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Texte oral et politique chez les Dii
du Nord-Cameroun'

SARDI ABDOUL INNOCENT
UNIVERSIT DE NGAOUND R

R suMm

Dans les soci t s traditionnelles d’Afrique, l'oralit a jou et continue de
jouer un tr s grand r le. C'est le cas, par exemple chez les Dii, un groupe ethnique
du Nord du Cameroun. Le champ des textes oraux y est tr s vaste ; il couvre les
proverbes, r cits, contes, chants et mythes. Ces derniers par exemple existent en
large ventail et servent dans bien des cas  expliquer les origines des v nements,
des ph nom nes divers, des choses et des pratiques. Ces textes oraux permettent
de comprendre la structure politique et sociale des Dii.

INTRODUCTION

Les Dii, anciennement d nomm s Dourou, occupent deux r gions limitrophes
du Nord-Cameroun : I'Adamaoua et le Nord. Bien connus gr ce aux travaux de
I'anthropologue J.-C. Muller, les Dii sont constitu s de plusieurs sous groupes (les
Mamna’a, les Mamb , les Guum, les Mgbang, les Pa’an, les Naan, les Saan, les Houn,
et les Sagze). Ces dialectes se distinguent selon leurs locuteurs g n ralement en
deux ensembles : un ensemble yag d qui regroupe les langues des Mamna’a, des
Mamb , des Guum et des Mghang, et un ensemble yag dugun qui r unit celles
parl es par les Sagze, les Pa'an, les Naan, les Saan et les Hun. Quel que soit
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'ensemble linguistique auquel elles se rattachent, ces communaut s sont orga-
nis es en chefferies et divis es en clans, parmi lesquels on compte un clan Nang
dont les membres ont le monopole sur la forge du fer et sont parfois soumis une
r gle d’endogamie. Le reste est individualis Dii (agriculteurs).

Le partage et I'exercice du pouvoir chez les Dii excluent les clans forgerons
(Nang) et ne concernent que les clans dits des autochtones (waa hag) et les
princes (mghang waa) souvent d’origine ext rieure (Muller, J.-C. 1992). L'exclu-
sion des forgerons est justifi e par le fait que ceux qui se disent autochtones
affirment que ces forgerons les ont ralli s apr s, en d pit du fait qu’ils assument
aussi paradoxalement que les forgerons (Nang) sont eux-m mes des Dii depuis
toujours. Mais I'analyse du statut et du r le du forgeron dans la soci t Dii montre
une situation ambivalente et permet de comprendre que I'exclusion des forgerons
consign e dans les r cits et mythes est une conspiration des Dii qui vitent ces
artisans du feu jug s tr s dangereux si leur pouvoir n’est pas mis sous contr le. Les
questions que nous nous posons sont alors celles de savoir comment les Dii
utilisent les textes oraux pour justifier et expliquer leur type de contrat social qui
guide leur organisation politique et sociale. Comment les textes oraux politisent-ils
et agissent-ils sur les comportements sociaux des Dii? Nous mettons deux
hypoth ses :

Les mythes Dii de I'origine du Nang et des fondations de chefferies sont des
productions orales destin es asseoir I'ascendance des Dii (non forgeron) sur les
Nang (forgeron) et par cons quent | gitimer le partage du pouvoir entre les
segments Dii qui en exclut les Nang.

L'endogamie des Nang est un fait suppos dont le but ultime est de faire
des Nang des sortes de cadets aux ¢ t sdesan s sociaux que sont les Dii.

Cette tude se d cline en trois parties : la premi re partie d crit les mythes
fondateurs d’histoire chez les Dii dans leur discours officiel. Dans la deuxi me
partie, il est question d’analyser I'ad quation organique entre mythe et organisation
sociale et politique. La troisi me et derni re partie tudie le rapport entre le mythe
etlar alit .

MYTHES FONDATEURS D’HISTOIRE CHEZ LES D11

Les villages Dii sont une union de clans patrilocaux qui ont leur t te un
chef d sign par les repr sentants des clans dits originels ou autochtones, waa
h g, «enfants de la terre, du territoire » (Muller, J.-C. 2001). Le syst me est expliqu
par une logique de la th orie maussienne du «don et du contre don » (ibid.). Les
repr sentants de la famille des princes, les Mghang waa, recoivent le pouvoir des
mains des clans autochtones, les waa b g. Ces derniers sont, d’apr s les mythes,
des groupes pars qui disent avoir recu un prince, qui est souvent pr sent comme
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un chasseur Dii ou tranger qui les gave de gibiers ou de largesses. Les forgerons,
Nang, font partie de la soci t mais ne sont pas cit s dans les r cits de fondation de
village. Les clans dits autochtones signalent souvent qu’ils sont venus apr s eux
(Muller, J.C. 1999, p. 387-408 ; 2001). A juste titre, I'anthropologue canadien Jean-
Claude Muller rel ve que :

Les forgerons sont la fois dans le syst me car ils sont vus comme
indispensables pour fabriquer les couteaux de circoncision, la ¢ r monie
cheffale la plus importante, et hors syst me, car ils sont cast s et ne se
marient qu'entre eux. Pour les diff rencier des autochtones —qu’on pr -
tend avoir toujours t 1 ou encore tomb s du ciel — et des chefs, venus
initialement de I'ext rieur par voie terrestre, les forgerons sont tous, sauf
chez les naan, paan et saan, cens s tomb s du ciel (p. 13 ; 2001).

Pour d crire cette structure, nous pr sentons ici les r cits des villages de
Mb et de Minaga :

Texte n°1 : Tradition du village de Mb

A lorigine, les gens de Mb vivaient dans la r gion de Galki mais ne
s'appelaient pas encore Mb . Trois fr res quitt rent Galki pour une randonn e de
chasse le long de la rivi re Ghodog : Mboeu Mboeu (est chasseur, il utilise les
armes), b a Gayog (est poseur de pi ge, on le surnomma B a Queum) et
Yeundagan ba’a. lls arrivent  Ad-waa (qui signifie ressusciter r gne) o ils sont
accueillis par B a Poneune et sa sceur Naa Mamzog de la tribu des Ansa (Ad-waa

tait compos e de plusieurs familles mais ce sont les Ansa qui sont connus). Ad-
waa n'avait pas de chef. Ces trangers fournissaient r guli rement de la viande de
brousse aux habitants d’Ad-waa et principalement aux Ansa. En r compense et
surtout par reconnaissance, les Ansa donn rent en mariage Mboeu Mboeu une
des filles de Naa Mamzog du nom de Naa-Dokaa. Ils propos rent B a Gayog de
devenir chef ce qu'il d clina au profit de son grand fr re Mboeu Mboeu. Ce dernier
devint ainsi le premier chef. A Ad-waa, la circoncision tait conduite par Gbaga
Haga et sa famille. Mais elle tait mal faite. Aussi, le nouveau chef les d mit de leur
fonction et y plaga son fr re B a Gayog (Siroma Bobbo & Siroma Lamgnal
2004).

Texte n°2 : Tradition du village de Minaga

Les anc tres du village viennent de Goo Krouk vers le sud o ils sont sortis.
A Torigine, trois personnes sortirent de terre: le premier avec une poterie
noire/Gbag dii, le deuxi me avec une poterie rouge/ghag y et le troisi me avec un
mboo, sac tress . Ils convinrent qu’il fallait v rifier ce qu'il y avait dans leurs
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poteries et sacs respectifs. Le premier ouvrit et trouva la bi re de mil/doo, le
deuxi me trouva hen seune (m lange de mil et de s sames grill s), le troisi me
trouva du be’ (fibres). Ils d cid rent de go ter ces provisions. Tous trouv rent la
bi re de mil bonne  consommer, les hen seune acceptables mais le be’ non
comestible. Ils burent donc le vin et devinrent saouls. Ils se dirent entre eux qu'il
fallait faire du propri taire de la poterie bi re le chef/Gbanaa d'o les ghang
waa/princes, pour continuer b n ficier de la bonne bi re ; du propri taire des
hen seune, le kpan qui fait office de distributeur de nourriture dans la chefferie et
le propri taire du mboo devint dongnaa, circonciseur (Ibrahima Douna, entretien
Krouk le 27 mars 2010).

La structure politique chez les Dii qui se d gage de ces deux r cits consacre
le partage de pouvoirs entre trois segments dans le rang des Dii, qui sont les
cultivateurs mais ne mentionnent pas les Nang, qui sont les fondeurs/forgerons :
les waa b g (clans des enfants de la terre), les autochtones ; les mgbang waa (les
princes), qui viennent d’ailleurs et les dongnaa (circonciseurs), souvent choisis
parmi les princes qui ne peuvent plus r gner. Ces traditions sont ainsi pr sent es
par tous les villages Dii dont certains ont t cr s partir d’autres villages existants
ou des villages qui ont d j disparus. En d pit du fait que ces mythes de fondation
des chefferies soient accept s par tous, quelques Nang signalent tout de m me
qu'ils ne refl tent pas la v rit . Ces derniers racontent souvent pour r pondre aux
plaisanteries que les Dii leur adresse leur reprochant leur paresse, qu'ils taient
chefs mais qu’ils s’en sont d faits pour se consacrer aux travaux de forge qui leur
tiennent cceur (Muller, J. C., 1997).

Mais les Dii (cultivateurs) ne poss dent pas que leurs propres mythes
d’origine, ils se souviennent tr s bien de I'origine des Nang que r sume le texte
suivant :

Texte n°3

A l'origine, les Nang sont tomb s du ciel. Ils atterrirent en brousse et se
r fugi rent dans la grotte. Ils ne sortaient de | que pour forger au dehors. Un jour,
un chasseur entendit des bruits de percussion et se rapprocha et vit que ¢’ taient
des Nang. Il en informa les villageois qui tent rent de les approcher mais les Nang
fuyaient la vue des gens. Les villageois fabriqu rent alors un filet dont ils
couvrirent 'entr e de la grotte lorsque les Nang taient au dehors. Ils entreprirent
alors de les approcher de nouveau afin de les attirer dans le pi ge. Les Nang
fuyaient en direction de la grotte et furent pris dans le filet et c’est ainsi que les Dii
les ramen rent au village (Muller, J. C. 1997).

En plus d'une origine tardive relev e par les premiers mythes qui hypoth -
qu rent le droit la part suppos du g teau aux Nang, le mythe ci-dessus leur pr te
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en plus une id e de personnes arri r es et attard es. Ils vivent pauvrement dans
des grottes et ont peur des hommes. Dans ce r cit, les Dii font une apparition
prom th enne en soustrayant les Nang de leur monde primitif pour les ramener en
quelque sorte la civilisation par une m thode propre ce qui est d’ordinaire
appropri e aux animaux, la capture au moyen du filet.

AD QUATION ORGANIQUE ENTRE MYTHES ET ORGANISATION SOCIOPOLITIQUE
CHEZ LES D11

Les mythes pr sent s ci-dessus permettent de comprendre 'organisation
sociale et politique des Dii. Sur le plan politique, comme nous 'avons signal , le
partage du pouvoir se fait en faveur des clans purement Dii (cultivateur) qui en
jouissent depuis les temps imm moriaux. Les clans des waa h g, en tant
qu’autochtones, ont la charge de s’occuper des dieux du terroir. Ils ouvrent et
nettoient le feu, lieu sacr o se d roule la circoncision. Cette ¢ r monie se
d roule sous la supervision des Mgbang waa, princes qui incarnent le pouvoir
politique et dirigent la communaut . Les Dongnaa, eux, sont les ma tres de la
¢ r monie : ils sont garants de la vie des candidats la circoncision. A ce titre, ils
r partissent les candidats  circoncire entre les diff rents circonciseurs parmi
lesquels les zanan qui sont les forgerons. Les Dongnaa veillent galement au bon
d roulement des op rations.

G n ralement, les princes sont des trangers venus par voie terrestre des
villages voisins ou d’endroits inconnus et qui ont fait preuve de g n rosit en
donnant manger ou de la viande aux autochtones ou encore des gens du village
qui se sont distingu s eux aussi par leurs largesses. Cette structure ancienne des
chefferies Dii est toujours pr serv e malgr les p rip ties de I'histoire. Tous les
villages qui se sont cr es au 19° et au 20° si cles, suite I'exode des Dii de
Mgbangsii, de laB nou et du Saari pour fuir les lamidats pr dateurs de Rey et de
Yola 'ont t suivant ce sch ma. Ces villages se cr ent sous la copie du village
initial reprenant les m mes segments originaux lorsqu’ils existent encore ; mais
lorsqu’ils n’existent plus, des sous segments peuvent recevoir ces charges. Mais
I'exclusion des Nang du partage du pouvoir est une invariable dans le temps et
dans I'espace.

Sur le plan social, Dii et Nang en raison m me de leur nom apparaissent
comme deux groupes distincts. Les uns sont cultivateurs et les autres des forge-
rons. Mais par-dessus tout, tout le monde sans exception affirme avec force que
tous sont des Dii et qu'ils parlent tous le yag dii depuis toujours. Pourtant le fait
que les mythes excluent les Nang du politique et les pr sentent comme des
attard s vivant pauvrement a fini par convaincre la soci t que Nang et Dii sont
d’essences diff rentes, keukeud. Des Nang en sont venus  reconna tre que les Dii
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sont leurs h tes qui leur donnent nourriture et v tement. De fait, chez les Dii en
g n ral, les Nang ont sembl vivre une vie proche de I'endogamie, se mariant entre
eux. Certains informateurs chez les Mambe’ affirment m me que les Dii ne
mangent pas dans le m me plat que les Nang.

MYTHES ET R ALIT : ESSAI DE COMPR HENSION DE L’ID OLOGIE POLITIQUE ET
SOCIALE DES D1t

Certains Nang et quelques Dii qui leur sont reconnaissants disent qu'il ne
faut pas s’en tenir ces mythes. Car selon eux pour comprendre la motivation de
ces mythes, il faudrait tout d’abord consid rerle r le du Nang dans la soci t Dii.

Chez les Dii, comme l'atteste de nombreuses situations de la vie quoti-
dienne, le forgeron est associ de facon intime la chefferie. Lorsqu’un chef est
choisi par les waa hag (les enfants de la terre), c’est le forgeron qui le consacre
dans ses fonctions. Bien plus, un jeune forgeron est choisi pour le garder lors de sa
deuxi me circoncision (Muller, 1995). Ce forgeron gardien du chef pendant cette
phase d’initiation est appel fo-mgbang (garde r gne). Un forgeron d tach de son
lignage et nomm «gardien du chef» ou «surveillant du chef», «to-mgbang » lui
tenait constamment compagnie (ce qui n’est plus le cas). Il lui servait alors de
majordome et de go teur de plats lorsqu'il lui arrivait d’aller en visite chez d’autres
chefs du voisinage. Lors des ¢ r monies officielles, il est assis pr s du chef. C'est lui
qui doit administrer au nouveau chef son bain cheffal « mam gbang ». Pendant la
p riode de r clusion, le chef doit rester hors de la vue de ses femmes ; il n” change
pas de parole avec elles, ne mange pas de leur nourriture. Il g re son temps entre
la case qu'il occupe dans la chefferie et le dawaa, espace de repos des circoncis en
brousse o les femmes ne sont pas admises. Ne peuvent lui rendre visite que les
hommes du village. La seule personne qui reste constamment avec lui durant tout
ce temps est le to-mghang. 1l est assist d’une jeune fille pucelle, naa bou-mgbang
(dame couve r gne), qui n'est pas forgeron, et qui doit assurer des t ches
m nag res. Elle appr te les repas et son r le se limite au m nage.

Le to-mgbang conduit le candidat chef en brousse o , en compagnie des
an s du village, ils lui apprennent les r gles du pouvoir et l'initient  certaines
pratiques m dicinales. De m me, il lui est pr sent les r galia et les sacralia du
village en m me temps qu’il d couvre la mani re et les circonstances de leur
utilisation tels les codes du nucl aire pour les pr sidents des grandes d mocraties
actuelles.

Le to-mgbang assist du dongnaa (un proche du chef) pr parent chaque
fois une libation de bi re sacr e qu'ils boivent ensemble avec le candidat-chef, pour
assurer un lien de continuit avec les anc tres. En tant que go teur de plat du chef,
le to-mgbang verse une quantit au sol et fait des incantations l'adresse des
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anc tres, leur pr sentant le nouveau candidat au tr ne du village. En brousse, il lui
fait subir assist des an s du village les brimades (flagellations, punitions) pour
prouver son endurance. Etant circoncis deux fois, il est I’ gal de deux fois un
homme ordinaire. Par cons quent, il doit tre patient, d cisif, impartial, clairvoyant,
toutes choses qui sont n cessaires pour bien gouverner et se faire accepter par
tous.

Logiquement, le to-mgbang exerce ses fonctions jusqu’ la mort du chef. A
ce titre, c’est lui qui doit inhumer le chef. Quand c’est le cas, il passe le t moin au
nouveau fo-mgbang. Sch matiquement, il prend le chef depuis le jour de sa prise
du pouvoir et chemine avec lui jusqu’ sa mort avant de passer le t moin  un
nouveau fo-mgbang. Ainsi, il existe bien une fonction permanente r serv e au
lignage de forgeron la chefferie.

La circoncision est I'initiation masculine chez les Dii. Elle est un rite de
passage qui fait changer de statut et de classe d’ ge un garcon. Lorsqu'ils ne sont
pas encore circoncis, les garcons sont appel s zaga, et leur statut n’est en rien
diff rent de celui des femmes. Par exemple, ils ne prennent pas part aux r unions
du village o si gent les hommes, ils ne peuvent prendre femme, ils partagent la
m me chambre que leurs sceurs et les femmes. Lorsqu’ils sont circoncis, ils
deviennent des hommes, wayee, passant ainsi du statut d’enfant celui d’homme.
Les Dii accordent beaucoup de prix ce rite qui reste encore la ¢ r monie tradi-
tionnelle la plus courue malgr les influences musulmanes et chr tiennes.

Sur le plan traditionnel, le chef est charg de superviser la ¢ r monie de
circoncision. Les v ritables ma tres sont les dongnaa. Ces derniers sont recrut s
dans les clans des non forgerons parmi les autochtones qui ont fond le village.
Dans certains cas, ils sont des princes d class s. Les dongnaa sont charg s de
contacter les forgerons pour fabriquer les objets du sacralia du village, la
fondation de la chefferie. Une fois fabriqu s, ces objets sont gard s par eux en
brousse, dans une fente de rocher, encastr s dans une poterie sacr e ou dans le /ik
nyoob, case sacr e des esprits situ e int rieur de la chefferie. A 'approche des
f tes de circoncision, le dongnaa, invite les forgerons et les notables du village. Ils
font sortir ces ke’ed, couteaux de circoncision que le forgeron remise et r pare s'ils
sontabm s.

De ce qui ressort de ces relations entre dongnaa et zanan (du lignage de
forgeron), on se rend I' vidence que le forgeron n’est associ  cette ¢ r monie
que pour son expertise sur les outils et en 'occurrence les ke’ed dont il doit revoir
I' tat  chaque fois. Mais les forgerons retournent souvent la situation puisqu’ils
rapportent sur 'origine de la circoncision ce qui suit :

Une femme se promenant en brousse vit un singe coupant I'extr mit du
pr puce de son petit. La femme raconte le fait son mari et le persuade de
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subir la m me mutilation dans leur int r t commun. Elle circoncit son mari
au moyen d'un couteau emprunt aux forgerons. Ces derniers avertis
ult rieurement de ' v nement par le premier circoncis, tuent la femme et
reprennent le couteau. Ce seront eux d sormais qui pratiqueront la
circoncision qu’ils auront apprise de la femme qui elle-m me la tenait du
singe (Podlewski, A. M., 1971, p. 29).

De l'avis des forgerons, ils ont ¢ d ce r le au dongnaa qui s'est initi
aupr s d’eux. Les rixes verbales entre Dii et Nang se retrouvent plusieurs niveaux
(cf. supra). A l'analyse des faits dans la r alit , on peut percevoir le souci des Dii de
contrecarrer l'action des Nang. Dans le village Mamna'a de Sassa-Mbersi, les
forgerons s’associent aux dongnaa pour conduire les op rations techniques de
circoncision. Les outils sont remis s par eux (zanan), puis gard s par les dongnaa
qui commandent [a circoncision en proc dant la r partition des circoncis entre
zanan et dongnaa. Par ordre de pr s ance, le chef contacte les Dongnaa qui sont
charg s de prendre attache avec les zanan. Puis, il envoie de la nourriture et de la
bi re de mil au dongnaa qui invite les zanan. Dans les villages o il y a des
forgerons, la ¢ r monie de circoncision ne peut avoir lieu sans eux et les villages
quin’en poss dent pas les font venir d’ailleurs.

En clair, la peur du Nang se justifie dans I'histoire par I'assassinat dont il
s’est rendu coupable en tuant la femme qui a circoncis son mari afin de s’appro-
prier son r le. Du moment que c’est avec leur outil que 'op rationa t proc d e,
la confiscation par les Nang de ce savoir rituel les rendrait ind pendants et
dangereux. Les Dii ont corrig cette situation en placant ce rite sous le contr le
d’un des leurs, le dongnaa qui doit avoir ces Nang  I'ceil.

Le forgeron est partout dans les chefferies Dii associ aux ¢ r monies de
circoncision qui sont plac es sous la supervision du chef. On raconte pour le cas
sp cifique du village de Mb qu'avant de connatre les outils en m tal, les
circonciseurs pratiquaient la circoncision avec les clats tranchants de tiges de mil.
L'un des r les d volu aux forgerons dans cette ¢ r monie apr s la fabrication des
couteaux, c’est de les remiser chaque ¢ r monie de circoncision pour les rendre
tranchants et surtout enlever la souillure et la rouille.

I n’y a que les chefferies Guum o le forgeron est le matre de la
circoncision, o il est le circonciseur principal. Par contre dans toutes les autres
chefferies, il n’est pas le ma tre mais son r le reste important. Le vrai ma tre de la
circoncision est le doyen du groupe des dongnaa qui a le plus haut statut et qui
officie comme pr tre supr me pour toute la chefferie ; c’est donc le doyen du
lignage qui a le titre de dongnaa qui est le ma tre principal de circoncision, mais il
peut autoriser le forgeron le faire. C'est ce r le de contr le qui fait que ces
chefferies confient la t che principale de circoncision au dongnaa qui n’est pas
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forgeron. On retiendra ici que chez les Guum, le forgeron est parfaitement int gr
dans la soci t , puisqu'il a requ la responsabilit de conduire le rite de circoncision
tandis que chez les Mambe’ et Mamna’a, son pouvoir est contr | par un proche
du chef. Cest cette m me politique de contr le qui soul ve la question de
I'endogamie des forgerons Dii.

On entend par endogamie le fait que des gens, en fonction du m tier qu'ils
exercent, s'interdisent ou se voient interdire de convoler en justes noces avec les
membres hors de leur m tier. C'est ce qui semble paratre de la situation des
forgerons Dii qui formeraient avec leurs femmes les poti res, la caste des forge-
rons. Si nous d finissons la caste comme un groupe professionnel endogame et
hi rarchis , les forgerons chez les Dii pr sentent des caract ristiques propres au
syst me de caste. Toutes les femmes de forgerons sont des poti res. Caste et
endogamie sont-elles li es pour le cas des Dii ? A regarder de pr t, I'endogamie
chez les Dii est plut t th orique que de fait ou plut t c’est une situation
ambivalente. Voici le discours qui est pr n chez les Dii.

Chez les Dii, on soutient que les forgerons se mariaient entre eux et ne pou-
vaient pouser les non forgerons. On justifie cette situation par la fonction exerc e
par chacun. Le cultivateur a pour m tier I'agriculture et le forgeron le travail des
m taux pour les hommes et la production de la ¢ ramique par les femmes. Ainsi, le
fait que cultivateur et forgeron exercent des m tiers diff rents exclut toute possibi-
lit d'union entre les membres de ces deux corps de m tier. On soutient que l'art
de la forge et de la poterie tant h r ditaire, une fille de non forgeron ne pourrait
parvenir devenir poti re. Mais leur travail tant compl mentaire justifie leur coha-
bitation. Cette endogamie est renforc e par I' vitement du forgeron par les non
forgerons. Ils ne mangent pas dans la m me assiette, les non forgerons ne mangent
pas de la nourriture des mains des forgerons. Les forgerons sont individualis s
comme un groupe part par le terme de Nang dans tous les sous groupes Dii. Mais
les Dii croient-ils leur discours ?

On n'apprend pas grand-chose dans la seule tude des discours. 1l est donc
int ressant de savoir si les Dii croient eux-m mes leur discours. Les filles et
femmes de forgerons sont sp cialis es dans la fabrication des poteries. Elles pro-
duisent diff rents objets aussi bien sacr s qu’utilitaires. Le m tier, dit-on, se
transmet de p re en fils et de m re fille, voir infra. 1l se raconte ainsi chez les Dii
que c'est cette communaut de savoir-faire quia d termin forgeron et poti re se
constituer en groupe endogame, pour mieux perp tuer leurs diff rentes tech-
niques, «ba’ad zig a laa ting », /travail de la famille (clan) doit continuer/. C’est
pourquoi, les forgerons refus rent de marier leurs filles aux Dii (agriculteurs) de
peur qu’elles ne perp tuent la tradition de poterie.

Cette crainte n’est s rement pas justifi e parce que nous avons rencontr
beaucoup de nos informatrices qui s’ taient mari es des Dii (agriculteurs) mais
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avaient continu de pratiquer la poterie ; bien plus nombreuses sont celles qui
s’ taient mari es aux forgerons et avaient appris I'art de la poterie. Par cons quent,
le statut de forgeron est le fruit la fois d'une situation h r ditaire et d'un appren-
tissage du m tier.

Les Mamna’'a dont la grande majorit de forgerons Dii est originaire et
aupr s de qui nous avons enqu t , ne reconnaissent pas I'endogamie des forge-
rons. Leurs forgerons se marient avec les filles des cultivateurs et vice-versa.
L'essentiel tant qu’elles apprennent la poterie, qui est l'activit r serv e aux

pouses de forgerons. Cependant, les unions entre forgerons et fille du chef d’une
part et d’autre part entre chef et fille de forgeron sont d fendues. Cette prohibition
a une forte charge symbolique que nous examinons plus loin. A I'origine, dans le
village de Gandi, il y avait selon la tradition orale, deux couples de forgerons qui
s'install rent sur le plateau de Mgbang, pour fonder ce village. Plus tard, Gandi s’est
rv ] tre le plus grand village forgeron d’'o sont originaires la grande majorit
des forgerons du pays Dii. Si ces d buts I'endogamie tait une r gle, anthropo-
logiquement, on ne comprendrait pas la perp tuation de la famille forgeronne
plusieurs si cles apr s, m me avec la non-prohibition de I'inceste. Nous pensons
ainsi que 'id e d’endogamie est apparue au fil du temps, contrairement ['union
forgeron-poti re en caste. La I gende rapporte d’ailleurs que la sid rurgie r sulte
d’un fait observ (le durcissement et la vitrification de I'argile) pendant la cuisson
des pots par les poti res.

Les Mambe’ et les Guum poss dent eux aussi des forgerons originels, origi-
naires des villages Gop, Zan, Zieg, Mbizaa, ‘deng, Zabba et Sakze ; mais ils ont recus
au fil du temps I'appoint des forgerons venus de Kandi, Naboun, Man et Dogon. Les
Pa’an, les Naan et les Huun trouvent les leur chez les premiers (Mamb et Guum).
En effet les forgerons Pa’'an, et Huun sont originaires de Sakze et de Zabba pour la
plupart : Sakze est un village d'origine Guum, voisin de Zan, village aujourd’hui
disparu, et Zabba est un village d’origine Mamna’a. Les Naan quant eux ont recu
leurs forgerons de leurs voisins Guum et parfois Mambe’ du sud. Plus loin, les
forgerons Duupa, et Voko, ont une origine Pa’an. Les forgerons Mboum de Ngan-
Ha, Tibati, Ngawi viennent de chez les Guum, les Mamna'a et les Mambe’ tandis
que les forgerons Lakka de Djong, Pardjama, Douhoul sont exclusivement des
forgerons Mamna’a de Tham, Naboun, Vogzom et de Kandi. Il faut aussi relever
l'origine Mamna’a de certains forgerons Daama de Rey qui furent d port s par le
suzerain du coin, le nomm Bouba Ndjidda, qui les installa  Rey et les unit des
filles Daama.

C'est chez les Mambe’, Guum, Pa’an, Huun et Naan, qu’on rencontre sou-
vent I'id e d’'une d pr ciation du forgeron, ¢f. supra. Il y a une explication cela :
les Nang, en majorit Mamna'a ne souhaitaient pas marier leurs filles aux non
forgerons dans le souci de les pr server de la souffrance du travail de la terre.
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L'agriculteur endure la ros e du matin alors que le forgeron reste au chaud, il
supporte le travail tr s harassant d’abattage des arbres et de remaniement de la
terre pour attendre des mois durant la r colte. En plus, les Nang pensent que les
Dii ne se nourrissent pas bien, qu'ils mangent presqu’exclusivement les | gumes
alors que la viande de brousse leur est rapport e en change de leurs articles
forg s.

Mais malgr tout, la ¢ sure entre Nang et Dii n’ tait pas stricte. En effet chez
ces groupes, on assure que le Dii ne pouvait prendre pour femme une fille de
forgeron, mais on acceptait par contre de donner une fille Dii un forgeron
comme pouse. D'o la parent entre certains forgerons et certains noon (per-
sonnes n'appartenant ni  la chefferie, ni la cour), d’une part, et de l'autre, entre
certaines familles princi res et les forgerons. Les chefs des groupes Dii ci-dessus
mentionn s sollicitent le plus souvent les filles de forgerons en mariage pour attirer
les bonnes gr ces des fr res et parents de la mari e, si ce ne sont pas eux qui
donnent aux forgerons leurs sceurs. Dans le premier cas de figure o c’est le chef
qui contacte le mariage avec une forgeronne d'un village voisin, il esp re attirer
dans son village le jeune fr re de son pouse qui viendra s’y installer. Les parents
de son pouse ne cesseront d’ tre attentionn s I gard de son village. Dans le
second cas, le forgeron est invit  r sider dans le village de sa femme, ce qu'il fait
tr s volontiers. Par ailleurs, on est convaincu que s'il venait quitter le village, un
de ses fils majeur peut d cider de rester avec ses oncles maternels. Comme nous le
constatons, I'id e d’endogamie est bien pr sente dans la r alit sociale Dii, mais
elle n’est pas pratiqu e de facon rendre le groupe des forgerons herm tique. De
tout temps une ouverture a exist mais la soci t s'est assur e la limiter au
maximum, du moins symboliquement en entretenant le mythe de I'endogamie et
de !’ vitement.

Chez les Saan, les forgerons n’exercent pas le travail de fonte et ne
s'occupent que de la forge. Les Saan, [linstar des autres groupes Dii du Saari, font
venir leurs forgerons de chez les Mamna’a, Mambe’ et Guum, des villages de Zabba,
Sakze pour la plupart et de ‘deng, Kaana’a. Pour les amadouer, les villageois les
gavent de vivres puisqu'’ils ne pratiquent pas I'agriculture dans leur village d’origine
et surtout, ils s"assurent, si c’est un jeune ¢ libataire, de lui trouver une femme. Les
forgerons sont peu nombreux, compar s aux autres clans Dii et les distances
parcourues d’un village Saan  un village Mamna’a pour trouver un forgeron sont
consid rables. Dans le meilleur des cas, le souhait est de trouver une fille de forge-
ron pour le forgeron acquis, mais le fait que ces forgerons soient peu nombreux et
que la soci t doit viter les relations incestueuses, cr e des carences. C'est
pourquoi les anciens font recours n’importe quelle fille d'un clan Dii. Chez les
Saan de m me, la femme donn e aux forgerons se formera aupr s de sa belle m re
ou d’une parente de son poux pour devenir poti re. Dans bien des cas, les chefs
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des villages h tes prennent leurs sceurs ou I'enfant d'une de leurs sceurs qu'ils
donnent en mariage au nouveau forgeron. Cette jeune femme sera envoy e aupr s
de sa belle-famille pour apprendre la poterie. Le jeune fr re de la femme peut, s'il
habite avec sa sceur et s'il apprend ~ forger, devenir forgeron et on 'appellera nang
dii pour signifier qu'il est un non-forgeron devenu forgeron. Le cas sp cifique des
forgerons chez les Saan est un cas homologue chez les Dii Mamna’a, Mambe’ et
Guum dont ils sont originaires. Il y a donc transposition de leur r alit d’origine
dans le nouveau milieu qui les adopt s.

Mais les fondeurs Saan qui ne sont pas forgerons se d clinent comme un
cas part: leurs femmes ne sont pas forgerons. Elles s’occupent avec leurs poux
des travaux d’extraction du minerai et pratiquent une agriculture tr s sobre qui se
limite la culture des poids de terre et du petit millet autour de la maison. Les
fondeurs Saan de Mamteu, Wassen et Lobi, ne sont pas astreints une restriction
des r gles maritales. Ils prennent leurs femmes chez eux et dans les communaut s
voisines, notamment chez les Naan et, surtout, chez les Duupa. Leurs femmes ne
sont pas sp cialis es dans la fabrication de la poterie, mais elles participent aux
travaux de fonte et d’extraction du minerai.

L’ tude sur I'endogamie des forgerons chez les Dii r v le ainsi une dualit
de situation : les Mamna'a r cusent I'id e de I'endogamie des forgerons mais
reconnaissent I'id e de caste puisque les femmes des forgerons taient des
poti res. Les fondeurs Saan n’ont jamais t endogames en d pit de leur sp cia-
lisation dans la fonte du minerai de fer. Par contre, les autres groupes Dii partagent
Iid e de I'endogamie des forgerons et juger par leurs discours, nous nous
attendrions voir s’ tablir une v ritable barri re entre Dii et Nang. Mais le discours
ne s'accompagne pas toujours des faits concrets. En effet, I'examen des faits de la
r alit montre que la caste des forgerons n'a jamais t herm tiquement ferm e.

CONCLUSION

En d finitive, travers I' tude des mythes que nous avons abord s, nous
nous rendons compte de la manipulation des textes oraux par les Dii  des fins
politiques depuis la nuit des temps. Les constructions qui en r sultent ont donn
lieu des r cits mythiques qui servent aujourd’hui  expliquer leur organisation
politique et sociale qui fait la part belle aux non forgerons et dont il se d gage une
opposition dialectique entre non forgeron et forgerons.
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Source orale

Abbo, David, Prince du village de Sassa-Mbersi, Instituteur retrait , entretien le 18 juillet 1999.

Adamou, cultivateur, g de 75 ans entretien Gop Rey en octobre 2012.

Adar , g e d’environ 95 ans, domicili e  Sih. Entretien en mars 2011 Sih, d ¢ d e en novembre
2012.

Aoudi,] r mie, chef du quartier Balda Gouna. Entretien le 23 mars 2010.

Bello, Galdima, Chef du village de Buuri/Wan/Mayo Sala. Entretien le 22 mars 2010.

Bello, Killa, forgeron de Kandi g de 66 ans. Entretien le 25 mars 2010.

Bello, Moopigui, g de 68 ans ; domicili ~ Gouna. Entretien  Gouna le19 mars 2010.

Bobbo, Nana, g de 78 ans du village de Laboun. Entretien le 25 mars 2010.

Dadj , g d'environ85ans,n  I'ancien Lagba, forgeron. Entretien le 18 mars 2010.

Djobdi, Maissaba, forgeron du village de Djaba n en 1935. Entretien le 22 mars 2010.

Djobdi, forgeron Pa’an domicili ~ Sakdj , n  Lobi/Lob pr s de Keb/Kebi pendant la p riode
allemande, d ¢ d en2011. Entretien Sakdj le 18 mars 2010.

Djorri, Bobbon vers 1936 Laboun. Entretien le 25 mars 2010.

Hamadjam, Forgeron originaire de Karna et domicili ~ Ngaound r au quartier Joli-Soir. Entretien
Ngaound r le 16 juillet 1999.

Hassana, g de 55ans entretien Gop Rey en octobre 2012.

Ibrahima, Douna, cultivateur du village de Krouk g de 78 ans. Entretien le 27 mars 2010.

Kila, Salmana, forgeron Guum, originaire Ngeusseuk Tad mais r sident Mb , g d’environ 90 ans en
1997, aujourd’huid ¢ d . Entretien Mb le 08 a0 t 1997.

Mbarbella, chef forgeron du village de Sassa-Mbersi, g de 82 ans entretien Sassa-Mbersi le 18 juillet
1999.

Nana, forgeron originaire de Karna aujourd’huid ¢ d , entretien le 08 mars 1999.

Sambo, Yogna'a, ancien fondeur du village de Dogba, g de 71 ans. Entretien le 23 et le 24 mars 2010.

Sardi, Ousmanou, instituteur retrait , prince du village de Ny ss domicili ~ Mb , g de 66 ans.
Entretien Mb le 020 t2011.

Seidjo, Togbang, forgeron g de 80 ans du village de Kandi. Mars 2010, d ¢ d . Entretien le 25 mars
2010.

Sinheg, Christian, forgeron du village de Mamteuba n  Boumba (village Duupa). Entretien
Mamteuba le 20 mars 2010.

Wakili, Quinmbai (celui quiest I coute du chef). Ilest g de75ans,n  I'ancien site de Mamteuba
pr s de Binsiri. Il appartient au zig Mamteu. Entretien le 19 mars 2010.

Yagarou, cultivateur domicili  Dena, g d’environ 67 ans. Entretien le15 d cembre 2012 Sih.

Zag, Djoda, cultivateur domicili ~ Dogon par Mb , g de 65 ans. Entretien le 10 avril 2011 Dogong.





