Cette catégorie de traditions est plutot a classer dans les traditions semi figées, dans la
mesure ou elles donnent souvent lieu a des débats contradictoires et peuvent faire 1’objet de
plusieurs versions, méme si par ailleurs la trame du récit reste identique dans toutes les
versions.

Enfin, tous les anciens de lignages (nakwa) les vielles personnes, hommes comme
femmes (en particulier les femmes des chefs de lignages), des personnes moins 4gées mais
qui grice & des rapports étroits avec un doyen, détiennent bien souvent des informations
utiles.

En dehors de ces informateurs ciés, la tradition orale kasena est suffisamment riche de
textes littéraires oraux et certains d’entre eux, pour peu qu’on veuille bien les examiner
attentivement, peuvent fournir & I’exploitation, des informations précieuses a I’historien. Ce
sont les menmagna ou bitar bia (proverbes), les sinseiri (déclarations), les pwa yira ou pé
basem (devises / surnoms des chefs), les dindi (devinettes), le diin lara (littéralement causerie
d’hier), les lé (poémes, chants) et les sunswali (contes).

Parmi ces textes, il y a d’abord ce que A.K Awédoba appelle menmagna ou encore

fanga tu menmagna *"*

et que L. Kibora nomme plutdt bitar bu, pl. bitar bia*'>. Ces deux
termes désignent la méme réalité que I’on peut traduire en frangais par proverbes. Cependant,
menmagna peut aussi signifier I’histoire ou le compte rendu d’un événement qui peut ou non
étre actuel. Alors pour éviter toute confusion entre un récit ou une narration quelconque, la
phrase introductive fanga tu (I’homme de 1’ancien temps) est employée quant il s’agit d’un
proverbe, ce qui donne une expression compléte qui est fanga tu menmagna.

Quant au terme bitarbu, il est formé de la combinaison des termes bitara (parole) et bu
(enfant). Il s’agit en fait d’une déclaration courte et concise, comme 1’est le proverbe.
Quoiqu’il en soit, chez les Kasena les proverbes sont toujours attribués aux ancétres

collectivement, raison pour laquelle le terme fanga fu (I’homme de ’ancien temps, I’homme

d’avant) les introduit.

1 AWEDOBA, A K.1984. An introduction to Kasena society and culture through their proverbs. Laham. New
York. Oxford. University Press of América. p. 31

22 RIBORA, O.L. 1997. Du dehors au-dedans : I’alliance chez les Kasina (Burkina Faso). Publications de
I’Université Paris 7- denis Diderot, Paris, p. 51
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L’utilisation des proverbes est donc dans une certaine mesure fonction de 1’age, de

I’expérience et du statut dans la société kasena. C’est pourquoi leur utilisation est commune
chez les anciens et trés rare au sein des jeunes. A travers les sujets traités par les proverbes
kasena, on peut se rendre compte si ce genre de textes peut ou non servir a ’historien. Or, ces
proverbes n’ont pas de sujet particuliérement favori au point d’exclure certains aspects de la
vie. Ils sont en étroite liaison avec le large domaine de I’expérience et du vécu des Kasena. 11
n’y a pas de sujet trop sacré ou trop insignifiant, au point de n’étre pas traité dans un
proverbe.

Les proverbes kasena parlent de la famille, de ’autorité des ainés, de I’abus de
pouvoir, des activités économiques, de la religion, de la technologie, des arts et des
distractions, de la vérité, de la méchanceté, du paare et du pé, etc. L’institution chefferie est
un des sujets que 1’on rencontre fréquemment dans les proverbes. Mis a part le fait que ces
références viennent contredire le point de vue qui veut que les Kasena forment une société
dépourvue de structures organisées, elles permettent & ’historien de se faire une idée de
comment le chef est pergu dans cette société, quelles sont ses fonctions et qu’est-ce que la
société attend de lui. A titre d’exemple examinons le proverbe suivant : pé na jege de noono
nayera pwoli-n’ jangna mo (Si tu es en conflit avec le chef, méme les bergers t’invitent a la
lutte).

Ce proverbe nous laisse percevoir que le chef était un personnage puissant dans la
chefferie. Tous les conflits graves qui concernaient les lignages ou méme des individus étaient
portés devant le chef pour jugement. Le fond de ce proverbe c’est alors de montrer que si une
personne est en mauvais termes avec le chef, elle ne peut pas s’attendre 3 une protection de la
part de ce dernier, quand elle sera en conflit avec n’importe quelle autre personne et que le cas
vient a étre porté devant le tribunal du chef. Comme on peut le constater, ce proverbe jette un
éclairage a la fois sur la personnalité du chef kasena et sur une de ses fonctions (juge ou
arbitre) dans la société. C’est autant de détails dispersés dans les proverbes qui peuvent
permettre a I’historien patient de trouver des indications pertinentes sur tel ou tel aspect de
’histoire ou de la culture du Kasongo.

Un autre genre littéraire qui se rapproche du proverbe mais qui ne 1’est pas, est le
sinseira (pl.sinseiri). 11 s’agit d’un genre de littérature orale particulier, différent. Le sinseira
est comme un cliché imputé & une personne spécifique. En frangais le sinseira peut paraitre
comme une plaisanterie, mais dans la société kasena il a un but moins ludique. Le sinseira est
essenticllement une parole, une déclaration mémorable et datable, attribuée a un individu qui

peut étre encore en vie au moment ou cette déclaration est utilisée. Ainsi une déclaration peut
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rester dans la mémoire collective pour un certain nombre de raisons, dont la plus importante

est I’hilarité que cette déclaration provoque.

Le sinseira n’est pas expressément inventé par son auteur comme un jeu. Ce sont
plutét les gens qui ’ont trouvé amusant et qui l’utilisent comme tel, & ’occasion d’une
circonstance similaire a celle qui a provoqué la déclaration a I’origine. Par rapport au
proverbe, le sinseira a donc un caractére relativement récent et ne peut avoir la méme
importance comme source pour 1’historien.

La grande différence entre les sinseiri et les proverbes kasena, c’est que le sinseira a
souvent un caractére local, alors que les proverbes sont considérés par les Kasena comme
renfermant des vérités universelles applicables partout. A partir du moment ou des
déclarations (sinseiri) font référence a des individus qui sont habituellement du groupe a
I’intérieur duquel la déclaration circule, ces déclarations varieront d’une chefferie a une autre.
On peut d’ailleurs s’attendre, et c’est souvent le cas, & ce que les sinseiri qui sont populaires
d’un c6té de la frontiére internationale qui sépare le Kasongo ne le soient pas de ["autre c6té
ou ne soient méme pas connus, précisément parce qu’il y a une interaction réduite entre les
membres de la communauté kasena située de chaque c6té de la frontiere depuis 1’époque
coloniale. En fait ce genre littéraire peut &tre propre a un groupe donné, a un quartier ou tout
au plus 2 un village?™. 11 faut cependant relever la possibilité qu’a la longue, certains sinseiri
puissent évoluer pour devenir des proverbes.

Un autre genre littéraire oral chez les Kasena est constitué par les pwa yira (sing. pé
yire) ou devises des chefs, encore appelé pé basem (surnom du chef). Ce sont des expressions
littéraires concises. Comme son nom 1’indique, le pé yire est le nouveau nom donné au chef a
la suite de son intronisation. Chaque chef kasena a sa devise propre, différente de celle de son
prédécesseur ou de son voisin. Selon leur étymologie ces devises n’existent pas dans une
autre situation. Il n’y a de devise que pour le pé. C’est pourquoi la devise c’est « le nom du
chef »**,

Pour I’historien, ces devises constituent une source importante d’informations. En
effet, contrairement aux anthroponymes habituels, ces pwa yira sont des expressions qui
traduisent la puissance du pé et la philosophie avec laquelle il compte assumer son pouvoir.
Ces devises peuvent non seulement fournir des indications sur la nature de 1’autorité kasena,
mais également jeter un éclairage sur la personnalité du chef qui portait ce nom devise, les
événements de 1’époque, des éléments de datation etc. A titre d’exemple, la devise du pé

Sant¢ de PO était : na kur mim (le feu qui se trouve sous I’eau).

2B KIBORA, O.L. 1997. op.cit., p. 51
24 KIBORA, O.L., 1997. op.cit., p. 53
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Cette devise donne des indications sur la personnalité de ce chef. Le feu qui couve

sous I’eau est extrémement puissant, dans la mesure ol en temps ordinaire c’est 1’eau qui est
utilisée pour éteindre le feu. Alors pour qu’un feu couve sous 1’eau il faut que celui-ci soit
d’une puissance hors du commun. En clair, le pé Sante met en garde ceux-la qui voudraient a
partir de son apparence calme, douter de sa puissance et de sa capacité a punir sévérement
ceux qui viendraient commettre de fautes lourdes dans la chefferie.

On ne peut saisir la portée et 'importance du nom de régne de Santé qu’en se référant
aux circonstances historiques de son avénement au pouvoir. Il fut non pas coutumiérement
intronisé mais nommé par 1’administration coloniale aprés la mort du pé Yadé en 1919. It a
fallu alors que le nouveau souverain cherche a se faire reconnaitre officiellement par les
notables de P, et obtenir ainsi, en mars 1919 son intronisation coutumiére®'®. Parmi eux, il y
avait Alira, un autre prétendant qui était slirement le favori des notables qui durent cependant
se plier devant le choix de I’administration coloniale. C’est contre ce camp adverse que le
nouveau pé proféra ces menaces sous forme de devise.

Dans la tradition orale kasena, il existe encore un autre genre littéraire que 1’on peut
traduire par devinette. C’est le dindia. Le dindia est plutdt un jeu éducatif et populaire.
Comme le conte, il tire son importance dans la société kasena de son caractére ludique et
didactiqu6216. De ce point de vue, il ne peut servir a I’historien que pour 1’étude de la vie
quotidienne ou de la formation du jeune kasena.

Enfin on distingue chez les Kasena une grande catégorie de paroles littéraires qui est le
lara (causerie), qui comprend le diin lara (causerie d’hier), le lenga (poéme chanté) et le
sunswala (conte).

Parmi ces trois genres, ce sont les deux premiers qui sont trés importants pour
I’historien, en ce sens qu’ils peuvent fournir toutes sortes de renseignements sur les
événements passés. Le diin lara qui étymologiquement signifie causerie d’hier, est souvent
confondu au conte. Pourtant, il faut éviter cette confusion car le diin lara est une histoire
ancienne véritablement vécue par le village et que I’on peut de fagon chronologique situer
dans le temps.

Dans le cadre de nos enquétes par exemple, nous avons été conduit fréquemment a
préciser le genre de lara qui nous intéressait. De fait, plus d’un de nos informateurs nous a
posé cette question « tu dis que tu es venu pour faire le lara (causer) avec nous- mais s agit-il

du zem lara (causerie d’aujourd’hui) ou du diin lara (causerie d’hier)». Alors nous

* DUPERRAY, A.M. op.cit., p. 244
216 KIBORA, O.L. 1997. op.cit., p.54



67
répondions que nous étions surtout intéressé par le diin lara, car il va nous aider a mieux

comprendre le zem lara.

C’est a travers ces diin lara que ’on peut apprendre ’histoire de la constitution du
village et de chacun des dwi (especes/ semences = lignages) qui composent le village. Le diin
lara qui est en régle général I’apanage des personnes agées constitue avant tout, un récit
historique qui peut utilement servir a ’historien, entre autres pour I’histoire du peuplement.

Contrairement au diin lara, qui se rapporte seulement au passé, le lenga, une sorte de
poéme chanté, peut étre en rapport avec des événements passés mais aussi présents, se
rapportant a un individu, & un groupe donné ou a toute une collectivité (village, chefferie etc.).
Avec le chant kasena, on peut apprendre autant de choses sur la vie de la société kasena qu’a
travers le diin lara. Le chant intégre non seulement des éléments de la vie quotidienne, mais
aussi des éléments d’histoire et c’est a ce titre qu’il peut étre une source utilisable pour
1’historien.

En ce qui concerne le sunswala, il s’agit du conte. Bien que nous ayons ici affaire a
une fiction, il faut noter que le conte est influencé par la vie réelle, la vie de tous les jours®'”.
L’un des aspects importants du conte kasena, c’est qu’a la fin 1’assistance suite a une question
du conteur, tire toujours lecon de ’intrigue du récit et en fait des commentaires. C’est alors un
des moments propices pour utiliser des proverbes qui eux ont toujours un rapport direct avec
les pratiques héritées des ancétres.

Sans étre exhaustif, ce sont 12 les principaux textes de la littérature orale kasena qui peuvent
fournir des indications précieuses a 1’historien des Kasena.

A ces textes, 1l faut ajouter les toponymes qui trés souvent servent d’indicateurs pour
retracer 1’histoire de la mise en place du peuplement. Ainsi les noms comme Tiébélé (Burkina
Faso), Paga (Ghana) ont une signification étroitement liée a la mise place du peuplement dans
ces régions. Il en est de méme de ’anthroponymie, car I’étude des noms propres (damlugu,
tianlugu, etc.) peut fournir des indices pour la datation de certains événements.
L’identification des principaux informateurs et de la nature des ressources a rechercher nous a

permis d’amorcer le travail de terrain.

4.2.2. Le terrain d’enquéte

Malgré les difficultés évoquées plus haut, nos enquétes ont couvert tout le Kasongo, a
travers 1’échantillon que nous avions préalablement déterminé. Au Burkina Faso, il y a six
chefferies principales précoloniales, indépendantes les unes des autres. Ce sont de 1’ouest vers

I’est, Koumbili, Guiaro, Tiakané, P, Kampala et Tiébélé.

T 1bid., p.58
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Au Ghana, on dénombre trois groupements de chefferies de méme nature, a savoir les

chefferies de Paga, de Chiana et de Kayaro. Notre échantillon de base est constitué de ces
neuf chefferies principales desquelles dépendent la plupart des autres villages du Kasongo.
Néanmoins, chaque fois que de besoin, de simples villages ont été enquétés. Parmi ces
villages, les localités déclarées autochtones ou centres d’occupation ancienne ont été toutes
enquétées.

En dehors du Kasongo, nous avons visité quelques voisins, comme le pays moaaga,
nuna, nankana ou quelques entretiens ont été réalisés. La délimitation du terrain de 1’étude

¢tait nécessaire pour le démarrage de la collecte des données.

4.2.3. Méthode de collecte.

Pour chacune des neuf chefferies principales, nous avons commencé par identifier les
villages dits autochtones. Cela nous a permis de collecter par la suite, les mythes d’origine
des supposés premiers occupants, mais encore, de dresser une cartographie des sites de ces
présumés autochtones. Une fois cette identification faite, nous nous somme intéressé aux
ancétres fondateurs de chefferies qui seraient arrivés plus tard dans la région. Une
cartographie des itinéraires migratoires relatifs & ces mouvements de populations a été
également tracée.

Sur la base de ces premiéres informations, nous avons établi non pas un questionnaire,
mais plut6t un guide d’entretien. Cet instrument de collecte a 1’avantage de laisser le champ
relativement libre & ’informateur. Néanmoins, notre guide a été établi en tenant compte des
thémes qui nous intéressaient et surtout, des lacunes et insuffisances que nous avions
dégagées dans la revue de la littérature écrite. |

Ainsi, pour engager la conversation et mettre en confiance notre interlocuteur, nous
commengons toujours par lui demander, apres les formules d’usage de politesse, de nous
raconter librement I’histoire de sa localité. Il s’agissait alors de faire un diin lara.
L’expérience du terrain nous a confirmé que ce genre d’exercice intéresse les informateurs qui
n’hésitent pas a livrer parfois des données assez détaillées, surtout sur les périodes de gloire
du village. Dans ces mémes récits, les migrations qui ont contribué au peuplement du village
sont abordées. A certaines occasions, nous demandions a notre « chroniqueur » du jour, de
permettre a d’autres personnes présentes de pouvoir intervenir si elles le jugeaient nécessaire.
Bien que cela permette de faire une rapide confrontation des données sur le terrain, il est
important de retenir que cette situation devient souvent difficile a gérer, dans la mesure o1, il
arrive que deux s’informateurs s’opposent jusqu’a vouloir en venir aux mains. Néanmoins,

bien canalisés, ces débats contradictoires (la palabre) permettent de déboucher sur des aspects



69
importants comme par exemple la question de 1’autochtonie, les mobiles de migrations, les

époques de ces migrations, 1’itinéraire emprunté, les contacts entre population déja présente et
migrants venus d’ailleurs et enfin, la nature des rapports qui s’installérent entre les deux
communautés, les institutions etc. Toutes ces questions sont traitées dans la premiére partie
de notre guide d’entretien qui en compte trois.

La deuxiéme grande partie de notre guide d’entretien est axée sur la vie matérielle, les
techniques développées par le groupe, les productions, le commerce et 1’économie de fagon
générale.

Enfin, les relations avec le monde extérieur ont constituées le troisiéme volet du guidé
d’entretien (guerres, relations culturelles et/ ou de bon voisinage, invasions, contacts avec les
blancs, la conquéte coloniale).

En plus du guide d’entretien, nous avons procédé a des enquétes non formelles. Il
s’agit tout simplement d’échanges que nous avons eu avec des personnes ressources, comme
par exemple Patrick Amipari, un prince candidat malheureux de Kayaro, et qui n’ont pas fait
I’objet d’enregistrement, puisque l’informateur ne le souhaitait pas. Dans ce genre de
situations, nous prenons des notes pendant I’entretien, si notre interlocuteur 1’accepte, sinon,
immédiatement aprés 1’entretien, nous essayons de retracer rapidement ’essentiel de nos
échanges. C’est encore cette méme méthode que nous avons utilisée avec le maire de P6 et
aussi dans le village autochtone de Tamona, ou les anciens n’ont accepté qu’au bout de la
quatrieme visite de nous recevoir, a condition de n’étre pas enregistrés.

En dehors de ces cas, la plupart de nos entretiens (individuels et de groupes) sont
enregistrés sur magnétophone. Il est vrai, il n’y a pas longtemps, cet appareil provoquait et
continue de provoquer des réticences dans certains milieux. Mais ces derni¢res années, la
plupart des informateurs sont plutdt contents de se réécouter apres 1’enregistrement. Cela est
nécessaire pour restituer I’information, mais permettre aussi a ’auteur de se corriger
rapidement si jamais, des erreurs ou des omissions s’étaient glissées dans ses informations.
L’enregistrement permet par ailleurs de garder la totalité de 1’information et de pouvoir par la

suite, la traiter en « laboratoire ».

4.2.4. Traitement des données

Les données brutes (les enregistrements et les notes) recueillies sur le terrain ont été
transcrites intégralement. Elles ont permis d’élaborer des fiches, au nombre de 42 pour les
enquétes menées en pays kasena du Burkina-Faso et de 23 pour le Ghana. Chaque fiche
comporte en entéte, 1’identification de I’auteur, ¢’est-a-dire son nom et prénoms, sa fonction,

son age, le lieu et la date de ’enquéte. Ces fiches ont été reliées en un document unique
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auquel nous avons donné le titre provisoire de : « Traditions historiques du pays kasena :

enquétes orales en pays kasena du Burkina-Faso et du Ghana ». Nous espérons apres ce
travail, parvenir a faire publier ces traditions historiques du Kasongo.

L’exploitation de ces fiches a consisté a classer par théme comme dans le cas des
sources écrites, les informations collectées. Ainsi, au dos de chaque fiche, les différents
thémes qui ont été abordés sont identifiés et commentés et une analyse sommaire est faite.
Une fois I’ensemble des thémes dégages, les fiches sont confrontées d’abord entre elles et
ensuite, les informations qu’elles donnent sont comparées a celles que nous fournissent les
sources écrites, mais aussi au vécu quotidien des Kasena, qui comme nous 1’avons montré
plus haut, ont élaboré tout une variété de textes littéraires qui font référence au passe.

Les Kasena ayant développé plusieurs textes faisant référence a des événements
historiques, on peut s’attendre & ce qu’une grande importance soit accordée a 1’histoire dans

leur société.

5. Savoir interne et histoire chez les Kasena

Le terme histoire n’a pas d’équivalent en kasim. Néanmoins, le chercheur attentif
arrive a se faire une idée de la perception de I’histoire dans cette société. Cette perception
intégre la représentation du temps et du passg, le role et la place de I’histoire dans la société et

enfin, la détention et la transmission du savoir historique.

5.1. Perception de I’histoire chez les kasena

Il n’existe pas en kasim (la langue des Kasena) un terme que 1’on peut traduire par
histoire. Cependant, quand on est attentif aux conversions entre les anciens en pays kasena,
on se rend compte que des rappels fréquents au passé sont faits pour illustrer ou argumenter
tel ou tel point de vue. Cette habitude semble indiquer que non seulement les Kasena ont une
claire définition de I’histoire, mais encore, qu’ils connaissent le réle et la fonction qu’elle
joue dans leur société. On ne peut cependant pas comprendre comment les Kasena pergoivent
I’histoire sans examiner comment le temps est marqué dans cette société.

Chez les Kasena, les expressions diin (hier) et zem (aujourd’hui) montrent en quels
termes ils percoivent globalement le temps. Ainsi, les générations passées sont classées
comme diin alors que les présentes sont qualifi¢es de zem.

De méme dans la dialectique kasena du changement social ou de 1’évolution, le monde
d’aujourd’hui ou 1I’époque contemporaine, zem est opposé au passé le plus reculé, diin.

Dans ce jeu d’opposition, on se rend compte que les Kasena ont une conception

idéaliste du passé. Cependant, les termes zem et diin peuvent aussi respectivement se
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rapporter au présent, zem signifiant aujourd’hui dans le sens de ce jour présent, et diin

pouvant tout simplement désigner la journée d’hier, la veille. C’est alors au contexte de leur
emploi qu’il faut se référer pour connaitre vraiment ce qu’ils désignent.

Par contre, les Kasena ont aussi une vision qui se rapproche de celle qu’on a de
I’histoire en tant que science. Dans ce demier cas, les expressions fanga (avant) et mimanga
(le temps de) sont utilisées. C’est a partir de ces expressions que les Kasena eux-mémes
périodisent leur histoire.

On peut ainsi supposer que quand ils parlent de fanga fanga (avant, avant), le
dédoublement de ce terme invite & considérer une période trés reculée de leur histoire, et
pourquoi pas, des origines au XVI® sidcle. Du XVI® 4 la seconde moitié du XIX® siécle
correspondent les expressions : ziam mimanga (1’époque difficile, 1’époque de la souffrance)
ou goaala mimanga (le temps des agresseurs). Le premier terme renvoie & la période au cours
de laquelle il y avait des luttes fréquentes entre villages et entre chefferies. Elle est aussi
souvent caractérisée par kyan mimanga, kitoogo mimanga ou encore gouala minmanga (la
période des fléches, période des gourdins). C’est justement cette période que les premiers
auteurs européens ont caractérisée d’époque d’insécurité et d’anarchie.

En ce qui concerne le second terme, il fait référence aux raids esclavagistes des
Dagomba, des Moose et des Zaberma. A partir de la conquéte coloniale, les Kasena parlent
de dam mimanga (la période de la force) ou encore da nana lugu (le monde de huit jours),
faisant référence aux corvées et travaux forcés qui duraient huit jours par équipe. Ils
caractérisent encore cette période de nasara lugu (le monde du Blanc). 1l est évident que cette
derniére période va de la conquéte coloniale & nos jours. Au Kasongo, plusieurs noms propres
renvoient exclusivement a cette période. Il en est ainsi par exemple du nom Goualadjié, formé
a partir de gouala (gourdins) et dji¢ (disparu) qui littéralement signifie « les gourdins ont
disparu ». La réalité historique que ce nom permet de restituer est la fin de la période
précoloniale, suivie de la disparition des guerres et conflits internes du fait de la conquéte
coloniale. On peut encore retenir dans le méme cadre les nom Tianlugu (le monde de la
souffrance) ou Damlugu (le monde de la force), qui traduisent le degré de la violence subie
par les Kasena durant la conquéte coloniale et sous I’administration coloniale.

Au cours de nos enquétes, ce qui nous a frappé c’est que les Kasena semblent
curieusement regretter la période dite d’insécurité qui caractérisait leur propre évolution
interne, bien avant les agressions esclavagistes. Les conflits entre villages et chefferies leurs
paraissaient naturels. Cela montre que le terme d’insécurité que les Européens attribuent a

cette période est une perception de I’extérieur. Pour les Kasena, I’insécurité est plutdt
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caractéristique des périodes esclavagistes et coloniales. C’est pourquoi il nous a semblé

normal de laisser les Kasena eux-mémes découper les périodes de leur histoire.

5.2.  Une conception idéaliste du passé.

Les Kasena ont coutume, comme d’ailleurs la plupart des autres peuples du monde, de
glorifier le passé et de le présenter comme un Age d’or de leur société. Dans la conception
traditionnelle kasena, 1’Age d’or, le diin, était dans les temps les plus reculés, des jours
glorieux et de bonheur. La représentation de cette période se manifeste dans les récits
décrivant ou présentant les gens de ces temps en étroite harmonie avec les divinités
(tangwana). Les hommes de cette période sont présentés comme des sages qui ne se
trompaient jamais. Ils sont réputés vertueux et justes dans leur mode de vie. Le monde de
jadis, diin, était meilleur sur tous les plans.

Les gens étaient plus forts, plus vigoureux et beaucoup plus résistants. Ils avaient
beaucoup de succes dans leurs activités quotidiennes comme 1’agriculture, la chasse etc. Les
récoltes étaient toujours abondantes et les gens n’avaient pas a se plaindre. Il pleuvait pendant
la saison des pluies en quantité adéquate. Leur vie était simple et non compliquée.

Comme on peut le constater, cette période est un temps idéal pour les Kasena. On s’én
rend compte, a travers les références quotidiennes et fréquentes que les Kasena font a cette
période dans leurs discours. Ainsi, il n’est pas rare, partout en pays kasena d’entendre la
déclaration suivante : « X ye diin tiina noono mo » (tel ou tel individu est une émanation de
I’ancien temps). En régle générale, cette déclaration, qui est un compliment, désigne une
personne qui, dans son comportement laisse voir qu’il porte encore en lui les croyances, les
attitudes, bref, les précieuses valeurs des hommes de [’ancien temps.

Mais les Kasena sont des gens réalistes qui ne se limitent pas a la simple idéalisation
du passé. Ils ont aussi une conception réaliste de 1’histoire, et ont conscience de la place

qu’elle occupe et de la fonction qu’elle remplie pour la société.

5.3. Role et place de I’histoire dans la société kasena

Dans la pensée kasena, les précieuses valeurs du passé permettent aux gens de zem
d’ordonner leur vie et de faire face aux problemes de I’existence. De fait, bien que des valeurs
morales positives soient identifiées & I’Age d’or, les Kasena ne pensent pas nécessairement
que la maniére simplifiée de faire ou de vivre des hommes de cette période soit toujours
enviable. Sur le plan matériel par exemple, ils sont bien contents d’avoir des moulins pour
moudre le grain. Qu’on ne s’y trompe donc pas, les Kasena ne constituent pas une société

fermée au progres. Il ne s’agit pas pour eux de préner un retour au passé, mais de se servir des
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valeurs du passé pour mieux vivre dans le présent et guider les jeunes générations pour

I’avenir.

C’est ainsi, que dans les causeries des anciens, lors d’un déces, de funérailles ou tout
simplement face & une situation délicate, référence est toujours faite au passé, souvent a
travers les proverbes, pour soutenir telle ou telle attitude a adopter. Les jeunes personnes qui
assistent 4 ces débats apprennent ainsi a connaitre comment puiser des élérr_lenfs dans le passé
pour faire face a certaines situations complexes. De ce point de vue, la conception kasena de
I’histoire ne s’écarte pas de 1’histoire en tant que science.

En histoire, la chronologie est importante; or en tradition orale, il est impossible
d’obtenir des datations précises. Dans la conception que les Kasena se font de P’histoire, i
existe cependant une datation relative. Le mot diin il est vrai, n’est pas situé¢ dans un siecle
particulier. Les Kasena traditionnels ne raisonnent pas en termes de si¢cles. Cela ne veut pas
dire qu’ils n’ont aucune notion de datation.

Par exemple, s’agissant de 1’Age d’or, diin, il est clair pour les Kasena que cette
période date d’avant 1’époque coloniale qui a introduit les bouleversements qu’ils dénoncent.
Cette datation s’explique et se comprend, car, il est connu que partout en Afrique, I’économie
monétaire moderne, dont I’introduction est une conséquence de la colonisation, est percue par
les populations comme étant & la base de la dégradation des valeurs morales. Pour étre plus
précis, nous dirons que cette datation est a mettre en rapport avec les observations empiriques
faites par les Kasena sur les valeurs morales depuis la conquéte coloniale.

Mais le terme diin englobe aussi parfois la période antérieure a ’introduction du paare
(la chefferie) en pays kasena. C’est 1’époque ou la société était plus égalitaire. Des freres ne
se battaient pas pour le pouvoir comme ce fut le cas avec 1’introduction de la chefferie. Pour
les Kasena, ces changements ne sont cependant pas intervenus brusquement. Le monde de
zem, le mode de vie actuel, se dégrada progressivement sur tous les plans, et alors la vie
devint plus compliquée de génération en génération. La moralité se dégradant et faisant place
a des transformations des plus mauvaises comme 1’avidité, le vol, la convoitise etc. C’est ainsi
que les Kasena voient 1’époque contemporaine.

La conclusion que ’on peut tirer de ces conceptions, c’est que selon la philosophie qui
les sous-tend, le remplacement du monde de diin par le monde de zem n’est pas un événement
ponctuel, mais le résultat d’une longue évolution. On se rend alors compte que les Kasena ont
le sens de I’évolution historique. Pour illustrer cela, il faut savoir que, par exemple, les
arriere-grands-parents d’aujourd’hui, pensent et déclarent que la vie et la moralité étaient

meilleures du temps de leur jeunesse que maintenant, et que la morale au sein de leur propre
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génération €tait inférieure en comparaison de ce qu’elle était du temps de leurs grands-parents

a eux.

Les Kasena comme la plupart des peuples d’Afrique, n’ont pas élaboré un systeme
local pour écrire ou enregistrer graphiquement les é{fénements. Ils éduquent leurs apprenants
en se servant de la tradition orale comme médium. Le monde de diin étant pergu comme
moralement supérieur au monde actuel, sa culture est par cette méme logique considérée
comme supérieure et peut ainsi servir de modele, pour sa propre conduite et pour 1’éducation
des plus jeunes. C’est alors la tradition orale qui sert de médium pour la transmission de ces
savoirs et de ces valeurs. C’est a travers ce médium que le jeune gargon apprendra a connaitre
ses ancétres, les origines de son lignage (dwi), les origines des autres dwi, celles de son
village, pourquoi tel ou tel acte est posé et quel est son sens. Bref, ’histoire sert de fondement
et est a la base des activités importantes de la société kasena.

Les Kasena ne sont certainement pas les seuls en Afrique & accorder une place
importante 4 ’histoire. Au Togo par exemple, précisément dans I’aire culturel ajatado®®, il
existe également un savoir historique interne qui concoure a la formation du jeune. Tout
comme chez les Kasena, il n’y a pas dans cette culture, 1’équivalent du mot histoire.
Néanmoins, on trouve comme chez les Kasena, des expressions que 1’on peut traduire par
« parole historigue » et qui renvoient 4 I’ensemble des événements historiques conservés par
la mémoire du groupe. Ainsi, pour donner a un plus jeune un exemple tiré du passé, un ancien
commencera sa phrase par 1’expression « le blemanea.. ; », ce qui se traduit par « dans le
passé ». Cette expression peut étre rapprochée du diin des Kasena et surtout du fanga fanga.
Plus proche de nous, on retrouve les mémes conceptions chez les Bobo du Burkina Faso®".

Le savoir historique au Kasongo ne se transmet cependant pas dans n’importe quelle
situation et par n’importe quelle personne, car, comme tout savoir historique, il peut
contribuer a la cohésion du groupe, mais il peut aussi provoquer des troubles dans la société.

Le mode de transmission varie alors suivant la catégorie littéraire utilisée.

5.4. Détention et transmission du savoir historique au Kasongo

Comme souligné plus haut, au Kasongo, le savoir historique se transmet a travers les
proverbes, les sinseiri, les devises (nom d’intronisation des chefs), les devinettes les diin lara,
les poemes chantés et les contes. Les détenteurs et les modes de transmission de ce savoir

varient donc suivant le canal qui est utilisé.

18 GAYIBOR, N.L.op.cit., 1985. vol.1, p. 66
2 MILLOGO, J.B. 1998. Histoire du peuplement précoloniale du pays Bobo-sogokire (Burkina Faso). Thése
unique. Paris I, p. 40-45
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Pour le cas des proverbes, il faut noter qu’un proverbe est rarement dit pour le simple

plaisir de le dire. Les proverbes kasena se rencontrent souvent dans un discours, n’importe
quel discours, mais particuliérement lors de débats sérieux. Dans de tels contextes, il n’est pas
inhabituel de sélectionner des proverbes appropriés afin de s’en servir comme argument ou
illustration du point de vue que 1’on défend. En pays kasena, les lieux privilégiés ou se disent
les proverbes sont les cours des chefs o les anciens (conseillers) délibérent autour du pé.
L’utilisation des proverbes est encore fréquente lors des funérailles ou d’un déces. Les contes
populaires kasena donnent lieu également a I’utilisation des proverbes pour souligner un point
particulier. Il est courant que dans les contes populaires un proverbe approprié soit cité en
guise de conclusion.

Mais quelles que soient les circonstances, les proverbes ne sont pas utilisés par
n’importe qui. Leur utilisation est dans une certaine mesure fonction de 1’4ge et du statut dans
la société. Dés lors, il n’est pas étonnant que cette utilisation soit commune chez les anciens,
les ainés ou chez les chefs de lignages. Les jeunes utilisent moins le langage proverbial, car
les proverbes sont non seulement associés 4 ’ancien (au temps passé), mais encore la maitrise
de leur utilisation est fonction de la sagesse, de la maturité et de I’expérience acquise dans
cette société de type gérontocratique.

Mais le public qui assiste & ces conversations comprend invariablement des jeunes
générations. Comme les enfants écoutent les proverbes, ils parviennent & acquérir la
connaissance et nécessairement, une expertise dans ce genre. Il n’y a donc pas de séances
particulieres de formation a 1’utilisation des proverbes. Ce sont des déclarations fonctionnelles
dans les discours des adultes et dans ce contexte ils sont utilisés pour illustrer un argument ou
un point de vue. En écoutant ces déclarations accompagnées de proverbes, les jeunes ont
I’opportunité d’entendre et de noter ’utilisation des proverbes et des situations ou contextes
dans lesquels tel proverbe particulier peut €tre employé. On ne donne cependant pas de fagon
automatique le sens des proverbes aux enfants, excepté le cas ol un enfant demande
explicitement a ce qu’on lui explique un proverbe particulier.

A la différence du proverbe, le Sinseira est un genre beaucoup plus populaire, qui peut
étre transmis par n’importe quel individu sans distinction d’4ge ou de sexe. Son utilisation
commande seulement qu’une situation semblable a celle qui a donné lieu a sa création se
représente. Cependant ce genre étant en étroit rapport avec le groupe au sein duquel il est
utilisé, sa maitrise nécessite une parfaite connaissance de la culture de ce groupe.

En ce qui concerne les devises (noms des chefs), elles ne se transmettent pas de fagon

consciente. C’est le jeune qui s’intéresse a cet aspect de la culture kasena qui, a travers ses
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questions, peut apprendre aupres des anciens a connaitre le sens profond de la devise de tel ou

tel chef.

Les devinettes, dindi et les contes, sunswali, se transmettent de la méme maniere. I
n’y a pas de public ni d’4ge particuliers pour les dire, méme s’il est vrai que les anciens
maitrisent plus que les jeunes ces genres littéraires. Les devinettes des Kasena comme leurs
contes tirent leur importance de leur caractére ludique et didactique. Ils sont dits en régle
générale la nuit et le plus souvent en saison séche, car en hivernage, les travaux champétres ne
favorisent pas de longues causeries la nuit.

Si la transmission des contes et des devinettes est relativement libre ce n’est pas
exactement le cas pour le diin lara. En effet, le diin lara est un récit véridique, culturel et
historique. C’est pourquoi il est le plus souvent I’apanage des personnes agées par excellence.
Il ne faut toutefois pas croire que ce genre littéraire fait I’objet d’un monopole des seules
personnes Agées. Il existe dans la société kasena certains jeunes gens qui en savent autant sur
la tradition que les « vieux ».

La période propice de relation du diin lara est le soir pendant la saison séche devant
la concession, car c’est 13 que s’installent les hommes détenteurs d’une telle parole. Partant
d’un sujet de discussion, I'un d’entre eux, par rapport & ses connaissances culturelles et
historiques, peut se mettre a raconter un diin lara sur un aspect de la vie sociale du village.
On constate qu’il n’existe donc pas de situation particuliere pour dire le diin lara.
Contrairement au conte, le diin lara peut se dire méme de jour. 11 suffit souvent qu’un jeune
(ou un chercheur) pose une question 4 un adulte sur un fait culturel, pour que celui-ci décide
de faire la genése ou 1’historique du phénomeéne en question.

L’intérét du diin lara c’est qu’il constitue I’un des récits qui, en pays kasena participe
le plus a la formation socioculturel des jeunes. De fait, au Kasongo, il n’existe pas de
cérémonie particuliére d’initiation comme c’est le cas dans beaucoup d’autres sociétés
africaines. Ce n’est donc qu’en approchant les « causeries » des adultes que le jeune homme
apprend a connaitre ses origines, son milieu naturel et social. Le diin lara est I'un des récits
les plus sérieux, €laborés par les Kasena. Pendant la narration 1’assistance écoute, suit avec
attention et montre tout 'intérét qu’elle y trouve en posant des questions d’éclaircissement
des la fin du récit.

Cependant, méme si le diin lara ne constitue pas un monopole des anciens, tout le
monde n’est pas habileté a le dire. Il s’agit de récits historiques qui font cas de certains
épisodes délicats de la vie du village. Dans ces conditions, il faut avoir 1’expérience pour
savoir que dans certains contextes, évoquer 1’origine de certains dwi (lignages) peut entrainer

des frustrations, voire des querelles intestines troublant la paix sociale du village. Il faut donc
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un certain niveau de connaissance culturelle a celui qui va dire un diin lara sur un theme

donné pour savoir si son récit ne portera pas atteinte 8 un membre de ’assistance.

Tout comme dans le cas du diin lara, la transmission du lenga (poéme chanté) est
également relativement libre en pays kasena. Tout le monde peut dire un chant, seulement
n’importe qui ne peut dire un chant n’importe ou, car il y a au Kasongo des chants qui ne
ménagent pas certains dwi (lignages) ou qui rappellent a certaines personnes de la société des
événements douloureux. A titre d’illustration nous retenons ces deux chants :

1) Tamonian gu korolo, korolo gu tamonian ;

Tamonia gu korolo, korolo gu tamonian.

2) Poo wé bukitiogo, o vu tiang ba nabara
O tiang djaro o tang di kumbli ;
Pé dan pongo ti gar’ tiebala ;
Kunjagui ada ta tim tim si pwa ma da lore ;

Ta pona pona pona si pwa ma da lore.

La traduction de ces chants donne respectivement :
1) « Les habitants de Tamona ont tué le foetus, le foetus les a décimé ;

Les habitants de Tamona ont tué le foetus, le foetus les a décimé ».

2) « Enfant « gate » (divin) du dieu de P4, il est allé s’emparer de leurs ancétres ;
1l occupa Guiaro et Koumbili ;

La force physique du pé (de Pé6) est supérieure a celle de tous les habitants de
Tiébéle ;

Kunjaga Ada parle ainsi, afin que les gens de Pé6 soient informés ;

Parle tres clairement, pour que les gens de Pé le sachent ».

Le premier chant fait référence a une histoire douloureuse vécue par les gens du
village de Tamona au début de la mise en place du peuplement dans la région de P4. Suite &
une discussion vive pour connaitre le sexe de ’enfant que portait une femme, ils I’auraient
éventrée et enlevé le foetus (korolo) afin de connaitre le sexe de ’enfant. Il est vrai, que nous
avons la un lieu commun, dont la finalité est de justifier la séparation d’un groupe initial en

deux ou plusieurs sous-groupes. En effet, zwernemann’2 rapporte la méme 1égende 4 propos

20 ZWERNEMANN, J. 1964. La querelle de I’enfant pas encore né : une légende historique des Gurunsi et ses
paralléles, Notes Africaines, 101, p. 226-227.
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d’autres populations du groupe gurunsi. Ailleurs en Afrique, comme par exemple au To go??!,

on retrouve des légendes semblables, construites pour justifier la dispersion d’un groupe.
Ainsi, chez les Aja, existait une coutume suivant laquelle un homme pouvait prétendre
épouser I’enfant dont accoucherait une femme enceinte. Si au jour de I’accouchement de
celle-ci naissait une fille, le prétendant, avec I’accord des parents, offrait un bracelet d’ivoire,
que 1’on mettait au bras du bébé, pour sceller les fiangailles. Par contre, si la femme mettait au
monde un gargon, le prétendant devenait son ami.

Mais voila qu’un jour, un désaccord survint entre Sala et Dédé. Alors, que Sala avait
suivi toute la procédure pour épouser Dédé, celle-ci, devenue grande, ne voulut plus
I’épouser. Sala réclama de son coté son bracelet, sachant que la corpulence de Dédé ne
permettait plus de le lui enlever sans Iui couper le poignet. Les vieillards de leur quartier
réglérent le litige en décidant de faire trancher le poignet de Dédé afin que Sala puisse entrer
en possession de son bien.

Plusieurs années apreés, Dédé devenue infirme, et pour cela demeurée célibataire,
cultivait un champ qui lui rapportait bien. Un jour, de retour d’un voyage, Sala passa a c6té du
champ et cueillit une aubergine qu’il croqua. Il est surpris par Dédé qui réclama & son tour la
restitution immédiate de son dii. Porté devant le conseil des vieux, ceux-ci, en raison du
premier jugement rendu, se résignérent a faire éventrer Sala qui expira sur le champ.

I1 est rapporté ensuite, que plus tard, cet acte eut des conséquences funestes pour le
pays et a entrainé des sécheresses, des famines et des épidémies qui décimerent la population.

A Tamona également, suite au meurtre de la femme enceinte, la famille de la victime
et celle des auteurs du crime s’entretuérent, la bagarre se généralisa a tout le village et enfin
de compte, presque toute la population fut massacrée, & I’exception de quelques rescapés qui
se sont déplacés pour s’installer sur le site actuel de Tamona. On comprend alors, méme si ce
n’est qu’un lieu commun, que ce chant qui est devenu un totem, ne peut étre dit dans ce
village et que méme ailleurs, il est recommandé de s’assurer qu’on n’a pas dans 1’assistance
un ressortissant de Tamona.

Le second chant quant & lui date de 1’époque coloniale et précisément du reégne du Pé-
pé Ayirdaga Yaguibou (1933-1949). 1l rapporte le fait que désormais, Guiaro, Ti¢bélé etc,
qui naguere étajient des chefferies indépendantes de P9, sont, du fait de la réorganisation
spatiale et administrative introduite par la colonisation, dépendantes maintenant de P9, érigé
en chef-lieu administratif en 1921. Seulement, ici, le chanteur (du nom d’Ada) met cette
situation au compte de la puissance personnelle du chef de P6 et va jusqu’a affirmer que la

seule force physique du chef de P est supérieure a I’ensemble des habitants de Tiébélé. La

21 GAYIBOR, N.L. 1992. Les traditions historiques du Bas-Togo, CELHTO, Niamey, p. 22-24
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aussi, si on peut chanter sans aucune crainte ce chant dans la chefferie de P9, il est certain que

celui qui s’aventurerait a le chanter a Guiaro, a Koumbili ou & Tiébélé le fera a ses risques et
périls.

Mis a part ces précautions, étre chanteur ou diseur de poémes (linlenu) n’est pas une
fonction sociale propre a un lignage ou a une lignée. On devient chanteur en pays kasena
comme on devient bon conteur, parce qu’on a acquis une certaine virtuosité au cours des
années en fréquentant d’autres chanteurs ou simplement par don.

A la rigueur dans les cours des chefs, on peut rencontrer un personnage comparable au
griot. C’est le pé senu comme c’est le cas d’Ada sous le pé Ayirdaga. Nous disons bien
comparable, car il n’y a pas de griots au Kasongo. Il s’agit ici, de quelqu’un qui sait bien
chanter et jouer au petit tambour & corde placé sous 1’aisselle (gungonga), et que le chef a
décidé de prendre & sa cour pour qu’il compose systématiquement des chants en 1’honneur du
pouvoir. Il peut étre de n’importe quelle origine sociale. Ces chants qui véhiculent parfois des
informations historiques sont dits dans les cours des chefs, lors de funérailles, & 1’occasion
d’une séance de battage de mil ou de tout autre féte et de réjouissances, le djongo (danse de
réjouissances) par exemple.

Ce sont ces matériaux fournis par la tradition orale qui serviront principalement a la
reconstitution de ’histoire du Kasongo précolonial. Les quelques sources écrites dont nous
disposons sur les peuples voisins, en particulier sur les Moose, les Dagomba et les Mamprusi,
participeront a 1’éclairage de tel ou tel aspect de la mise en place de ce peuplement et des
institutions socio-politiques. Les sources orales seront par exemple déterminantes pour la
premiére partie consacrée a la mise en place du peuplement et a 1’organisation socio-politique
des premiers occupants depuis les origines jusqu’au XVI® siécle.

A cette période que nous qualifions de pré migrations, et sur laquelle nous n’avons
presque pas de sources écrites, succéde une longue phase qui voit 1’arrivée dans la région de
populations diverses venues d’autres aires culturelles. Le contact entre les premiers occupants
et les nouveaux venus donna naissance & un dynamisme qui fut 4 la base de 1’avénement d’un
nouvel ordre socio-politique et en particulier de la chefferie kasena, le paare. Les anciens
occupants et les migrants qui ont ét€ intégrés par des procédures variées, vont alors élaborer
de nouvelles institutions dont ils performérent le fonctionnement entre le XVI® siécle et le
milieu du XIX® siécle. L’évolution au cours de cette période se fait tant au plan politique,
économique que social et culturel. Malheureusement, & partir de la seconde moitié du XIX®
siecle, le Kasongo entre dans une longue période troublée qui améne au-devant de la scéne

des envahisseurs comme les Zaberma auxquels succéderont les colonisateurs anglais et
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frangais. L’histoire du pays kasena, comme du reste celle de 1’Afrique entiere, fut alors

bouleversée aussi bien au plan politique, social économique que culturel.

Ces limites chronologiques sont cependant davantage indicatives que contraignantes
pour nous. En effet, nous nous situons dans la perspective de la longue durée, dans la mesure
ot dans toute société, les faits d’aujourd’hui trouvent souvent leur explication et leur
fondement dans le pass¢€. C’est pourquoi sans pour autant verser dans le journalisme, nous ne
nous priverons pas, chaque fois que de besoin, de déborder ces limites pour nous intéresser a

des périodes plus hautes ou plus récentes, voire, a 1’actualité.
p
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L’histoire du peuplement n’est rien d’autre que la quéte attentive de la fagon dont un
espace territorial a été progressivement occupé depuis la fin de la derniere migration?,
Cependant en ce qui concerne les origines, aucune donnée fiable ne permet de rien affirmer
sur cette épineuse question des origines absolues et leur datation®*,

Pourtant, en pays kasena la représentation des origines est si importante au sein de ce
peuple qu’il est fréquent d’entendre cette expression : nabinu ni yéri o nanongmé tim, o bi
guigui kuri, ce qui peut se traduire par « si vous ignorez d’ou vous venez, alors vous n’étes
rien dans la société, vous n’avez aucune base sociale ». Pour comprendre la profondeur de la
philosophie qui sous-tend cette réflexion, il est important de savoir que chez les Kasena, on
n’est pas considéré pour sa propre personne mais d’abord, par rapport & sa famille, par
rapport aux origines de son lignage, de son dwi. C’est ’appartenance a telle famille, a tel dwi
(lignage) qui confére a I’individu sa place dans la société. C’est encore en fonction de votre
dwi qu’on vous assigne tel r6le ou telle fonction particuliére dans le quartier, dans le village
ou dans la chefferie ou qu’on vous accorde ou non, la main d’une fille que vous courtisez.

Comment se pose alors la question des origines chez les Kasena ? Avec une telle
perception des origines, il est difficile pour les Kasena d’élaborer un mythe d’origine
commun, qui retrace comme chez les Moose et les Mamprusi des origines communes a tout le
groupe.

Certains auteurs ont cependant tenté de trouver des origines communes a I’ensemble
des Kasena. Ainsi, pour J. Zwernemann, les Kasena seraient originaires de Kassana, un
village situé aujourd’hui au Ghana, au sud-ouest de la ville limitrophe de Léo localisée au
Burkina-Faso?®*. Par contre, pour Saint-Jalmes’*> qui rapporte un mythe d’origine, les
Kasena seraient des autochtones de la montagne de Tiébélé. En réalité, 1’étude de
Zwernemann ne concerne que la seule ville de P6, et Kassana dans les traditions de Po
apparait seulement comme 1’origine du lignage fondateur de la chefferie de P6. S’agissant de
I’étude de Saint-Jalmes, elle est limitée a la seule chefferie de Tiébélé. Il est vrai que les
traditions de cette localité mentionnent parmi les autochtones des Kasena, en particulier les
lignages des Mantiobia et des Worobia mais rien, dans ces mémes traditions, ne permet
d’affirmer que Tiébél¢ est le berceau de tous les Kasena.

Il nous a été rapporté également par le chef de Chiana®*® que tous les Kasena seraient

originaires de Koumbili (environ 40 km a ’ouest de P8) ot des Moose se seraient mélangés a

22 pERROT, C.H. 2000. op.cit., p. 17

22 1bid., p. 17, note 21

24 ZWERNEMANN, J. 1972. op.cit., p.143

225 SAINT-JALMES, B. op.cit., p.8

226 Ayagtam Adiali Roland, chef de Chiana, Chiana, le 20/01/2000



83
des Nuni pour donner naissance a une nouvelle ethnie que constitueraient les Kasena. Mais

toutes ces théories ne sont que des hypothéses difficilement vérifiables.

En réalité, au Kasongo, la question des origines est beaucoup plus complexe. On est
plutét tenté, au vu des traditions, de dire qu’on a affaire seulement a des récits d’origine de
familles et de lignages. L’ histoire des origines semble se concevoir au niveau familial et & un
niveau plus large qu’est le lignage. C’est le récit d’origine du lignage qui constitue le récit
collectif du groupe. Pourtant, on ne saurait faire ’histoire de I’ensemble du pays kasena en
retragant les récits d’origine de tous les lignages. C’est 14 une entreprise non seulement
impossible, mais inutile. Alors, notre principale préoccupation est plutdt de montrer comment
des populations, arrivées a différents moments et a 1’issue de différents parcours sur le
territoire qui est aujourd’hui le Kasongo, ont cohabité et édifié ensemble la société kasena,
afin de comprendre comment cette société a évolué avec le temps, suivant un dynamisme qui
lui est propre.

Jusqu’a présent, la plupart des auteurs qui se sont intéressés a I’histoire du peuplement
du Kasongo n’ont pris en considération que les récits qui eurent pour conséquence
P’introduction de la chefferie (le paare) en pays kasena®*’ . 1l est vrai que ces auteurs ne sont
pas des historiens, et que ce n’est, la plupart du temps, que par nécessité qu’ils ont été amenés
a domner quelques indications d’ordre historique. Le résultat est qu’on a I"impression que
I’histoire ne commence en pays kasena que par des migrations, car, les récits relatifs a la
fondation des chefferies sont trés souvent des récits de migrations légendaires et/ou réelles.

L’une des lacunes qui caractérisent ces travaux, c’est qu’ils ne permettent pas de saisir
la conception des Kasena en ce qui concerne la création du monde, ou si 1’on veut, les débuts
de ’humanité. Les récits de migration permettent plutét de comprendre quand, comment et
pourquoi les Kasena ont une organisation socio-politique telle qu’on la connait de nos jours.
Par contre, ces récits ne permettent pas de saisir les modes de représentation que se font les
Kasena de la création du monde et des débuts de I’humanité. Ces représentations ne sont
saisissables qu’a partir de 1’analyse des récits mythiques sur les origines.

Ces lacunes se justifient par le fait que les informateurs de la plupart de ces auteurs
sont les chefs et les doyens des cours des chefs. Les récits qu’ils retracent dans ces conditions
ne reflétent que les seuls points de vue de la chefferie, qui présente trés souvent les
autochtones, quand ils font mention d’eux, comme des gens primitifs avant 1’arrivée des

ancétres fondateurs des chefferies actuelles du pays kasena. Cette fagon de restituer 1’histoire

227 Les plus importants sont J.Zwernemann (1972), J.P.Bourdier (1983), A.K. Awedoba (1985) et A.M.Howell
(1997). ‘
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3 I’avantage du groupe dominant se retrouve presque partout en Afrique. Ainsi, au Togo®*®,

les traditions aja et ewe, quant elles reconnaissent 1’existence d’une peuplement ancien,
insistent sur le caractére primitif de ces premiers habitants. Il était donc, nécessaire
d’interroger les descendants des présumés autochtones pour avoir leur version des faits. Cette
démarche que nous avons adoptée, nous a conduit a faire une distinction entre les récits
mythiques des présumés autochtones, récits qui n’ont jamais été collectés par les auteurs que
nous venons de citer, et les récits de migrations légendaires des lignages fondateurs des
chefferies.

Ainsi, dans un village donné¢, on a le récit du lignage des présumés autochtones, qui est
tres souvent un mythe et le récit du lignage fondateur de la chefferie qui lui est toujours, un
récit de migration 1égendaire ou réelle et enfin, les récits des autres lignages arrivés plus tard
dans le village. Ce schéma est le méme quand on se place au niveau de la chefferie principale,
qui se trouve étre la plus grande formation sociale en pays kasena. 11 est a souligner qu’il est
également valable partout au Kasongo.

La question est alors de savoir & partir de quels matériaux se fonder pour faire des
analyses sur la mise en place du peuplement en pays kasena. Il est évident qu’on ne saurait
prendre en compte tous les récits de familles ou de lignages. En revanche, les récits des
lignages qui donnérent au pays kasena sa configuration socio-politique actuelle doivent
constituer la base de nos investigations, car, ils rendent suffisamment compte de 1’histoire du
village et de la chefferie. Ayant choisi de prendre la chefferie principale comme cadre de
réflexion, c’est dans le cadre de cette formation, qui est la plus large au Kasongo, que nous
retiendrons les récits.

Il y a alors les récits des villages ou lignages autochtones de la chefferie d’une part, et
d’autre part, les récits des lignages fondateurs du paare, ¢’est-a-dire les lignages qui furent a
I’origine de I’institution de la chefferie. Ce sont ces deux catégories de récits qui permettent
de comprendre 1’organisation socio-politique kasena. Néanmoins, il est évident que nous
n’hésiterons pas a faire recours aux récits des autres lignages, de familles particuliéres, voire,
aux récits anecdotiques, chaque fois que cela s’avere nécessaire pour apporter un éclairage a
tel ou tel aspect de la mise en place du peuplement kasena.

L’examen des deux principales catégories de récits nous autorise a distinguer deux
grandes périodes dans la mise en place du peuplement du Kasongo. Une premiére période qui
concerne les populations anciennement installées et qui fera 1’objet du premier chapitre de
cette partie, et une seconde période qui voit l’arrivée dans la zone de populations

« étrangeres ». Ces migrations légendaires qui ont contribué a renforcer le peuplement du

28 GAYIBOR, N.L.1985. vol. 1, op.cit., p. 85-87
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pays kasena, seront examinées dans le cadre du deuxiéme chapitre. Les rapports nés de la

rencontre entre les premiers occupants et les « nouveaux venus » feront 1’objet du troisieme

chapitre.
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CHAPITRE 1 :

LE PEUPLEMENT ANCIEN

Il est pratiquement impossible d’obtenir une réponse globale pour ’ensemble des
Kasena quand on pose la question de savoir qui sont les premiers habitants du pays. Chacune
des neuf (9) chefferies principales, voire chaque village, possede ses premiers habitants.
C’est pourquoi au Kasongo, il est fréquent d’entendre répondre « nous pouvons vous dire qui
étaient les premiers habitants de notre village, de notre chefferie, mais en ce qui concerne tel
village, telle chefferie, il faudra aller les interroger».

Pourtant méme au niveau du village ou de la chefferie, les Kasena qui accordent par
ailleurs une grande importance aux origines, puisque 1’origine détermine la place qu’on
occupe dans la société, ne semblent pas avoir des informations précises sur les origines des
premiers occupants. Les réponses a cette question sont contradictoires et lapidaires,
contrairement aux récits de migration qui sont relativement longs et qui donnent des
informations précises sur les lieux d’origines des migrants, sur les étapes migratoires et sur les
mobiles des migrations.

C’est certainement cette situation qui a conduit Allisson Howell** 4 conclure qu’en
pays kasena, les récits de fondation commencent toujours avec une histoire de migration. On
peut conclure ainsi, quand on prend seulement en compte les récits de migrations 1égendaires.
Ce sont en effet, les récits de migrations légendaires qui expliquent comment certains lignages
se sont fixés aux endroits ou ils sont, pourquoi et comment la chefferie a été instituée au
Kasongo. 11 est alors plus juste de dire qu’en pays kasena ’institution chefferie commence par
une histoire de migration.

Mais bien avant 1’institution de la chefferie, le Kasongo était habité. Quelle que soit la
région dans laquelle on se situe, ’histoire du peuplement du Kasongo se trouve cristallisée
autour de deux principaux groupes de lignages. Il y a les dwi (lignages) qui revendiquent la
primauté de I’occupation des lieux, et qui pour ce faire, retracent a travers des récits qui
intégrent parfois la création du monde et de ’homme, des versions mythiques de leurs
origines. Ainsi, « nos ancétres sont descendus directement du ciel », « ils sont sortis de
terre » ou alors « ils étaient déja la, bien avant qu’il eut personne » etc.,

L’autre composante, qui ne refléte pas non plus forcément la réalité, concerne les
lignages qui affichent clairement et volontairement leurs origines étrangéres, moose,

mamprusi ou kusace etc. Bien souvent, ils seraient & 1’origine de 1’institution de la chefferie

> HOWELL, A.M. op.cit., p.21
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en pays kasena. Mais ces origines étrangeres fierement affichées, peuvent aussi ne pas

correspondre 2 la réalité historique. Elles peuvent résulter seulement d’une fiction, nécessaire
pour légitimer le paare (pouvoir) que ces lignages détiennent. Sans compter qu’entre ces deux
groupes, il y a une multitude d’origines revendiquées par différents autres lignages.

La legon & retenir dés maintenant, est qu’au Kasongo précolonial comme ailleurs en
Afrique, le peuplement actuel fut la résultante de plusieurs vagues de migrations qui
conduisirent dans cette région des populations d’origines diverses. Il s’est par la suite, au
cours de leur évolution, dégagé par divers procédés des lignages dominants, qui sont ici
représentés par les présumés premiers occupants et par les détenteurs du paare. La question
est alors de savoir qui étaient ces premiers habitants, quelles sont leurs origines ou plutot
quelles représentions les Kasena ont de ce peuplement ancien ?

La problématique du peuplement ancien du pays kasena est relativement complexe.
Dans chacune des neufs (9) chefferies principales que compte le pays, les traditions
s’accordent a reconnaitre 1’existence d’un peuplement ancien. Ces populations, affirment nos
informateurs, étaient 13 bien avant ’introduction de la chefferie, qui est présentée comme une
des conséquences historiques majeures d’une rencontre entre la population qui était déja 1a et
des « étrangers » arrivés plus tard dans la région qui forme de nos jours le Kasongo.

Sur cette base, le chercheur est conduit tout naturellement a poser la question
suivante : « Qui sont ces premiers habitants du pays kasena ? ». La réponse a cette question
varie selon les chefferies. Les descendants des premiers occupants sont soit identifiés & un
village ou & un groupe de villages, soit a un lignage et parfois a une seule famille.

Mais la complexité vient surtout du fait que parfois dans une méme chefferie, deux ou
trois villages affirment chacun que leurs ancétres étaient les premiers occupants du terroir.
Dans ces conditions, et pour départager les présumés premiers occupants, la question suivante
que nous posons est : « puisque vous étes les descendants des premiers occupants, alors dites-
nous d’ou venaient vos ancétres ? ».

A cette interrogation, le chercheur regoit des réponses bréves, lapidaires du genre
« nos ancétres sont descendus du ciel » ; « nos ancétres sont sortis de terre » etc. Ce genre de
réponse nous permet d’affirmer que les Kasena, comme la plupart des peuples africains ont
recours a des mythes, quand il s’agit de retracer les origines des premiers habitants. Ces
mythes sont certes, en rapport avec leur culture, mais malheureusement, ils ne permettent pas

de connaitre les vraies origines.
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Mais cela ne doit pas constituer un handicap pour le chercheur, car, comme 1’a relevé

Claude Héléne Perrot?°

, il est vain de rechercher les vraies origines. En revanche, il est
beaucoup plus important de se demander comment des groupes différents se sont rencontrés
et comment ils sont parvenus a mettre en place un type de société original, qui a son propre
- dynamisme. En outre, les mythes ne sont pas complétement irréalistes, dans la mesure ou ils
comportent une part de réalité qui refléte I’organisation socio-politique et culturelle des
Kasena. Ce sont ces éléments auxquels renvoient les mythes qu’il est utile de mettre en relief
a travers une analyse ou une tentative d’explication.

La tentative d’explication des faits qui seront exposés a travers ces mythes nous
permettra sans doute de mieux identifier ces populations anciennes, notamment a travers leur
organisation socioculturelle et la langue qu’elles parlaient. Enfin, nous essayerons de situer

chronologiquement les événements historiques relatifs aux populations anciennement

installées dans les terroirs qui correspondent aujourd’hui au Kasongo.

I.1.  Les faits

Les faits qui sont en notre disposition sont essentiellement constitués des traditions
d’origine recueillies aupres des présumés autochtones des neuf chefferies principales que
compte le Kasongo. Ces traditions d’origine se répartissent en trois principales catégories. Il y
a celles qui affirment que les ancétres fondateurs sont descendus du ciel, avec quelques
variantes suivant les chefferies, ceux qui sont sortis de terre, et enfin, les traditions d’origine
de non migration, c’est-a-dire, celles qui déclarent que les ancétres fondateurs ont toujours été
1a.

Nous disposons par ailleurs, grice aux travaux de Jean Baptiste Kiéthéga®', de
quelques données archéologiques, particuliérement sur les débuts de la métallurgie du fer
dans notre zone d’étude. Ces informations contribueront a préciser les faits de la tradition

orale, et plus précisément nos tentatives de datation a partir de ces faits.

I.1.1. Ceux dont les ancétres sont descendus du ciel

Les traditions qui attribuent des origines célestes aux ancétres fondateurs se retrouvent
presque partout au Kasongo. Ainsi, dans la chefferie de P6, la tradition retient le groupe de
villages composé de Tamona, Nahouri et Samboro comme premiers occupants du Kasongo. A

ce groupe s’oppose le lignage des Gonyumbia qui revendique également le statut de premier

20 pPERROT, C.H. 2000. op.cit., p. 17
BIKIETHEGA, J.B. 1996. op.cit.
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occupant de la région de P6. Selon les anciens de tous ces villages, leurs ancétres fondateurs

sont directement descendus du ciel. Ils ne sont pas venus d’ailleurs.

En dehors de ces présumés autochtones, dans la ville de P6, la tradition fait également
état soit d’un village appelé Iprina, soit d’une population, les Iprinian, qui seraient en réalité
les vrais premiers occupants. Malheureusement nous n’avons aucune donnée sur ce village ou
cette population qui selon certains informateurs aurait complétement disparu.

Dans la chefferie de Kampala, la tradition retient les villages de Dongo, de Gougogo et
de Mantiongo, comme les descendants des premiers occupants de cette région. Leurs ancétres
sont également descendus directement du ciel.

Plus a P’est, dans la chefferie de Tiébélé, les lignages des Dougdjiébia ou Worobia
dans le quartier Tuyalo et des Mantiobia qui habitent le quartier Mankanon, revendiquent
aussi le statut de premiers occupants et font venir leurs ancétres fondateurs du ciel.

. Afin de permettre de bien suivre la tentative d’explication de ces mythes d’origine, il
nous a semblé important de reproduire intégralement les plus importantes de ces traditions
d’origine. Il s’agit des traditions d’origine relatives au groupe de villages Tamona, Nahouri et
Samboro auxquelles nous opposons la tradition d’origine du lignage des Gonyumbia dans la
chefferie de PO, puisque ce sont ces deux groupes. qui se disputent le statut de premiers
occupants de la terre de P6. Nous retenons également les récits relatifs aux présumés
autochtones d’origine céleste des chefferies de Kampala et de Tiébélé.

Dans la chefferie de P96, les présumés autochtones que les traditions localisent dans les
villages de Nahouri, Tamona et Samboro (voir carte 4, p.107) font venir leurs ancétres du ciel.
De fait, les récits que nous avons enregistrés dans ces trois localités retracent tous la

fondation de ces trois villages dans un méme mouvement.

1.1.1.1. Version recueillie 2 Nahouri

« Nos ancétres sont descendus du ciel et ont atterri sur le nahouri-piv*>. Ils étaient
deux a descendre, mais pas en méme temps. Celui qui est descendu le premier s’appelait
Assa. Il fut suivi par son frére, Didou, ¢’est-G-dire I'ancétre du village actuel de Tamona.
Quand ils sont descendus, Assa a eu la jambe brisée. C’est pourquoi il préféra rester sur
place. Son frére alla s’installer & Tamona et pria Assa de venir le rejoindre. Mais ce dernier
répligua « a lag ta wou yosséni mu » (je veux rester ici). Son frére lui dit alors « nan

tanwoura », ce qui donna le nom Nahouri. Nous et les gens de Tamona sommes les plus

32 En kasim, la colline ou la montagne se dit piu
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anciens occupants de la terre de P6. Nous sommes les premiers habitants de cette terre. Nous

. \ . 233
avons aussi des parem‘s a Samboro, mais eux Sont venus nous trouvery .

1.1. 1. 2. Version fournie par les anciens de Tamona

«Nos ancétres sont descendus du ciel. L’ainé Didou est le fondateur de notre village,
c’est-a-dire Tamona. Le cadet, Assa est le fondateur du village de Nahouri. En descendant
sur la colline, Assa s’est brisé la jambe, c’est pourquoi il est resté aux pieds du nahouri-
piu »21,
1.1.1.3. Version fournie par le village de Samboro

« La ou nous sommes la, nos ancétres sont descendus du ciel. C’est le fondateur de
Tamona qui est tombé du ciel le premier (I’ainé). Il fut suivi par l’ancétre fondateur de
Nahouri et aprés celui de Nahouri est descendu le Yabuanu (ancétre de Samboro). En
tombant, le fondateur de Nahouri s’est cassé la jambe. Comme il s’est cassé la jambe, ses
frerves 'ont conseillé de rester auprés du nahouri-piu. Ainsi, dirent-ils, ils pourront se servir
du piu comme repére pour pouvoir revenir voir comment sa santé évolue. Ce sont donc nos
trois ancétres qui ont commencé le Kasongo, il n'y a personne d’autre qui puisse soutenir le
contraire. Nos trois ancétres sont descendus du ciel. Si quelqu’un prétend qu’ils sont venus
d’ailleurs il a menti »*.

Dans le but de vérifier ces informations, une enquéte sur ces présumés premiers
occupants a été faite & Songo, village voisin et non autochtone. Voici tel qu’il se présente, le

récit recueilli & Songo :

« Les ancétres de Samboro et ceux de Nahouri et de Tamona sont venus ensemble.
C’est I’ancétre de Tamona qui le premier, est tombé avec la pluie sur le nahouri-piu. Il est
descendu directement du ciel avec la pluie et s est rvéfugié dans la maison du tangwam. Donc
le tangwam est sorti le conduire a l'intérieur de la maison. 1l y demeura pendant longtemps,
puis un jour il eut encore la pluie. De l'intérieur de la maison, sous le piu, le tangwam et
I’ancétre de Tamona entendirent un bruit de chute sur le piu. Peu apres il eut encore le bruit
d’'une deuxiéme chute. Ayant entendu ces bruits, le tangwam envoya I’ancétre de Tamona voir
ce qui se passait. Etant sorti, ce dernier vit deux personnes qui venaient de tomber du ciel.
L’ancétre de Nahouri qui fut le premier a tomber s’était brisé la jambe, et 'ancétre de

Samboro est tombé sans se blesser. L’ancétre de Tamona les conduisit a ['intérieur aupreés du

233 Récit récolté aupres du chef de Nahouri, Nahouri, le 21/12/97
34 Récit fourni par le chef de terre de Tamona, Tamona, le 20/12/97
25 Version des anciens de Samboro, Samboro, le 10/01/2000
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tangwam. Le tangwam révéla alors que c’est lui qui était monté aupres de wé (Dieu) pour

demander ces personnes afin qu’elles peuplent le pays. Donc pour ce faire, comme l’ancétre
de Nahouri s’est brisé la jambe, il lui fallait rester a cété du piu pour s’installer. Que
D’ancétre de Samboro aille s’installer aux pieds des collines situées au nord-est du nahouri-
piu et que celui de Tamona aille du nord-ouest aux pieds d’une colline du nom de péri-piu".
Et qu’ainsi, les deux en se servant du Nahouri-piu comme repere peuvent revenir de temps en
temps rendre visite au blessé. C’est la I’histoire de I’origine de ces trois villages. Ils ne sont
pas venus d’autres pays. Ils sont descendus directement du ciel avec la pluie. »>

Pourtant, dans la méme chefferie de Po, précisément dans la ville de P9, le lignage des
Gonyumbia, localis€¢ & I’Ouest de la ville dans le quartier Zénian, conteste le statut de
premiers occupants de la région de P6 au groupe de village composé de Tamona, Nahouri et
Samboro. Ils opposent & ces derniers leur version, suivant laquelle, leurs ancétres seraient les
vrais premiers occupants de la terre de P6. Ce sont leurs ancétres qui auraient accueilli tout le
reste de la population de P6. A la question de savoir d’oll venaient leurs ancétres, le doyen du
lignage avance le récit qui suit :

« Notre ancétre s’appelait kola. Il est descendu du ciel et on 1’a recouvert avec
quelque chose pour que les gens ne le voient pas. Nous connaissons encore [’endroit ou il est
descendu. Quand il a atterri a terve, il s’enfonga d’abord, avant de ressortir. Sur le lieu, on a
aujourd "hui un poo. C’est d’ailleurs de ce poo, qui est devenu un tangwam du nom de poo-

- A 238
yuu, que dérive le nom de Pé »*°.

Dans la chefferie de Kampala, Dongo, Gougogo et Mantiongo présentés comme
villages autochtones retracent par ce méme mythe I’origine de leurs ancétres. A Ti€bélé, le
lignage des Dougdjiébia attribue également une origine céleste & son ancétre fondateur. Sur
les origines de cet ancétre, 1’ainé du lignage affirme :

« Nos ancétres sont descendus directement du ciel. Tous les autres, notamment les
Moose sont venus nous trouver. C’est pourquoi c’est nous qui faisons les coutumes a la cour
du pé de Tiébélé »*>

En attendant de revenir dans le cadre de la tentative d’explication sur ces divergences,
il faut relever qu’en pays kasena, il existe aussi des présumeés autochtones qui attribuent des

origines souterraines a leurs ancétres.

26 Cette colline est située apreés la douane sur la route P6-Ghana a quelques 500 m a gauche de la route. Sur ce
site, les gens de Tamona viennent jusqu’a présent faire des sacrifices.

37 yersion de la cour du chef de Songo, Songo, le 08/01/2000

2% Gonyumbou Issouffou, Doyen du lignage des Gonyumbia, P4 (Zénian), le 06/12/97

2 Awouviré Dougdjié, doyen du lignage Dougdjiébia, chef de terre de Tuyalo (Tiébélé), Tiébélé, le 06/12/97
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1. 1.2 Ceux dont les ancétres sont sortis de terre

Nous rencontrons cette catégorie de traditions d’origine dans les chefferies de Tiakané,
de P9, de Tiébélé et de Paga au Ghana.

| A Tiakané, le lignage des autochtones, qui habite le quartier Zénga fait surgir ses

ancétres des entrailles d’une colline. Cette colline est un tangwam qui d’ailleurs a donné son

nom au village**’.

Dans la chefferie de P6, un seul village fait sortir ses ancétres fondateurs de la terre. Il
s’agit plus précisément du lignage Oussali qui habite le quartier Djabongo dans le village de
Kapori. Suivant les anciens de ce lignage, « ce sont les djaboa (habitants du quartier
Djabongo) qui auraient fondé le village de Kapori, le plus ancien village de la chefferie de
Pé. Nous ne sommes pas venus d’ailleurs. Notre ancétre qui s appelait Oussali est sorti de la
terre méme de Kapori. Jusqu'a présent nous connaissons l’endroit d’ou il est sorti. Il s agit
d’un tangwam qui a pour nom kapori et ¢’est ce tangwam qui a donné son nom au villagey **'

A Tiébélé, comme nous I’avons relevé plus haut, il y a deux groupes qui se disputent
le droit & la primauté sur le terroir. Le premier, nous 1’avons vu, fait descendre ses ancétres
fondateurs du ciel. Le second, qui entre dans cette catégorie est le village de Kollo, situé &
quelques kilometres au sud de Tiébélé.

Ce récit d’origine est avec celui des villages de Tamona, Nahouri et Samboro, 1’un des
plus longs en pays kasena ou en régle générale, les récits d’origine ressemblent davantage a
des déclarations, & des sentences plutdt qu’a des récits. Par ailleurs, le récit mythique de
Porigine de Kollo est tres riche en renseignements susceptibles de fournir des indications qui
puissent permettre d’expliquer la conception de la création du monde et du mode de vie dans
I’antiquité des Kasena. C’est la raison pour laquelle nous avons jugé pertinent de reproduire
intégralement ce récit d’origine :

« A une époque tres reculée, vivaient sous terre, deux divinités et leurs familles. Ces
divinités de la terre ou tangwana, menaient une existence souterraine, contrastée par une
organisation de la vie fortement apparentée a celle des sociétés humaines ; [’apparence
physique des tangwana était d’ailleurs trés humaine.

Ainsi, vivaient dans cette région, sous terre, Akollo le plus puissant des divinités de la
terre, Dinga et leurs familles. La famille d'Akollo recevait celle de Dinga qui venait y passer

le temps, discuter tout comme l'on discute chez un ami le soir, autour du feu de bois.

240 Apiou Dulguiou, Enquéte de Batiga Sidonie, du 27 au 29 décembre 1981
#! Apéws Ossalignombou, doyen du lignage Ossali, Kapori, le 20/12/97
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Kumbuli, le fils de Dinga, ne prenait jamais part a la conversation, préférant

s 'introduire discretement chez kori, la fille d’Akollo. Akollo remarqua cette absence répétée,
s 'inquiéta et fit part @ Dinga de I'étrange conduite de son fils Kumbuli.

Un jour, I’épouse d’Akollo découvrit la veérité et en parla a Akollo qui ne dit mot
Jusqu’au jour ou l’on constata la grossesse de Kori, révélant sa liaison avec Kumbuli.

Akollo conduisit alors sa fille chez Dinga, déclarant qu’il la chassait de chez lui, laissant le
soin a Dinga de [’héberger. Dinga furieux, chassa de chez lui Kumbuli et Kori qui apparurent
sur la terre, au flanc d’une colline de Tiébéle.

La nuit, les femmes d’Akollo et les freres de Kori sortaient pour leur construire une
habitation. Lorsque l’enfant naquit, Kori supplia en vain sa mere d’amener [’enfant chez
Akollo, mais celle-ci refusa car ce dernier avait juré de ne point la recevoir. Désespérée, elle
se rendit la nuit chez son pére, abandonna [’enfant a sa mere, puis rejoignit Kumbuli sur la
terre.

Durant la nuit, Akollo entendant pleurer [’enfant, interrogea sa femme qui lui affirma
qu’il s'agissait bien de l'enfant de Kori. Il ordonna alors de ramener [’enfant a ses parents.
Devant le refus d’Akollo d’accepter son petit-fils, le nom Akollo fut donné a ['enfant pour
signifier : « il est sorti de la terre ».

Kumbuli et Akollo (né de Kori) sont considerés comme les deux ancétres fondateurs
du premier peuplement de la région de Tiébélé, ils parlaient le nankam (langue des
Nankana) »*** .

Au Ghana, Pindaa, dans la chefferie de Paga est présenté comme le seul village
autochtone du pays kasena du Ghana. A ce sujet, voici le récit rapporté par le chef de
Pindaa :

« Pindaa est le seul plus ancien village chez les Kasena. Notre ancétre est sorti de la
terre méme de Pindaa. C’est de la terre seulement que nous sommes sortis. Nous ne sommes
pas venus d’ailleurs et personne ne peut prétendre le contraire. D ailleurs pindaa est le nom
d’'un tangwam »**.

Ces deux séries de récits que nous venons d’exposer retracent en fait des migrations
mythiques du ciel vers la terre et du sous-sol vers la terre. Mais les descendants des présumés
autochtones, quand ils ne recourent pas au mythes pour retracer les origines de leurs ancétres,
avancent des theéses de non migration, déclarant que leurs ancétres ont toujours été 13 ou ils

sont.

242 Récit recueilli par SAINT-JALMES, B. op.cit., p. 45 ; Voir également ANEYAN, E M. op.cit., p.23
*3 Adjayipé Nabassé, chef de Pindaa, Pindaa, le 17/01/2000
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1. 1. 3. Ceux dont les ancétres ne sont pas venus d’ailleurs

Cette tradition d’origine se retrouve particulierement dans 1’ouest du Kasongo, que ce
soit au Burkina-Faso ou au Ghana. Au Burkina, les anciens des villages présumés autochtones
de Bouassan’*, dans la chefferie de Koumbili et de Maguinissan 3 Guiaro®*® déclarent que
leurs ancétres ont toujours été 1a.

Au Ghana, les ancétres des présumés autochtones de la chefferie de Kajaro sont dans
lordre chronologique, les Akanian suivis des habitants du quartier Kadjelo. Les traditions
offrent deux principales versions sur les origines de ces premiers occupants. En ce qui
concerne I’ancétre des Akanian, il serait venu du pays kasena méme, précisément de la région
de P6. On peut supposer qu’il faisait partie des habitants de ’antique Tamona qui se sont
dispersés suite au conflit qui éclata dans le village. Par contre, pour les Kadjela (habitants du
quartier Kadjelo) selon la premiére version, on ne sait pas d’oll sont venus leurs ancétres
quand ils apparurent sur la terre. Mais, une seconde version soutient qu’en réalité ils sont
venus de la région de Pd, sans aucune autre précision. Ils seraient a la recherche d’un espace
vaste, large et situé loin de tout autre village, d’oli le nom Kayaro, qui serait une déformation
de kuyala®*® (c’est grand, c’est vaste).

En ce qui concerne la chefferie de Chiana, les premiers occupants sont identifiés aux
habitants du village de Saa. L’ancétre fondateur de Saa, serait un kasena venu de la région de
Pd, précisément de Sia ou 1’ancétre fondateur de la chefferie de Chiana I’aurait trouvé déja
installé. On ne sait pas quelle est son origine, mais la tradition retient qu’il était 1a a ’arrivé de
I’ancétre fondateur de la chefferie qu’il hébergea. Il accepta plus tard de se déplacer avec ce
dernier pour venir s’installer sur le site actuel de Chiana, & la recherche de terres fertiles. C’est
ainsi qu’il fonda le village de Saa. Dans toute la chefferie de Chiana, Saa est reconnu sans
aucune contestation comme village premier occupant. Son nom dérive d’ailleurs du nom Sia,
son ancien site. A ce titre, les habitants de Saa s’occupent de la fonction de zega tu dans toute

la chefferie de Chiana®"’

1. 2. Tentative d’explication

L’analyse des traditions d’origine du Kasongo ne saurait étre complete sans la prise en
compte des éléments que nous qualifions d’observations directes. Ces observations directes
sont en rapport avec deux principales remarques qui portent sur la localisation géographique

des villages présumés autochtones et leur importance au point de vue démographique. Ces

** Yagoo Ada, chef de Koumbili, le 22/08/2000

%5 Idogo Alou Boukary, chef de Guiaro, le 07/10/97

S HOWELL, A.M. op.cit., p.24

#THOWELL, A.M., op.cit. p.23 confirmé par nos propres enquetes aupres du chef de Chiana, le 20/01/2000
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observations peuvent non seulement nous permettre de nous interroger sur les éventuelles

différences entre les villages présumés autochtbnes, le pourquoi de ces différences, mais
encore, elles nous aideront & mieux saisir les valeurs socioculturelles kasena qui sont
véhiculées a travers ces mythes.

La premiére observation que I’on puisse faire sur les présumés autochtones du
Kasongo est relative a leur localisation géographique. La plupart des villages et lignages qui
se réclament autochtones sont souvent situés aux flancs de collines. Les cas les plus
frappants sont représentés par les villages de Tamona, Nahouri et Samboro dans la chefferie
de Pd. Dans la chefferie de Paga au Ghana, Pindaa occupe la mé&me situation géographique.
A Kampala, Dongo fait pratiquement corps avec les collines environnantes. A Tiébélé, la
concession du lignage des Dougdjiébia est adossée a la colline Tiébéli-mantihd. Saa dans la
chefferie de Chiana au Ghana a également la méme position.

La localisation des villages ou lignages premiers occupanfs aux pieds des collines
n’est pas le fruit du hasard. D’ailleurs, il ne fait aucun doute que les éléments de cet
environnement naturel ont influencé I’élaboration des mythes d’origine chez les Kasena. Les
étroites relations que ces mythes laissent supposer entre les autochtones et les divinités
apparaissent dans les noms de ces villages autochtones qui dérivent presque tous, de ces
collines qui sont autant de tangwana. Ces relations témoignent de la complicité et de la
symbiose qui sont cens€es unir ces premiers hommes aux divinités qui ont demandé a
bangawé (Dieu d’en haut) de leur envoyer des hommes pour peupler la terre.

Au-dela de cet aspect, il y a aussi des raisons pratiques qui expliquent ou qui justifient
cette localisation particuliére et presque commune a tous les villages présumés autochtones. Il
ne fait aucun doute que pour les hommes de cette époque, la nature constituait a la fois un
danger et un lieu de refuge des plus siirs. Pour faire face aux multiples dangers que présentait
la nature (fauves, tempéte ou pluie) et affronter les agressions d’ennemis éventuels, les
hommes n’avaient d’autres moyens que ceux que leur offrait cette méme nature. Dés lors, on
comprend que le choix des sites sur ou a proximité de reliefs élevés était non seulement
stratégique, mais encore, une question de survie.

D’ailleurs, a une époque plus récente, cette hypothése s’est vérifiée, car, au moment
de ’invasion du Kasongo par les Zaberma dans la seconde moitié du XIX® siécle, les collines
de Chiana, de Nahouri, de Kampala comme de Tiébélé ont constitué autant de lieux de refuge

et de systémes de défense face 4 I’ennemi®*®,

% GOMGNIMBOU, M. 1994. L’invasion Zabarma du pays kasena .Cahiers du Cerleshs N° 11, Université de
Ouagadougou, p. 246-289 ; HOWELL, A.M, op.cit., p.29-30
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La seconde remarque en rapport avec les présumés autochtones du pays kasena est

relative a la démographie. Les villages dits autochtones sont dans leur grande majorité tres
faiblement peuplés. Tres souvent, il s’agit de trés petits villages qui semblent stagner, voire,
régresser au point de vue démographique. C’est le cas de Tamona, de Nahouri et de Samboro
dans la chefferie de P6. Il en est de méme de Pindaa dans la chefferie de Paga au Ghana. Il ne
nous a pas été donné de connaitre le nombre exact des habitants de ces villages, mais dans
tous les cas, aucun de ces villages ne dépasse guére la dizaine de concessions. Il arrive que
méme dans certains cas, les autochtones soient réduits a un seul lignage qui habite une seule
concession. Cette situation est illustrée par le lignage des Dougdiébia a Tiébélé et le lignage
Oussali a Kapori dans la chefferie de P6.

Nous ne voyons pas de raisons apparentes qui puissent justifier ce trés faible
peuplement des villages autochtones. On peut avancer 1’hypothése selon laquelle ces
populations ont été¢ décimées par des épidémies et aussi par des invasions étrangéres qui
auraient occasionné ce sous peuplement. Il se peut aussi qu’au départ, les autochtones aient
pratiqué une sorte d’endogamie qui, comme on le sait, est une pratique peu favorable a
’accroissement démographique. Mais toutes ces explications ne sont que des hypothéses qui
restent a étre vérifices.

Ce qui est en revanche certain, c’est que cette situation n’est pas propre aux premiers
occupants du pays kasena, presque partout en Afrique, les présumés autochtones sont trés peu
nombreux en comparaison de groupes arrivés plus tard**.

Pourtant, parmi ces villages et lignages autochtones, il en existe, trés peu il est vrai
qui n’entrent pas dans la catégorie des villages sous peuplés. Ils font exception a cette régle et
se caractérisent bien au contraire par leur importance démographique. Ils sont au nombre de
deux, tous, situés dans le pays kasena du Burkina Faso. Il s’agit de Kollo dans la chefferie de
Tiébélé et du lignage des Gonyumbia qui occupe Zénian, 1’un des plus grands quartiers de P5.

Il est a noter que ce sont justement ce village et ce lignage qui voient leur
revendication de premiers occupants fortement contestée. Dans la chefferie de P9,
I’affirmation des gens de Zénian, selon laquelle ils seraient les premiers occupants, est rejetée
par Tamona, pendant qu’a Tiébélé, les Dougdjiébia refusent de reconnaitre 4 Kollo la
primauté de I’occupation du terroir de la chefferie.

On peut alors retenir que la différence qu’ils affichent au point de vue démographique
d’avec les autres villages dits autochtones pourrait étre une piste de réflexion sur leurs

prétentions au statut de premiers occupants. Mais en attendant de revenir sur le débat qui

9 7ZEZE BEKE, P. Les Nyabwa et les paradoxes de ’intégration (Céte d’Ivoire .Dans PERROT, C.H. 2000.
op.cit, p. 32-33 explique que la conviction des Nyabwa comme d’autres peuples, est que les autochtones, en
particulier la lignée des fondateurs qui cohabitent avec des étrangers « dépérit » au profit de ceux-ci.
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oppose les présumés premiers occupants, il est sans doute important de chercher a savoir a

quoi renvoient les récits d’origine qui font venir les ancétres fondateurs du ciel.

En régle générale, les mythes d’origine qui sont élaborés par les premiers occupants
qui font venir leurs ancétres du ciel sont trés courts, précis et n’offrent pas de renseignements
qui puissent permetire de relever des divergences. Les récits relatifs aux premiers occupants
de Dongo, de Gougogo dans la chefferie de Kampala et des Dougdjiébia dans la chefferie de
Tiébélé se résument & une déclaration : « nos ancétres sont descendus directement du ciel ».
En revanche, les récits du groupe de village composé de Tamona, Nahouri et Samboro
permettent de relever de légéres variantes, et de ce point de vue sont assez représentatifs des
mythes d’origine kasena qui entrent dans cette catégorie. Notre tentative d’explication se
fondera donc essentiellement sur les récits de ces villages autochtones.

Les versions offertes par les anciens de Tamona et de Nahouri sont pratiquement
identiques. Ils reconnaissent une origine commune a leurs ancétres fondateurs. Par contre, la
version fournie par les gens de Samboro ne semble pas étre partagée entierement par les deux
premiers villages. Dans le récit de nos informateurs de Tamona, Samboro n’est méme pas
mentionné. A Nahouri, il est bien question de Samboro, mais les informateurs précisent
immeédiatement que les ancétres de Samboro sont arrivés plus tard et qu’ils ont trouvé déja en
place les habitants de Nahouri. Selon le chef de Nahouri, 1’ancétre de Samboro aurait été
capturé (était-ce un esclave ?) par I’ancétre fondateur de Nahouri afin de peupler son village.
A Samboro par contre, la tradition soutient que les trois ancétres fondateurs (Tamona,
Nahouri et Samboro) ont la méme origine. Ils seraient tous descendus du ciel.

Pour plus d’objectivité, nous avons alors fait recours aux informateurs de Songo,
village voisin de Samboro et de Nahouri. Songo est une chefferie secondaire qui dépend de la
chefferie principale de P6. Il est situé & neuf kilomeétres au sud-est de P6. Les fondateurs de
Songo sont dits étre arrivés plus tard et qu’ils trouverent déja en place les habitants de ces
trois villages. On peut alors s’attendre a ce que leur version soit plus objective dans la mesure
ou ils ne sont pas concernés par les récits d’origines des autochtones.

En outre, ce qu’il y a d’intéressant dans la version fournie par la cour de Songo, ¢’est
qu’elle donne beaucoup plus de renseignements qui permettent de mieux saisir la fagon dont
les Kasena se représentent la création du monde et de 1’humanité. Pour les Kasena, la terre
serait a I’origine inhabitée. Seuls y vivaient les tangwana (divinités de la terre). Sur ce point,
il convient de relever la parfaite concordance entre le mythe de fondation de Kollo et le récit
d’origine fourni par les gens de Songo. Ces tangwana régnaient sur la terre, mais n’avaient
aucune capacité pour créer I’homme. Seul wé (Dieu) a 1’exclusivité de la création humaine.

C’est pourquoi pour peupler la terre, le tangwam (identifié ici au pic Nahouri) monta au ciel
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pour demander des hommes. Les ancétres de cette longue génération de 1’espece humaine

furent alors par le conduit que constitue la pluie, propulsés par la force de la foudre sur la terre -
et précisément sur le pic Nahouri.

A ce state de notre analyse, il est important de donmer quelques indications sur les
représentations symboliques que les Kasena se font du ciel/Dieu (wé) et de la terre (tega).

Pour les Kasena, le ciel est du domaine du masculin. C’est le mal. Par contre, la terre
est représentée comme une mere nourriciere. C’est la femelle qui couve, qui protege. Le lien
entre les deux est symbolisé par la pluie, que le mal a travers la foudre qui représente la
virilité envoie sur la terre pour la féconder. Cette représentation est tellement fondamentale
chez les Kasena qu’a chaque sacrifice ils y font référence. Tous les sacrifices kasena sont
d’abord adressés au couple ciel / terre & travers I’expression : bangawé di o kan katiga,
expression qu’on peut tenter de traduire par « au ciel d’en haut et a sa femme la terre ». Cette
conception permet de comprendre pourquoi certaines traditions du pays kasena attribuent au
ciel Porigine des premiers hommes sur la terre. C’est en fonction de cette conception des
choses, que les villages de Tamona, Nahouri et Samboro par exemple estiment étre le berceau
de I’humanité en ce qui concerne le monde kasena, le Kasongo.

Au-dela de la représentation symbolique que se font les Kasena de la création du
monde et de ’humanité, il y a certainement une réalité historique contenue dans les mythes
d’origine. De fait la tradition offre un autre récit qui explique comment les habitants de
Tamona ont €t€¢ amenés & changer de site. Suivant ce récit :

«Les gens de Tamona avaient une sceur qui se retrouva enceinte a la maison. C’était
la premiére fois qu 'on constatait qu’une fille était dans cet état sans lien de mariage. Au sujet
du sexe de ’enfant qu’elle portait, survint une discussion. Les deux parties (un ainé et un
cadet) n’arrivant pas a s’entendre, on éventra la fille et on constata que le foetus qu’elle
portait était de sexe féminin. Ce fut alors le début d’un carnage qui provoqua le départ des
cadets qui traversérent la Volta pour aller s’installer en pays lyela. Ce sont donc ces derniers
qui ont donné naissance aux Lyela. Aprés cette guerre la malédiction s’est abattue sur le
village. C’est ainsi qu’ils quittérent les pieds de la colline peri ou ils étaient installés pour
occuper le site de I’actuelle Tamona, tout en gardant le nom Tamona, qui était déja le nom de
’ancien village. Sur la tombe du foetus a Péri, un baobab a poussé et a pris la forme d’'une
femme avec des seins. En souvenir de ces événements un chant a été composé, mais il est
interdit de le chanter a Tamona ou en présence d’un natif de Tamona, car c’est leur totem.
Voila comment se présente le chant : « tamonian gu korolo, korolo gu tamonian », ce qui
signifie « les habitants de Tamona ont tué le feetus, le foetus a décimé les habitants de

Tamona » Tamona est donc le village le plus ancien de cette région. Mais a cause de la
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malédiction occasionnée par la mort du feetus ils se sont dispersés fondant des villages
comme Nahouri et Samboro »*° . B

La premiere remarque que I’on puisse faire sur ce mythe, c’est qu’il s’agit 1a d’un lieu
commun. Le théme de la querelle de I’enfant pas encore né n’est pas propre aux Kasena. On
le retrouve dans plusieurs autres cultures africaines™'. Les Aja du Togo recourent & un mythe
semblable pour justifier leur dispersion a partir du rbyaume de Tado®*. Cependant, ce mythe
cache tres souvent une réalité historique, un acte suffisamment ignoble ou humiliant qui a
conduit des communautés a se disperser, et qu’elles ne tiennent pas a garder dans la mémoire
collective. Le mythe intervient dans ces conditions pour masquer ou occulter des mobiles
inavouables.

Sans que nous puissions dire exactement quels sont ces mobiles qui occasionnérent la
dispersion des habitants de 1’antique Tamona, on peut supposer qu’ils constituérent une
transgression aux regles établies par la société. Cette transgression apparait a travers le théme
de la femme éventrée. Elle fut a ’origine du malheur et peut-étre du bannissement du site de
I’antique Tamona. La solution était alors d’abandonner le site devenu en quelque sorte
maudit. Cela nous rappelle un fait similaire dans I’antiquité gréco-romaine. En effet, suite a la
défaite de Carthage face aux Romains en 146 avant notre ¢re, son sol fut maudit et la
conséquence a été 1’abandon pendant de nombreuses années de son site.

On peut aussi supposer que c’est suite & une catastrophe naturelle que le site de
I’antique Tamona a été abandonné. Mais dans ces conditions, la tradition n’aurait eu aucune
raison de masquer cette réalité naturelle. Dans tous les cas, le déplacement de Tamona des
pieds de la colline Péri, située a la sortie sud de Pd a son emplacement actuel du coté ouest de
son ancien site, semble étre probable. En effet sur le site que la tradition attribue & I’antique
Tamona, il existe plusieurs témoins matériels, notamment une grande quantité de reste de
céramique qui semble attester d’une ancienne occupation de 1’endroit. Aussi bien sur la
colline que dans les champs qui I’environnent, une tres grande quantité de reste de poterie est
accumulée. Ces restes sont tellement mélangés a la terre, qu’il est pratiquement impossible de
retourner la moindre surface du sol sans rencontrer des morceaux de poterie, comme si une
catastrophe naturelle ou une guerre avait occasionné des destructions massives sur les lieux.

Il n’est pas totalement absurde non plus, de penser aux guerres entre les gens de

Tamona et les ancétres des Moose a I’arrivée de ces derniers. Les restes de céramique

constitueraient alors, un signe témoin de cette lutte pour la conquéte d’un terroir en formation.

20 Doudouwoura Amadou Kora, Maire de la ville de Po, P6, le 09/01/2000

»! ZWERNEMANN, J. 1964. op.cit., p.226-227 et BAYILI, E. 1983. Les populations Nord- Nuna (Haute-
Volta) des origines & 1920. Thése de 3¢ cycles, p.218

»2 GAYIBOR, L.N. 1992, op.cit. p. 22-24
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Mais les gens de Tamona ayant €té vaincus, ils trouveérent peut étre humiliant de relater cette

défaite. Pourtant, bien que la tradition face mention d’anciennes habitations sur ou aux pieds
de la colline Péri, il ne nous a pas été donné de repérer des traces évidentes et visibles de
restes d’habitation. On peut supposer que ces traces ont été effacées avec le temps et
’érosion, dans la mesure ou la terre non cuite se conserve moins bien que la poterie. Dans
toﬁs les cas, il ne s’agit 12 que des résultats fondés sur la tradition orale et sur ’observation
directe du site. Ils restent a étre vérifiés par une fouille archéologique du site concerné.

Enfin, il s’agit 1a du seul mythe qui fasse état d’une origine commune des Kasena (les
ainés) et des Lyela (les cadets). C’est peut &tre pour cette raison que les Kasena appellent les
Lyela kasim poupruri (Kasena mélangés). Mais 14 également, 1’origine commune des Kasena
et des Lyela est une hypothése intéressante certes, mais qui mérite d’étre creusée avec le
concours d’autres disciplines comme par exemple la linguistique, 1’anthropologie et la
paléontologie.

En conclusion, il faut retenir que ce mythe fait de Tamona le berceau non seulement
des Kasena, mais également d’autres groupes gurunsi comme les Leyla et les Nuna. Sans
remettre totalement en cause cette possibilité, il est prudent de relever que I'influence de
travaux relativement récents qui font des Gurunsi un méme peuple a pu entrainer depuis la
période coloniale des intégrations ultérieures dans I’élaboration de ce mythe.

En revanche, il n’est pas improbable qu’en ce qui concerne les Kasena, un grand
nombre se soit dispersé a partir de Tamona. On peut supposer que c’est pour cette raison que
dans leurs traditions d’origine, le statut d’ainé de Tamona est reconnu aussi bien par Nahouri,
Samboro et Pindaa au Ghana. Cela nous semble méme certain, dans la mesure oll méme
Pindaa, village premier occupant de la chefferie de Paga reconnait avoir des origines
communes avec Tamona et Nahouri. Il est vrai, comme nous le verrons, que le récit d’origine
de Pindaa attribue a son ancétre fondateur une origine souterraine. Il n’est pas comme les
ancétres de Tamona et de Nahouri descendu du ciel. Mais cette contradiction ne doit pas
cacher la réalité historique suivant laquelle, il est trés possible que les fondateurs de Pindaa
aient quitté Nahouri pour aller fonder leur village plus au sud. Mais comme premiers
occupants de leur région, ils ont dil élaborer un mythe d’origine nouveau et surtout qui leur
est propre. Dans tous le cas, méme de nos jours, Pindaa entretient des relations trés étroites en
matiére de cérémonies rituelles et de coutumes avec le village de Nahouri, preuve s’il en
fallait encore, de leur parenté éventuelle.

Il nous semble alors a titre d’hypothése, d’envisager I’antique Tamona comme lieu de
départ des fondateurs de Nahouri, de Samboro et de 1’actuel Tamona. Les fondateurs de

Pindaa eux, seraient partis de Nahouri & une époque postérieure a la premiére dispersion, ce
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qui expliquerait que Pindaa, tout en reconnaissant ses liens de parenté avec Tamona et

Nahouri ait jusqu’a présent des liens plus étroits au plan coutumier avec Nahouri qu’avec
Tamona. En effet, les cérémonies rituelles de Nahouri comme de Pindaa, tout comme
I’intronisation d’un chef dans ces localités, exigent la présence des ressortissants de ’un des
villages. Ces cérémonies, notamment ’intronisation d’un chef & Pindaa, ne peuvent se faire
sans la présence des gens de Nahouri et ’inverse est également vérifié, quand les cérémonies
se font 4 Nahouri.

Tout comme les récits d’origine qui attribuent aux ancétres fondateurs des origines
célestes, les mythes du Kasongo qui font surgir des ancétres fondateurs des profondeurs de la
terre ou des entrailles d’une colline, véhiculent des conceptions culturelles qui participent
aux fondements de la société kasena.

Parmi les premiers occupants qui font surgir leurs ancétres de terre, nous avons au
Burkina-Faso le quartier Zénga, dans la chefferie de Tiakané, le lignage Oussali a Kapori
dans la chefferie de P6, et le village de Kollo dans la chefferie de Tiébélé.

Au Ghana, le récit d’origine des anciens de Pindaa, village premier occupant de la
chefferie de Paga entre également dans cette catégorie. En dehors du récit de Kollo, tous les
autres récits d’origine qui font surgir les ancétres fondateurs de la terre sont trés brefs. Ils se
résument a cette déclaration « nos ancétres sont sortis de la terre. Ils ne sont pas venus
d’ailleurs. Ils sont sortis de la colline etc. ». Par contre, le récit d’origine de Kollo est
relativement long et comporte bien de renseignements qui peuvent servir a 1’historien. C’est
pourquoi I’analyse de cette catégorie de récit d’origine sera faite a partir du mythe d’origine
de Kollo.

11 faut tout de suite signaler que comme les mythes précédents qui font descendre les
ancétres fondateurs du ciel, les mythes de fondation qui les font surgir de terre, sont
absolument considérés comme vrais par les populations qui les développent. Ces mythes
relatent des événements primordiaux a la suite desquels [’homme est apparu sur la terre. De ce
point de vue, ils retracent aussi la perception des Kasena en ce qui concerne la création, mais
encore expliquent pourquoi la société kasena a I’organisation sociale qu’on lui connait de nos
jours.

C’est I’irruption du sacré qui fonde réellement la société, et qui la fait réellement telle
qu’elle est de nos jours. Le mythe pour les Kasena n’est pas une affabulation mais une réalité
vivante, 4 laquelle on ne cesse de recourir quand le besoin s’impose. C’est pourquoi il
constitue une des sources privilégiées de I’historien des sociétés traditionnelles, en ce sens
que P’exploration des profondeurs du mythe, permet de retrouver certaines réalités historiques

et culturelles que la sagesse traditionnelle, dépourvue de systéme d’écriture, a su sauvegarder
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a travers I’élaboration mythique. Le mythe rempli alors une fonction indispensable. Il

rehausse et codifie les croyances, notamment en ce qui concerne la création, et il sauvegarde
les principes moraux et les impose. Tout en garantissant I’efficacité des cérémonies rituelles,
il permet de comprendre I’histoire de ces cérémonies et il offre des régles pratiques a I’'usage
de I’homme.

C’est dans ce cadre qu’il faut situer le mythe de fondation de Kollo. Il raconte en effet
I’histoire d’une migration allant du monde sacré vers le monde profane, a la suite d’une
violation de I’ordre divin. Kumbuli et Kori sont chassés du monde « souterrain » des dieux
par Akollo et Dinga, pour avoir entretenu une relation secréte en dehors des normes divines.
C’est alors qu’ils apparurent sur terre pour fonder le premier peuplement de la région de
Tiébélé. On se retrouve alors face & I’histoire d’une violation de 1’ordre divin antérieur,
préfigurant I’installation des hommes sur la terre de Tiébélé qui n’était habité que par des
tangwana (divinités de la terre). Au commencement donc, il y avait un ordre, puis une
transgression de cet ordre, transgression a laquelle est 1ié le bannissement, la sanction divine
préfigurant la construction du premier ordre social humain de Kollo.

Il faut noter que suivant ce mythe, tout comme pour ceux qui attribuent une origine
céleste aux ancétres fondateurs, les tangwana étaient les seuls a vivre sur la terre. Ils sont
aussi, que ce soit sous forme de doléances ou de sanctions, responsables de 1’apparition des
hommes sur la terre. Par ailleurs, la migration du monde sacré vers le monde profane peut étre
comparée a la naissance d’un enfant qui sort du ventre de sa mere vers le monde des hommes.

Enfin, le mythe justifie et permet de comprendre certaines pratiques socioculturelles
des Kasena. En effet, dans la société kasena, méme de nos jours, tout enfant né avant une
alliance socialement contractée des parents, appartient en principe et en pratique au lignage
de sa mére”. C’est pourquoi dans le mythe, Kori fit de vains efforts pour que son pere
reconnaisse 1’enfant qui lui revenait de droit, puisque cong¢u hors normes. Le refus de celui-
ci n’empécha pas pour autant, que 1’enfant regoive le nom de son grand-pere maternel. De
nos jours cette pratique est encore en vigueur chez les Kasena.

A la différence des mytheé d’origine qui attribuent aux ancétres des origines célestes
ou souterraines, il ne nous a pas été donné de noter en ce qui concerne la troisiéme catégorie,
des traditions d’origine qui soit relativement longues pour faciliter un commentaire propre a
ce groupe. Tout ce qu’il convient de relever c’est que ces mythes d’origine mettent 1’accent
sur la non migration des ancétres fondateurs, se contentant d’affirmer que les ancétres

fondateurs étaient déja 1a bien avant [arrivée des autres populations. C’est le cas par exemple

% Des dispositions sont cependant prises pour que le pére géniteur puisse récupérer son enfant. Pour ce faire, il
faut donner au moins un beeuf pour « casser le sein ». Il s’agit d’une sorte de dédommagement de la famille
maternelle de I’enfant.



: _ 103
de Bouassan dans la chefferie de Koumbili, de Manguiniassan & Guiaro et de Kadjelo dans la

chefferie de Kayaro.

Dans tous les cas, en dehors des analyses qui peuvent étre propres a chaque catégorie
de récits d’origine, ils véhiculent tous une méme philosophie et ont tous pour fonction finale,
la légitimation des prétentions au titre de premier occupant. Tous ces mythes offrent une
justification idéologique de ’affirmation selon laquelle les ancétres fondateurs de ces villages
ou de ces lignage furent a ’origine du premier peuplement du Kasongo alors inhabité, sinon
par les tangwana. Ils fondent par ce fait méme la primauté des droits des chefs de terre (tega
tiina) et des tangwana tiina sur les terroirs du pays kasena.

C’est justement en fonction de cet enjeu qu’on observe de vives contestations sur les
prétentions de certains villages au statut de premier occupant. Nous n’allons retenir ici, que
les cas des Dougdjiébia qui contestent a Kollo le droit de premier occupant dans la chefferie
de Tiébélé et du lignage des Gonyumbia a Pd, qui dispute ce droit & Tamona et au groupe de
villages qui I’accompagne.

Dans la chefferie de Tiébélé, il existe sur les origines de Kollo une autre version sur
laquelle s’appuie le lignage Dougdjiébia pour contester a ce village le statut de premier
occupant. Suivant cette derniere version, « Kumbuli, le fondateur de Kollo quitta un pays
appelé Dagongo (pays dagomba). Son départ fut provoqué par un conflit de succession au
pouvoir. Aprés la mort de son pére qui était chef, il fut évincé du pouvoir au bénéfice de son
frere cadet, car, il était réputé avare et brutal. Un ainé ne pouvant supporter la tutelle de son
cadet, il decida de partir.

1l marcha plusieurs jours, lorsqu’il eut franchi un grand marigot, il aborda une forét
inhabitée. Il s’installa a I’endroit appelé aujourd 'hui Tiébélé. 1l était le premier habitant de la
région et parlait le dagbane. Le mot kumbuli signifierait dans cette langue « il a poussé de la
terre ». Ainsi se definit-il lorsque de nouveaux arrivants lui demanderent son nom. Kumbuli
était accompagné de sa femme qui mis au monde un fils appelé A.kollo w24,

En ce qui concerne les origines du lignage des Gonyumbia dans la chefferie de P6, la
tradition offre également une autre version selon laquelle les ancétres fondateurs des
Gonyumbia seraient en réalité originaires de la région de Guiaro, précisément d’un village
appelé Kolo ou encore Djaro Kolo. Sur les mobiles de cette migration qui aurait conduit
’ancétre des Gonyumbia de Kolo (Guiaro) a P9, la tradition ne fournit aucune explication.

La premie¢re observation qu’il convient de faire a propos de ces versions sur 1’origine
de Kollo (Tiébélé) et des Gonyumbia (quarrtier Zénian de Pd) est qu’elles ne sont pas

fournies par les intéressés eux-mémes. Les versions historiques qui attribuent aux Gonyumbia

254 SAINT-JALMES, B. op.cit., p. 6
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une origine située dans 1’Ouest du pays kasena et & Kollo une origine dagomba ou mampruga,

sont développées par les voisins. A Tiébélé, la version historique de I’origine de Kollo est
surtout développée par la chefferie de Tiébélé, alors qu’a Pd, en dehors des Gonyumbia eux-
mémes, la plupart des informateurs situent leurs origines dans la région de Guiaro.

Ces débats montrent a quel point les mythes ont une fonction hautement idéologique.
Ils servent a légitimer le statut de premier occupant. Souvent, comme dans le cas de Kollo, il
y a méme accord entre la version mythique et la version historique, en ce qui concerne la
justification idéologique qui permet de soutenir que ces villages furent les premiers centres de
peuplement du Kasongo alors inhabité. Cette préoccupation est en effet, réaffirmée dans la
version historique de 1’origine de Kollo. On peut constater que méme la recherche des liens
spéciaux avec la terre n’est pas totalement absente dans la version historique, puisque le nom
de I’ancétre fondateur venu du Dagomba signifierait : « pousser de la terre ».

Dans ces conditions, il nous semble inutile et vain, de chercher a savoir qui est
exactement le premier occupant et qui ne I’est pas. L’essentiel est de savoir comment les
différents groupes sont arrivés & des moments différents dans le Kasongo et comment ils ont
réussi a élaborer une société qui a son propre dynamisme. Dans ce sens on peut se poser la
question de savoir : au-dela des perceptions culturelles kasena que véhiculent ces mythes
d’origine quelles réalités historiques peut-on en tirer, ne serait-ce qu’a titre d’hypotheses ?

Apres analyse des ces mythes, une des réalités historiques qui nous parait plausible,
est d’envisager des migrations internes pré chefferies. En second lieu, il nous semble que ces
mythes renvoient aussi & une distinction socioprofessionnelle.

Pour ce qui est des migrations pré chefferies, si certains de ces mouvements
apparaissent clairement, d’autres par contre nous semblent moins nets. Dans la premiére
catégorie, il faut sans aucun doute considérer dans la chefferie de Pd, une migration qui a pour
point de départ le village de Tamona, et qui fut & ’origine de la fondation de Nahouri et de
Samboro. Nahouri, aurait constitué a son tour une seconde étape migratoire pour les
fondateurs de Pindaa dans la chefferie de Paga (Ghana). Toujours dans cette méme partie du
Kasongo, une migration des Gonyumbia de la région de Guiaro (Kolo) en direction de P6
semble évidente.

A Tiébélé, la version historique de I’origine de Kollo indique clairement un
mouvement de population venu du pays mampruga ou dagomba.

Au Ghana, la chefferie de Chiana, précisément le village de Saa, fut la destination de
migrations venues de la région de Sia au Burkina-Faso. Il en est de méme de Kayaro, qui

serait aussi fondé par des populations venues de I’actuel Burkina-Faso (région de P3). Ces
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quelques exemples nous autorisent a faire observer que le premier occupant n’est pas

forcement un autochtone qui ne serait venu de nulle part.

Compte tenu de cela, il n’y a aucune raison de dénier a Kollo (Tiébélé) ou & Zénian
(P6), leurs statuts de premiers occupants. Il y a lieu plutdt d’envisager la possibilité qu’a
I’époque, chacune de ces populations s’est installée dans I’ignorance des autres. S’étant
rencontrées a un moment donné, il a fallu que chacune d’elle fasse la preuve de sa primauté
dans la région d’ou le recours au mythe d’origine. Cela n’est pas sans nous rappeler les
mythes de fondation de villages en pays Lyela. Dans cette partie du pays gurunsi, il existe
des mythes de fondation qui mettent en scéne deux personnages qui se sont rencontrés dans
une zone donnée. Chacun d’eux, comme pour la fondation de Negarpoulou, avait a faire la
preuve de sa primauté sur les lieux. Pendant que le premier affirma avoir déposé une motte de
terre dans la riviere avoisinante, le second expliqua qu’il y avait laissé une pierre™. A
I’évidence, le propriétaire de la motte de terre ne la retrouva pas, alors que celui qui avait
déposé une pierre fut en mesure d’exhiber sa preuve. En pays nuna également et précisément
a Poura, ’ancétre des Nignan venu du pays moaaga, se fit reconnaitre par cette méme astuce,
premier occupant aux dépens de I’ancétre des Yaro, qui lui avait mis une motte de terre dans
le lit de la Volta™®.

La legon que nous pouvons retenir de ce récit, est qu’en fin de compte, la primauté sur
le terroir ne revient pas forcément au premier occupant, mais bien plus & ceux qui par divers
moyens dont 1’astuce et la force surent s’imposer comme tels. Enfin ces mouvements de
populations dont I’orientation générale est du Nord vers le Sud, viennent confirmer certaines
théories sur la mise en place des populations du Bassin de la Volta Blanche, qui soutiennent
que les populations gurunsi dans leur ensemble ont été repoussées plus au sud par des peuples
plus puissants®’. _

Une autre réalité historique que ces mythes, quelle que soit la catégorie a laquelle on
se réfere, permettent de saisir, est la justification de la détention et de 1’exercice de certaines
fonctions socio-religieuses. Ainsi, ceux dont les ancétres sont descendus du ciel, ont parfois,
en plus de la charge de fega tu (chef de terre) la maitrise de certains phénomeénes naturels
comme la pluie et la foudre. Ce sont des dwa tiina (sing. dwa tu). C’est le cas des premiers
occupants de la chefferie de Kampala et du village de Nahouri.

Par contre ceux qui font surgir leurs ancétres du sol, n’ont pas la maitrise de la pluie

et de la foudre. Ils mettent davantage [’accent sur la maitrise du sol, comme c’est le cas pour

2% Entretien avec le chef de terre de Negarpoulo (pays Lyelae- province du Sanguié) le 22 mars 1998

¥¢ KIETHEGA, 1.B. 1980. L ’Exploitation traditionnelle de I’or sur la rive gauche de la Volta Noire (région de
Poura.Haute-Volta). Thése de 3¢ cycle. Paris I, p. 68-69

%7 BINGER, L.G. op.cit., I, p. 35 ; DELAFOSSE, M..op.cit., I, p. 314
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1és habitants de Kollo. Néanmoins, les choses ne sont pas aussi tranchées que cela, car ceux

qj{li affirment que leurs ancétres ont toujours été 14 peuvent avoir la maitrise des deux
éiéments, a savoir &tre maitres de la terre et détenteurs de la fonction de dwa tu. Tel est par
eyi(emple le cas des gens de Saa dans la chefferie de Chiana, qui affirment que leurs ancétres
Oilt toujours été 13, mais qu’ils auraient regut de wé ( Dieu, le Ciel) la maitrise de la forge et de
laft foudre. Toujours est-il que I’exercice de certaines fonctions dont entre autres la maftrise de
1aE1 terre, de la pluie et de la foudre et & quelques rares cas, de la forge comme c’est le cas a
Sfaa sont du ressort de ceux qui affirment que leurs ancétres furent les premiers occupants des

terroirs en pays kasena.

i Au terme de cette analyse, nous sommes en mesure d’affirmer qu’au Kasongo, le
stiatut de premier occupant n’implique pas forcément que les ancétres de ceux qui
rfi:vendiquent ce titre ne soient pas venus d’ailleurs. Les cas comme celui de Kollo dans la
cilefferie de Tiébélé, des Gonyumbia dans la chefferie de P, de Saa a Chiana, de Pindaa dans
14 chefferie de Paga ou des Akanian a Kayaro, sont 1a pour attester qu’il s’agit 1a d’une idée
régue. Le prleéme est plut6t de faire la preuve qu’on est effectivement le premier occupant,
Vlu les priviléges que ce statut confere. C’est ce qui explique et justifie la lutte entre prétendus

p?remiers occupants.
i

africaines. Ainsi, dans le Bas-Togo*®, bien qu’étant conscients d’une occupation antérieure

En fait, le statut de premier occupant est déterminant dans presque toutes les sociétés

d;e leur terroirs, des lignages aja-ewe se prétendent également premiers occupants. En fait, la
re;':alité est qu’en pays ewe le droit de régner sur un territoire défini est 1ié a la primauté de
I’Eoccupation du sol. Une des conditions pour étre couronné roi ou chef, d’un royaume ou d’un
village c’est d’étre un descendant du premier occupant du sol.

! Dans cette bataille, reconnaitre que ses ancétres sont arrivés d’ailleurs c’est se
cé)ndamner a renoncer a ce statut de premier occupant avec tous les priviléges qu’il confere.
|

Dés lors, on comprend 1’importance sociale des mythes qui font surgir des ancétres fondateurs
d:es profondeurs de la terre ou tomber du ciel. Les mythes de non migration servent également
!

lzit meéme cause. Tout en véhiculant les conceptions et les valeurs culturelles de la société
kézsena, qui elles, sont réelles, la fonction principale de tous ces mythes est de servir de
lé;zgitimation au statut de premier occupant, d’autant plus que la période qui suit conduira dans
12;1 région d’autres populations venues d’ailleurs, et que la rencontre entre ces « nouveaux
v'enus » et la population ancienne entramera pour cette derniére un nouveau destin. Mais pour

lflnstant quelques éléments de cette analyse peuvent servir pour I’identification des

258 GAYIBOR N.L. 1985. op.cit., p. 89
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populations anciennement installées, notamment a travers leur mode de vie, leur organisation

sociale et la langue ou les langues qu’elles parlaient.

1. 3. Essai d’identification des populations anciennes

C’est a travers la culture en général et la langue en particulier qu'une population
s’identifie. Pour ce faire, il est important de savoir quelle était 1’organisation spatiale et
socioculturelle des premiers occupants du pays kasena et quelle langue ils parlaient.

A travers les mythes de fondation, il est relativement ais¢ de se faire une idée sur
I’organisation spatiale des premiers occupants. La région était occupée par un certain nombre
de terroirs villageois comme le montre la carte 4 ci-dessous (p.108). Sur ces terroirs, vivaient
des communautés indépendantes les unes des autres. Elles ne considéraient pas que 1’espace
qu’elles occupaient constituait une unité. Bien au contraire, elles entretenaient des rapports
qui allaient de I’ignorance mutuelle a I’hostilité quand elles venaient & se rencontrer ou a
convoiter un méme site.

Dr’ailleurs, les récits d’origine fournissent suffisamment d’indices qui permettent au
chercheur de se faire une idée de la fagon dont I’espace était percu par les premieres
communautés du Kasongo. Il s’agissait alors d’un espace morcelé, éclaté ou encore
discontinu, qui se limitait a 1’aire d’implantation de chaque communauté. Il n’y avait aucun
lien entre les terroirs occupés par les premiers habitants du pays kasena.

Au Burkina-Faso, en partant de 1’est vers 1’ouest, on avait ainsi les terroirs occupés par
les gens de Bouassan, de Kadaworo et de Kum, dans I’actuelle chefferie de Koumbili. Puis, le
terroir de Maguiniassan dans la chefferie de Guiaro. Plus a I’est venaient les terroirs des
habitants de Zénga (Tiakané), de ceux de Tamona, de Nahouri , de Samboro et de Zénian dans
la région de P6. A leur suite, on avait les terroirs de Dongo, Mantiongo et Gougogo dans la
chefferie de Kampala. Enfin, les terroirs de Kollo, de Mantihd, de Boulmona et des Worobia
se trouvaient localisés dans la région de Tiébélé.

Dans le pays kasena du Ghana, en allant de I’est vers I’ouest, il y avait les terroirs de
Pindaa (chefferie de Paga), de Saa (chefferie de Chiana) des Akanian et des Kadjela (chefferie
de Kayaro). C’est dans ces espaces trés réduits, de type campements, que vivaient les
premiers habitants de ce qui correspond aujourd’hui an Kasongo. Quelles étaient alors les

formes d’organisation sociale de ces premiers occupants ?
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Carte n° 4 : Localisation des sites des présumés premiers occupants du Kasongo.
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L’organisation sociale des premiers occupants du Kasongo était relativement simple.
Nulle part, on ne décele dans les récits de fondation une société structurée autour d’un
pouvoir politique. Les seuls maitres de la société semblaient alors étre les tangwana, ces
divinités de la terre, trés puissantes, et grice auxquelles ’homme est apparu sur terre.
L’organisation de la société était alors fondée sur le respect et la crainte des rfangwana
auxquels 1’ainé du groupe offrait des sacrifices pour non seulement les apaiser, mais aussi
;echercher leur protection et leurs bienfaits pour la communauté et en particulier une
descendance nombreuse, le souci étant de peupler davantage le village.
I n’y a avait pas non plus de compétition pour occuper les fonctions de sacrificateur
au tangwam. Ces fonctions revenaient naturellement a 1’ainé qui était en méme temps le
songo tu (chef de famille) et ne faisaient ’objet d’aucune contestation. A travers le mythe de
fondation du groupe de villages composé de Tamona, Nahouri et Samboro, on se rend compte
de cette réalité, car méme de nos jours, le réle d’ainé est reconnu & Tamona, dont 1’ancétre est
dit étre descendu le premier du ciel, suivi dans ’ordre par 1’ancétre de Nahouri et de
Samboro. Dans la pratique ce droit d’ainesse de Tamona est toujours observé par les deux
éutres villages. Il s’agit 1a d’un fait qui confirme qu’a cette époque c’était seulement le droit

d’alnesse qui primait. Cet ainé qui était responsable de toute la communauté devait tout faire
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pour que sa communauté vive de fagon harmonieuse avec les divinités que sont la terre et les

tdngwana. 11 offrait dans ce but des sacrifices non seulement a la terre, considérée comme la
plus grande des divinités terrestres, mais aussi aux fangwana qui sont per¢us comme les
« péres » des hommes, car les ayant devancés sur la terre.

Le mode de vie de ces premiers hommes qui vivaient sur les collines ou dans les
grottes comme le suggerent les mythes (sorti de terre, tomber du ciel) devait alors étre
relativement simple. Ils vivaient de la nature et avec la nature. Ils connaissaient certainement
la cueillette et 1’agriculture, puisque suivant les traditions, il est question d’instruments en

bois, notamment le poogo®®

(daba en bois), qui leur servaient d’outils agricoles. Par contre, la
chasse, si elle était pratiquée, ne devait porter que sur du petit gibier.

Ce n’est que durant la période suivante que le théme de la chasse intervient
réguliérement dans les récits de migrations 1égendaires ou trés souvent, le chasseur, décrit
comme un homme courageux, admiré, est toujours présenté sous les traits d’un étranger errant
que les populations qui étaient déja 1a accueillent. En revanche, en ce qui concerne la langue
que parlaient les premiers habitants du pays kasena les choses ne semblent pas aussi simples.

Durant nos enquétes, la plupart de nos informateurs affirment que les premiers
occupants du Kasongo parlaient déja le kasim. Ils étaient, affirment-ils, des Kasena que les
Moose et d’autres populations sont venues trouver. Dans la réalité, cette affirmation ne peut
é’appliquer a tous les premiers occupants du pays. Dans la chefferie de P6 par exemple, si les
traditions affirment que les ancétres de Tamona, de Nahouri et de Samboro parlaient déja le
kasim, il est aussi question soit d’une population, soit d’un village appelé Iprina. Certains
informateurs affirment que les Iprina ou Iprinian étaient également des Kasena. Mais pour
d’autres, les Iprina ont totalement disparu et il est difficile d’affirmer qu’ils étaient des
Kasena.

Suivant une autre version, ce sont les descendants des Iprina qui auraient fondé les
villages comme Tamona, Nahouri, Samboro et Pindaa. Si cette hypothése est vérifi€e, on peut
alors admettre que les Iprina étaient effectivement des Kasena. Or, nos informateurs de
Tamona, de Nahouri comme de Samboro affirment ignorer qui étaient les Iprina. Pourtant, la
présence des Iprinia semble avoir été une réalité historique.

En effet, au Kasongo, précisément dans la chefferie de P6, tous les devins, en recevant
1le prix de la consultation apporté par ceux qui viennent demander leurs services, le présente a
la terre tout en disant : Iprinian tega zan ka djong ka wénu (que la terre des Iprinian se 1&ve

pour prendre ses biens ; ce qui lui revient). Il s’agit 1& d’une survivance rituelle qui semble

2 Le Poogo, suivant les explications d’un ancien de Samboro, était une espéce de Daba mais fabriqué a I"aide
.de pierres taillées, avec du bois. Samboro, le 10/01/2000
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inldlquer que la terre de la région de P appartenalt aux Iprinian d’ou les précautions du devin

q1;11 demande 1’autorisation a cette terre des Iprinian, afin qu’elle lui permette de bien voir les
choses cachées.

! Logiquement, pour obtenir cette autorisation, il faut faire des offrandes a la terre. C’est
pc!>urquoi les biens apportés par celui qui demande la consultation sont transmis a la tetre par
l’ilntermédiaire du devin. En dehors de cette survivance rituelle, nous ne disposons d’aucun
alfltre indice ni sur les origines, ni sur 1’identité des Iprinian. Néanmoins, si 1’on tient compte
dé la fagcon dont est formé le mot Iprinian, on peut conclure sans grand risque de se tromper
q1=1’i1 s’agissait probablement de Kasena. En effet, 1’orthographe de ce terme correspond a une
des habitudes qu’ont les Kasena de nommer une population a partir des origines de cette
d%rniére. Ainsi, les habitants de Manon sont des Manian, les habitants de Samboro sont des
S%lmbomian.

! Dans la chefferie de Tiébé€lé, les choses sont également complexes. Pendant qu’un des
li%gnages premiers occupants, celui des Dougdjiébia affirme que ses ancétres fondateurs
ét!aient des Kasena, le village de Kollo fait de ses ancétres tantdt des gens qui parlaient le
nankana (version mythique), tant6t le dagbane (version historique). Cette contradiction est
assez intéressante et mérite qu’on s’y arréte quelques instants.

! Le mythe laisse supposer que ’ancétre fondateur de Kollo était un Nankana. Le
nc‘;mkana est encore la langue rituelle de Kollo. C’est cette langue qui est utilisée lors des
saf}criﬁces et de toutes les cérémonies importantes. De ce point de vue il nous parait établi que
la langue des premiers occupants de Kollo était le nankana. D’ailleurs, la contradiction n’est
pz;ls insurmontable. En effet, les Nankana appartiennent comme les Mamprusi au groupe
Mole-dagbane. Or, la version historique de la fondation de Kollo soutient que I’ancétre
foindateur de Kollo est venu de la région de Gambaga.

! Dans ces conditions, on ne peut écarter I’hypothese selon laquelle les fondateurs de
K:ollo pourraient avoir fait partie d’une migration nankana a partir du pays mampruga. Cette
h}{rpothése si elle était vérifiée, permet alors de considérer que la région était effectivement
hai1bitée par des Kasena, entre autres les Dougdjiébia, auxquels se seraient mélangés les
Ngankana, qui ont fini par adopter le kasim, tout en conservant leur langue d’origine pour un
uéage strictement rituel. On peut dans cette méme logique essayer de comprendre pourquoi
aliors les habitants de Kollo affirment &tre les premiers habitants de la région de Tiébélé.

; Deux explications peuvent €tre avancées a ce sujet. Soit que les migrants arrivés du
péys mampruga se sont installés dans I’ignorance des Kasena qui, semble-t-il, habitaient sur
lei
orlgamses car, venant d’une aire culturelle qui connaissait déja la hiérarchie et le pouvoir, ont

|

|

|

|

s collines, soit alors, leur rencontre a été conflictuelle, et les ancétres de Kollo, plus
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évincé les tout premiers occupants. Néanmoins, ils ont dii par le truchement des alliances

matrimoniales, adopter le kasim, la langue parlée par les populations qui étaient déja
installées. Cette interprétation des faits n’est pas du tout dénué de sens, car, on le verra plus
tard, a ’arrivée des migrants moose, les premiers occupants d’origine kasena vont s’allier a
ces derniers pour lutter contre les gens de Kollo, prenant ainsi leur revanche d’avoir été
supplantés par les ancétres fondateurs de ce village.

Enfin, certains de nos informateurs estiment que les populations anciennes étaient des
Vagala ou des Sissala®®. Pour d’autres par contre, toute cette région était occupée par des
Nuna®'. Toujours est-ils que pour les uns comme pour les autres, les Kasena seraient issus
d’un métissage entre ces populations anciennes, qui comme nous le savons ont été classées
dans le groupe gurunsi, et les Moose arrivés plus tard dans la zone. Certaines données de la
tradition semblent confirmer cette hypothése.

En effet pour les cas de P§, de Guiaro et de Koumbili, la tradition fait état d’alliances
matrimoniales entre des Moose et des Nuna. En tous cas & P96, le chasseur arrivée de Kassana
et qui aurait épousé la fille de Naaba Bilgo, un moaaga originaire de Nobéré, qui [’avait
devancé dans la zone, devait parler une langue beaucoup plus proche du nuni que du kasim,
puisqu’une enquéte conduite a Kassana nous a permis de savoir que jusqu’a présent le nuni,
comme le kasim, est parlé dans cette région®®*.

Dans la littérature également, notamment a travers 1’ceuvre de Delafosse®®, il est
question de métissage entre les populations gurunsi et des envahisseurs, métissage qui aurait
donné naissance a de nouvelles ethnies.

Pourtant, & 1’encontre de cette hypothése, nous savons que ce n’est pas seulement le
pays kasena qui fut le lieu de destination des vagues de migrations venues d’autres régions, et
notamment du pays moaaga. En pays nuna méme, plusieurs familles de chefferies se disent
étre des descendants d’envahisseurs moose*®*. A Poura par exemple, la famille régnante, celle

des Nignan fait venir ses ancétres de Mané au Nord de Ouagadougou®®

. Or dans cette partie
du pays gurunsi, le métissage n’a pas donné lieu a la naissance d’une autre langue ou d’une
autre ethnie.

C’est pourquoi il nous semble prudent, en 1’absence de toute investigation linguistique
sérieuse, de retenir pour I’instant I’hypothése suivant laquelle, la plupart des populations

anciennes de cette région parlaient le kasim. Elles ont certes été dominées, mais les

200 Ayagtam Adiali Roland, chef de Chiana, le 20/01/2000

! yYago Ada, chef de Koumbili, le 22/08/2000

%62 Enquéte effectuée a Kassana auprés de Mahama Nébié le 18/01/2000
263 DELAFOSSE, M. op.cit., I, p. 314-315

24 DUPERRAY, A.M. op.cit., p. 63

265 KIETHEGA, J.B. 1980. op.cit., p. 68
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envahisseurs furent obligés par le truchement des alliances matrimoniales d’adopter la langue

des populations anciennes. Ce cas n’est d’ailleurs pas unique dans I’histoire. On sait par
exemple que Rome a vaincu la Grece, mais la langue des Hellenes de méme que leur culture
se sont imposées aux vainqueurs. Cependant, la langue étant vivante, on ne peut nier que les
langues des envahisseurs ou méme des voisins aient influencé d’une maniére ou d’une autre le
kasim qui était parlée & 1’époque. Du reste, la plupart de nos informateurs insistent sur le fait
que le kasim parlée du temps de leurs grands-parents était plus compliqué qu’il ne 1’est de nos
jours. Il ne fait donc aucun doute, qu’avec le temps, toute langue s’enrichie et évolue selon le
contexte social, économique, culturel et historique.

A TDévidence, les populations anciennement installées dans les terroirs qui
correspondent aujourd’hui au pays kasena, si elles avaient a peu prés le méme mode de vie,
parlaient en revanche plusieurs langues. Parmi ces langues, 1l y a le kasim, le nuni mais aussi
le nankana. 11 n’est pas exclu cependant que dans le Kasongo de P’ouest, en particulier dans
les régions de Koumbili et de Guiaro au Burkina-Faso et dans celles de Chiana et de Kayaro
au Ghana, il ait eu aussi des populations qui parlaient d’autres langues du groupe gurunsi,
notamment le nuni, le vagala, le sissala, etc., compte tenu de 1’extréme proximité de cette
partie du pays d’avec ces langues. De nos jours encore, contrairement aux chefferies du
centre, de 1’est et du sud du pays kasena, il existe dans I’ouest, une intercompréhension entre
le kasim, le nuni et Uissala. C’est ce que les linguistes qualifient de continuum linguistique,
du fait de la proximité géographique des langues.

Les Kasena devaient pourtant étre les plus nombreux, ce qui justifie que cette langue
ait finit par s’imposer y compris aux populations qui arriveront plus tard dans la région. Mais
avant d’en venir aux migrations ultérieures qui ont eu pour destination le pays kasena, il
convient de procéder & une tentative de datation des événements relatifs au peuplement

ancien.

1.4. Tentative de Datation

Une des difficultés majeures de I’histoire africaine est le probléme de la chronologie.
Les Kasena, comme la plupart des sociétés africaines, appartiennent a une civilisation de
I’oralité. Le chercheur qui s’investi dans le cadre de I’histoire de ces sociétés rencontre, on le
sait, de trés grandes difficultés quand il s’agit d’établir une chronologie exacte en ce qui
concerne 1’évolution de ces sociétés. La difficulté est d’autant plus insurmontable, que trés
souvent, on cherche a obtenir des dates précises conformément a 1’esprit cartésien qui a sous-

tendu la formation du chercheur. Mais actuellement, il est de plus en plus question
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d’envisager la chronologie dans la perspective de la longue durée, plutdt que de s’enfermer

dans la conception dépassée de dates précises et figées.

D’ailleurs, les sociétés africaines en général, et les Kasena en particulier ne raisonnent
pas en terme de dates précises ou de siecles. Ils pergoivent 1’évolution de leur histoire en trois
longues périodes principales. La période avant ’avénement de la chefferie qu’on peut
qﬁah’ﬁer d’antiquité des Kasena, la période post-chefferie qui donna naissance a
l’organisation socio-politique ‘des Kasena telle qu’elle se présente aujourd’hui et enfin, de
P’avénement du Blanc 4 nos jours. Tous les autres détails événementiels s’inscrivent
nécessairement dans le cadre de I’une ou de 1’autre de ces trois grandes périodes.

Une fois ce principe posé, il est important que ’on comprenne que 1’exercice qui
consiste a faire une tentative de datation n’a de valeur qu’indicative. Néanmoins, sur certains
sites du pays kasena du Burkina-Faso (Kampala, Tiakané, Koumbili etc.) nous disposons de
qﬁelques datations au Ci4 relatives aux débuts de I’activité métallurgique dans la zone. La
confrontation des données de la tradition au matériel fourni par la tradition orale permettra de
savoir si nos estimations sont relativement fiables ou non.

Les matériaux de la tradition orale qui nous serviront pour cet exercice sont
essenticllement constitués des listes des chefs de terre (fega tiina), ces derniers étant trés
souvent considérés comme étant les premiers occupants du Kasongo. Ces matériaux seront
confrontés d’une part, aux informations laissées par les premiers auteurs européens sur le
peuplement de la région et d’autre part, a la datation du début de 1’activité métallurgique.

Pour ce qui est des listes des chefs de terre, il y a cependant des précautions &
observer. En effet, au Kasongo, il existe plusieurs catégories de chefs de terre. Il y a ceux qui
éont présentés comme €tant des descendants des premiers occupants, mais il y a aussi des
chefs de terre de second rang, qui tiennent leur charge des premiers. Il s’agit dans ces cas,
d’une délégation de la charge, qui n’est pas nécessairement confiée a une famille appartenant
éu lignage des premiers occupants. C’est ce qui explique d’ailleurs, que trés souvent, en pays
kasena on n’a pas un seul chef de terre par village mais plusieurs chefs de terre, parmi
lesquels figure le chef de terre du lignage des premiers occupants, qui joue en regle générale,
le role d’ainé des chefs de terre de la région considérée. Ce n’est qu’a partir de la liste des
chefs de terre de cette catégorie qu’on peut tenter une datation, dans la mesure ot les ancétres
de ces chefs de terre sont pergus comme faisant partie des premiers occupants qui furent a
I’origine de la création du village.

Cette précaution prise, il demeure encore une difficuité dans I’utilisation des listes des
chefs de terre comme reperes chronologiques. Cette difficulté réside dans la régle de

succession au chef de terre. En pays kasena, il n’existe pas une régle unique pour la
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succession du chef de terre. Les régles de succession varient suivant les villages et les
ctflefferies. Dans certaines chefferies, la succession du chef de terre se fait selon le principe du
dlfoit d’ainesse. C’est la régle la plus répandue. Suivant cette régle, c’est ’homme le plus gé
dfe la famille ou du lignage du chef de terre défunt qui lui succéde. La conséquence est qu’on a
icéi une succession en Z, qui met en présence des personnes de générations différentes, dans la
rrflesure ou le successeur peut étre le frére cadet du défunt, son fils ou son neveu, 1’essentiel
éjtant que ce dernier soit ’homme le plus 4gé de la famille et ne présente aucune anomalie

|
physique et/ou mentale. Ailleurs par contre, la succession du chef de terre se fait de pere en

ﬁls.

i Dans le premier cas de figure, il est vain de chercher une datation a partir du calcul des

I
générations, dans la mesure ol nous pouvons avoir une succession de plusieurs chefs de terre
|
qui relévent de la mé&me génération. Une chronologie établie a partir de telles données ne peut
ciu’étre arbitraire. En revanche, dans le second cas, on peut faire une tentative de datation en
ée basant sur le calcul des générations. La question est alors de savoir si & partir de ces cas

pour lesquels la régle de succession est précise, il est possible de généraliser le résultat &
I

’ensemble du Kasongo. Nous estimons que oui, dans la mesure olt méme dans les cas ol la

succession se fait en Z, on se rend compte que la liste des chefs de terre est plus longue, mais
|

| . - hY by ~ r I . A} .
en fait on aboutit a peu prés au méme nombre de générations que dans les cas ou l1a succession
|

ée fait de pere en fils.
|

|
flchefs de terre, nous disposons également sur le peuplement de notre zone d’étude, des

En dehors des données fournies par la tradition orale qui concernent ici les listes des

témoignages des premiers européens qui dans le cadre d’une chronologie relative du
I

Kasongo, peuvent nous apporter quelques éléments de réflexion.

: Pour ce qui est des listes de chefs de terre, nous prendrons un cas ou la succession se
|ifait selon le principe du droit d’ainesse (fréres cadet, fils ainé, neveu) et deux exemples, dont
E'un en pays kasena du Burkina-Faso et 1’autre en pays kasena du Ghana pour lesquels la
ésuccession du chef de terre se fait de pére en fils. La tentative de datation se fait a partir de ces

|

I . , . . . . . .
,deux exemples, le premier cas étant signalé uniquement a titre de comparaison.
1

|
i
!
1
|
!
|
|
|
|
|
I
|
)
|
|
|
I
|
i
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1.4.1. Liste des chefs de terre de Gougogo (chefferie deKamapala)®%
! ;
i 1. Palogo
| |
: 2. mongiiye
|
|
| 3. kapéré
‘ |
i 4, Aavé
|
|
; | |
! 5.Kwaara 6.Bayr1ya
a | -
|
t
' 7.Amidim 8. Daavua
‘n
| | |
! |
Digetere Asété 9.ATentyuu 10. Apuwo 11 Aomané
|
| |
| 12.Aapyuu
| 13. Aaségére 15.Adaa
16 Gwointyi 14. Affide

i
I
|
[
|
|
i
|
|
|
!
l
I
[

I
I
i
i
266

2

d”a
|
|
i

eSSe.

| Liste établie par K.Dittmer. op.cit., appendice 4, p. 152 : ici, la succession se fait selon le principe du droit



. 1. 4.2. Liste des
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11.

chefs de terre de Tuyalo : lignage Dougdjiébia (Tiébélé)267
Woro

Awiya

Pugnu

Layoburi

Kamana

Ada

Tyekwo

Dugudye (était au pouvoir a I’arrivée des blancs)

Kaba

. Kotuwé

Awouviré Dougdjiébou

1. 4.3. Liste des chefs de terre de katiu (Saa) (chefferie deChiana)268

0 N kWb

10.

Wusiga

Kweti (premier fils de wusiga)

Zingna

Asena

Koyiré

Asaah

Agula

Liyu

Atumuwé (Contemporain de 1’invasion Djerma)

Gugoro (I’arrivée du premier blanc)

116

11. Ayikwagatogi (3 fils du 10¢& chef de terre. Son premier fils mourrut t6t en

1875. Aykwatogi a été installé en 1926.

Au total, nous disposons au moment ou écrivait Dittmer (en 1961) d’une liste de 16

chefs de terre pour Gougogo (chefferie de Kampala), 10 pour Tuyalo (chefferie de Tiébélé), le

11° ayant été ajouté par nous, et 11 pour Katiu (chefferie de Chiana). Dans le principe, il est

délicat de se baser sur ces listes pour tenter de dater les débuts de 1’implantation humaine en

pays kasena. En effet, nous n’avons pas pour I’ensemble du Kasongo, une régle unique de

7 Daprés K. Dittmer. op.cit., appendice 6, p. 153 et complétée par nous: La succession comme Pindique cette
liste se fait de pére a fils.

268

D’aprés K. Dittmer. op.cit., appendice 9, p. 154 : Succession permanente des fils.
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succession des chefs de terre. Dans la plupart des cas, la succession du chef de terre se fait

selon le principe du droit d’ainesse. Tout comme dans le choix de celui qui doit diriger la
grande famille, c’est ’ainé des hommes, si celui-ci ne présente aucune anomalie physique ou
mentale, qui prend la succession. En principe il s’agit du frére cadet du chef de terre. Mais si
ce dernier est moins agé que le fils du défunt ou que celui de ses autres fréres, il est écarté de
la succession au profit du fils. Cette régle s’applique parfaitement au cas des chefs de terre de
Gougogo.

A Gougogo, c’est toujours 1’ainé de la famille, trés souvent le frére cadet du défunt qui
lui succéde. La régle étant que c’est toujours le plus 4gé de la famille qui succéde au chef de
terre défunt. Avec une telle regle, il arrive que ce soit le fils du chef défunt qui lui succéde,
s’il se trouve que ce dernier est le plus 4gé des hommes de la famille au moment du décés de
chef de terre. Dans une telle situation, méme si le chef de terre a un frére cadet, mais qui se
trouve moins 4gé que le fils ou le neveu du défunt, alors il est écarté en faveur du fils, parfois
classificatoire, mais qui se trouve étre le plus 4gé des hommes.

C’est la raison pour laquelle, il est imprudent de considérer ces listes comme des listes
généalogiques qui permettent grace a une régle de succession établie, de pére en fils par
exemple de se baser sur les générations pour calculer les débuts de la mise en place du
peuplement en pays kasena. On constate clairement dans le cas de Gougogo, que la
succession ne se fait pas de pére en fils. Certes, il y a des fils qui succedent a leur pere défunt,
mais il y a également des cadets qui succédent a leur frere défunt. Tel est le cas par exemple
du N°5 et du N°6, du 7 et du 8 etc.

Par contre dans le cas de Tuyalo et de Chiana, c’est le fils ainé qui succede toujours au
chef de terre défunt. C’est donc a partir de ces deux listes qu’il est possible de tenter par le
calcul des générations de dater ne serait-ce que de fagon approximative les débuts de
I’implantation humaine au Kasongo.

En s’appuyant sur la liste des chefs de terre de Chiana, on avait en 1961, 11
générations qui se sont succédées a la téte de la fonction de chef de terre depuis la fondation
du village. Sous le régne de Atumuwé, 9° chef de terre de Chiana, est survenue I’invasion
zaberma du pays kasena (1860-1896). Son successeur, Gugoro, 10° chef de terre a vu
I’arrivée du premier blanc dans la région de Chiana.

La société kasena est patrilinéaire et la plupart du temps dans ce genre de société on a
de longues générations (entre 25 et 30 ans). Dans ces conditions, en 1961, on peut dire que les
premiers établissements humains existaient dans la chefferie de Chiana il y a au moins 275 (si
I’on considére une durée de 25 ans pour la génération) et 330 ans (si on se fonde sur 30 ans

comme durée d’une génération). Si ces reperes sont retenus, alors il faut admettre qu’en
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partant de 1961, les premiers hommes se sont fixés dans la région de Chiana aux alentours de

1631/ 1686.

Dans le cas de Tiébélé, la succession des chefs de terre se fait également de pere en
fils. En appliquant la méme procédure de calcul, on aboutit pour cette région a une période
située entre 1661 et 1711. Dans ’ensemble, les données fournies par les listes des chefs de
terre nous autorisent & conclure pour P'instant, que les premiers occupants du pays kasena
étajent sur leurs terroirs au plus tard & partir du XVII siécle.

En qui concerne la liste des chefs de terre de Gougogo, il est impossible d’essayer dé'
dater la création des premiers villages de la chefferie de Kampala a partir de cette liste.
L’entreprise serait d’autant plus hasardeuse, que nous ne disposons d’aucune donnée sur les
durées moyennes de régne, autre élément qui, tout en sachant qu’il est arbitraire, pouvait
permettre de la tenter. Il s’agit ici, d’un exemple type qui illustre le fait qu’en pays kasena il
n’existe pas une régle unique de succession aux chefs de terre. L’intérét d’avoir donné cette
liste est de montrer un exemple concret de succession de chef de terre qui est variable, car,
tantdt c’est le frére puiné, tantot le fils ainé qui suede au défunt fega tu.

Cette variabilité des régles de succession du chef de terre en pays kasena qui avait

d’ailleurs été relevée par L. Tauxier’®

constitue une contrainte, puisqu’elle ne permet pas de
se fier & une datation a partir des seules listes de chefs de terre, car le résultat ainsi obtenu ne
peut étre qu’approximatif. Mais il était important, nous semble-t-il, de montrer les deux cas de
figures les plus fréquents que 1’on rencontre dans la succession des chefs de terre au Kasongo.

A partir des reperes obtenus sur la base des listes de chefs de terre, on peut retenir que
les premiers établissements humains dans la région qui correspond aujourd’hui au Kasongo
datent probablement de la seconde moitié¢ du XVII® siécle. Cette période nous semble assez
tradive.

En effet, les données fournies par la littérature ethnographique, a travers notamment
les écrits des premiers auteurs européens semblent attribuer & la mise en place des populations
anciennes de la région une datation plus haute.

Déja en 1892, Binger dans la présentation qu’il fait de la population gurunsi affirme :
« La population, tout hétérogene, qui peuple cette vaste région parait avoir été refoulée dans
ces bois par des peuples plus avancés qui ’environnent »*'° .

En 1912, dés son introduction, L.Tauxier” affirme que les « Mossi » ont refoulé les

populations autochtones parmi lesquelles les Gurunsi refoulés au sud. Plus loin, il précise

I’identité de ces populations gurunsi (autochtones) qui ont été refoulées quand il dit : « Au sud

29 TAUXIER, L.1912. op.cit., I, p. 309-310
0 BINGER, L.G. op.cit., II, p. 35
I TAUXIER, L. 1912, op.cit., p. 9-10
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sont les Gourounsi, nom général donné a d’autres représentants de races autochtones

refoulés, au-dela de la Volta Rouge. Les Gourounsi comprennent des races diverses :
Nonouma (nuna), Kassouna (Kasena), Sissala »7

Durant la méme période, M.Delafosse qui s’intéressa au peuplement du Bassin de la
Volta Blanche écrivait : « La famille voltaique enfin est vraisemblablement autochtone aussi
dans son territoire actuel : tout au plus, peut-on supposer que ce territoire s’étendait
autrefois davantage vers le Nord et le Nord-ouest, qu'il a subi des reculs dans ces deux
directions sous la poussée des Berberes, des songhai et des mandé et que, par contre il a
gagné un peu de terrain vers le Sud-ouest aux dépens des sénoufo »*”* . Plus loin, Delafosse
poursuit en affirmant « Comme les senoufo, les peuples dont [’ensemble constitue la famille
voltaique paraissent étre, dans leur ensemble, les plus anciens habitants connus du vaste
territoire qu’ils occupent actuellement et qui comprend, d 'une maniéere genérale, toutes ces
régions appartenant au Bassin de la Volta depuis les montagnes d’Hombori au Nord,
Jjusqu’aux approches de la zone forestiere au Sud »'*  S’agissant du cas particulier des
Gurunsi, Delafosse écrit : « Toutes ces régions beaucoup moins peuplées aujourd’hui, étaient
occupées surtout par des Gourounsi. »*7 . C’est encore & Delafosse que nous devons une des
premicres datations sur le peuplement du pays gurunsi. Ainsi, cet auteur affirme : « Ainsi que
nous I'avons vu tout & I’heure, il semble qu’antérieurement au XI ® siécle, les peuples formant
le groupe Gourounsi occupaient a peu pres tout le territoire compris entre celui de Tombo et
Dogon au Nord et celui du groupe dagomba (futur groupe Mossi) au Sud. Les invasions
guerrieres venues du Dagomba et la constitution des peuples Mossi, Yansi et Gourmantché,
qui en fut la conséquence, restreignirent singulierement I’étendue du groupe Gourounsi et le
morcelérent. Ce morcellement, comme [’absorption par les envahisseurs d’un grand nombre
de fractions Gourounsi, fut d’autant plus facile que les peuples Gourounsi manquaient de
cohésion, vivaient en petites tribus dispersées et livrées a l’anarchie et ne présentaient par
suite aucune force de résistance »'°.

Pour ce qui est du Nord-Ghana, dans les années 1892, Ferguson écrivait: « Mosst,
dagomba and Gurma are reported by tradition to have been settlements made by three
borthers who travelled from a far interior country. Probably this refers to a period when the
Moorish rider extended his devastations and professions southward and funded

277

mahommedian States. It is said that they met the Gurunshi here » “*'(La tradition rapporte que

2 1bid., p. 24-25

B DELAFOSSE, M. op.cit., I, 1912, p. 179-180
774 1bid., p. 302

75 Tbid., p.309

2 DELAFOSSE, M., op.cit, I, p.314

2T EERGUSON, G.E. op.cit., p.74-75
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trois fréres venus d’un pays lointain ont fondé les royaumes mossi, dagomba et gurma.

Vraisemblablement cela fait référence a la période ou les cavaliers maures ont étendu leurs
dévastations et leurs professions aux régions du Sud et ont fondé les états mahométans. On
rapporte qu’ils trouverent les Gurunsi qui étaient déja 13)

| Plus tard, M. Manoukian®’® rapporte que les populations des « Northern Territories »
se répartissent en deux principaux groupes: ceux qui se disent autochtones et ceux qui
déclarent étre des descendants d’envahisseurs venus d’autres régions de 1’ Afrique. En réalité,
ces propos de Manoukian sont & mettre au crédit du capitaine R.S. Rattray?”’, qui dés 1932,
expliqua que la majorité des tribus qui habitent les « Northern Territories » résidaient dans,
ou tout prés des localités dans lesquelles 1a conquéte coloniale les a trouvés. Ce n’est que
plusieurs siécles apres, qu’au sein de ces populations plus ou moins autochtones, avec leurs
institutions tres primitives, descendirent de petites bandes d’étrangers. Ces étrangers étaient
mieux armés, mieux vétus et déja familiers de 1’idée de royauté ou de chefferie au sens
moderne du terme.

Plus loin, Manoukian, citant toujours Rattray, donne plus de précisions sur ces
populations autochtones. C’est ainsi qu’elle déclare que ce qui est maintenant connu comme
le Northern Territories était peuplé il y a plus de 500 ans par les ancétres des Gurunsi (les
Tempolense, les Vagala et certains groupes Isala actuels).

A partir de cette datation et en prenant comme repére 1’année (1932) au cours de
laquelle écrivait Rattray, qui est ici repris par Manoukian, nous aboutissons a la date de 1432
(1932-500 =1432). Le groupe gurunsi occuperait ainsi son emplacement actuel depuis le 15°
siecle.

Cette datation concorde avec la théorie relative & I’histoire du peuplement du Burkina-
Faso qui classe les Gurunsi parmi les autochtones qui occupaient le pays bien avant le XV*®
siecle®. Or, comme nous 1’avons vu plus haut, Delafosse lui, proposait le 11°siécle, pendant
que les données fournies par la tradition orale ne permettent guére de remonter au-dela du 17°
siecle. Il y a alors un écart de deux siecles entre les dates que fournissent ces deux catégories
de sources et qu’il convient de chercher a comprendre.

D’abord, il faut relever la possibilité que la mémoire collective ait pu négliger de
retenir les tout premiers responsables qui §’occupaient du culte des tangwana en général et de

celui de la terre en particulier. D’ailleurs, un de nos informateurs, en I’occurrence de chef de

2 MANOUKIAN, M. op.cit.,, p.13

P RATTRAY, R.S. op.cit., Preface, p. XII

0 BAYILI, E. op.cit., p.15-22 ; KOUANDA, A. 1986. Historiographie du Burkina : un Bilan . Dans
Connaissance du Burkina, Université de Ouagadougou, INSHUS, p. 50 et plus récemment KIETHEGA, J.B.
1993. La Mise en place des peuples du Burkina Faso . Découverte du Burkina, t.1, Paris Ouagadougou, SEPIA-
AD.D.B, p.9-29
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Nahouri, responsable du tangwam nahouri-piu a affirmé qu’il n’était pas possible de se

souvenir de tous les chefs qui I’ont précédé. A Pindaa, cette évidence a été également relevée.
A la question de connaitre les noms des chefs qui se succédés depuis les origines du village, le
chef de Pindaa en guise d’introduction a déclaré qu’il allait seulement citer les noms de ceux
dont il se souvenait. Cette situation n’est sans doute pas sans explication.

Elle est liée au fait qu’avant I’institution de la chefferie, les populations anciennes ne
codifiaient pas les noms de ceux qui sont chargés des fonctions sacerdotales. Les charges se
transmettaient automatiquement a 1’ainé du groupe et ne faisaient 1’objet d’aucune
contestation. L’enjeu n’étant pas politique, la société n’avait aucune raison objective de
codifier des listes de chefs dont la finalité est avant tout de légitimer une succession.

Dans le cas des chefs de terre, durant la période considérée comme d’ailleurs
aujourd’hui, la légitimation s’imposait d’elle-méme par la régle de succession. Il n’y a avait
pas et n’y a pas encore la possibilité de voir plusieurs candidats a la succession du chef de
terre. Dans le cas par contre de la chefferie politico-religieuse (le paare), I’enjeu politique est
de taille et c’est pourquoi il y a une compétition entre plusieurs candidats au pouvoir d’oil Ie
besoin de légitimation par I’établissement de listes généalogiques ou dynastiques qui attestent
de I’appartenance du candidat au dwi (lignage) de la chefferie. C’est trés probablement en
imitation & ce systéme, que les chefs de terre ont commencé & une période qu’il n’a pas été
possible de situer, & dresser également des listes, m&me si pour leur cas, il n’y a toujours pas
de compétition. ‘

Cette hypothese est d’autant plus probable, que de nos jours en pays kasena certains
responsables de cultes (tega tiina, tangwana tiina) en dehors de leurs charges classiques,
assument en plus des fonctions de chefs de villages. C’est le cas du chef de Nahouri au
Burkina-Faso et aussi du chef de Pindaa au Ghana. Ils portent tous les deux aujourd’hui le
titre de chef de village en plus de leurs responsabilités en matiere de culte de la terre et autres
divinités.

A T’opposé de cette évolution, il existe encore des cas qui font office de témoins des
anciennes fonctions des premiers occupants. C’est le cas par exemple de Tamona, ot jusqu’a
présent, le tega tu renonga & assumer les fonctions de pé (chef de village). Les habitants de
Tamona ont plutdt fait appel a un lignage ressortissant du village voisin de Manon pour
s’occuper de la fonction de chef de leur village.

Ces exemples jettent un éclairage sur ce qu’était la société kasena avant 1’introduction
de la chefferie. Ils permettent aussi de comprendre que trés certainement dés 1’origine, ce ne

fut pas par la force que les nouveaux venus s’emparérent du pouvoir. Les premiers occupants
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ont renoncé d’eux-mémes au pouvoir politique, se contentant de leurs fonctions socio-

religieuses.

Dans ces conditions, les dates trés tardives que permettent d’obtenir les listes des
chefs de terre en ce qui concerne les débuts du peuplement du pays kasena s’expliquent, et
I’écart entre ces dates et celles proposées par les sources écrites se comprend. En effet, le
recours aux sources archéologiques nous autorise a penser que ce n’est qu’ainsi que cet écart
peut s’expliquer.

Selon les données fournies par 1’archéologie, la métallurgie du fer s’est dévéloppée au
Kasongo et en particulier dans les chefferies de Kampala, de Tiakané et de Koumbili entre le
XIII et le XVIE sidcle?®!. A Kampala, les dates les plus hautes de P’activité métallurgique se
situent entre 1635 et 1685. A Sapiu, région de Koumbili, la datation au C;4 des vestiges
archéologiques situe les débuts de 1’activité métallurgique entre 1670-1755, pendant qu’a
Tiakané, la date de 1665 semble étre la date la plus haute pour le développement de 1’activité
métallurgique. Compte tenu de ces datations, on est bien obligé d’admettre que les Kasena
occupaient leur zone certainment bien avant le XV¥siecle, car, le développement de ’activité
métallurgique n’est possible qu’au sein d’une société déja organisée.

En conclusion, il s’agit ici de « I’Age obscur » du pays kasena, 1a période pré chefferie
sur laquelle nous sommes réduit & des hypotheses. Il ne nous semble pas cependant tres
hasardeux de soutenir sur la base des indications fournies par les sources écrites et orales,
confortées par la datation au C,4 des vestiges métallurgiques de la région, que les premiers
établissements humains se sont fixés dans la région qui correspond aujourd’hui au Kasongo
entre le XI® et le XV°siécle. Ce qui est certain, c’est que cette période correspond dans 1’esprit
des Kasena a I’époque de diin, c’est-a-dire a I’époque ol il n’y avait pas d’intrigues pour le
pouvoir, ce qui sera le cas durant la période suivante qui consacre 1’avenement de la chefferie
politico-religieuse, le paare, dans le pays.

Avec les migrations historico légendaires, les choses comme nous le verrons, se
préciseront davantage, comme si c’était avec ’arrivée des populations étrangeres que les

Kasena ont été propulsés dans I’histoire.

21 KIETHEGA, J.B. 1996. op.cit., vol. 2, p. 512 ; 572-573 et 783
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CHAPITRE II :
LES MIGRATIONS HISTORICO-LEGENDAIRES

Mis & part ceux qui se réclament premiers occupants, que leurs ancétres soient
descendus du ciel ou qu’ils soient sortis des profondeurs de la terre, le Kasongo, comme la
plupart des aires culturelles africaines, a été le lieu de destination de plusieurs migrations qui
ont contribué a fagonner le peuplement de la région. Ces mouvements migratoires historiques,
relatés sous forme légendaire, sont venus de plusieurs origines, ont été motivés par plusieurs
causes et concernent plusieurs groupes ethniques (Dagomba, Mamprusi, Moose, Bissa,
Kusace, Nuna etc.).

Il n’est pas dans notre intention de retracer dans les détails tous les mouvements de
population qui ont abouti au pays kasena. D’ailleurs, le peuplement d’une zone donnée est un
mouvement continu. Jusqu’a nos jours, des populations d’origines diverses, poussées par de
multiples causes dont la sécheresse, continuent de considérer le Kasongo comme une zone
attractive.

Notre objectif ici est plutdt de mettre 1’accent sur les migrations qui ont conduit dans
la zone, des ancétres qui furent a la base de la constitution des dwi (lignages) des chefferies
kasena. En effet, sans minimiser ’apport des autres migrations, ce sont en réalité les
migrations qui concernent les fondateurs des lignages des chefs qui ont contribué avec les
lignages des premiers occupants a donner a la société kasena ses -caractéristiques
fondamentales. C’est pourquoi 1’étude des migrations historiques a destination du pays kasena
doit faire une large place a ces mouvements.

Dans 1’ensemble du Kasongo en effet, les traditions s’accordent & donner une origine
étrangére aux lignages qui détiennent le paare (chefferie, pouvoir). Cela semble fondé,
puisque plusieurs proverbes kasena, laissent clairement comprenglre que le chef est toujours
d’origine étrangeére. C’est ce que nous enseigne le proverbe suivant : « pé ti tuyu mo, si o bi
tega ti », proverbe que ’on peut traduire par « le chef est propriétaire du territoire/ village et
non de la terre ».

En clair, les anciens veulent exprimer a travers ce proverbe, le fait que le chef en
temps qu’étranger ne saurrait avoir de la terre. En revanche, il commande (politiquement ou
administrativement le territoire, le village. Il a le paare). A D’origine donc de toutes les
chefferies kasena se trouve I’histoire d’une migration. Cette réalité n’est pas la seule que nous

révelent les migrations historico-légendaires. L’unanimité semble également acquise en ce



124
qui concerne les origines de ces migrations historiques qui donnérent naissance aux lignages

des chefs en pays kasena.

En dehors de quelques exceptions, la plupart de ces migrations ont pour point de
départ le pays moaaga. Faut-il en conclure que le modéle politique des Moose a eu une telle
influence sur les Kasena qu’ils ont été conduits a élaborer des récits de migration qui prennent
pour origine le pays moaaga et qui naturellement ont eu pour conséquence 1’introduction de la
chefferie dans cette région ? On est tenté de répondre par ’affirmative.

En effet, en plus du pays moaaga, les origines des autres princes migrants
remonteraient au pays mamprugd ou nankana. On peut alors affirmer qu’il y a une tendance
générale a attribuer aux lignages fondateurs des chefferies du pays kasena des origines qui
remonteraient aux sociétés a pouvoir fort, centralisé. et hiérarchisé, comme c’était le cas du
groupe dagomba-mamprusi-moose ? Dans ces conditions, il n’y aurait aucune réalité
historique derriére ces récits de migration, mais un simple mimétisme qui aurait entrainé les
Kasena a les élaborer ?

D’ailleurs, la trés grande ressemblance entre ces récits ne confirme-t-elle pas qu’il
s’agit 1a de traditions inventées pour les besoins de la cause ? Dans les faits, les choses
semblent plus complexes que cela, dans la mesure ot méme la tradition moaaga reconnait la
réalité de ces migrations et aussi le fait qu’elles aient donné naissance & des lignages
fondateurs de chefferies en pays kasena™>

L’hypothése que nous pensons vraisemblable, est qu’il y a eu effectivement des
mouvements migratoires des pays moaaga et mampruga vers le Kasongo. Par la suite,
I’apport des uns et des autres a eu pour conséquence une nouvelle organisation de la société,
ce qui donna lieu & un partage du pouvoir entre les « nouveaux venus » et les anciens, les
nouveaux venus détenant le pouvoir politique et les anciens le pouvoir religieux. Seulement, il
n’y a pas eu un simple transfert du systéme socio-politique des Moose / Mamprusi en pays
kasena. 11 y a eu des influences réciproques, si bien que le chef kasena n’a rien de commun
avec le chef moaaga. Cela aussi milite en faveur du fait qu’il ne s’agit peut-étre pas ici d’un
simple mimétisme.

Sur les causes des migrations, 1a aussi les mobiles avancés par les traditions sont
pratiquement identiques dans toutes les chefferies. Ils vont du prince évincé qui quitte sa
chefferie, accompagné de ses partisans, au chasseur errant qui, au cours d’une partie de

chasse, se retrouve dans un village donné ou ses services, compte tenu de sa bravoure, sont

282 TIENDREBEOGO, Y. 1964. Histoire et coutumes royales des Mossi de Ouagadougou, Ouagadougou, p. 15 ;
DUPERRAY, A M. op.cit., p.63-64.
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sollicités par les populations locales, en vue généralement de les aider a faire face a une

agression extérieure.

Un autre trait caractéristique de 1’histoire des migrations du Kasongo, c’est qu’elle met
toujours en présence deux communautés. Une population qui était déja 13, trés souvent les
traditions affirment qu’il s’agissait de Kasena, et une population étrangere. Le récit s’étend
ensuite sur les origines des migrants, les raisons qui furent a I’origine de leur départ de leur
pays, les rapports qui ont existé entre les deux communautés et enfin les conséquences sur
I’organisation socio-politique. Une bonne lecture de ces rapports indique clairement qu’ils
furent a ’origine de 1’organisation socio-politique du Kasongo telle que nous la connaissons
aujourd’hui.

Les récits présentent ceux qui étaient déja 13 comme vivant en harmonie avec les
divinités de la région (les tangwana). Ils vivaient la plupart du temps dans les grottes, sur des
collines, etc.

Par contre ceux qui viennent d’arriver sont présentés trés souvent sous deux
principaux traits : Un prince évincé, un chasseur téméraire et courageux qui se serait égaré
(parfois ces deux personnages, prince évincé et chasseur émérite se confondent).

L’accueil réservé a 1’étranger varie suivant les localités. Souvent il est cordial, parfois
il est hostile, mais dans tous les cas, 1a rencontre aboutit a une alliance matrimoniale entre une
des communautés qui étaient déja 13 et ceux qui viennent d’arriver.

Trés souvent de cette alliance matrimoniale descend ’ancétre de ceux qui exercent
aujourd’hui la fonction de pé en pays kasena, c’est-a-dire le padugu (dwi / lignage de la
chefferie). Le paare n’est donc que le résultat d’une longue période de collaboration entre les
anciens occupants, qui apporterent le contenu sacré de ce pouvoir et les nouveaux venus, qui
pour leur part apportérent la force, 1’autorité.

Mais pour mieux comprendre et analyser ces récits de migration, il est sans aucun
doute utile de retenir a titre d’illustration quelques récits qui permettront d’expliquer pourquoi
et comment la société kasena a aujourd’hui I’organisation socio-politique qu’on lui connait.

I n’est pas utile de retracer ici les récits de migration relatifs & chacune des neuf
chefferies principales. Cela peut étre ennuyeux pour le lecteur, et n’apportera rien de
fondamental. Par ailleurs, tous les récits de migration du pays kasena se ressemblent. Certes il
y a quelques variantes, mais la trame du récit, les personnageé qu’il met en scéne restent
pratiquement les mémes. Il suffit alors de faire un résumé de I’ensemble de ces récits, résumé
a I’issue duquel on retiendra les récits les plus riches en renseignements. Dans ce sens, on
retiendra deux récits de migration du pays kasena du Burkina-Faso et deux du pays kasena du

Ghana. Ces récits feront dans un deuxi¢me point, 1’objet d’une tentative d’explication qui
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permettra d’obtenir certainement des éléments pour un essai de datation des migrations. Les

rapports entre les nouveaux venus et ceux qui étaient déja 1a feront eux, feront I’objet du

troisiéme chapitre.

2.1. Les récits de migrations et de fondation de chefferies

Le pays moaaga est dans la plupart des cas, le point de départ de ces migrations. Cela
est valable aussi bien pour les chefferies kasena du Burkina-Faso que pour celles du Ghana.
Ainsi, les lignées des chefs de Koumbili, de Guiaro, de Tiakané et de Tiébélé au Burkina Faso
font venir leurs ancétres du pays moaaga. Au Ghana, il en est de méme pour la chefferie de
Chiana.

Dans la chefferie de Koumbili, la tradition retrace la migration d’un prince originaire

de Loumbila du nom de Assanga ou Assana’®’

. C’est suite a un conflit de succession duquel il
sortit perdant qu’Assanga décida de partir de Loumbila. Suivant toujours ce récit, Assanga
n’était pas seul. Il était accompagné d’un des ses fréres qui continua dans la région de Tiébélé
ou il devint I’ancétre des fondateurs de la chefferie de Tiébélé. Dans la région de Koumbili,
Assanga trouva déja installés des autochtones Kasena dans les villages de Kum, de Kadaworo
et de Bouassan. Il séjourna quelques temps avec les gens de Bouassan qui 1’avaient bien
accueilli, puis décida de continuer sa route, car, il n’était pas venu pour rester a Bouassan.
Mais les habitants de Bouassan le suppliérent de rester pour les aider & combattre les gens de
Kum qui venaient réguliérement les attaquer. L’étranger accepta, et apres avoir défait les gens
de Kum, il renouvela son désir de poursuivre son voyage. Les gens de Bouassan le suppliérent
de rester encore quelques jours.

Le récit rapporte ensuite, qu’Assanga & son arrivée avait un cheval. Au bout de
quelques jours, le cheval s’égara en brousse. Assanga fut obligé d’aller a sa recherche. En
suivant ses traces, il le retrouva sur le site actuel de Koumbili. Le lendemain, le cheval revint
encore sur les lieux. Alors, Assanaga s’assis pour surveiller I’animal afin de connaitre ce qui
~ le ramenait chaque fois vers cet endroit. Au bout d’un certain temps, il vit le cheval aller
fouiller I’herbe. 11 se leva pour se rendre compte qu’en fait, il y a avait 13 un marigot dissimulé
dans I’herbe.

A cause de la présence de 1’eau, Assanga se déplaga avec ses partisans qui 1’avaient
suivis depuis Loumbila pour aller s’installer sur le site actuel de Koumbili. Or, bien avant

Iarrivée d’Assanga, la terre de Koumbili appartenait 4 Kadaworo (un des villages premiers

occupants). Assanga appela alors les habitants de Kadaworo et leur expliqua qu’il voulait

28 Cette version a été déja rapportée par TAUXIER, L.1912. op.cit., p. 224 ou il est question de lien de
fraternité entre le fondateur de la chefferie de Koumbili et le fondateur de la chefferie de Tiébélé.
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s’installer sur leur terre. Pour ce faire, ils tuérent des poulets en sacrifice a la terre et Assanga

s’installa. C’est alors qu’il donna le nom « kum na bilimi » au village, alors que 1’ancien nom
était Kadaworo. « Kum na bilimi» est un avertissement en direction des ennemis qui
viendraient a attaquer le village, car, il signifie en moore, « les cadavres s’amoncelleront a
terre ». |

Par la suite, comme Assanga avait aidé les gens de Bouassan a repousser ceux de
Kum, en signe de reconnaissance et en accord avec les gens de Kadaworo, le paare lui fut
donné, parce qu’il était brave et que ce fut justement suite & un conflit pour 1’accession au
pouvoir qu’il avait quitté Loumbila®*,

Le récit de la chefferie de Guiaro est assez proche de celui de Koumbili. Dans cette
chefferie, la tradition attribue également au fondateur du lignage de la chefferie une origine
moaaga. 1’ancétre fondateur de la chefferie du nom d’Aveé Djana serait arrivé de Mané
(région Centre-Nord du pays moaaga), suite aussi a un conflit de succession au tréne de
Mané*®*, Comme I’ancétre de la lignée des chefs de Koumbili, Avé Djana n’est pas parti tout
seul de Mané. 1l était accompagné de quatre fréres. L’un d’entre eux s’établit & Taga (pays
nuna), un autre a Vourassan, le troisiéme a Djogo (Léo ?) le quatriéme a Guiaro et le
cinquieme & Guirgo en pays moaaga (région de Koumbissiri).

A son arrivée en pays kasena, Ave Dajana trouva un village du nom de Koumbili et un
autre du nom de Buya. L’ordre de fondation des chefferies de Koumbili et de Guiaro nous
autorise pour ’instant & penser que la chefferie de Koumbili est antérieure a Guiaro. En
attendant, 1’ancétre fondateur de la chefferie de Guiaro s’installa & Maguiniassan parmi les
autochtones Kasena. De nos jours, ce village s’appelle Djarobila®®®,

Au départ c’est tout seul qu’Aveé Djana était & Maguiniassan. Mais il finit par se
trouver un ami, et avec ce dernier, ils attaquérent et chassérent les gens de Koumbili de leur
site originel. Ave Djana a son arrivée avait un caiman dans son sac. Il remarqua un marigot
dans le village et son ami lui conseilla d’y mettre le caiman et qu’ainsi ils pourront lui offrir
des sacrifices. Il avait aussi un cheval qui avait des ailes et qui s’envolait quand il lui en
donnait I’ordre. Ainsi, quand il voulait voyager ce cheval I’amenait 14 ou il voulait. Par la
suite, Avé Djana réussit a vaincre tous ses voisins. Il se maria a une fille des autochtones et

2
a87

eut des enfants, I’ainé Lagua et le cadet, Bila™'. Ces enfants s’installerent & Maguiniassan. La

24 yago Ada, chef de Koumbili, le 22/08/2000

285 Suivant une autre version, 1’ancétre fondateur de la chefferie de Guiaro serait un prince originaire de Guirgo
dans la région de Kombissiri. C’est d’ailleurs, rapporte cette version, de Guirgo que Guiaro détiendrait son nom
car, Guiaro ne serait qu’une simple déformation du nom Guirgo (Tiéndrébéogo, 1964 ; Duperray, 1978)

286 Ce nom dérive probablement du moore, car dans cette langue il signifierait petit Guiaro.

287 11 s’agit encore 14 sans aucun doute d’un indice qui conforte I’origine moaaga de la chefferie de Guiaro, car
Bila est assurément du moore et signifie « petit, cadet »
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ou ils se sont installés, prés d’un bas-fond, il y avait de I’eau et de I’herbe fraiche en

permanenée. Comme Bila devait y conduire chaque matin le cheval et le ramener le soir, il
finit par décider de s’installer auprés du bas-fond, laissant son frére ainé & Maguiniassan. La
ou il s’est installé prés du bas-fond, se trouve de nos jours la chefferie de Guiaro. Le quartier
s’appelle Wongossan, car le fondateur s’appelait Wongo. C’est a partir de ce site qu’il conquit
tous les villages avant de devenir vieux. Mais la tradition affirme qu’il n’est pas mort a
Guiaro. Un jour, au réveil, les gens se sont rendus compte qu’il avait disparu. Il n’a pas de
tombe. Donc il n’y a personne aujourd’hui pour dire voici la tombe de I’ancétre qui
commenga le paare de Guiaro. Comme il avait un cheval qui s’envolait cela a donné le nom

djaro au village, terme qui vient de djana (s’envole)zss.

9, son ancétre fondateur, un chasseur,

En ce qui concerne la chefferie de Tiakané®
serait originaire d’un village du nom de Nakoura. Nous n’avons pas pu identifier ce village.
Cependant, le récit précise qu’il n’était pas seul quand il entreprit sa migration. Il était
accompagné de son grand frére, qui serait a I’origine de la fondation de la chefferie de
Chiana. Cette tradition fait de la famille des chefs de Chiana des proches parents de la
chefferie de Tiakané. Les deux familles formeraient un méme dwi.

Pourtant, & Chiana, la tradition fait venir 1’ancétre fondateur du pays moaaga,
précisément de Nobéré. Dans tous les cas, I’ancétre fondateur de la chefferie de Tiakané se
dirigeait vers Tiakané lorsqu’il entendit parler dans les environs. Il se dirigea vers 1’endroit
d’ou venaient les paroles et 13 il trouva un homme assis sur une pierre. L’inconnu n’avait rien
d’un étre humain. Il lui demanda ou il allait et I’ancétre répondit : le village la-bas. L’ancétre
lui demanda son nom. L’inconnu répliqua qu’il n’avait rien a faire de son nom et aprés s’étre
ravisé lui dit qu’il se nommait Tiakané puis demanda & I’ancétre de ne pas parler de lui a
quelqu’un d’autre et que lorsqu’il reprendra son chemin il ne devra plus regarder derriére lui.
Mais I’ancétre n’obéit pas a cette recommandation et se retourna. C’est alors qu’il vit une
colline a la place de I’homme mystérieux. C’est de cette colline, Tiakani, que la chefferie de
Tiakané tient son nom.

La tradition rapporte ensuite qu’une fois arrivé au village, 1’ancétre fondateur de la
chefferie de Tiakané y trouva un autochtone du nom d’Aboua du quartier Zénga qui
I’hébergea. Mais trés vite, il eut une guerre entre son hote et les gens de Po. L’étranger
participa & la guerre et regut cinq fleches, pendant qu’Aboua n’en regu qu’une de méme que
le doyen des Zéngnian (habitants de Z&nga). Aboua demanda au doyen des Zéngnian de

remettre les autels & I’étranger, c’est-a-dire a 1’ancétre fondateur de la chefferie de Tiakané,

288 Idogo Alou Boukary, chef de Guiaro, le 07/12/97

¥ Enquéte de Batiga Sidonie Raymonde auprés de Apiou Dulguiou, chef de Tiakané du 27 au 29 décembre
1981
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aprés la mort du doyen des Z&ngnian et la sienne, car lui seul pourrait diriger le village. C’est

ainsi qu’on lui remit le kwara et il devint le chef de Tiakané. Il s’appelait Zégirou. Apres la

“mort de son hoéte, Zégirou quitta sa cour pour aller s’installer & 1’écart dans les environs. 11 fut
suivi du premier fils d’Aboua, Tibourou qui était son ami. Zégirou eut un fils du nom de
Yigiera et une fille du nom de Kawé.

Sur les chefferies de Tiébélé et de Chiana, il n’est pas nécessaire de faire le résumé de
leurs récits de migration, dans la mesure ou ces deux récits font partie de ceux que nous avons
retenus intégralement. Cependant, on peut signaler que la tradition de la chefferie de Tiébélé
reconnait avoir des origines communes avec les ancétres fondateurs de la chefferie de
Koumbili. Ils formeraient aussi le méme dwi. A Tiébélé, les ancétres fondateurs de la
chefferie sont également venus de Loumbila suite & un conflit de succession. Quant aux
ancétres fondateurs de la chefferie de Chiana, ivls seraient venus pour les mémes raisons, de
Nobéré, une chefferie moaaga située au sud de Ouagadougou et qui fait frontiere avec le pays
kasena. '

Quelques chefferies constituent une exception, en attribuant 3 leurs ancétres des
origines autres que le pays moaaga. Ce sont les chefferies de P6 et de Kampala au Burkina-
Faso et les chefferies de Paga et de Kayaro au Ghana. A P96, les ancétres du lignage fondateur
de la chefferie sont dits étre venus de Kassana, situé aujourd’hui au Ghana. Encore qu’a ce
niveau, il convient de relever que le premier chef de P6 et d’ailleurs ses descendants aussi,
sont issus d’une alliance entre le prince arrivé de Kassana et la fille d’un prince moaaga afrivé
quelques moments avant le prince de Kassana dans la région de P6. Kassana, suivant méme
certains informateurs, n’aurait été qu’une étape, migratoire, puisque la vraie origine de ce
prince ou de ses ancétres serait a rechercher du co6té de Nalérigu en pays mampruga. On
retrouve donc méme dans le cas de Pd, une coniribution des Moose a la naissance du lignage
des chefs.

Dans le cas de Kampala, les ancétres fondateurs de la chefferie seraient arrivés de

Tampéla (Tempelga)®*

, que nos informateurs situent en pays nankana, précisément au sud de
Ziou au Burkina-Faso. On peut remarquer au passage, que tout comme les Moose, les
Nankana appartiennent au groupe mole-dagbane et qu’au regard de cela ils ont en commun a
peu pres la méme perception du pouvoir.

Au Ghana, la chefferie de Paga réclame les mémes origines que celle de Kampala de

laquelle d’ailleurs elle est issue. En effet, les anciens de Paga et de Kampala, s’accordent

#0 Suivant d’autres sources, le pére de Navé fondateur de la chefferie de Paga au Ghana, serait un prince
Mamprusi qui quitta Nalérigu (Ghana) et alla s’installer 4 Nahouri (Burkina Faso) puis par la suite 8 Kampala.
Voir AWEDOBA, AK. 1985. op.cit, p. 49. Mais ce qui est intéressant de noter c’est que les Nankana
constituent un peuple issu des Mampru81
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pour affirmer que le fondateur de la chefferie de Paga est un prince venu de la famille

régnante de Kampala. D’ailleurs, jusqu’a nos jours, les preuves de cette parenté existent,
puisque chaque année, le chef de Paga est tenu de retourner & Kampala, précisément a
Gougogo pour faire des sacrifices (tuer un beeuf) en I’honneur de son ancétre Pamlougou, qui
est par ailleurs ’ancétre des chefs de Kampala. De ce point de vue, il n’est pas superflu
d’affirmer que la chefferie de Paga est une chefferie cadette de celle de Kampala.

Enfin, la derniére chefferie, celle de Kayaro au Ghana fait venir du pays kusaga 1’ancétre

qui fonda le lignage de la chefferie.

2.1.1. Récit de fondation de la chefferie de la chefferie de Po

« Nablogo (ou nablogho), un mossi originaire de Nobéré, est le fondateur du quartier

d’Asio, qui est encore habité jusqu'a ce jour par ses descendants, par la Nabolobi ou
Nablobia entiérement assimilée. Lors de son immigration, Nablogo rencontra des Kasena
dans la région de PO actuel qui appartenait autrefois au village de Tamona (environ 3 km au
sud-ouest de P6). Nablogo eut des différends guerriers avec les habitants de Tamona et avec
les Ipins, qui sont également considérés comme des Kasena. Quand nablogo se fut installé a
Asio, il cultiva immédiatement un champ. On dit que ce fait doit se retrouver dans le nom de
Pé, car le mot moore pugho « champ » a dii se transformer plus tard en P6.
Peu de temps aprés que Nablogo se fut établi a Asio, arriva Gongkwora qui était originaire
de Kasana et qui avait quitté sa chefferie a la suite de différends au sujet de la succession. Le
pere de Gongkwora avait été le chef de Kasana mais, apres sa mort, Gongkwora, qui était
connu pour sa brutalité, ne fut pas choisi en tant que successeur. On pouvait d’autant plus
craindre un régne dur sous Gongkwora qu’il avait des fréres cadets du méme pére et de la
méme mére, qui pouvaient le soutenir dans sa maniére de gouverner. C’est pourquoi les
habitants de Kasana préféererent élire comme chef un frere classificatoire de Gongkwora, plus
Jeune et qui n’avait pas de freres directs. Gongkwora, en colere, quitta la chefferie. Avant de
partir de Kasana, Gongkwora fit le serment que ni lui-méme, ni ses descendants ne
reviendraient a Kasana et n’accepteraient la qualité de chef. Il emporta trois bracelets qui
sont gardés jusqu’a ce jour par les descendants de son plus jeune fils.

Gongkwora arriva, quasi mort de soif, prés d un ruisseau qui coulait non loin d’Asio.
1l était si faible qu’il ne pouvait méme plus se donner a boire lui-méme. Par hasard, il y avait
Justement prés du ruisseau quelques femmes de Nablogo. Gongkwora, ne pouvant plus parler
vu son état d’extréme faiblesse, essaye de prier les femmes par geste, de lui donner a boire.
Pour ce faire, il se prit a la gorge. Les femmes, pensant qu’il s’agissait la d’un forcené qui

voulait leur trancher la gorge, prirent la fuite. Quand elles rapportérent la chose a Nablogo,
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celui-ci comprit immédiatement que [’homme était en train de mourir de soif. Il le sauva et le

prit a son service.

Apres le départ de Gongkwora, le nouveau chef de Kasana organisa des
réjouissances, se croyant débarrassé, par le départ du rival dangereux, de tout souci pour sa
chefferie. Pendant les festivites, la sceur de Gongkwora déroba le kwara de Kasana et le porta
a son frére qui était entre temps au service de Nablogo.

Arriverent également a P6 deux fréres de Gongkwora. Gongkowora donna le kwara a
son frere cadet, qui fonda le village de kapori (7 km au sud-ouest de P3). On dit que c’est la
que se trouve jusqu’a ce jour le kwara de Kasana. Le plus jeune frere (Yagi ou Adyita) fonda
le quartier d’Agono et est I’ancétre de la famille du chef actuel de Po.

Maintenant que Gongkwora, ses freres et le kwara se trouvaient a P et a Kapori, d’autres
habitants de Kasana les suivirent et fonderent le quartier de Naku qui a, depuis toujours
fourni les gardes du corps des chefs de Pé.

Kasana déclina a la suite du vol du kwara. Aujourd ’'hui, on dit qu’il ne s’y trouve plus
que trois concessions. Si les habitants de Kasana font prisonnier un descendant direct et
estimeé de Gongkwora, le ramenent a Kasana et le nomment chef, le kwara retournera la-bas.
Les membres de la famille d’un chef élu de cette facon (c’est-a-dire tous les descendants de
Gongkwora) et leurs partisans retourneront alors de méme a Kasana, car « Gongkwora lui-
méme est alors revenu » ; les fils rameneront le kwara dans son ancien lieu d’origine. Mais il
est dit que le nouveau chef mourra au bout de trois ans.

A cause de son serment de ne plus jamais accepter une fonction de chef, Gongkwora
ne pouvait garder le kwara lui-méme. Par contre, il ne remit jamais les trois bracelets
mentionnés. Le gardien actuel des trois bracelets m’accorda sa confiance et me les montra. Il
s agit de beaux bracelets anciens en laiton que mon interlocuteur avait regus de la main de
son grand-pere sur le point de mourir. Ceci, bien qu’il eiit des membres de la famille plus
dgés mais qui, parait-il, ne savent méme pas qui a les bracelets. Ces bijoux doivent rester a
Pé; s’ils étaient emportés ailleurs, la population de Pé serait bientét réduite a trois
CONCeESSIOons.

Gongkwora épousa la fille de Nablogo et fonda le quartier de Kasno. Depuis le
mariage de Gongkwora, les Gongworabia et les nablobia n’ont plus le droit de se marier
entre eux. Les Nablobia sont considérés comme parents matrilinéaires des Gongkworabia.
Comme mentionné déja plus haut, Nablogo était, avant arrivée de Gongkwora, en lutte
continuelle avec les habitants de Tamona. Gongkwora intervint dans cette lutte et finit par
conquérir le territoire. Il commenga par placer des fleches empoisonnées, les pointes en haut,

sur le fond d’une petite riviere ou les habitants de Tamona avaient I’habitude de pécher.
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Beaucoup de personnes succombérent ainsi ; mais, quand méme, Gongkwora n’arrivait pas a

obtenir la victoire. C’est pourquoi il fit appel a un célebre guerrier dagomba de Gamba
(Gambaga), qui possédait un pouvoir guerrier magique trés puissant. Le guerrier déclara
que, pour que son pouvoir agit, il fallait que Po eiit un kwara. Entre-temps, P6 comptait
tellement d’habitants qu’un chef et un kwara étaient devenus nécessaires a un gouvernement
normal. Gongkwora se rendit a Kapori avec son plus jeune frére qui devait devenir le chef de
Pé, pour réclamer la remise du kwara de Kasana. Mais le frére puiné de Gongkwora, qui
était le chef de Kapori, refusa de remettre le kwara. A la suite de quoi, Gongkwora et son
frére cadet apporterent a Kapori de nombreux beeufs, des chévres, des bracelets, etc. Le chef
de Kapori finit par se sentir disposé a fabriquer un nouveau kwéra. 1l le remit a la Nugabia,
qui 'apporta a Pé. Jusqu’a ce jour, chaque prétendant au titre de chef de P6 doit apporter de
nombreux cadeaux a Kapori.

A laide du kwara, Tamona finit par étre vaincu. Les descendants du guerrier
dagomba forment les Noébia qui fournissent depuis ce temps le chef des guerriers.
Le fils ainé de Gongkwora, Guya, est l’ancétre des Guyabia et le fondateur du quartier Guyu.
Le deuxieme fils Asoguya, fonda I’Asoguyabia qui habite les quartiers Kapro et Kanzuno. Le
troisieme Kutyé, resta a kasno. Ses descendants, les Kutyébia, n’occupent qu 'une fraction du
quartier. Tout pres de la fraction des Kutyébia, se trouve un baobab sacré, sous lequel il est
dit que se trouve la tombe de Gongkwora. Kutyé était a [’origine, chef de terre de Kasno.
Mais de son temps, il eut une querelle violente dans la Yagibia : un homme avait dérobé des
arachides a son frére ainé qui le tua par une fleche. Ce dernier fut alors expulsé par le
Yagibia et il voulut s’installer a Pounkouyan (qui se trouve a 9 km est-nord-est de P6 ; mais
Kutyé voulait empécher la disparition des parents de Gongkowora. Il nomma donc [’exilé
chef de terre de Kasno. Lors de sa prise de fonction, le réfugié dut préter serment de renoncer
pour lui-méme et ses descendants a réclamer la chefferie. Ses descendants, les Abogobia, ont

Jjusqu’a ce jour la fonction de chef de terre de Kasno »l

2.1.2. Récit de fondation de la chefferie de Ti¢bélé

L’arrivée des Moose dans la région de Tiébéle est retracée a travers deux principales
versions. La premiére (version n° 1), retracée par la chefferie de Tiébélé, differe quelque peu
de celle que retracent les habitants de Kollo (version n° 2), qui sont présentés par la tradition

comme faisant partie des premiers occupants de la région de Tiébélé.

21 Récit collecté par ZWERNEMANN, J. 1972, op.cit., p. 139-143
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2.1.2.1. Versionn®°1:

«Les Mossi firent leur apparition sous forme d’un petit groupe d’immigrants a la téte
duquel se trouvait ’ancétre des chefs de Tiebelé. Suivant les informateurs, il est connu sous
les noms de Patyringomie, Patondo, Kalkongo, Buinkiété. Ce dernier nom est le plus souvent
cité dans les villages environnants. On le considére aussi parfois comme celui du premier fils
de Patyringomie.

Lors de son arrivée, ce dernier était accompagné de sa femme Timpoko et de trois
hommes : Djanga, un aveugle fondateur du lignage Djangabia du village de Kassora,
Nyande, un frére de méme mére que Patyringomie, qui créa le quartier Nyania a Tiébélé,
Bulloro, un berger peul qui fonda le village de Kaya. Ce groupe venait de Loumbila, village
mossi situé a quelques kilométres au Nord-ouest de Ouagadougou, que Patyringomie avait
quitté a la suite d’un conflit de succession qui [’avait opposé a ses freres.

Deux autres compagnons auraient également fait partie du groupe et s’en seraient
séparés en cours de route, prés de Nobéré : Les ancétres des chefs de Koumbili et de Guiaro,
villages situés en pays kasena de ’Quest (cercle de P4).

Quelques communautés se trouvaient déja installées sur les lieux lorsque arriva le
groupe Mossi. Parmi celles-ci, outre Kollo dont les habitants parlaient le nankam, figuraient
Mantio dont les descendants habitent aujourd’hui le village de Mankanaon et Wanu ou
Worobia dont les descendants sont installés dans le quartier de Tyalo. Le maitre de la terre
de Tiébéle (tega-tu) appartient a ce dernier groupe.

Les Mossi regurent un accueil favorable de la part des Worobia et de Mantio. Ils
sinstallérent sur les collines qui dominent Tiébélé et se placérent sous la protection de Yafin,
une divinité locale. Les habitants de Kollo qui revendiquaient le titre de premiers occupants
se montrerent hostiles a leur présence. Ils empécherent les Mossi de venir puiser de I'eau au
pied de la montagne. Patyringomie consulta alors Yafin et lui fit de nombreux sacrifices. Il
put ainsi découvrir de I’eau sur la colline. Les habitants de Kollo, surpris de ne plus voir
descendre les Mossi, s’informérent et voulurent combler le puits. Patyringomie s’y opposa. Le
maitre de la terre de Kollo lui demanda alors de réunir une offrande pour la terre. Cette
offrande consistait en petites graines (mil, petits pois) et en graines plus grosses (arachides).
Le maitre de la terre sollicita alors celle-ci pour que les grosses graines donnent & Kollo des
enfants grands et forts et les petites graines des enfants de petites taille aux Mossi. L effet
attendu ne se produisait pas, car la terre mécontente de l'inhospitalité des gens de Kollo
permit aux Mossi d’avoir une descendance nombreuse. Au cours des danses qui marquent la
fin des récoltes, les Mossi s aper¢urent qu’ils étaient les plus nombreux. Ils d décidérent alors

de chasser les habitants de Kollo. Ceux-ci s’enfuirent vers le Sud et fonderent le village de
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Kolloforo (Ghana). Afin de concilier les esprits de la terre, les Mossi gardérent auprés d’eux

l’un de leurs neveux maternels, fils d’'un homme de Kollo et d’'une femme Mossi, car Kollo
détenait la maitrise du sol. Ce neveu maternel est I’ancétre du village actuel de Kollo qui se

. gy N
trouve a quelques kilométres de Tiebéle »~°.

2.1.2.2. Version n° 2:

«A ’époque de I’ancétre Akollo un Mossi vint s 'installer sur les collines de Tiébéle. 1l
était accompagné de sa femme. Un jour, ce Mossi appelé Fatondo descendit au village afin de
demander a boire et a manger. Akollo lui offrit alors [’hospitalité et le pria d’amener sa
femme. On lui attribua un terrain a cultiver. Les rapports demeurérent bons, jusqu’au jour ou
la femme du Mossi se vit interdire d’accoucher sur la terre qu’aucun sang étranger ne devait
souiller. Cette interdiction fut renouvelée lors du second accouchement. Elle dut accoucher
au creux d’un baobab. Au moment de la troisieme grossesse de la femme, deux fils d’Akollo
discutaient du sexe de l’enfant. N'étant pas d’accord ils éventrérent la femme qui mourut. Le
Mossi décida de se venger. Il consulta un devin (vrio) qui lui dit que la terre était offensée des
agissements des fils d’Akollo et du sang versé. Le devin lui conseilla de faire deux offrandes a
la terre, par l'intermédiaire d’Akollo le maitre de la terre. L une faite a son nom se composait
de petites graines, [’autre au nom d’Akollo se composait de graines plus grosses ; les petites
graines se multiplient plus rapidement et ainsi une descendance nombreuse lui serait assureée.
La prédiction se réalisa et le Mossi acquit le pouvoir d’avoir plus d’enfants qu’Akollo. Au
cours d’'une démonstration de danse (Mwanu) les Mossi déciderent d’occuper le premier rang
se jugeant plus nombreux. Les danseurs de Kollo refuserent de céder le premier rang aux
étrangers. Les hostilités débutérent alors entre les deux groupes et durérent trois ans sans
aboutir a un résultat concret. Les Mossi firent alors appel a des renforts qui vinrent du pays
Mossi et chasserent les habitants de Kollo. Ces renforts venaient des régions de Nobéré et de
Kombissiri. Les habitants de Kollo s’enfuirent vers le Sud et fonderent un nouveau village :
Kolforo. Les Mossi conserverent aupreés d’eux le fils d’'un homme de Kollo et d’une femme
Mossi afin qu’il accomplisse les sacrifices a la terre et que cette derniéere le reconnaisse
comme ['un des siens. On lui donna une calebasse afin qu’en versant ’eau sur la terre, il
fasse tomber la pluie. Il fut installé sur ['une des collines qui domine le village actuel de Kollo

a quelques kilometres au Sud du site de ’ancien village. »2

292 SAINT-JALMES, B. op.cit., p. 7-8
3 Ibid., p. 7-9
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2.1.3. Récit de fondation de la chefferie de Paga

«Nous avons une origine commune avec les gens de Kamapla. Notre ancétre Nave est
un descendant de Pamlougou, le fondateur du paare de Kampala. Nave est venu précisément
de Kampala Gougogo. Il était un trés grand chasseur. Il partit donc un jour en brousse pour
chasser. Pendant ce temps, ses freres qui étaient allé consulter le vrio découvrirent que des
animaux sauvages allaient le dévorer en brousse. Nave avait un chien qu’il aimait beaucoup.
Alors comme sacrifice, le vrio indiqua que si on tuait ce chien, Naveé sera sauvé, et rien ne lui
arrivera. Le chien fut donc tué pour le sacrifice. De retour, il demanda apreés son chien. On
lui vépliqua qu’il fallait manger, car on a tué son chien pour un sacrifice. Il se facha alors et
prit ses armes, sortit et alla a Nahouri ou il passa la nuit. Le lendemain, il repris sa route qui
le mena a Pindaa. Il y trouva le chef de famille de Pindaa. Comme il était un grand chasseur,
Navé tua un jour un buffle. Ils allérent ensemble avec le chef de famille de Pindaa dépecer la
viande qu’il partagerent aux femmes du chef de famille de Pindaa. Ce sont la des faits qui se
sont passés fort longtemps avant ['arrivée du blanc. Ils habitérent ensemble pendant
longtemps et le chef de famille finit par donner sa fille en mariage a notre ancétre. Cette
femme donna naissance a plusieurs enfants. Il y eut alors par la suite, une bagarre entre les
enfants du chef de famille de Pindaa et ceux de notre ancétre. Les premiers traitérent ceux de
notre ancétre d’étrangers. Notre ancétre demanda alors aux gens de Pindaa de lui trouver un
endroit afin qu’il construise sa propre maison. C’est ainsi que les gens de Pindaa lui ont dit
de se promener pour découvrir un endroit qui lui conviendrait. Il fouilla alors la brousse
Jjusqu’ici (Paga) ou il s’écria « a yi pagui yo mu ». Apres avoir découvert le lieu qui lui
plaisait, les gens de Pindaa ont fait les coutumes pour lui, et lui ont construit une hutte. Ils lui
firent alors savoir que si le village devenait grand, ce sera lui qui en sera le pé. C’est ainsi
que notre ancétre fut le premier Paga-pé, et depuis ce sont ses descendants qui détiennent
toujours le paare de Paga. Il n’a pas dévie. A [’origine, ce sont les gens de Pindaa qui ont
donné le paar- kwara a notre ancétre, comme ce sont eux aussi qui lui ont donné la terre pour
qu’il s’installe. Ce sont eux également qui ont bourré (rempli) le kwara (ba sin kwara ba
pwo) lui donner pour qu’il soit pé. Comme plus tard le village est devenu une grande
chefferie, ils ont confié le kwara a ceux qui la détiennent aujourd’hui pour en étre les
gardiens (les cadets du lignage des chefs de Paga). Ces sont les kwara nina (ceux qui
surveillent (gardent) le kwara). Pendant qu’ils le gardent, les princes font acte de

candidature. Celui que Dieu aura choisit, on lui remet le kwara. Le pé de paga commande les
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pwa de Pindaa, de Mayaro, de Kadjelo, de Bourou de Sakaa et de Chiania. Les pwa de tous

: . . 5 .,204
ces villages sont intronisés par le Paga-pé »".

2.1.4. Récit de fondation de la chefferie de Chiana.

« En réalité, le nom Chiana donné a notre ancétre n’est pas son vrai nom. Il était un
prince a Nobéré en pays moaaga. Lui et son frére ainé ont été des prétendants a la chefferie
de Nobéré. Le frere ainé accéda au trone au détriment de notre ancétre. Ce dernier se fdcha
alors et quitta Nobéré. Il emprunta un itinéraire qui le conduisit dans un village situé entre
Pé et Kayaro et qui avait pour nom Sia. En y séjournant, un soir, installé sur une colline, il
apercut un feu qui briilait au loin. Il se dit qu’il devait y avoir des gens a ’endroit ou brilait
le feu. 1 se dirigea vers cet endroit. Arrivé, il s’apercut que c’était un forgeron et ses enfants
qui étaient entrain de forger. lls tapaient le fer rougi qui dégageait des étincelles en
produisant un bruit du genre chian, chian, chian. Ils lui demanderent son nom, [’endroit d’ou
il venait et ce qu’il voulait. Comme c’était un moaaga, qui ne comprenait pas leur langue, il
répondait « chianana, chianana », voulant signifier qu’il avait était attiré par le feu. Ils se
demandeérent ce que signifiait ce mot. Néanmoins, ils lui donnerent la place pour se coucher
en attendant le lendemain matin pour mieux le comprendre. Le lendemain, ils lui posérent la
méme question sur ses origines et il répondit encore chiananana. C’est de la qu’ils
commencerent a l’appeler Chianana, ce qui a donné plus tard Chiana. Il demeura avec le
forgeron et plus tard il épousa la fille de ce dernier. Ce sont les descendants de ce forgeron
qui sont aujourd’hui les tega tiina de Saa. Chiana eut un fils a qui ils donnérent le nom de
Wussiga. Le tega tu et Chiana restérent ensemble longtemps. Plus tard, Chiana se rendit
compte que la ou ils étaient installés, il y avait beaucoup de collines. On ne pouvait pas
cultiver. C'est donc suite a ce constat qu’il se déplaca a un endroit appelé Gooli ou il fit son
champ et y construisit une hutte dans laquelle il vivait avec son fils Wussiga. A la mort de
Chiana, il se trouva que Nosi, l'ancétre forgeron de Saa qu’il trouva a son arrivée meurt
également. Wussiga persuada alors les enfants de Nosi de descendre s 'installer avec lui sur le
site du champ de son pére. Ils [ 'y rejoignirent et comme [’endroit était le champ de Chiana,

on commenga par ’appeler chiana kara, chiana kara (le champ, campement de chiana)*®’.

2% Awoudanki Sari, Conseiller du Paga-pé, Paga, le 17/01/2000

295 1] faut noter que le nom Tiakané dérive de circonstances historiques identiques. Cette maniére de nommer les
villages n’est pas propre aux seuls Kasena. En effet on peut la retrouver dans d’autres communautés
segmentaires africaines. Ainsi, le nom Nyenabehi, nom d’un village des Nyabwa de Céte d’Ivoire s’est formé de
la méme fagon. Sauvant les traditions de ce peuple, 1’appellation nyenabehi dérive du nom de I’épouse de
I’ancétre fondateur Vohi Tapé. Suivant le récit, il est dit que les nombreuses sceurs de 1’épouse de ce dernier,
nyena, lui rendaient visite continuellement et répondaient a ceux qui les interrogeaient sur leur destination « nous
allons dans le campement de Nyena ». C’est ainsi que le lieu garda le nom de Nyenabehi, du nom de Gbadje
Neyna, épouse premicre de Vohi Tapé. Voir a ce sujet ZEZE BEKE, P. op.cit., p. 32.
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C’est ainsi qu’est né le village de Chiana. De cet endroit, ils se sont encore déplacés pour

aller en un lieu connu aujourd’hui sous le nom de Wussiga panga, situé entre Chiana et Saa.
C’est la-bas qu’ils sont devenus nombreux. Chiana lui-méme est mort a Sia, de méme que
Nosi le tega tu qu’il trouva a son arrivée. Ce sont maintenant leurs descendants qui se sont
déplacés pour aller s’installer a Gooli et de Gooli il sont venus a wussiga panga et c’est a
wussiga panga qu’ils sont devenus nombreux et se sont éparpillé dans tout Chiana jusqu’au
site actuel de la chefferie. Ce sont les descendants de Chiana qui détiennent cette chefferie.
Comme notre ancétre a épousé la fille du tega tu, nous sommes devenus maintenant des
Kasena. Le tega tu était chargé de faire des sacrifices pour arranger les choses. Un jour, ses
descendants ont trouvé le kwara qu’ils ont ramené. Ce n’est pas quelqu’un qui leur a donné.
Ce sont eux-mémes qui ont trouvé leur kwara. Mais quand ils [’ont ramené chez eux, il se
trouva qu'ils avaient aussi d’autres autels trés puissants qui ne s’entendaient pas avec le
kwara, nouveau culte introduit. C’est la raison pour laquelle les gens de Saa ont pris le
kwara donner a notre nabaru (ancétre) dont le nom est Bassou. C’est ce dernier qui l'a
transmis a son tour a son fils. C’est ainsi que cela s’est passé, et c’est pourquoi depuis, c’est
nous, les descendants de Bassou, donc de Chiana qui détenons le paare. Ainsi, les pwa de
Gnania, de Kalviu, de Katiu, de Idénia, de Saboro, de Nakongo et de Saa dépendent tous du

~ . A r 2
pé de Chiana leur ainé » %

2.2. Analyse des récits de migration

Parmi les récits que nous avons retenus, nous avons repris les versions de
Zwernemann®®’ pour la chefferie de Pb et celles de Saint-Jalmes®® pour la chefferie de
Tiébélé. Ce sont les versions les plus anciennes et de ce point de vue, elles nous ont parues
plus riches et plus completes que les données récoltées par nous-mémes. C’est une des raisons
qui nous ont conduit & ce choix, d’autant plus que rares sont aujourd’hui les informateurs qui
peuvent restituer ces récits dans leur intégralité.

En revanche, bien qu’il existe des versions antérieures des récits de la chefferie de
Paga®® et de Chiana®®, nous avons retenu nos versions. L’objectif visé par ce choix est de
mettre en relief les divergences entre nos versions et les versions anterieures, afin de montrer

comment avec le temps, les récits subissent des variations ou des altérations. Il faut

%6 Ayatam Adiali Roland, chef de Chiana, Chiana, le 20/01/2000
7 ZWERNEMANN, J. 1972. op.cit. P.139-143

% SAINT-JALMES, B. op.cit. p.7-9

2 AWEDOBA, A.K. 1985. op.cit, p. 49

30 HOWELL, A.M. op.cit. p. 22-23
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cependant souligner que ces variations ne sont pas de nature a remettre en cause la trame

générale du récit qui demeure identique dans toutes les versions. -
Si on prend par exemple les récits de la chefferie de Paga, il existe une version

antérieure, restituée par Awedoba®"!

. Comparée a notre version, on peut noter quelques
différences. Ces différences portent sur le village d’origine de la fille que Nave épousa,
’itinéraire migratoire qui a conduit Navé & Pindaa, reconnu également dans la version
d’Awedoba comme le plus ancien village de la chefferie de Paga et la fagon dont Nave devint
le chef de Paga.

S’agissant du village d’origine de la femme de Nave, la version d’Awedoba la fait
venir de Chiana>% , et elle serait une parente d’une des femmes du chef de famille de Pindaa,
celle qui justement accepta de donner 1’eau & Nave le chasseur étranger. En revanche dans
notre version, il est dit que c’est la fille du chef de Pindaa lui-méme que Nave épousa.

Pour ce qui est de I’itinéraire, notre version montre que Navé passa d’abord par
Nahouri (Burkina-Faso) avant d’arriver & Pindaa, puis & Paga. Par contre la version
d’Awedoba ne retient que 1’étape de Pindaa avant 1’installation de Nave a Paga.

Awedoba soutient que c’est par ruse que Nave s’empara du pouvoir a Paga, alors que
dans notre version il est question de conquéte, Naveé ayant décidé de se faire obéir. Mis a part
ces variantes tres légéres et somme toute normales, car, elles témoignent seulement de 1’effet
du temps sur ces récits, la trame du récit reste la méme dans les deux versions. En effet, il y a
une concordance sur le lieu d’origine de Nave, sur son identité de prince chasseur, sur les
circonstances du choix de Paga par Nave, donc sur la signification du nom Paga. Le site de
Paga attira Nave, non seulement parce qu’il était chasseur et que la zone regorgeait de gibier
mais encore parce qu’il y avait une source d’eau. Il n’est pas nécessaire de démontrer que
pour I’époque ces ressources naturelles constituaient une richesse pour les hommes et que leur
seule présence suffisait pour justifier le fait que cet endroit plut immédiatement & Nave le
prince chasseur. On se rappelle que dans le cas de Koumbili comme de Guiaro, c’est la
présence de 1’eau et de ’herbe pour 1’élevage qui a milité aussi en faveur du choix des sites de
ces deux chefferies.

Dans la version que nous avons recueillie sur la migration du fondateur de la Chefferie
de Chiana, il y a en revanche une divergence de taille d’avec la version collectée par Alisson
M. Howell**. Suivant notre version fournie par le chef actuel de Chiana, le kwara, culte du
paare n’a pas été introduit d’ailleurs. Il aurait été découvert par les descendants de Nosi, le

tega tu, qui ensuite 1’auraient remis aux descendants du prince moaaga venu de Nobéré.

3N AWEDOBA, A.K. 1985, op.cit., p. 49
302 :

Ibid.
% HOWELL, AM. op.cit. p. 23
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Par contre, suivant la version d’Howell’™, le kwara a été introduit & Chiana par un

chasseur venu de Pindaa. Selon les deux versions, on aboutit & des conséquences différentes.
Si I’on admet que le kwara a été découvert par les descendants de Nosi, alors il n’est pas
possible de trouver des liens entre Pindaa, ancien centre de peuplement et Chiana. En
revanche, si au contraire le kwara a effectivement été introduit par un chasseur venu de
Pindaa, on peut avancer un certain nombre d’hypotheses.

La premiére de ces hypotheses est que Saa dans la chefferie de Chiana, bien
qu’exercant la fonction de tega tu est un village postérieur a Pindaa qui était déja dans la zone
bien avant 1’arrivée des descendants de Nosi et du prince venu de Nobéré, puisque nous
savons, suivant le récit, que c’est de Sia situé aujourd’hui au Burkina-Faso, qu’ils sont venus
s’installer dans la région de Chiana.

La deuxiéme hypothese, c¢’est qu’il est permis de penser que le chasseur qui introduisit
le kwara 4 Chiana est peut-étre Nave, le prince chasseur venu de Kampala, puisque selon
certaines versions de la fondation de Paga, c’est a Chiana que Navé épousa sa femme.

En dehors de ces divergences sur 1’origine du Awara de Chiana, la trame du récit dans
les deux versions reste la méme et indique un mouvement de population du nord vers le sud.
Les divergences sont cependant intéressantes a noter, dans la mesure ou elles constituent la
preuve de 1’évolution historique que subissent les récits de migration qui, contrairement aux
récits mythiques d’origine, ne sont pas des traditions fermées. Ils subissent des modifications
avec le temps. Ces modifications sont souvent faites de fagcon inconsciente, ce qui semble &tre
le cas pour les récits de migration de Paga et de Chiana. Par contre, il arrive aussi que les
versions changent en fonction de ceux qui disent le récit, surtout quand chaque partie
concernée cherche a s’attribuer le bon role. Ce cas de figure est parfaitement illustré par le
récit de migration des fondateurs du paare de Tiébélé qui varie, selon qu’il est dit par un des
villages premiers occupants, en ’occurrence Kollo ou par la chefferie.

Dans les deux versions du récit de migration de la chefferie de Tiébélé, on peut relever
d’abord les convergences. En rendant compte de la défaite de Kollo au contact de la vague de
migration moaaga, les deux versions présentent un méme schéma théorique : dans I’une et
1’autre, la défaite de Kollo est présentée comme une offense au dieu de la terre.

La ou les divergences apparaissent, c’est que dans la version offerte par la chefferie de
Tiébéle, la défaite des populations de Kollo est provoquée par 1’inhospitalité d’Akollo, le
prétre de la terre (fangawam tu). C’est son attitude qui rendit la terre mécontente et permit aux
Moose d’avoir une nombreuse descendance. Par contre, suivant la version de Kollo, leur

défaite est le résultat de 1’attitude des fils d’Akollo. Il avait été interdit a la femme du moaaga

3% Thid.
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d’accoucher sur cette terre qu’aucun sang étranger au terroir ne devait souiller. Or, lors de sa

troisiéme grossesse, cette interdiction fut renouvelée, mais les fils d’Akollo discutant du sexe
de I’enfant qu’elle portait déciderent de I’éventrer’®. C’est pourquoi le sang ayant été versé,
la terre fut mécontente et permit aux Moose d’avoir une descendance nombreuse.

Dans la version de Kollo, on note également un détail important qui ne figure pas dans
le récit de la chefferie de Tiébélé. Pour les gens de Kollo, leur défaite est justifiée par le fait
que les Moose firent appel & une aide militaire en provenance du pays moaaga, précisément
de Kombissiri et de Nobéré. Cet aspect n’est pas du tout relevé par la version de la chefferie
de Tiébéle.

Ces divergences loin de constituer un handicap pour une analyse historique montrent
au contraire a quel point les traditions ne sont ni figées, ni neutres. Elles évoluent avec le
temps et suivant les intéréts de la société ou du groupe qui les produit. Ce constat ne doit
cependant pas nous conduire a rejeter ces récits, car, en dehors des ces divergences le schéma
du récit reste le méme dans toutes les versions.

Ainsi, dans les deux versions de Tiébélé et de Kollo, I’origine des migrants est
identique, les mobiles de migration sont les mémes et au-deld des différences dans la
justification de la défaite des premiers occupants, on aura retenu qu’en fait, la réalité
historique, la cause objective de la défaite de Kollo c’est I’argument démographique. Le
nombre plus important des Moose leur a permis de venir & bout des gens de Kollo qui
devaient a I’époque ne former qu’une trés petite communauté avec des moyens de défense
archaiques.

Apres ces remarques et observations d’ordre général, la tentative d’explication qui suit

met I’accent sur les thémes majeurs véhiculés par ces récits de migration.
Ces themes concernent les origines des migrations, les personnages mis en scénes dans ces
récits et les mobiles de ces mouvements de populations. Pour ce qui est de I’accueil des
étrangers et des rapports entre les migrants et ceux qui étaient déja 13, que mentionnent les
récits, nous rejetons pour plus de clarté leur examen dans le cadre du chapitre trois.

En ce qui concerne les origines des migrations (voir carte 5 ci-dessous, p. 142) en
examinant les récits de I’ensemble des neuf chefferies principales, il est permis sur la base des

lieux d’origine des migrants, de les regrouper pour I’instant en quatre principaux groupes :

%% 11 n’est pas indispensable de revenir sur le commentaire que nous avons fait sur la légende de la femme
éventrée dans le cadre du premier chapitre. Il faut seulement relever le fait que cette 1égende intrevient chaque
fois que la communauté en questoin éprouve le besoin de masquer les vraies causes de son départ ou du conflit
intervenu historiquement en son sein.
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Il y a d’abord I’origine moaaga. Elle concerne les chefferies de Koumbili, de Guiaro,

de Tiakané de Tiébélé au Burkina-Faso et de Chiana au Ghana. Les ancétres fondateurs de
ces chefferies sont tous présentés comme étant des Moose.

Dans un second groupe, nous retenons les chefferies de Kampala au Burkina-Faso et
de Paga au Ghana. Leurs ancétres fondateurs descendent de Pamlougou, un Nankana
originaire de Tempelga au sud de la ville de Ziou au Burkina-Faso.

La chefferie de P6 semble foﬁner, par les origines de son ancétre fondateur, un groupe
indépendant. L’ancétre fondateur de cette chefferie est selon la tradition, originaire du
Kasongo, précisément de Kassana, un village situé aujourd’hui en territoire ghanéen, au Sud-
est de la ville burkinabé de Léo. Il en est de méme de la chefferie de Kayaro dont 1’ancétre
fondateur est dit étre venu du pays kusaga.

L’observation que nous pouvons faire sur les origines des lignages fondateurs des
chefferies en pays kasena est que la provenance moaaga domine. Sur les neuf chefferies
principales actuelles, cinq affichent clairement leurs origines moose. Deux revendiquent des
origines nankana, une seule s’attribue une origine kasena et la derniere des origines kusace.

En réalité, I’origine kasena de la chefferie de P6 n’est, suivant certains informateurs,
qu'une étape migratoire. Kassana aurait été la premiére étape d’une migration d’un prince
originaire de Nalérigu en pays mampruga”®. Dans ces conditions, la chefferie de Po peut
finalement étre rattachée au groupe deux, dans la mesure ou les Nankana sont des proches
parents des Mamprusi. |

Mieux, selon également d’autres sources, c’est de Nalérigu que 1’ancétre qui fonda la
chefferie de Kampala serait d’abord parti*”’. Il est permis alors de penser que les chefferies de
Pd, de Kampala et de Paga forment en réalité un bloc, de par leurs origines mamprusi. A ce
groupe on peut rattacher la chefferie de Kajraro, dans la mesure ou les Kusace sont trés
proches des Nankana et des Mamprusi.

Sur la base donc des origines, il se dégage un premier bloc comprenant les chefferies
de Koumbili, de Guiaro de Tiakané, de Tiébélé et de Chiana pour 1’origine moaaga. Le
second bloc est composé des chefferies de P6, de Kampala, de Paga et de Kayaro que nous
rattachons au pays mampruga.

Cette répartition des chefferies kasena selon les origines permet de se rendre compte
que curieusement la totalité des chefferies du pays rattachent leurs origines aux Etats forts, a
pouvoir centralisé que sont les Etats moose et mamprusi. Compte tenu de cette tendance

commune a toutes les chefferies kasena a faire remonter leurs origines aux pays mampruga et

36 GOMGNIMBOU, A.O. Histoire et coutumes des Kasena. Manuscrit non daté
7 AWEDOBA, A K. 1985. op.cit., p. 49
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moaaga, on peut a juste titre se poser la question de savoir s’il ne s’agit pas la d’un effet de

mimétisme. En admiration devant le systéeme de pouvoir €laboré par ces peuples, les Kasena
ont peut-étre trouvé en ce systéme, un moyen de valoriser et de justifier la naissance du
pouvoir politique dans leurs pays.

Dans ces conditions, ces récits de migration n’auraient aucune réalité historique. Il
s’agit seulement d’un schéma élaboré par les premiéres chefferies kasena que celles qui ont
été fondées plus tard ont repris a leur compte. Si cette hypothese est retenue, la conclusion qui
s’impose c’est que ce sont des populations locales qui seraient a I’origine de la fondation des
chefferies mais elles se seraient fabriquées des origines moose, nankana ou mamprusi pour
rendre plus crédible et plus valorisant leur pouvoir. Pour mieux cerner tous les aspects liés a

_cette question, il n’est peut-€tre pas inutile de se pencher sur les personnages que ces récits

mettent en sceéne.

Carte n° 5 : Les Migrations des ancétres fondateurs de chefferies en pays kasena.
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Comme sur les origines, I’'unanimité semble presque totale en ce qui concerne

I’identité des migrants. A quelques exceptions pres, celle de Kayaro dont le fondateur de la
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chefferie est présenté sous les traits d’un chasseur, a la téte de ces migrants se trouve toujours

un prince originaire du pays moaaga, nankana ou mampruga. En dehors de leur statut de
prince, ils sont aussi en méme temps présentés comme d’excellents chasseurs.

En ce qui concerne le théme de la chasse, il ne fait aucun doute, qu’il refléte la réalité
historique de 1’époque. Les principales activités durant cette période devaient &tre
I’agriculture, la chasse et la cueillette. De toutes ces activités, seule la chasse nécessitait un
courage et une habileté qui n’étaient pas donnés a tout le monde. C’était une activité noble et
celui qui la pratiquait était non seulement craint et respecté mais encore, faisait 1’objet de
I’admiration de sa communauté.

Les Kasena pensent que le chasseur possede forcément des capacités surnaturelles et
qu’ils communiquent avec les esprits de la brousse qui le protégent. Dans tous les cas, les
chasseurs de leur point de vue, devaient avoir une puissance magique supérieure et peut-étre
également une technologie supérieure®®. En cas d’agression c’était surtout les chasseurs qui
venaient au secours de la communauté. Il n’est donc pas étonnant que les Kasena aient
construit des récits qui mettent en valeur la chasse. Ces récits ne font que rendre compte d’une
réalité historique de 1’époque.

Par contre pour les personnages présentés sous les traits de princes, Il ne semble pas
que cela soit toujours fondé. Il est & croire que ce n’est méme pas du tout une réalité
historique, si ’on tient compte du fait que ’ancétre fondateur d’une chefferie peut &tre
revendiqué 2 la fois par une ou deux autres chefferies différentes, comme ancétre fondateur.
C’est le cas par exemple du prince moaaga Bouinkiété, dont le nom revient dans les traditions
de Tiébéle, de Koumbili et de Chiana. Compte tenu de cela, I’ancétre change souvent de
village d’origine, et ce changement ne semble pas du tout déranger les différentes traditions.
Ainsi, si pour Koumbili et Tiébélé Bouinkiété est originaire de Loumbila, & Chiana la
tradition soutient qu’il s’agit plutdét d’un prince originaire de Nobéré.

Des enquétes effectuées dans les chefferies d’origine des présumés princes; en
particulier a Guirgo®®, 3 Mané*'? et 2 Nobéré®!! n’ont pas confirmé les données des récits en
ce qui concerne le statut princier de ces migrants, méme si par ailleurs les anciens de ces
chefferies moose reconnaissent que des gens originaires de leurs villages se sont installés en
pays gurunsi en général et en‘pays kasena et nuna en particulier. Il convient cependant de
reconnaitre qu’a Loumbila®'?, le nom de Bouinkiété Moogo, revendiqué a la fois par la

chefferie de Chiana et de Tiébélé comme ancétre fondateur, a été cité par nos informateurs. A

3% AWEDOBA, A.K. 1985.0p.cit., p. 53

3% Eptretien avec Yamwemba Issaka, Guirgo, le 17/05/2000

319 Entretien avec Naaba Yembdé de Mané, le 12/06/2000

31! Entretien Congo Drissa, chef coutumier de Nobéré, le 16/05/2000

*12 Enquéte faite le 01/04/2000 & Loumbila, auprés de Naaba Tanga II et El1 Hadj Saidou Guilbleweogo
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I de Loumbila nous rapporte : « Lorsqu 'un candidat au

ce sujet, voici ce que naaba Tanga I
naam perdait, il n’etait pius admis. Cela signifie qu’il était appele a aller s’installer ailleurs.
Notre parent qui est allé en pays gurunsi voulait aller plus loin. Mais on lui a donné une
femme d ce que je sache. Aprés lui avoir donné la femme, les gens lui ont demandé de repartir
chez lui. Mais il rétorqua en disant « bouinkiété moogo » (que me reste-t-il au moogo). J'y ai
perdu le naam. Ici, j’ai une femme, alors que vais-je faire encore au Moogo » ?

De méme, a Kassana’!

4 si les anciens reconnaissent bien qu’il y a eu des migrations
en direction de P6 et ses environs, ils mettent ces mouvements de population au compte de
I’invasion zaberma, avouant n’avoir jamais été informés du conflit de succession dont la
tradition de P9 fait état.

Un seul cas constitue une exception, celui de la migration du prince originaire de
Kampala qui serait a ’origine de la fondation de la chefferie de Paga. Cette tradition est
reconnue aussi bien a Paga qu’a Kampala, chefferie d’origine de Nave. Jusqu’a présent, le
chef de Paga a 1’obligation de retourner chaque année & Kamplala pour offrir des sacrifices en
I’honneur de Pamlougou, 1’ancétre commun de la chefferie de Kampala et de Paga. Ces faits
rituels constituent sans aucun doute, un témoignage irréfutable des liens qui existent entre ces
deux chefferies.

11 apparait alors évident, en dehors du cas de Paga et peut-étre de Loumbila, que les
persormages dont il est question dans les récits de migration ne sont certainement pas tous des
princes. Tout au plus on peut admettre que ce furent des étrangers braves ou supposés tels, de
par la pratique de la chasse qui revient régulierement et qu’ils se sont présentés sous les traits
de princes ou de chasseurs. A I’époque, compte tenu de I’insécurité, chaque communauté
devait chercher a s’attacher de tels hommes valeureux. Une fois de plus donc, on est amené a
remettre en cause la réalité historique des faits relatés par ces traditions et d’admettre qu’il
s’agit 1a d’un phénomene de mimétisme, & moins que les mobiles de migration retenus par les
récits n’autorisent & considérer autrement ces faits.

Aussi surprenant que cela puisse paraitre, I’examen des mobiles de migration,

contrairement 3 d’autres aires culturelles’'®

ne permet de déceler nulle part, la recherche de
terres fertiles. A ’exception de I’ancétre fondateur de la chefferie de Kayaro qui semble étre
parvenu dans la région a la recherche de gibier, tous les autres sont présentés comme étant des
princes évincés du pouvoir. Ces faits semblent établis, quand on se référe a la société moaaga,

dans laquelle effectivement tout prince candidat au pouvoir doit quitter sa chefferie en cas

313 Naaba Tanga II, Loumbila, le 01/04/2000
" Enquéte 4 Kassana le 18/01/2000

. > GONNIN, G. Propriété fonciére et parenté sociale en pays Toura (ouest de la Céte d’Ivoire) .Dans PERROT,
C.H. 2000. op.cit., p. 39
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d’échec. Dans le royaume de Ouagadougou, la tradition rapporte que le fondateur du royaume

de Boussouma était un fils ainé du moog naaba. Mais au déces de leur pére, il se trouva que
’ainé était absent de Ouagadougou. Son fiere cadet fut alors intronisé. De retour, leur mére
fut envoyée au devant de son ain¢ pour lui apprendre que son frére cadet a été intronisé et que
de ce fait il a été décidé de lui confier un fief dans le Boussouma, car il ne devait plus
rencontrer son cadet intronisé moog naaba’'®.

Au terme de 1’analyse des origines des migrants, des personnages décrits par les récits
et des mobiles de migration, que peut-on a ce stade retenir des récits de migration historico-
légendaires a destination du Kasongo ?

D’abord, il convent d’admettre la réalité historique en ce qui concerne des infiltrations
moose en pays gurunsi en général et en pays kasena en particulier. Ces infiltrations furent de
deux natures. Ainsi, bien que le pays gurunsi dans son ensemble ait réussit & maintenir son
indépendance vis-a-vis des Moose, les incursions pour le pillage et pour le recrutement des
esclaves de la par des Moose ne sont pas a exclure. Il semble que cette pratique fut inaugurée
par le fondateur de la chefferie de Nobéré, naaba Bilgo qui effectua un raid en pays kasena ol
il aurait capturé des esclaves. Skinner’'’ rapporte qu’aprés avoir fondé Nobéré, et n’étant pas
satisfait du nombre d’habitants sur lesquels il régnait, naaba Bilgo effectua des raids en pays
gurunsi ou il captura des esclaves qu’il fixa derriere sa résidence et dans les villages placés
sous I’autorité de ses propres chefs. Le méme auteur’'® nous montre que les Moose n’ont
jamais conquis le Gurunsi quand 1l affirme : « I/ va sawns dire que les chefs Mossi continuérent
a lancer des raids contre les peuplades voisines moins puissantes telles que les Boussansé, les
Gourounsi et les Samogo, mais seulement pour s 'emparer d’esclaves ».

11 est alors possible que parmi les guerriers de naaba Bilgo, quelques-uns aient choisi de
rester en pays kasena (région de P0), sans qu’il soit question de conquéte, et encore moins de
fondation du village.

Ensuite, au-delad de cette probabilité et en s’appuyant sur la coutume bien connue des
Moose qui veut que tout prince candidat malheureux s’exile, Anne Marie Dureppay affirme
qu’il est attesté que le pays kasena et le pays nuna ont servi de lieu de refuge a des
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nakomse "~ en rupture de ban avec leurs chefs, le plus souvent aprés un échec dans leurs

prétentions a la chefferie. Dans ce sens et suivant cet auteur on distingue sept (7) principaux

groupes qui se seraient installés en pays kasena et nuna’>.

*16 Enquéte a la cour du Baloum - naaba, Ouagadougou, le 29/04/2002
317 SKINNER, E.P. 1972. Les Mossi de Haute-Volta. Paris, Nouveaux Horizons, p. 55
318 1.
Ibid. p. 218
* Ce terme désigne les membres des lignages (fondateurs) détenteurs du naam (pouvoir) en pays moaaga et

peut étre de cet fait rapproché du terme padugu ou paar tiina des Kasena.
Y DUPERRAY, A.M. op.cit., p. 63
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Ainsi, un groupe originaire de Saponé s’est installé a Sapouy (pays nuna), un

deuxiéme groupe, originaire de Doulougou a immigré a Koumbo, un troisitme venu de
Guirgo s’est installé a Kassou (pays nuna), pendant qu’un autre groupe venu de Guirgo
s’installait & Guiaro (pays kasena). Un originaire de Nobéré s’installa a P6 (pays kasena) deux
de Loumbila sont allés I’un & Koumbili et ’autre a Tiébélé toujours en pays kasena. Pendant
ce temps, deux freéres venus de Ouagadougou se sont installés I’un a Sati et 1’autre & Bi¢ha en
pays nuna.

Ces informations qui sont rapportées par Anne Marie Duperray sont en réalit¢ basées
sur les traditions orales des Moose et des Gurunsi (Kasena et Nuna). En pays nuna,
précisément 3 Poura, Jean-Baptiste Kiéthéga’® 2l a également recueilli des traditions de
migration de princes moose en direction du pays gurunsi. Ainsi, & Poura, 1’ancétre de la
famille du chef, Pilaré, serait suite a un conflit de succession, venu de Mané (au nord de
Ouagadougou) en pays moaaga, en compagnie d’un frére et de ses compagnons. Nous avons
nous-mémes, comme le montre les récits de migration collectés les mémes informations. Dans
ces conditions, et compte tenu de la convergence entre les traditions du pays moaaga et celles
fournies en pays kasena, il n’y aurait pas de raisons objective de remettre en cause, la
possibilité que des princes d’origine moaaga aient effectivement migré en pays kasena.

Pour Anne Marie Dﬁperray, cela ne fait aucun doute. C’est la raison pour laquelle,
elle affirme que ces nakomse ont de gre ou de force créé un systéme de chefferie plus au
moins imité du systéme moaaga, mais qu’ils se sont trés vite assimilés & la société gurunsi
dont ils ont adopté la langue et les coutumes®?. Si nous suivons Anne Marie Duperray il y a
non seulement une réalité historique en ce qui concerne 1’origine moaaga des migrants, mais
encore, en ce qui concerne leur identité, ce sont des princes, et aussi les mobiles des
migrations, ¢’est-a-dire 1’échec & la conquéte du pouvoir.

En fait, cet auteur n’a pas été le premier a considérer que les traditions rapportées par
les récits de migration du pays kasena seraient assez réelles. Déja en 1972, J.Zwernemann>
dans son article sur la fondation de P6 essaya de démontrer en s’appuyant sur I’existence d’un
lignage Nabalobia (descendants de naaba Bilgho) a P, précisément dans le quartier d’Asio,
qu’il est fort possible que naaba Bilgo ait conquis le territoire de P6. Mais il ajouta que naaba
Bilgo ne s’y est pas établi et qu’il est possible que ce soit un groupe de sa suite, soit un
membre de sa famille, soit méme un descendant direct, se soit établi a Po.

Il faut aussi souligner que parmi les arguments avancés par Zwernemann, figure la

coutume en pays kasena qui consiste a utiliser pour appellation d’un groupe social le nom du

21 KIETHEGA, J.B. 1980, op.cit., p.68
32 DUPERRAY, A.M.,, op.cit.,., p. 63
32 ZWERNEMANN, J. 1972, op.cit.,. 43
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fondateur véritable ou du moins, de celui qui est considéré comme tel. Si on s’en tient  ces

arguments, il n’y aurait aucune raison de douter des origines princiéres de 1’étranger arrivé de
Nobéré. Pourtant, il faut tenir compte du fait que ce personnage peut ne rien avoir avec la
famille de la chefferie de Nobéré. Il a pu se présenter également comme étant un sujet de
naaba Bilgo. D’ailleurs, Zwermnemann lui-méme ne semble pas vraiment convaincu du statut
princier de 1’étranger, puisqu’il affirme par ailleurs que le nom Nabalo dans les traditions
orales de P6 doit étre considéré comme un euphémisme, pour le chef d’un groupe moaaga qui
venait de Nobéré et qui était soumis a un parent, ou a un homme de la suite de naaba Bilgo.
Cette derniére interprétation nous semble plus proche de la réalité.

L’observation que ’on peut faire sur les conclusions auxquelles sont parvenus ces
auteurs est de constater qu’ils ont fait preuve de peu d’esprit critique, et c’est particuliérement
valable dans le cas de Anne Marie Duperray. Elle a considéré que les récits de migration
retragaient tous des faits historiquement vécus, d’autant plus que les faits rapportés cadrent
parfaitement avec les pratiques coutumieres des Moose en matiére de pouvoir. Le vaincu est
dans la plupart des cas, obligé de se réfugier ailleurs pour tenter de se constituer un fief. A la
décharge de I’auteur, il faut souligner qu’elle n’a vraiment pas effectué des enquétes en pays
kasena du Ghana. Autrement elle se serait rendue compte que, comme Ti€bélé et Koumbili,
- la chefferie de Chiana attribue a son ancétre fondateur le nom de Bouinkiété, un prince
moaaga certes, mais venu de Nobéré et non de Loumbila. Cette similitude entre les noms des |
ancétres fondateurs, qui n’ont cependant pas le méme lieu d’origine, mis & part qu’ils
viennent tous du pays moaaga, militent en faveur de 1’effet de mimétisme, car il traduit le
désir de se rattacher a tout pris au pays moaaga.

Néanmoins, on ne saurait nier la réalité des infiltrations moose en pays gurunsi en
général et kasena en particulier. L’hypothese la plus vraisemblable, c’est que tous ces ancétres
fondateurs n’étaient certainement pas d’origine princiére. La société moaaga on le sait est tres
contraignante. Il arrivait que des personnes coupables de forfaits soient condamnées a &tre
exécutées ou alors elles étaient bannies de la société et n’avaient d’autres recours que de
s’exiler.

On ne peut pas dans ces conditions, écarter ces genres de situations. Parvenus en pays
kasena et compte tenu de leurs capacités guerriéres, ils furent sans doute intégrés par divers
processus. Une des maniéres de les intégrer, de les maintenir sur place fut de leurs confier des
charges comme la chefferie. Seulement, il faut justement tenir compte du fait qu’en pays
moaaga, seuls les Nakomse sont habilités a devenir des chefs. Il fallait alors se trouver des

origines princiéres pour étre en norme avec la pratique coutumiere du pays d’origine. C’est ce
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qui justifie sans doute, que pratiquement tous les fondateurs des chefferies en pays kasena se

rattachent a des familles de chefs en pays moaaga ou mampruga.

Enfin, les origines des migrations a destination du Kasongo, a 1’exception de quelques-
unes d’entre elles, permettent d’affirmer qu’en régle générale il y a eu un mouvement de
populations de direction Nord-Sud. Cela semble confirmer les écrits des premiers auteurs
européens (Delafosse, Binger, Tauxier, Ferguson etc), qui insistaient sur le fait que les
populations gurunsi dans leur ensemble ont été refoulées plus au sud par ’arrivée des
envahisseurs Moose®?* . Cest dans ce sens qu’il faut comprendre ce passage de Tauxier quand
il affirme dés son introduction que: « Les Mossi ont refoulé les populations autochtones
parmi lesquelles les Gourounsi refoulés au sud, les kipirsi a l’ouest, les boussansé au sud-
est »°>°. Plus loin, Tauxier déclarent « qu 'Au sud sont les Gourounsi, nom général donné par
les mossi a d’autres représentants de races autochtones refoulés, eux au-deld de la Volta
Rouge »26,

Ces quelques témoignages viennent confirmer la réalité historique d’un mouvement de
population de direction Nord-Sud. Pourtant cela n’est certainement valable que pour les
populations gurunsi qui étaient sur 1’espace qui se trouve de nos jours au Burkina Faso. Mais
que se passait-il dans la partie sud du pays kasena qui se trouve de nos jours sur le territoire
ghanéen ?

Au sud, les populations locales a ’instar de celles du nord, subirent également des
poussées venues du sud. De fait, Ferguson®*’ rapporte que les Mosse, les Dagomba et les
Gurma sont des envahisseurs qui ont trouvé les Gurunsi déja installés. Il est ne fait donc
aucun doute que la pression subie par les Gurunsi du nord a été également vécue par ceux du
sud.

Manoukian de son c6té rapporte comment les populations gurunsi du Ghana ont été
envahies par les étrangers Dagomba et Mamprusi*’®. Les mouvements de population en
direction du pays kaserna ont donc été de sens opposés. Les Kasena se trouvaient entre deux
fronts pionniers, I’un en provenance du nord concernait les Moose et le second en provenance
du sud avait pour acteurs les Dagomba et Mamprusi. C’est pourquoi on note également des
mouvements de population du Sud vers le Nord. Ces mouvements de populations ont eu pour

destination P6, Kampala, et dans une certaine mesure Tiébélé, si ’on considére ’origine

% BINGER, L.G. op.cit., II, 35 « la population, tout hétérogéne, qui peuple cette vaste région parait avoir été
refoulée dans ces bois par des peuples plus avancés » ; TAUXIER, L. 1912 .op.cit., p. 9-10 ; DELAFOSSE, M.
1912. op.cit.,, I, p. 314-315

323 TAUXIER, L. 1912. op.cit., p. 9-10

32 1bid., p.25

327 FERGUSON, G.E. op.cit., p. 74-75

32 MANOUKIAN, M. op.cit., p. 13
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mampruga des fondateurs de Kollo. A travers ces mouvements de populations, le Kasongo a

sans aucun doute subi I’influence de 1’organisation politique des voisins du nord que sont les
Moose, et de celle des voisins du sud, constitués des Dagomba et des Mamprusi.
La question qui se pose maintenant est de savoir s’il est possible de situer chronologiquement

ces mouvements de populations dans le temps.

2.3. Tentative de Datation des migrations

La question de la chronologie on le sait, constitue une des grandes difficultés pour
I’écriture de 1’histoire africaine. On peut cependant, & partir des indications fournies par les
récits de migration, essayer d’établir une chronologie relative entre les différentes chefferies
kasena. Certes, il est difficile sur la base des récits, d’aboutir a des données datées, précises.
Il est en revanche possible, de connaitre la succession chronologique de ces chefferies. Pour
ce qui est des dates, les listes des chefs des chefferies ainées ou principales peuvent nous aider
a trouver des datations approximatives.

Enfin, puisque 1’origine moaaga est dominante en ce qui concerne la provenance des
migrants, il est indispensable de se référer & ’histoire des royaumes moose qui, trés
certainement, peut fournir des indices qui vont aider a trouver quelques reperes
chronologiques probables.

En ce qui concerne les indications fournies par les récits de migration, il n’est possible
d’établir une chronologie relative qu’entre les chefferies dont les récits font intervenir
d’autres chefferies. C’est le cas par exemple de Guiaro et de Koumbili, de Koumbili et de
Tiébélé au Burkina Faso. C’est aussi le cas de Kampala au Burkina-Faso et de Paga et Chiana
au Ghana. 1l y a aussi un rapport entre Chiana au Ghana et Tiakané au Burkina-Faso. De
méme, il existe des relations entre Tiakané, Chiana et P6, qui peuvent servir d’indicateur pour
1’établissement d’une chronologie entre ces trois chefferies.

Dans le cas de Guiaro et Koumbili par exemple, le récit de migration de Guiaro
indique clairement qu’a l’arrivé de 1’ancétre Ave Djana, le village de Koumbili était déja
fondé. Or ce village, comme le souligne le récit de la chefferie de Koumbili a été fondé par les
Moose arrivés de Loumbila. On peut alors, sur la base de ces indications déduire que la
chefferie de Koumbili est antérieure a celle de Guiaro.

En partant du méme principe, on peut admettre que la chefferie de Tiébélé est
contemporaine de la chefferie de Koumbili, puisque leurs ancétres fondateurs selon leurs
récits de fondation seraient arrivés au méme moment dans le pays kasena.

En ce qui concerne la chefferie de Kampala, il est certain qu’elle existait bien avant la

chefferie de Paga qui, comme le montrent les récits, a été fondée par un prince originaire de
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Kampala. La chefferie de Paga semble également postérieure a celle de Chiana, puisque c’est

* 4 Chiana que Navé épousa sa femme avant d’aller fonder Paga. Dans I’ordre chronologique il
est alors permis d’affirmer que Kampala est antérieure & Paga qui est aussi postérieure a la
chefferie de Chiana.

La chefferie de Tiakané est par contre, selon les récits de migration, contemporaine de
la chefferie de Chiana, dans la mesure ou ce sont les fréres cadets des fondateurs de Chiana
qui auraient fondé la chefferie de Tiakané. Le récit de migration de Chiana rapporte que c’est
a P6 que Chiana, le fondateur de la chefferie de Chiana épousa une des ses femmes bien avant
la fondation de Chiana et de Tiakané. Il est permis dans ces conditions, de penser que la
chefferie de P6 est antérieure a toutes ces chefferies, y compris celle de Kayaro qui semble la
plus récente en ce qui concerne le pays kasena du Ghana.

La seule incertitude qui demeure est la chronologie entre les chefferies de Po, de
Kampala et de Tiébélé, dans la mesure ol les récits de ces trois chefferies semblent s’ignorer
complétement. Rien, dans les récits de ces chefferies, ne nous autorise a les classer
chronologiquement 1’une par rapport a I’autre. On ne peut que formuler I’hypothése selon
laquelle ces chefferies sont certainement contemporaines, ce qui justifie que dans leurs récits
respectifs il ne soit question de chacune d’entre elle.

A la lumiére des récits et en attendant les résultats des essais de datation, on peut
retenir le classement chronologique suivant : |
-période I: les chefferies de P9, de Kampala, de Tiébél¢ et de Koumbili ;

-période II : Les chefferies de Chiana, de Tiakané et Guiaro ;
-période I1I : les chefferies de Paga et de Kayaro ;

Parmi les renseignements que fournit la tradition orale, il y a également les listes des
chefs. En se référant a ces listes de chefs, il est possible de savoir si le classement opéré a
partir des indices qu’offrent les récits est réaliste ou complétement fantaisiste.

Des tentatives pour estimer les dates de fondation des communautés kasena ont déja été faites
sur la base de la méthode des durées de régne®”.

J. Zwernemann utilise une durée moyenne de régne de quatorze ans pour toutes les
chefferies kasena dont il connait le nombre de chefs depuis la fondation de la chefferie. A.K
Awédoba par contre utilise une durée moyenne de seize ans. Sans remettre en cause une telle
méthode de calcul qui demeure nécessaire, il faut reconnaitre que les résultats sont loin d’étre
exacts et sont seulement valables a titre indicatif. |

Par contre, les précautions a prendre ne sont pas toujours prises par les auteurs qui se

basent sur une telle méthode. En effet, comme le suggéerent les récits de migration, la chefferie

*» ZWERNEMANN, . 1972 .op.cit., p.146-147 ; AWEDOBA, A K. 1985. op.cit., p.47



151
semble avoir été instituée en pays kasena comme une conséquence majeure de ces

mouvements de populations. Parvenir a dater les débuts de Dl’institution chefferie peut
effectivement donner une idée sur la période a laquelle remontent ces mouvements de
populations. Mais cela ne peut étre fait dans tous les cas. Il est indispensable, par exemple, de
connaitre les régles de succession en vigueur afin de choisir la méthode de calcul qui
convient.

Dans le cas du Kasongo, nous n’avons pas affaire a une régle de succession unique
pour I’ensemble du groupe. Dans certaines chefferies, le pouvoir peut étre transmis a un frére
cadet ou a un fils (cas de P6) par exemple. Dans‘ d’autres, il est en revanche formellement
interdit a un frére de succéder a son frére défunt. Dans ce dernier cas le pouvoir passe a la
génération des enfants (fils et neveux du défunt) (cas de Tiébélé).

C’est alors selon les situations que la méthode de calcul peut étre choisie. Dans le
premier cas, on peut effectivement faire recours a une durée moyenne de régne, alors que dans
le second, on peut se baser sur le calcul des générations, en tenant compte du type de société
dans laquelle on se trouve.

Dans le cas de la méthode de la durée moyenne des régnes, il est important de
souligner son caractere indicatif. En effet, il y a de trés longs régnes, tout comme certains
régnes sont trés brefs. En 1997 par exemple, le chef de Chiana au pouvoir a I’époque avait
déja plus de 40 ans de régne, alors que son pére a régné pendant 22 ans®*°. Toujours dans la
chefferie de Chiana, la durée moyenne de régne des cing derniers chefs est de dix-neuf ans™>".

Dans la chefferie de P6, Yadeé régna dix-sept ans, alors que son neveu, Lougtian
Charles Yaguibou régna pendant 38 ans, et pour les quatre chefs qui ont précédés le chef
actuel, nous avons une durée moyenne de regne de 20 ans, alors qu’a Paga en se basant sur les
dates de regne de Tedam et de Awanpaga on a une durée moyenne de régne de 29 ans.

Se basant sur sa durée moyenne de régne, J.Zwernemann estime que la plupart des
villages kasena ont été fondés entre 1745 et 1815.

Pour se rapprocher un peu plus de la réalité, il nous semble intéressant de combiner les
deux méthodes, a savoir la durée moyenne de regne 1a ot la succession ne se fait pas de pére
en fils mais en Z et la méthode de calcul des générations, 13 ol la succession se fait de pére a
fils (fils classificatoires). La comparaison entre les résultats de ces deux méthodes permettra

de se rapprocher un peu plus de la réalité.

3O HOWELL, A.M. op.cit., p. 25
BUHOWELL, AM., op.cit,, p. 25
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Pour compléter ces données indicatives, une incursion dans 1 ‘histoire des Moose, qui

sont majoritairement cités dans les récits de migrations comme étant les ancétres des lignées

des chefs en pays kasena sera nécessaire.

2.3.1. Liste des chefs de Paga®"

1. Nave venu de Kampala : 1% chef de Paga

2. Kum (fils de Nave) : 2¢

3. Sisuya (fils de Kum) : 3¢

4. Averu (fils de Sisuya) : 4¢

5. Adua (fils de Averu) 5¢

6. Ananake (fils de Adua) : 6¢

7. Nwuru (fils de Ananake): 7¢

8. Bayenvua (fils de Nwuru): 8¢

9. Tedam (fils de Bayenvua): 9¢ (régnade 1912 a 1938)
10. Awampaga (fils de Tedam) : 10¢ (régna de 1938 4 1971)
11. Awia (fils de Awanpaga): 11¢ (intronis€ en 1972)

Sur la base de la liste des chefs de Paga, chefferie dans laquelle la succession se fait
obligatoirement de pére en fils on peut apphquer la methode de calcul des générations. Les
Kasena constituant une société patrilinéaire et viri locale, la durée de la génération peut étre
comprise entre 25 et 30 ans. Si nous prenons une durée moyenne de 25 ans pour la génération,
alors on peut affirmer en remontant a partir de 1972, que depuis la fondation de la chefferie de
Paga, 11 générations se sont succédées. Dans ces conditions on peut estimer que la chefferie
de Paga a été fondée il y a 275 ans, ce qui nous conduit a la date de 1697. Si en revanche,
nous appliquons la moyenne de 30 ans & la génération, alors on aura 330 ans et en gardant
toujours I’année 1972 comme point de départ, on aboutit a la date de 1642. La réalité réside
sans doute entre ces deux dates (1642-1697).

Mais la méthode de calcul des générations n’est pas applicable partout en pays kasena.
Pour la chefferie voisine de Kayaro par exemple, la succession ne se fait pas toujours de pére
en fils. C’est une succession en Z qui met en présence plusieurs générations a la fois. Dans ce

cas la durée moyenne de régne est beaucoup plus appropriée.

332 Liste étéblie par Clément Kubindiwo Tedem, Accra 1981-1982 et remise par le chef actuel de Paga, le
17/01/2000
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2.3.2. Liste des chefs de Kayaro333

1. Baviya
2 Bé|mu
3. A)I[a
| |
4. Kaba 5. Bediyé
|
6. Badawa
|
7. Yaara
8 B|~adyuwe
9. P:éwo
I
10. Kumbo
11. IGambagna
| s
12. Koussalnya 13. Apiyu
|
| |
14. Naboo 15, Tiyiirém (1951-1984)

|
16. Batabi (depuis 1990)

Dans le cas de Kayaro, nous disposons d’aprés Dittmer, d’une liste de 15 chefs. Le 16°

chef Batabi n’a été intronisé qu’en 1990. Si nous appliquons la méthode des durées moyennes

333 Liste établie en 1961 par Dittmer, complétée par nous le 19/01/2000 avec le concours de Patrick Amipari,
« prince » de Kayaro et instituteur.
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de regne, durée estimée a 16 ans par A.M. Howell** dans le cas de Kayaro, alors, cette

chefferie existe il 'y a 240 ans. Si nous prenons comme point de départ la mort du 15° chef
intervenue en 1984, on aboutit 4 la date de 1744 comme date de I’institution de la chefferie a
Kayaro. Par contre si nous appliquons la durée moyenne de 19 ans recommandée par A.K
Awédoba®®”, alors on aura 285 ans et une date approximative de 1699 comme début de la
chefferie & Kayaro. Tout comme dans le cas de Paga, on peut retenir la période 1699-1744

comme date de fondation de la chefferie de Kayaro.

34 HOWELL, A.M. op.cit., p. 25
335 AWEDOBA, A.K.1985. op.cit., p. 47



2.3.3 Générations
1

10

11

Liste des chefs de P6>¢
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Kassongo
1. Lia
1
" 1
2. Agaou¢ 3.Wébri
4. Kwara
5. Dondayiri
6. Aditam
7. Assio
8. Popia (yQigui)
9. Atiga 10.Yade 11. Sante
| I
12.Ayirdaga 13. Lougtiang

14. Awépo (depuis 1988)

Dans la chefferie de P, la succession en Z, n’autorise pas I’application de la méthode

de calcul a partir de la durée de la génération. Comme dans le cas de la chefferie de Kayaro, il

convient également pour le cas de P6, d’adopter plutdt la méthode de durée de regne.

Dans ces conditions, si nous reprenons la durée moyenne de 21 ans que donne les

dates de régne des 4 chefs qui précédent le chef actuel, on peut estimer que la chefferie a été

instituée & Pd il y environ 273 ans. Si on prend comme date de départ la mort du pé Lougtian

Charles Yaguibou intervenue en 1987, on aboutit a la date probable de 1714 comme début de

336

Liste établie par Zinwénou en 1942 et completée par nous. Les dates de régne des souverains suivants sont

connues : Atiga (décédé en 1900) ; Yade (1900-1917); Sante (nommé chef en 1918, intronisé en mars 1919-
1933) ; Ayirdaga Yaguibou { 1933- 14 juillet 1949) ; Lougtiang Charles Yaguibou ( 1949- décédé en juin 1987) ;
Awépo Michel Yaguibou ( intronisé le 08 mai 1988)
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I’institution de la chefferie & P6. Pour la chefferie de Tiébélé, nous retrouvons le cas ou la

succession se fait de peére en fils et qui permet le calcul a partir de la durée moyenne de la

génération.

2. 3.4. Chefferie de Tiébél&>>’

Générations Liste des chefs de Tiébélé
1 Pat01|11ngomi (Venu de Loumbila)
2 Bouir}tliété (fils)
[
3 Ly? (fils)
|
4 Nabluga (1% fils)
I
5 Wo‘ngo (1% chef, 2°™ fils de Nabuga )
6 Beryem (2°™ chef, 3°™ fils de Wongo)
7 Fatu (3™ chef, 2™ fils de Beryem)
8 Kul}qara (4°™ chef, fils de Fatu)
9 Kwiara (5°™ chef, 17 fils de Kumara)
10 DarTlania (6™ chef, 17 fil de kwara)
11 Ad}fu (7°™ chef, 1 fils de Damina)
12 Kayale (8™ chef, 1¥ fils de Adyu)
13 Kugnirpé (9°™ chef, 2° fil de Kayalg)
|
14 Banayan (10" chef, 1¥ fils de Kugnirpé)
15 Dubadié (11°™ fils du frére cadet de Banayan)

T ANEYAN, E.M. op.cit., p. 57
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Comme on peut le constater, il s’agit dans le cas de la chefferie de Tiébélé d’une

succession de pére en fils. Mieux, cette succession en principe se fait de pére a fils ainé
comme ’indique par ailleurs la généalogie des chefs de Tiébélé. C’est seulement en cas de
déces, d’infirmité ou d’une quelconque défaillance, que le fils cadet ou le neveu du défunt est
appelé 4 prendre le pouvoir.

Dans tous les cas, ici, comme a Paga, c’est la génération des fils (fils, neveux) du
défunt qui Iui succéde. Dans ces conditions, il est permis de se baser sur la méthode de calcul
des générations pour dater approximativement les débuts de la chefferie a Tiébélé. En prenant
une durée de 25 ans pour la génération, cela ferait 275 ans que la chefferie de Tiébélé a été
instituée, ce qui nous permet a partir de la mort du dernier chef en 1984, de remonter a la date
de 1709. Si par contre nous retenons une durée moyenne de 30 ans pour la génération, on aura
respectivement 330 ans et 1654 comme début de 1’institution de la chefferie. Sur cette base on
peut retenir que la chefferie de Tiébélé a été instituée entre 1654 et 1709.

11 faut cependant retenir que les datations obtenues a partir des durées moyennes de
régne (cas de Kayaro et de Pd) sont en réalité complétement arbitraires®®, Cela est illustré par
le fait que pour une méme chefferie, la durée moyenne de régne varie d’un auteur & un autre.
Ainsi, dans le cas de Kayaro, A.M. Howell propose une durée moyenne de régne de 16 ans,
pendant que A.K.Awedoba avance une durée moyenne de 19 ans.

En définitive, les dates probables & retenir sont celles fournies par le calcul des
générations et en ’occurrence, les datations auxquelles nous sommes parvenu a partir des
listes des chefs de Paga et de Tiébélé. En ne tenant compte que de ces deux listes, on peut
affirmer que 1’avénement du paare au Kasongo se situe entre 1642 et 1709. Pourtant, méme
dans les cas ou la succession se fait de pére en fils, il est réaliste de tenir compte d’un certain
nombre d’aléas, tel par exemple le cas d’un pé qui meurt sans laisser d’héritier.

Les dates ainsi obtenues ne concordent pas avec le classement chronologique fait a
partir des récits de migrations. Selon les résultats de nos calculs, la chefferie de Paga classée
dans la période III d’apres les récits de migration se retrouve en période I. Il en est de méme
de la chefferie de Kayaro, alors que Tiébélé et PO qui étaient en période I se retrouvent
pratiquement étre chronologiquement les dernieres chefferies d’apres les calculs a partir des
listes de chefs.

Ces dates, 1l convient de le souligner, ne sont en réalité qu’indicatives, dans la mesure
ou elles ne permettent pas de saisir certains événements ou pratiques culturelles relatives a la

chefferie en pays kasena. Par exemple dans le cas de la chefferie de Paga, on reléve, quand on

% Voir a ce sujet HENIGE, D. 1974. The Chronology of oral traditions: A quest for a Chimera. Oxford.
University Press.
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fait une investigation profonde, au moins deux interrégnes qui ne sont pas signalés. Ainsi, on

a le cas d’un certain Katira Saa qui succéda & Adua Avéru le 5° chef. Aucune indication n’est
donnée sur la durée de cette régence, mais on sait que Katira Saa régna tant que le successeur
légitime, Anonake Adua était toujours mineur. En revanche, la régence de Tigadia Ako, qui
succéda au 7° chef Nwuru Ananake fut une régence trés longue, puisqu’elle dura neuf ans en
attendant que le fils de Anonake Nwuru soit en age de prendre le pouvoir. Le nombre exact
des années de régne de Tigadia est connu par le biais du prénom de son enfant né tout juste a
la fin de sa régence. Il donna & I’enfant le nom de Binanugu (ce qui signifie en kasim neuf
ans), pour signifier qu’il a pu régner durant cette période.

Dans la chefferie de P, on releve également des cas de trés courts regnes ou de chefs
évincés que les listes ne mentionnent pas. Ainsi, le deuxieme chef, Agaoué a été évincé tres
rapidement et remplacé par son frére cadet Wébri. La tradition retient qu’il avait été I’auteur
d’un homicide, alors que la coutume kasena interdit qu une fois intronisé, le chef 1éve sa main
sur un de ses sujets et & plus forte raison le tuer. C’est pour cette raison que ce chef fut écarté
trés t6t du pouvoir, & peine installé. Dans son cas par exemple, il est difficile de parler de
durée de regne.

Le second cas, toujours dans la chefferie de P6, remonte & 1’époque coloniale. Apres
Yade, le pouvoir est revenu a Péwouyan, Mais a travers des intrigues, un des grands électeurs
du nom de Wendora, qui n’était pas de son coté fomenta un complot, ’accusa devant
I’administration coloniale du vol d’une partie de ’imp6t collecté. Péwouyan n’a pu se
défendre, car 1’électeur en question pris soin de placer & I’insu du pé une piece de monnaie
dans la botte de ce dernier. Sommeé de retirer ses bottes, la piéce tomba et le chef dfi prendre la
fuite, s’exilant en Gold Coast. Le pouvoir passa alors & Sante, le protégé de 1’électeur qui
monta le complot. Comme on peut se rendre compte, dans la liste de P6, Péwouyan n’est pas
du tout cité.

Enfin, a 1’époque coloniale, de nombreux cas de révocation de chefs sont venus
compromettre la succession normale. A Tiébélé, Kougnirpé fut révoqué en 1919, accusé
d’avoir arraché les oreilles d’une femme coupable de sorcellerie. Il fut incarcéré
successivement a Léo, Ouagadougou, Nobéré et Tambolo (P5). Son fils Aneyan fut nommé
chef administratif par I’administration coloniale. Cependant, il ne regut le kwara qu’a la mort
de son pére, car on ne remplace pas un chef vivant, sauf si coutumierement il a été évincé.

Dans le pays kasena du Ghana, on assiste également a des cas de révocation. Ainsi, en
1920, le pé Dantio de Chiana fut déposé par ’administration britannique®’. Tous ces

événements, les omissions des noms de chefs évincés, la non considération des régences qui

9 NRG 8/3/9 : repport on the Northern Terrotories for the periode april 1926-march 1927
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interviennent quand le successeur légitime est encore mineur, les révocations occasionnées

par les administrations coloniales francaise et britannique constituent autant de facteurs
limitants en ce qui concerne 1’exactitude des estimations que nous pouvons faire sur les
débuts de I’institution des chefferies en pays kasena.

Néanmoins, en tenant compte de ces insuffisances on peut estimer que d’une maniére
générale, entre la seconde moitié du XVII® siécle et la premiére moitié du XVIIE sigcle toutes
les chefferies kasena étaient constituées. Cela nous permet de situer approximativement les
migrations a destination de la région, dans la mesure ou les récits partout en pays kasena
semblent présenter la chefferie comme une des conséquences majeures de ’arrivée des
migrants.

La plupart des listes des chefs, comme on peut le noter, ne comportent pas le nom de
I’ancétre venu du pays moaaga ou mamrpuga. Bien souvent ce sont leurs descendants (fils,
petits et arriéres petit-fils) qui furent les tout premiers chefs. Dans ces conditions, on peut
admettre que c’est environs trois a quatre générations apres 1’arrivée des migrants que la
chefferie a été instituée de fagon formelle en pays kasena. Si cette hypothése est admise alors
nous sommes autorisé, en attendant d’interroger les documents écrits qui existent sur
I’histoire des voisins Moose et Mamprusi, 4 situer autour du XVI° si¢cle I’arrivée des Moose,
Mamprusi et Nankana dans 1’actuel pays kasena.

A travers I’histoire des royaumes moose, on peut essayer de dater ne serait-ce que de
fagon approximative les mouvements migratoires qui conduisirent les Moose en pays kasena.
Dans le cas de P6 par exemple, et selon certaines sources, naaba Bilgo serait un fils de naaba
Wubri**’. Or d’aprés la chronologie de Michel Izard, naaba Wubri est situé entre 1495 et
1517/1518. En ce qui concerne la génération de ses fils, Michel Izard la situe entre 1517/1518
et 1540. Mais suivant d’autres traditions®*', naaba Bilgo serait un fils de naaba Zungrana
(1465-1480). Dans ce cas, naaba Bilgo serait a situer a partir de 1480. Sur la base de ces
éléments, on peut situer approximativement nous semble-t-il, naaba Bilgo entre 1480 et 1540.
Seulement, une autre difficulté demeure.

11 ne nous semble pas, comme 1’a déja relevé Zwenemann, que ce soit naaba Bilgo Iui-

méme qui soit parti pour P8. De fait selon Michel Izard** 3

mais aussi Elliott. P. Skinner**
naaba Bilgho serait plutdt le fondateur de la premiére lignée des chefs de Nobéré. Cette

précision nous permet de dégager quelques conclusions.

30 SKINNER, E.P. op.cit., p. 53

31 IZARD, M. 1970, op.cit.., I, p. 139
*2 Ibid., p. 134 et p. 139

3 SKINNER, E.P. op.cit., p. 53
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Le mouvement migratoire est venu de Nobéré et non de Ouagadougou, dans la mesure

ol naaba Bilgo est le fondateur de la chefferie de Nobéré. Ensuite, la querelle de succession
dont il est question se situe certainement aprés la mort de naaba Bilgo. Elle a concerné ses fils
et successeurs et le candidat malheureux a dii lors de son exil, se présenter comme étant le fils
de naaba Bilgo, mais la tradition n’aurait retenu que le nom de son pére.

Cette pratique se comprend tout & fait en pays kasena. Au sein de la société kasena, il
est de coutume de désigner une personne par le nom de son pere ou de son ancétre. D’ailleurs,
jusqu’a ce jour les supposés descendants de naaba Bilgo sont appelés Nabalobia, sing.
nabalobu (enfants, descendants de naaba Bilgo). Dans ces conditions, nous pouvons situer
approximativement 1’arrivée des Moose a Pd a partir de 1540 ou de fagon plus large, dans la
seconde moitié du 16° siécle.

La question qui se pose maintenant est de savoir si les Moose qui se sont installés dans les
autres chefferies du pays kasena (Koumbili, Guiaro, Tiébél¢, Chiana) faisaient ou non partie
de ce mouvement venu de Nobére. .

Suivant les récits de fondation, il ne nous semble pas possible de situer la migration
des Moose de Tiébélé et celle de Moose de P6 dans un méme mouvement. Les deux
migrations semblent indépendantes 1’une de I’autre. Par contre, suivant le récit de Chiana, les
immigrants arrivés a4 Pd et ceux qui se sont dirigés sur Sia puis Chiana ont la méme origine.
Ils sont tous venus de la région de Nobéré. Il semble également qu’il ait eu convergence entre
Parrivée des Moose de Tiébélé et celle des Moose installés & Koumbili et & Guiaro.
Cependant, méme & ce niveau, il convient sans doute de faire une distinction entre la
migration moaaga a destination de Tiébélé et de Koumbili d’une part, et celle a destination de
Guiaro d’autre part. De fait, méme si la tradition fait venir les Moose de ces trois chefferies
dans un méme mouvement, dans la pratique et méme de nos jours, il n’y a que les chefs de
Koumbili et de Tiébélé qui reconnaissent leurs origines communes et qui se présentent
comme étant des « freres ».

Ainsi, lors de nos enquétes il nous a été rapporté qu’a une époque pas trés reculée, la
cour de Koumbili envoyait toujours des musiciens & Tiébélé a I’occasion de certaines
cérémonies comme ’intronisation d’un nouveau chef, En revanche, le chef actuel de Guiaro
fait venir ses ancétres de Mané suite & un conflit de succession. Il serait parti de Mané avec
cing de ses fréres. L’un d’eux s’est installé a Taga (en pays nuna), le second a Vourassan (en
pays kasena), le troisieme a Djogo (Léo ?), le quatriéme ‘é Guiaro et le cinquiéme & Guirgo
dans la région de Kombissiri (50 Km environ au sud de Ouagadougou).

Pourtant, d’aprés Yamba Tiéndrébéogo, la lignee des chefs de Guiaro vient des

descendants de naaba Kumdumye (1540-1567/1570) qui sont originaires de Guirgo dans la
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région de Kombissiri. Guiaro serait d’ailleurs une déformation de Guirgo®** . Cette version est

probablement plus proche de la réalité, car d’aprés P'actuel chef de Guiaro, il existait des
relations étroites entre la cour des nanamse de Ouagadougou et les chefs de Guiaro. Ainsi,
c’est de Ouagadougou que la lignée des chefs de Guiaro aurait regu certains symboles du
pouvoir tels par exemple les « bracelets blancs ».

Dans 1’hypothése que cette interprétation des faits soit fondée, nous disposons la
¢galement d’éléments qui permettent de penser que c’est entre le milieu du X_VIé siecle et le
début du XVIE siecle que les migrants Moose sont arrivés 3 Guiaro. De méme on peut
envisager la chefferie de Koumbili et de Guiaro comme ayant les mémes origines, car,

I’ancétre de la chefferie de Koumbili, est selon la tradition, originaire de Guirgo>*’

. Guirgo
aurait alors été le point de départ des ancétres fondateurs de la lignée des chefs de Koumbili
et de Guiaro. Si cette hypothese est admise, il est alors possible d’affirmer qu’étant tous venus
du pays moaaga et précisément des environs de Ouagadougou, il est fort compréhensible que
les fondateurs des chefferies de Tiébélé, de Guiaro et de Koumbili se présentent comme des
parents. De méme, les Moose qui sont arrivés a PO et ceux qui se sont installés & Sia puis plus
tard a Chiana peuvent étre considérés comme ayant une origine commune, car, venus tous de
la région de Nobeéré.

En conclusion, il semble possible de distinguer trois vagues différentes dans 1’arrivée
des Moose en pays kasena :

1% vague :
- une migration qui a pour origine Nobéré et pour destination P6 ;
- une autre qui a pour origine Nobéré et pour destination Sia par le pays nuna,

Tiakané ? puis Chiana.

2°™ vague :
- une migration qui a pbur origine Guirgo et pour destination Koumbili ;
- une autre qui a pour origine Mané ?- Guirgo et pour destination Guiaro.
3°™ vague :
- un mouvement qui a pour origine Loumbila et pour destination Tiébélé ;

- un autre qui a pour origine Loumbila et pour destination Koumbili.

L’ensemble de ces migrations se situe & peu prés a la méme période, a savoir le XVI°
siecle. Cette période est d’autant plus vraisemblable qu’elle correspond & une époque

d’extension des conquétes territoriales en pays moaaga et aussi a un changement dynastique

** TIENDREBEOGO, Y. op.cit.,, p. 15
3% Zibaré larba, Koumbili (Bola), le 07/12/97
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dans les royaumes moose. C’est ce changement qui est certainement & ’origine de départs

massifs du pays moaaga. A ce propos, voici ce que rapporte Michel Izard** :

« Les conquétes territoriales se succedent en méme temps que les Nakomsé de la
branche de Naba Wubri supplantent progressivement les Nakomsé de souche plus ancienne et
que le nouvel Etat acquiert ses institutions. La crise de 1540, qui aboutit a la rupture entre
Naba Kumdumye et Naba Yadega et a la fondation, par celui-ci d’un petit royaume
septentrional centré sur Gourci qui deviendra le Yatenga est a l'origine du souci de Naba
Kumdumye et, dans une moindre mesure, de Naba Kudaa, d’organiser solidement les
marches du royaume. A la fin du XVE siécle, le royaume de Quagadougou est devenu le plus
puissant des Etats Mossi mais les principautés périphériques prennent déja leurs distances
vis-a-vis du pouvoir central ».

Le regard que nous venons de jeter sur ’histoire des royaumes moose permet
d’apporter des compléments a la tentative de datation que nous avons faite a partir des listes
de chefs de quatre chefferies. Dans leur ensemble, ces listes nous ont fourni une chronologie
comprise entre 1642 et 1744 comme période de Iinstitution de la chefferie en pays kasena.
En tenant compte du fait que le paare (la chefferie) n’a pas été institué dés ’arrivée des
migrants, car, dans bien des cas ce fut au moins une a quatre générations plus tard, on peut
estimer que la tentative de datation a partir de ces listes n’est pas si iréaliste que 1’on pourrait
le penser.

En effet, les données fournies par I’histoire des royaumes moose semblent situer
I’infiltration des Moose en pays kasena  partir de la seconde moitié du XVIsiécle. Il est tout
3 fait normal qu’un demi-siécle plus tard, soit donc au XVIIL sidcle, ces migrants aient
contribué a faconner la société kasena telle qu’elle se présente de nos jours.

Cependant, les Moose n’ont pas été les seuls & &tre a la base de la naissance des
lignées de chefs au Kasongo. Trois cas font exception. Il s’agit des cas P6 et de Kampala au
Burkina-Faso et de celui de Paga au Ghana.

S’agissant du cas de P9, les récits collectés insistent sur le fait que c’est tres peu de
temps apres 1’installation de naaba Bilgo, qu’il est arrivé d’autres étrangers en provenance du
sud et plus précisément de Kassana, une localité située aujourd’hui au Nord Ghana 4 peu prés
au sud-est de la ville burkinabe de Léo. Pourtant, selon d’autres sources, Kassana n’aurait été
qu’une étape migratoire, car, la vraie origine de ce prince se situerait a Nalérigu en pays

mampruga®”’. L’ origine mampruga semble également attribuée 4 la chefferie de Kampala, qui

3IZARD, M. 1970, op.cit., I, p. 150
3T GOMGNIMBOU, A.O. Histoire et coutumes des Kasena. Manuscrit non daté.
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a son tour, donna naissance 2 la chefferie de Paga®*®. Pour ces trois chefferies, il convient

d’envisager des migrations en provenance du sud, précisément du pays mampruga.

349 - 0

A travers la littérature anglaise, notamment Rattray™™ et & sa suite Manoukian®, on
sait qu’effectivement les populations du Nord-Ghana actuel, étaient soumises aux pressions
de deux états centralisés. 1l s’agit de 1’état des Mamprusi avec a sa téte les Na qui régnent a
Nalérigu, et du Dagomba, situé plus au sud avec pour capitale Yendi.

Tout comme en pays moaaga, le caractere contraignant de ces états a certainement
occasionné des migrations vers le nord. A partir surtout du XV* siécle, il ne fait aucun doute
que le Nord du Ghana actuel devint une réserve d’esclaves pour ces €tats centralisés du sud
qui les revendaient aux Portugais débarqués sur la cote, précisément a Shama en 147171,

A partir de cette date, les esclaves venaient du Nord. C’est ainsi que Salaga était
devenu I’'un des plus grands marchés collecteurs des territoires du Nord. 1l est difficile pour
I’époque d’établir une liste ethnique précise de ces esclaves. En revanche, ce qui est certain,
c’est que les Gurunsi en général et pour la zone qui nous occupe, les Kasena, en particulier,
faisaient partie de ces esclaves. A la lumicre de ces données, on peut estimer que comme
dans le pays kasena du Burkina-Faso, ¢’est 4 partir de la fin du X V¢ siécle et le début du XVI°
siecle qu’il faut situer la plupart des mouvements de populations venus du sud. Les
principales vagues de ces migrations sont :

- une vague en provenance de Nalérigu-Kassana-P6 ;

- une vague en provenance de Nalerigu- Tampela -Kampala-Paga ;

- une vague de Nalerigu en direction de la région de Tiébélé (Kollo) ;

- une vague du pays kusaga en direction de Kayaro.

Si cela est admis, on peut estimer qu’entre le milieu du XVI° siécle et le début du
XVII siecle, la mise en place du peuplement kasena est achevée, de méme que la constitution
du territoire du Kasongo, du moins dans ses grandes lignes. Il ne restait plus a ces différents
peuples qui se sont rencontrés qu’a collaborer pour élaborer un systéme d’organisation socio-
politique qui leur convienne. C’est pourquoi il n’est pas étonnant que ce soit vers cette
période que la métallurgie du fer se développa au Kasongo. En effet, la majorité des vestiges
recueillis au Kasongo sur ’activité métallurgique datent du XVII& siecle®. Il s’agit 13 sans

aucun doute, d’une évolution technologique née du dynamisme qui caractérisa la rencontre

38 AWEDOBA, A X. 1985. op.cit., p. 49

39 RATTRAY, R.S. op.cit., p. XII

0 MANOUKIAN, M.op.cit., p. 13

' ROUCH, J. 1956. Migrations au Ghana (Gold Coast). Enquéte 1953-1655. Paris, CNRS. Société des
Africanistes. p. 16

32 KIETHEGA, J.B. 1996, op.cit., vol. 2, p. 512
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entre les populations anciennes et ceux qui viennent d’arriver. Le chapitre qui suit va s’atteler

justement a décrire la nature des rapports qui se sont tissés entre les « nouveaux venus » et les
populations anciennement installées, car, les bases de 1’organisation socio-politique du

Kasongo telle qu’elle se présente de nos jours remontent a 1’histoire de cette rencontre.
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CHAPITRE III :-

LES RAPPORTS ENTRE LES PREMIERS OCCUPPANTS
ET LES NOUVEAUX VENUS

A ce stade de D’histoire du peuplement du Kasongo, nous sommes maintenant en
présence de deux communautés. Il y a d’une part ceux qui étaient déja 1a et qui déclarent étre
les premiers occupants et d’autre part, ceux qui viennent d’arriver et qui affichent volontiers
leurs origines moose, nankana, mamprusi, kusace, etc. Il s’agit alors dans le cadre de ce
chapitre, d’examiner a partir des récits de migrations, la nature des rapports qui se sont
instaurés entre ces deux communautes.

Les rapports entre les deux communautés semblent assez ambigus, et leur nature varie
selon les chefferies. Dans certaines régions ces rapports ont été violents et se sont traduits par
une lutte entre les nouveaux venus et les populations anciennement installées. Parfois dans le
méme village, telle communauté anciennement installée réservait un accueil favorable aux
étrangers, pendant que telle autre se montrait hostile a leur installation. Il arrive aussi, que les
deux communautés s’ignorent complétement. L’ambiguité des rapports entre premiers
occupants et populations nouvellement arrivées n’est pas propre au pays kasena. Presque
partout en Afrique, des le départ, la crainte et la méfiance ont caractérisé la rencontre entre les
deux communautés. Ainsi, dans le golfe du Bénin, précisément dans 1’aire culturel ajatado,
les traditions semblent indiquer également que les relations entre les deux communautés ont
6té assez ambigués®>. Dans la plupart des récits de cette région, I’impression générale laisse
penser que les deux groupes s’ignoraient.

En revanche, dans d’autres régions du Kasongo, ces rapports ont €té pacifiques, voire
amicales. Dans tous les cas de figure, le contact entre les populations anciennement installées
et les migrants a trés souvent tourné a 1’avantage des derniers. Ce sont en effet les
descendants des migrants qui se retrouvent aujourd’hui détenteurs du paare, pouvoir politico-
religieux, laissant aux lignages des premiers occupants les fonctions rituelles et socio-
religieuses (tega tu, tangwam tu, dwa tu etc.).

Mais pour mieux cerner la nature de ces rapports, il convient de se demander d’abord
comment s’est fait le contact entre les nouveaux venus et les populations anciennement
installées. La nature et les conditions de cette rencontre nous permettront dans un deuxiéme
temps de comprendre la défaite des autochtones. Les conséquences engendrées par cette

défaite feront 1’objet du troisieme point de ce chapitre.

3% GAYIBOR, N.L. 1985, op.cit., p. 88
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3.1. La Rencontre entre les deux communautés

Quand les groupes de migrants apparurent dans 1’actuel Kasongo, ils rencontrerent
plusieurs communautés déja installées dans la région. Suivant les communautés, 1’accueil qui

leur fut réservé fut pacifique, voire chaleureux ou hostile.

3.1.1. Une rencontre pacifique et intégrative

Dans les chefferies kasena du Burkina-Faso, les récits mentionnent une rencontre
pacifique entre les nouveaux venus et certains des premiers occupants. Quels sont ceux-la qui
réservérent un accueil favorable aux nouveaux arrivants, pourquoi ont-ils regu favorablement
ces étrangers et comment les ont-ils intégrés ? Telles sont les questions auxquelles nous
tenteront d’apporter des réponses.

Dans la région de Koumbili, les habitants de Bouassan et de Kadaworo suivant le récit
de migration regurent pacifiquement les Moose. La méme situation se présente & Guiaro ol
les Moose furent également accueillis favorablement par les autochtones de Maguiniassan. A
Tiakané, les autochtones de Zénga regurent sans hostilité les étrangers. Dans la région de P9,
ce sont les ancétres du lignage des Gonyumbia & Zénian, qui hébergeérent les Moose. A
Kampala, le prince originaire de Tempelga fut accueilli par les gens de Dongo qui le
conduisirent aux habitants de Gougogo. A Tiébélé, les ancétres des Dougdjiébia recurent de
leur cdté favorablement les Moose.

Dans le pays kasena du Ghana, la rencontre entre les deux communautés semble avoir
été pacifique dans toutes les chefferies. On peut alors se demander pourquoi ces communautés
ont regu pacifiquement ces étrangers et par quels processus ont-elles procédé & 1’intégration
de ces migrants ?

Deux principaux facteurs expliquent I’hospitalité que certaines communautés
autochtones réserverent aux nouveaux arrivants. Il y a d’abord la situation de conflits
permanents entre les populations qui étaient déja 13 et ensuite, le déficit démographique. Les
récits de migrations permettent de voir qu’entre ces populations anciennement installées, il y
avait une situation d’hostilité et d’agressions permanentes. Or, bien souvent, ce sont de
petites communautés qui vivent une situation de sous-peuplement, qui ne leur permet pas
d’avoir suffisamment de bras pour se défendre.

Ainsi, dans la chefferie de Koumbili, les gens de Bouassan et de Kadaworo étaient trés
souvent attaqués par le village de Kum. Le récit indique que les gens de Bouassan étaient sur
le point d’étre massacrés quand arriva dans la région Assanga ou Assana, prince originaire de
Loumbila. Les gens de Bouassan saisirent I’occasion pour demander assistance a 1’étranger

~ contre leurs ennemis de Kum. Cette assistance fut déterminante, puisque Kum fut vaincu.
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L’accueil, comme le montre le récit de migration de la chefferie de Koumbili, a €té€ cordial,

d’autant plus que les gens de Bouassan étaient en lutte contre le village voisin de Kum et
qu’ils avaient besoin du secours de cet étranger.

On peut méme affirmer, sur la base du récit, que ce sont les autochtones eux-mémes
qui insistérent pour qu’Assanga s’installe définitivement chez eux. Il constituait sans doute
avec son groupe, un apport guerrier appréciable en ces temps ou certainement Bouassan
vivait une situation d’insécurité. Cette hypothése est d’autant plus fondée, que le récit de
migration de Koumbili laisse supposer que le rapport de force était en faveur des gens de
Kum. C’est pourquoi ils insistérent pour que 1’étranger reste, et avec 1’aide de ce dernier ils
parvinrent a vaincre les habitants de Kum.

Dans la chefferie de Guiaro, la renconire entre les autochtones et 1’ancétre des
migrants, Avé Djana s’est passé exactement de la méme maniére qu’a Koumbili. Arrivé du
pays moaaga, Ave Djana fut cordialement recu par les gens de Maguiniassan qui étaient en
lutte contre les gens de Koumbili. L’ancétre fondateur de la chefferie de Guiaro aida les gens
de Maguiniassan a repousser les agresseurs venus de Koumbili. Cette aide justifie 1’accueil
favorable que regut le fondateur de la chefferie de Guiaro. Plus & I’Est, on retrouve le méme
schéma dans la chefferie de Tiakané. L’étranger fut accepté a cause de son courage et de son
soutien lors de la guerre contre P6.

A P6, les Moose semblent avoir été regué pacifiquement par les ancétres du lignage
des Gonyumbia qui trés probablement disputaient aux gens de Tamona la primauté de
I’occupation du terroir. A Kampala, les ancétres fondateurs de la chefferie furent regus par les
gens de Dongo, qui les conduisirent aux gens de Gougogo qui les hébergeérent, pendant que
dans la région de Tiébélé, les Dougdjiébia dominés par les gens de Kollo accueillaient
favorablement les migrants Moose.

En ce qui concerne les chefferies kasena du Ghana, les premiers occupants de Pindaa
dans la chefferie de Paga, réservérent un accueil favorable a Nave venu de Kampala. Quant
aux Moose venus de Nobéré et fondateurs de la chefferie de Chiana, ils furent également
regus favorablement par les gens de Sia, qui plus tard, se déplacérent avec les migrants pour
aller s’installer dans la région de Chiana, précisément a Saa. Dans la région de Kayaro, les
habitants de Kadjelo regurent d’autant plus favorablement le chasseur venu du pays kusaga,
qu’ils étaient victimes d’agressions esclavagistes.

L’examen des récits de migration du Kasongo nous autorise a penser que dans un
contexte de faible densité démographique qui ne leur permettait pas de faire face aux
multiples adversités, certaines communautés autochtones ont développé des stratégies

d’accueil de nouveaux arrivants. Ces nouveaux arrivants constituaient non seulement des
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alliés contre les ennemis éventuels mais encore, des bras dont ["apport dans la défense de la

communauté contre les agressions naturelles est important. C’est ce qui se traduit par
I’adoption des réfugiés (princes évincés du pouvoir comme ce fut le cas a Chiana, a Tiébélé
etc.) ou d’étrangers de passage (cas de Kayaro ot 1’étranger chasseur ne faisait que passer).
Cette stratégie ne semble pas étre 1’apanage des seuls Kasena. Ailleurs en Afrique, et
dans les mémes contextes, plusieurs autres communautés ont utilisé les mémes méthodes en
ce qui concerne 1’accueil de nouveaux arrivants. On peut retenir en particulier le cas des

Nyabwa, une petite commuant de ’ouest de la Cote d’Ivoire®™*

. Mais comment ces étrangers
ont-ils été intégrés aux communautés anciennement installées ?

Comme le montrent les récits, la plupart du temps, les étrangers sont restés sur
insistance des populations qui étaient déja la. Pour maintenir ces nouveaux arrivants, elles
vont alors procéder a un processus d’intégration. Ce processus va de 1’alliance matrimoniale a
la responsabilisation de I’étranger comme chef du groupe, car, bien souvent pergu comme un
homme valeureux, en passant par 1’observation d’un certain nombre de rites liés au culte de la
terre. La plupart du temps, en signe de récompense & 1’aide militaire apportée, les autochtones
donnent leur fille en mariage a 1’étranger. Tous les récits de migrations insistent sur cette
alliance matrimoniale entre une fille de ceux qui étaient déja l1a et le prince ou le chasseur qui
vient d’arriver et dont ’aide a été déterminante pour I’issue d’un conflit qui opposait ceux qui
’ont regu a une autre communauté ou a un autre village.

Parfois aussi, comme dans le cas de Nave qui fut hébergé par le chef de Pindaa, c’est
parce que 1’étranger approvisionnait sa famille d’accueil en viande (gibier) qu’il fut décidé de
lui donner une femme. Dans tous les cas, 1’alliance matrimoniale est le premier acte par
lequel les populations anciennement installées dans le pays kasena intégraient 1’étranger.

Par la suite, quand ce dernier commengait a avoir une descendance, il trouvait soit sur
son initiative ou la plupart du temps sur celle de son hdte une terre pour s’installer de fagon
indépendante. En fait cette séparation sur laquelle reviennent fréquemment les récits doit étre
mise en rapport avec les croyances et pratiques culturelles des Kasena. En pays kasena, les
supposés autochtones ont la conviction qu’en cohabitant avec les étrangers, leur nombre
diminue au profit de ces derniers. Ces craintes sont expressément mentionnées dans les récits
de Kollo, ot les Moose devinrent plus nombreux que les premiers occupants.

C’est encore la méme situation qui a conduit Nave a quitter la cour du chef de Pindaa,
car, ses descendants étant devenus plus nombreux, cela occasionnait des disputes permanentes

avec les enfants du chef de famille de Pindaa. Cette situation est sans aucun doute une réalité

3% ZEZE BEKE, P. Les Nyabwa et les paraoxes de I’intégration (Céte D’Ivoire). Dans PERROT, C.H. 2000.
op.cit. p. 30-31.
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historique. Elle traduit seulement le dynamisme des éléments déplacés qui doivent lutter pour

s’adapter et survivre. D’ailleurs, c’est un constat qui est d’actualité, dans la mesure ou une
étude®® récente sur les migrations a clairement démontré le dynamisme des migrants par
rapports aux populations autochtones. Les résultats de cette étude montrent en particulier, que
les migrants sont beaucoup plus a l’aise, leurs enfants sont mieux scolarisés et qu’ils
possédent beaucoup plus de biens que les non migrants.

Cependant, cette séparation entre I’étranger et 1’autochtone ne se traduit pas par
I’exclusion de 1’étranger. 11 sera intégré dans le cadre de sa propre maison et pour ce faire, les
Kasena procédaient & 1’exécution d’un certain nombre de rites.

En premier lieu, s’impose la plupart du temps le recours & un vrio (un devin). C’est ce
qui s’est passé dans le cas de Kollo, ou le maitre de la terre alla consulter le vrio & arrivée
des Moose. Le vrio indiqua les rites & observer pour intégrer les étrangers au village. Mais
trés généralement en pays kasena ces cérémonies rituelles se réduisent a des sacrifices de
poulets aux esprits de la terre, aux tangwana.

C’est ce processus d’intégration qui est décrit dans les récits a travers le sacrifice des
poulets a la terre. Ainsi, dans la chefferie de Koumbili, les habitants de Kadaworo sacrifi¢rent
des poulets afin de demander a la terre de bien vouloir reconnaitre le nouveau venu comme un
des siens. Cette pratique qui n’est pas propres aux seuls Kasena est toujours d’actualité.

Jusqu’a présent, quand un étranger manifeste le désir de s’installer dans un village
kasena, il est fait appel au chef de terre (tega tu) qui sacrifie des poulets a la terre. Ces poulets
qui sont fournis par 1’étranger, constituent une fagon de « dédouaner » ce dernier avant son
instaliation.

L’objectif de ce rituel est non seulement d’intégrer 1’étranger au village, mais aussi de
demander aux tangwana de lui assurer la santé, une descendance nombreuse et enfin, une
abondante nourriture & travers de bonnes récoltes. Avant le sacrifice des poulets, de I’eau de
farine (mu-na) est versée sur la terre. Il s’agit en fait de mettre en harmonie le nouveau
arrivant avec les esprits de la terre et du village. C’est aussi a cette occasion que le nouveau
venu acquiert de nouveaux interdits qui seront les interdits relatifs a son village d’adoption.

Enfin, trouvant en cet étranger un homme valeureux, la communauté finit par lui
confier a travers la chefferie, la direction du village. Cette charge qu’acquiert I’étranger ou ses
descendants issus de 1’alliance matrimoniale entre ce dernier et une fille des autochtones

acheve d’intégrer complétement ce dernier dans la communauté.

3% Enquéte Migrations et 1’Urbanisation au Burkina Faso (EMUBF.1993), Rapport National Descriptif,
Ouagadougou, CNRST-INSD-Université de Ouagadougou, Décembre 1995, 350p
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3.1.2. Une rencontre conflictuelle

Toutes les communautés qui vivaient dans ’actuel Kasongo n’ont pas réservé un
accueil favorable aux nouveaux venus. Pendant que certaines communautés comme nous
I’avons indiqué faisaient preuve d’hospitalité, d’autres au contraire se sont montrées
farouchement hostiles a l’installation des nouveaux venus. Il s’agit alors d’identifier les
communautés qui s’opposérent a I’installation des migrants, mais aussi, d’expliquer pourquoi
ces communautés étaient hostiles a 1’arrivée des migrants. On s’interrogera ensuite sur 1’issue
de ces rapports conflictuels. Il est en effet important de savoir a ’avantage de quel groupe ces
rapports conflictuels ont tourné, afin de pouvoir comprendre les causes de la défaite des uns et
du triomphe des autres.

A travers les récits de migrations du pays kasena on se rend compte que plusieurs
communautés s’opposerent a l’installation des nouveaux venus. Mais dans le cadre de ce
travail, nous retenons seulement deux ou trois communautés qui se sont vraiment montrées
hostiles a I’installation des nouveaux venus. Il s’agit des habitants de Tamona et les Iprinia
dans la chefferie de P6 et des habitants de Kollo dans la région de Tiébélé. L’analyse des
récits de migrations permet également de comprendre les motifs pour lesquels ces
communautés se sont montrées hostiles & I’installation des Moose.

Dans la région de Pd, les mythes d’origine font des habitants de Tamona, de Nahouri
et de Samboro les tout premiers occupants de la région. Ils insistent aussi sur le fait que
Tamona était 1’ainé des trois villages et que pour cette raison, la terre de P6 lui appartenait.
Sans remettre en cause cette version, il convient de rappeler que le récit de migration, en plus
de Tamona, mentionne une autre communauté nommee Iprinia. Tout comme les habitants de
Tamona, les Iprinia sont considérés comme des Kasena. Ce sont ces deux communautés, les
gens de Tamona et les Iprinia qui s’opposerent a 1’installation des Moose dans la région de
P6. Ils craignaient & juste titre, que ces étrangers ne les spolient de leurs terres. Or pour
I’époque, comme nous avons eu ’occasion de I’indiquer déja, c’est la nature qui apportait la
nourriture de base de ces communautés qui vivaient principalement de 1’agriculture, de la
chasse et de la cueillette. La convoitise donc de ces éléments fondamentaux qu’offrait la
nature, ¢’est-a-dire la terre, 1’eau ou la zone giboyeuse constituait un casus belli.

Dés lors on comprend pourquoi les gens de PO étaient toujours en situation
conflictuelle avec ceux de Tiakané et les gens de Bouassan contre les habitants de Kum. Ce
sont ces mémes motifs qui opposérent les gens de Tamona, propriétaires du terroir aux Moose

qui venaient d’arriver et qu’ils considéraient comme des envahisseurs qu’il fallait repousser
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avant qu’ils ne mettent la main sur leurs terres. Dans la région de Tiébélé, Kollo se trouvait

dans la méme position que Tamona.

Dans ’actuelle chefferie de Tiébélé, vivaient bien avant I’arrivée des Moose, quelques
communautés considérées comme autochtones. Il y a avait entre autres le lignage des
Dougdjiébia qui regurent comme on le sait favorablement les Moose. En revanche, les gens de
Kollo s’opposérent a ’installation des migrants, se montrant trés hostiles aux nouveaux
venus. Cette hostilité comme dans le cas de Pd, déboucha sur un conflit ouvert. L’hostilité des
gens de Kollo s’explique par la crainte de perdre le rble qu’ils jouaient en tant que
propriétaires du terroir de Tiébélé. Ils étaient parvenus a s’imposer aux autres communautés
déja en place, et passaient pour les premiers occupants de la région.

La domination qu’ils exergaient sur les autres communautés a été d’autant plus facile,
que suivant une des versions de 1’origine de Kollo, I’ancétre fondateur serait venu du pays
mampruga. Or comme on le sait, les Mamprusi étaient déja a 1’époque, familiers de 1’idée du
pouvoir et de commandement. C’est sans doute forts de tous ces atouts, que les habitants de -
Kollo avaient réussi a obtenir des droits sur le terroir, dont la maitrise de la terre de Tiébélé.
Ils se sont alors sentis menacés a 1’arrivée de ce nouveau groupe, raison pour laquelle ils
tentérent de le repousser. Les causes de ces rapports conflictuels connues, il est sans doute
intéressant de se demander quels furent les rapports de forces.

Dans tous les cas, les récits indiquent le triomphe des migrants. Ainsi, dans la région
de P9, les habitants de Tamona et les Iprinia ont été vaincus par les Moose et dans la région
de Tiébélé, les Moose vinrent également & bout des gens de KolLo. On peut alors se
demander quelles furent les causes de la défaite des premiers occupants et du triomphe des
migrants ?

Suivant le récit de migration de P9, c’est lors de son arrivée que naaba Bilgo rencontra
les habitants de Tamona et les Iprina. Le récit nous informe aussi que la région de P6
appartenait au village de Tamona. Dans ces conditions, les différents guerriers dont font cas
les récits sont a mettre au compte d’une lutte pour la possession du territoire.

L’issue du conflit semblait incertaine, quand arriva dans la région, un prince chasseur,
originaire de Kassana qui quitta également son pays d’origine suite a un conflit de succession.
Naaba Bilgo s’attacha les services de ce nouveau venu, qui de par sa pratique de la chasse,
paraissait &tre un homme valeureux. Pour intégrer Gongkwora dans sa famille ou pour &tre sfir
de sa fidelité, naaba Bilgo donna sa fille en mariage a ce dernier. Devenu un parent par
alliance de naaba Bilho, Gongkwora intervint désormais aux cdtés de ce dernier contre les

gens de Tamona.
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La tradition rapporte que Gongkwora imagina une tactique de guerre qui a consisté a

placer des fléches empoisonnées sur le fond d’une petite riviére ou les habitants de Tamona
avaient I’habitude de pécher. Cette technique ne donna pas les résultats escomptés, car, méme
si beaucoup de personnes succomberent dans le camp ennemi, ce ne fut pas suffisant pour
permettre & naaba Bilgo et a son beau-fils de remporter la victoire et de conquérir le territoire
de Pd. Ils vont alors faire appel & un troisieéme allié, venu cette fois fois-ci du Dagomba.

Ce Dagomba possédait suivant le récit, un pouvoir guerrier magique trés puissant.
Mais il déclara que pour que son pouvoir agisse, il fallait que P elit un kwara. Gongkwora
se rendit & Kapori avec son plus jeune frére qui devait devenir le chef de P6, pour réclamer le
kwara de Kassana. Mais son frére pulné qui était le chef de Kapori refusa de remettre le
kwara. Gongkwora et son frére cadet apportérent alors & Kapori de nombreux bceufs, des
chevres, des bracelets etc. le chef de Kapori finit par se sentir disposé a fabriquer un nouveau
kwara pour Gongkwora et ses fréres. Le récit insiste alors sur le fait que ce fut a4 ’aide du
kwafa que Tamona finit par étre vaincu. Par contre, les Gonyumbia, qui semblent avoir regu
les Moose, n’apparaissent pas dans ce conflit. Il est néanmoins permis de penser qu’ils
apportérent leur soutien, ne serait que moral aux nouveaux venus.

Au-dela du caractére légendaire des causes de la défaite de Tamona et du triomphe des
Moose, il faut relever que les Moose ne devaient constituer au départ qu'un petit groupe,
raison pour laquelle ils avaient des difficultés a faire face aux gens de Tamona. Cette raison a
aussi milité en faveur de la recherche des alliés qui sont venus renforcer le camp des Moose.
Avec ces renforts, les nouveaux venus sont certainement devenus plus nombreux et en outre,
étant originaires des pays coutumiers de conquétes (royaumes moose, dagomba et mamprusi),
ils étaient tactiquement et sans doute, techniquement, en avance sur les populations locales en
matiere de guerre. La particularité dans la tradition de P, c’est le fait que ce soit trois
étrangers qui s’allierent, et avec .certainement I’aide du lignage des Gonyumbia, ils vinrent a
bout des communautés qui s’opposaient a leur installation. Autrement, la victoire obtenue
grace au kwara est loin d’étre une réalité historique, dans la mesure ou il est certain que ce
n’est que peut-étre trois a quatre générations apres Iarrivée des migrants, que la chefferie a
été instituée. L’intervention du pouvoir magique du kwara ici, ne peut 8tre mise qu’au
compte d’une intégration ultérieure, en étroite liaison avec le pouvoir puissant et sacré, que la
société kasena donna plus tard au kwara.

Enfin, il faut peut-&tre rapprocher le mythe de la femme éventrée de Tamona de ces
faits historiques. L’on se rappelle que dans le récit d’origine de Tamona, il est question d’une
discussion entre deux parties au sujet du sexe d’un enfant a naitre. La femme enceinte fut

éventrée par 1’un des camps et comme conséquence il eut une bataille dans le village et ce
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conflit serait a 1’origine de la dispersion de ’antique Tamona, car, a cause de cet acte ignoble

le village fut maudit. Il ne serait pas tout & fait inexact de penser qu’a travers ce mythe, c’est
leur défaite face aux Moose, défaite qui occasionna effectivement leur fuite et leur dispersion
face a4 I’envahisseur, que les gens de Tamona cherchent & occulter. Pendant que Tamona et
les nouveaux venus luttaient dans la région de Pd, le méme scénario se déroulait dans la
région de Tiébélé.

En ce qui concerne les causes de la défaite de Kollo et du triomphe des Moose, elles
varient selon qu’on suit la version de la chefferie de Tiébélé (descendants des Moose) ou celle
des gens de Kollo.

Les deux versions il est vrai, en rendant compte de la défaite de Kollo au contact avec
la vague de migration des Moose présentent le méme schéma théorique : dans 1’une comme
dans I’autre, la défaite de Kollo est présentée, comme ce fut le cas pour Tamona, comme la
conséquence d’une offense aux esprits de la terre. Ainsi dans la version de la cour de Tiébéle,
la terre aurait été mécontente de I’hostilité des gens de Kollo qui allérent jusqu’a faire un
sacrifice pour que la terre donna de petits enfants aux Moose. Dans la version de Kollo par
contre, il est question de la femme éventrée tout comme ce fut I’argument avancé par les gens
de Tamona. Le sang ayant souillé la terre, cette derniére devint mécontente et permit aux
Moose de gagner la bataille.

Les divergences entre les deux versions sur la défaite de Kollo et le triomphe des
Moose résident dans le fait que pour les gens de Kollo, c’est parce que les Moose firent appel
a des alliés, venus principalement du pays moaaga. Les régions de Nobéré et de Kombisiri
sont citées comme lieux d’origines des renforts venus au secours des Moose. Ce détail n’est
pas du tout mentionné dans le récit de la cour de Tiébélé.

La réalité historique dans le triomphe des Moose et qui occasionna la défaite des gens
de Kollo peut cependant &tre pergue a travers les récits. D’abord, il faut retenir que c’est sans
doute en tres petit nombre que les Moose firent leur apparition. Au départ, ils ne devaient pas
étre de taille a supplanter les gens de Kollo. Quelques générations apres, surpassant au plan
démographique les populations locales, ils se sentirent de taille & conquérir le territoire. La
résistance a sans doute était assez vive, raison pour laquelle ils firent appel a des renforts
venus de leur pays d’origine.

Au plan local, il ne faudra pas non plus négliger le soutien des autres communautés
qui étaient déja 13, entre autres le lignage des Dougdjiébia qui hébergea les Moose. Avec de
tels apports, et forts des habitudes de conquérants bien connues au Moogo, il ne leur a pas été

difficile d’évincer les gens de Kollo du terroir. Ces derniers, suivant d’autres sources auraient
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de leur coté, fait appel A leurs fréres Kasena de Pindaa®>® mais sans aucun doute leur coalition

ne fut pas capable de repousser les étrangers.

En résumé, il faut retenir que les nouveaux venus dans le pays kasena n’ont pas été
recus de la méme fagon partout. Certaines communautés leur ont réservé un accueil favorable.
La plupart du temps, c’étaient des communautés dominées ou en lutte contre des voisins en
particuliers, et contre des agressions étrangeres en générale, qui ont trouvé en ces étrangers
qui semblaient courageux et valeureux, des alliés de taille.

Dans ce sens on peut affirmer qu’elles ont apporté leur appui aux migrants dans le cadre de la
conquéte des terroirs.

Par contre, les communautés qui détenaient des priviléges, qui dominaient les autres,
se sont senties menacées quand elles virent débarquer dans la région des populations venant
d’autres aires culturelles. C’est ce qui est a2 la base des rapports conflictuels qu’elles
entretinrent avec les nouveaux venus. Dans tous les cas, la rencontre entre les nouveaux venus
et ceux qui étaient déja 13, qu’elle ait été conflictuelle ou pacifique a consacré le triomphe des
étrangers. L’argument démographique, la familiarité des nouveaux venus & I’idée de
conquéte, et surtout, les conflits entre les populations anciennement installées ont été les
principales causes de ce triomphe. Cette victoire des nouveaux venus aura pour conséquence
majeure le bouleversement de la société kasena de 1’époque, bouleversement qui se traduisit
en particulier par une redistribution des roles dans la société et en régle générale,
I’instauration d’un nouvel ordre socio-politique, avec 1’apparition de formes de pouvoir

jusqu’ici inconnues dans cette région.

3. 2.L’Instauration d’Un Nouvel Ordre Socio-Politique

Le contact entre les populations qui étaient déja 1a et celles qui débarquérent plus tard
dans ’actuel Kasongo occasionna de grands bouleversements dans la société de 1’époque. En
analysant les mythes d’origine du pays kasena, nous avions essayé de montrer comment ces
populations vivaient avant 1’arrivée des migrants. Les communautés qui occupaient alors cette
zone, vivaient en harmonie avec la nature a travers notamment le culte de la terre, les cultes
des tangwana, divinités terrestres particuliéres, le fangwam pouvant étre un bosquet sacré, un
marigot, une colline, voire un arbre isolé.

Leur perception du monde et de la création intégrait parfaitement les éléments de leur
environnement. Mais de toutes ces charges, celle du tega tu ou maitre de la terre était la plus

importante. C’est le tega tu qui était le personnage le plus important de la société, dans la

¢ BOURDIER, J. P et MINH-Ha. 1983.T. Koumbili : Semi-Sunken Dwellings in Upper Volta . African Actes,
16 (4), p. 40 :
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mesure ou lui seul, en fonction des liens étroits qui le lient a la terre était a mesure de

demander a celle-ci protection et nourriture pour sa communauté.

En accord avec les tangwana tiina, des sacrifices étaient alors réguliérement offerts
pour apaiser ces tangwana et attirer leur bonne grace. A 1’époque, tout porte a croire que
¢’était effectivement ceux qui occuperent les tout premiers les terroirs du pays kasena ou en
tous cas qui se sont imposés comme tels, qui s’occupaient de telles fonctions. Avec ’arrivée
des migrants, on assiste & des bouleversements et a une redistribution des rdles dans la société
kasena.

Un des grands bouleversements introduits suite a 1’arrivée des migrants réside dans la
mise 4 ’écart des ceux qui se sont opposés & leur installation. Or, trés souvent, ce sont
justement les communautés qui détenaient les fonctions de doyens et les charges cultuelles
qui se retrouverent dans une telle position. C’est le cas par exemple des Akanian a Kayaro,
qui méme si les récits établissent de facon indéniable qu’ils furent les tout premiers

occupan‘cs357

, furent néanmoins écartés de la fonction de tega tu au profit des Kadjela,
présentés dans le récit de migration de cette chefferie comme occupant le second rang parmi
les populations qui se sont installées a Kayaro.

On peut alors se demander pourquoi, arrivé plus tard que les Akanian, les Kadjela se
trouvent aujourd’hui détenteurs de la maitrise de la terre de Kayaro. ? En fait, une lecture
critique du récit de migration de Kayaro montre qu’a son arrivée, le chasseur venu du pays
kusaga fut accueilli par les ancétres des Kadjela. Il les aida a repousser des agresseurs
esclavagistes. En signe de récompense, les Kadjela lui donnérent une femme en mariage et
aussi de la terre pour qu’il s’installe. Ainsi, par le biais de 1’alliance matrimoniale, et a travers
des cérémonies rituelles pour I’installation et ’intégration de 1’étranger, il s’est noué des
liens tres étroits entre les descendants des Kadjela et le lignage que forma les descendants du
chasseur, c’est-a-dire le lignage des Kaba, détenteurs de la chefferie de Kayaro.

L’alliance entre les deux familles les rendait suffisamment puissantes par rapport au
reste des familles qui étaient & I’époque dans le village. Il était alors normal, que les plus
hautes fonctions soient assurées par ces deux familles. C’est ainsi que la maitrise de la terre et
des tangwana qui appartenait certainement aux Akanian, leur fut retirée pour étre confiée aux
Kadjela, pendant que les descendants du chasseur qui sont en fait les neveux des Kadjela,
s’emparaient de la fonction du paare (pouvoir politique). L’analyse que nous venons de faire
sur les bouleversements introduits dans la région de Kayaro, est applicable dans les autres

régions du pays kasena, notamment a Koumbili, & P6 et 4 Tiébélé.

37T HOWELL, A.M. op.cit., P. 24
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Dans la région de Koumbili, la terre appartenait & Kadaworo, village disparu de nos

jours. Mais grace & leur alliance avec les Moose venus de Mané ou de Guirgo selon les
versions, les gens de Bouassan se retrouvent de nos jours en possession de la charge de tega
.

A a P6, Tamona est sorti vaincu du conflit qui I’opposa aux Moose arrivés de Nobéré.
De ce fait, la maitrise de la terre leur échappa au profit du lignage des Gonyumbia du quartier
Zénian de P6, ces derniers ayant certainement €té des alliés de 1’envahisseur. Cette hypothése
est d’autant plus crédible, qu’en de rares occasions, on se rend compte méme de nos jours que
ce sont les villages de Tamona et de Nahouri qui jouent un plus grand réle en matiére de
cérémonies coutumicres liées a la terre de P6. En cas de catastrophe naturelle (épidémies,
longue sécheresse, guerre qui mobilise des soldats burkinabé dont des ressortissants du pays
kasena du Burkina-Faso etc.) la contribution rituelle de ces villages est incontournable. Dans
ce genre de situation, ce sont ces villages avec Samboro qui jouent les premiers roles.

Cette réalité historique est également vraie dans le cas de la chefferie de Tiébélé ou la
maitrise de la terre de Tiébélé fut confiée au lignage des Dougdjiébia aux dépens de Kollo.
Pourtant, jusqu’a nos jours, certaines cérémonies ne peuvent se faire dans toute 1’étendue de
la terre de cette chefferie sans 1’accord du prétre de la terre de Kollo. C’est encore 14, une fois
de plus la preuve que cette charge avant I’arrivée des migrants Moose était détenue
exclusivement par les ancétres du village actuel de Kollo.

Il ne serait cependant pas juste de penser que tous les anciens chefs de terre ou des
tangwana, ont été supprimés ou écartés de leurs charges par les envahisseurs. Dans les
régions ou les responsables des cultes n’ont pas opposé une résistance a 1’installation des
nouveaux venus, ils durent garder leurs charges. C’est le cas dans la chefferie de Guiaro, de
Tiakané et de Kampala dans le pays kasena du Burkina-Faso. C’est aussi le cas dans la
chefferie de Paga ol jusqu’a ce jour, les gens de Pindaa jouent le rble de maitres de la terre,
allant jusqu’a faire naguére la collecte de taxes au marché de Paga. C’est encore le cas a
Chiana, ou les descendants de Nosi rencontrés a Sia dans 1’actuel Burkina-Faso, continuent
d’étre non seulement les fega tiina mais encore, les dwa tiina de toute la chefferie de Chiana,
méme si par ailleurs ils sont installés & Saa.

Le changement de statut social n’a donc concerné que les lignages qui résistérent a la
pénétration de leurs terroirs par les étrangers. Ils payérent lourdement leur résistance,
puisqu’ils ont été massacrés et les survivants se retrouvent aujourd’hui en marge des lignages
qui jouent un rdle important dans les chefferies et en général dans 1’organisation socio-

politique du Kasongo.
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Le pays kasena n’a pas été le seul a vivre ces bouleversements qui semblent assez

fréquents a 1’époque dans le Bassin de la Volta Blanche. Au Ghana, dans le Dagomba par
exemple, 4 ’avénement des envahisseurs, la majorité des tengdana, que nous pouvons
rapprocher des fega tiina du Kasongo, furent autorisés a continuer a exercer leurs fonctions.
Par contre ceux qui se sont montrés hostiles a 1’installation des nouveaux arrivants ont trés
souvent été massacrés et remplacés par des membres des groupes venus d’ailleurs®®,

Le second changement introduit suite aux migrations est sans aucun doute, le
phénoméne du kwara que signalent tous les récits de migrations. On tentera alors de réfléchir
sur les conditions de I’introduction du kwara et comment il a été accueilli par les populations
locales ?

Auparavant, il est important de noter qu’en fait le mot kwara est un terme générique
en pays kasena. La plupart des auteurs, méme pas K. Dittmer qui a longuement écrit sur le
kwara, ne font pas cette précision, donnant I’impression qu’il n’existerait qu’un seul type de
kwara. Dans la pratique, il en existe plusieurs et seule une précision peut permettre de savoir
de quel kwara il s’agit. Il y a ainsi le tooni kwara (kwara de la chasse), un kwara adoré par les
chasseurs. Il existe aussi le kira kwara (kwara des sorciers), le bia kwara (kwara de
fécondité), le vrio-kwara (kwara du devin) etc. Dans le cas qui nous occupe, il s’agit, chaque
fois qu’il sera question du kwara, du paar- kwara (culte du paare ou de la chefferie). On a
souvent traduit mal, le terme kwara par « fétiche ». En réalité, le kwara renferme une
puissance magique et spirituelle qui le rend capable de donner satisfaction dans un domaine
précis. Pour qu’il remplisse sa fonction, le kwara, comme les autres divinités, est vénéré et un
culte tui est consacré. C’est le culte du kwara.

Pour les Kasena, le paar- kwara est le symbole, mais encore 1’essence méme de la
chefferie. Dittmer > avait déja bien avant nous abouti & cette conclusion. Au Kasongo, sans le
kwara, le chef n’est rien. Un chef peut étre nommé par 1’ Administration, mais tant qu’il n’est
pas entré en possession du kwara, il n’est pas vraiment considéré par la population comme un
vrai chef. Il est appelé nasari-pé, c’est-a-dire le chef des blancs et son pouvoir nasara paare
(pouvoir, chefferie du blanc). Le paar kwara est partout en pays kasena une corne d’un
animal (beeuf, buffle etc.,) a laquelle on peut attacher bien d’autres éléments tels que des
queues, des plumes etc.

Il existe partout un sacrificateur du kwara, qui offre régulicrement au kwara des
sacrifices. C’est pourquoi bien souvent, le kwara est couvert de sang, de poils et de plumes,

car les victimes du sacrifice sont égorgées sur lui, comme exactement dans le cas d’un autel.

¥ MANOUKIAN, M.op.cit., p.13
39 DITTMER, K. op.cit., P.114
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Le kwara de Tiakané qu’il a été donné de voir par L.Tauxier, est selon ce dernier une

corne de beeuf entourée de queues de beeufs. Mais, si 1’on tient compte des données que
contiennent les récits de migrations, le kwara & l’origine devait étre fabriqué a partir des
comes de gros gibiers, tel que le buffle. Or, il n’y avait que les chasseurs qui pouvaient abattre
de tels animaux sauvages. On peut alors comprendre que cette corne soit leur propriété.

Cependant, une corne ne suffit pas a elle seule pour faire un paar kwara. La terre du
village d’accueil, est toujours prélevée sur les autels sacrés, les tangwana, pour remplir le trou
de la corne. C’est cette association que les Kasena présentent sous forme d’une alliance
matrimoniale dans les récits de migration.

L’homme étranger, prince ou chasseur est symbolisé par la corne, qui est sa propriété;
puisqu’il est celui-1a qui tua le buffle. La fille de I’autochtone est symbolisée par la terre
sacrée du village qui est utilisée pour bourrer la corne. Dans le systéeme de pensée kasena,
c’est aussi trés certainement 1’association ou la collaboration entre 1’ancien et le nouveau,
dans la mesure ou le Awara est un phénomeéne historiquement postérieur au culte de la terre et
des tangwana. Son introduction, comme I’indiquent les récits, répondait & des conditions
historiques bien précises. L’évolution de la société avait atteint un stade ot le culte de la terre,
des tangwana et des ancétres n’était plus suffisant pour satisfaire les besoins de la société
d’ou le recours a de nouvelles formes d’autorité.

La plupart des événements historiques qui ont occasionné I’avénement du kwara sont
indiqués par les récits. Ainsi, on peut retenir la nécessité de faire face a4 des agressions
extérieures, a des guerres, car, le kwara pour ces cas de figure est présenté comme possédant
des capacifés et une puissance magique pour repousser les agressions ou pour gagner une
guerre.

A PO par exemple, c’est un kwara que le guerrier venu du Dagomba exigea comme
condition pour vaincre les gens de Tamona. Il y a aussi 1’évolution démographique. Il a été
souligné que c’est dans un contexte de sous-peuplement que les populations locales ont
procédé a I’intégration des étrangers. Cependant, 1’accroissement démographique, s’il permet
a ces communautés de posséder une certaine puissance face aux adversités potentielles n’est
pas sans conséquences a la longue. L’accroissement démographique est source de tensions et
de conflits méme au plan interne, entre les lignages.

Parvenus a ce stade de leur évolution, les Kasena se rendirent compte que le culte de
la terre et des tangwana qui était sous la charge des ainés et n’avait qu’un pouvoir moral et
' religieux sur la société, n’était pas capable d’assurer la cohésion et de régler les conflits qui
survenaient au sein de la société. C’est dans ce contexte historique, que le kwara, a semblé a

ces populations étre un moyen plus efficace que les tangwana pour régler les conflits, car,
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per¢u comme un symbole plus puissant de I’autorité judiciaire. On peut alors affirmer que le

kwara n’a pas remplacé les tangwana. 11 les a tout simplement supplantés progressivement.
Dans le cas de P6 par exemple, il est signalé dans le récit, que la population était devenue si
nombreuse qu’il fallait & P6 un kwara. En effet, les conflits n’éclataient pas seulement entre
villages. Il y avait aussi des conflits entre lignages, entre des quartiers, et le kwara est apparu
alors comme étant le seul moyen a permettre a la société de régler ces litiges et d’instaurer un
certain ordre. Mais cela n’a été possible que parce que les populations locales accueillirent
favorablement ce phénomeéne nouveau.

La question qui se pose alors est de se demander pourquoi les premiers occupants ne
détiennent pas cette nouvelle forme d’autorité ? En réalité, il n’est méme pas évident de
séparer le pouvoir politique du pouvoir religieux chez les Kasena. Seulement, il faut retenir
qu’en tant que premiers occupants, les populations anciennement installées étaient davantage
coutumieres du culte de la terre et des tangwana que du culte du kwara.

En second lieu, nous ne sommes pas vraiment certain qu’il faille dans le cas des
Kasena, parler de séparation nette entre le pouvoir politique et le pouvoir religieux. Les
lignages détenteurs du paare sont toujours des descendants issus d’une alliance matrimoniale
entre ’étranger et 1’autochtone. Comme le montrent les récits, le prince ou le chasseur venu
d’ailleurs finit par épouser la fille de I’autochtone et de cette union, descendent les lignages
qui exercent de nos jours la chefferie partout en pays kasena.

Il n’est donc pas juste dans ces conditions, de soutenir sans nuance que ce sont des
étrangers qui exercent le pouvoir politique au Kasongo On ne peut pas non plus soutenir que
le paare est un pouvoir uniquement politique. En effet, I’alliance matrimoniale dont font état
les récits est aussi et surtout symbolique. Elle n’a d’autres fonctions que de 1égitimer
I’intégration des nouveaux venus. Dittmer avait déja noté ce souci, quand il affirme : « Dans
les régions faiblement peuplées, ceux qui cherchent a s’y installer sont d’ailleurs les
bienvenus, dans la mesure ou ils constituent un renfort de la population en cas de guerre ou
pour les travaux communautaires. C’est la raison pour laquelle on aime préciser, lors des
cérémonies de présentation d’un nouvel arrivant a la terre et aux ancétres, qu’il s’agit de
quelqu'un qui « veut aider la population »*%.

Ainsi, ’intervention de la terre sacrée des tangwana confére au paar kwara un caractére
religieux, alors que la corne, symbole de la puissance du chasseur lui assure son caractére de
culte puissant et d’autorité au service de la communauté.

Ces deux séries de changements, & savoir le transfert du statut de premiers occupants

aux alliés des migrants, et I’introduction d’un phénoméne nouveau, le culte du kwara ont
b

% DITTMER , K.op.cit., p. 22
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consacré 1’avénement d’un nouvel ordre socio-politique dans le Kasongo et constitué les

bases de 1’organisation socio-politique des Kasena, telle qu’elle se présente de nos jours. Des
phénoménes comme 1’esclavage ne firent leur apparition que plus tard, car, intimement liés
au paare qui, avec le temps se généralisa progressivement dans tout le Kasongo et généra

cette institution qu’est I’esclavage.



181

DEUXIEME PARTIE

LA CONSTRUCTION DE L’ESPACE
KASONGO ET SON EVOLUTION
SOCIOPOLITIQUE DU )‘(VIé SIECLE AU
MILIEU DU XIX® SIECLE
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La seconde phase de I’histoire du Kasongo, du XVI° siécle au milieu du XIX® siécle,
consacre I’avénement d’un nouvel ordre socio-politique, conséquence du contact et des
apports réciproques des populations anciennes et des populations arrivées plus tard dans la
zone.

Ainsi, des espaces politiques réduits, se résumant & la dimension de terroirs villageois,
on passe & la constitution d’espaces plus étendus correspondant aux cadres des chefferies dont
I’émergence s’échelonne du XVIE-XVIIE sigcle pour les plus anciennes, au début du XIx®
pour les plus récentes. La société kasena va alors s’atteler a la mise en place de nouvelles
institutions, a leur organisation, et & 1’élaboration des mécanismes de fonctionnement de ces
institutions. C’est encore durant cette période que le Kasongo sera progressivement intégré
d’une maniére ou d’une autre au reste du monde, a travers des relations tumultueuses avec

certains voisins mais aussi, en entretenant des rapports pacifiques et culturels avec d’autres

pays.
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CHAPITRE 1V :

L’EMERGENCE DU PAARE COMMANDEMENT POLITICO-
RELIGIEUX

L’existence du paare, pouvoir politico-religieux, en pays kasena a fait I’objet de
plusieurs controverses. Pour certains auteurs, les Kasena a 1’origine ne connaissaient pas cette
forme d’organisation. C’est argumentent-ils, sous I’influence des populations a pouvoir
centralisé, notamment les Moose, les Dagomba et les Mamprusi, que le paare, traduit dans la
liitérature par le terme chefferie, a été introduit au Kasongo. Parmi les défenseurs de cette
thése, on peut retenir en premier Louis Tauxier (1912) et plus récemment Anne Marie
Duperray (1978), Aneyan Elie (1985) et Albert K Awedoba (1985).

Pour d’autres au contraire, il faudrait envisager 1’avénement de la chefferie en pays
kasena comme la résultante d’une évolution interne. Le tout premier auteur a suggérer une
telle interprétation est sans aucun doute Cardinall (1920) puis, Dittmer (1963) suivis plus
récemment par Danouta Liberski (1995) et Alisson.M.Howell (1997). C’est ainsi, que D.
Liberski’*®! affirme, en parlant de la fondation des chefferies kasena, que : « Ces gestes se
disent en de trés courts récits‘ qui relatent tout a la fois 1'émergence d’un territoire et
l’origine locale de la double institution du pouvoir ».

Tel que présenté, on a tendance non seulement a mettre en relief 1’origine locale du
paare, mais encore, on peut croire que cette forme d’autorité a été€ instituée au méme moment
que la chefferie de terre. Pourtant, de notre point de vue et selon les résultats de nos enquétes,
le paare apparait postérieure a I’autorité centrée autour du culte de la terre.

Pour résoudre de maniére satisfaisante ce probleéme, il importe sans doute, de se
demander d’abord quelle est I’idéologie du pouvoir chez les Kasena. En effet, si nous
comprenons la perception que les Kasena ont du pouvoir et du chef, il nous sera beaucoup
plus aisé, de nous interroger sur I’origine de ce pouvoir et les conditions qui présidérent a son
avénement. Il sera ensuite primordial, de connaitre les origines de ce qui constitue le
fondement de ce pouvoir et les instruments sur lesquels il s’appuie, avant de nous intéresser
au processus de constitution de la chefferie, qui est 1’espace politique le plus étendu au

Kasongo.

311 IBERSKI, D. op.cit., p. 225
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4.1. L’Idéologie du pouvoir en pays kasena

Contrairement aux Moose ou aux Dagomba, leurs voisins du nord et du sud, les
Kasena n’ont pas élaboré un mythe fédérateur qui confére au pouvoir, le paare, une origine
commune. Il n’existe pas pour I’ensemble du pays kaserna, un seul groupe présenté comme
celui du pduvoir, a I’instar des nakomse chez les Moose, que Michel Izard*** qualifie de gens
du pouvoir.

Cependant, I’idéologie du paare est communément partagée par 1’ensemble du pays
kasena. La perception du pouvoir chez les Kasena semble pleine de contradictions. Ainsi, le
pé (le chef, le souverain) est présenté sous les traits d’un protecteur, d’un refuge, mais aussi
parfois sous les traits de quelqu’un de puissant dont il faut craindre la colere. C’est a travers
surtout les proverbes qu’on peut bien comprendre 1’idéologie qui sous-tend le pouvoir au
Kasongo.

Pour les Kasena, le chef ou le pé est avant tout un étranger. Cette réalité est partagée
par ’ensemble du groupe. Elle est rendue par ce proverbe connu partout en pays kasena : « pé
ti lugu mo si o bitega ti », que I’on peut traduire par «le chef (est propriétaire du pays)
commande le pays (village, chefferie), mais la terre ne lui appartient pas ». Ce proverbe
semble militer clairement en faveur d’une origine étrangere du chef, tout en reconnaissant
implicitement I’existence d’une population antérieure, considérée comme autochtone, et donc,
« propriétaire » de la terre. Ce schéma est valable presque partout en Afrique. Mais tel que
présenté, on a la tendance tres facile, a penser qu’en pays kasena, il existe une barriére nette
entre les « gens du pouvoir » (ceux qui détiennent le paare) qui sont des descendants
d’envahisseurs ou en tout cas des étrangers, et les choses qui relévent du religieux, en
particulier le culte de la terre qui reviendraient aux représentants des autochtones. Si tel était
le cas, on ne serait pas dans une société trés différente du rﬁodéle moaaga.

En pays kasena, bien au contraire, c’est le régieux qui donne au paare son
importance. En effet, si le proverbe est bien compris, on se rend compte qu’il concerne avant
tout le pé et non le paare. En dehors de son statut d’étranger, le pé est présenté comme une
source de refuge. L’expression « a zu pé », communément répandue au Kasongo (au Ghana
comme au Burkina-Faso) traduit suffisamment cette perception que les Kasena ont du pé et de
son pouvoir. En effet, cette expression explique le fait que se trouvant en danger, un individu
peut se réfugier aupres d’une personne quelconque tout en la citant. La personne aupreés de
laquelle on se réfugie n’est pas le pé, mais I’expression utilisée démontre clairement ce que la

société attend de son pé, et quelle place elle attribue au pouvoir.

362 1ZARD, M. 1985. Gens du pouvoir, gens de la terre : Les institutions politiques de 1’ancien royaume du
Yatenga (Bassin de la Volta Blanche). Paris, éditions de la Maison des Sciences de I’Homme



: 185
Les conflits les plus graves qui impliquent les lignages ou méme des individus sont

portés devant le pé pour jugement. Le paare, n’est donc pas un pouvoir autoritaire et absolu.
Bien au contraire, le pé est pergu comme un chef de famille, un juge dans la société et le
protecteur des faibles. En fait, on peut dire qu’il joue un role de doyen au sein de sa
communauté. Il n’est cependant pas un patriarche, car, il peut méme étre le plus jeune
membre du conseil des anciens qu’il dirige. Il est le doyen parce que c’est son lignage qui
détient le paare qui se transmet de fagon héréditaire au sein de sa famille et de son lignage.
Mais pour étre un bon juge, il faut que le chef soit respecté. Le respect du pé en pays kasena
dépendra alors de sa personnalité.

Compte tenu de cette idéologie, on peut se demander quelle est alors I’origine du
paare chez les Kasena ?

Cette forme d’autorité est-elle le produit d’une évolution interne ou a t-elle été
introduite de ’extérieur & la faveur de l’arrivée des populations venues d’autres aires
culturelles ? Ensuite, quelles furent les conditions historiques qui favorisérent I’avénement du
paare en pays kasena ? Comment se constitue le territoire de ce que nous avons appelé
chefferie principale et quelles sont les conséquences que cette nouvelle forme d’organisation a
eu sur la conception de 1’espace au Kasongo ? Enfin, quels étaient les rapports que le pays

kasena depuis 1’avénement de la chefferie avait avec le monde extérieur ?

4.2. L’origine du paare chez les kasena

Tous les récits que nous avons collectés, aussi bien chez les Kasena du Burkina-Faso
que du Ghana insistent sur le fait que cette nouvelle forme d’autorité est postérieure i une
ancienne forme d’organisation et qu’elle fut la résultante d’une évolution liée a une série de
circonstances historiques bien précises.

Dans la chefferie de P6 par exemple, un de nos informateurs affirma: «avant
I’arrivée des Moose et des gens de Kassana, nos ancétres ne connaissaient que les tangwana.
1ls offraient des sacrifices au tangwana affin de rechercher la santé, la nourriture et pour
écarter tout danger du village w*®.

A Tiébélé, nous avons recueilli la méme version. C’est ainsi, qu’un de nos
informateurs qui appartient au lignage Corabié (lignage détenteur de la chefferie de Tiébélé)
affirma : « Quand nous sommes venus les trouver (les autochtones) ils faisaient seulement des
sacrifices aux tangwana. Nos ancétres dans un premier temps ont adopté cette pratique et
suivaient les gens de Kollo pour aller offrir des sacrifices. C’est aprés, que nous avons

commencé la chefferie. Pour ce faire, nous allions dans un premier temps a Naloro (Nalérigu)

383 Gonyumbu Adjati Issouffou, P8, Zénian, le 16/12/97
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pour chercher le kwara, indispensable pour le paare. Mais au fil du temps, le kwara de

Naloro se révéla improductif. Nous le laissdmes donc tomber, pour aller chercher un autre
kwara a Boulmona (Tiébél€). C’est ce kwara que nous avons toujours » 4,

A Chiana, Dittmer avait déja montré qu’avant I’avénement du kwara sans lequel le
paare ne peut &tre institué, les doyens recouraient seulement aux tangwana, au culte de la
terre et de pluie pour gérer la communauté et aussi pour régler les différents conflits qui

survenaient entre eux ou avec les populations voisines®®

. Quelle est alors 1’origine du
paare ?

La famille des chefs de Koumbili est selon les récits de cette chefferie, originaire de
Loumbila.

A Guiaro, le lignage qui détient le paare est dit avoir été fondé par des ancétres venus
de Nobéré ou de Mané. Plus a I’est, la chefferie de Tiakané fait descendre ses ancétres
¢galement du pays moaaga, en passant par le pays nuna. A P06, les ancétres de la famille des
chefs sont originaires de Kassana, présenté comme une étape dans leur migration dont le point
de départ se situerait & Nalérigu en pays mampruga. Il en est de méme de la famille des chefs
de Kampala, qui fait venir ses ancétres de Nalérigu en passant par Tampelga en pays nankana.
Le lignage Corabié, détenteur de la chefferie de Tiébélé revendique quant a lui Loumbila
comme pays d’origine.

A propos des origines des lignées des chefs en pays kasena (Tiébélé, Po, Tiakané)
voici ce que nous rapportait Tauxie 5 dés 1912 : En interrogeant le chef de Tiébélé, il
rapporte que I’ancétre de ce dernier est venu de Loumbila. 11 vint s’établir 4 Tiébélé avec sa
femme. Alors le chef du « kouara » le choisit pour qu’il commande le village et lui donna le
« kouara », parce qu’il avait beancoup d’enfants dans un village ou il y en avait peu. Cet
ancétre eut trois fils qui s’appelaient Guenon, Lo et Doulou ou Doulnia. Ils allérent s’installer
dans la brousse, chacun a part, et fondérent ainsi les villages actuels du méme nom.

En ce qui corne P, Tauxier’®’

affirme : « A P6, les ancétres du chef de Canton actuel
viennent également du Mossi. Un premier Mossi se serait installé a Pé avant qu’il n'’y eiit
personne. Puis vint un chasseur du pays Kassonfra qui tua un beeuf sauvage. 1l regut une
femme du Mossi et en revanche lui donna sa fille en mariage. C’est de ces deux familles que

seraient descendus tous les habitants de Pé ».

364 Anakouba Bassorabia, Tiébélé, le 08/12/97
365 DITTMER, K. op.cit., annexe 24, p. 165
66 TAUXIER, L.1912. op.cit., II, P. 308

37T TAUXIER, L. 1912, op.cit., P. 308-309
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368 Qéclare : « A T iakané, le kouara vient de Koumbili et les

S’agissant de Tiakané, 1’auteur
chefs de Tiakané sont parents de ceux de Koumbili venus eux aussi du Mossi ».

1’®°) cette analyse de Tauxier est non seulement valable en ce qui

Pour Cardinal
concerne les infiltrations des Moose en pays kasena, mais elle s’applique aussi aux pays
mampruga et dagomba, car dans toutes ces régions, les chefs n’ont pas les mémes origines
que les populations autochtones.

La nuance qu’il y a entre les points de vue de Tauxier et de Cardinall, c’est que ce
dernier estime qu’il s’agit d’une loi commune, qui montre que les lignages des chefs, en pays
kasena, comme en pays moaaga, mampruga et dagomba ou ailleurs, ont toujours des origines
étrangéres. Ils sont tous pergus comme des envahisseurs venus trouver sur place des
populations autochtones. L’analyse de Cardinall semble d’ailleurs se rapprocher de celle que
fit plus tard Jean-Loup Amselle’”, quand il affirme que la constitution de 1’état dans une
région donnée est souvent la résultante de la venue d’un groupe de guerriers qui impose sa
domination sur une population de premiers occupants. Sans remettre totalement en cause le
point de vue de Jean Loup Amselle, nous pensons que les rapports entre premiers occupants et
groupe de guerriers, peuvent aussi se traduire par une coopération mutuelle, sans qu’il soit
forcément question de domination ou d’imposition de 1’organisation politique des nouveaux
venus qui auraient par exemple conquis la région.

Il est vrai, qu’en ce qui concerne le Kasongo, on ne saurait parler d’un état, mais de
petites formations politiques, comprenant chacune quelques villages et indépendantes les unes
des autres, comme le sont aujourd’hui les états modernes. Dans une région donnée, une fois le
premier pé installé, petit a petit, les villages environnants, par divers processus sur lesquels
nous reviendrons, se font initier au Awara de ce premier pé, et deviennent par ce lien religieux
et spirituel, des « fils » et vassaux du premier pé ou pé ainé. C’est le territoire de ce premier
pé que nous avons qualifié de chefferie principale ou ainée, pendant que les villages ou
résident les pwa qui se sont initiés au kwara de ce premier pé forment des chefferies vassales
ou secondaires (pagandana). Néanmoins, si nous tenons compte des récits d’origine et de
migration, la théorie de Jean Loup Amselle se vérifie également dans le cas des chefferies
kasena, sauf qu’ici, nous ne pensons pas qu’il y a lieu de parler d’imposition ou de conquéte.
L’avénement du paare est beaucoup plus soit le résultat d’une longue collaboration avec les
nouveaux venus, soit d’une influence directe de I’organisation des groupes plus forts du Nord
(les Moose) et du Sud (les Dagomba et les Mamprusi) qui pendant longtemps furent en

contact avec les Kasena.

8 TAUXIER, L. 1912. op.cit., op.cit., p. 309
3% CARDINALL, A.W. op.cit., p. 16
30 AMSELLE, J.L. op.cit., p. 27
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Anne Marie Duperray’”’ est convaincu également, que I’avénement du systéme de

chefferie en pays kasena et gurunsi de fagon générale est a mettre au compte des Moose.
C’est dans ce sens qu’elle déclare: « En revanche, le pays Gourounsi de cette région
(Kassena et Nouna) a servi au cours des siécles suivants de lieu de refuge a des nakomse
(nom réserve en pays mossi au groupe politique dirigeant) en rupture de ban avec leurs chefs,
le plus souvent aprés un échec dans leurs prétentions a la chefferie. Un groupe de Saponé
s’est installée a Sapouy, un de Doulougou a Koumbo, un de Guirgo a Cassou, un autre de
Guirgo a Guiaro, un de Nobeéré a P6, deux de Loumbila sont allés 1'un a Koumbili, l’autre a
Tiébélé. Deux freres venus de Ouagadougou se sont installés 'un a Sati, ’autre a Biéha.
(Cette liste n’est pas exhaustive). Ils y ont créé de gré ou de force, les traditions sont
variables sur ce point, un systeme de chefferie plus ou moins imité du systéme mossi, mais se
sont assimilés trés vite a la société Gourounsi, dont ils ont adopté la langue et les coutumes ».

De son cOté, E.M.Aneyanm, qui a travaillé précisément sur la chefferie de Tiébélé,
pense que la fondation des chefferies politiques en pays kasena est a mettre au compte de
I’influence des « catégories politiques mossi »°7. Pour cet auteur, dans la région actuelle de
Tiébél¢, il existait avant la naissance du pouvoir politique kasena (chefferie issue de la
migration mossi, précise t-il,) un ordre politico-religieux centré autour du maitre de la terre de
Kollo (le tega tu).

A Topposé de ces auteurs, et s’appuyant sur les analyses de K.Dittmer sur les
chefferies kasena et nuna, D.Liberski’™* pense que I’institution de la chefferie au Kasongo
comme du reste chez les Nuna n’est pas due & des conquétes, ponctuelles ou massives de leurs
voisins Moose et Mamprusi. Suivant ces deux auteurs, il n’y a pas lieu de nier la réalité des
ces incursions, car, il y a eu ici et 14 une mainmise de princes moose ou mamprusi sur des
chefferies locales. Ces prises de possession ont été toutefois moins nombreuses que ne le
pensaient les premiers observateurs®”".

En fait pour ces auteurs, en pays kasena comme en pays nuna, I’institution chefferie
n’est pas une structure d’emprunt. A I’appui de leur position, ils avancent deux principaux
arguments. Il y a d’abord le fait que toutes les chefferies du Kasongo ne se réclament pas des
origines moose ou mamprusi. En clair, méme si la plupart des fondateurs de chefferie sont
présentés comme étant des étrangers, ils ne viennent pas tous du pays moaaga ou mampruga.

11 existe des chefferies qui font venir leurs fondateurs du pays kasena méme, du pays nankana

' DUPERRAY, A.M. op.cit., p.63

32 ANEYAN, E.M. op.ci., p. 43

37 ANEYAN, E.M. op.cit., p. 41

3 1 IBERSKI, D. op.cit., p. 216

37 LIBERSKI, D. op.cit., p.217 fait allusion notamment & des auteurs comme Louis Tauxier (1912) et Rattray
(1932) :
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et de bien d’autres aires culturelles. Pour ces auteurs, c’est bien la preuve que les premiers

observateurs des institutions du pouvoir des « ethnies archaiques » ont été quelque peu
influencés par le modele historiciste qu’ils pensaient pouvoir dégager des traditions orales
transmises & la cour des rois moose, mamprusi et dagomba®’®. Ce serait alors cette
appréhension des faits qui aurait conduit les premiers auteurs a penser que 1’avénement de la
chefferie en pays kasena est dii aux Moose ou aux Mamprusi.

Ensuite, le deuxieme principal argument selon ces auteurs, qui montre que la chefferie
est une structure interne au Kasongo, c’est que 1’étude minutieuse de 1’organisation, tant
politique que rituelle de nombreuses chefferies kasena, tout comme 1’examen des traditions
orales transmises a la cour de ces chefferies, conduisent & conclure que la chefferie n’est pas
une structure d’emprunt.

Au terme de leur étude minutieuse, ces auteurs trouvent que la chefferie kasena
présentait des traits qui la différenciaient des institutions moose et mamprusi. On se trouve
donc face a deux interprétations opposées, ’une défendant le point de vue selon lequel le
paare (la chefferie) serait la résultante soit d’une conquéte ou en tout cas d’une domination
étrang@re, en particulier des Moose et des Mamprusi, et 1’autre tendance qui estime que cette
structure est le résultat d’une évolution interne a la société kasena, méme si par ailleurs il y a
des cas ol des envahisseurs d’origine moaaga ou mampruga se sont emparés de chefferies.
Avant de donner notre position sur la question des origines de la chefferie au Kasongo, il faut
relever que les deux tendances méritent quelques observations.

D’abord, en ce qui concerne les tenants de I’origine extérieure de la chefferie kasena,
il faut reconnaitre que ces auteurs ont été trés peu critiques. La plupart du temps ils se sont
contentés de se fier aux traditions orales qui effectivement reconnaissent partout en pays
kasena V’origine étrangére des lignages des chefs. Sans que cela soit forcement non fondé, il
aurait été pertinent, que ces auteurs se demandent si en réalité, les Kasena n’ont pas été
influencés dans 1’élaboration de leurs récits de migration, par leurs voisins Moose et
Mamprusi qui, comme on le sait, ont des systémes politiques a pouvoir centralisé. Aucun des
auteurs qui défendent cette position ne s’est vraiment posé cette question. C’est cette lacune
qui les conduit a conclure tout simplement que ce sont les Moose et les Mamprusi qui ont
introduit le commandement politique au Kasongo.

Ensuite, en ce qui concerne les auteurs qui défendent plutdt 1’origine interne de la
chefferie kasena, 13 aussi s’ils ont bien pergu l’influence qu’exerca les pouvoirs centralisés
des Moose, Mamaprusi et Dagomba sur les auteurs qui défendent ’origine extérieure de la

chefferie, en revanche, certains de leurs arguments en faveur d’une origine interne peuvent

376 LIBERSKI, D. op.cit., p.217
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étre critiquables. En effet, le premier de leurs arguments principaux, ¢’est que méme si toutes

les chefferies se reconnaissent une origine étrangere, ils s’en trouvent qui se réclament des
origines situées en pays kasena. Dans ces conditions, on ne peut nier qu’il s’agit 13 d’une
structure mise en place par les Kasena eux-mémes et donc une structure interne a I’aire
culturelle kasena. Le second argument est lui, fondé sur les différences notables qu’il y a
entre la chefferie kasena et le pouvoir centralisé des Moose, Mamprusi et Dagomba.

Concemnant le premier argument, il faut dire qu’une analyse plus poussée des
traditions qui indiquent quelques régions du pays kasena comme étant des origines de
chefferies aurait permit a ces auteurs, de se rendre compte qu’il s’agit en fait d’étapes
migratoires. En effet, les régions kasena considérées comme licux d’origine de chefferies sont
Sia au Burkina-Faso, d’ou serait parti 1’ancétre de la chefferie de Chiana au Ghana, Kampala
au Burkina-Faso, présenté comme étant ’origine de 1’ancétre de la chefferie de Paga et
Kassana au Ghana d’ol seraient partis les ancétres de la chefferie de Po.

Or, suivant les récits, le fondateur de Chiana qui quitta Sia pour aller s’installer &
Chiana est un descendant d’un prince venu de Nobéré. Dans ces conditions, Sia, présenté
comme l’origine du fondateur de la chefferie de Chiana n’est en réalit¢ qu’une étape dans
I’itinéraire migratoire de I’ancétre de la chefferie de Chiana. Il en est de méme pour le
fondateur de la chefferie de Paga. Il est vrai que Nave, le fondateur de la chefferie de Paga est
originaire du pays kasena, puisqu’il est venu de Kampala, situé a 18km a I’est de P6.

Cependant, comme 1’a relevé A.K. Awédoba®”’

, Nave est un fils de Pamplougou, le fondateur
de la chefferie de Kampala, venu de Nélérigu en pays mampruga en passant par Tempelga en
pays nankana et par Nahouri (dans la région de P6). »

En ce qui concerne la chefferie de P8, une version® ® rapporte que c’est de la région de
Nalérigu (précisément d’une localité appelée Yedji aux abords de la Volta) que seraient partis
les fondateurs de la chefferie de Kassana, puis de Kassana, suite a un conflit, un groupe serait
allé plus au nord, fonder la chefferie de P6.

On se rend alors compte que les chefferies qui se réclament issues du pays kasena ont
en réalité leurs vraies origines situées en pays moaaga ou en pays mampruga. Quant au
second argument, qui s’appuie sur I’originalité de la chefferie kasena, il semble apparemment
solide. Cependant, rien n’interdit qu’une fois installés au Kasongo, les conquérants moose ou

mamprusi, méme s’ils parvinrent & dominer politiquement les populations locales, adoptent la

culture et les coutumes de ces populations, ce qui ne manqua pas d’influencer le systéme

377 AWEDOBA, A.K. 1985. op.cit., p. 49
38 GOMGINIMBOU, A.O. sttozre et coutumes des Kasena. Manuscrit non dactylographle non daté
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politique importé. Aprés tout ce ne serrait pas la premiére fois qu’un tel fait se serait produit

dans I’histoire.

Il nous semble alors que c’est la question qui jusqu’ici a été mal posée. En effet, on ne
peut connaitre les origines de la chefferie en pays kasena sans au préalable s’interroger sur les
origines du paar kwara, le symbole qui constitue le fondement de cette chefferie tout en lui
conférant sa 1égitimité. En ce qui concerne donc le Kasongo, se limiter a 1’origine des lignées
des chefs des différentes chefferies pour argumenter en faveur d’une institution interne ou
d’une origine étrangére de cette forme d’organisation sociale est insuffisant. Pour pouvoir
répondre a cette question, il est nécessaire de faire une double investigation.

I1 faut non seulement rechercher les origines des familles régnantes, mais,-plus encore
les origines du kwara, car en pays kasena, sans le kwara il n’y a pas de pé. C’est I’apparition
du kwara qui fut a ’origine de I’institution de la chefferie. Le reste n’aura été qu’une question
d’organisation ou de répartition des rdles et dans cette répartition il n’est pas exclu que des
lignages d’origines étrangeres se voient confier des tdches importantes. Une fois connues les
origines du kwara et les origines des lignées des chefs, il restera alors a connaitre les
conditions historiques qui présidérent a ’introduction du kwara, symbole indispensable &
’apparition de cette forme d’organisation de la société.

Le récit de migration de Koumbili fait venir les ancétres de la lignée des chefs de cette
chefferie du pays moaaga, et plus précisément de Loumbila. C’est de Loumbila, que 1’ancétre
des chefs actuels de Koumbili serait arrivé, suite & un conflit de succession duquel il sortit
vaincu, d’oll son départ de Loumbila. Cependant, la tradition ne nous dit pas qu’Assanga est
arrivé a Koumbili avec un kwara. Or sans le kwara, il n’est pas possible de parler de
chefferie. I1 a donc dfi acquérir le kwara plus tard et c’est pourquoi il est important de savoir
comment 1’ancétre du chef actuel de Koumbili a obtenu le paar kwara, symbole de I’autorité
en pays kasena.

Comme pour le cas de Koumbili, la tradition fait venir les fondateurs de la chefferie de
Guiaro du pays moaaga. Selon le chef actuel de Guiaro, son ancétre serait arrivé de Mané
dans la région actuelle de Kaya, province du Sanmatenga. Par contre, une autre version
soutient que c’est de Guirgo que seraient venu les ancétres de la lignée des chefs de Guiaro.
Quoi qu’il en soit il n’y a apparemment aucun doute quant & 1’origine moaaga de la lignée des
chefs de Guiaro. Plusieurs témoignages concordants confirment cette origine moaaga.
D’abord, le chef de Guiaro, suivant les traditions locales mais aussi selon la tradition de la
cour de Ouagadougou, fit appel au moog naaba lors de ’invasion zaberma de sa chefferie, et
ce, en raison des liens de parenté qui lient les deux cours. Le moog naaba répondu

favorablement a cet appel et envoya au chef de Guiaro un millier de guerriers qui I’aidérent a
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repousser les envahisseurs. Ensuite, en route pour Ouagadougou, c’est au chef de Nobéré que

le chef de Guiaro confia sa famille avant de poursuivre son voyage. Toujours au titre des faits
qui militent en faveur de 1’origine moaaga de la lignée des chefs de Guiaro, il y a parmi les
attributs royaux des chefs de Guiaro un bracelet en argent. Suivant la tradition de Guiaro,
c’est justement lors de son séjour & la cour de Ouagadougou, que le moog naaba fit don de ce
bracelet au chef de Guiaro. En dehors des chefs de Guiaro, la plupart des chefs kasena
jusqu’au Ghana portent un bracelet en cuivre. La présence de ce bracelet d’argent chez les
chefs de Guiaro constitue donc une des preuves matérielles, sinon des liens de parenté entre
les deux cours, du moins la preuve qu’il existait des rapports entre la chefferie de Guiaro et le
pays moaaga.

L’origine de la lignée des chefs de Tiakané n’est pas trés précise. Selon la tradition,
I’ancétre de la lignée des chefs de Tiakané serait venu d’un village du nom de Nakoura,
localisé sans aucune précision en pays nuna. Il était chasseur, et il aurait quitté son village
d’origine en compagnie de son grand frere. Ils chassérent ensemble jusqu’a Sia ou ils se
séparérent. Le petit frére c’est-a-dire 1’ancétre de la lignée des chefs de Tiakané se dirigea
vers Tiakané, pendant que le grand frére se dirigeait vers Chiana ou il s’installa.

D’aprés cette tradition, la lignée des chefs de Tiakané et celle des chefs de Chiana
auraient la méme origine. Pourtant comme on le verra, suivant la tradition de la cour de
Chiana, tout en reconnaissant des origines communes a leurs ancétres et a ceux de la chefferie
de Tiaknaé, la lignée des chefs de cette chefferie serait originaire de Nobéré en pays moaaga.
La tradition de la cour de Chiana affirme par ailleurs que les ancétres de la lignée des chefs de
Chiana sont les « grands fréres » des ancétres de la lignée des chefs de Tiakané.

Les deux traditions s’accordent donc parfaitement, excepté le probléme des origines.
Pendant qu’a Tiakané on localise les origines de la lignée des chefs en pays nuna, a Chiana,
c’est plutdt le pays moaaga qui est indiqué comme patrie d’origine de la lignée des chefs.
Dans ces conditions, I’hypothése qui nous semble la plus probable, c’est de ne considérer le
pays nuna que comme une étape migratoire dans le déplacement des ancétres des lignées des
chefs de Tiakané et de Chiana, comme d’ailleurs Sia, qui ne fut rien d’autre qu’une seconde
étape a partir de la quelle les fondateurs de la chefferie de Tiakané et de Chiana se seraient
séparés.

A propos de I’origine de la lignée des chefs de Pd, Tauxier’””

déclare : « A Po, les
ancétres du chef de Canton actuel viennent également du Mossi. Un premier Mossi se serait

installé a P6é avant qu’il n’y eut personne. Puis vint un chasseur du pays Kassonfra qui tua

% TAUXIER, L 1912..0p.cit., II, p. 308-309



193
un beeuf sauvage. 1l regut une femme du Mossi et en revanche lui donna sa fille en mariage.

C'’est de ces deux familles que seraient descendus tous les habitants de P6 ».

Cette affirmation de Tauxier, sans &étre totalement fausse, n’est pas non plus en
conformité avec les données de la tradition de Pd, en particulier en ce qui concerne 1’origine
de la lignée des chefs. Contrairement aux affirmations de Tauxier, 1’origine moaaga de la
lignée des chefs de P6 est unanimement rejetée par tous nos informateurs. Bien au contraire,
les informateurs s’accordent a reconhaitre que c’est de Kassana que serait arrivé 1’ancétre de
la lignée des chefs de P6.

~ Certes, bien avant son arrivée, il y avait & PO et probablement dans I’ordre
chronologique suivant, les habitants de Tamona, de Nahouri, de Samboro, les Iprinian et les
Gonyumbia de Zénian. Ce sont ces principaux groupements humains que les Moose arrivés
de Nobéré trouvérent déja installés sur des terroirs indépendants les uns des autres. Ce n’est
que par la suite qu’arriva le groupe de migrants venus du sud, et plus précisément de Kassana,
suite semble-t-il, a un conflit de succession.

Dr’ailleurs, au moment de leur arrivée, les Moose, arrivés peu avant eux, étaient en
lutte contre les populations trouvées sur place. Les motifs de cette lutte étaient sans aucun
doute le controle des terroirs. Le groupe arrivé de Kassana s’allia aux Moose et ensemble ils
finirent par venir a bout des populations anciennement installées. Mais 1’alliance entre les
Moose et le groupe venu de Kassana n’était pas seulement limitée a la guerre. Comme le
reléve Tauxier, les traditions reconnaissent en effet que Gongkwora arrivé de Kassana épousa
une fille des Moose venus de Nobéré. C’est de 1’alliance matrimoniale entre ces deux groupes
qu’est issue la lignée des chefs de P6.

Cependant, la société kasena étant patrilinéaire, c’est I’origine du pére, donc Kassana
qui est retenue comme pays d’origine de la lignée des chefs de P6 et non le pays moaaga.
Néanmoins, ces alliances permettent de distinguer la contribution des deux groupes dans la
naissance de la lignée des chefs de Pd. Les gens venus de Kassana ont contribué de fagon
décisive a la conquéte du terroir sur les populations anciennes et les Moose mariérent leur
fille & ces braves guerriers venus du sud. Pourtant, toutes les conditions n’étaient pas encore
réunies pour 1’existence d’une chefferie. Pour que les deux groupes puissent installer un chef,
il fallait avoir un kwara. On peut alors se demander quel a été le groupe qui fut a 1’origine de
I’introduction du kAwara a Pd et d’ou est-ce que ce kwara est venu ? En attendant de revenir
sur I’origine du kwara de PO, il est opportun de se pencher sur 1’origine de la lignée des chefs
de Kampala.

Les données que nous avons collectées & Kampala, situent les origines de la lignée des

chefs de Kampala & Tampelga en pays nankana. C’est de Tampelga que Pamlougou, le
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fondateur de la chefferic de Kampala serait venu, suite & un conflit de succession qui I’opposa

a ses fréres. D’ailleurs, du fait de ce conflit, les descendants de Pamlougou, donc le lignage
des chefs de Kampala demeurent jusqu’a ce jour, interdits de séjour 4 Tampelga®®. 11 est
rapporté que si par hasard, un descendant de Pamlougou se retrouvait & Tampelga et qu’il est
reconnu comme tel, les gens de Tempelga s’empareraient de lui pour en faire leur chef, mais
qu’il ne vivra pas au-dela de trois ans®®!,

Pourtant, selon d’autres sources, Tampelga n’a constitué qu’une étape dans la
migration des ancétres fondateurs de la chefferie de Kampala. Leurs vraies origines seraient 4
rechercher du c6té de Nalérigu en pays mampruga®®. Si cela est admis, on peut retenir qu’en
définitive les lignées des chefs de Kampala et de P6 ont la méme origine lointaine, a savoir le
pays mampruga. 1l reste alors & se demander qu’en est-il de I’origine du kwara de Kampala ?

En ce qui concerne la chefferie de Tiébélé, la tradition affirme que les ancétres du
lignage Corabié, c’est-a-dire le lignage de la chefferie de Tiébélé, sont arrivés de Loumbila en
pays moaaga.

Les ancétres de la lignée des chefs de Paga seraient venus de Kampala. Nave, le
fondateur de la chefferie de Paga, serait un des fils de Pamlougou, le fondateur de la chefferie
de Kampala. Un jour, Nave qui était un excellent chasseur, de retour de la chasse, se rendit
compte que ses fréres avaient tué son chien pour les besoins d’un sacrifice. Mécontent, il
quitta donc Kampala et ¢’est ainsi qu’il parvint dans la région actuelle de Paga.

Chiana, le fondateur de la chefferie du méme nom serait arrivé de Nobéré suite a un
conflit de succession. Il a quitté Nobéré en compagnie de son petit frére et ensemble ils
chemincrent jusqu’a Sia d’ou ils se seraient séparés. Le petit frere alla s’installer 4 Tiakané,
tandis que 1’ainé continua jusque dans la région actuelle de Chiana.

L’ancétre du lignage Kaba qui fournit les chefs de Kayaro serait arrivé d’un village du
nom de Kwincha, que nos informateurs localisent en pays kusaga. 11 était chasseur, et c’est en
se livrant a cette activité qu’il se retrouva dans la région actuelle de Kayaro o il rencontra en
premier lieu les ancétres des Kadjela, un des premiers occupants de ce terroir. Il fut accueilli
par ces demiers, et comme il était chasseur, en reconnaissance de cet accueil, il
approvisionnait les Kadjela en viande. Par la suite, les Kadjela demandérent a I’étranger de
rester pour les aider & se défendre contre les chasseurs d’esclaves qui les massacraient. Pour
renforcer cette alliance, 1’ancétre des Kadjela donna sa fille en mariage a 1’étranger et aussi un

endroit pour qu’il s’installe.

3% Entretien avec les Doyens de la chefferie (cour) de Kampala, le 08/01/2000

31 On retrouve la méme croyance dans la chefferie de P o il est dit que les membres de la famille royale sont
interdits de séjour a Kassana (Ghana) d’ou ils sont censés &tre originaires.

2 AWEDOBA, A K. 1985. op.cit., p. 49
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Quelle conclusion pouvons nous tirer des sources orales en ce qui concerne les origines des

lignées des chefs en pays kasena ?

L’analyse des données orales que nous avons recueillies dans toutes les chefferies du
Kasongo nous autorise a conclure que toutes les familles régnantes du pays sont originaires
d’aires culturelles autres que kasena. Ainsi, la provenance moaaga est trés dominante avec
quatre chefferies qui attribuent & cette région le pays de leurs ancétres (Koumbili, Guiaro,
Tiakané, en passant par le pays nuna, Tiébélé et Chiana).

Vient ensuite 1’origine mampruga avec les chefferies de PO, en passant par Kasaana,
de Kampala, en passant par le pays nankana et de Paga en passant par le pays kasena. Seul
Kayaro ne figure dans aucun de ces deux grands ensembles, puisque 1’origine de la lignée des
chefs de cette chefferie serait le pays kusaga.

La conclusion que nous pouvons retenir a partir des sources orales, est que nulle part,
le pays kasena n’est présenté comme origine premiére d’une lignée de chef. Quand le pays
kasena intervient dans le récit, il joue soit le r6le d’une étape migratoire (Kassana pour la
chefferie de P8, Kampala pour la chefferie de Paga, Sia pour la chefferie de Chiana), soit il est
la destination finale de ces migrants qui furent & 1’origine de la fondation des lignées des
chefs. Sur la base de ces informations, il est pratiquement impossible de trouver des
arguments qui militent en faveur d’une origine locale des familles des chefs. Il reste alors a
investiguer dans les quelques sources écrites dont nous disposons avant de trancher en faveur
d’une origine locale ou alors d’une origine étrangére en ce qui concerne les origines des
lignées des chefs du pays kasena.

Un des premiers auteurs a se pencher sur les origines de la chefferie et des lignées des
chefs au Kasongo est sans aucun doute Louis Tauxier. Pour cet auteur, il y a dans le systeme
du pouvoir des Kasena, une « influence mossi » indéniable, influence qui se traduit par la
dévolution du pouvoir de pére en fils ainé. 1l ajoute immédiatement que cette « influence
mossi » semble cependant s’étre heurtée a une autre influence représentée par les grands
électeurs, ce qui rend le systéme de dévolution des pouvoirs politiques chez les Kasena

curieux et composite®®

. Pour cet auteur, il ne fait donc aucun doute que ce sont les Moose
qui ont introduit la chefferie en pays kasena.

Drailleurs, comme pour insister sur 1’origine moaaga de la chefferie, il rapporte que
les ancétres des lignages qui exercent la chefferie en pays kasena sont venus du pays moaaga.

C’est le cas de 1a lignée des chefs de Tiébélé, de Po, de Tiakané, de Koumbili etc.’®*. Dans le

8 TAUXIER, L 1912. op.cit., II, p.308
3 TAUXIER, L. 1912. op.cit., p. 308-309
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385 affirme : « Linfiltration Mossi se retrouve ici d’une

cas de Koumbili par exemple, I’auteur
fagon certaine dans la constitution des petits cantons : ainsi le chef de Koumbili que
Jj'interroge sur son origine me raconte que trois Mossi vinrent jadis de Loumbila, trois fréres.
L’un s’installa a Kassougou parmi les Nounoumas, [’autre a Koumbili- qui est sans doute le
méme mot que Lomubila mais défiguré- parmi les Kassonfras, le troisieme a Tiebélé parmi
les Kassonbouras. Dans ces trois endroits, ils formérent des cantons taillés dans la masse des
petits villages indépendants du pays. Naturellement ces trois fréres conquérants étaient
accompagné;s' probablement de quelques Mossi qui les aidaient a faire la conquéte chacun de
leur coin de terre ».

A la suite de Tauxier, Cardinall®® soutient que la chefferie au sein des populations du
Nord-Ghana est la résultante d’une influence non seulement des Moose, mais aussi des
Mamprusi et des Dagomba qui sont tous, des peuples conquérants. Pour cet auteur, les chefs
dans cette région ne sont qu’une création nouvelle, car, jusqu’a une période relativement
récente, le chef de famille ou de concession suffisait®®’. Cardinall®®® distingue alors trois
principales sources d’émergence de la chefferie au sein de ces populations :

L’existence de la chefferie dans cette région serait la résultante de la constitution de
petites principautés par des Mamprusi. Les princes mamrpuisi pour des raisons diverses, telles
qu’un conflit de succession, un adultére suivi d’un bannissement etc., seraient partis de leur
pays pour créer leurs propres royaumes .

Dans les régions ou ne s’étaient pas installés des princes mamprusi exilés, des chefs
de familles autochtones voisines, qui entendirent parler de ces princes, sont venus a eux (aux
princes) pour des raisons diverses, telles que la quéte de la protection, 1’ambition, la fierté
etc., et leur ont témoigné leur respect a travers dons de beeufs. Le naba (chef des Mamprusi)
fut trés content de cette marque de reconnaissance. Il donna donc en contrepartie a ses
visiteurs un médicament dont il tient la magie et qui lui permet d’étre si haut placé. Ce
médicament est composé d’un peut de terre provenant de la cour du naba et de la place sacrée
du naba. Le fait de ’offrir et de ’accepter confére a celui qui le recoit et qui le donne la
puissance. C’est ainsi, qu’il est devenu désormais une pratique courante dans presque chaque
famille de cette région, que le chef de famille posséde une corne contenant de la terre prélevée
dans un endroit sacré de ses ancétres, quel qu’en soit 1’éloignement. C’est ainsi qu’est
conservé trés fidélement ’histoire de la patrie d’origine de la famille. Cette come est appelée

kwara (en kasim). On lui offre des sacrifices, qui permettent de calmer le dieu terrestre de la

385 TAUXIER, L., 1912. op.cit., p. 224
33 CARDINALL, A.W. op.cit., p. 16
37 Ibid., p. 18

38 bid., op.cit., p. 18-21
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patrie. L’acception d’un kwara similaire des mains d’un Mamprusi, fait que celui qui le

recevait reconnaissait les Mamprusi comme ancétres et, par conquérant, la puissance du dieu
terrestre de ces Mamprusi. 1l s’agissait alors d’une fiction religieuse. Ainsi, a tout égard, le
nouveau naba était I’enfant de celui qui lui a donné son titre de naba et la core (kwara).

Enfin, la troisitme voie de 1’avénement de la chefferie au sein de ces populations du
Nord-Ghana n’aurait, selon Cardinall®®, rien a voir avec Iinfluence moaaga ou mampurga.
C’est ainsi que nous pouvons traduire I’affirmation suivante de 1’auteur: « The third manner
in which the chiefship came to these people has nothing to do with Mamprusi or Moshi
influence ». Elle est poursuit-il, particulicre aux Kasena, et c’est I’histoire de leurs origines
qui expliquerait tout.

Comme on peut le constater, selon la théorie de Cardinall sur 1’avénement de la
chefferie au sein des populations localisées entre les royaumes moose au Nord et les états
dagomba et mamprusi au Sud, seuls les Kasena semblent se particulariser, dans la mesure ou
I’origine de la chefferie dans leur pays n’aurait rien a voir avec les influences des Mamaprusi
et/ ou des Moose et serait & rechercher plutét dans leur propre histoire. De ce point de vue,
Cardinall devanga Dittmer, et sa théorie nous autorise a penser que ce sont les Kasena eux-
meémes qui ont institué cette nouvelle forme d’autorité, et ce serait d’ailleurs la raison pour
laquelle leur syst¢me de chefferie est trés différent de ce qu’il est chez les Moose et chez les
Mamprusi.

Tout en étant d’accord en partie avec Cardinall, nous pensons qu’en réalité
I’instauration de paare au Kasongo ne fut pas un événement ponctuel, interne coupé du reste
du monde. Les Kasena étaient depuis longtemps en contact avec leurs puissants voisins du
Nord (les Moose) et du Sud (Dagomba, Mamprusi), et il certain, qu’ils furent comme sur
bien d’autres aspects, influencés par ces derniers. Seulement ici, il n’est pas évident que les
premiers chefs étaient des princes et dans tous les cas, ils n’ont pas été installés par les
souverains Moose ou Mamprusi. Ils n’étaient donc pas des vassaux des ces royaumes. Ils se
sont seulement inspirés d’un modé¢le d’organisation qu’ils adaptérent progressivement a leur
vison du monde, faisant de ce systéme une organisation propre au Kasongo.

Quelques années plus tard, les analyses de Anne Marie du Durperray sur I’origine du
systtme de chefferie en pays gurunsi, plus précisément chez les Kasena et les Nuna vont
aller au contraire dans le sens de Tauxier. En effet, elle affirme : « Le pays gourounsi de cette
région (kassena et Nouna) a servi au cours des siécles suivants de lieu de refuge a des

nakomse (nom réservé en pays mossi au groupe politique dirigeant) en rupture de ban avec

% CARDINALL, A.W. op.cit., p. 21
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30 L’auteur

leurs chefs, le plus souvent aprés un échec dans leurs prétentions a la chefferie »
cite ensuite les groupes de migrants venus du pays moaaga et qui furent a I’origine de la
fondation des lignages de chefs.

Ainsi, pour ce qui est du pays kasena, un groupe originaire de Guirgo se serait installé
a Guiaro, pendant qu’un autre venu de Nobéré s’installait & P6. Deux groupes originaires de
Loumbila se sont installés 1’un a Koumbili, I’autre a Ti€ébélé. Pour Anne Marie Duperray, ce
sont ces familles venues du pays moaaga qui ont installé de gré ou de force en pays kasena,
un systéme de chefferie plus ou moins imité du modele moaaga, mais qu’ils se sont assimilés
trés vite a la société gurunsi dont ils ont adopté la langue et les coutumes.

Poursuivant son développement, elle note que la plupart du temps, il s’agissait sans
doute d’un groupe peu important. C’est pourquoi dans un cas au moins, celui de P9, les
Moose ne se montrérent pas de taille a résister & un groupe plus fort peut-&tre mieux armé et
plus important numériquement, venu du sud. Elle rapporta ensuite la tradition relative a
I’arrivée de naaba Bilgo en ces termes : « Un certain naba bilgo, ancétre.des gens du quartier
d’Asio, qui avait été accueilli par le chef de terre de Zénian sera évincé du role de chef par
Gongkwora, un guerrier venu de Kasana (Nord-Ghana) avec ses freres ou ses fils qui sont a
I’origine de nombreux quartiers de la ville de Pé, dont celui du chef de canton, et de plusieurs
villages environnants (Saro, Adongo, kapori. »°'.

Plusieurs années apres Tauxier, Duperray soutient le point de vue selon lequel ce serait
des Moose, qui exilés pour des raisons diverses de leurs royaumes d’origines, se sont installés
au sein des Kasena et y ont par la suite introduit le systéme de chefferie. La principale raison
de ces exils, qui avait d’ailleurs été soulignée par Cardinall en ce qui concerne les princes
mamprusi, serait 1’échec suite & un conflit de succession au trone de leur pays. Cependant,
comme dans le cas des princes mamprusi, bien d’autres raisons, ont pu dbliger ces princes a
rechercher refuge en pays kasena.

Plus récemment, des auteurs comme Albert K. Awédoba®?

pencheérent également en
faveur d’une origine externe de la chefferie en pays kasena. C’est pourquoi il affirme que
bien souvent les émigrants sont présentés comme des gens beaucoup plus raffinés et
ambitieux. Ils emmenent avec eux la notion de pouvoir et le culte de la chefferie, le kwara. Ils
arrivent bien souvent avec leur kwara qui est seulement bourré avec la terre des autochtones,
symbole de la coopération et de ’alliance entre les nouveaux venus et ceux qui étaient déja

12°%.

3 DUPERRAY, A.M.op.cit., p. 63

31 Thid.

392 AWEDOBA, A X.1985. op.cit., p.53-54
% Ibid., p.53
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Suivant cet auteur, les ancétres fondateurs des chefferies du Kasongo migrerent vers le

sud et venaient de populations du nord. Ils partirent de leurs pays & cause de conflits qu’ils
auraient eu avec leurs parents a propos de la direction du pouvoir. Les immigrants suivant
toujours A. K Awédoba, acceptérent le contrdle rituel des autochtones sur la terre, pendant
que les autochtones pour leur part accueillirent favorablement le culte de la chefferie ou
kwara en le remplissant avec de la terre prélevée de leurs lieux sacrés ou les divinités de la
terre étaient vénérées> .

| L’analyse d’ Awedoba sur les origines de la chefferie chez les Kasena nous semble un
peu sommaire. Pour cet auteur, les choses se présentent de fagon trés simple. Ainsi, il n’y a
pour lui, aucun doute que la notion de chefferie fut introduite au Kasongo par des migrants
venant de populations a organisation plus centralisée situées au nord.

Les populations localisées au nord des Kasena ne sont autres que les Moose. Or,
toutes les chefferies du pays kasena ne se réclament pas des origines moaaga. Les chefferies
de PS, de Kampala et de Paga par exemple font venir leurs ancétres fondateurs du sud. Il est
vrai que dans le cas de Paga, la provenance nord est attestée, mais elle est localisée dans le
pays kasena et non en pays moaaga. En outre, elle est présentée comme un second point de
départ, la toute premiére origine étant localisée en pays mampruga. En ce qui concerne donc
la direction de provenance des ancétres fondateurs des chefferies en pays kasena nous
sommes obligé en plus du nord, d’admettre une provenance méridionale.

Pour ce qui est du culte de la chefferie, A.K Awédoba soutient que les migrants sont
arrivés avec leur kwara. Le bourrage du kwara (la corne) par les autochtones est alors pergu
comme le symbole de P’alliance entre ces deux peuples, alliance qui consacre la
reconnaissance du contrdle rituel ou religieux (tega tu/ tangwam tu etc.) du pays par les
autochtones et son contrdle politique (paare) par les immigrants.

En attendant de revenir sur cette question dans le cadre de nos investigations sur
I’origine du kwara, il convient de retenir que le schéma que retrace cet auteur se rapproche
davantage de I’histoire des Moose. En pays moaaga, ce schéma est parfaitement vérifié, dans
la mesure ol c’est de cette fagon que se sont établis les rapports entre les nakomse
« envahisseurs » ou encore « gens du pouvoir » et les tengbise « gens de la terre », censés
avoir occupé la région bien avant ’arrivée des Moose. Pour ce qui est du Kasongo, nous ne
sommes pas pour ’instant, certain, que les choses se soient passées de cette fagon, et dans
tous les cas, il est établi sur la base de nos enquétes dans toutes les chefferies principales du
pays, que I’avénement du kwara n’a pas coincidé avec 1’arrivée des migrants. Bien au

contraire, le culte de la chefferie est apparu plus tard, comme la résultante d’une longue

% Ibid., p. 54



200
évolution consécutive a une série de problémes nouveaux qui se posaient a la société. Par

ailleurs, en dehors du cas de P9 ot il est question d’un kwara dérobé a Kassana, aucune autre
tradition dans la région ne permet d’affirmer que les migrants sont arrivés avec leur kwara.

E.M. Aneyan fait également des développements en faveur de 1’origine extérieure
de 1a chefferie chez les Kasena. Suivant cet auteur, traditionnellement, avant la naissance des
chefferies politiques kasena, seule l’institution du «prétre de la terre » organisait la vie
sociale avec la participation des ainés des So-yum>° .

A cette époque poursuit I’auteur, la succession a ’échelle de 1’enclos d’habitation
familiale au titre de chef de concession, tout comme & I’échelle du lignage mineur s’effectuait
selon le principe de séniorité: I’ainé de la branche la plus ancienne du lignage mineur
succédait au frére défunt. La succession au titre de chef de d’enclos d’habitation familiale
répondait au méme principe : 1’ainé des freres directs ou classificatoires, puis a défaut, le fils
ainé succédait au chef d’enclos défunt. Cet ordre décrit par E. M. Aneyan **7 sera rompu avec
larrivée des migrants Moose venus de Loumbila. La rupture ne fit cependant pas
immédiatement. Il a fallu attendre la quatriéme génération, pour voir un descendant des
Moose, Wongo instituer la chefferie a Tiébélé>*. Pour ce faire, c’est vers le pays mampruga,
précisément a Nalérigu, et non en pays mooaga que s’orienta Wongo pour obtenir les
symboles du pouvoir et en particulier le paar kwara.

Pour Aneyan, tout comme le soutient A. K Awedoba, la notion méme de chefferie est
propre aux Moose. Ce sont ces demiers qui arrivés du nord, ont institué la chefferie en pays
kasena®”. 1l y a cependant une nuance entre les points de vue des deux auteurs. Pour A. K
Awedoba, les migrants sont arrivés munis déja de leurs symboles du pouvoir. En revanche,
suivant E.M. Aneyan, en tout cas dans le cas de Tiéb€lé, c’est bien plus tard, a la quatriéme
génération, que les Moose allérent chercher les symboles indispensables 4 ’existence d’une

chefferie, non pas en pays moaaga mais au sud en pays mampruga-dagomba*®

. Mais pour
I’essentiel, ces deux auteurs s’accordent pour soutenir qu’en pays kasena, la chefferie est un
produit d’une importation.

A Tencontre de cette position, des auteurs comme D. Liberski estiment que la
chefferie kasena est une institution interne a la société kasena, méme si par ailleurs, ils

reconnaissent que les récits de migration kasena font toujours des ancétres fondateurs de

3% ANEYAN, E.M. op.cit., 90p

%% Le So- yu, pl. So yum (premicres / anciennes maisons) sont les premiére et les plus vielles concessions du
village ou du quartier en pays kasena. En régle générale, plusieurs autres concessions sont fondées par des gens
issus de ces So-yum

¥7T ANEYAN, E.M., op.cit., p. 65

3% Ibid., p.57

3% ANEYAN, E.M. op.cit., p. 65

40 Ibid.
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chefferies des « étrangers »* 3 leurs villages. Ces ancétres fondateurs sont souvent présentés

sous les traits de chasseurs, de princes écartés du pouvoir ou de simples personnages errants
venus de la brousse. Ainsi, les lignées des chefs du pays kasena se réclament des origines
diverses (moose, mamprusi-dagomba, kusace, nuna, kasena etc.)

Pour permettre au lecteur de bien noter la grande différence qu’il y a entre les points
de vue développés par les précédents auteurs et ceux défendus par D. Liberski qui s’appuie
par ailleurs sur les analyses de Dittmer, il nous semble opportun de citer intégralement ce
passage de 'auteur qui affirme : « L’une des théses que son (il s’agit de Dittmer) travail
remet sans doute le plus fortement en cause est celle, bien connue des spécialistes de l’aire
« voltaique », selon laquelle l'institution de la chefferie dans ces deux populations gurunsi
(Nuna et Kasena) serait due a des conquétes, ponctuelles ou massives, de leurs voisins moose
et mamprusi. L’auteur, certes, ne nie pas la réalité historique de ces incursions et admet
volontiers qu’ici et la, il y a eu mainmise de princes moose ou mamprui sur des chefferies
locales (ces prises de possession ont été toutefois, selon lui, beaucoup moins nombreuses que
ne le pensaient les premiers observateurs**?). Mais 1’étude minutieuse de 1’organisation tant
politique que rituelle de nombreuses chefferies nuna et kasena, comme [’examen des
traditions orales transmises a la cour de ces chefferies, ’'ont conduit a établir qu’en ces
régions, cette institution n’était pas une structure d’emprunt et que, dans son organisation
méme, elle présentait des traits qui la différenciaient des institutions moose et mamprusi »*>.
A la suite donc de Cardinall et de Dittmer, D.Libesrki estime que I’institution chefferie en
pays kasena est une résultante d’une évolution interne propre a ce peuple.

Au terme de nos investigations sur ’origine des lignées des chefs en pays kasena que
pouvons nous retenir comme conclusion ?

La premiére remarque que 1’on puisse faire, est qu’il n y a pas une seule origine pour
les lignées des chefs du Kasongo mais plusieurs. Il n’y a pas pour 1’ensemble du Kasongo,
comme du reste D.Liberski 1’avait relevé une origine commune a toutes les chefferies du
pays. Il n’existe pas un clan ou un lignage unique, fondateur du paare en pays kasena mais
plusieurs contrairement aux rnakomse moose qui se réclament de méme origine (descendants
de Wedraogo) et que Michel Izard qualifie de gens du pouvoir. Pour les Kasena, il n’y a pas
un groupe que 1’on puisse qualifier de gens du pouvoir mais plusieurs groupes aux origines
différentes.

Pourtant, en dépit de cette diversité d’origine, il y a une sorte de convergence, qui fait

que la presque totalité des lignées des chefs du pays kasena se réclament des ancétres Moose

“11 IBERSKI, D. op.cit., p.216-217, note 2
0211 s’agit particuliérement de Louis Tauxier (1912), mais aussi de Rattray (1932)
43 1 IBERSKI, D. op.cit., p.216-217
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ou Mamprusi. Il y a donc un vague sentiment de provenance d’une direction commune, sinon

des ancétres, du moins, des influences extérieures qui ont contribué avec les pratiques
culturelles internes a Pinstitution du paare.

Ainsi, on peut regrouper les chefferies de Koumbili, de Guiaro, de Tiakané, de
Tiébélé et de Chiana, en une direction commune de provenance. En effet, toutes ces chefferies
se réclament d’ancétres Moose. Un regroupement plus fin peut méme étre tenté, dans la
mesure ou les ancétres des lignées des chefs de Koumbili et de Tiébélé se reconnaissent des
ancétres communs, de méme que les lignées des chefs de Chiana et de Tiakané. Pour ce
groupe de chefferies, il faudra distinguer un mouvement orienté du nord vers le sud. A la téte
de ces chefferies, se trouvent les descendants d’ancétres qui ont effectué¢ un déplacement en
petits groupes vers le sud. L’ensemble de ce groupe a pour référence le pays moaaga.

A T’inverse, il y a un deuxiéme groupe qui a effectué le mouvement inverse du sud
vers le nord et qui regroupe les ancétres des lignées des chefs de Po, de Paga, de Kampala et
. de Kayaro. Ce deuxiéme groupe a pour référence le pays mampruga. Dans ces conditions, et
en ne considérant que les origines des lignées des chefs du pays kasena, on peut distinguer
deux principales provenances, a savoir 1’origine moaaga pour le premier groupe et 1’origine
mampruga pour le second. C’est a partir d’une telle interprétation des faits, que les auteurs
comme Tauxier suivi par Annne Durerray soutiennent que c’est du pays moaaga que
Pinstitution chefferie a été introduite en pays kasena. Pourtant, se limiter a 1’origine des
familles régnantes du Kasongo pour montrer comment la chefferie a été instituée dans cette
région n’est que résoudre la question de fagon partielle.

En effet, pour les Kasena, I’origine de la lignée des chefs importe moins que celle du
paar kwara, le symbole qui tout en 1égitimant la chefferie en constitue le fondement. Chez les
Kasena, il est reconnu qu’une chefferie ne saurait exister sans un kwara. Le kwara est plus
important que le chef, puisque ce demier est tenu de se soumettre au kwara. Un prince sans
kwara ne saurait étre un chef. Dans ces conditions, méme s’il s’averrait que les migrants
d’origine moaaga ou mampruga étaient des princes, leur seul statut ne suffirait pas pour que
la chefferie puisse exister. Pour qu’une chefferie existe, la condition indispensable est plutot
Pexistence et la possession d’un kwara. C’est pourquoi il nous semble judicieux d’investiguer
sur I’origine de ce symbole chez les Kasena. C’est n’est qu’a I’issue de cette investigation
qu’il nous sera possible de savoir si le paare a été introduit en pays kasena ou s’il s’agit plut6t

d’une évolution historique interne au Kasongo.
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Suivant la tradition de Koumbili ce sont les gens de Bouassan qui donnerent le kwara

404 Rien dans la tradition ne nous

a Assanga et ce, en accord avec les gens de Kadaworo
autorise a soutenir que ce kwara est venu d’ailleurs. Il a bien pu étre fabriqué sur place, dés
lors que le besoin d’installer un chef en la personne d’ Assanga s’est fait ressentir.

Dans le cas de la chefferie de Koumbili, il est alors permis d’admettre que si la lignée
des chefs descend d’ancétres venus du pays moaaga, en revanche le kwara, qui constitue le
fondement et la condition indispensable pour I’institution d’une chefferie chez les Kasena, a
lui, été apporté par des populations autochtones, ou dans tous les cas par les premiers
occupants de Koumbili. Si I’origine étrangére de la lignée des chefs de Koumbili est acceptée,
il est & croire qu’il y a eu 1a une collaboration entre les anciens occupants et les nouveaux
venus, en ce sens que la chefferie qui commence avec le don ou ’acquisition du kwara aura
été remise aux nouveaux venus par les populations autochtones de la région de Koumbili.

On distingue alors dans la mise en place de cette nouvelle forme d’organisation
I’apport des uns et des autres. Les premiers occupants fournissant les regalia, c’est-a-dire le
kwara qui permet d’instaurer le paare et les nouveaux venus fournissant les chefs. D’ailleurs,
ce partage des rdles permet aux premiers occupants de contrdler 1’exercice du pouvoir, dans la
mesure ol selon la coutume kasena, dés la disparition d’un chef, le Awara retourne entre les
mains d’une famille choisie par les propriétaires du kwara. Pendant cette période il n’y a pas
de chefs, car sans le kwara il ne saurait étre question d’un chef. Qu’en est-il maintenant de
’origine du kwara de Guiaro ?

A propos de ’origine du kwara de Guiaro, nos informateurs n’ont pas été trés précis.
* 11 ressort cependant que le kfwara de Guiaro a les mémes origines que celui de Koumbili. 11

aurait été dans ces conditions introduit par Koumbili, qui historiquement est sans aucun doute
antérieur a la chefferie de Guiaro. En effet, suivant la tradition de Guiaro, les fondateurs de
Guiaro auraient trouvé déja Koumbili en place®®. On peut alors sur la base de ces
informations affirmer que le kwara de Guiaro est également issu de ’aire culturel kasena,
puisqu’il dérive du kwara de Koumbili, lui-méme donné par les autochtone de Bouassan.

Suivant le récit recueilli par Batiga Sidonie, le kwara de Tiakané a été remis a
1’ancétre de la lignée des chefs de Tiakané par les autochtones de Zénga. En effet, I’ancétre de

la chefferie de Tiakané, Zagirou fut recu a son arrivée par Aboua Nakalou. Plus tard, suite a
une guerre entre PO et Tiakané, Zagirou intervint pour aider les habitants de Tiakané. Son

aide fut décisive, puisque Tiakané remporta la victoire.

404 Yogo Ada, Chef de Koumbili, Koumbili le 22/08/2000
495 Tdogo Alou Boukary, chef de Guiaro, 07/12/97
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Néanmoins, Aboua avait re¢u au cours du combat une fléche, et étant sur le point de

mourir, il rassembla les Zéngnia (habitants de Zénga) qui ¢étaient les autochtones et leur dit
que Zagirou était un brave homme et qu’il voulait qu’a sa mort on lui remette les regalia et le
pouvoir, c’est-a-dire le kwara. C’est ainsi qu’aprés la mort de Aboua on remit le kwara a

.4
Zagirou 06

. En revanche, suivant les informations que nous tenons de Dittmer*”’, le kwara de
Tiakané provient de Koumbili.

Déja en 1912, Tauxier’® donnait la méme indication quand il dit: « A Tiakané, le
kouara vient de Koumbili et les chefs de Tiakané sont proches parents de ceux de Koumbili
venus eux-mémes du Mossi ». Ce qu’il faut relever ici, c’est que la provenance d’un kwara
n’implique pas forcément en pays kasena des liens de parenté ou une provenance commune
entre ceux qui le donnent et ceux qui le regoivent. Ainsi, les gens de Tiakané peuvent acheter
le kwara aux gens de Koumbili méme s’il n’y a aucun lien de parenté entre eux.

La seconde remarque qu’il convient de faire, c’est que ’origine extérieure du kwara
ne remet pas forcément en cause le fait qu’il a pu é&tre remis a la lignée des chefs de Tiakané
par les autochtones. Bien souvent, et c’est méme toujours le cas, ce sont les autochtones qui
acquiérent le kwara et qui, en fonction des charges rituelles qu’ils exercent déja, le confient a
d’autres lignages considérés comme des « étrangers », ou plutét des lignages dont
I’installation est intervenue postérieurement aux premiers, et qui pour ce faire n’exercaient
aucune charge dans la société.

Dans ces conditions, il n’est pas exclu que le kwara ait été dans un premier temps
acquis par les autochtones de Zénga aupres des chefs de Koumbli et que par la suite, ils 1’aient
remis aux ancétres de la famille actuelle des chefs de Tiakané.

En ce qui concemne le kwara de PO, la tradition est assez précise sur ses origines. Il
serait venu de Kassana, dérobé par les partisans de Gongkwora et plus précisément sa sceur.
D’ailleurs, le fait que le kwara ait quitté Kassana, aurait entrainé la décadence de cette
chefferie’®, puisque c’est le kwara qui renfermait 1’essence méme du pouvoir et I’esprit de la
population. Dans le cas de la chefferie de P6, il se trouve alors que ’origine du kwara
coincide avec ’origine de la famille régnante.

Ce sont sans aucun doute, ces genres de situations qui ont permit & A. K Awédoba

d’affirmer que bien souvent, les fondateurs des chefferies en pays kasena sont arrivés avec

“% Enquéte de Batiga Sidonie, Tiakané, le 27 au 29 décembre 1981

“TDITTMER, K. op.cit., p. 73 '

“%% TAUXIER, L.1924. op.cit., II, 309

911 s’agit d*une décadence fictive, car une mission 4 Kassana nous a permis de constater que contrairement a la
tradition de la cour de P§, qui affirme que ce village est en ruine, Kassana existe bel et bien. Il demeure
cependant certain que ce village & perdu de son importance, non pas du fait du vol du kwara, mais suite a
I'invasion Zaberma du pays kasena intervenue dans la seconde moitié du XIX® siécle.
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A0 A partir du cas de P9,

non seulement la notion de pouvoir, mais encore, avec le kwara
P’analyse d’Awédoba semble pertinente. Cependant, il faut relever que ce schéma de
I’apparition du kwara est trés rarissime. Bien au contraire, le schéma le plus répandu nous
permet d’affirmer que ’avénement du kwara est presque dans toutes les chefferies kasena,
postérieur a I’arrivée des familles qui fournissent les lignées des chefs.

Par ailleurs, il est vrai que la famille régnante de P6 n’est ni d’origine moaaga ni
mampruga. Cependant, comme on le sait, Kassana, suivant d’autres versions n’aurait été
qu’une étape migratoire dans la migration de gens qui avaient pour pays d’origine Nalérigu en
- pays mampruga”'’. Le cas de P6 semble alors militer en faveur d’une origine extérieure 4 la
chefferie, puisque le kwara et le lignage des chefs de P6 seraient venus de Nalérigu en
passant par Kassana.

Pourtant, une investigation attentive, nous autorise a penser que finalement,
I’apparition du kwara de P9, rejoint le schéma classique, c’est a- dire qu’il a été donné par des
autochtones. En effet, dans le petit village de Kapori, ou réside le kwara nu tu (propriétaire
de la meére du kwara) de P6, existe un lignage autochtone, le lignage des Djaboa, dont le
quartier est Dajabongo. Suivant les anciens de ce lignage, 1’ancétre de la famille des chefs de
Pd est certes, arrivé de Kassana. Ils reconnaissent aussi qu’il avait la corne qui permet de
fabriquer un kwara, mais que cette corne €tait vide. Voici, ce que déclare le doyen du lignage
autochtone des Djaboa a propos du kwara de P6 : « Ils sont venus avec leur kwara. Mais ils
sont venus avec un kwara vide. C’est alors que notre ancétre l'a rempli (bourrer) pour eux.
Jusqu’a aujourd’hui, c’est nous qui préparons le kwara pour eux. Notre ancétre a tué un
beeuf qu’il a offert en sacrifice a la terre de Kapori (sur le tangwam Kapori) enfin de prélever
cette terre avec laguelle il bourra le kwara vide »*.

Comme on peut le constater, il est revenu aux autochtones de fabriquer le kwara en
remplissant la corne vide avec de la terre et d’autres substances prélevées sur les autels sacrés
de la terre de Kapori. La corne seule ne pouvant suffire pour fabriquer un kwara, il nous
semble dans ces conditions, évident que I’existence du kwara de PO est une résultante d’une
collaboration entre ceux qui venaient d’arriver et les autochtones. Par ailleurs, comme dans le
cas de Tiébélé que nous examinons plus bas, la chefferie de P6, semble avoir détenu
successivement et a des périodes différentes de son évolution deux kware.

En effet, suivant certains de nos informateurs, le premier kwara de P6 venait de Guyu,
un quartier de Pd, ol existe un fangwam des autochtones du nom de Katogo. C’était avec la

terre de cet endroit sacré qu’était fabriqué le tout premier kwara de P6. Par la suite, ce premier

410 AWEDOBA, A K. 1985. op.cit., p. 53
41 GOMGNIMBOU, A.O. Histoire et coutumes des Kasena. Manuscrit non daté
412 Apéwé Ossaliwongobou, Kapori, le 20/12/97
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kwara s’est révélé stérile, et c’est pourquoi les gens de P auraient adopté le iwara de
Kassana®'?,

L’existence successive de deux kware, & P6, comme a Tiébélé appelle un certain nombre de
commentaires :

D’abord, en ce qui conceme le premier kwara de PO, la raison qui a entrainé son
abandon semble avoir été lié au fait que ce kwara était stérile. En effet, chez les Kasena, on
met au compte du paar kwara tous les événements heureux ou malheureux qui surviennent
dans la chefferie. Ainsi, un kwara est dit étre un bon kwara, un kwara fertile, s’il favorise une
bonne pluviométrie et par conséquent de bonnes récoltes, mais encore la santé dans le village,
la paix et la fécondité des femmes. Un kwara qui ne parvient pas a remplir correctement ces
fonctions est dit étre stérile.

Dans ces conditions, tout comme la femme stérile, il peut étre abandonné au profit
d’un kwara plus productif. C’est exactement 1’explication que nous livre E.M.Aneyan*'* dans
le cas du kwara de Tiébélé, qui se révélait étre non seulement un kwara de guerre, donc qui
entrainait toujours des conflits a ’intérieur comme a I’extérieur de la chefferie, et qui plus est,
ne favorisait pas la fécondité des femmes. Cette situation a conduit les gens de Tiébélé a
rechercher un kwara de paix et de fécondité auprés des autochtones de Boulmona,
abandonnant ainsi le premier kwara qu’ils avaient acquis aupres des souverains de Nalérigu,
qui eux étaient plutdt des conquérants.

Ensuite, on peut penser que ’apparition d’un deuxiéme kwara correspond 4 un stade
d’évolution ou les chefferies kasena ont éprouvé le besoin de s’affranchir de la tutelle ou
plutot de I’influence de souverains étrangers par qui ils auraient acquis ou appris & fabriquer
le premier kwara. Cette hypothése semble s’appliquer au cas de Tiébélé. En revanche, en ce
qui concerne Pd, c’est plutdét le contraire, puisque c’est un kwara locale qui aurait été
abandonné au profit d’un kwara venu de Kassana. Il faut alors conclure, que la raison
fondamentale qui a motivé parfois un changement de kwara est loin d’étre uniquement
politique, c’est-a-dire un affranchissement éventuel. Les raisons du changement de kwara
sont plutdt socio-politiques et religieuses et elles sont intiment liées aux croyances des
Kasena.

Enfin, il y a probablement, une relation entre I’origine du kwara et les récits
légendaires du Kasongo qui nous retracent les migrations des ancétres des lignages fondateurs
de chefferies. Dans le cas de P0, cela nous semble méme évidenf, dans la mesure ou I’origine

du kwara coincide avec les origines que se donne la famille des chefs de P9, a savoir Kassana.

13 Apéwé Ossaliwongobou, Kapory, le 20/12/97 ; Sodoungo Dawolobou, Pé, le 21/11/97
414 ANEYAN, EM. op.cit., P. 47-50
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Ayant adopté le kwara de Kassana, la logique a voulu que la lignée des chefs de P6 se

réclame originaire de Kassana. Pourtant, le cas de P6, semble isolé, car, dans toutes les autres
chefferies du Kasongo, le kwara a toujours une origine différente de celle de la famille
régnante. Il nous semble dans ces conditions, prématuré d’affirmer de fagon ferme, que les
récits de migrations ont subi une manipulation qui vise a établir une concordance entre les
origines du kwara et celles des ancétres fondateurs de chefferies.

Suivant le récit de migration de Kampala, Pamlougou a été accueilli par un des
villages autochtones, Dongo qui était déja en place. Il fut par la suite conduit & Gougogo, un
autre village autochtone et ce serait les gens de Gougogo, en accord avec Nakoum, un autre
village autochtone, qui auraient permit a 1’ancétre de la lignée des chefs de Kampala
d’acquérir le kwara®®. Les informations dont nous disposons ne nous permettent pas de
savoir comment le kwara a été acquis par les gens de Gougogo et de Nakoum, mais comme
dans le cas de Koumbili, il est permis de croire qu’il a été fabriqué par les gens de Nakoum,
mis ensuite a la disposition des gens de Gougogo, qui forment avec les gens de Dongo le fond
du peuplement ancien de cette région. Jusqu’ici, les choses semblent assez simples.

Le kwara a été trés souvent remis par les populations autochtones, sauf dans le cas de
P96, ou la tradition jusqu’a nos jours soutient que le kwara, tout comme la lignée des chefs, est
originaire d’une autre région que P6. Cependant, on notera que Kassana fait partie de 1’aire
culturel kasena.

Par contre en ce qui conceme le kwara de Ti€b€lé, il est nécessaire de distinguer deux
périodes bien precises. Dans un premier temps, le kwara aurait ét¢ introduit de Nalérigu en
pays mampruga. On se trouve alors dans ce cas, face 2 une situation ot le kwara outre le fait
d’avoir une origine différente de celle de la lignée des chefs, n’a pas non plus été donné par
les populations autochtones.

L’hypothése que I’on peut formuler, c’est que le systéeme d’organisation des Mamprusi
n’étant pas tres différent de celui des Moose, cela a milité en faveur de 1’adoption d’un kwara
venant de Nalérigu, puisque comme on l¢ sait, les ancétres de la lignée des chefs de Tiébélé
viennent de Loumbila en pays moaaga. Par ailleurs, les Moose eux-mémes se réclament des
origines dagomba-mamprusi. Dans ces conditions, on peut comprendre que les migrants
installés a Tiébélé aient préféré retourner a leur berceau pour acqueérir les regalia du pouvoir. -

Mais on peut penser également que du fait de cette parenté, les Moose nouvellement
arrivés 2 Tiébélé, ont voulu se mettre sous la protection de la cour de Nalérigu, considéré

comme berceau du peuple moaaga, ce qui les a conduit a prendre le kwara i Nalérigu. Ce

415 Nion Wébissia, Kamapla Yagou (cour du chef de Kampala), le 08/01/2000 et Pédambou Kora, Karmpala, le
08/01/2000 :
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symbole tout en constituant le fondement du pouvoir, créait alors des liens de dépendance

entre la chefferie de Tiébél¢ et la cour de Nalérigu.

Le cas de Tiébélé constitue cependant une exception, car quelques années apres, le
kwara de Nalérigu fut abandonné en faveur d’un kwara fabriqué a Boulmona, un village
autochtone de la chefferie de Tiébélé. Ce changement de kwara améne la chefferie de Tiébélé
a intégrer le schéma classique de ’institution de la chefferie en pays kasena, & savoir un
lignage qui fournit les chefs et qui est d’origine étrangére et un autre qui fournit le kwara et
qui est autochtone.

E.M.Aneyan nous fournit ici, des informations sur 1’origine du kwara de Boulmona :
«Un jeune gargon appartenant au lignage du kwara tu de Bulmona a l’époque est chez ses
oncles maternels a Songo (freres de la mére d’Ego) ou il est chargé de la garde du troupeau
de boeufs.

Un jour, le dieu de la brousse se manifeste et lui remet le kwara en question, en lui
recommandant de le conserver. De retour au village a Songo, il fait part a son oncle de
’aventure qui lui est arrivée ; affolé, celui-ci refuse de le recevoir.

Le jeune homme rejoint alors Bulmona ou réside son lignage paternel, muni de son
kwara. »*1°.

Pourtant, en dépit de ’origine locale du kwara de Boulomna, E.M. Aneyan estime
que la chefferie de Tiébélé est d’origine moaaga et que la pénétration du culte du kwara, culte
du pouvoir est également d’origine mampruga-dagomba417.

En réalité, comme le reconnait I’auteur*'®, dans le systéme de représentation des
Kasena, le kwara n’est attribué par aucun pouvoir politique. Sa vraie origine selon les Kasena
est certes, toujours présentée comme étant extérieure a la société, mais reléverait d’une
émanation divine, spirituel, ce qui fait du pé kasena, et surtout du pa-faru (grand chef, chef
supérieur régnant sur une chefferie principale) en tant que sacrificateur du kwara, un chef
sacralisé. Les Kasena ne sont pas les seuls a attribuer a leurs regalia du pouvoir une origine
extérieure a la société. Chez les Akébou du Moyen-Togo, ce sont les mémes explications qui
sont fouries. Les regalia du souverain selon les Akébou sont des objets extérieurs a la société.
Constitués de bracelets, de cloches, de grelots etc., ils proviendraient d’apres les traditions de
ce peuple, des dieux, & qui était présentés I’individu pressenti pour étre sucesseur du chef

défunt*'®. C’est exactelment ainsi que les kwara est également décrit en pays kasena.

1S ANEYAN, E.M. op.cit., p.48

M Ibid., p. 45

‘B Ibid., p. 74-75

“” GAYIBOR, N.L. 1997. op.cit., p. 83
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I est alors permis de croire que méme si le systéme d’organisation des puissants

voisins Mamprusi et Moose a pu avoir une influence sur les Kasena, ce qui ne nous semble
pas faire ’objet d’un doute, il n’est pas évident que le paare, tel qu’il fonctionne ait été
importé de I’extérieur. Les Kasena se sont sans doute inspirés de leurs voisins pour élaborer
cette nouvelle forme d’organisation sans pour autant adopter compleétement le modeéle

Drailleurs, la transition entre le kwara de Nalérigu et le kwara de Boulmona dans le
cas de Tiébélé est un indice incontestable de I’'influence qu’exerga sur les Kasena ce mode
d’organisation, mais confirme aussi, la capacité d’adaptation de ce peuple, qui tout en
s’inspirant d’un systéme d’organisation politique, a su s’en approprier pour 1’adapter a son
contexte culturel, instaurant ainsi un systéme d’organisation socio-politique original qui lui
est propre.

En ce qui concerne la chefferie de Paga, nos informateurs soutiennent que ce sont les
gens de Pindaa, présentés comme étant les premiers occupants de la région de Paga, qui ont

donné le kwara aux ancétres de la lignée des chefs de Paga®’

. Dans ces conditions, le kwara,
fondement de ’institution chefferie a une origine locale, Pindaa, alors que le lignage qui
exerce la chefferie est d’origine étrangere, puisque suivant les récits de migration de Paga,
Nave I’ancétre de la chefferie de Paga, qui fut le premier a recevoir le kwara, donc le premier
chef de Paga est originaire de Kampala. Le cas du kwara de Paga rejoint aussi le schéma
classique de ’origine du kwara en pays kasena. Ce méme kwara semble d’ailleurs avoir été
adopté par les fondateurs de la chefferie de Chiana.

Alors que les ancétres de la famille régnante de Chiana sont originaires de Nobéré, le
kwara, lui a été introduit par un chasseur originaire de Pindaa. Dittmer**' donne plus de
précisions sur 1’origine du kwara de Chiana. Il aurait été introduit par les Kadjela de Pindaa.
Le kwara de Chiana et celui de Paga auraient alors la méme origine, puisque ce sont
également les Kadjela de Pindaa qui donnérent a la chefferie de Paga son kwara.

La tradition ne nous donne aucune indication sur I’identité de ce chasseur, mais il se
peut fort bien que Nave, le fondateur de la chefferie de Paga, originaire de Kampala soit ce
chasseur, mais ce n’est 13 qu’une hypothése*??. Dittmer*” domne d’ailleurs d’importants
détails sur la mani¢re dont le kwara fut introduit & Chiana et aussi comment Lania, le tout
premier chef de Chiana a acquis kwara.

Comme on peut le noter, alors que la lignée des chefs de Paga vient de Kampala et que

celle des chefs de Chiana vient de Nobéré, les kware de ces deux chefferies principales ont la

420 Awoudanki Sari, conseiller du chef de Paga, Paga, cour du chef de Paga, le 17/01/2000
“! DITTMER, K. op.cit., appendice 25, p. 167

“22 AWEDOBA, A.K. 1985. op.cit., p. 55

> DITTMER, K. op.cit., annexe 24, p.164-165 et appendice 25, p. 167-170
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méme provenance. Ils ont tous les deux, été¢ donnés par les Kadjela, du village autochtone de

Pindaa. On se trouve alors face a une situation ou bien que d’origines différentes, deux
lignages de chefs se trouvent en possession d’un kwara donné par une méme population
autochtone. Il y a alors deux enseignements essentiels a tirer de ce constat :

D’abord, c’est 1’origine du kwara, plus quei I’origine du lignage fondateur de la
chefferie qui importe, en ce qui concerne les conditions & remplir pour I’instauration d’une
chefferie.

Ensuite, cela constitue un indice qui permet de supposer que c’est bien souvent a
I’intérieur de 1’aire culturel kasena qu’il convient de rechercher les origines profondes du
paare ou en tout cas, ce qui fonde sa légitimité, mais montre également, que c’est sous
I’instigation des premiéres chefferies (les chefferies ainées) que ce systéme d’organisation
socio-politique s’est étendu a I’ensemble du pays kasena.

Mais, 1’origine commune des kware (pl. de kwara) de Chiana et de Paga, semble par
ailleurs remettre en cause, I’hypothése suivant laquelle, ce serait a partir de la provenance du
kwara que les chefferies kasena auraient élaboré des récits de migration dont la fonction est
de faire coincider les origines des familles régnantes d’avec celles du kwara. Si tel était le cas,
alors il n’y aurait aucune raison que le lignage des chefs de Paga et celui des chefs de Chiana
n’aient pas élaboré un récit de migration qui retrace une origine commune a leurs ancétres.

Bien au contraire, alors que les ancétres de la famille régnante de Chiana sont dits étre
venus du Moogo tout comme ceux de la famille des chefs de Tiébélé, de Guiarao ou de
Koumbili, le kwara de Chiana vient quant & lui de Pindaa, comme celui de Paga dont les
ancétres de la chefferie sont pourtant venus de Kampala. En outre, les kware des chefferies
dont les ancétres fondateurs sont censés venir de la méme aire culturelle, par exemple le pays
moaaga, ont des origines plutdt diverses. Ils n’ont souvent en commun, que le fait d’avoir été
donnés partout par des populations autochtones.

Dans la chefferie voisine de Kayaro, le kwara semble également avoir une origine
locale. L’ancétre du lignage Kaba qui fournit les chefs de Kayaro serait arrivé d’un village du
nom de Kwincha, que nos informateurs localisent en pays kusaga. 1l était chasseur, et c’est en
se livrant 4 cette activité qu’il se retrouva dans la région actuelle de Kayaro ot il rencontra en
premier lieu les ancétres des Kadjela, un des premiers occupants de ce terroir. Il fut accueilli
par ces derniers, et comme il était chasseur en\ reconnaissance de cet accueil, il
approvisionnait les Kadjela en viande. Par la suite, les Kadjela demandérent a 1’étranger de
rester pour les aider & se défendre contre les chasseurs d’esclaves qui les massacraient. Pour
renforcer cette alliance, 1’ancétre des Kadjela donna sa fille en mariage & 1’étranger et aussi un

endroit pour qu’il s’installe.
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Ce sont les Kachela, qui en guise de reconnaissance pour non seulement 1’aide que

I’étranger leur apporta dans le cadre de la lutte contre les agresseurs esclavagistes, mais aussi

pour la nourriture qu’il leur procurait, lui donnérent le kwara**

. Désormais, il y avait donc
une double alliance. Une alliance matrimoniale A travers 1’union entre la fille des premiers
occupants et 1’étranger, mais aussi, une alliance pour la gestion de 1a communauté, puisque ce
sont les Kadjela qui remirent le kwara a 1’ancétre des Kaba.

On peut alors conclure, que la lignée des chefs de Kayaro, comme c’est le cas partout
au Kasongo est issue d’une alliance matrimoniale entre la fille de ceux qui étaient déja 1a et
les nouveaux venus. Il est alors plausible, que cette alliance symbolise par ailleurs un pacte
noué entre les premiers occupants et les nouveaux venus, entre 1’ordre ancien et le nouvel
ordre, ce qui se traduit par le bourrage de la corne (nouveau phénomeéne) par la terre des
autels sacrés du village (ancien ordre), le résultat étant 1’avénement d’un nouvel ordre socio-
politique. Dans ce cas, il s’agirait d’une représentation symbolique de 1’alliance matrimoniale,
le kwara étant pergu comme la fille de ceux qui était déja 1a et 1’étranger (la corne) comme le
mari. Dans tous les cas, c’est ainsi qu’on peut expliquer le fondement de 1’organisation socio-
politique du pays kasena.

En conclusion, on aura remarqué que la quasi-totalité des kware du pays kasena a été
remise par des lignages autochtones, résidant toujours dans un village autre que celui de la
chefferie. Il n’y a que les cas de Tiébélé et de P6, qui semblent constituer une exception. En
ce qui concerne Tiébéle, il y aurait eu un premier kwara, introduit de Nalérigu en pays
mampruga. 1.’avénement de ce premier kwara a sans doute constitué une premiére période
dans la mise en place de la chefferie de Tiébélé. Pour des raisons que nous avons exposées
plus haut, ce kwara fut abandonné au profit d’un second kwara, donné cette fois-ci par les
autochtones de Boulmona. Il s’agissait alors d’une seconde période qui marque 1’évolution de
la chefferie de Tiébél¢ et qui la raméne dans le schéma classique de I’avénement du kwara en
pays kasena, c’est-a-dire un kwara donné par les populations locales.

Pour ce qui est de PG, une évolution inverse semble se produire. La premiére période
de I'installation de la chefferie de P8, est étroitement lide a I’adoption d’un kwara locale,
celui de Guyu, un village qui se trouve aujourd’hui étre un quartier de P9, situé au sud-est de
la ville. En revanche, la seconde période voit ’introduction d’un Awara venu de Kassana au
Ghana actuel, mais situé néanmoins dans 1’aire culturelle kasena. En dehors de ces deux cas
particuliers que nous venons de relever, quel commentaire peut-on faire sur les origines du

kwara en pays kasena ? S’agit-il d’une institution interne au Kasongo ou a-t-il été introduit de

*24 patrik Amipaare, Enseignant, prince de Kayaro, Navrongo, le 19/01/2000
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I’étranger et en particulier du nord a partir des royaumes moose ou du sud a partir des états

dagomba mamprusi ?

La premicre question qu’il convient de se poser est de savoir si le kwara a vraiment
une origine locale, autochtone. La réponse & cette question est d’autant plus déterminante,
qu’elle peut militer en faveur d’une origine locale ou extérieure de la chefferie elle-méme
puisque comme nous 1’avons déja indiqué, la chefferie n’a commencé qu’avec 1’avénement du
kwara. Pour espérer bénéficier d’un éclairage sur I’apparition du kwara, il est sans aucun
doute indispensable de s’intéresser au rituel qui entoure le kwara.

Dans ce rituel, le personnage le plus important, signalé déja par Dittmer et a sa suite
D.Liberski, est le kwara nu tu, expression qu’on peut traduire littéralement par « le maitre
(propriétaire) de la meére du kwara». Ce personnage est toujours issu d’un lignage
autochtone établi en un village autre que celui ou le chef exerce son autorité. Il peut s’agir
également d’un quartier de la chefferie, mais ou réside des autochtones. Toujours est-il que le
lignage du kwara nu tu ne fait pas partie des sujets du chef.

La charge de kwara nu tu est héréditaire et la succession se fait & I’intérieur du lignage
détenteur de cette fonction. C’est toujours au doyen du lignage que revient cette charge,
comme pour rappeler la forme d’autorité qui avait cours avant ’apparition de la chefferie.

A coté de ce personnage, se trouve souvent un autre personnage a qui est affecté la
fonction de garder le kwar- boo, (trou du kwara). Ce trou du kwara est situé sur un tangwam
trés puissant du village, qui peut étre situé en brousse ou au village. Par exemple le kwar boo
de Po est localisé sur un fangwam du nom de Katogo dans le quartier Guyu, situé a I’est de la
ville.

11 arrive aussi que le kwara nu tu soit en méme temps, celui-1a qui s’occupe de la garde
du kwor boo. Dans ce cas, comme I’a relevé D. Liberski**®, les deux principaux éléments qui,
réunis permettent de fabriquer un kwara sont entre les mains d’un seul personnage. Cette
situation fait du kWara nu tu le personnage le plus important, central, dans non seulement
I’institution de la chefferie, mais encore dans la nomination d’un chef. Cette réalité est encore
vivante de nos jours, chaque fois qu’il s’agit de désigner le successeur d’un chef défunt.

Le résumé du rituel relatif au kwara nous autorise a penser que cet objet est réellement
la propriété des populations autochtones. Dans ces conditions, comment ces lignages
autochtones ont-ils acquis le kwara ? L’ont-ils fabriqué sur place ou l’ont-il importé des
Dagomba-Mamprusi ou des Moose avant de le céder ultérieurement aux descendants des

populations nouvellement arrivées ?

% 1 IBERSK]I, D. op.cit., p. 232
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Les récits que nous avons collectés sur 1’origine du kwara des Kasena, s’ils sont treés

clairs en ce qui concerne le don du kwara par les autochtones aux lignages des chefs, sont en
revanche, trés imprécis quant aux modes d’acquisition méme de ’objet. Cela n’est pas trés
étonnant quand on sait qu’en pays kaseﬁa, le kwara est tres sacré et de ce fait, est entouré
d’un certain nombre de mystéres. Les modes d’acquisition du Awara varient non seulement
suivant les informateurs, mais encore, selon les chefferies. Néanmoins, on peut retenir pour
I’ensemble du Kasongo trois principales origines et trois modes d’acquisition : La découverte
en brousse, le rachat a un chasseur et enfin le vol.

Le cas de la découverte en brousse est parfaitement illustré par le récit d’origine du
kwara de Boulmona dans la chefferie de Tiébélé, que nous empruntons & E.M.Aneyan*?® :
« Un jeune garcon appartenant au lignage du kwara tu de Bulmona a I’époque est chez ses
oncles maternels a Songo (fréres de la mere d’Ego) ou il est chargé de la garde du troupeau
de beeufs.

Un jour, le dieu de la brousse se manifeste et lui remet le kwara en question, en lui
recommandant de le conserver. De retour au village a Songo, il fait part a son oncle de
l’aventure qui lui est arrivée ; affolé, celui-ci refuse de le recevoir.

Le jeune homme rejoint alors Bulmona ou réside son lignage paternel, muni de son kwara. ».

Lors de nos enquétes & Chiana, le chef actuel nous a donné une version voisine en ce
qui concerne ’acquisition du kwara de Chiana. Il aurait été découvert en brousse par le tega
tu de Saa, qui appartient au lignage des premiers occupants de la chefferie de Chiana**’.

En réalité, le chef de Chiana a certainement €té influencé par 1’idée de ne devoir son
kwara & personne, sinon de la brousse méme de Chiana ; autrement, il existe une version plus
ancienne qui rattache ’origine du kwara de Chiana au deuxi¢me cas de figure, c’est a dire au
cas de rachat de 1’objet & un chasseur.

En effet, nous devons 4 Dittmer*?®, un récit qui retrace fidélement I’origine et le mode
d’acquisition du kwara de Chiana. Dans le récit qu’il a transcrit intégralement dans I’annexe
24 intitulé « The history of the Fétish « kwara » (I’histoire du « fétiche » kwara), Dittmer
commenga par expliquer que le culte du kwara a perdu beaucoup de son importance. Cette
situation suivant 1’auteur, serait consécutive a 1’avénement des Européens. La conséquence
c’est que les sanctions religieuses du kwara ont été affaiblies par les activités de la mission
chrétienne.

En outre, les prérogatives des chefs de gouverner leur peuple et de maintenir I’ordre

leurs ont été enlevées a arrivée des autorités coloniales britanniques. Par ailleurs, déclare t-il,

46 ANEYAN, E.M. op.cit., p. 48
27 Ayagtam Adiali Roland, chef de Chiana, Chiana, le 20/01/2000
“2 DITTMER, K. op.cit., annexe 24, p. 164-166
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la fin des guerres locales précoloniales (internes) a fortement réduit 1’organisation

traditionnelle basée sur le culte du kwara, de sorte que les gens n’invoquent plus le kwara en
cas de probléme. Aprés avoir fait le point sur les bouleversements consécutifs a la conquéte
coloniale, Dittmer expliqua ensuite comment et en quelles circonstances le kwara fit son
apparition a Chiana.

Apreés, rapporte t-il, que la population de Chiana se soit installée a 1’est, au nord et a
I’ouest de la riviere Buponga a Bogla, un nommé Kinka, un petit fils de Dia, le plus jeune fils
de Wusiga vivait avec Bitarwora, dont le premier fils était Fuli. Ils vivaient ainsi, lorsqu’un
jour, un chasseur originaire de Pindaa, vint & passer du c6té de Wira piu (colline des hyénes)
et tua un beeuf sauvage (un buffle). Le chasseur dépega le buffle et pris le foie qu’il emporta
avec lui chez Kinka. Suivant la coutume, on donna & boire a 1’étranger. Aprés avoir bu,
I’étranger coupa une partie du foie et le mis dans la calebasse de la femme qui lui avait donné
I’eau, montrant par ce geste, qu’il avait tué un animal en brousse. Le chef de famille, Kinka
fut alors informé et on alla en brousse rapporter la viande du buffle. Sur la demande du
chasseur, la viande ainsi que ses bagages furent déposés dans la maison de la femme qui lui
avait donné I’eau a boire.

C’est ainsi que le chasseur resta dans la maison de cette femme et continua a chasser.
Cette femme, suivant le récit que nous rapporte Dittmer, avait une fille du nom de Kassina,
avec laquelle le chasseur entretenait en secret des relations amoureuses. Elle se retrouva
enceinte, sans que son pére Fuli et Kinka le chef de famille ne soient mis au courant. Quand
ces derniers eurent connaissance des faits, ils interrogérent le chasseur qui reconnu qu’il était
Pauteur de la grossesse. Or, suivant la coutume kasena, une fille & sa premiére grossesse doit
subir certains rituels coutumiers dans la maison de son époux avant la naissance de I’enfant.

Pour respecter cette tradition, les logeurs du chasseur lui demandérent de faire venir
son neveu ou alors une de ses relations de Chiana pour accomplir les rites du mariage, avant
que lui et sa femme aillent dans son propre village pour accomplir la coutume. Bantari se
trouvait alors étre son seul neveu a Chiana. C’est pourquoi il fut conduit dans la maison de
Kinka pour célébrer le mariage du chasseur et de sa femme. On demanda alors a Bantari de
faire venir les parents du chasseur de Kadjelo, un quartier de Pindaa. IIs vinrent et le mariage
fut célébré par Bantari et ses oncles.

Le récit s’étend ensuite sur les circonstances de 1’introduction dul kwara a Chiana. Ce
fut suite & une guerre occasionnée par le mariage d’une fille de Kinka du nom de Kafaa.
Kafaa, la fille de Kinka gardait les chevaux de son pére. Un homme nommé Agona Ada de
Binagania, un quartier de Saa, épousa Kafaa et laissa donc les chevaux sans personne pour

rendre soin d’eux. Kinka enrageait du fait que ses chevaux soient laissés a eux-mémes, et a
b
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cause de la maniére par laquelle Agona Adda maria Kafaa. Il engagea alors une guerre contre

la population de Saa pour récupérer sa fille. Kinka pria I’esprit de I’ancétre de Chiana,
Wousiga et la riviére Bogla, et fut assisté par la population de Katiu et ensemble ils envahirent
Saa, sans pour autant parvenir a récupérer Kafaa.

Apreés le conflit, et suivant la coutume en cas de guerre entre deux villages, les
protagonistes se réunirent pour régler le litige par des libations dont 1’objectif était d’apaiser
les esprits de la terre, a travers -des rituels de purification. Pour ce faire, ils sacrificrent de la
volaille et des animaux pour réparer I’offense commise.

C’est cette cérémonie que Kinka, eﬁ tant que tangwam tu (prétre). était en train de
conduire quand Kassina et son époux arrivérent pour lui rendre visite. Ils apprirent alors qu’il
y a eu un conflit avec les gens de Saa, occasionné par le fait qu’Agona Adda a épousé Kafaa
sans suivre les régles en la matiére. Le chasseur fut alors surpris de constater que son beau-
pére au lieu de s’appuyer sur un kwara en cas de disputes et de conflits, s’appuyait sur
I’esprit d’une riviére (un tangwam) ce qui lui semblait une mauvaise chose. Il demanda alors &
sa femme Kassina s’ils n’avaient pas de kwara et elle répondit par la négative.

C’est ainsi qu’il demanda a sa femme de dire a ses parents de venir chez lui, a Pindaa
pour qu’il leur donne le kwara. S’étant montrés intéressés, les parents de Kassina
demandérent comment ils pouvaient obtenir le kwara. Le chasseur leur expliqua qu’il fallait
qu’ils aménent avec eux un mouton, une daba, un coq, une pintade et du tabac en boule. Il
leur expliqua ensuite qu’une fois qu’ils auraient réuni le nécessaire, ils devaient le remettre au
neveu des gens de Pindaa, ¢’est-a-dire Bantari de Kalvio, un quartier de Chiana et 4 un neveu
d’un certain Adichogi du quartier Saboro a Chiana, et qu’il revenait & ces derniers
d’acheminer les biens 2 Pindaa. Kinka et Fuli suivirent ces instructions a la lettre et
envoyerent par ce canal les biens demandés a Pindaa.

Quand les gens de Kadjelo de Pindaa regurent les biens exigés, ils donnérent des
instructions aux gens de Chiana, en leur disant qu’ils devaient chercher un beeuf impeccable,
qui a les cornes courbées, afin qu’a leur arrivée ils prennent une de ces cornes pour fabriquer
le kwara. Le beeuf fut trouvé et les Kadjela vinrent d’abord avec le kwara chez Adichogi la
nuit. A I’aube, Bantari fut envoyé chez Kinka par les gens de Kadjelo pour I’informer qu’il
devait se préparer, car ils allaient lui apporter le kwara dans la nuit. Dittmer précisa alors que
¢’est pourquoi depuis cette période le kwara n’est jamais porté dans la journée.

Quand Kinka regut le kwara, il proclama sur les toits des maisons, a I’intention des
enfants de Wusiga, que le matin suivant, ils recevront des gens de Kadjelo leur kwara. Le
matin, ils se rassemblérent et il les informa que, lui et Fuli ont apporté un kwara dans le

village pour les aider dans les sacrifices, dans le culte et dans les guerres inter villages. C’est
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pourquoi lui, le grand prétre de Chiana les avait appelés afin qu’ils viennent écouter les

Kadjela, les fabricants du kwara.

La population de Chiana demanda alors aux Kadjela ce qu’ils voulaient en échange du
kwara. 1ls citérent alors les choses suivantes : Un boubou noir, trois bracelets, trente dabas, un
mouton noir, vingt poulets et neuf pintades. La population accepta et promis de donner en
plus sépt beeufs si le kwara s’averrait profitable et aide vraiment le village et 1a communauté.
Le becuf aux cornes courbées fut alors tué et sa corne droite fut utilisée pour la fabrication
sacrée du kwara.

Kinka demanda alors aux différents ainés de prendre possession du kiwara.
Commengant par Gyate, le fils de Tatoo, fils de Zoo, I’ancétre fondateur de Katiu. Ce dernier
refusa en argumentant qu’ils avaient (les gens de son lignage) choisi un ceuf ambulant (un
culte du quartier Tatoo) dont ils ne savaient ce qui devait en éclore, si bien qu’ils ne peuvent
plus manger (accepter) autre chose.

Kinka demanda ensuite & Muli, de Saa de prendre le kwara. 1l refusa également car,
son lignage était propriétaire et sacrificateur du tangwam Zambao et en outre il avait en
charge la maitrise de la pluie (dwa tu). Kinka fit ainsi le tour des ainés sans trouver un
volontaire pour s’occuper du nouveau culte. Les Kadjela déclarerent alors que c’est Kinka lui-
méme qui devrait prendre possession du kwara, mais qu’il ne pouvait le faire en étant en
méme temps le grand prétre du village. Kinka reconnu qu’il était effectivement la personne la
plus indiquée pour prendre possession du kwara. Alors, ’homme de Pindaa lui prépara le
kwara et déclara qu’en tant que détenteur du kwara, c’est a Kinka qu’il revenait de fournir les
différentes choses que les gens de Pindaa réclamaient avant d’entrer en possession du kwara
lui-méme (Kinka devint alors le kwara tu) et que la meére du kwara (le kwar-nu) sera placé
dans la maison de leur belle-meére, ¢’est-a-dire la mére de Kassina. Cette disposition faisait de
Fuli, le pere de Kassina, le kwara nu tu. La suite du récit explique ensuite le processus de
fabrication du kwara.

La peau du mouton noir fut dépecée en forme ouverte pour que le prétre du kwara la
porte ou pour prendre le kwara avec lui pour présider aux réunions ou I’on jugeait les gens
coupables de fautes dans le village et pour accomplir des coutumes nécessaires. La corne fut
d’abord remplie avec des substances (terres) prélevées a Pindaa. L’homme de Pindaa y ajouta
ensuite de la terre prélevée sur le plus puissant rangwam, la riviere Bolga, au fond de la corne
et de la terre prélevée sur un autre fangwam important, la montagne Zambao au-dessus.

L’objectif de ce mélange des substances sacrées provenant de Pindaa et des deux plus
puissants fangwana de Chiana avait pour but de symboliser le fait que le kwara allait

travailler en coopération avec les deux puissants tangwana locaux, pour donner au village, un
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pouvoir lui permettant d’organiser la communauté. Avant que I’homme de Pindaa ne reparte,

il avertit que les sept premicres tétes de bétail qui seraient acquises de n’importe quelle
personne, dans le cadre d’un conflit ou fournies pour réparer une offense devaient lui &tre
remises par ’intermédiaire de Fuli qui possédait 1a meére kwara (kwara nu tu).

Dittmer rapporta ensuite que lors du sacrifice au kwara, tous les chefs de lignages ont
I’obligation d’étre présents. Le kwara est gardé dans une chambre, enveloppé et placé en haut
pour éviter que ’eau le touche, car il est dit que si 1’eau touche le kwara, les récoltes du
village ne seraient pas bonnes. Il ne doit pas non plus étre vu des gens, car si une personne
venait & voir le kwara, elle deviendrait automatiquement aveugle. La chambre du kwara
(kwara diga) est également interdite a €tre touchée par les gens. Pour ce faire, cette case est
toujours gardée et rendue non accessible aux gens.

Ce récit que nous tenons de Dittmer est le plus complet des récits sur les origines et les
modes d’acquisition du kwara en pays kasena. Il nous éclaire sur plusieurs aspects et en
particulier sur I’origine du kwara, les circonstances historiques qui occasionnérent son
avénement, les conditions de son acquisition et le processus de sa fabrication.

Il nous reste maintenant a investiguer sur le troisiémé type d’acquisition du kwara, a
savoir 1’acquisition par le vol. Ce cas de figure est illustré par le récit de 1’avénement du
second kwara de la chefferie de P6.

Selon le récit que nous avons collecté & P6, Gongkwora, prince originaire de Kassana,
quitta sa chefferie, suite & son échec dans ses prétentions & la succession de son pére et
s’installa 3 P6. Apres le départ de Gongkwora, le nouveau chef qui était son frére cadet,
organisa des réjouissances se croyant débarrassé par le départ du rival dangereux, de tout
souci pour sa chefferie. Pendant les festivités, la sceur de Gongkwora déroba le kwara de
Kassana et le porta a son frére qui était entre temps au service de naaba Bilgo.

Par la suite, arriverent également a Pd, deux freres de Gongkwora. Gongkwora, a
cause de son serment de ne plus jamais accepter la fonction de chef, remis alors le kwara a
son frére cadet, qui fonda le village de Kapori (2 sept Km au sud-ouest de P6). C’est selon le
récit, & Kapori que se trouverait le kwara originél de Kassana.

A T’occasion de la lutte continuelle qui opposait naaba Bilogo, assisté de Gongkwora
aux habitants de Tamona, le kwara devint nécessaire & P6. En effet, ne parvenant pas a
vaincre les habitants de Tamona, Gongkwora fit appel & un guerrier dagomba, qui déclara que
pour que son pouvoir agisse, il fallait que P6 efit un kwara. C’est pourquoi Gongkwora,
accompagné de son plus jeune frére qui devait devenir chef de P4, se rendit & Kapori pour
réclamer le kwara de Kassana. Mais le frére puiné de Gongkwora, qui était chef de Kapori,

refusa de remettre le kwara.
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A la suite de ce refus, Gongkwora et son frére cadet apportérent a Kapori de nombreux

beeufs, des chévres, des bracelets etc., comme dans le cas d’une demande en mariage. Le chef
de Kapori finit par se sentir disposé a fabriqugr un nouveau kwara. Il le remit au lignage des
Nugabia, qui I’apporta a P6. Depuis ce temps et jusqu’a ce jour, chaque prétendant au titre de
chef de P doit apporter ces cadeaux a Kapori.

Ces trois principales versions (la découverte en brousse, le rachat a un chasseur et le
vol) résument parfaitement les origines et les modes d’acquisition de tous les kware du
Kasongo. |
A partir des traditions relatives aux origines des lignées des chefs et en tenant compte des
origines et des modes d’acquisition du kwara en pays kasena, quelle conclusion pouvons nous
tirer par rapport a la question du caractére local ou non de ’institution chefferie ?

Au terme de nos investigations sur les origines de l’institution de la chefferie au
Kasongo, un constat s’impose. Les ancétres fondateurs des lignages de chefs, mis a part le cas
de PO, viennent tous, de I’extérieur de ’aire culturel kasena. Les cultures auxquelles ces
familles de chef se rattachent se répartissent en deux principaux groupes. Il y a d’une part, le
pays moaaga, qui est cité par la grande majorité des lignages des chefs comme étant la partie
de leurs ancétres et, d’autre part, le pays mampruga. Les résultats de cette investigation nous
conduisent alors a abonder dans le sens des auteurs qui estiment que ce sont des envahisseurs,
notamment les Moose et les Mamprusi qui introduisirent le systéme de chefferie au Kasongo.

Pourtant, comme nous 1’avons souligné, pour les Kasena, pour qu’une chefferie puisse
exister, la seule qualité de prince ne suffit pas. Il faut avoir en sa possession le kwara. C’est le
kwara qui avant tout, permet ’existence d’une chefferie. Dans ces conditions, il convient de
tenir compte auusi de I’origine du kwara en pays kasena.

A propos de ’origine du kwara, nos analyses nous conduisent & estimer qu’il est
essentiellement local. Dans la presque totalité des chefferies, le kwara a été donné par les
populations autochtones, si 1’on met de c6té le cas de Po et celui de Tiébélé. Tiébélé a
d’ailleurs fini par rejoindre la grande majorité en adoptant un kwara locale fabriqué par les
populations autochtones de Boulmona. Méme dans le cas, de P§, qui a premiére vue constitue
une exception, on peut admettre que le kwara de Kassana adopté par Po, vient de I’aire
culturel kasim et non du pays moaaga ou mampruga.

En outre de nos jours, le kwara nu tu de PO, réside & Kapori, un des villages
autochtones de la chefferie. Il est alors permis de croire que I’institution chefferie est une
structure interne au Kasongo, le résultat d’une évolution interne. Tout en adhérant i cette

position, il nous faut cependant reconnaitre qu’il est évident que le systéme d’organisation des
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Moose des Dagomba et des Mamprusi a exercé une influence sur les Kasena dans la mise en

place de la chefferie.

C’est peut étre ce qui justifie que quelques chefferies kasena comme c’est le cas de P6
et de Tiébélé, localisent les origines de leurs kware en pays mamrpuga. 1l est aussi fort
probable, que dans un premier temps, le kwara ait été donné par les Mamprusi, ce qui devait
alors se traduire par une dépendance des chefferies kasena a I’égard des Na de Nalérigu. En
adoptant des kware locaux, fabriqués par les autochtones, les Kasena étaient a une autre étape
de leur évolution politique, puisqu’ils s’affranchiséaient de la tutelle ou de I’influence de
I’étranger. On peut alors se demander quelle fut la part des uns et des autres dans cette
évolution historique ? ;

C’est a partir des récits de migration du pays kasena, que nous pouvons nous faire une
idée de ’apport des uns et des autres dans I’institution de la chefferie. Dans ces récits, les
migrants sont présentés sous les traits d’hommes déja habitués au pouvoir. Ils sont courageux,
braves et ¢’est pourquoi bien g()/uvent ils sont décrits comme des chasseurs, des princes et des
gens errants. Parvenus dans les villages autochtones, ils ont parfois, a proximité, abattu de
préférence un gros gibier. Ce sont alors des hommes valeureux dont la communauté a besoins
pour I’aider a faire face aux adversités de la nature. Dans ces conditions, leur installation au
sein des communautés autochtones a été beaucoup plus le résultat d’une intégration que d’une
conquéte.

La collaboration entre les anciens occupants et les nouveaux venus se poursuivit quand
il s’est agit d’instituer la chefferie. Le kwara en pays kasena se préséente sous la forme d’une
corne. Au début, cette corne provénait d’un animal sauvage, de préférence un buffle. Or
comme le montrent les récits, ce sont les nouveaux venus qui exercent 1’activité de la chasse.
Pour disposer de cette corne, il faut bien qu’un chasseur abatte un gibier. Mais une corne ne
peut en tant que telle &tre un kwara. Cette corne doit étre remplie avec la terre sacrée du
village pour 