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AVERTISSEMENT

Les matériaux de cette recherche ont £été recueillis
au cours d'une enquite qui s'est déroulée entre 1970 et
1978, La premiére phase a débuté& en octobre 1970 et s'est
prolongée jusgu'en septembre 1971. D'autres s&jours sur
le "terrain® ont suivi, en 1972, 1974, 19?6 et 1978.

L'enquéte de "terrain" a &té& précédée d'une période
préparatoire de deux ans & 1'Institut d'ethnologie de
Neuchitel et 3 1'Institut Africain de Genéve. Un s&jour
de deux mois & l'Institute for African Studies, University
of Ghana, Legon m'a permis d'autre part d'acquérir, par
de nombreuses rencontres, les informations de base néces-

salres aux premiers contacts ave¢ la population d'accueil.

J'exprime toute ma gratitude 3 1'Institut Africain de
Gendve qui m'a octroyeg, au départ, une bourse de recherche
et & 1' Istituto Italiano per 1'Africad qui a ensuite soutenu
uné'partie de mes travaux. Mes remerciements vont avant
tout aux Dagari de la région de Kokoligou-Hamale (nord du
Ghana) qui m'ont accueillil avec une extraordinaire gentil-
lesse en secondant admirablement mon enguédte. A Kokoligou,
c¢'est grice a Banuc, Mairé&, Muckum, Michael, Alexis,
Theodulo, Stanislao, Leo et Agnés, mes maltres, gue j'ai pu
démarrer, poursuivre et achever mon travail, A Hamale c'est

surtout 3 El Hadj Zakaria gue j'exprime ma gratitude.

Je remercie vivement les professeurs Pierre Ceﬁtlivres,
directeur de ma thése, Gérald Berthoud, Jack Goody et Pierre
Bourdieu pour leurs conseils et les critigues constructives

qu'ils ont apporté&es aux diverses versions de mon manuscrit.



Enfin, je suis heureux d‘avoig ici 1'occasicn de
remercier les amis et collégues qui m'ont aidé et soutenu
moralement tout au long de mon “"parcours®; en particulier
Kathy Kennedy gui a collaboré avec moi, sur le terrain,
durant une grande partie de 1'enquéte; Jean-Pilerre Jacob,
gui a hien voulu relire intégralement et critiquer subti-
lement le texte final; Anne-Marie Gay qui m'a aidé 3
revoir le mpanuscrit tant dans sa forme que dans son contenu
jusqgu'ad sa version finale; Roland Fletcher, qui m'a permis
d'accéder 3 une partie de son matériel de recherche sur
1'habitat des populations du nord-Ghana; Pierre Gurtner,
qui a soigné la pré&sentation graphique des tableaux et
croquis.

Genéve, janvier 1384
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J'ai adopté& le mode de transcription &laboré par le
. Pare Girauld dans sa "Grammalre dagare” (document ronéoté

TRANSCRIPTION

diffusé par les Péres Blancs) en essayant de suilvre ses
ré¢gles le plus fidelement possible.

Les lettres utilisées doilvent &tre prononcfes ainsi :

a, b, 4, &, e, £, g, i, k, 1, m, n, 0o, p, T,

comme en frangais,

Les voyelles nasales sont transcriptes avec un (%),

les vovyelles longues avec un ¢y s

[

y et
u
gh
gb
kp
nw
Ky
gn

W

o ouvert

= semi-voyellesg

ou francgais

g adouci

b labial en une seule &mission
p labial en une seule é&émission
entre m et n v&lalire

teh francais (médic-palatal)

n vélaire

s,

t,

v,

z
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INTRODUCTION

Je pourrais introduire cette &tude par la présentation
d'une problématique générale au sein de laguelle s'inscrivent

les préoccupations qui émergent dans chague chapitre.

Je pourrais, au contraire, &taler les motivations qui
furent & l'origine de ma recherche, en mettant ainsi l'accent
sur la relation qui unit histoire personnelle et "histolires

des autres”.

Enfin, je pourrais situef, d'emblée, les idées-clé de
ma démarche théorique quelque part sur le vaste échiqﬁier gue
canposent les nombreuses €coles de la pensée anthropologique,
les ccurénts théorigques qui ont nourri ma ré&flexion 4d’'é&tndiant

et guidé ma pratigue de chercheur.

Je pré&iére emprunter un autre chemin, un chemin de moins
en moins pratiqué, celui qui relie 1'imagipaire & la réflexion
"contrdlée", les visions aux concepts, l'utopie an réel
analysé. C'est 1'"imagination selon le vrai" (Duvignaud)} qui
est censée introduire le lecteur 3 1'interprétation selon
1'histoire. Si la trajectoire est différente, 1'aboutissement
du parcours est le méme que celui des autres démarches; on
percevra dés lors lé noyau autour duguel s'organisent les
données et les idfes de ce travail, c'est-3-dire un ensenhble,
parfols contradictoire, de pratigues gui laissent transparaitre
un projet de reproduction symbolicue dont les communautés

se nourrissent pour garantir leur survie sociale.
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Il e’'egit de "pressentir” la éotalité vivante pour
1'ohserver ensuite déconstruite en éléments qui prennent
la forme d‘objete pétrifiés par la démarche interprétative
et, parfois, par le travail d'anelyse; de m€diter le tableaun
des modes d'existence sociale comme un tout, véritable
“fait sociel total”, avant de voir ses camposantes séparées
les unes par rapport aux autres, et ré-organisé€es suivant la
“logigue de la discipline”; de “deviner”, par le biais
d’impressions, le sens dés pratiques pour accéder, ensuite,
aux raisons du projet social.

J'imagine d&s lors des espaces apperemment vides, sous
le scleil lourd et presque effacé par la réverbération du
ciel; des champs aux bordures f{rrégulilres, traversés par
des chemins blanchitres que le tassement des pieds a
dessinés sur la surface ocre du sol; chemins éphéméres,

puisque leur vie ne dépesse pas le temps d’'une saison.

J'imagine des tiges de mil qui gitent, dé&sordonnées,
entre les petites buttes, eutrefois leur support, arrondies
par l'harmattan; et des termites, des milliers de termites

tragant d'autres chemins sur le méme champ.

J'imagine le site d'une ancienne habitetion, non loin
d’un immense bhaobab & l'é€corce ridée; les restes de ses
murs extérieurs dénudés et fissurés par la pluie, les débris
d'une jarre de terre cuite disséminés autour d'un foyer
demeuré& presque intact.

J'imagine un vieillard en train de t&ter le vent et
d'examiner métre aprés métre l'emplacement de sa future demeure
comme s41 arpentalt trés lentement le lieu. Je le vois regarder
évec attention les mouvements des termites autour d'un réci-
pient rempli de bouillie de mil.



Je vois un lieu ol se dércule le marché. Une foule dense,
un agrégat grouillant, unp tout gui se désorganise en mouve-
ments désordonnés pour se reconstituer a chaque instant en

un ordre nouveau de couleurs.

J'imagine les visages gals des hommes, une dizaine,
assis autour d'une femme gul remplit cérémonieusement des
calebasses de bi®re de mil; partage de noix de cola, renif-
flements de prises de tabac, échanges de plaisanteries profé-

rées avec le plus grand sérieux; défis, rires, silences.

J'imagine une multitude de gens eniourant deux vaches
égorgées. Les bétes sont &tendues sur le sol rocheux:; leur
sang s'8coule des blessures cuveries et ruisselle & travers
les fentes d'une dalle latéritigque rougeftre. Le bourdonne-
ment des mouches avides accompagne les cawumentaires de
quatre hommes qui s'appretent a découper la viande avant de
la distribuer selon des régles rituelles strictes. Danses
de femmes autour du cadavre, causerie des vieux sous un
arbre, conciliabule de chefs prés de la maison, air i la
fois pensif et absent d'un jeune homne en chemise blanche
et lunettes de soleil...

"Mon imaginaticon selen le vrail" s'enlise ici. Elle a
travers& quatre momehts de la vie socilale dagari : le rapport
&4 1'espace, les pratiques de 1'&change, celles du travail et
la situaticn rituelle. Ce parcours imaginaire 3 travers les
lieux, les visages, les bruits, anticipe les thémes principaux
de ma recherche, thémes nés d'interrogaticns confuses, souvent
déchirantes, qui ont Investil ma pensée d&s le d€bui pour
l'occcuper ensuite tout au long de ce travail. Certaines gques-
tions, surtout au départ, naissaient de l'univers du saveir



anthropologique et soclologique, d'autres jaillissailent de
1'histoire réelle; interpellations d'un monde &cartelé entre
deux logligues irré&ductibles l'une de l'autre. Ainsi, les
interrogations premiéres (quels licns de causalité
existe~t-il entre une structure particuli2re de la parenté
et l'organisation des rapports &conomigques ? Dans quelle
mesure - ou jusgu'a quel point ~ la présence de clans matrili-
néaires influence-t-elle ls circulation des richesses au sein
de la communauté& ? Quelle importance attribuer aux relations
ainés-cadets dans la problématique du contrdle politique de
la reproduction sociale ?...) furent remplaces par d'autres
lifées davantage aux rapports que les soci&té&s cammunautaires,
entretiennent avec le monde extérieur (comment les sociétés
comuunautalres s'inscrivent-elles dans l'univers actuel

des &changes Economiques ? Quelle est la place qu'occupe le
marché dans l'organisation gé&nérale de la production ? Quel
est 1'impact de la "logique du rendement" que 1'Etat impose
par le truchement d'organismes qu'il centrdle directement ou
indirectement, sur la "logigque de la dé&pense” non matérielle-~
ment.productive ? Quelles fonctions les rites revétent-ils
alors gue les mythes et ls cosmogonie tombent peu 3 peu dans
1'oubli 3} )

Tout cela m'a conduit A observer la nature des pratiques
sociales et 3 &tudier leur fonctionnement par rapport aux
structures consclidées au cours de l'histolre, en tenant compte
du contexte général dans leguel elles s'inscrivent.

Dans le fond, le deuxi®me ordre de gquestions traduit une
vision que je qualifie de "probliématique” des sociétés dites
périphériques, vision inaugurée entre autres par Georges
Balandier, Roger Bastide et Jean Duvignaud. Ma tentative de



trouver des répeonses historiquement adéquates s'est heurtée 2
d'énormes difficultés., Alors que Balandier (1971} centrait

son regard sur les relations entre “dynamigue du dedans® et
"dynamique du deheors" & 1'aide de concepts tels que "confor-
mité", "stratfgie", "manipulation", "contestation", mon Etude
met l'accent sur l'opposition entre logique de la production
matérielle et logique de la reproduction sccilale. En d&finitive,

l'auteur de 1'Afrique ambigu@ propose une théorie du changement

social tandis gue j'esquisse une méthode d'approche des phéno-
m&nes de résistance; d'ol les difficultés rencontrées qui sont
me semble-t-il d'ordre Epistémologique. Lorsqu'con aborde,
d'une maniéfe problématique, l'&tude des mfcanismes qui prési-
dent 34 la2 reproduction sociale des communautés sans pour autant
faire disparaitre de l'esprit le jugement que l'on porte sur
les valeurs qui dominent la soclété& mederne ou industrielle et
ses modes d'"expansion” en tant que modéle d'une sociabilité
planétaire, le risque est grand d'opfrer une confusion entre
"hypothé&se largement intuitive" jaillissant d'une expérience
€thigue d'une part, et "perspectives théoriques' permettant,
dans leur lucide froideur, une interprétation prétenduement
adéquate de la réalité, d'autre part.

Au départ, trois auteurs m'ont aidé 3 surmonter ces obsta-
cles; mon approche se place 3 la jonction de leur conception
fordamentale de l'existence sociale constamment menac&e par des
"causalités externes": Tout d'abord les Dagari du Ghana. Ils
sont les anteurs d'un texte social particuli®rement riche et
complexe dont la lecture interprftative permet de déceler le
sens historique de leurs pratigques et, en dernidre analyse
leur véritable projet social, méme s'il n'est pas pergu comme
tel par la conscience collective. C'est ce que j'ai tenté& de
mentrer en particulier dans la premidre partie de mon travail
cl, en m'appuyant sur le concept d'habitus, forgé par Pierre
Bourdieu, je souligne qu'en d&finitive le souci de la reproduc-

tion sociale est "au coeur des soci&t&s" dites communautaires.



Précisément, la lecture du dernier chapitre de l'ouvrage

de Sahlins "Au coeur des sociétés” (1980) m'a permis de

consolider partiellement mes “hypoth&ses intultives", pulsque
1'auteur démontre - et son argumentation me paralt tout &
falt convaincante - que la problématigue de ia diversité
recoupe celle de la production symbolique qui, & son tour,
laisse entreveoilr, une fois sailsis les caract@res dominants
de chaque ordre producteur de symbeles, la nature de chaque
projet social. "Dans la socié&té bourgecise -~ &crit Sahlins -
la production matérielle est le lieu dominant de la produc-

tion symbolique; dans les sociftés primitives, c'est le
systéme des relations sociales (de parenté&))". (1980 : 264)

{souligné par moi).

Les concepts de logique de la prodﬁction matérielle
{logique capitaliste) et de logigque de la reproduction
soclale (logique communautaire) {1} recoupent les deux lieux
dont parle Sahlins; ils définissent deux ordres distincts en
raison de la dominance de 1'é&conomique dans 1'un et du soclal
dans l'autre. Malheureusemént, 1'analyse de Sahlins s'arréte
13; les consé&quences .réelles, sur le plan de l'histecire, de
cette dualité ne sont pas &tudiées., Ailleurs, dans un essai
consacré 3 la logique capitaliste et aux logiques communau-
taires, Gérald Berthoud et moi-méme avons tenté& &'é&claircir

la complexité des rapports, historiguement &tablis, entre
les deux ordres en montrant que certaines institutions
communauvtaires comme les formes d'entr'aide du travail agri-
cole ou les institutions matrimoniales deviennent, de nos
jours, les véritables ré&vé&lateurs du conflit existant entre
deux projets sociaux différents (1976).

(1) Pour ce qul concerne la signification du concept de logique
je me référe aux travaux de €. Castoriadis (1975)



Cet essal prétend fournir d'autres exemples, tirés de
l'ohservation empirique 3 1l'appui de cette thé&se; il &largie le
champ théorique pour ¥ inclure des considérations plus nuan-
cées (comme celles qul présentent le caractére polyvalent des
pratigues de l'échange marchand)}, susceptibles donc de mieux
rendre compte de la complexité des situations dans leéquelles
se trouvent aujourd'hui les soclétés communautaires.

Au sein de ce champ thé&origue les travaux de Pierre
Clastres {le trolsi@me auteur) ont été d'une grande utilité.
puisqu'ils aident & dégager la dimension politique de )l'ensem-
ble des pratiques reproductrices de communautés; 3 repérer,
enfin, une sorte d'"articulation” entre tactique reproductive
et stratégle de production (de Certeau, 1980). Les apports de
Clastres et Sahlins ont donc 6té déterminants dans le choix de
1'é&chelle d'observation des phénomé&nes étudiés, puisgu'ils
représentent dans 1'histoire de la pensée anthropologique un
courant qui a su proposer des critéres solides définissant la
spécificité des conditions d'existence communautaire (société
d'abondance et société contre 1'Etat), de sorte gue les parti-
cularités "culturelles" se trouvent Organisées, 3 une &chelle
macroscopique, au sein d'ensembles relativement cohérents.
L'é&tude de leur logiQue interne, de méﬁe que la compréhension
de leur insertion dans l'histoire actuelle, constituent l'objec-
tif ultime de mes recherches, dont le présent travail ne

restitue gu'une ébauche.

L'appel 3 1'imaginaire, les problémes soulevés dans les
pages qui précédent, les &léments théorigues esquissés, for-
ment 1a trame de cet ouvrage. Ils se retrouvent, dispersés;
dans chacune des quatre partiles respectivement consacrées a
l'espace, & 1'é&change, au travail et au rite. S1 le choix de
ces quatre lieux d'ohservation n'est pas arbitraire, il ne se
justifie pas non plus en fonction de principes d'une tradition
disciplinaire qui attribuerait, a priori, 2 ces domaines la
propriété de l'exhaustivité. La tradition anthropologique,



que je sache, reste muette guant aux "ré&gles™ & suivre pour
composer et construire un objet d'étude; elle fournit tout

au plus des modEles, des sources d'inspiration de nature
méthodologigque afin d'organiser les informations selon le
schéma d'une monogfaphie, "qui saisit son objet non seulement
dans sa forme la plus manifeste mais aussl et surtout dans
1'ensemble des relations de tous ordres avec le contexte”
(Maget, 1968 : 1317),.

Le lecteur qui désire approcher la tulture®, dans le
sens le plus large du terme, des Dagari du Ghana présentée
sous forme de monographie-sera certainement dé&¢u, puisque
les Dagari ne sont pas "mon objet d°étude” mais mes maitres.
Ils m'ont ainsi appris - en me permettant d4'accéder au
langage de leurs pratiques gquotidiennes - gue pour approcher
la problématique de la reproduction communautaire il fallait
d'sbord comprendre la nature de la relation qu'ils entre-
tiennent avec 1l'espace; &tudier leurs pratigques de 1'é&change
au sein du marché comme en dehors de celui-ci; approcher
l'organisation du travail agricole en essayant d'en saisir le
sens au-deld de sa complexité déroutante; et surtout de "vivre”
leur maniére de vivre le rite, Mais les mémes pratiques qui
s'expriment pour 1'anthropologue sous forme de langage
d&bordent le cadre d'un savoir "traditionnel” cristallisé
en ce sens gu'elles sont tout a4 la fois des pratiques de
reproduction du social et des pratigques de reconnaissance de
nouvelles catégories "3 penser" nécessalires 2 1'émergence de
nouvelles jinstitutions. J'ai illustré cette logique de la
reproduction communautaire & 1'aide d'exemples qui restituent
des représentations de 1'espace social et physigue rencuvelées
(premiére partie), des formes inédites d'é&changes &conomiques
(deuxi@me partie), d'organisation complexe des &changes du
travail agricole (trocisi2me partie), des modes nouveaux de
fonctionnement du rite au sein des rapports qui lient la com-
munauté asu monde extérieur (quatriéme partie).



XYl est probable qu'3 ce stade de ma ré&flexion, le lecteur
per¢oive dé€j3 l'ombre d'un paradoxe planer sur ces pages...
Il s'agit de 1'idée-méme de reproduction communautaire produi-
sant du sens, une reproduction qui est en méme temps cré&ati-
vité sociale. Mon souci n'est pas de contester c¢e paradoxe
mais de montrer au contraire qu'il est un véritable instrument

de connaissance en sa qualité de paradoxe existentiel.

En soulignant la diffé&rence entre paradoxe existentiel
et paradoxe loglque, ¥Yves Barel &crit ceci : "Il est dans la
logique d'un systéme vivant de se différencier, de sp&cialiser
certaines de ses parties dans telle ou telle tiche, de hiérar-
chiser ces parties, c'est-&-dire de créer les distances et les
niveaux chers 3 la théorie de type logigue... et pourtant,
ce systéme n'est et ne reste vivant gque dans la mesure oll il
nie cette logigue en méme temps gu'il l'appligue, c'est-a-
dire daﬁs la mesure ol il demeure capable de maltriser le
paradoxe fondamental. Sa logique est illogique ou paradoxale"
(1979 : 40). Autrement dit le fonctionnement des mé&canismes
de la reproduction communautaire est la condition d'apparition
des pratiques de production du "nouveau" qul est logiquement
.son contraire. De méme, cette production de sens, c'est-a-
dire cette production de catégories de pens€e, d'organisation,
d'institutions destinées & faire partie intégrante d'un univers
social spécifique (la communaut&} qul se présente et qui est
percue parfois comme rupture par rappcrf au passé, n'est, en
définitive, qu'une maniére d'étre sociclogiquement nécessaire
4 la reproduction. Ces considérations conduisent & aborder

d'autres questions qui sont d'ordre méthodologique.

$i Lévi-Strauss semble enclin & considérer "les indigénes
mélanésiens eux-mémes comme les vEritables auteurs de la
théorie moderne de la réciprocité” (1950 : XXXI) (1), je ne

{1) Voir aussi Berthoud et Sabelli {1976 : 89)



nourrls aucun doute sur les "droits d'auteur" des Dagari en
ce qul concerne une "théorie moderne de la reproduction
communautaire”, théorie que l'ceuvre des anthropologues se
doit de rendre explicite et intelligible & la suite d'un
effort rigoureux 4'interprétation.

Une fois reconnue a la recherche anthropologlgue la tache
d'opérer une lecture interprétative duo social sur la base d'une
problématique préalablement définie, 11 n'y a plus d'obstacle -
me semble-t-il - 4 concevolr un groupe humain comme "auteur"
d'un texte que seule la relation avec l'cbservateur transforme
en "ohjet empirigue de la recherche" (i ne pas confondre,
qu'on me pardonne d'insister sur ce point, avec "objet d'é&tude"

qui est un construit du chercheur).

51 l'on garde & l'esprlt ces gquelques remargues métho-
dolegiques con camprendra blen pourquoi dans chaque partie
de cet essai la place occupée par la ré&flexlon théorique et
par l'interprétation est si grande et l'espace réservé
aux Ilnformations et aux données empiriques relativement
limité&. Le choix du sujet é&tant insplré par une probléma-
tique qui s'est mise en place graduellement, suivant les
"suggestions” explicites et implicites des aunteurs de la
reproduction communautalre, la sé&lection des données et la
récolte des informations d'abord, leur restitution ensuite
s'organisent unigquement en fonction des différentes hypo-
th&ses &laborées sur la base d'un théme unique : 'la repro-
duction cammunautaire avjourd'hui.




Les Dogari fomt partie des populations qui vivent dans la zome sud-
soudanienne qut s'étend entre la région sahélienne et la grande forét
tropicale. Leur territoire est proche de la Volta Noire et & cheval sur
I'ertrémité nord-ouest du Ghana et le sud-ouest de lg Haute-Volta.

Le terme 'Dagari' désigne un ensemble linguistigue d'ermviron L30.000
persomnnes ressemblant sur le territoire de U'actuel Chanc plusieurs
groupes : les Birifor, les Wiili ou Ould, les Lo Dagaba et les Dagaba
(Rattray, 1333, Goody, 1967). Ils sont entourés de populations ayant des
caractéristiques similatres en ce qui concerne l'organisation soeiale et
éconanique quoique différentes sur le plan de la structure politique. I1
s'agit des Lobi et des Dyan & l'oueét, des Wala au sud, des Sissala &
L'est et des Bobo et Gourounst au nord

L'organisation scciale des Dagari est caractérisée par l'appartenance
stmultanée de chaque individu 4 deux elans, 1'un matvilindaive (Belo) et
L'autre patrilindaire (Yir), dont seul ce dernier est exogamique.

Les formes prédominantes d'entr'aide, de coopération et de collabora-
tion agricoles s'organisent sur la base de la solidarité lignagére.

Les Dagart sont essentiellement des agrtoulteurs; tls cultivent,
pendant la saison humide, du millet, du riz, des arachides, de l'igname et,
dans une moindre mesure, du mals, des patates douces, des haricots et quel-
ques produtts marvaichers. Alors que l'élevage cccupe une certaine place au

setn de leur vie économique, les autres branches de la production (excepté
la eueiliette), en particulier la chasse et la péche, sont en vote de
dispartéton. .

Parnt les différentes pratiques symboliques et rituelles "de tradi-
tion”, le eculte des ancétres est celutl quti est le plus répandu en dépit
de L'influence senstble de la religion ecatholique: Le lecteur déstireur de
connaitre plus en détail l'arriére plan historique, les donndes structu-
relles ainst que 1'wrivers symbolique des populatioms dagari, pourra
consulter les travaux de Jack Goody (182, 1867, 1472} qui restent, en
dépit des changements réeents, d'une extréme actualité et d'un trés grand
intérét.

Les communautés qui m'ont accueillli vivent dans la région de
Kokoligou, situde entre les villages de Nandom et Hamale, prés de 1'axe
routter qut lie Kumast & Bobo-Dioulasso.
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HABITAT ET HABITUS - LES ESPACES ET LES LIEUX DE LA REPRODUCTION
LIGNAGERE

Dans ce chapitre Jje tenteral de mettre en &vidence la liaison
entre choix des unités sociales significatives et analyse de la
reproduction sociale. Je pense que ce lien n'a pas &té& suffisamment
&tudié, tant en ce qui concerne l'évalution des formations soclsles
industrielles qu'en ce qui concerne 1'é&tude des sociétés de type
communautaire. J'eXaminerai cette gquestion en centrant la discus-
sion sutour des rapperts "espace social® / “"espace physique”.

I1 s'agit tout d'sbord d'é&tudier ia pertinence de la tradition
- anthropologique récente en analysant lz pens€e d'asuteurs, comme
Sahlins et Melllassoux, qui se sont penchés sur la gquestion des
unités sociazies significatives. Dans une deuxidme partie je propo-

serai le concept de mode de reproduction lignager comme outil

indispensable & une lecture adéquate de la ré&alité d'un grand nombre

de socibtés drganisées sous le mode cdommunautaire.

L'&laboration du concept de mode de reproduction lignager est
liSe 3 la réflexion sur les relations organiques gui unissent un
espace donné et un ensemble spécifique de rapports sacisux. Dans

le texte, je parlerai & ce propos d'habitat et d'habitus.

1. Les limites du mode de production domestique

Marshall Sahlins, est, peut-gtre, le chercheur qui a poussé
le plus loin la ré&flexion sur la relation qui existe entre orga-
nisation &conomique des socilétés communautaires et uniltés sociales
significatives. Dans un stylé aussi stimulant que provocant 1l
affirme que parler de "1'é&conomie” d'une société primitive est un
non sens. Structuralement, "1'&conomie” n'existe pas. "Plutdt qu'une
organisation distincte et spécialisée, 1'Economie est quelque chose
que font les rapports et les groupes sociaux dans leur généralité,
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notamment les groupes et les rapports de parenté. L'é&conomie est
davantage une fonction de la socli&té qu'une structure, car l'arma-
ture du processus &conamique est fournie par des groupes dont

on admet couramment qu'ils sont "non &conamiques™. Et il pour-
suit, "en particulier, ce sont des groupes domestiques, agencés
généralement en divers types de famille, qui instituent la pro-
duction". Il conclut, "la maisonnde ("family" dans la version ori-
ginale) est 2 l’économie'tribale ce que le manoir est 4 1'é&conomie

mé&diavale ou la corporation au capitalisme moderne : l1'institution

dominante de production, 8 une &poque donnée.™ (1976:118-119) (1}.

{souligné par moi)
Les deux idé&es centrales de ce passage, qui, par ailleurs,
constituent le noyau théorique de tout son ouvrage, méritent quel-

ques commentaires.

En affirmant que "1'é&conomle" (j'ajouterai "en soi") n'existe
pas et qu'elle s'identifie avec les pratiéues soclales des groupes,
Sahlins reprend & son compte une des théses fondamentales du cou-
rant substantiviste qui consid&re "l'&conomie humaine... enchissée
et enchainde dans les institutions, &conomiques et non &conomigues™!
(Polanyi, in Godelier, 1974 : 160). D'aprés l'auteur, il est faux
de parler de “rapports de preoduction”, de "forces productives"
tout comme il est inapproprié d'utiliser des termes tels que
ménage, agent Sconomlque ou entrepreneur, car ces notions renvoient
a4 une conception "formelle" de l'é&conomie primitive, 3 une projec-
tion &'un modele d'analyse inadéquat 2 la réalité gqui fait 1'objet
de la recherche.

Je crois qu'on peut difficilement contester la justesse de
cette position théorigque correoborée, d'aillleurs, par les traveux,
entre autres, de Mauss, Malinowski et Evans-Pritchard. En revanche,

on doit s'interroger sur le choix effectué par l'auteur de 1'insti-

(1} "Rather than a discinct and specialized organisaticn, 'econamy’ 1s stmething
that generalized so€ial groups and relations, notably kirgship groups and
relations, do. Econany 1s rather a function of the society than a structure
for the axmature of the econamic process is provided by groups classically
concelvad 'noneccnamic'”... "The houselold is to tribal economy as the mancr
to the medieval econamy or the corporation to modern capitalism : each is the
daninant production = institution of its time" (1972: 76).
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tution qui est censée faire l'&conomie, la familie ou la maison-
née ou encore l'unité domestique. L'influence des travaux de
Blicher et Chayanov est ici évidente. Sahlins le reconnalt lui-
méme lorsgu'il Ecrit qu'il serait "tenté de remettre en honneur

le concept d'"économie domestigue ind&pendante" en se référant au
premier et lorsgu'il consacre plusieurs pages A 1'analyse de la
théorie du taux d'intensité du travail de l'exploitation familiale
du second, pour démontrer la validité de sa conception de la sous-

production agricole des soci&tés primitives.

Il ne faut pas oublier pourtant, gque Blicher situe son concept
d'"économie domestique indépendante" dans le contexte d'une
théorie générale de 1'&voliution de 1*'humanité&, et que Chayanov bhase
toute sa conception sur les sociétés paysannes telles qu'elles’
existaient en Russie dans la période gqui précéde la Révolution.
Sahlins est parfaitement conscient des limites de sa démarche en
ce qui concerne la transposition d'un modéle d'analyse, celui
de Chayanov, congu &8 partir des caractéristiques de la paysannerie
parcellairé, dans 1'univers social fort différent des sociétés
lignagéres ou "primitives"™ (cf. 1972:133). Son approche sous-
estime totalement 1'importance des liens sociaux sur la ba;e des—
quels s'élaborent de nombreux réseaux de relations de solidarit8
et de réciprocité qui se trouvent en dehors du groupe domestique
mais qui constituent la véritable ossature de la communauté. La
preuve nous est fournie par sa conception m2me du mode de produc-
tion domestique centré principalement sur les concepts de groupe
domestique restreint, la maisonnée ou la famille essentiellement.
Plusieurs caractéristiques en définissent la nature : prédcmi-
nance de la division sexuelle du travail (1), production seg-
mentaire & des fins de consommation, accl®s autonome aux moyens
de production, ernfin, un trd2s haut degré d'autonomie et d¢'indé-
pendance des unités domestiques les unes par rapport aux
autres, autonomie et indépendance s'actualisant sur la base

d'un procks de “décomposition segmentaire® (p. 140}, sorte de

{1} Je préfdre la notion de répartition des tiches; je discu-
terai ce point plus loin.
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mouvement centrifuge capable de placer la maisonnfe constamment
en dehors de l'emprise des institutions politiques intéaratrices.
Cu'en est-il des multiples formes de coopération, des systémes
complexes d'entr'alde réciproque, des réseaux d'échange des
richeéses et du savolr ? Pour Sahlins tous ces facteurs exis-
tent, bien slir, mais ils ne sont rien d'autre que des "formes
d'actualisation du mode de produgtion domestique” (p. 121); la
coopération entre les unités de production est un fait purement
"technique” qui "ne compromet en rien l'autonamie de la maison-
née ou son projet éconamique” (p. 121). Autant dire gue le

mode de production domestique est une forme "asociftale™ dorgani-
sation &concmique. Sahlins nous en donne la confirmation en pos-—
tulant l'analogie entre le mode de broduction domestique et
1'"gtat de nature" caractérisé par la dispersion, 1'isolement,
'1a séparation, la solitude. C'est séns doute ainsi qu'il faut
interpréter une des phrases-clé de so0n texte @ "Economiquement
parlant, la société primitive est fondée sur une anti-socié&té"
(p. 131) (1) (souligné par moil.

Pour compléter le tableau ré&sumant la théorie du mode de
production domestique d'aprés 1'auteur, il faut s'arré&ter un
instant sur la question de la finalité intrinséque de 1'éE&co-
nomie familiale. Celle-ci doit satisfaire essentiellement les
besoins de subsistance des membres de l'unit&. Il en dé&coule
que l'é@conomie domestique est tendanciellement portée A limiter
toute formation de surplus. Je reviendrai dans les pages sui-
vantes sur la question du surplus. Pour l'instant, je discuteral
des implications th&oriques gu'entraine une telle conception
des objectifs de 1'économie familiale.

Sahlins nous pré&sente une image de la vie sociale et &co-
nomique des membres des groupes domestigques tristement appauvrie.
En définitive, c'est la lutte pour la survie matérielle par un
choilx stratégique paradoxal de sous-production endémique qui

(1) "Economically, primitive society is founded on an antisociety"
(1972 : 86).



donne un sens & la vie des gens. Car, il faut hien le rappeler,
~pour l'auteur un "pourcentage ncn négliceable de groupes domes-
tigues ne parviennent jamais & assurer leur propre suhsistance,
alors gu'ils sont organisés précisément & cette fin" (p. 111).
C'est ce qu'il appelle "1'échec domestique”, socus-titre du
chapitre consacré & la structure de la sous-producticn. Il
5'agit certainement de la partie la plus faible de 1'ouvrage.
Alors que l'auteur est, en général, irréprochahle en ce qui
concerne le cheix des sources ethnographiques gui vont dans le
sens de ses théses, ici l'argumentation apparait forcée, les
citations des travaux non pertinentes par rapport 4 la question
posée. Forde et Freeman, deu# chercheurs auxquels 1'auteur
se ré&fére pour illustrer 1'"&chec domestique®, mettent 1‘accent
sur les variations saisonnidres, parfois trés accusées, des
- réceltes d'igname et de riz; ils notent aussi qu'il y a chez
Vles Yake comme chez les Ihan des clivages relativement margués
entre maisonnées en ce gui concerne la production d'igname et
de riz. Forde contredit d'ailleurs la thése de Sahlins dans le
‘contexte méme du passage reproduit dans le chapitre en gquestion :
"Si cette nourriture de base (il s'agit de l'igname) ne vient
jamais & manquer vraiment, il ¥y a deux extr&mités de 1'é&chelle,
cae " (p. 113}, (forde 1946 : 64). Quant & Freeman, il ne faut
pas oublier que ses travaux se réfdrent 3 des villages forte-
ment marqués par la pénéiration de la logiqie marchande et
chacun sazit jusgu'ad quel point les facteurs liés aux mécanismes
du marché (régional ou mendial) s'avérent capables de désorqa-
niser voire de désarticuler les "&conomies domestiques". Danc,
en ce qui concerne les Iban, les causes de 1'"échec domestique”
seraient plutdt & chercher dans le domaine des relaticons
d'échange extra~domestiques et extra-villageoises que dans le
domaine de 1l'Economie familiale.

La thése de 1'"&conomie domestigue” indépendante, autonome,

autarcique et son corollaire, 1'idée 4'“échec domestique" me

paraissent encore plus douteuses si l'on examine d'autreg sociftés
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communautaires. Evans-Pritchard, par exemple, souligne
1'intensitsd des llaisons communautaires en dépit de 1'impor-
tance attribuée par les Nuer aux groupes domestiques restreints.
"Pour résumer, - &crit Evans-Pritchard - je ré&péterail simple-
ment gue les rapporis dconomigues s'intégrent dans des relstions
soclales plus générales, lesguelles, &étant surtout d'ordre
domestique ou parental, se situent hors du dessein du livre.

Je dois cependant souligner que ies membres des divers seg~
ments d'un village entretiennent des rapports &conamiques
&troits et gque toutes les personnes d'un m@me village ont des
intéréts économiques communs, et forment une cammunauté qui a
ses jardins 3 elle, ses points d'eau, ses lieux de péche et

ses paturages; qui concentre ses troupeaux dans un seul camp
durant la saison sé@che; qul conjugue ses efforts pour 1la
dé&fense, pour la conduite des troupeaux et pour d'autres acti-
vités; et au sein de laguelle, surtout lorsqu'il s'agit de
petits villages, on pratique beaucoup le travail en coopération
et le partage de la nourriture." {(1968: 115).

A propos des Tallensi, Fortes souligne également la fonc-
tion prééminente de la communauté &largie en ce gqui concerne la
couverture des "besolns" essentlels de chaque individu :
"Security of land ownership, which means security for every
man of the opportunity to supply the basic needs of himself and
his dependants, 1is, therefore, conditional upon the integration
of the community; in the first place, of the clan, but also of
the wider community of interdependent groups of clans. Its
ultimate basis is the political-ritual organisation of the
Tallensi." (1967 : 18l}. Bref, la thése soutenue par Sahlins
4 propos du mode de production domestique, surtout en ce gui
concerne les caractéristiques fondamentales de la cellule de
base de ce mode de production, me paralt trés discutable. Ceci
ne disqualifie pas 1l'ensemble de son approche théorique, 1l'une
des plus stimulantes et originales de toute la littérature
anthropelogigque actuelle. Mon &tude est d'allleurs largement
tributaire de ses recherches, en particulier de celles consacrées
aux mécaniemes de la réciprocité et de la redistributicn, de
son 6tude sur le don, de ses nombreuses intuitions qui se



trouvent, - pourquoi pas ? ~ justement d 1'intérieur du

texte gui traite du mode de producticn domestique.

Dans une autre partie de mon travail je montrerai la
fécondité des id€es de Sahlins en ce qul concerne la nature
du symbolique. On les retrouve d'ailleurs dans un de ses

derniers ocuvrages, intitulé "Culture and Practical Reason".

Revenans maintenant aux questidns posées au début de ce
chapitre. Quelle unité sociale cu quelles unités sociales
dennent un sens aux sociétés comrunautaires ? Autrement dit
quel groupe d'individus, par'la nature de ses relations et par
ia spécificité de ses pratiques, fournit le caractére spécifigue
de ce type de société& ? Qu encore, & quelle &chelle d'ohserva-
tion doit-on se situer afin de repérer l'ensemble d'individus
plus ou meins organiquement 1iés, dont les pratiques sccilales
pourraient révéler 1'existence d'un projet social propre d la
communauté &largie, projet inintentionnel, non-conscient, non-

explicite ?

J'ai essay& de montrer gque Sahlins ne répond que partiel-
lement & ces questiconsg, pour la simple raison qu'il axe sa
réflexion essentiellement autour des pratiques sociales et des
structures relies 3 la production matérielle et rel&gue au
second plan tout ce qui se trouve rattaché aux mécanismes de la
reproduction sociale. Or, s'il est vrai, et c¢'est ce que je
tenterai de démontrer dans cette &tude, gque toute société commu-
nautaire semble 8tré destinée & reproduire ses caractéristicues
spécifiques suivant un ensemble de pratiques guctidiennes et
périodiques (&changes réciprogues, relations de partage, parti-
cipation aux rites, etc.) et de structures engendrées par ces

pratiques-mémes, ensemble que j'appelle logigue communautaire,

il faudra bien déterminer & quel groupe, instituticn, cellule,
la société toute entiere confire la tiche de sauvegarder sa
logique. Seule 1'&tude des mécanismes et des pratiques sociales
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1iés 3 la reproducticn sociale, con gue dans son sens le plus

large, peut nowns apporter quelques éclaircissements. -

2. La communéutd domestigque et les "prptorclasses spetfales”

Claude Meillassoux, dans "Femmes, greniers et capitaux”
&labcre une esguisse d'un modéle dTanalyse de la reproduction
domestique adaptée aux soclétés agricoles de type communautalre.
Fidale aux précepts de base du matérialisme historigue, il
centre son &tude auntour de la “communauté domestique" considérée
comme la “cellule de hase d'un mode de production constitué par
un ensemble de ces communavcté&s organisées entre elles pour la
production éconamique et sociale et la reprocductin du rapport

de production spécifiquement domestigue" (1975 : 58).

La reproduction sociale s'accomplit, selon Meillassoux,
gréce & deux mécanismes qui agissent simultanément : le premier
concerne l'ensemble des producteurs qui collaborent pour créer
d'avance les conditions techniques du remouvellement du cycle
agricole (surtout production des semences); le second mécanisme
concerne plus particuliérement les ainés qui ont pour t&che la
gestion des produnits assurant la reproduction. C'est ce qu'il
appelle cycle d'avances et de redistribution entre ainés et cadets
qui "se manifeste formellement par un circuit prestataire -
redistributif qui est le mode de circulation dominant dans la
communauté de ce type" (p. 70). Les deux mé&canismes, bien slr,
forment un tout qui donne un sens aux rapports de production de
la communauté& puisqu'ils sont censés dévoiler la nature du pouveir
fondé sur l'age. Mails pour gue ce pouvoir des ainés prenne une
véritable dimension politique, la gestion ou le contrdle des
conditions matérielles et tehcniques de la reproduction ne suffit
pas. Il faut que les ainés puilssent disposer du contrdle des
fommes afin d'imposer-a 1'ensemble de la communawnté leur politigue
de reproduction de 1l'énergie physique. C'est ce que Meillassoux
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appelle la "gestion matrimoniale” gui permet la reproduction
sociale et en méme temps réaffirme et renouvelle le rapport
hiérarchique ainés/cadets &Stabli, comme nous l'avons vu, par

le mécanisme du cycle productif. L'apparteil idgologique ("rites",
"terrorisme superstitieux™, "magie®, etc.) s'impose de maniére
contraignante aux dé&pendants (jeunes, femmes pubé&res) et permet
aux ainés de continuer de négocier avec les "groupes extérieurs
et homologues” (p. 75) la politique des échanges des femmes.
Sans cela ces "gestionnaires de la reproduction sociale” risgque-
raient de voir la communaut® disparaitre peu 4 peu 4 la suite

de leur perte du pouveir, car ils perdraient le contrdle sur
"les objets des transactiOns"'(les femmes nubiles et pubéres)

(p. 75).

’ Cette partie de l'ouvrage "Femmes, greniers et capitaux"
consacrée a la "communauté domestique" et & sa reproduction
n'est qu'un prolongement de 1'"essai d'interprétation du phéno-
méne écondmique dans les sociétés traditionnelles 4'auto-subsis-
tance” &crit en 1960. Les élémenté nouveaux gqui y apparalssent
ne contredisent pas fondamentalement 1'approche originelle.

Le cheix théorique est ici (dans le chapitre sur la reproduc-
tion domestique} bien explicite : "Pour que se reproduise la
canmunauté domestique, en effet, il faut que les rapports de
filiation soient conformes aux rapports de dépendance et d'anté-
ricrité &tablis dans la production : 11 faut que les rapports

de reproduction deviennent rapports de procduction® (1975 : 78).

La boucle est bouclfe; les agriculteurs produisent des kiens

et des rapports de production gui déterminent la nature des
rapports de reproduction qui, d leur tour, deviennent des
rapports de production ! Magnifique exemple d'adaptation forcée
{le mot est trop faible) des faits 3 la théorie, mieux encore,
au dogme. Dans l'introduction & son livre, Meillassoux affirme
trés justement gu'"il n'est pas possible, pour comprendre les
mécanismes et le fonctionnement de la société domestique,
d'ignorer la reproduction" (p. 9). A la suite de la lecture de
son cuvrage on s'apergoit qu'il continue d'ignorer la reproduc-
tion. Car, en définitive, ce qu'il nous livre c'est simplement



une &tude sur la détermination en dernidre instance de 1'éco-
nanique (la production) sur "1'institutionnel” (le pouvoir) od
la ré&flexion sur la reproduction n'est qu'un détour, un mament
dntermédiaire d'une théorisation circulaire gui part de la
pfoduction matérielle et qui aboutit & la productlon matérielle.
Tout se passe comme si les membres des formations communautaires
ou des "communautés domestigues”" n'avaient d'autre souci ou
intérét que celul de travailler pour produire ou de travaillex
pour dominer. Toutes les relations sociales de cette "communauté
domestique” (je ne vois vraiment pas ce gqu'une "communauté"
ainsi congue a de "cammunautaire") sont prises en considération
soug l'angle de la production et du pouvoir. L'unité domestique
est la "cellule productive”, la relation de 1'ainé avec 1la
"communauté” est caractérisée par le pouvoir de "gestion de la
reproduction”, les relations entre ainés et puinés se confor-
ment au "cycle d'avances et de restitulons”, les rapports entre
pére ("pére® signifie en effet non pa$ géniteur, mais celui gui
vous rnourrit, vous proté&ge et, en contrepartie, revendique votre
preduit et votre travail™ (p. 77)) et fils et entre fréres sont
des "rapports de dépendance”, les rapports de collaboration
agricole sont des rapports "viagers", les rapports entre ainés
appartenant & des clans différents sont des rapports de "politi-
gue matrimoniale”... Tout cela ressemble & une vaste entreprise
de simulation, une interprétation gui vise 3 ré&duire les prati-
gques scociales vivantes 3 des relations mortes, fig&es dans un
"miroir de la production” reflétant les angoisses éconamiques

de "l'anthropologue” en quéte d‘assurance théorique.

Il est temps de revenir aux unités sociales significatives.
Si pour Meillassoux le groupe domestigue reste au centre de la
démarche théorique, pour d'autres auteurs gul s'inspirent de
son modéle d'analyse (cf. en particulier Dupré et Rey 1969},
1'unité sociale qui domine le processus de reproduction est le
groupe des ainés. Ce sont les ainés qui manifestent une solida-
rité face aux "groupes discontinus” (Dupré et Rey 1969 : 145) de
leurs cadets; et c'est en raiscon de cette solidarité que cette
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"proto-classe" acguiert le contrdle de la reproduction "démo-
graphique”, de la reproduction "des conditions technigues de

la production", de la reproduction "ée la propriété de la
terre", enfin de la reproduction de "l'unité lignagére" (cf.

p. 147). Nous assistons & une transposition mécanigue de 1'idée,
sous-jacente chez ces auteurs, d'&thique du travail rationnel,
qui a servi & définir historiguement la bourgecisie comme classe
et gui se trouve plaguée au niveau des soci&tés commuenautaires
en vue de confier au groupe des ainés une fonction historique. R
Ph. Rey dit d'ailleurs qu'"il n'existe aucune différence de trans-
parence entre le capitalisme et le mode de production lignager"”
(1971 : 210), '

3. Etre spatial et maniédre d'é€ire d'un groupe.

Aprés avolr montré les insuffisances théoriques des auteurs
précédenté, j*aimerais maintenant tenter d'identifier la nature
et les fonctions des unités soclales significatives pour la
reproduction sociale (congue, je le répéte, dans son acception
la plus large) & l'aide de deux catégories principales : celle
d'habitat et celle d'habitus. Ces deux termes_ont une crigine

commune, "manidre d'&tre" d'un espace donné et "manilére d'Btre”

d'une personne ou d'un groupe. La catégorie d'habitat

pourrait se construire par une démarche tooc-logique enqglc-

bant dans ce cas l'ensemble des interactions entre soclété et
milieu, pergues par l'observation anthropuvlogigue sur le plan

des pratiques sociales et des représentations collectives d'une
part et sur le plan des informations fournies par le territoire
d'autre part. L'habitat est donc un espace "historicisé"™ par

les influences des &tres humains sur le milieu et "historicisant",
le milieu naturel produisant des effets sur les individus et

les groupes gui 1'occupent.
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J'al séparé ces deux niveaux pour des raisons opératolres;
en réalité 1ls forment un tout qui unifie pensée et réel.
Double participation, double mouvement, sl blen exprimés par
Bachelard dans la "Poétigue de 1'espace”, comme une "dialec-
tique du dedana et du dehors, dlalectique gui se répercute en
une dialectique de l'ouvert et du ferme" (1972 : 20). L'habitat
est donc la résultante de pratiques symbiotiqueé sans cesse
renouvelées, le fruit d'un &change qui ne se limite pas & la
dimension instrumentale et utillitaire.

"En biologie moderne, dit Watzlawick ,1l serait impen-
sable 4'é&tudier un organisme, méme le plus primitif, en
1'iaolant artificiellement de son milieu. En vertu des
hypoth2ses formul&es notamment par la Théorie générale
desa Systémes (cf, par. 4-2 et sg}, les organismes sont
des systémes ouverts qul maintiennent leur &quilibre
{ou stabilité), et peuvent méme &voluer vers des Etats
de plus grande complexlté&, gréce & uan &change incessant
d'énergle et d'information avec leur milieu. S1 nous
comprencns gue tout organisme, pour survivre, doit non
seulement se procurer les substances nécessalres i son
métabolisme, mals aussi une bonne information sur le
monde environnant, nous voyons alors gue communilcation
et exlstence sont des concepts inséparables (1970 : 262}
(souligné par moi).

Est-11 pertinent 4'introduire, au sein d'un processus
d'élaboration conceptuelle, un raisonnement "par analogie",
mettant en relation des ph&noménes distincts dans leur nature
d'une part l'organisme vivant, objet d'&tude de la biologie,
et d'autre part la communauté, objet d'é&tude de 1'anthropologile
soclale ? Je répondrais affirmativement si 1'analogie n'est pas
synonyme de similitude superficlelle ou de métaphore. Il ne
a'agit pas de projeter un modéle général d'explication de la
vie dont 1l'organisation sociale ne serait.qu'une des facettes,
mals de repérer au sein de l1l'organisation sociale des
principes cammuns & tout organisme vivant. Or, ce gui est au
centre de mon intérét c'est la question de la reproduction
sociale des communautés agricocles, congues en tant gu'unités

d'organisation inséparables d'un espace donné. De plus, tout
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un ensemble de relations se tissent entre les différentes
communautés des vivants rassemblés dans leur habitat; il

s'agit essentiellement de relations de communication qui

in-forment cette totalité composite et qui lui imprime un
caractére propre, spécifique.

On pourrait faire valoir 1'analogie entre ce concept
d'habitat et celuid d'écosystéme, utilisé principalement pour
la description et 1'analyse de la complémentarité existante
entre monde animal et monde végé&tal & 1'intérieur des limites
d'une unité choilsie., Il me semble gue la démarche systé-~
migue employée dans ce type d’analyse s'avére inapplicable &
1'unité que j'envisage dans cette &tude. En particulier,
1'utilisation des feedbacks négatifs ov positifs en vue de
salsir la mécanique de la reproduction de 1'unité cholsie me
semble tré&s probl&matique, dans ce sens gqu'elle réduirait
_ beaucoup trop la complexité des phénoménes chservE&s en donnant
la priorité aux aspects matériels de la reproduction, les seulé
“scientifiquement" calculables dans 1'approche systémique. Si
le concept d'écasystéme ne doit pas &tre confondu avec celui
d'habitat, cela ne veut pas dire gue ma dé&marche ne s'insplire
pas de 1'id#e de systéme en.ce qui concerne, en particulier,
1'&change &'énergie et d'information entre "habitants" de
l'habitat.

Dans un registre différent, celui du pouvoir, Raffestin
parle de "territorialité" comme résultat d'une relation ana-
logue & celle que j'envisage pour l'habitat."A cet effet -
écrit l'avuteur ~ nous proposercons une expression simple ﬁouvant
l'exprimer : HrE. H, &tant Ll'individu, le‘sujet, en tant gu'il
appartient 3 une collectivité&, r &tant une relaticn particu-
liére définie par une forme et un contenu et nécessitant des
médias et E &tant 1l'extériorité, c'est-a-dire une ‘topie’, un

lieu, mais aussi un espace abstrait tel qu'un systéme institu-

tionnel, politigue ou culturel par exemple". ... "Qu'on ne s'y
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trompe pas : - poursuit plus loin Raffestin - tout réside
dans la relation congue comme processus d'échange et/ou
de communication™ (1980 : 145) (souligné par moi}.

J'ai soulighé les mots "forme' et "contemu car c'est en
cela qu'un habitat acquiert sa spécificité, une spécificité
variable en fonction du degré de communication existant
entre la communauté et son habitat. En d'autres termes,
nous pouvons parler d'habitat lorsque la c¢ammunication
s'actualise par 1l'é&change, lorsque l'activité d'une soci&té
par rapport & son milieu consiste en un "rendre" et en un
"recevolr" suivant les principes de la réciprocité de l'une

{la socig&té&) comme de l'autre {le milien).

Il apparait décidément que la catégorie 4 'habitat
resterait obscure si elle n'6tait pas salsie en dehors d'une
vision strictement &conomique ou utilitaire de la relation
société/milleu. L'habitat n'est pas l'espace qu'’on occupe én
vue d'en explolter les ressources inexistantes, 11 n'est pas
non plus l'espace ou le territolre auguel les membres d'une
société s'adaptent en €tablissant un "systéme éco-secial"
plus ou moins en égquilibre.

Pour résumer j'affirme que de nambreuses communautés
rurales (leur ldentification est Eonditionnée par l'é&tude de
leur degré d'insertion a4 l’intérieur de l'économie de marché)
échangent de l'é€nergie et de 1'information avec le milieu et
les autres communautés (vé€gétales et animales) présentes sur
le méme espace; gue cet &change est, en effet, une pratigue
de communication dont le code est trop complexe pour 8tre
dévoilé de fagon claire. Comme j'essaileral de le montrer
par la suite, cette pratique de la communication s'avére
déterminante pour la reproduction sociale et &conamique
dans la mesure ol celle-ci investit l’ensemble des orga-
nismes vivants 1iés les uns aux autres par un systéme
d'interdépendance. L'habitat est donc une catégorie englobante

composée des cawmunautés en relation entre elles, gqui &volue



en fonction des échanges qui y sont pratiquBs. Mais dans cet
ensemble ¢'est la communautf des cultivateurs gui est respon-
sable des mutations fondamentales du systéme de communication
ainsi que des limites qui renferment physiquement 1'espace-
habitat. On pourrait denc conclure que ces deu# dimensions
spatiales et &volutives de l'habitat sont saisies en fonction

d'un habitus propre & la communauté des cultivateurs.

La catégorie d'habitus a &té &laborfe par Bourdieu dans
un essai consacré& au concept de pratique ‘sociale (1972),
Voici deux passages qui résument, me semble-t-il, ses diverses

composantes

1) “Les hebitus sont des “systémes de dispositions durables
et transposables, structures structurées prédisposées &
fonctionner comme structures structurantes, c¢'est~a-dire
en tant gue principes générateurs et organisateurs de
pratiques et de représentations gui peuvent &tre objec-
tivement adaptées & leur but sans supposer la visée
consciente de fins et la maltrise expresse des opérations
nécessaires pour les atteindre, objectivement "réglées”
et "réguligres" sans &tre en rien le produit de 1l'chéis-
sance & des régles, et, &tant tout cela, collectivement
orchestrées sans étre le produit de 1'action organisa-
trice d'un chef d'orchestre" (p. 88-89).

2} "Produit de l'hilstoire, 1'habitus produit des pratigues,
individuelles et collectives, donc de 1l'histoire, confor-

mément aux schémes engendrés par l'histoire; il assure la
présence active des expériences pass€es qui, déposées en
chaque organisme sous la forme de schémes de perception,
de pensée et dfaction, tendent, plus sfirement gue toutes
les régles formelles et toutes les normes explicites, &
garantir la conformité des pratigues et leur constance
a4 travers le teémps" (p. 91).

Retenons les éléments-clé de cetie catégorie, ceux, en
particulier, qul illjlustrent davantage la pertinence de l'habitus
en tant quernotion complémentaire 3 celle d'habitat et en tant
gue notion capable de nous aider & repfrer les unités signifi-

catives de la reproduction sociale des formations communautaires.
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1. L*habitus n'est pas censé restituer une ou plusieurs
structures objectives (par exemple,une structure donnée des
rapports soclaux de production); il-n'est pas non plus défini
comme un ensemble indifférencié et confus de pratiques sociales
s'échelonnant dans le temps. I1 est & la fois 1'un et l'autre.
Il est, si on veut bien me permettre cette expression, un
"ensemble de pratiques structurantes et structurées" situées
aussi bien dans la sph2re des actions concr2tes, matérielles,
que dans la sph@re des représentations collectives., Si Bourdieu
parle de dispositions (en soulignant ce mot) ¢'eat dans le

but d'expliciter le résultat de ces "pratiques structurantes

et structurées" devenant, par leur nature, "principes généra-

teurs et organilsateurs™ d'autres pratlques ... et ainsi de
sujte.
2. Un deuxiéme aspect mérite attention. C'est l'absence

d'intentionnalité de la part de ceux (groupes et individus)

qui "véhiculent" 1'habitus. Bien sfir, il ne s'agit pas d'"auto-
matismes collectifs"™, ni de "programmation" préalable des
condultes collectives. Il y a toujours des "visEes consclentes
& des fins déterminées” méis ces derniéres s'Epulsent dans la
réalisation des objectifs immédiats sans s'identifier globale-
ment avec le sens de la trajectoilre pratigue —— -principes
générateurs des piatiques—*~—-pratiques —— princires
générateurs des pratigues ..... Car, en derniédre analyse, le
sens de la trajectolire indiquée n'est que le sens de l'histolire
de la communauté,.élaboré expérimentalement dans une méthode
par approximations successives. Or, cela constitue un acquis,
la raison d'2tre méme dp groupe tan£ gu'il existe avec ses
institutions, ses valeurs, ses productlons symboligues; cette
"identité communielle"; comme l'appelle Gauchet {1977} est
consubstantielle 3 la communauté. I1 n'y a donc pas lieu de
distinguer essence et fins, du moment ol 1'un et l'autre for-
ment une méme et unique réalité. Peut-on parler de "stratégles
non conscientea" ou "implicites" sans tomber dans les &cuells
propres & toute formule paradoxale ? Je le pense, puilsque le
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terme de stratégie peut tout aussi bien supposer une
personnalisation, lorsqu'il s'agit d'individus particuliers
qul agissent, qu‘une absence totale de subiectivisme s'il
s'agit 4'un groupe qui se d&finit comme tel par un tré&s haut

degré de dispositions homolegues.

81, d'une part cette dimension inintentionnelle de
1'habitus rappelle certaines positions prises par Lévi-Strauss
surtout dans la "Pensée sauvage" (1), d'autre part Bourdieu
s*&loigne de 1'approche structuraliste, puisgqu'il postule
l'origine historique des principes générateurs des pratiques
sociales. '

3. L'importance attribufe par Bourdieu & la mémoire collec-
tive mérite d'étre soulignée. Méme si l'auteur n'utilise pas
.scuvent ce concept de mémoire collective, il est certain gu'il
s'inserit dans l'habitus 3 la fois comme "moteur” des pratigues
sociales et comme savoir limitatif de leur champ d'action, Le
passé donne un fondement aux choix ponctuels, 11 est garant

de la justesse des décisions prises dans les limites d'une
conformité des actes et des pensées aux principes qui ant
inspiré les actes et les pensées analogues dans le temps.

Avtrement dit, 1'habitus est capable 4'engendrea toutes
sortes de pratiques inédites mais toujours ohéissant aux prin-

cipes générateurs des expériences passées.

Cette pondération du présent en fonction du passé est un
aspect central de la démarche proposé€e par Bourdieu, mais elle
n'est pas nouvelle. Balandier par exemple, a beauccup insisté,
dans san approche "dynamiste" sur le réle innovateur de la tra-~
dition, congue comme moyen de faire face aux probldmes du pré-
sent par un processus de réactualisation de l'histoire {1974
173-214).

{1} La phrase "principe non cheisi de tous les choix" (sculigné
par Bourdieu (p. 102)) pourrait bien 8tre attribuée &
1'auteur des "structures &l&mentaires de la parenté”.




Combien d'anthropologues en posant la guestion "pourquoi
faites-vous cela ?" ant regy la réponse suivante : "Nous
agissans ainsl parce que nos ancétres faisaient de méme 1"
"Cette répanse si fréquente - &crit Jean Pouillan - et gu'on
juge d'abord décevante, est intellectuellement la plus satis-
faisante qui soit, surtout si, camme il arrive parfois, on a la
chance de la dé&couvrir histariquement inexacte : les grands-
pires agissalient autrement. En effet - poursuit Pouillon - on
comprend alors qu'une telle réponse exprime non pas l'obser-
vance stupide de régles figées, mais la conscience que le
groupe passéde de san caractére structuré : elle signifie que
le compartement en cause renveoie 3 tous les autres et que le
systéme global n'a d'autre justification gue son existence
méme qu’on prajette alars dans le passé - ce qﬁ’aucun démenti
de détail n'a le pouvoir d'infirmer" (1975 : 169-160).

Pour conclure sur ce paint, il me semble que la richesse
de cette catégaorie est due, en grande partie, & san contenu
&clectigue. Elle est située th&oriquement & la confluence de
plisieurs apports : celui de Marx en ce qui concerne la
canception matérialiste de 1'habitus, c'est-a-dire la priorité
donnée & la relation réelle au monde comme condition de 1la
constitution des des pratiques sociales; celui du structuralisme
L&vistraussien en ce gui concerne le rapport entre principes
générateurs et pratiques saciales; enfin la sociologie des "situa-
t;ons“ {si on me permet ce terme “synth&tigque") pour les aspects

novateurs des pratigues (cf. Balandier 1874 et Duvignaud 1973}.

4. Le repérage des unitds soetales significatives.
du village au lignage.

Aprés avolr esquissé, dans les grandes lignes, les catégo-
ries d'habitat et d'habitus, 1l faut cerner de plus prés la
problématique des unités sociales significatives sur la base de
l'exemble des Dagari complété par quelgues ré&férences tirées de
la littérature anthrapologique.
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Conditionnés par le mode de regroupement spatlal et
social des communautés rurales européennes, les anthropologues
africanistes ont souvent attribué-a 1l'unité villageoise une
pertinence qui s'accorde mal avec les données générales qui se
référent & la nature des relations de parenté, aux rapports de
pouvolir et surtout aux pratigues d'entr'aide et de collabora-
tion agricole. Deux critéres guident g&néralement ‘ce choix :
le critére administratif et le critére morphologique. Lar pré&-
sence d'une autorité politigue, le plus souvent d'origine
coloniale, a €té percue comme un facteur suffisant pour envi-
sager l'ensemble des “admini;trés" comme un tout, le village
émergeant ainsi comme regroupement fonctionnel en raison du
contrdle qﬁe l'autorité centrale exergait sur les populations.
Dans certains cas, 1l'appareil administratif se greffe sur des
unités préexistantes, dans d'autres cas ces unités ont &té
créfes par la force. Meillassoux falt &tat d'une extréme varia-
bilité en ce gui concerne la gengse et la composition des
villages gouro dans la pé&riode préccloniale (1964 : 35-48).
Mais il souligne aussi la brutalité employée par l'administra-
tion coloniale dans son effort de regrouper les populations
afin de simplifier les taches de contrdle fiscal, de recense-
ment, de recrutement de la main d'oceuvre (p. 48). En dehors
denc des liens artificiels &tablis par le pouvoir colonial les
villages gouro apparaissent trés différenciés dans leur compo--
sition. En principe, l'espace villagecois se compose d'un ou
plusieurs goniwuos terme désignant, selon les cas, un lignage,
un segment de lignage, une unité de résidence. Deluz~Chiva
relate l'emploi par'les Gouro du terme fla désignant une unité
territoriale, "mot gui se traduit commod&ment par village”
(1965 : 391). Et elle ajoute : "Bien que fla connote générale-
ment un village, 1le terme peut s'appliquer & une tribu entidre,
considérée comme une unité résidentiellie ou, inversement, 3 un
simple foyer détach& d'un village et &tabli isolément dans

une clairidre ou sur une savane". (p. 391).
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Du peint de vue du peuplement, il me semble donc que
le terme de village acquiert une significaticn limitée s5i on
considére, en particulier, les pratiques sociales et les struc-

tures qui commandent le processus de la reproduction sociaie.

La méme conclusion peut &tre tirée & partir de 1l'ouvrage
d'Evans-Pritchard sur les Nuer. D'aprés cet auteur, le village
{cieng) est une vé&ritable unité politique relativement indé-
pendante. Mails, "chaque villaée nuer est associ& 3 un lignage,
et guojque les membres de ce lignage ne constituent scuvent
qu'une petite proportion de la population villageaise, la com-
munguté de villages s'identifie avec eux, i telle enseigne que
naus pouveons en parler comme d'un agrégat de personnes reassem-

blées autour d'un noyau agnatique" (p. 233).

Le but principal de ce chapitre n*étant pas-de prouver la
la non pertinence de la notion de village dans l'analyse des
saciété&s communautaires, je m'abstiendrai de multiplier les
exemples. I1 faut se rappeler que, dans bien des cas, c'est le
lignage et non pas le village qui doit 8tre considéré comme
unité significative. De nombreux travaux qui s'inspirent d'une
démarche gfographique ne font pas suffisamment la distinction
(cf. Brasseur 1968). L'erreur n'y est pas due 2 l'utilisation
de la notion de village, mais 3 1'absence de toute information
sur la signification qui lui est attribuée en terme de relatians
sociales. Le critére morphologique, dont je ne nie pas 1'impor-
tance, devrait s'enrichir d'autres critlres pour que 1l'investi-
gation qui porte sur les regroupements humains ne scit pas

entachée de projection socio-centrigque.

D&s mon premier sé&jour chez les Dagari je fus frappé par
1'"absence de villages". En effet, lorsque les unités résiden-
tielles se trouvent dispersées dans 1'espace il est ardu,
pour ne pas dire impossible, d'appliquer un critédre morphologique
pour la dé&limitation d'un espace villageois. Cet &parpillement
ne permet pas le repérage des fronti@res du village. Il en va de

méme pour le crit@re politique. En effet, dans une société
31



traditionnellement acéphale ol 1'imposition de la chefferie

par le pouvolr colonial ne remonte qu'a déux ou trois gé&néra-
tions, les rapports commandement/obéissance restent asse:z

flous et indéterminés par leur contenu. Les informations con-
cernant l'appartenance & un village plutdt qu'& un autre sfavé-
rent souvent contradictoires par rapport 3 celles relatant la
dépendance des villageois & tel ou tel autre "sub divisional
Chief".

Les traditions orales nous indiquent qu'anciennement
1'unité spatiale 8tait envisagée A partir de la juridiction
du prétre de la Terre (Tengahsob). Ainsi que 1le fait remar-
quer Goody'(1967), ce leader rituel est considéré par 1la popu-
lation comme le “"possesseur” de la Terre. Ce droit de posses-—
sion n'a rien en commun avec la connotation transmise par le
aroit romain et encore valable dans nos systémes juridiques
actuels. I1 s'agit plutdt d'une “"gérance" des rituels agricoles
et d'une fonction d'administration des affaires liées aux
activités productives se déroulant & l'inté&rieur d'une aire
géographique déterminée, appelée par Goody "area of ritual
colliaboration or 'parish'" (1967 : 35).

Or, sl anciennement toute la vie de la communauté tournait
autour des activités rituelles récurfentes. ce n'est plus le
cas aujourd'huf. 95 % des Dagaris &tablis dans la ré&gion &tant
de nos Jjours chrétiens, les rites religileux anciens sont en
voie de disparition. Il n'est donc plus possible de repérer
les frontidres de l'ancienne "paroisea". Ce découpage serait,
une fois de plus, arbitraire et factice &tant donné que l'unité
géographique ainsi distinguée ne recoupe plus aucun ré&seau de
rapports sociaux cohé&rents.

Certains auteurs d'ouvrages qui portent sur des forma-
tions communautaires ont bien remarquéd 1'ambiguit& de la notion
de village comme unité locale significative. Mercier, dans son

&tude des Somba du nord Benin, population qui ressemble &



plusieurs &gards aux Dagari, note le caractére tout & fait
artificiel du découpage administratif institwant les villages,
"Cette détermination des 'villages' - écrit Mercler - les
figeait, négligeant par nécessité les faits de segmentation,
et ces situations ol 1'espace socilal et espace foncier glis-
salent l'un sur l'autre et ne colncidaient plus” (1968 : 259).
Il empleole le mot "locallité” a la place du mot village et les
traits la cractérisant sont, grosse modo, les mémes que j'al
découverts chez les Dagari : la localité regroupe un ou plu-
sieurs lignages (Mércier utilise le terme 4'"apparentés”);

ces lignages sont "co-responsables du droit foncier”; la
localitg délimite un espace A l'intérienr duguel on constate
tne intense coopération dans l'accomplissement des t8ches
agricoles et des rituels agraires; enfin c'est dans les
limites de cet espace que les gens réglent les conflits de
diverse nature (p. 158). Goody (1967} et Fortes (1967} res-
pectivement pour les Lo-Wiili et les Tallensi, n'utilisent pas
le mot village. Ils parlent de "settlement" gu'on pourrait
tradulre en frangais par “"implantation” ou "localité". Fortes
insiste notamment sur un aspect que j'ai relevé mol-méme chez
les Dagari : 1l'absence de frontiéres précises de chaque
"settlement” puisque "its frontiers with the circumjacent
settlements take the form of a soclal circumference, kept by
local, genealegical and politico-ritual ties and cleavages”
(p. 160). Son constat est donc proche de celui de Merciler;

les "localités™ Tallensi s'identifient de fait & des egspaces
soclaux essentiellement 11&s aux unltés sociales de parepté

élargie, c'est-a-dire aux lignages.

5. L'entr'aide domestique comme “répdlateur des mutations
réeentes

Chez les Dagarl l'organisation d'ensemble de la vie sociale
est fondée sur ées unités sociales emboitées les unes dans les
autree. La cellule la plus restreinte est ce que j'appelle unité
demestique. Elle est généralement composée du pére, de la mére
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et des enfants non mariés., Parfois, pour les non chrétiéns,
1'unité domestique inclut les épouses acquises aprés le premier
mariage. Dans plusieurs cas cette unité englobe les membres de
trois générations. Actuellement on constate quelques exceptions
&4 ces régles. A cause de la réduction progressive du nombre

des membres de chaque cellule, gunelques unités dome  tigues sont
formées de deux couples (le pére et sa femme, le fils et sa
femme, incluant, bien entendu, éventuellement les fréres ou

les soeunrs de ce dernier) appartenant a4 deux générations succes-—

sives (voir tableau No 1 }.

L'unité domestiqde ainsi congue correspond & ce que Goody
appelle "cooking group" ou "independent unit of food prepara-
tion" (1967 : 47).

Les unités se trouvent insérées dans ou coincident avec
les unités de production gui rassemblent idéalement un ou
plusieurs fréres nés de la méme mére, leurs femmes et enfénts.
Ces derniers peuvent &tre aussi marifs (leurs €pouses ferant
donc partie de l'unité de production) mais pas encore en mesure
de constituer une unité& indépendante. Goody appelle cette unité
“"framing group". Selon léur dimension, les unités résidentielles
(yir} recoupent un segment de lignage ou englobent une ou
plusieurs unités de production. Elles se définissent f{essentiel-
lement} physiguement en fonction du“compoundf l'habitation

collective, socialement en fonction de la descendance.

La totalité des unités résidentielles occupe un territoire,
aux frontiéres assez floues (teg), sorte d'unité de voiéinage,
reconnaissable, aujourd'hui, principalement a cause de la
pratique des &changes réciproques du travail agricole, Le t&g
"est la projection sur 1'espace d'un lignage maximal (seleon la’
terminologie employée par Fortes et Evans-Pritchard), c'est-a-
dire d'une communauté qui se reconnait un méme ancgtre. A tra-
vers le tableau No ) on observe l'ensemble des liens de
parenté fecranscrits en un ensemble d'unité&s sociales eﬂ partie
"emboitées" les unes dans les autres (unit&s domestiques dans

les unités productives et les deux dans l1'unité résidentielle)
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en partie juxtapos€es (les unités résidentielles entre elles).
Méme si le tableau ne le montre pas clairement, puisqu'il ne
peut pas restituer le processus tel qu'il se déroule dans le
temps, les unités résidentielles dagari ont tendance & se
constituer en fonction de l'appartenance des ainés au méme

clan matrilinéaire {(helo}.

I1 faut rappeler que les Dagari pratiguent un double
systéme d'héritage fondé sur l'appartenance de chague individu
3 deux clans différents dans leur nature et dans leur fonction.
Le clan patrilinéaire est, selon la définition de Goody "dis-
persed group of people claiming commun descent” (1967 : 70).

Le lignage "jo" tel qu'il apparait dans la généalogie,

serait appelé par Goody "local patriiineage group", car il
s'agit du lignage dominant, numériquement et en prestige, dans
la région. Le clan matrilin&aire (belo) ne suppose pas une
filiation attestée quoigue les Dagari affirment averr une

origine lointaine commune.

En ce gui concerne la transmission des biens Goody en
décrit synthétiquement les principes de la fagon suivante
"Among the Lo Dagaba, property is divided into two categories,
which may be referred to as immovable and movable, the former
being vested in the patriclan and the latter in the matriclan.
This corresponds broadly to the distinction betwwen "capital”
and "income". Immovable property consists of the main produc~
tive resources, land, the tools with which it is exploited,
and houses built on'it. Movable property consists of the ends
of production rather than means, namely, the harvested crops,
money, and cattle". (Goody 1962 : 52).

Ce double systdme d'héritage organise les pratigues quo-
tidiennes de chaque unité et refldte la structure d'ensemble
du lignage. Goody et Fortes n'attribuent pas heaucoup d4d'impor-
tance aux unités domestiques. Tré@s probablement pour deux rai-
sons principales : d'une part ces deux auteurs s'intéressent
surtout aux structures d'ensemble des communpauté&s é&tudifes et

mettent, par conséquent, l'accent sur les relations juridigues



et rituelles; d'autre part il me semble que, au cours des

deux ou trois dé&cennies qul séparent nos recherches, il y a eu une
certaine transformation des modéles de comportement des popula-
tions du Nord du Ghana, et que les relations mettant en jen

le lignage tout entier se sont quelque peu affaiblies alors

que les rapports entre unités restreintes ont trouvé un nouvel

essor 3 cause surtout des contraintes de type &conomique.

Goody appelle l'unité domestigue "cooking group" (1967 : 46},
l'autonomie relative de cette unité se ré&alisant autour de la
préparation de la nourriture et de sa consommation. D'autres-
aspects de cette unité méritent cependant attention. Il s'agit
de la nature de la communication, interne & l'habitation, entre

unités domestiques. C'est ce que j'appellerai "l'espace d'entr'

aide domestique". Au cours de l'encudte j'al observé’

que des pratiques "autonomes" et des pratiques d'entr'aide se
juxtaposent & 1l'intérieur d'une unité résidentielle. On constate
notamment une sorte de'dialectique entre régles découlant du double
systéme d'héritage (systéme &4 la fois patri- et matrilin€aire) et
pratique spantanée d'entr'aide.

Alors que les unités de production ont plutdt tendance 2
régler les Echanges sur la base des principes d'arganisatian
de la vie communautaire, les unitfs domestiques semblent moins
soumises aux obligations découlant de la structure sociale tra-
.ditionnelle et peuvent pratiquer des formes d'entr'’aide de type
spontané. L'entr'aide domestique se déroule A 1'intérieur des
unités de production plutdt gu'd l'extérienr. Toutefais, ceci ne
constitue pas une régle tr@s stricte puisque parfois les pratigues
d'entr'aide admises pour les membres des différentes unités domes-
tigues & 1'intérievr d'une unité de production se gé&néralisent 2
l'intérieur d'une unité ré&sidentielle. On peut ainsi admettre une
scrte d'&volution de ce qu'on pourrait appeler le droit coutumier,
particulidrement au cours de ces derniéres années, Cela provient
probablement, du moins en partie, de l'affaiblissement des unités
de production en raison de la diminution du nombre de cultiva-
teurs disponibles & 1l'intérieur de chacune d'elles, et par voie

de conségquence, d'une perte de leur autonomie.



Les “acteurs' des formes d'entr'aide domestique sont
essentiellement les femmes, les enfants et les vieillards.
L'espace de 1l'entr'aide domestique couvre le vaste champ des
services. Il faut entendre par 13 le domaine des transports,
de la communicaticn, de la basse-cour, et surtout de la trans-
formation du mil en hiére, la réception des invités, etc., tout
un domaine extrémement important qui conditionne le ban fonc-
tionnement de l'unité de production, l'accomplissement des
tiches immédiatement productives et lz constitution de l'orga-

nisation nécessaire 3 la production.

Quant & la "mécanique™ gui régit le systéme d'é&change entre
unités domestiques, nous pouvons nous référer A ce gque Sahlins
(1976} appelle “réciprocité généralisée®. 'L'cbligation de
rendre est diffuse : elle se réalisera quand le moment devient
nécessaire pour celui gui donne et/ou possible pour ceiui qui
recolt. Ainsi le geste de réciprocité peut avoir lieu ravide-
ment ou jémais. Certains individus - les veuves, les personnes
8gées et les invalides - ne sont jamals capables de subvenir 2
eux-mémes ou aux autres. Pourtant, leurs proches parents ne
peuvent fajllir & leurs obligations envers eux. Un mouvement
continu, toujours dans le méme sens, est un signe infaillihbie
delréciprocité généralisée” (Sahlins 197€¢ : 247-8). Mais,

il ne faut pas confondre "obligation diffuse™ et "pratique
spontanée”. Cet &change n'est jamais totalement spontané,
dépourvu donc de toute contrainte. A diverses reprises les
Dagari ont menticnné le fait que les conflits internes & 1l'habi-
taticn é&taient causéé par des "abus" de gratuité. L'obligation
de rendre, aussi "diffuse” soit-elle est réelle; elie s'inscrit

au sein de 1'habitus commungutaire.

L'entr'aijide domestique est trés intense pendant la salson
des pluies et elle se pratigue beaucoup plus entre femmes et
enfants appartenant 3 différentes unités domestiques qu'entre
les hommea. Si l'on exclut la cocpératicn en vue de la prépa-

ration de la bidre et de la nourriture destinfées aux cultivateurs,
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car elle peut 2tre considérée comme activité propre & l'unité
de production, 1'&change entre unités domestlgues concerne essen-
tiellement quatre domsines d'activités : la collecte de bois, le
transport de l'eau, 13 vente au marché& et la prépsration de la
nourriture. Je rappelle, comme le montre le tablesu No 1,

que dans de nombreux cas, les unités domestiques ne comptent qu'
uneé seule femme et cels, comme je l'al remarqué dsns les pages
précédentes, est le résultat d'une transformation profonde de 1a
structure du systdme d'ensemble de la parenté qui se manifeste
par la disparition progreséive de la famille polygynigue d'une
part et par une segmentatlion de plus en plus prééoce des unités
de production qui coincident tré&s souvent avec les unités domes-
tiques. Je suls obligé de reconnaltre que les trois lignages qui
ont f3it 1'objet de mon observsticon ne sont pas statistiquement
représentatifs de l'ensemble de la sociétl dagari. En effet,

ils ont &té& particulidrement marqués par l'actilon de l'é&glise
catholique quil a favorisé l1ls multiplication de familles "nuclé-
aires" monogames. Le processus de renforcement des liens entre
unitfs domestigues est une illustration de la pertinence du
concept d'habitus. Car les pratiques d'entr’aide que je viens

de mentionner traduisent 3 la fols la persistance d'un principe
inspirateur des pratigques collectives, le principe de récipro-
cité, et l'&mergence de comportements nouveaux, fruit de la
créativité "spontanée” de la population.

Il serait par conséquent faux de parier de.reproducticn
mécanigue des rapports sociaux d'une société cormunautaire;
les aspecté novateurs de la dynamique reproductive té&moignent 4'une
certaine maitrise du processus de transformation sociale qui
s'optre dans une dislectigue ceontinuité - discontinuité. Ces
considérations sont aussl valables en ce qui concerne’ les change-
ments gui affectent les unités de production,

Je vais revenir successivement sur les caractéristiques
spécifiques de éhaque unité&. Pour le moment arré&tons-nous sur
l1'ensemble de cette organisation en vue d'é&claircir ile rapport
entre la conceptualisation proposée (habitat et habitus) et la
réalité sociale.



6. Les mécanismes de lLa reproduction lignagére

J'essale, & 1'aide du “schéma de la reproduction ligna-
gére (tableau No 2 ) de représenter graphiguement 1'enchalnement
des diverses composantes de 1'unit& sociale &argie qui me parait
étre le "lien” privilégié du processué de reproduction globzle.
Cette unité, Jje le répéte, est constituée par 1'ensemble de
1'habitat et de l'habitus : un espace qul &vogue la présence,
prolongée dans le temps, d'une communauté, ainsi gu'une origine
incarnée dans le personnade, a la fois réel et iégendaire, de
1'ancétre fondateur, celui qul batit jadis le premier"canpound?
une fagon de vivre ensemble en fonction de régles consclidées
dans le passé et sur la base d'une organisation sociale non
contestée, dans ses principes essentlels, par tous les membres
du groupe. C'est le socle historique qui fonde 1'identité& du
lignage, toujours présent & l'esprit de chacun en raison des
signes et des symboles pré&sents dans le lieu et par la structu-
ration des différentes uhités répondant 3 un modéle expérimenté,
gui se trouve réactualisé et parfois modifié chague fols que le
groupe est confronté en son sein au jeu des stratégies relation-
nelles (ex. entr'aide agricole entre unités de production, seg-~

mentation et création d'une nouvelle unité résidentielle).

Concrétement, 1'habitat émerge dans et par l1la relation
dialectique qui iie la communautf au "bdti" et au "cultivé".
La structure fonci&re et la structure des habitations ne refle-
tent pas la structure soclale, elles sont structures socisles.
J'oserals presgue affirmer, au risgue de faire de 1'"animisme",
gue les Dagari reconnaissent leur terre et leurs maisons dans la
mesure o ils sont & leur tour "habités" par eux. Les lieux
“familiers®™, ce sont les lieux de dialogue et non pas les lieux
d'approprilation.

Quant 3 1'habitus, il se concrétise, au niveau des struc-
tures sociazles, par le jeu des rapports réglé&s qui relient
chague unité aux unités homologues et différenteas. C'est surtout
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en tant qu'ils appertiennent aux unités de production et aux
unités domestigues que les individus participent & une struc-
ture de rapports sociaux et en remémorisent la nature des
agencements internes. Il s‘agit donc des structures de l'habitus
"qui sont 3 leur tour au principe de la perception et de
1'appréciation de toute expérience ultérieure" (Bourdieu 1980: 90).
Les transformations qui s'opfrent au sein des unités et dans
leurs rapports entre elles ne remettent pas en cause le paradigme
fondamental qui régit l'organisation d'ensemble; si des &carts
témoignent des changements diachroniques d'une structure &
l'autfe, ils ne sont que r&-actualisations d4'un principe g&né-
rateur s'appliquant & des situations inédites grace a une
sElection des informations nouvelles. Les structures soclales
&voluent donc en E&tant intimement liées aux pratiques sociales.
L'activité agricole, le contact physique gquotidien avec les
lieux, la construction de nouvelles habitations, l'entretien

ou l'amé&lioration des anciennes ne sont pas uniguement des
pratiques de dépense &nergétigue; elles sont avant tout des
pratiques de communication avec une réalité objective elle
aussi "structurée™ par sa propre histoire. Lorsque les géogra-
phes parlent d'"éveolution d'un paysage” ils entendent, sans

que cela soit explicité, un processus de transformation d'un -
milieu donné en raison des influences réciprogues des diverses
"unités” qui le composent et cela en relation avec des commu-
nautés vivantes gui guident ou canalisent la logique de change-
ment de cet espace. Aux schémas de causalité& déterministes et/oun
téléologiques il faut substituer les catégories de réiroaction
et de circularité afin d'inscrire les pratiques socilales &
1'intérieur du processus interactif gqui “"dynamise”™ & la fois
1'habitat et 1'habitus. Dans ce sens, il me semble, comme je
1'ai affirmé dans les pages précédentes, gue l'approche systé-
migue revet un certain intEret pour 1l'interprétation du fonc-

tionnement des pratigues nouées aux structures et
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vice-versa (1}. Un "mode de production lignager" suppose,

par cons€quent, un mode d'interaction avec le milieu ainsi

gu'un mode spécifique de communication entre uniltés intra-ligna-
géres qui soit 3 la fols répétitif et novateur. Les deux

ensembles de pratiques interactives ne sant pas seulement

homog2nes dans leur nature mais imbriquées dans leur fonction-

nement. En abusant, peut-&tre, du recours facile aux schémas

faormels, je serais tenté& de voir la xéciprocité a 1'intersec-

tion de deux axes de pratiques, 1l'un vertical qui visualise la

relation groupe/milieu {habitat) et l'autre horizontal, resti-

tuant les rapports entre unités soclales et entre ses membres
(habitus}.

{1) Un passage de l'couvrage de A. Koestler The act of creatiaf,
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1964 {traduit en frangais en 1965 et paru chez Calmann-Levy
sous le titre "Le Cri d'Archimeéde”) repris du livre de
Watzlawick et autres intitulé Une logique de la commu-

nication illustre bien le sens de mes propos : "Un organisme
vivant, ou un groupe social, n‘est pas un agrégat de parties ni
de processus &lémentaires; c’'est une hi&rarchie Intégrée de
sous-totalités autonomes, lesquelles consistent en sous-sous-
totalités, etc. Ainsl les unités fonctionnelles a chague &che-
lon de la hi&rarchie, sont-elles pour ainsi dire 2 double

face : elles agissent comme totalités lorsqu'elles sont tour-

nées vers le bas, et comme parties quand elles regardent vers
le haut (1970 : 269-270).




Les pratiques sociales situes sur les deux axes forment
un tissu dont la trame est constitue par le contenu réciprogue
des échanges. L'univers de l'hahitat et celui de 1'habitus
sont inséparables., C'est ainsi gue la dynamique de la reproduc-
tion lignagdre suppose un renouvellement constant de sa "base
matérielle”, ce gul améne 3 envisager les sociét&s lignagdres
comme des entités caractérisées par la legique de changement.
Leur déplacement géographique constant,trds souvent attesté par
les sources ethnographiques, s5’'explique, peut-&tre, en fonction
de la nature m@me de leur mode de reproduction sociale plutdt
qu'en raison de la défaillance des resscurces mstérielles
nécessaires & leur reproduction physique. On pourrait @insi
concevoir des phases successives d'é&velution de la communauté
lignagére, phases qui s'enchalnent dans un jeu de continuité et
de discontinuité. La substitution d'un ancétre fondateur & un
autre tombé& dans l'oubli aprés un certain nombre de gé&nérations,
variant selon le type de société, constitue un facteur de
discontinuit&, En revanche, le noyau de l'habitus et les dispo-
sitions collectives vis-i-vis de 1'habitat traversent les g&né-
rations, elles sont "représenté&es" par les ancétres, et &ta-
blissenent de nouvelles structures tout en réactualisant les
anciennes, C'est sur cette s&quence, apparemment paradoxale,
de "stable" et d4'"instable”, de "fixe" ‘et de "mouvant", d'"ancien"
et de "nouveau" gque la communauté lignagdre fonde sa propre

reproduction.

7. Espaces pensds et gspaces véeus : le T8g et le yir

Faisons donc le point sur la démarche suivie jusqu'ici.
Partant d'une critigque des approches de Sahlins et Meillasesoux,
j'ai tenté de cerner les contours thé&oriques de 1l'unité ligna-
gére, en la sjituant dans la perspective des mécanismes qui sont
& la base de la reproduction scciale de la communauté. J'ai
centré mon argumentation autour des cat&gories d'habitat et
d'habitus en formulant 1'hypoth&se de la transformation et la
reproduction de la communauté suivant une dialectique permanente

entre structures et pratiques socilales.



Avant de conclure, j'aimerais apporter guelques données
empiriques a3 1'appui de mon arguméntation sur 1'importance
des concepts d'habitat et d'habitus dans 1'&tude de la repro-
doction lignagére.

Les Degari attribuent aux deux mots tég et yir plusieurs
significations se référant toutes a 1'idée d'espace.

Pris dans le sens le plus abstrait, l'espace n'existe pas
dens l'univers cognitif dagari. Le nivesu de pertinence de ce
concept se situe dans la sphére proche des réalités matérielles
et des pratiques saociales. Cela ne veut pas dire que, chez eux,

les deux mots de t2g et de yir n'aifent pas un contenu abstrait.

Quand on prononce la phrase o be a vir (il est a la maison)
ou que l'on dise Der yir (la maison de Der) le mot yir indique
1'habitation, le lieu physique oll 1'on réside. Pour désigner
le chef de 1a maison on emploie le mot yirsob (yir, habitation,
sob, possesseur). Ce personnage jouwe le rdle de coordination,
de cohésion au sein de l'unité résidentielle. Chague hakitation
englobe plusieurs sections qui sont occup&es par un nombre

varié d'individus regroupés en unités de production.

Les Dagari disent aussi a vir babri loba (La maison s'é&croule);

"maison" signifie, dans ce cas, section du lignage patriljip&aire.

Il s'agit donc de 1'espace social et nen plus d'un lieu physique.
Jack Goody, & propos des Lo-Wiili {groupe 1inguistique dagari)
de la région de Lawra (Nord-Ghana}, situfe 3 gquelques dizaines
de kilométres aun sud de la zone de mon enquiéte, remarque & peun
prés la méme chose en ce qui concerne les significatiens du
terme yir. "In Birifu a typical patrilineage inhakits same
seven large compunds (s. yir) about a hundred yards apart from
each other" (1967 : 38). La signification attribu&e an mot yir
en tant qu'habitation {campound, en anglais}! est donc identique
pour les Lo-Wiili de Birifu et les Dagari. En revanche, 1l'aunteur
affirme que ce méme mot désigne, chez les premiers, le secteur
local du glan patrilindaire, slors que, comme nous 1'avaons vu,
1'espace social yir chez les Dagari s'identifie avec une section
du lignage patrilingaire.



S'agit-il d'un désaccord entre.-chercheurs sur l'interpré-
tation des falts sociaut ou d'une différence réelle des concep-
tions des deux groupes en question ? Peu importe. Les deux
dimensions de 1'espace coexistent chez les deux populatlons et
c'est sur ce point que je désire porter mon attention.

Fortes, dans son livre consacré au systdme de parenté Talilensi,
affirme que "The native concept, yir (pl. yea} , a house means
primerely the joint family as a ccherent social unit residing
in its own dwelling" (1949 : 44}. Plus lecin, i'auteur cite
une phrase Tallensi, i na nye yiri gui signifie "tu auras ta
maison" ou "tu auras plusieurs enfants". Il ajoute gue cette
formule "is the most propitious biessing a diviner can convey
to a man form his ancestors spirits" (p. 46). Je n'al jamais
enregistré une telle utilisation de ce mot chez les Dagari; on
pourrait, par allleurs, faire 1'hypothése gue Fortes, généralement
peu intéressé aux aspects &conomigques des structures socizles
alt confondu "family" et unité de production, ce dernier terme

bouvant_é‘aasimiler dans certains cas & la section de lignage.

Chez les Konkomba du nord du Ghana le mot do signifie
égaiement "maison" et "familie". "The household - &crit David
Tait - 1is referred to by Konkomba as ti do, "our house™....
"The word do may also be translated as "family" and Konkomba do
not distinguich between family ana househcld as I have done
here" (1964 : 183).

A la sulte des exeﬁples cités plus haut, i) n'est pas dif-
ficilie de s'apercevéir gue les termes yir (Dagari, Lo-wWiili,
Tallensi} et dg (Konkomba) véhiculent grosso modo les mémes
significations attribuges au mot "maison" dans la langue fran-
gaise : "BAtiment servant d'habitation" et "personnes vivant
dans une méme maison et formant une famille" (Quillet).

L'&tude sémantique du mot Dagari t&g, tiun (Goody 1967:38B) ou
teung (Goody 1972 : 316) dans les transcriptions faites par
Goody, et ten selon Rattray (1932 : 429} est bien pius complexe.
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D'une part ce mot dé&signe le sol dans scn sens le plus géné-
rigue et indéterminé, mais en méme tenﬁs le support matériel
des pratiques soaciales quotidiennes. On peut dire, par exemple,
c gani tég (il couche par terre}. D'autre part, il est parfois
rempli de contenus symboliques capables de transformer ce mot
en catégorie id€ologique “"trans-clanique" et "trans-lignag&re"”,
s'appuyant sur une portion de 1"espace physicque aux frontiéres
fioues. Au niveau concret, on parle de tég en se référant a

" l'aire rituelle ol s'exerce l'activité du t&gansob (t2gan,

cracle de la terre et sob, possesseur) c'est-3-dire du prétre
de la terre, vulgairement appelé "Chef de Terre". Le t&gansch
était un personnage important autrefois au sein de la société
Dagari. La gesticn des rituels agraires et, en partie, le
contrdle de la terre 3 des fins économigques dépendaient de lui,
Les Dagari disent encore ajourd'hui, ¢ la so a td&g (il poussd@de
la terre). Les négociations sur le partage ou sur le r&aména-
gement des terres claniques étalent l'ceuvre du tegansch, ainsi
_gque toute décision concernant 1'installation 4'é&trangers
(membres d'autres ethnies) 3 1'intérieur du territoire défini

canme aire rituelle.

Scus 1'influence de la cecleonisatien, & la suite notamment
de 1'imposition des "chefs politigues" et de la pénétratien
massive de la religion catholique, le téganscb a vu son
pouveoir se réduire progressivement. Avec sa marginalisaticn,
l'utilisation du mot t8g peut signifier "aire rituelle" est

de mecins en moins fréquente.

J'ail toutefeis 1'impression que le terme garde, de ncs
jours, toute sa force symbolique., Autrement dit, on assiste
peut-gtre, & une sorte de déplacement sémantigue, du concret
vers 1'abstrait, du religieux vers le politique. Ce gqui autre-
fois é&tait un territoire aux frontiéres impré&cises est aunjourd’
hui un concept plus indéterminé mis en relief surtont par les
membres du clan patrilinéaire du t&ganscb. J'ai eu l‘occasion
d'assister & plusieurs discussions politiques entre Dagari &
ce sujet et j'en ai tiré la conclusicn que, caume le dirait

Bourdieu, ce mot, tout en s'inscrivant dans un habitus



déterming, en actvalise les pctentialités propres qui abou-
tissent & une révision Qqu rapport entre institution (t&ganscb)
et pratiques sociales (langagel.

Je reviendrai par la suite sur le caractére évocateur
des mots Dagarl se référant 8 1'espace. J'attire seulement
1'attention sur ce point central de men analyse qui consiste
& sitver les termes & l'intérieur de l'histoire vécue, c'est-
a-dire a l'intérieur d'une histoire de bouleversements insti-
tuionnels et idéclegiques caractérisés, toutefols, par la
persistance incontestable d'un "modus operandi”, le noyau

dur de la communauté.

Revenons donc aux significations du tég. D'autres expres-
sions comme kpime t&g {la terre des ancBtres), tég-fé (le
mauvais pays, l'enfer), namwin tég (la terre de dleu) renveyent
4 un espace enccre plus abstrait, gqu'on pourrait gualifier de
"cosmelogique" ol toute relation 3 un espace social structuré
est absente s1 1'on dEcontextualise ces expressicn du lieu et
du temps de leur utilisatien.

+
En revanche, si on les place, par exemple, & 1'intérieur 4'un
"poéme" chanté lors d'un rite funéraire, elles peuvent parfois

&voquer un espace bien déterminé.

Presque toutes les caractéristiques du t&g cue je viens de
présenter, se retrouvent chez les Tallensi. M. Fortes consacre
plusieurs pages & une discussicn sur les rapports entre espace
physigue et espace sociasl. Il montre tras clairement 1'importance
du ten Talensi en tant que catégorie centrale de teute l'eorganisa-
tion territeriale du Taleland. "Thus the earth's surface -~ Ecrit
Fortes - 1s divided inte sections relatively tc the social corgani-
sation of the Tallensi. Each sectien has i{ts own Earth shrines for
the worship of the Earth at that place, and they are in the rituel
custody of a particular clan or maximal 1inéage". Et il conclut :
"Such a terrlterial sectlen is the ten of a particular tendaana”
(1945 184 sqa). 48



L'auteur é&numére plusieurs caractéristiques du ten que
j'ai retrouvées auasi chez les Dagari : le caract@re mystique
de la terre en général, le pouvoir symboligue de différencia-
tion et d'int&gration attribué au ten clanique, les fonctions
juridico-politiques qui d&coulent de cette conception, la
fluidité des confins des terres (tes. pl} claniquea.

Le moment est venu de résumer et d'interpréter 1'ensemble
des données présentées dans les pages précédentes. Les concep-
tions de yir et de t2g peuvent &tre classées en deux champs
séparés l'un et l'autre définis en fonction des différents
niveaux de pertinence que chagque catégcrie posséde au sein de
la relation idéale espace physigue/espace social. Le premier
champ regroupe un ensemble de caractéristiques qui se référent
au t&g et yir en tant gue lieux . Le deuxiéme se d&fini par
rapport au t&g et yir en tant qu'espace. La distinction entre
lieu et espace me paralt d'une grande utilité& pour la compré-
hensicn des rapports existants entre univers social et mondeé
physique. Michel Certeau explique avec clarté les contenus de
ces deux concepts dans un de ses derniers travaux. Pour l'auteur,
"est lieu i'ordre (guel qu'il scit} selon lequel des €léments
sont distribués dans des rapports de coexistence"... "Un lieu
est deonc une configuration instantanfe de positions. Il impligue
une indication de stabilité..." En revanche, "il y a espace
dés gque 1'on prend en considération des vecteurs de direction,
des quantités de vitesse et la variable du temps... Est espace
i'effet produit par les opérations qui l'orientent, le circons-
tancient, le temporalisent et l'amé&nent & fonctionner en unité
polyvalente de programme conflictuél ou de proximités contrac-

tuelles”. "En somme", conclut de Certeau, "l'espace est un lieu

pratiqué, c'est pourquoi on peut affirmer avec Merleau-Ponty
que "Il y a autant d'espaces gue d'expériences spatiales
distinctes™ (1980 : 208-209).

Jde me suis donc hasé sur les hypoth@ses précécentes pour
1'&élaboration du tableau de synthése, censé restituer, dans
1'ordre &tabli par l'analyse interprétative, les différentes
composantes des deux catégories.



5i tout espace est un lieu pratiqué, les différentes
conceptions se trouvent emboitfes les unes dans les autres
en fonction de l'ampleur des expériences relationnelles qui
en constituent le support. En d'autres termes, & une certaine
dimension sociale des pratiques correspond une dimension ana-
logue de ce que l'on peut appeler "champ cognitif", le tout

formant une sorte de "cosmologle des espaces-lieux".

8. La "symbolisation identificatoire” comme synthlse
d'habitat et d'habitus.

Comme il apparait dans le tableau synthéticue (T. n.3)
des espaces-lieux, les deux catégories de t&g et vir consti-
tuent ce gue Tylar appelle des "cadres fondamentaux de la
culture". Par le truchement des "concepts interprétatifs”
jtai dévoilé la liaison entre catégories mentales et champ
des relations d'existence. Une trés grande partie du réel
apparait ainsi comme construit, dans le sens &tabli par
Bourdieu (1980}, c'est-a-dire comme résultats d'un systéme
de dispositions plus ou moins structurées mails qui agissent
en méme temps sur les pratiques générant les schémas futurs

de perception du réel.

Les deux catégories que j'ai tenté d'interpréter englobent,
me semble-t-il, l'univers des structures sociales et l'univers
des pratiques; les unes et les autres sont lifes par, et
renfermées dans, 1'éspace cosmologigue. Seulement, et voila la
situation paradezale 2 lagquelle se trouve confrontée souvent
1'anthropolagie contemporalne, cet espace cosmologique n'est
régi par aucune cosmologie véritable; aucun récit mythique
ne réalise, chez les Dagari, la fonction décrite par Leenhard,
de ciment de la vie sociale, de puissance organisatrice des
structures sociales, de source inspiratrice des pratiques collec-
tives. 5i je postule la présence d'un espace cosmologiqug,

c'est en tant que production imagfe de sens rattachée aux

objets physiques et au réel social dont la logique &chappe 2
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TABLEAU SYNTHETIQUE DES ESPACES - LIEUX

Lieu-teg I

g L \
Ligu-yir 1\
1)

N

(2)

CATEGORIES DAGARI CONCEPTS INTERPRETATIFS

1, yir I - liey —————_» habitation

2. yir IT - espace —__, section Qe lignage et ..

unité domestique

3.t8g I - ldeu ., Terre en gfnfral et

_—
"alre rituelle” en particulier

4. t2g II - espace ., univers cosmologique ____

51

Espace-tdg II \

N
O\

\

RELRTIONS SOCIALES

POLITIQULS

relations rEelles de
pauvoir basges sur

hiérarchie interne &
1'units résidentielle

relations réelles de
pouvolr basfes sur
1x stratification
ainés/cadets

relations reelles de
pxavoir lides 3 le
fonction du Tegansoh
etjou restige du
clan daminant

relations symboligues
de parvoir "ectra-
soc1ftal”.

Danaine des Anchtres.

ECONOMIQUES

relations fconaniques

et de récipocité entre
unités davestiques
{groupes de cumensal 146}

relations &comanloues
1ifes 3 1'appartenance
auwx unités de production
et aux sections de
lignage patrilintmire
(groupes d°entrtaide}

relations fconomiques en
fonction de 1'affiliation
clanique cu de 1*apparte-
nance ethnique {(systine
fonciar)

relations Booncmiques
avec le milim physigque
en tant que “morde des
esrits®,



tout savoir formalisateur. Mais, cette production imagée

de sens ast inséparable de 1'histolire des pratiques rattachées
aux objets concrets et abstraits qui en sont le support.
J'oserais alnsi affirmer que l'univers cognitif qui se dégage
aujourd'hui des cat&gories de t8g et de yir n'est que le fruit
d'un bricolage poftigue, oceuvre collective qui traverse en

diachronie la vie sociale Dagari et gui s'accomplit d'une
maniére incessante dans chaque lieu-moment de l'existence
collective. Je dirais mé&me que les différents niveaux de
pertinence que chaque catégorie renferme est en relation avec
les lieux-moments ot s'actualisent les pratiques productrices
et reproductrices de sens. Ainsi, toute pratique possédde sa
dimension rituelle, la hifrarchie &tablie entre elles (les
pratiques) par 1l'anthropologie n'étant que le résultat d'un
choix arbitraire de niveaux de pertinence, fondé souvent sur
le primat du statique sur le dynamigue, du mythe sur les
relations quotidiennes d'existence. A l'aide du tableau
synth&tique,. j1 est possible de mieux cerner la complexité
du fonctionnement de l'habitat et de l'habitus imbriqués au

sein des relations soclales de diverses natures.

Si théoriquement et analytiquement 1l m'a &t& possible
de traiter les deux catfgories séparément, une fois "plongées"
dans la r&alité gquotidienne, leur "autonomie" n'a plus de sens.
Le yir et le teg englobent les domaines de 1'habitat et de
1'habitus - formellement présentés dans le tableau soua les
niveaux I et II -~ en tant gque lieux et espaces Dagari. Concré-
tement cela signifie que les relations sociales se reprodui-
sent suivant des "points de repére" (habitation, section de
lignage, terre, univers cosmeologique) en apparence séparfs par
les fonctions gu'ils remplissent, en r&alité€ unifiés par 1l'uni-
vers symboligue gui les bhaigne et qui s'exprime dans le langage
courant. L'oeuvre commuhautaire de reproducticn des relations

sociales ne serait pas possible sans cette pratigue quotidienne,

renouvelée, de "symbolisation identificatoire".
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Les catégories exprimant les espaces~lieux, physiques et
sociaux, sont elles-miémes des espaces ot 1'on "pratique" des
significations. Leur contenu symboligque varie suivant le
contexte et la finalité des pratiques gui sont le plus souvent
des répanses "stratégiques" 3 des contraintes nées de 1'his-
toire. Ainsi, tég et yir, tout en s'inscrivant 2 1'intérieur
d'un espace cosmologique de plus en plus indé&termin&, organi-
sant et structurent en méme temps la perception des rapports
entre ce qui reste d'une vision globale de 1l'existence et les
problémes posés par l'existence quotidienne. A l'entreprise
de "déterritorialisation", pour employer un concept cher &
Deleuze et Guattarl, engendrée par la logique capitaliste,
ces deux catégories opposent 1'unité indissoluble du physigue et
du soclal; contre la dé&sagré&gation des unités sociales signi-
ficatives et 1l'&mergence de 1'individu faconné par la raison
utilitaire ou pratique, comme le dirait Sahlins, elles repro-
duisent, en les réactualisant, les connexions symboliques entre
communauté &largie et communautés restreintes d'une part, et
domaine destiné & la sauvegarde des conditions de subsistance

matérielle et socclale d'autre parkt.

Le t&g et le yir avant d'&tre des instruments de connais-

sance sont des “"outils &vocateurs " d'une sorte de "podtique"

Dagari. La po&tique de 1'espace traduit 1'espace du politique,

composé de lieux ol s'accomplit chaque jour le combat silencileux
pour le maintien de 1l'identité& et de la spécificité€ culturelle.
La mythologie Dagari est pregue totalement tombé&e dans 1'oubli.
Avec elle 1la casmologle s'efface dans la mé&moire collective.

"L'oubli seul pourtant provoque 1'innovation" é&crit Jean

Duvignaud, "parce gque les structures soclales, plus fortes gque
le souvenir, appellent & reconstifuer des modéles qui rendent
aux hommes le sentiment d'une totalité dans la fragmentation de
l'esclavage ou la dispersion de la duré&e"™ (1977 : 97).
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8. L'habitation comme matdrialisation des unittds et
de la reproduction

Essayons maintenant de "lire" 1'habitation dagari suivant
la méthode proposée dans les pages précé&dentes {croquis No 1).
Il s'agit de montrer qgu'elle est aussi le produit conjoint
d*habitat et d'habitus communautaires et que sa éonception reléve
du méme "esprit reproductif"” qui domine les autres domaines de

la vie sociale.

Goody (1967), Savonnet (1970) et Pradean {1975} ont d&ja
décrit et analysé la "maison" dagari en soulignant les corres-
pondances entre structure du b3ti et structure des unités qui
I1'occupent. Je tenterai “"d'aller un peu plus loin” et
d'observer 1'habitation principalement sous 1'angle d'une symbo-
ligque de la reproduction communasutaire.

L'extérieur de 1'habitation dagari présente la forme d'une
"maison forteresse", massive, fermée. Les murs d'une hauteur
de 2,50 m. & 3 m. sont constitués par des bandes superposées
de terre séchée recouverte d'un crépissage rougeditre, mélange
de matériaux argileux, de bouse de vache et de feuilies d'une
graminée qui pousse dans les bas-fonds. En décrivant les
"compounds” Dagaba - situés plus au sud de la région dagari
examin®e ici, mais trés semblables dans leur architecture,
Rattray remarque que "The Dagab2 homestead differs from those
whith héve been described, in that the houses are oblong rather
than round - not a perfect oblong, for the corners of the
buildings are slightly rounded. The walls are built up of
layers of "swish"™ which are visible owing to .their not being
plastered over (1932 : 410). Sa forme arrondie mais irr2gulidre
ainsi que la couleur du revétement rappellent vaguement les

grandes termitidres si nombreuses dans cette ré&gion de savane.
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Ce qui confirme 1'aspect de "fiorteresse" est, peut-gtre
l'emplacement d'une ou deux pidces "3 1'é&tage", c'est-a-dire
construites sur le toit-terrasse et habitées par le ou les
ainés responsables des unités de production. De méme, 1la
présence, 8 l'intérieur du bati, mais intégrés a.celui-ci,
de cases rondes (kampil) recouvertes de toits de chaume, rap-
pelle, tonjours vaguement, la forme de certains chiteaux-forts.
On entrevoit 3 peine l'entrée qui conduit 3 une piéce centrale,
en général la plus spacleuse, (tchara) une sorte de couloir
donnant accés aux autres piéces, &clairé & peine par des
ouvertures rondes découpfes dans le plafond. Des jares de
grandes dimensions alignées le long des murs, des nattes posées
par terre dans les coins de la pi&ce, un petit grenier & riz
appuyé contre la paroi de fond, un balafon, des pots en terre
cuite finement décorés, empilés les uns sur les autres, une
meule dormante, deux &chelles 2 perroquet faites d'un treonc
. d'arbre et posées tout prés des ouvertures du plafond, trois
"coins cuisine” dont 1l'un placé au pied du grand grenier &
mil, tout cela compose l'agencement interne de la tchara.
C'est ici, dans cet espace vaste, sombre mais bien a&éré&, gue
l'on regoit les cultivateurs pour le repas collectif aprés une
journée de travail. C'est ici que les femmes réparent et fabri-
quent les nattes ou les paniers, alors que les jeunes hommes
s'exercent au balafon. Pendant 1'hivernage, le tchara se
transforme en "dortoir" des femmes Hgfes et des petits enfants.
Depuis cette pi&ce on a accés aux chambres "privées" des
femmes (dibilé), souvent assez vastes, €éguipées d'un foyer et
ol 1'on retrouve tout ce qui est nécessaire 3 la fabrication
des repas : pots, jares de dimensions variées, calebasses,
instruments de cuisine. Parfois la femme mari&e a droit & une
deuxiéme pidce, (mirudiu), littéralement “chambre aigre"),
située 3 proximité 4du dibilé, ol elle entrepose jalousemen;
les ingrédients et les provisions nécessalires a la fabrication
de la bidre de mil et des mets. C'est toujours depuis le tchara
et rarement depuis 1l'extérieur de l'habitation que l'on peut
accéder aux pidces habitées par les hommes, en principe de$
cadets, placées vers l'extérieur de 1'ensemble.
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Le kampil est une case ronde ou en forme de carré arrondi
et irrégulier, trés souvent recvouverte d'un toit en chaume,
C’est la "chambre 3 coucher" des jeunes hommes mariés rattachée
au b8timent central par une sorte de patio cuvert (davoro)
cldturé cependant d'un mur qui le sépare de l'extérieur. Le
davoro est un lieu de réception il sert en méme temps de cuisine
et, pourrait-on dire de pi&ce de sé&jour. C'ést 1'espace central
des unités domestiques. Le d&hilé de la mére du jeune marié& est
situé, en principe, 3 <Bbté du davoreo, le tout (débiié de la
mére, débilé de 1'é&pouse, kampll et daveore)l formant une sorte

d'unité créée sur la base de liens d'appartenance au clan
matrilinéaire (belc). Le grand tcit-terrasse (gar) , qui ccuvre
1'ensembie des pi&ces, sauf le davorg, est un espace polyvalent. :
,lieu de réception du chef de 1'unité résidentielle ou des ainés
en général, lieu de palabre, de repos et de d&tente, - on ¥y

dort la nuit pendant la saison chaude - endroit ot 1'on entre-
pese les céréales pour qu'elles séchent aprés la récolte avant
leur stockage dans les greniers, en protégeant ainsi les graines
de la voracité des pintades et des poules. Le bogpi€ est la

case bdtie sur le toit-terrasse, occupée par le responsable de
1'habitation. C'est ici qu'il consomme ses repas, souvent en
campagnie des plus jeunes de ses fils et c'est depuls cet endroit
qu'll contrdle le déroulement des activités domestiques dans
1'espace proche de l'entrée (dindor}) et la conduite des animaux

domestiques dans les champs contigus 3 1l'habitation.

Cette bréve descriptlion du yir dagari nous permet d€ja de

repérer les trois lieux—-témoins des unités sociales présentes.

Fortes soulligne 1l'étroite relation existant entre unités sociales
et "unités" d'espace chez jes Tallensi. "Broadly speaking, then,
every unit of farm-land corresponds to a unit of social struc-
ture. More specifically, the elementary unit of the social
structure, amd the relationship between them, summed up in the
concept of ownerahip, is a2 permanent one. The history of a

muclear lineage is so 1pso the history of its farmland™ (1967:180).
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Le tchara "représente” l'unité de production, puisqgu’il

semble congu principalement pour accueillir les cultivateurs
regroupés en égquipes d'entr'aide, de collaboration et de
coopération suivant les mécanismes 4'échange du travail

entre unités de production. Le davoro traduit la présence de

l'unité domestique, car c'est ici gue se déroule la vie
"intime" et la vie sociale de cette derniéfe, vie faite de
pratigques d'entr'aide familiale, de relations de partage entre
membras de 1'unité doﬁestique, enfin des rapports "extérieurs”
(réception, accueil} que le responsable de 1l'unité domestique
entretient avec les volsinsg, les visiteurs, les camarades de

sa classe d'age. Enfin, le lieu-témoin de l'unité résidentielle

est le gar, le toit-terrasse, oll 1a fonction hiérarchigue du
responsable de l'habitation (yirsob) s'exerce vis-&-vis de

tous les membres de l'unité et oll l'utilisation de l'espace
pendant les nuits de saison séche est indifférenciée, c'est-a&-
dire qu'il n'est pas soumis & des régles E&tablissant des

"droits d{occupation" spécifiques aux autres unités. Je simplifie’
la structure d'ensemble en ne montrant gue les grandes 1ignés qui
me paraissent partager d'umne maniére significative cet espace.
Tout d'abord, en ce qui concerne l'occupation des piéces, le
batiment est congu sur up modéle & sections concentriques : du
¢entre & la périphérie hommes —> femmeslf—e>hommesz A cette
tripartition ne l'espace pergu sur le plan horizontal correspond
une bipartition ainés/cadets et femmes si on regarde le mime

b&timent sur sa coupe verticale (Croguis Yo 2}.
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Cette transposition graphique pourrait suggérer deux
interprétations qui ne s'excluent pas, mais sont complémentaires :
la premidre de type fonctionnel et la deuxiéme de type structu-
ral. Il me parait assez &vident que 1'eccupation du premier
étage par les ainés est tout & fait en rapport avec la fonction
hiérarchique qu'ils remplissent en tant que responsables des
unités résidentielles et de production. Du haut de la case placée
sur le tolt-terrasse ils peuvent observer ce qui se passe dans
lea champ qui entoure l'habitation (siman) et dans la basse-
cour, receveir les amis sans 2tre dérangés par les enfants et
les femmes, enfin, ce qui est peut-2tre le plus important, aveir
un contréle direct de 1l'accls aux greniers de millet. La situa~
tion périphérigque des pidces des. hommes (les cadets) répondrait
4 la nécessité d'installer une sorte de ceinture protectrice
entre le centre de la maison,occupé par les femmes et les
enfants, et 1'extérieur, ceux~ci €tant autrefois soumis aux
menaces dues aux lncursions d'animaux savvages cu de membres de
clans hostiles. Mals on pourrait aussi supposaer, sans contredire
catte hypoth@se que je qualifie de "fenctionnelle". que ce genre
de conception de l'espace vécu correspond 3 une structure gqui
symboliquement coincide avec celle d'un mode de reproduction.

Du centre & la périphérie l'habitation signifierait le passage
de 1'unité & la différentiation. Avant de devenir adultes et
relativemant autgnomes & travers le mariage, las enfants partici-
pent 8 1'unité (le centra) avec leurs méres et leurs péres (les
ainés). Par la suite ils s'éloignant progressivement du noyau

de 1'habitation en construisant leur kampil, les cases situées

& 1l'extérieur et leur davoro. Autrement dit, c'est & 1'intérienr
de lfunité résidentielle que s'accomplit le premier stade du
procaessus des segmantations réproduisant successivement das
unités domestiques, des unités de production et, enfin, des
nouvelles vunités résidentielles. Il s'agirait d'une structure
évclutive "centrifuge” qui serait la transcription, dans
i'espace habité&, du mede de transformation de toutes les unités
significatives de la communauté. Cette lecture diachronique de
1'habitation Dagari devralt 8tre complétée par 1'illustration

de la dernié&re phase du cycle reproductif, celialqui veit la 60
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nalssance d'une nouvelle unité résidentielle ol 1'alng ou les
ainés redeviennent le centre 3 partir duquel Se recr&e un

nouveau mouvement centrifuge.

Il est fort probable que des &léments du "bAti" traduisent,
sur le plan symbolique, la dynamique des unit&s sociales qui
camposent cet ensemble.A la suilte de trés nombreuses discussions
avec les Dagari je suls parvenu & la conclusion que le grenier
{boghr) et le davorg "représentent" dans l'esprit des gens en
premier 1'unité& de production, en second 1'unité domestique.
Plusieurs jeunes'hommes en parlant de leurs projets futurs m'ont
dit a peu prés ceci : "Je traﬁaille dur car je construirai bien-
tbdt mon davoro et ensuite mon grenier...". Du davoro au grenier
et du greniler 3 la maison. Voilad la trajectoire d'une vie d'un
homme Dagari; veila les Etapes du passage de cadet 3 aing&, de
chef de famille & chef d'unité de production, enfin & yirsch
{responsable d'habitation).

Les pratiques soclales lifes 3 ces Eléments du batli (daveoro
@t grenler) marquent encore mieux, dirais-je "cualifient" et
"signifient" cette trajectoire. Dans le davorg la femme du jeune
homme prépare la nourriture, mais avssi la biére de mil (@ay
dont la qualité et la douceur feront sa renommée et celle de sa
famille. Tré&s souvent une partie de l'apprentissage & la prépa-
ration de 1a hiére se fait avec la méZre du mayxi. Le davero
accueille des amis et les visiteurs de l'extérieur. C'est ici
que le jeune homme accumule le 'tapital symbolique" (cf. Bourdieu
1980 : 191-207) indiépensable a l'établissement des futures
relations de production; c'est dans le davoro qu'on apprend 2
connaltre les régles et les ruses liées aux Echanges réciproques
du travail agricole, ainsi que les problémes politigques qui
secouent le lignage; bref, le davorc est le lieu par excellence
de la production de relations sociales et de reproduction de
relations Etablies, "gul ne {scont) pas moins indispensables &
l'existence du groupe que la reproduction des fondements &cono-
miques de son existence..." (Bourdieu 1980 : 191}. I1 faut rappele-
qu'il est le seul espace ouvert, 3 part la terrasse qui est aussi
le toit de l*habitation, mieux encore il est la seule pildce & la



fois ouverte et cldturée, la seule qui “"donne" indirectement
sur le chemln ou le champ qui entoure l'habitation, puisqu'elle
est toujours située & 1l'extérieur du bitiment mais toujours
dans ‘1'habitation. Cette ouverture/fermeture traduit certaine-
ment le caract@re intime des pratiques sociales qui s'y dérou-
lent. Espace résidentiel de la communication, le davoro hahite,
pourralt-on dire, le groupe qui l'habite; 1l fournit un sens
social a4 1'unité sociale qui 1l'occupe. On retrouve ici une
illustration de ce qui a &té dit auparavant & propds de la
catégorie d'habitat. Il n'y a pas d'unité sociale significative
sans matérialisation symbolique des liens qui la caractérisent.

Pour le grenier la méme analyse peut &tre pratiquée. Le
grenler est l'expression, interne 4 1'habitation, de la surface
attribuée 3 chagque unité de production. Cest par son intermé-
diaire que les liaisons parentales changent de nature et
deviennent liaisons “"politlques et éconcmigues™. Si le davoro
exprime des relations horizontales (&changes, coop@ration,
réciprocité) le grenier renvoie i des rapports verticaux. Il
est le signe des relations commandement/obélssance gui se
développent au sein de 1'unité de production. Mais il est aussi
symbole de prestige dans les relations entre unités. "L'unité
de grenier - dit Mercier - manifeste l'existence de la famille
Stendue” (1968 : 139). J'ajouterais que "l'unité de grenier”
manifeste des relations de parenté caracté&risées par un type
spécifique-de systéme d'héritage ainsli gue des rapports de
pouvolr des sociétés communautaires. Les dimensions de l'ouver-
ture du grand boghr Dagafi, le grenier gqui conserve le mil rouge
et le mil blanc, sont congues en fonction du corps d'un enfant
de 5-6 ans au maximum. C'est-13 une "garantie” pour le respon-
sable de 1'unité de production : personne d'autre que lui nfosera
administrer les graines en réserve, puisque seuls les enfants

ont un respect ahsolu de l'autorité des ainés.

Mais la dimension symbelique de loin la plus importante du
grenler est certainement celle gqul se rapporte 3 la présence du
lignage & 1l'intérieur de 1'habhitation. Le grenier contient le

produit anmiel d'un travail collectif. Comme on le verra dans



la troisifme partie, les groupes d'entr'aide sont constitués sur

la base de 1'unité lignagére. Les champs de chaque unité de
production ne sont gque sporadiquement travaillés par les
membres de la m&me unité. Le millet stocké est donc 13 en tant
gque fruit de l'effort d'une communauté d4'individus, unis avant
tout par des liens parentaux mais aussi par des pratiques communes
ayant comme support un m2me "“habltat", ce qui donne un sens &
1'organisation des &changes du travail agricole. Si, sur le plan
éconcmique (au sens le plus restrictif du mot) le grenier
matérialise l'unité organisationnelle de la production'céréa—
ligre {unité de production), s'il est, en définitive, le "signe"
de son autonamie vis-3-vis des autres unités et de la commupauté
tout entigre, sur le plan symbolique i1 exprime, au contraire,
la "présence intérieure® du lignage, 1l'interdépendance de
1'unité par rapport .aux autres unités, il exprime le tég,
Y'habitat du lignage, car sans ce "support" physique aucune
organisation 4'entr'aide ne serait possible. Paradoxalement, le
signe de la fermeture, de l'autonomie, de 1'indépendance au
niveau de la production/conscmmation est, en m8me temps, symbole
d'ouverture, de dépendance sur le plan des relations sociales
qui légitiment son existence.
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2éme partie

SOCIETES COMMUNAUTAIRES, VILLAGES MARCHANDS ET MARCHES RURAUX

I. CONFRONTATIONS ET STRATEGIES
"l. Echanges nocturnes et tchanges diurwnes
2., Un premier regard sur L'""urbgin’ en savane

3. Hamale, Zongo : du hameau-relats au
village-marechand

4. . Zakaria : du colportage & l'entreprise
commerciale

5. Terre, marEhé, eapitaux .

6. Communautés, groupes, réseaux

IT. ECHANGES ET SIMULATIONS

Zango-da : éechanges, regards, odeurs, bruits
Le temps du marché
Femmes, Hommes, produits

Les "sections"” dans 1'espace:..

Echanges thédtralisés et conflits

1.

2.

3.

4,

5. Les "sphéres" d'échange

.

7. Echanges réciproques et communication
8.

Echanges "spéoulatifs” et profit



CONFRONTATIONS ET STRATEGIES

Une des theses fondamentales de mon &tude réapparait
dans ce chapitre consacré a l'analyse des &changes extérieurs
dans les sociétés communauvtalres et & 1'appréhension du marché

rural en tant que lieu de rencontre interethnique.

Il s'agit de l'oppasition entre communanté&s ayant
comme projet leur reproduction sociale et groupes visant
1'accroissement de la production matérielle voire 1l'accu-

mualation des richesses.

Dans la littérature anthropologique cette distinction
n'est pas absente; elle est exprimée différemment suivant
1'objectif théorique des différents auteurs ou le contexte

social et historique de son application.

Mon approche s'inspire largement des travaux de Polanyi
en ce qui concerne 1'é&laboration du concept 4'é&change et de
Eeux de Sablins pour la théorie de la valeur d'é&change situé&e
en dehors du contexte de la soci&té& capitaliste-libé&rale. Les
deux concepts proposés par Ténnies, celui de Gemeinschaft
{communauté) et celui de Gesellschaft [société) constituen£ 1a
toile de fond sur laguelle j'é&bauche l'interprétation des
relations économiques qui se déroulent dans le "village marchand”

de Hamale.

Discussion autour de la nature de 1'échange entre cammua-—
nantés agricoles et groupes marchands, analyse des caractéris-
tigues d'un Willage marchand pluriﬁthnique", voilad les deux
parties qui composent ce chapitre. La problématique de la
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résistance des sociftés communautaires 2 la logigque de
1’é&conomie de marché unifie ces sections et contribue 2
une meilleure compréhension des transformations que

subissent de nos jours les populations de la savane africaine.

Polanvl propose de renrcndre la distinction d'Aristote entre
commerce "naturel”,~celui gui "assure le service de la commu~-
nauté {et) en maintenant son autdsugfisénce“ (1975:105) -et
"commerce de march&" ou "non naturel"” gui se développe en Gréce
"d'une fagon perceptible" avant le IIle siécle avant J.-C.
dans le commerce international (p. 111). Dans son essai consa-
cré a "1'économie en tant que procés institutionnalisé” 1'auteur
développe 1l'intuition d'Aristote et sculigne la pertinence
de la distinction mentionné&e tout en présentant trois types
principaux de commerce : "le commerce de dons, le commerce de
gestion, le commerce de marché (p. 254). Le premier et le
deuxiéme type se caractérisent par la présence 4'institutions
autonomes par rapport 2 la pratigue cammerciale et, par consé-
quent, par l'absence de marchandage. Dans le troisiéme type, en
revanche, "l'&change constitue la forme 4'intégration qui
assaocie les deux parties l'upe & 1'autre..." et "... 1l'organi-
satlon du conmerce de marché obéit au mécanisme offre-demande-
prix" {p. 255}.

Cette méme conception fond&e sur le rapport &change-
institution est scus-jacente dans les travaux de R. Gray et
D. Birmingham (1%70). Les auteurs distinguent deux phases de
développement du commerce dans 1'Afrique précoloniazle : la
premiére est caractérisfe par un dommerce tourné vers la subsis-
tance des populatlons qui le pratiguent et le deuxi2me vers le
marché proprement dit sans que pour autant le principe de l'offre
et 1la demande joue un rdle totalement d&terminant. '
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Chez les Hausa du nord Nigeria, M, G, Smith (1962)
constate 1'existence paralléle des deux activités d'échange.
La preﬁiére est appelée "customary", et la deuxiéme “commercial”.
"Both the customary and the commercial exchanges assumes reci-
precity and invelve gocds end services; but customary
transactions differ from market exchange in that they
are induced by social obligations rather than the pursuit of
material self-gain, they deo not usually specify the equivalent
return of pericd of delivery, and also in that they often trans-
fer material for non-material goods such as political patronage,
expiation, or kinship sélidarity (p. 313).

La méme distinction réapparait dans l'ouvrage de Paul et
Laura Bohannan consacrée & l'é&conomie Tiv (1968:240-242). Les
auteurs parlent de "marketing" et "trading" comme deux acti-
vités tr¥s sépsrées dans le contexte des marchés de Tivland.
Les Tiv ne confondent pas les pratigques du marché avec les
pratiques du commerce, "marketing means selling cne's preducts
and then buying one's requirements. Trading, on the other hand,
means transporting geods from a distance with the overt inten-
tion of marking a profit - buying in cheeper market and selling
in the dearer. Ingencusly, Tiv are marketers, not traders”
(p. 241).

J'al entendu 2 plusieurs reprises les Dagari exprimer la
méme chese : "neus ne saumes pas des commergants”. "Eux - se

référant aux commergants islamisés - ils aiment 1'argent”.

C'est pourquci pour la canmunauté& dagari le marché
d'Hamzale est un "marché périphérigque" (Bchannan et Dalten
1962:7). Il correspond, grossc modo, aux caractéristiques de ce
type de marché telles qu'elles ont &t& définies par les auteurs
de l'introducticon & 1l'ouvrage Markets in Africa : foncticn non

essentielle du marché& dans l'ensemble de l'activité &conomique

du groupe, largement fond&e sur l'autosubsistance; utilisation
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sporadique et pour des finalités précises du marché 'de la part
des'cultivateurs ("target" marketers) (p.7 }; non autenomie
du mécanisme de la fixation des prix vis-3-vis des facteurs
sociaux et religieux qui caractérisent le ou les groupes en

présence.

D'une manidre générale, si la genége, la situation et
1'évolution des marchés ruraux situfs dans des régigns de
savane occup&es par des sociétés communautaires sont largement
dépendantes de l'organisation sociale et &conomique de ces
dernidres, leur complexité interne est due essentiellement & la
présence de marchands profeséionnels agissant sur la base d'une
"stratégie €conomigue de groupe"” (l). En d'autres termes,
l'originalité des marchés ruraux périphériques serait due 3 une
multiplicité de facteurs observables en dehors de la place méme
du march&. A ce propos plusieurs considérations entrent en ligne
de compte., Elles peuvent &tre de nature historique, comme le
mode de communication €tabli dans le temps entre les ethnies en
‘présence, notamment celles & vocation marchande et celles a
vocation agricole; de nature &cologique, comme la diversité des
sites 4'implantation due 3 des variations dars la cayrosition des sols,
des diffi{rences dans lesrégines des pluies ou dans la répartition des roints
&'eau; enfin de nature scciale ou religieuse, come la transposition dans
l'activité d'échange de pratiques qui rel2vent d'un habitus
lignager ou clanique. Cette interprétation des marchés ruraux
compléte, 4 mon avis, celle fournie par Bohannan et Dalton. En

effet, plusieurs lacunes et imprécisions rendent la typologie

des auteurs de Markets Iin Africa trds vulnérable & la critique.
Par exemple, le type d'€conomie pratigquée par les socié-

tés qui occupent les réglons ol les différents marchés ont lieu
est présenté comme crit@re de classification de cesmrarchie meémes.

(1) Je reviendrai, dans les pages suivantes, sur la distinction
entre "groupe* et "communauté&".
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C'est pourguoi le terme de “"péripheral market™, trés souvent
employé dans ce texte, prigte 3 confusion. Le terme périphérique
ne désigne.aucunement un marché& en tant que tel, mais un marché
tel gqu'il est utilisé& par une soci&té détermine, en l'occourence
une scciété agricole organisée essentiellement en fonction del
ltautosubslstance. Pour cette raison, la typologie, les concé;t%
ainsi gue les définitions fournies par Bohannan et Dalton s'avaé-
rent peu opé€rationnels pour la recherche consacrée aux marchés
africains. La complexité de ces derniers est presque totalement
évacuée au profit de la "cohérence typologique". Affirmer qu’'
une grande partie des sociétés d'agriculteurs africains se donne
une "Bconomie 4 marché périphérique" et gque cette &conomie n'est
pas affectée par le principe du marché& ne nous renseigne gudre
sur l'organisation interne des marché&s et notamment sur le con-
flit &ventuel entre les utilisateurs du marché qui se conforment
d la loi de 1'offre et de la demande et ceux qui suivent d'autres
"lois", comme celle de la ré&ciprocité. Bien slir, les auteurs men-
tionnent  .pré&sence de marchands professionnels "for whom the
market is not peripheral" (p. 7). Ils semblent cependant sous-
estimer 1'impact des commercgants et surtout, ils ne prennent

pas en compte leur participafion en tant que groupe lié par des
relations de solidarité.

Les &changes pratiqués par les soclété&s communautaires
entre elles en dehors du marché& et les types de transactions
analeogues gque l'on retrouve au sein du marché& nous am&nent a
découvrir, avec surprise, gue les modalités de ces &changes
s'assimilent beaucoup plﬁs aux caractéres du troc qu'ad ceux de
la transaction purement marchande. Le troc, &crit Herskovits,
"is carried on by means of giving one commodity for another,
either according to established ratios or by actual bargaining"
(1952:188). S1 1'on s'en tient A la véritable naturé du troc
qui est celle de "giving one commodity for another™, la pré&sence
de 1l'argent ou le décalage temporel entre les deux composantes
de l'opération n'ont pas beaucoup d4'importance. Méme si le
résultat final de 1'échange varie guantitativement en fonction
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du changement de la valeur de l'argent en relation avec le taux
d'inflation de la monnaie, par exemple, ou en fonction de la
mutation des prix des produits suivant les saisans, du point de
vue des cultivateurs 1'objectif reste le méme : &changer un
produit cantre un autre dans le seul but de sauvegarder les
conditions d'auto-suffisance en vue de reproduire le cycle agri-
cole selon les critgres et l'habitus du groupe auaguel ils appar-
tiennent. 5'il est vrai que le marché est un lieu o 1l'an peut
bien saisir la stratégie &conomique des soclétés qui le campo-
sent, il est clair que lé stratégie principale des Dagari
cansiste & utiliser le marchf& beaucoup plus en relation

avec les al&as qui sont propres 4 toute &économie orga-

nisée en fanction d'une polyculture de subsistance, qu'en
relation avec les mé&canismes qu'aon cansid2re comme dominants
dans tout march&, notamment ceux de la loi de l'offre et de

la demande. Autrement dit, il s'agit pour les Dagari de

faire appel au marché lorsqu'il faut compenser la mauvaise
récolte d'un produit essentiel & la reproduction physidgue et
sociale comme le mil rouge, le mil blanc ou des ingrédients .
indispensables & la préparation des repas, comme le gombo et

le beurre de karité&., Cette compensation se fera par la vente

d'un gutre produit dont la récolte aura €t€& bonne.

En 1978, par exemple, la récolte de mil rouge n'a pas
&€té bonne, celle du mil blanc satisfaisante, celle de 1'igname et du
riz hornes, celle do 1'arachide prescue catastrophigue. Les agricul-
teurs dagari furent obligés de remplacer une partie de la récolte
de mil rouge par la vente d'igname, de riz ou parfois de mil
blanc. En revanche, ils ne purent pas compter sur l'arachide

]
qui suffisait & peine 3 la consommation domestique.

Le marché se érouve danc int&gré& a l'é&conomie de "subsig-
tanced, tout au moins dans cette fonction/utilisation qu'on en
fait. Si nous nous référons & la théarie &conamique dominante,
on pourrait affirmer qu'il s'agit d'un non-marché car, en effet,
11 fonctionne comme "marché de subsistance" ce qui peut paraitre

.
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comme un contresens. En déflnitive, les agrlculteurs feont du

marché une sorte de régulateur de 1'activité reprecductive; il

en découle que le marché peut gtre défini, sulvant le polnt de

vue des agriculteurs, comme un médiateur entre les différentes

branches de 1l'agriculture. Tout cela n'est pas nouveau; l'école

"substantiviste" a fait de cette idée le pilier central de se¢n
édifice théorigque et d'autres auteurs comme Sahlins (1972) et
Barth {1970) y ont apporté des éclalrages complSmentaires.

Voyons maintenant comment les deux perspectives de )
1'échange, 1'échange tourné vers la reproduction sociale et
l'&change gui se donne comme but l'accumulation des biens,
pratiqués respectivement et concuremment par les communautés
agricoles et les groupes de commergants,donnent lieu & deux

véritables "stratégies" & la fois économiques et politiques.
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iL. Echanges diurnes et échanges nocturnes

.

La survie scoclale de chaque communauté agricole dépend
en grande partie de la gestion des &changes avec les autres
conmunautés et avec les groupes ayant une vocation presque
exclusivement marchande. Dans ce domaine, j'appelle "stratégie”

1'elaboration graduelle d'un ensemble de ré&gles de condulte

pexmettant la gestion des Echanges économiques extra-communau-—

taires en conformité avec 1'habiltus communautaire. Les problémes

qui naissent de ces rapports Sconcmiques sont par conséquent,
conditionnés par deux facteurs :. les facteurs "internes" dont
le contenu rel&ve principalement de l'habitus communautaire et
les facteurs "externes" qui dennent lieu & des "rapports de
forces" au sein des pratiques de négociation. En d'autres termes,
la gestion communautaire des échanges est soumise & une double
contrainte : celle gqui trouve son origine dans les conceptions
héritées des ancttres et celle imposée par la conjoncture éco-
nomique actuelle. J'ai souvent mentionné que les agriculteurs,
en dépit des diverses influences provenant des colonisateurs,
missicnnaires et agents de 1'Etat, ont le plus grand mépris
pour tout ce qui reldve de pratigues spéculatives, pour toute‘
attitude qui laisse transparaitre des "désirs” d'accumulation
et de richesse. Cela apparait clairement, 3 travers les ré&cits

des chanteurs-poétes (voir 4e partie) lors des funsrailles,

mals aussi au cours des conversations spontanfes touchant les

preblEmes économiques de la communauté.

Ce mépris pour ce qu'ils appellent socuvent "l'argent
facile" se transforme en dédain A 1'&gard de ceux qui vivent
des affaires, & savoir les commercants. Mais tout comme la sps&-
culation est susceptible de mettre en danger la communauté par
l'émergence en Son sein de conflits nouweaux dort la solution
apparalit difficile, de méme le groupe des commergants est consi-
déré comme le groupe ennami, l'ennemi dangereux. La catégori-
sation du danger extérieur est donc le produit d'une conception
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"endogéne" et sa reproduction est dépendante des pratiques d'éEchange
gqui ne font gue confirmer, dans la vision des agriculteurs, la
justesse de leur "ethnocentrisme". En effet, ils sont pleinement
conscients d'étre "perdants" éceonamiquement, tant sur le plan global
de l'organisation des échangés gue lors de chaque transaction.
Plusieurs fois j'ai entendu mes interlocuteurs affirmer, en riant
aux éclats, gu'ils allaient parfois racheter, aux memes commergants,
durant le mols de mai, le m&me millet qu'ils leur avaient vendu
aprés la récolte, au mois de novembre précédent, en pavant leur
marchandise le double du prix de vente. En commentant ce ph&noméne
les agriculteurs exprimaient trés haut leur dédain & 1'égard de
leurs "partenairs" sans jamais douter de 1'"efficacité" des profes-
sionnels de 1'achat et de la vente, sans non plus jamais manifester

le désir de changer leur attitude vis-a-vis de leurs "ennemis".

Dans le mé&me sens, la "gratification symbolique" engendrée
par des pratigues non-marchandes créatrices de priviléges renforce
le sentiment de fierté et repreoduit la cohésion communautaire
autour des okjectifs &conomigues prioritaires qui sont ceux qui
se trouvent liés & 1'autosubsistance. Sur cette "docte ignorance"”
ou "sagesse", fondée sur une "grammaire demi-savante", pour
reprendre la terminologie empleoyée par Bourdieu {1972 : 202-203)
lorsgu'il abordé la guestion du sens des pratigues sociales, se
forge la stratégie dagari dans le domaine des &changes &conomigues.
Les pratigues dagari s'inscrivent dans un univers de rapports
contradictoires guant & leur nature, elles contribuent ensemble
dans leur hétérogénéité 3 l'organisation de la production matérielle
et de la reproduction sociale mais ne sont pas toutes pourvues de
la méme valeur sur le plan symbolique. Merveilleux exemple de ce
gu'on pourrait appeler "ruse structurelle” de la communauté,
puisqu'elle est en mesure de répondre en tant gue totalité aux
"pressions" de l'histoire dans 1'absence d'intentionnalités
individuelles et d'explications auto~interprétatives. Les négo-

ciations sur la vente des produits
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ainsi que les modalités de leur transfert illustrent bien cette
ambivalence; ambivalence bilen comprise par les membres du groupe
des commercants gui n'hé&sitent pas 4 "jouer le jeu" en démon-
trant ainsi leur adaptation parfaite aux contraintes de la logi-
que sociale de leurs partenaires. Je me ré&fére ici & deux formes

d'é&change observé@es sur place : l'échange nocturne et l'é&change

diurne. La premilre forme permet le‘passage entre les mains

des marchands proféssiOnnels de guantités importantes de biens,
surtout de cérdales, et souvent de bétail. Ce transfert se réa-
lise en pleine nuit, uniguement par les hommes, parfois 2 des
endroits €loignés des habitations mais prés d'une piste
accessible aux camions. Cette vente de biens est précédée
d'une série de rencontres plus ou moins secrétes entre
agriculteurs et commerc¢ants au cours desquelles on négocle

la prise des produits.

I1 est &tonnant de constater gue toute la communauté
dagari est parfaitement au courant de ces pratigques. "Tout le
monde fait cela™ me dit un agriculteur dagari. Il ne faut donc
pas confondre la connaissance d'un fait objectif et la perception
des principes qui en justifient l'existence. L'échange necturne
apparalt aux yeux des Dagari comme tout 4 fait secondaire par
rapport aux régles et aux principes qui sous-tendent toute pra-
tigue d'é&change, méme si sur le plén &conomique, ses effets sont
loin d'etre négligeables. Le souci principal de la communauté

étant la sauvegarde des conditions matérlelles et symboligques
de sa reproduction, cet &change doit s'inscrire dans cette préoc-
cupation, il fait partié de la stratégile de survie socilale que

la communauté met en place dans cette phase de son histoire.

La transgression partiellement assumée de certaines régles

anciennes devenues inadaptées aux nouveaux rapports Economiques
est marquée par les caractéres secret de tractation et hocturne
du transfert des biens. La communauté& tout entiére ne peut

pas participer a4 cette transgression, en se donnant, par

exemple, des institutions ad hoc, en
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faisant da 1'&change marchand le centre de son activité &co-
nomique car on enfreindrait alors les principes mémes de
l'habifus communautaire. C'est pour cela que 1'échanga noc-
turne est una pratique iscléa, individuella, solitaira,
"dé~ritualiséa", considéréas comme exceptionnelles, méme si,

en raison du consensus général, toute la communauté 1'emploia.
Paradoxales a premléras vua, cas pratiquas s'inscrivent dans
une concaption cohérénta que la communauté se donne pour
faire face 3 la conjoncture historigue présante, une concep-
tion da sa propre existehca dépendante 3 la fois du maintien
des conditions sociales et symboliques qui sa trouvaent i la
base de la reproduction de la communauté elle-méme et das
"comprcmis" €conomiques nécessaires 3 la poursuite daes
objectifs 11és & la production matérielles. En affet, las bou-
laeversemants sociaux qui se sont prodults au moment de la
colonisation at auw cours des années suivantaes, la dégradaticn
prograssive des systémes agricolas traditionnals at la baisse
de la productivité comme résultat 4'una série da'déséguili-
bras affectant las &cosystémes, ont obligé la communzuté &
dépendra davantage du marché qua de son environnemant. Toute-
fois, 51 les contralntes matériellas introduisant, au sain
de la communauté, de nouvelles pratiques, las contraintes
symboliques limitent leur impact sur le plan des rapports
sociaux. Touta cela apparait clairement si 1'on examina atten-
tivemant las &changes diurnes, ceux gul sa manifestant a
1l'occasion du marché et qui sont en trés grande partie l'apa-

nage des femmes.

L'observation minutieuse des comportements des vendeuses
de céréales dagari vis-&-vis des femmes achatausaes wala et
mossi, 1'Eétude de la structure méme du marché da Hamale condui-
sent & conclure que les &changes diurnes visent, du point da vue
des agriculteurs, la réaffirmation de leur prestige & 1'égard
des "sutres", c'est-a-dire des commergants profassionnels. Ca
prastigea est basé sur la statut d'autochtona ainsi que sur le

rdle de producteur. On dirait presque gua la société dagari
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joue, au sein du marché, le rdle de société dominante. Cette
domination s'exprime par le nombre des Dagari présents, en
moyenne trols foils supérieur a tous les autres, mais surtout
par la facon dont la vendeuse et 1'acheteuse interagissent.
Tout se passe, au moment des transactions, comme s'1l s'agis-
sait d'un combat entre deux adversaires dont l'une, la vendeuse,
sort toujours victeorleuse. L'attitude "dure", parfois mé&prl-
sante, des femmes dagari face & leurs "clientes" fait 1'objet
d'admiration du conjaint ou du frére ainé toujours présent
ainsi que du "public" (parfois jusqu'd 30 personnes) qui
entoure le lien de la négociatiqn et qui observe avec atten-

tion et amusement les gestes des partenaires.

Spectacle &tonnant que cette transaction qui se pro-
lange parfois pendant 20-30 minutes ! Moment révélateur d'une
confrontation interethnique qui synth&tise, dans une gestuelle
rythmée, savante, un message dense d'histoire, un discours
politigque tout aussi expressif gu'essentiel. Si d'autres ven-
deurs et vendeuses occupent la place du march&, ce sont bien
les femmes aux paniers remplis de mil, de mais, d'arachides,
de riz, qui donnent le "ton" du marché. Elles expriment le
pouvoir symboligue des communautés agricoles en réaffirmant
rituellement le sentiment de fierté de leur société vis-a-vis
des &trangers et en consolidant, aux yeux de tout le monde,
1'habitus de leur communauté. C'est davantage un travail de
reproduction de valeurs sociales qu'elles accompllssent sur

le marché que la simple conclusion d'"“affaires”.

Cette distinction entre €changes nocturnes et diurnes
conduit & relativiser la conception qui considé@re les petits
et moyens marchés ruraux africains comme des lieux ol se
déroulent essentiellement des activités de nature é&conomigue.
La méme distinction permet ensuite de voir les "fonctions
sociales des march&s" (Bohannan et Dalton 1965), (Boutillier
1968) comme une dimension plus complexe gue la simple rencon-

tre entre amis ou l'€change de nouvelles, Les marchéa ruraux
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africains de faibles dimensions deviennent de nos jours

de plus en plus des lieux de confrontation intersocistale
ol 1'activité Sconomique acquiert une dimension rituelle
traduisant la stratfgie implicite des communauté&és agricoles

une stratfgie de ré&sistance vis-a-vis des facteurs de désa-
grégation des liens communauntaires et de perturbkbation des

mécanismes de la reproducticn sociale.
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2. Un premter regard sur l'"urbain" en savane (1)

"Avant d'entrer dans le village, le "mummy lorry” (2)
s'arréte un instant, & l'endroit ou la poussiére rougeédire
de la piste se transforme en chaussée goudfannée aux bordures
trréguliéres. Sur la gauche, ww gros tas de tdles onduldes d
moitié rouillées est appuyé contre le mur latéral d'une matson
carrée de style colonial. Une femme décharge son gros panier
recouvert d'un pagne calo;é. Le conducteur du lorry démarre
vite sans trop se soucter d'une brebis gui reste tranguille-
ment au beau milieu de la route et qui échappe de justesse
aux roues meurtridres du véhicule. Deur cents métres plus
loin, sans ralentir, Lle lorry fait_demi-tour au milieu d’'une
gsplanade et s'arréie devant une pompe 4@ essence rouge sans
tngeription. L'arrét brusque fait presque tomber les quelqués
passagers qui s'détaitent levés de leur sidge, s'apprétant 4
descendre. J'atl le sentiment que chacun d'eux l'interpréte

[

comme un dernier message du chauffeur on est enfin

arrivé !'".

Ces premiéres'fmpressions sont celles que j'at ressen-—
ties en m'arrdtant dans les villages-rue qut jalonnent les
grands axres routiers du nord Ghana. La lumiére blanche de
L'aprds-midi est le "personnage prineipal” de cette scéne
apparemment vide d'"acteurs’. Des ruelles qui débouchent
sur la route on pergoit toutes sortes de bruits qu'on ne peut
guére localiser. J'emprunte au hasard wre des ruelles partant
de 1'esplanade en direction de 1l'ouést, tourne ensuite &
droite sans savoir exaétement pourquei, puis encere & droite,
& gauche enfin. Devant une maigon carrée mieuxz entretanue
que les autres, trois hommes convergent. Le plus dgé me

regarde comme s'il-attendait de mot le premier salut.

(1) Extrait du "journal de terrain”

(2} Mot ptdgin quti stgnifie "autocar de brousse"
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Embarrassé, j'incline léglrement la téte, comme on le fait
souvent dans certains payé europdens pour manifester -
parfois hypoeritement - une certaine humilité mélée de
respect. Pendant quelques secondes je retrouve l'incertitude
maintes fois véecue dans de semblables situations : me pré-
genter, tendre la main en gigne d'amitié, Justifier, essayer
d'expliquer ma présence ? Ou simplement poursutvre mon

chemin aprés un signe de main et un sourire digseret 7

On ne peut pas dire que ce fut un choix. C'était comme
8t j'avais opté d'emblée pour'la deuxtéme attitude, celle
qut avait été la mienne dans bien d'autres situgtions ana-
logues. Je découvris plus tard que celut auquel j'aurais pu
présenter mes respects étatt le chef reconnu de la population

wala résidant 4 Hamale.

Apr2s quvoir contourné la maison, je longe d droite

une ruelle débouchant sur un vaste terrain de football désert.

Un peu pius loin, une enceinte ferme un espace carré compor-
tant quatre ouvertures parfattement symétriques. Sur deux
ebtés, vers l'intérieur, une totture de tdles ondulées sur
laquelle sont perchés d'énormes vautours noirs se disputant
ies lambequx d'une peau d'animal. C'est la place du marché,
déserte ce jour-ld. Sur la gauche, j'observe trois maisons
rurales aux formes arrondies avec des cases cu toit de chaume

contque.

Au hasard, je poﬁrsuis ma visite en empruntant les
chemins que déiimitent les matsons. Le quartier gemble main-
tenant plus animdé. On entend des voiz, le bruit confus des
ustensiles de cuisine, des feux erépitant. Deuxr Dagari sor-
tent d'une matson, lentement, poursuivant leur discussion
avee ceus qui Sont restés 4 1'intérieur jusqu'd ce qu'tis

ne se comprennent plus.
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Les maisons sont presque toutes semblables : un bloc
rectangulaire vegroupant deuz 4 quatre pidces juztaposées
avec chacune une porte et une petite fenZtre, un toit en
pente unique,’parfais une véranda donnant sur un espace
ouvert, souvent entouré d'um mur. Je comprends que je suts
arrivé devant un "cabaret dele" en voyant les "canaris' et
des jarres en terre cuite qui contiennent le "dele", la
bi¢re de mil. Les "cabarets delo” sont ici gérés par des
femmes dag&ri. Pour aveir le temps, avant le coucher du
seleil, de faire le tour complet de l'agglomération, je
déeline les tnvitations venues de L'intérieur d'une des
maisans 4 m'asseair paur boire quelques calebasszs de dolo.
Je poursuis mgn chemin, regardant les maisens, les gens que
je eroise sansg pourtant leur gecorder d'attention. Mes pen-
sdes sont fizxdes sur ce cabaret et je suils incapable de
m'ezpliquer les vrates ratsons de mon refus. Doublement con-
trarté - je ne comprends pas ma déeision maladroite - jlac-
eélére le pas et arrtve 4 un espace cuvert sur des champs de
mitlet et &'arachides. Seuls les arbres de néré et de karitd,
les habitations rurales dagari, rompent la monotonie de la
riaitne qui g'édtend devant met jusqu'd la Volte Noire. Domi-
rant une proche coclline, une habitatien délabrée attire mon
attention. J'emprunte le petit chemin qui serpente doucement
entre les buttes irrdgulidres du champ de millet el qut est
clatrement marqué par le va-et-vient des paysans. Une femme
dagari assise devant un feu sur un minuscule "tabouret” est
en train de remuer une bouillie de mil blanc avee une leongue
cuillére plate. Elle se tourne vers moi et d'un geste rapide
ajuste son foulard de t8te qut luti descendait jusqu'auzx
seuretils. Elle se retourne, comme i elle avait oublid un
détatl impertant, et continue & touiller la soupe. Embarrassé,
je prononce les phrases conventionnelles de salutation en
dagari. La femme amcrce alors un sgurire et me répond par
les foermules traditionnelles, tout en continuant & remuer

ta bouillie comme s'Zl ne s'était rien passéd.
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Pendant pius d'une heure je m'entretiens aveec Peter,
le chef de la maison, descendant direct de Mwo, le premier
Dagari qui s'établit @ proximité du village ectuel. Assis
sur le toit plat de sa matison, le regard constamment tournd
en direction de damale, le village qui, de la colline a plu-
tét l‘aspect‘d'un amas confus de téles plus ou moins routl-
lées, nous parlons du passé sans ordre ni respect pour les
suttes ehronologiques et 1es‘séquences des événements. 4
vrat dire 1l s'agit plutdét d'une monologue erntrecoupé de
longs stlences que j'a?i de la peine d suppeorter, mes questions
ne recevant pas de répanse. L'événement gs'imbrique mal dans
i'histoire connue; le quatidien, pourtant st riche, souffre
d'é&tre mis & 1'éeart des grands événements, Tout se passe
comme si un troeisiéme persannage - Hamale - pariicipatit acti-
vement & cette reconstitution désordannde de quelques Dbribes
de son passé. 4 plusteurs reprises Peter prit le village &
témoin de sa propre vie, montrant les signes des phaces
suceessives de sa tranefarmation. Vere la fin de l'entretien
je compris que les silences devaient permettire au village de

s'exprimer... J'en fus sculagé.

Comme un peintre impressionniste brossant sur sa toile
un paysage plat mais rempli de couleurs, Peter poursuit sa
narration par caourtes phrases, qui ne s'enchainent puos tou-
Jours. Il fait le réecit d'événements qui se situent 4 des
éproques différentes, fouillant sa mémoire pour y puiser les
détails qut animent les faits et les personnages, sans pour
autant mentionner les causes de certatins fatits troublants
qu'tl semble pourtant bien connaitre. Son anglats est bon
tl 1'a appris lorsqu'il était cuisinier & Accra chez des

diplomates anglais.

En le regardant parler, le visage impassible, les yeuzx
étrangement clairs canstamment tournds vers le village, J'at
le sentiment qu'il n'a d'autre soucti que de suivre d voix
haute le cheminement de see souvenirs sans se préoceuper de

savoir si Jje saiatis le eontenu de gon récit. Le cemmerce du
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bétail par les Fulani d'abord et par les Wala ensuite, la
construetion des premidres maisons carrées en dur par'le

chef des Wala, entrepreneur pour la circonstance; le travatil
forcé gui avait fait de nombreuses victimes parmi les jeunes
de son clan, les difficultés avec les pasteurs fulani gut
volatent le bétatl mais n'en continuaient pas moing d vivre
avec les paysans dagart. La deuxziéme guerre mandiale et le
recrutement dans l'armée coloniale, l'apparition des premiers
eamions et l'essor du commerce et du-marché noir. L'instal-
lation définitive des Wala aprés la guerre el la construction
de la mosquée et du nouveau marché. Ce sont les quelgques

bribes du passé que j'enregistre dans ma mémoire.

En quittant la concession, Peter m'indique le chemin
qui descend jusqu'd la mosquée, non loin de la route princi-
pale. S§'t1l n'y avait pas les firdéles assis sur des nattes,
tous tournés dans la.méme direction devant la porte d'un
édifice blavec, bilen conservé mais sans déesoration ni orne-
ment particulier, j'aurais du mal d reconnaitre la mosquée.
Je me scuviens alors d'une phrase de Peter : "Hamale est
presque entiérement habité par des musulmans et la communauté
wala est la plus nombreuéé". Parmi Tes fidéles en train de
prier, je distingue des Mossi et des Hausa. Sans m'arréter
Je leur adresse -quelques mots en dagari : "Comment va votre
matson ?". De l'ensemble confus des réponses je discerne
vite des mots wala. Quelgues-uns des fidéles ne s'expriment
que par geste, un mouvement & peine ambrcé_de la main droite
attitude peu naturelle, pas tout & fatt spontande peut-éire,
comme gt ma seule présence pouvatt déterminer deg conduites

plus tout & fait authentiques.

Absorbé par mes pensées, de plus en plus insatisfait
quant d ma fagon de réagir en face de; gens et des choses
qui se présentent sur mon chemin, je poursuis ma promenade,
de moing en moing attentif aux lieuxr et aux choses qut m'aen-

tourent. Un coup léger sur mon bras m'arréte : un jeune
Y
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homme en untforme scolaire brun clatr me regarde, 1'air
timide et embarrassé, cherchant les mots adéquats pour me
transmettre un message tmportant : "4.S5.P. sera de passage
ce goir, tci au village. Il aimeratt vous rencontrer &
L'dgei's bar". J'at un instant d'héstitation : A.S.P...7
Aget's bar...? Le jeune homme, baissant les yeuxr, reformule
le message aqutrement : "L'Assistant Sovrintendent of Police
veut vous voir ce sotr. Il satt que vous venesz d'arriver et

1l atmeratt vous recevoir"”,

Je ne me fais pas trop de gsouci sur les ratsons de
cette "invitation" sans toutefois pouvoir m'emp8cher d'éprou-
ver un sentiment mitigé, d'admiration et de méftance tout d
la fois sur une telle efficacité du service de renseignements
de la gendarmerie ghanéenne. Boniface, le jeune messager,
reste aquec mot pour le reste de la journée. Il marche d mes
cBtds tout en faisant bien attention de me laisser le précé-
der. Chaque feotis que je lur adresse la parcle il accélére le

pas et sttdt l'échange terminé reprend "sa place’.

Nous parcourons en ztgzag le dernier quartier situd
sur le c8té ouest du village, nous arrétant souvent pour
observer les cours intérieures des maisons. Les habitations
mosst sont les plus nombreuses. Au centre de leur cour un
manguier au feuillage épatils donne une ombre dense. Proches
du mur d'enceinte, des huttes cylindriques en bance, fagon-
nées en briques grossi@res et coiffées d'une toiture conigue
en paille & armature de'bois; une ou deux cases carréas sont
appuyées contre les angies droits du mur de protection.

"

Dans ce quartier des maisans en forme de carré et baties "en

" alternent avec des habitations construttes avec des

dur
matériaux traditionnels. Je ne peuxr m'empécher d'interpréter
cette diversité comme un indice d'une probable évolution de
ta structure de 1'habitat : du rénd au carré, du bancoe au

"dur". S'agit-il d'anciennes habitations rurales "dtouffées”
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par la progre¢seion lente mats tnerxorable des nouvelles cons-
tructionsg ? (Cette question reste, pour le moment, sans

réponse.

-La dernidre matson du village est a4 proximité d'un
bosquet de manguiers qut surgissent d'un bas fond humide.
Au bord d’'un puits une dizaine de femmes font la queue,
aseises sur de gros récipients blancs démaillés "made in

China".

Nous traversons la route principale pour nous rendre
de L'autre c6té du village. NousAatteignons gon extréme
limite. Un grand fossé probablament inondé pendant la saison
des pluies c'dtend vers le nord. Il marque géographiquement
lg frontidre entre le Ghana et la Haute-Volia. Au leoin, on
apergoit les habitations dagari du premier village voltafque.
Nous retournons sur nos pas pour revenir vers Le "centre',
empruntant cette fois-ci les ruelles qui s'infiltrent entre
les habitations carrdes sises sur le cdté ouest de la grande
route. L'alignement des matisons est parfois rompu par les
parcis arrondies d'une case d'habitation de type rural. Les
deuz modes de¢ construction sont done mélangds, bien que les
concessions en banco soient plus rnombreuses vers 1'extdrieur
du village: ¢lles encerclent l'agglomération "urbaine" et
s'ouvrent gur les champs de mil et d'arachides parcourus par
des chévres et des moutons & la recherche des tiges de mil

setemment abandonndes par les cgriculteurs.

Plongé dans les réflexions qu'a provoqudes l'observa-
tion des lieux, je poursuis mon chemin. Le carré et le rond,
L'aligné et 1'irrégulier, le banco et le c¢iment, le dur at

le mou...

Deux jeunes hommes déroulent leur natte sur le patio.

d'une maison. Un autre se lave les pieds avec l'eau contenue
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dans une petite eruche en aluminium. C'e¢st l'heure de la
pridre pour les musulmans. Quelques dizaines de métres plus
loin, fatigué, je m'assied sur un énorme tronec d'arbre par-
faitement écorcéd, & la surface polie et luisante, gisant de
travers en plein milieu d'un croisement de rues. Le manguier
projette son ombre frafeche sur la petite place. Endroit idéal
pour commencer la rédaction de mon "journal de terrain” :
"dvant d'entrer dans le village, le "mummy lorry" s'arrdte

un tngtant...".
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3. Hamgle, Zongo : du hameau-relais au village marchand’

Située a 1'extrémité& nord-ouest du pays, 1l'agglomération
de Hamale est aujoprd'huil un village marchand d'une certalne
importance. Son existence est due a 1'é&loignement gfographique
des autres "centres commerclaux” d'une certaine ampleur -

Lawre et Wa, situés sur l'axe routier nord-sud, Tumu et
Nawrongo placés sur 1'axe ouest-est - ét 3 son emplacement trés
proche de la frontiére qul sépare le Ghana de la Haute-Volta,
sur la reute gul conduit en direction nerd-ouest vers Bobo-
Diculasso.

Ce qui caractérise ce village c¢'est sa camnposition
ethnique. Se population, d'environ 2.500 habitants, se répartit
entre Wala, Mossi ~ les plus nambreux - Dagari et Hausa. A
cauge de la présence dominante des musulmans travaillant dans
le secteur cammercial, Hamale est appelé par la population
locale Zongo.

Il me semble utile de donner quelques mots d'explica-
tion sur ce terme qu'on retrouve parfois dans les ouvrages
d'hlstoire &conamique consacrés 3 1'Afrique de l'ouest et en
particulier & la région d&limit&e par le Bassin de la Volta.

Implantés dans les villes du nord du pays, les zongo
sont toujours des entités allog@nes dont les habitants n'ont
que des relations sporadiques avec les populations autochtones
(Goody 1967:11}). L'origihe musulmane du zongo est attestée
par Levtzion : "The caravans made their way slowly, travelling
each day only five to six hours. A camping place of the caravan
was known as zange. Zongos were never inside the town, but just
outside it or near the water. Little huts were erected but since
the same routes and camping places were used each year, 1t was
often sufficent just to repalr last year's huts. Local people
used to come to the'Zongo to supply the caravans with
provisiens. At present Zango refers to the stranger's
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section of the towns. Although the word itself is derived

from the old concept of the caravan's Zango, present Zongos

are recent; none of the Zonges in the Middle Volta Bassin

were founded before the last quarter of the nineteenth century”
(1968:23). L'auteur rattache l'origine des Zongos essentiella-
ment au commerce hausa et, en général, 3 la pénétration isla-
mique en Afrique noire. La choix des emplacements &tait toujours
fonction de possibilités de contacts fructueux pour l'activité
commerciale : carrefoursde routes caravani2res, centres urbains
déja développés, marchés ruraux en formation, etc. La phase
post-coloniale est caractérisée par le développement accéléré
des échanges avec les grands centres urkains. Pour ce qui
¢concerne le nord éu Ghana, la ville de Kumasi devient le pdle
d'éttraction de la nouvelle bourgecisie marchande islamisée.

Les Zongos se transforment en gqguartiers pluri-ethniques; &
1'accélération de la demande correspond une croissante cample—
x1té des mécanismes d'é&change et de distribution. L'accés &
1'information devient un facteur vital pour la réussite des
entreprises commerciales gqui s'organisent sur la base de nou-
velles formes de répartition des téches. Le Zongo est le centre
du dynamisme &conomigque des petites villes et des grands villagdes
dua nord duo pays. C'est ici qu'on négocie toutes sortes de"contrats",
qu'on organise le transport des marchandises; on y recrute et on
y "forme" le personnel des "entreprises" (chauffeurs, compta-
"blasg, porteurs); enfin c'est dans le Zongo gque se développe,

parfois & 1'é&tat embrycnnaire, une sorte de systéme bancaire.

Avant l'arrivée ées "étrangers"”, Hamale s'apbelait
Mwo-yir, du nom du premier Dagari qui s'y &tait installé&. 5Scn
habitation existe toujours, située au sommet d'une petite
colline & peine écartée de 1'agglomération, en direction du
nord-cuest. Un chemin passait & proximité, c'était la voie de
communication reliant Kumasi 8 Bobo-Digulasso. Elle &tait emprun-
tée notamment par les marchands qui ravitaillaient en bé&tail
les grandes villes du sud du Ghana et gqui remontaient vers le
noerd avec des cargaiscns de noix de cola et de produits manu-

facturés d'origine européenna. Ils &taient surtout Mossi et
37



at
¥

HausSa. Mwo-yir constituait une des étapes de leur long vovage.
En fait, la deuxiéme maison construite sur l'emplacement de
1'actuel Zongo &tait une sorte de campement qui accueillait
les voyageurs pour une ou plusieurs nuits. Deuxr é&vénements en
particulier ornt déterrmé lessor de Hamale : la fin des guerres
inter-ethniques et la fixation définitive des frontiéres. Les
Dagari, dont la nouvelle frontiére coupait le territoire,
étaient obligés de se rendre en Haute-Volta pour fréquenter le

marché.

Le site, déja occupé 'par quelques familles de
commergants mossl, se prétait fort bien au traifiic trans-
frontalier. La construction de la route qui, depuis les
colonies frangaises, conduit 3 Wa et & Kumasi, l'apparition
des premiers véhicules & moteur, la politique coloniale
visant & encourager les échanges commerciaux, contribudrent
d.attirer les commergants mossi et wala vers Hamale. La
conmunauté mossli a &té la premidre a& s'y implanter de fagon
permanente. Leur but étailt d'utiliser le site camme un relais
pour le cammerce des noix de cola et des arachides., Ce n'est
qu'avec l'arrivée des Wala que le village commenga & prospérer.
De nombreuses maisons en dur furent construites par des entre-
preneurs wala; 1l est fort probable qu'on ait m2me esquissé un
plan d'occupation de l'espace qul tienne compte notamment des
deux grandes routes, celle qui relie le Ghana & la Haute-Volta,
direction nord-sud, et celle quil conduit, vers l'est, & Tumu.
Les nouveaux arrivés &taient confrontés & un probléme de droit
foncier couvtumier. Le territoire sur lequel ils allaient se
fixer appartenait traditionnellement aux Sissala, ethnie implan-
tée entre Tumu et la Volta Noire, alcrs que la majeure partie
des terres cultivables appartenait aux Dagari. Méme si ces
derniers ne pouvaient pas se considérer comme “propriétaires”
du sol, puisque les Sissala sont les véritables autochtones,
ils purent néammoins en jouir comme $1 elles leurs apparte-
naient de par leur statut de premiers immigrants. La densité
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démographique n'étant pas excessive a3 cette épogue et les Wala
pratiquant essentiellement le commerce, ces problémes furent
vite résolus.

Ce qui reliait Mossli et Wala, au-deld du méme champ
d'activités, ¢'était la m&me fol religieuse. L'islam est bien
implanté 3 Wa, ville d'origine des Wala, comme dans les centres
urbains du pays Mossi. -

De nos jours, quelgues familles faisant partie de
groupes 1islamisés (Gourounsi, Yoruba) habitent le village et
vivent plus ou moins 2 cheval entre le Ghana et la Haute-Volta.

Le groupe dagarl est représenté essentiellement par
les femmes dolotifres, qui louent de petites maisons d'une ou
deux pléces 3 des propri&taires wala ou mossi et les utilisent

4 la fois camme habitation et comme cabaret de dolo.

La structure politique du village se moule sur cette
base sociale hétérogene. Le chef.sissala de Lambusi {un village
gul se trouve 3 une vingtaine de kilom@tres de Hamale, est
l'autorité officielle (Divisional Chief), conformément au
systéme administratif introduit par la constitution de 1970.
Toujours au niveau formel, le sous-chef (Subdivisional Chief),
sorte de d&iégué du chef de Lambusi, est un Dagari., Ce méca-
nisme est censé maintenir un certain éguilibre entre les deux
ethnies quil sont traditionnellement dépositaires l'‘une du
droit foncier (les Sissala) et l'autre du droit précaire qu'on
peut dé&finir 4d'"occupation”" du sol (les Dagari).

Les Wala ne sont pas absents de la vie politique du
village. Leur puissance &conomique leur confére, de facto, un
ré&le de v&ritables admihistrateurs des affaires de toute la
communauté villageolise.
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Voyons comment ces différentes données concernant
1'évolution de l'agglomération de Hamale ré&apparaissent &
travers une sorte de récit de vie @'une des personnalités

les plus marquantes de la communauté wala.
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4. Zakartia : du eolportage 4 l'entreprise commerciale

Zakaria nait a Wa d'une famille de paysans. Son pére,
Yakubu, qui avait déija plusieurs enfants, devient définitive-
ment aveugle & l'8ge de quarante ans. Zakaria, avec ses fréres
et soeurs, se consacre au travail agricole et fréquente tous
les jours 1'€cole coranique de Wa. Une bonne maitrise de
l'arabe luji perméttra, par la suite, de ncuer facilement des
contacts avec les é&trangers de rellgion musulmane, A 1'age de
17 ans il demande & son pé&re l'autorisatien de quitter le pays
et de se rendre 3 Kumasi car, "when you sit in one place you
do not get anything”. C'é€tait en 1920. Son'séjour 4 Kumasi
dure jusqu'en 1935 et il n'est interrompu que par les nombreux
voyages d'"affaires”. L'activité marchande de Zakaria se
déroule tout au long de l'axe Kumasi-Wa, avec des pointes plus
au nord en direction des territoires sous administratien fran-

gaise. Son itinéraire sud-nord se termine parfeois & Diébougou
ou & Bobo-Diculasso. Au débat il se déplace & pied, iranspor-
tant sur son des la marchandise. Le voyage Kumasi-Wa dure
environ 35 jours avec la charge, sinon la m&me distance est
couverte en 15 cu 17 jours. A part yuelques variantes de détail
l'administration c¢eleniale construira la route Kumasi-Wa selon
le chemin emprunté & cette époque par les veyageurs comme
Zakaria. Le premier grand axe du nord que construisent les
Anglais est celui gui relie Bolgatanga & Navrongo et Navrongo a
Ya. Le chemin qui, depuis Wa, conduit & la frontiére, & Hamale,
passe par Sambeo, Daffiéma, Tuopari et Wandam. Zakaria s'arréte
dans chacun de ces vlllages pour vendre sa marchandise, se
ravitailler en nourriture, se reposer, obtenir des renseigne-
ments précieux sur les marchés de la région, les prix pratigqués,
la clientéle.

A Mwo-yir il sé&journe dans une case de passage cOns-
truite par des cammercgants mossl, mise & disposition des mar-
chands itinérants. C'est ici qu'il prend connaissance des &tapes
de 1'implantation des Dagari dans cette région, de leurs rela-

tioens avec la populatlon auvtoechtone, les Sissala. Il se lie



d'amitié avec les Mossi qui sont dé€ja sur place, des commer-
gants gul acha&tent des arachides aupra2s des paysans du nord
et plus précisémentdans la région qul entoure Bobo-Dioulasso,
pour les revendre soit directement scit par des intermédiaires

dans les marchés des grandes villes du sud du pays.

Suivant leur exemple, Zakaris retourne & Kumasi, lui
aussi avec des charges d'arachides aprés avoir transporté vers

le nord du sel marin et des noix de cola.

Le commerce & longue distance est une activité trés
dure. Au début, Zakaria transpofte les sacs d'arachides sur
sa téte jusqu'd Kumais. Quant il est fatigqué il regarde asutour
de lul, cherche un arbre avec un embranchement 2la hauteur de
sa téte, A l'aide de son baton 1l pose son sac entre celui-ci

et les deux branches de 1l'arbre.

Pen & peu, 11 diversifie les produits de son commerce.
En descendant vers Kumasi il am&ne avec lui des graines de néré,

quelgues moutons, des brebis, parfois aussi des vaches.

Suivant toujours 1l'exemple des Mossi, il arrive 2
s'acheter un mulet, sur le dos duguel il peut accrocher deux

sacs d'arachides et d'sutres marchandises.

Pendant toute sa carridre de marchand, il pratique
essentiellement du colportage., Il ne travaille ras sur commis-
sion, nil ne s'emgage, de fagon plus ou moins permanente, a
ze&endre aux. proprigtaires de comptoirs ou de wagasins les
marchandises acquises ailleurs. Il lui arrive souvent
de joindre Kumasi en ayant d&ja vendu toute sé marchandise

en cours de route.

De temps & gutre 11 rentre chez lui & Wa, rendre visite
4 sa famille et a son vieux p&re. A ces occasions Zaksria lui
‘verse la totalit& de ses gains. Il peut, par la sulte, deménder
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a2 son pdre une certaine scmme 4'argent nécessaire a ses dépla-
cements immé&diats et pour sa consommaticn perscnnelle. L'é&loi-
gnement temporaire de sa mailson ne l'autorise pas a se séparer
écoﬁaniquement de secn pé;e. Son travaill s'ajoute & celui de ses

fréres non mariés a l'intérieur de la méme famille élargie.

Entre 1927 et 1930 le contenu de son activité change
3 nouveau. La demande de viande bovine devient de plus en plus
forte 3 ¥umasi et Zakaria concentre tous ses efforts & ce
commerce. Il doit cependant faire face & une difficulté :
la rareté des cauris. Il ne s'aglt plus d'acheter auprés du cul-
tivateur un sac ou deux d'arachides, un panier de graines de néré
pour lesquels gquelgues centaines de cauris sont suffisants. Une
vache vaut, en moyenne 10.000 cauris et, & cette &poque, nombkreux
sont les paysans qui se méfient enceore des livres anglaises. Il
sillonne alors les petits marchés des territcires frangais & la
recherche de cauris. Ne pouvant pas transporter l'énorme quanti-
té de coguillages qu'il parvient & se procurer, il les dépose

dans les habitaticons d'amis dagari ou mossi.

Alors que 1l'activité marchande en direction sud se
concentre sur le bhétsil, au retour il diversifie encore plus
les produits destinés aux marchés du nord. Aux noix de cela et
au sel marin il ajoute des étoffes d'origine europé&enne, des
outils provenant de 1'Angleterre et surtout des fusils. Certains
de ses coll2gues wala se rendent jusqu'd Cape Coast pour
acheter des armes & feu et trouvent un marché excellent auprés
des quelques populations du nord qui pratiguent traditionnelle-
ment la chasse, comme les Sissala, par exemple. Pendant plu-
sleurs années, notamment vers le dé&but de son activité de
colporteur, Zakaria a souvent 1'occasion d'observer le déroule~
ment des travsux forcés organisés pour construire les routes
gqui relient les grands centres du nord du pays. Il a &té lui-
méme obligé, jeune encore, de participer au dé&frichage d'un
trongon de la route Wa-Bamboi. L'administrateur colonial
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convoquait les chefs des différents villages situés dans les
environs de la section de route 2 construire et leur confiait
le recrutement de la main d'ceuvre nécessaire. Le responsable
du recrutement n'était pas nécessairement le responsab%e

des travaux. Celui-ci recevait trois livres pour la ré&alisa-
tion d'un trongon de trois miles. D'autres cadeaux s'y ajou-
taient selon la plus cu moins bohne qualité du travail et la
rapidité de son accomplissement '(1). Les chefs de villages
(sub-divisional chiefs) recevaient un salaire mensuel d'une
livre et dix cents. Plusieurs équipes se partageaient le tra-
vail de construction sous la surveillance du responsable. La
premiére &quipe accomplissait le.défrichage d'une portion de
terrain délimitée a4 l'avance. Une deuxiéme éguipe était chargfe
de déterrer les racines des arbres qui empéchaient la formatioen
de la chaussée. Une troisi@me creusait les canaux latéraux
pour 1l'éEcoulement de l'eau. Une gquatriéme éguipe enfin trans-
portait les pierres et le gravier dans des paniers pour les
€taler sur lé fond de la chaussée préalablement applani.
Chaque équipe regroupait environ six cents travailleurs. Deux
chevaux suivaient la derni2re, trainant une &norme poutre
carrée pour le nivellement du scl et des femmes épandaient
soigneusement sur toute 1'étendue de la chaussée un mélange

de bouses de vache, d'argile, d'herbes sé&chfes et de cendres.

En 1935, Zakaria rentre 3 Wa ol il se consacre 3 l'agri-
culture pendant trois ans. Au cours de cette période, il
constate le décalage croissant entre le prix des sacs
d'arachides vendus au nord du pays et dans les régions )
immédiatement au-deld de la frontidre (2 - 2,5 shillings) et
celui de Kumasi (12 - 13 shillings). Cette constatation 1'améne
2 quitter de nouveau son village pour s'installer dans un endroit
favorable & la reprise de son activité commerciale. Juste

avant de partir, il se marie pour la premiére fois.

(1} A cette Epoque, une livre valait 24.000 cauris 1'équiva-
lent de la valeur de deux belles vaches.
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Arrivé A Mwo-yir, il demande et obtient du chef sissala
l'autorisation de s'y &tablir. Les Dagari qui le connaissent
déia lui font bon accueil.

Il habite d'abord une mailson mossi, mais peu de temps
aprés il construit sa propre demeure.

Les premiers camions, propriété des riches marchands
ashanti avaient dé&ja fait leur apparition au nord du pays.
Zakaria se lie avec ces transporteurs et organise 1'expédition,
vers le sud, de produits vivriers - principalement l'arachide -
et 1'importation de noix de cola et de produits manufacturés,

A cette &pogue, le pont sur la Volta Noire prés de Quessa est
construit par décision des autorités coloniales frangaises et

d'autres véhicules de transport relient Hamale & Bobo-Dioulasso.

Profitant de c¢ette situation, Zakaria se transforme rapi-
dement en "agent" d'import-export entre les territoires occupés
par les Francais et la Gold Coast sous domination anglaise.
L'intensification des €&changes dans cette région attire de
nombreux Wala vers Mwo-~yir. Vers les années 1937-1938 d&ja, on
peut compter une dizaine de cormercgants wala installé&s de fagon

permanente dans le village.

Avec la présence de la camunauté mossi et d'un petit

groupe de Hausa le noyau de Hamale &tait désormais constitus.

Les premiers proﬁlémes politigues ne tardent pas & faire
leur apparition. Un conflit &clate entre le chef dagari de
Nandom,(village situé & une dizaine de kilométres vers le sﬁd)
et le chef sissala de Lambusi {( un centre qui se trouve un.peu
plus éloigné, dans lTest de la régionl).La guerelle concerng
le choix d'un sub-divisional chief et donc le contrdle politique
de cette zone en expansion &conomique., Les Sissala revendiquent
le droit sur la base de leur statut de premiers occupants de la

région. Les Dagaril leur opposent des arguments de nature
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sociologique et &conomique : les terres proches de Hamale &tant
occupées depuis plusieurs générations, essentiellement par des

cultivateurs dagaril, le chef doit &tre un Dagari.

Pendant la période colonisle Zskaria garde d'excellents
rapports d'amitié avec le chef de Nandom (Dagarl) soutenu par
l'administration anglaise, et conserve en méme temps de bonnes
relations avec le chef sissala de Lambusi (l). Aprés 1'indépen-
dsnce, il s'inscrit aa Convention People Party de N'Krumah et
soutient le sub-divisional chief du Zongo, Peter, un Dagari
descendant direct de Mwo, anceétre fondateur du village. A la
suite du coup d'é&tat de 1966 il est emprisonné 3 Tamale par les
militaires du Natilonal Liberstion Councll, sinsi que d'autres
anciens membres influents du Convention People Party. A son

retour, 1l rencue ses contacts avec les Sissala. En failt, avec
le changement de ré&gime, la question de la chefferie revient

3 ls surface et le chef‘sissala. gul était toujours resté 3
l'€écart de )& vie politique 'sous le régime de N'Krumah, b&né&fi-
cie maintenant du soutien des militaires. C'est ainsi qu'il
obtient la destitution du sub-divisicnal chief, Peter, et par
un compramis, la noamination de son frére cadet, Nals, politi-
quement moins impligué. A partlr de ce moment Hamsle fait
fofmellanent partie du conseil de Lambusi.

Fort de son expérience politique et de son prestige éco-
namigue, Zakaria devient peu & peu l'autorité incontestée du
groupe des canmergants. Intéressés par le développement &cono-
mique de la région, les Sissala acceptent volontiers cette
situation et n'oseront jamals contester ses décisions.

L'arrivée au pouveir du gouvernement civil ne change pas
cet &tat de chose, au contraire. La politique lib&rale du chef
de 1'Etat, Busia, renforce les positions des commergants dane
l'ensemblie du pays. 2Zakaria en tire naturellement des conségquen-
ces favorables et consolide son pouvoir. A la sulte du coup '

{1) A cette €poque Hamale fait partie du Conseil de Nandem.
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d'&tat de 1972 et 1l'accé&s au pouvoir du Nationz)l Redemption

Council il se retrouve une fols encore en prison & Tamale ol
1l reste six mois. Malgr& toutes ces péripéties, Zakaria reste

toujours 1*"hamme fort" de Hamale.

Retournons maintenant en arriZre dans le temps poux
retrouver Zakaria en 1958, date capitale et tournant important
de sa vie., Cette annfe~-12 i1 fait le pElerinage 4 la Mecque qui
lui confére le titre de Hadj. Parall&lement, le Ghana enfin
sorti de la dépendance coloniale, cherche un nouvel essor &cono-
migue et vise l'organisation d'une Infradtructure moderne. Au
cours de ces années, Zakaria s'improvise entrepreneur : 11 batit.
plusieurs &coles, la boucherie de Nandom, le march& de Hamale
et de nambreuses maisons. Cette nouvelle activité& nécessite une
am&lioration du ré&seau des transports et surtout une meilleure
liaison avec la ville de Wa. 11 parvient & convaincre de riches
Wala d'investir dans ce secteur et apré&s gquelques mols ils

¢réent la "Private Road Transport Union", une association regrou-

pant les propriftaires de vEhicules de transport de Wa, Lawra,
Nandan et Hamale. Ils nomment E1 Hadi Zakaria "Chief collector"”,
c'est-a8-dire responsable, 24 leur d&épart, des cargaisons de
camions et de passagers des taxis de brousse. Le propriétaire de
chaque vEhicule lui indique les quantité&s de marchandises qu'il
entend charger ou le nombre de passagers qu'il compte transporter.
Le Chief collector est chargé de l1l'ex&cution et de la perception
de 1'argent correspondant gu prix du transport. Il pré&lé&ve sa
camission avant de remettre le montant encaissé au propriétaire.
AprEs quelque temps, il délégue & quelqu'un de confiance les
téches purement pratiques, se réservant le contrdle des opéra-
tions en assistant de temps & sutre au départ. Ls soixantaine
pass€e, El Had] Zakaria d&lEgque de plus en plus ses nombreuses
activités & ses fils et aux jeunes membres de son clan et retourne
& 1l'agriculture. Les Sissala lul vt octroyé& un terrain parmi les
plus ﬁertiles de la ré&gion, situé& le long de la route Zongo-Tumu.
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Il met sur pied une véritable petite entreprise agricole qui
produit essentiellement du riz, destiné presque enti&rement aun
marché&. Une modeste partie de son exploitation est consacrée 2

la production de mil et d'arachide pour la consommation familiale,
Pour les différents travaux agricoles Zakaria fait appel aux
cultivateurs dagari et surtout sissala qu'il ré&munére "a la

journée".

A travers l'histoire de la vie de El Hadj Zakaria, nous
avons un apergu sommaire des modélités de la pénétration maréhande
dans une région ayant une vocation essentiellement agricole,
L'exemple des Wala n'est ni unique ni original par rapport &
d'autres régions du pays. La transition du commerce & longue
distance au commerce organisé& & partir d'un centre de rayonne-
ment (le Zongo) s'est accomplie suivant la méme dynamique 3
quelgques exceptions prés. En revanche, ce qui semble plus inté-
ressant 3 retenir, c'est la nature de l'enracinement de cette

population a l'inté&rieur de la zone d'immigration.
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5. Terbe, marché, capitaux

Avant d'aborder 1'étude des relations entre groupes
marchands et population agricole, observons & partir de
l'exemple des Wala et & 1'aide des données fournies par le
récit de Zakaria quelgues-unes des caractéristiques de 1'orga-
nisation Economigque de ce village-marchand, celles notamment
gul se trouvent lifes aux activités productives agricoles.
J'ail choisi d'aborder le sujet sous cet angle car, si l'orga-
nisation des &changes E&conomiques des commercgants de la savane
est relativement ccnnue, les modalités d'enracinement de ces
derniers au sein des zones rurales restent a découvrir. En
outre, on pourrait faire 1'hypothé&se que cette implantaticn
contient "en germe" un certain nombre de conditions sociales
et économiques pour 1'émergence d'un nouveau "phénoméne

urbain" en milieu rural.

J'ai pu suivre en l'espace de 5 ans un processus de
création d'exploitations agriceles wala, fenctionnant sur la
base des critéres de rentabilité communément utilisées par
les entreprises capitalistes, béné&éficiant, en particulier, de
tous les avantages d'une &conemie trés peu concurentielle et
d'une main d'ceuvre tré&s bon marché, L'absence d'un cadastre
qui puisse fournir des renseignements précis sur la répartition
des terres cultivables dans la régicn, et la difficulté d'obtenir
des infermations détaillées sur la production des "entreprises”
wala m'eméchent de faire.un bilan approximatif de 1'imper-
tance quantitative de ce phénoméne. Il est toutefols possible
d'inventorier les caractéres de base de ces exploitations et
d'évaluer ensuite leur impact sur 1l'ensemble de l'é&conomie

régionale.

L'originalité des "entreprises" wala ressort principalement
de 1l'étude de son &lé&ment constitutif : le territoire. Je partici-
perxaidonc de celui-ci pour mener une série d'cbservations sur
treois plans : 1) un plan génétique, 2) un plan juridique, 3) un
plén crganisationnel. 99



1.

100

Pour les Wala, l'accé@s & la terre ne d&pend pas du marché
{la terre ne se vend pas) mais du type de relations gque le
futur “"propriétaire" entretient avec les communautés autoch-

tones.

L'obtention de terres n'implicue pas d'investissements en
capltal de départ. L'histoire des relations inter-ethniques
et le contenu des rapports perscnnels sont les critéres en

fonction desquels la décisicn est prise.

Cette modalité d'appropriation des terres cultivables est
assez excepticnnelle, car. commé le fait remarquer Meillassoux,
dans, les communauté&s paysannes "la terre &tant indisscciable
des rapports de prcduction et de reproduction qui permettent
son exploitation, elle ne peut faire 1'objet d'une "appro- .
priation" pour elle-méme, par laquelle elle serait sé&parée

du contexte social qui lui donne une existence &conomigue et
une valeur d'usage" (Meillassoux 1975 : 61), Comment se falt-il
alors que des étrangers obtlennent le droit de cultiver des
terres qui font partie de la “propriété commune" fondant

son statut sur la présence invisible des ancitres ? 3. cite
encere Melllassoux : "la société domestiéue ne pose en général
pas d'obstacles & 1'admission d'individus cu de familles
étrangé&res dés lors quelsont définis les rapports soclaux

qul les lieront A la ccllectivité®. Il poursuit : "Les
"conguétes" se révélent scuvent comme &tant 1l'effet d'une
longue infiltraticn 4'immigrés ainsi accueillis mais dont

le nanbre cu les acpivltés particulidres leur permettent &

un manent de s'imposer & leurs hotes" (1975 : 62).

Il nous semble &vident gue "les activités particuliéres"”
aboutissant & de solides entreprises commerciales, ont
permis aux commergants wala de s'"infiltrer" a l'intérieur

des structures établies des formations cammunautaires locales,



les canmunautés domestiques dont parle Maillassoux. La
gendse de ces exploitations nouvelles repose donc sur
l'existence d'un capital marchand form& graduellement dans
les phases coloniale: et post-coloniale, capital qui n'est
pas directement investi dans les activités agricoles mais
qul exerce tout de m2me la fonction de "signe", signe de
puissance qui découle des privilé&ges obtenus par 1l'argent.
On ne peut pas s'empécher de constater la situation ﬁara—
doxale et contradictoire de 1'idéclogie des agriculteurs

en période de transition. Aux systémes de valeurs de type
communautaire méprisant toute forme d’'inégalité qui soit le
fruit de privil&ges acquis gréce a des conditions &conamiques
faverables, s'associe un sentiment 3 lz fols confus et

caché d'admiration pour ceux qui accumulent et repfoduisent
leurs richesses d'une manidre £€largie. L'accés & la terre
est donc mé&diatiss par le capital-signe et non pas par le
capitai-relations sociales, car la nouvelle unité de produc-
tion (wala) se juxtapose simplement, sur le plan de 1l'orgas-
nisation générale de la_production, aux unités existantes

(dagarl et sissala).

Bien que les phénomdnes d'"intrusion” plus ou moins paci-
fique d'é&trangers & 1'intérieur de formations auwtochtones
soient tr&s répandus dans tout le continent, leur réaliss-
tion dans la phase actuelle de 1'histoire s'accomplit de
maniére nouvelle. Avant de formuler quelgues hypothéses
praovisoires en la matidre, il est nécessaire d'aborder le
deuxiéme aspect de notre analyse, celui qui touche au
statut juridique de la terre.
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2. Il s'aqit d'une question assez complexe. En fait, les
experts locaux de dreit foncier sont partagés gquant au
caractére définitif d'une telle possessicn., Chez les Sissala
cemme chez les Dagari, la terre reste la propriété des ancaé-
tres et la durée de son explcitation par 1l'étranger est pra-
tiguement illimitée, L'extraordinaire mobilité& des popula-
tions rurales africaines témoigne de l'extréme souplesse des
droits fonciers des sociétés agraires. En somme, le droit &
ia survie prime un peu partout sur le droit "réel" des
ancétres. La pénétration pacifigue des Dagaeri en territoire
sissala en est.un exemple significatif. Dans ce cas, conme
dans d'autres situations d'occuﬁation de terres non exploi-
tées & des fins agricoles, la justificatin pour l'octroi du
permis d'explcitation est toujours le droit & la subsistance
et cette justification trouve son fondement politique et
&conomique dans la nature méme de l'exploitation agricole.
En d'autres termes, le statut juridique de la terre, sa
soupelsse méme est en cohérence avec les conditions et la
finalit& de son ntilisation. Il est donc certain que la
gquestion du statut du sol est capitale pour une interpréta-
tion correcte des mécanismes de pénétration des groupes
marchands 3 l'intérieur des formations communrautaires. Dés
lors qu'il est passé& entre des mains &trangéres, le scl perd
sa valeur symbolique ainsi gue les significations qui s'in-
tégrent dans un systé@me de relations & la fcis complexe et
cohérent. Cette intégration des significations aux relations
est due asussi bien & 1'idéclogie du groupe gu'd la "pratique"

renouvelée du sol. La concession de scn droit dtutilisation

gui est,en fait sans limites, engendre inéluctablement un
prccessus de désacralisation de la terre et la disparition
des relations symbeliques gui 1'enserrent dans un ﬁode de

vie spécifigue qui est celui des sociftés communautaires.
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Quant & ces derni@res, le fait que 1’on ne puisse disposer de
la terre (omme de n'importe guelle autre marchandise pourrait
faire penser que la dissolution des relations gqui la lient
aux communautés acricoles plest pas d&finitive mais seulement
temporaire. Auntrement dit, seule la transformation du sol en
valeur d'échange serait susceptible d'entamer le processus de
désagrégation de la vie communautaire. Cette thése pdche, i
mon avis, par son formalisme ethnocentrique car elle attache
trop d'importance au contenu juridigue du rapport et attribue
au droit coutumier des fonctions qu'il ne peut exercer. Des
mutations aussi radicales du ré&gime foncier traditionnel ne
sont que le ré&sultat final d'un processus préalable de trans-
formation globale des structures de la production ou la
conséguence immé&diate de décisions prises & 1l'extérieur du
groupe aussi contraignantes gque celles que 1'Etat a imposées
par exemple. Si le droit coutumier local empé&che les étrangers
de se livrer i la spéculation fonciére il ne peut pas les
obliger & organiser la production conformément sux traditions

des communautés acricoles.

C'est surtout sur le plan de l'organisation générale de la
production gu'on constate la différence profonde entre unités de
production acricoles et entreprises wala. Alors que ces derniéres
consacrent la presque totalité de leur production au marché,

les Dagarl et les Sissala destinent essentiellement leurs pro-
duits & la consommation des unité&s domestigques. Car, en dépit
des modalltés particuliéres de constitution de chague entreprise,
toutes les autres composantes essentielles de 1'activité- agri-
cole des Wala sont celles d'une entreprise-type insérée dans le
mode de production capitaliste. La destination des produits
détermine les choix et moyens des pratiques culturales. L'agri-
culture traditionnelle partiellement itinérante et extensive
devient, dans les nouvelles entreprises, intensive et conso-

lidée. Cette continuité d'occupation du sol, garantie par les
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méthodes de culture modernes transforme radicalement le contenu
du drott d*usage origlnel. L'utilisateur du sol n'en devient
pas propriétaire au sens formel, mais il se conduit et entre-
tient des relations avec la terre comme s'il 1'étatt.

D'autres aspects de l'organisation de la production des entre-
prises wala les distinguent des unités de production agricoles.
Tout d'abord la dimension des exploitations. Alors gque la
superficie cultivée par chaque unité dagari ne dépasse pas

9 a 10 hectares, 1'ensemble des champs cultivés par chaque
"entrepreneur" wala dépasse toujours 40 hectares. Ensuite, les
unités de production agricoles iimitent la surface cultivée en
fonction de leur disponibilité en énergie humaine et les impé-
ratifs sociaux priment sur les objectifs de rentabilité et
d'accroissement des revenus agricoles. Il en est tout autrement
pour ces entreprises. Leur finalité premilre est l'approvi-
sionnement du marché en produits dans les meilleures conditions
offertes par la fluctuation des prix dans les diverses régions
du pays.

L'emploi de machines agricoles pour le labourage, d'engrais
chimiques pour l'entretien des sols et enfin de main d'oeuvre
temporaire pour les autres ta3ches, comme le sarclage, le
désherbage et la récolte impliquent un c¢ertain investissement
en capitaux. L'entrepreneur doit les rentabiliser par une poli-
tique de ventes extrémement subtlle, fondée sur une connals-
sance précise des caractéristiques des différents marchés
ruraux et, en particuliér, sur une client2le elire &tablie

dans les grandes villes du sud du Ghana.

Malgré 1'absence presque totale de comptabilité é&crite, on

constate une articulation & la fois canplexe et efficace des
différentes branches d'activité : production, transports, vente,
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investissements productifs. Il nous est impossible d'é&laborer
un modéle formel unigue capable de restituer cet ensemble
d'activités, modéle gui serait susceptible de représenter
l'entreprise-type. L'enqui2te men€e sur trois entreprises
montre une sérile de différences dues 3 leur évolution, aux
relations peolitiques qu'elles entretiennent avec les popula-
tions locales, aux types de choix &conamiques qui ont &té
faits.

Actuellement, aucune d'elles ne contrdle totalement 1'ensemble
des branches d'activités. Ainsi, si 1'une dispose de 1'organi-
sation nécessaire pour la commercialisation des produits,
1'autre possé&de les moyens de transport, alors que la troisiéme
a les possibilités d'achat & bas prix des moyens de production
nécessaires pour une bonne rentabilisation de la production
agricole., Ces spécialisations, au lieu de morceler le groupe
wala, l1'unifient grace 3 des mé&canismes de collaboration qui

se rencuvellent 3 chague occasion.

L'activité commerciale de type capitaliste n'efface donc pas
1'unité ethnique; les formes de collaboration é&vogquées plus
haut atténuent d'ailleurs trés sensiblement le développement
de l'esprit de concurrence. Cette unité est m@&me clairement
pergue par les paysans dagari qui n'individualisent jamais
les entrepreneurs et regardent toujours le groupe wala comme

un tout cohérent avant une stratégie unique & leur égard.

Pour rendre plus claire cette affirmation, nous allons voir de
- plus pr&s le fonctionnement interne de la communication chez les
uns et chez les autres dans le but de jeter les bases d'une

interprétation actuelle du systéme d'échanges inter-ethniques.
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6. Communautds, groupes, réseaur

Touke analyse du systéme des Echanges entre sociétés
communautaires agricoles et groupes marchands implique, au
préalable, une réflexion sur la nature de le communicatian
qui relie chagque membre aux autres & l'intérieur des deux
"unité&s". J'ai exploré ce prabléme en profondeur pour ce
qui concerne les Dagari et assez superficiellement au sujet
des commergants. Malgré cela, j'ai abouti 3 la formulation
d'une série d'hypothlses qui seraient & v8rifier dans un
travall futur et qui jettent cependant un &clairage nouveau,
me semble-t-il, sur la problématique des &changes dans un
univers social aussi camplexe gque celui qui a fait 1l'abjet

de mes abservations.

Au départ, une constatation tr2s simple et apparemment
banale. Alors que chez les Dagari la cammunication ou 1'inter-
action entre individus et unités saciales s'inscrit essentiel-
lement & l'intérieur de principes, ré&gles, valeurs rattachés
aux institutions sociales {unités claniques et lignag@res,
assaciations de classes d'&ges, groupements d'entr'aide agri-
cale, etc.) et donnent lieu & des relations saciales stables,
dans le groupe des commergants la communication s'accomplit

essentiellement suivant les liens &tablis par les individus

entre eux, liens qui ont un cantenu variable et un caractére
éphémére et qui sont & l'origine d'institutions, dans la
plurart des cas, de nature &concmique.

Dans le premier cas les relations sociales vBcues dans

les pratiques quotidiennes découlent de la structure cammunau-
taire, dans le deuxilme cas les £l&ments gui composent une
structure possible {d mon avis non encare existante), les
institutions, sont le fruit de liens mis en place par les

pratiques sociales, en particulier les pratigues marchandes.
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J'al souligné 3 propos le mot "egsentiellement" dang la
présentation des deux cas. En effet, le fonctionnement
différent de la communication n'est pas di & 1" inexis-

tence de liens sociaux donnant lieu & une communication

en dehors des cadres institutionnels chez les Dagari et,
inversement & l'absence de relations sociales reliées &

une structure sous-jacente chez les commergants. Les deux
formes d'interaction coexistent dans toute socidté comme il
apparait clalrement dans les travaux de Evans-Pritchard et
de Nadel par exemple. Il me semkle cependant utile de souli-
gner gu'nne différente pondération des deux types de commu-
nication est loin d'&tre sans importance dans l'étude des
rapports entre les deux ensembles. Dans le fond, ce sont fou-
jours les pratiques sociales et les liens qui se forment &
partir d'elles, qui scont responsables du changement des
structures anciennes ou de la création des nouvelles,

et cela 3 1l'intérieur méme de sociétés supposées "stati-
ques" ou "figées" dans le temps (voir Balandier 1969,
Berthoud et Sabelli 1976). Mais ce n'est pas tant le probléme
du changement en soi qul nous préoccupe dans cette partie du
travail que celuni des incidences des différents modes de
coammunication interne 3 des unités sociales Elargies sur les
modalltés des &changes entre elles, la question dv changement

étant consécutive & un tel phé&noméne.

Puisque je me référe 3 des unités sociales, voyons main-
tenant comment il est possible d'envisager une corré&lation
entre le domalne des pratiques et celui des organisations
soclales, et cela dans le but d'éclairer, & l'aide d'une
démarche dualiste, le fonctionnement du systéme gé&néral desl

échanges é&conomigues.
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Nadel, dans Byzance noire, se trouve confronté& au méme
prokblame : décrire une réalité sociale complexe, formant
don¢ une unité, tout en utilisant un procé&dé “dichotuniéue"
pour présenter les déux camposantes principales de cette unité.
Voild ce qu}il &crit dans l'introduction de son ouvrage, sou=-:
cieux de prévenir les critiéues gqal pourraient Btre adressées
2 sa d&marche :

"On peut &tre exaspéré& par la disposition dichotamique assez
inhabituelle de certains chapitres; nous y avons &té obligé
par la nature méme du sujet, par les contrastes qui dominent
la vie culturelle des Nupe : culture uyrbaine ou culture rurale,
Islam ou paganisme, organisation de l'Etat ou de la communauté
de village; l'une de ces expressions dichdtomiques est presque
un leitmotiv dans cette analyse : il s'agit de la classifica-
tion jumeldée ‘des syst@mes sociaux en cammunautés et associa-
tions, exprimée si <¢lairement par MacIver, Permettons-nous ici
de le citer : la communauté est "un cercle de gens vivant
ensemble et faisant partie d'un méme tout, si bien qu'ils ont
en cammun non pas tel intéret particulier ou tel autre, mails
tout un ensemble 4'int&radts, assez vaste et complet pour
inclure leur propre vie®; tandis que l‘'assoclation est “un
groupe spécifiquement organisé dans le but de servir un intérét
commun 3 ses mambres". Dans le présent ouvrade, nousS aveons
utilisé ces deux catégories conformément au sens que leur
attribue MacIver. Nous les avons donc envisagées camme des
catégorles descriptives dé&finissant, non pas des entités
50ciales nettement séparées, mais plutdt les deux foyers d'une
réalité soclale nuancée et plus souple™ (1971 : 21-22).
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- Méme si le concept d'association ne me semble pas
satisfaisant, je retiens le conténu général des définitions
de Mac Iver et de Nadel. Je parlerai plutdt de communauté ou
soclété communautaire & vocation agricole d'une part et

groupe a vocatlion marchande d'autre part. Je dols sur ce point

ouvrir une parenth&se . Proposer ces deux catégories revient

4 confirmer la pertinence de la distinction proposée par
Tonnles entre Gemeinschaft et Gesellschaft sur la base des
travaux de Maine et reprise par tout une tradition de cher-
Eheurs, de Weber A Redfield en passant par Durkheim et Lévi-
Strauss. Seulement il ne s'agit pas ici de réintroduire une
nouvelle typologie linéaire bipolaire, ni d'imaginer de nou-
veaux types ld8aux de soci&té en apportant des nuances préten-
duement originales aux.dichotamies classiques. Mon souci est
de dévoiler la nature profonde des &changes entre sociftés )
gul sont incontestablement différentes et de démontrer par

la sulte que cette différence repose, en tré&s grande partie,
sur ‘leur mode de communication actuel. Ma perspective n'est
pas nécessalrement "vraie”, elle est une perspective parmi
dTautres, capable de ré&vé&ler une facette de la ré&alité& complexe

gui est au centre de mes intéré&ts de chercheur.

Revenons maintenant aux deux catégories, & celle de
communauté et & celle de groupe. Le concept de communauts

s'assimile 3 celui de corpeorate group &laboré entre autres

par Fortes (1967) et dont les caractéristiques principales

I3

sont les suivantes 4 .

1. Unité juridigue et politigque de la communauté&, envisagée
en tant que groupe de descendance, vis-a-vis des autres

communauté&s formant, ensemble, la soci&té& au sens large.

2. Perpétuation de la communauté 3 travers le temps indé&-

pendamment de la disparition de certains de ses membres.

3. Des biens &conomiques’et des blens symboliques propres a
la communauté&, partagés entre les membres et transmis de
génération en génération sans gu'ils puissent faire l'objet

de transactions marchandes internes au groupe.



4, Un principe d'autorité qui coincide avec le principe de

séniorité gén&alogique.

‘A cela j'ajouterai d'autres aspects ayant un cantenu
plus économique comme l'organisation du travail sur la base
de la réciprocité&, des échanges d'gnergie humaine a travers
les formes variées de l'entr'aide et la projection de la
communaut& sur un territoire donn& qui constitue le support

symboligque et matériel indispensable & sa survie.

J'ai développé ailleurs avec G. Berthoud les traits fonda-
mentaux de ce que j'appelle société communautaire (1976). Les
quelgues &léments que je viens de rappeler dans ces pages devraient
suffire & justifier la pertinence du schéma dualiste qui fonde, a

mon sens, l'organisation des &changes.

L'organisation sociale des groupes a vocation marchande
est de nature fort différente. L'adaptation du concept de
groupe & la lecture d'une réalité aussi complexe que celle
des commer¢ants des villages et des cités marchandes africaines
présente un certain nombre de difficultés puisqu'il a &té
forgé surtout pour 1l'é&tude des sociétés dites modernes. Par
exemple, le concept de groupe tel qu'on le retrouve chez
les psychologues sociaux les plus sensibles aux relations
entre catégories et groupes sociaux, n'est ici d'auvcune aide
puisqu'une trop grande distance sépare les contextes sociaux
qui font l'objet de leurs recherches de ceux qui sont

examinés dans mon Etude.

Le seul concept gul me parait utile & l'analyse de la
nature des groupes 2 vocation marchande est celui de réseau
{network). D&g les ann€es '50, un bon nambre de chercheurs
ont essayé de prouver la validité de ce concept en &laborant

une nouvelle méthode d'investigation connue sous le nom de
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Network Analysis. Malqré la pluralité des peints de vues

théoriques, parfois divergents, l'intér2t de fond de Barnes
(1969), Esptein (1961), Boissevain (1%68), Mitchell (1969},
pour ne citer cue quelques-uns des chercheurs qui ont testé
cette méthode, est de pré&senter une approche que 1l'eon pouvalt
définir comme "interactionniste". A l’corigine de cette appro-—
che, 11 y a 1'insatisfaction pour les méthodes d'analyse
"classiques" de type structuraliste ou fonctionnaliste.
Certains auteurs, Mitchell {1973) en particulier, souliqnént
cependant gue l'analyse par réseau ne s'oppose pas aux méthodes
structurales mais qu'elle saisit la réalité & un niveauw diffé-
rent d'abstraction. Dans un article qui constitue, & mon avis,
une des meilleures synthdses de cette démarche, Mitchell défend
la thé&se que "Social network are in no way distinct from corporate
groups..." (1973:33) (1). En d'autres termes, l'analyse par
réseaun compléte l'étude des structures sociales par le déveoi-
lement de certaines dimensions des pratiques sociales qui
restent trop souvent cachées 3 l'cbservateur. La démarche de
Mitchell est centrée autcur du concept de lien social (Link)
qui, d'aprés l'auteur, est un concept cpérationnel dans la
mesure ol le chercheur est capable de lui confier des contenus
spécifiques, c'est-a-dire, le rendre apte & exprimer un sens
dé&terminé des pratiques sociales inter-actives. D'une maniére
générale, on pourrait affirmer que l'analyse par résean fait
resscrtir les niveaux "flous" du social : des liens socilaux
&takblis ou créés sans qu'il y ait préalablement et nécessalre-
ment une institution qui . les justifie, des liens inter-person-
nels constitués sur l'unigue base d'intéréts &conomiques tran-
sitoires, des liens qu'con pourrait qualifier de "clientélaires”
qui manifestent un contenu normatif négocier par les individus
concernés. Dans certaines situaticns, 1'agencement et 1'imbri-
caticn d'un nambre indéfini de liens sociaux ayant des contenus
et des fonctions différents forment un réseau. Lorsgue l'aspect
fonctionnel domine le réseaw et leorsque les contenus des liens

sociaux possédent un certain degré de cchérence, ncus scmmes

(1) Je traduis "corporate groups" par "structure sociale", en

tenant compte du sens que l'auteur attribue & ce terme
dans son essai.



en présence d'une arganisation saclale, c'est-a-dire d'un
graupe, Maéme si le groupe & vacatlion marchande n'a pas
canstitué ce que 1'on appelle parfais 1'"abjet d'é&tude” privi-
lég1é de ma retcherche, m#me sl mes observations et mes entre-
tiens ne restituent que des fragments de la ré&alité sociale de
ce village marchand, je pense gue les instruments d'analyse
faurnis par la théarie des réseaux sont tout & fait pertinents
.pour la compréhensian de ce type de situation. Blen slir, les
institutions parentales, les groupements religleux institution-
nalisés, les structures palitigques, organisent les.rapports des
différents groupes ethniques qui composent, si man hypathése
est carrecte, le groupe marchand. Il n'en demeure pas mains

que ce dernier n'est gqu'une unité du réseau, c'est-a-dire un

ensemble "transethnique" de liens saciaix ayant comme dénomi-

nateur commun principal 1'"esprit marchand".

Sur le plan de l'organisation, 1a finalité du groupe'es%
la reconstitution permanente du réseau, danc la recréation
des liens nfcessaires & son fonctionnement. Les pratiques de
"recrutement”, de protection au de tutelle, d'apprentissage,
d'&change d'informations, d'actroi de crédits sans intéret,
de dépenses ostentatoires, vaild quelgues é&léments qui canpo;
sent la "stratégie” du groupe, une stratégle organisationnélle

€laborée en fonction du caractére Ephémére des liens saciaux.

Un dernier aspect mérite attention. C'est l'extehsion
du réseau dans l'espace. Il est &vident que l'espace du
réseau ne coincide paé avec l'espace du village;marchand,
méme si, d'apre@s man hypoth&se,c'est surtout ce genre d'arga-
nisation de liens saciaux qul caractérise le type de communi-
cation gul se déroule & l'intérieur de 1l'agglomération. Je
diral que l'activité du réseau s'accamplit sur des "zones
flottantes”, tout aussl floues et changeantes que les liens
saclaux gui composent les réseaux. Le terme de “zanes" est '
par allleurs inappraprié, puisqu'il traduit 1'idée d'espaces
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géographiques aux fronti2res relativement délimi£ées. En
réalité la projection du réseau sur 1l'espace peut diffici-
lement faire 1l'cbjet d'une guelconque formalisation graphique
& moins de ré&duire les multiples contenus des liens sociaux

a un seul et unique aspect.
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Une excellente illustration du fonctionnement des
réseaux en Afrique occidentale nous est fournie par les travaux
de Jean-Loup Amselle sur les Kooroke (1977). L'auteur définit
le ré&seauy marchand Kooroko comme "un systéme commercial formé
par la combinaison de trois fonctions commerciales, celle de
chef de réseau (Jula-ba), celle de commergant itinérant jula-
den} et celle de logeur-correspondant (ja-tigi)" (1977:183}.
Apparemment, chez les Koaroko 1'organisation de la parenté est
strictement li&e & celle de l'activité commerciale puisque
Amselle souligrne & plusieurs reprises l'importance du rapport
ainé/cadet ou de la relation pére/fils dans le mécanisme de con-
trdle politique et de reproducﬁion des réseaux. L'insertion
au sein du réseau d'individus “"&trangers” en tant que jula-den,
qui ne font pas partie du patrilignage ou qui se trouvent dépour-
vus d'un quelconque lien de descendance ou d'alllance est consi-
dérée par l'auteur comme une sorte d'"&largissement des
rapports de parent&" (p. 180). En ce gui concerne les logeurs,
Amselle reconnalt gque le recrutement se failt s$ouvent parmi
des individus de confiance ou tout simplement des membres de
1'ethnie Kooroko. En dépit de l'accent mis par 1l'auteur sur les
relations de dépendance et de damination qui lient le jula-ba a
ses collaborateurs, l'organisation des réseaux kooroko semble
analogue & celle des ré&seaux wala. Sur le plan de 1'é&laboration
théorigue du concept, Amselle donne une importance relative au
caractére transitoire des liens qui permettent au ré&seau de
fonctionner. Une autre dimension me parait peu traitée par
1'auteur : i1 s'agit des raisons qui justifient la création,
1l'entretien et la reproduction des liens qui existent entre
différents membres du ré&seau en dehors de ce que 1l'on pourrait
définir comme le "noyau" de 1l'organisation, c'est-3-dire le

"triangle" composé& du jula-ba, du jula-den et du jula-tigi. La

canposante religieuse, souvent évogquée par Amselle ne semble pas

suffisante. Toute la complexité& des ré&secaux marchands ressort

justement de la nature multiforme des liens gue le "noyau” entre-
tient avec les partenaires qui s'ogcupent de différentes activi-
tés et qui,ensemble, composent la pratique commerciale proprement

dite : vente, achat, acquisition des informations, entreposage,

il4 .



emballage, triage, &change de monnaie, transport, etc. Si

le choix d'un partenaire ou d'un client ne se fait pas au
hasard ni uniquement en fonction des lois du marché - cela
semble &tre le cas des réseaux wala - 11 faudrait repérer les
critéres en fonction desguels un systéme de communication
s'établit entre différents "opérateurs™ commerciaux, un

systéme suffisamment stable pour.qu'on puisse déceler 1l'exis~

tence et l'évolution d'une unité sociale gue jlappelle réseau.
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T.n, No 4 TABLEAU DE SYNTHESE

SOCIETES COMMUNAUTAIRES ET GROUPES MARCHANDS

Socifté cammunautaire agriccle Groupe parchand

Nature des pratigques sociales - Praticques scciales symboliques - Pratiques sociales
’ de type
"utilitaire”
Ccmmanication - Relations sociales stables - Liens scciaw
transitoires
Forme des ensembles - OQrganisation sociale - Qrganisation du
camunautaire résean
Finalité cu "stfatégie" - Rerroduction de 1'"identité” - Recanstitution
implicite cammunautaire © du résean
Espace - Territoire permanent - Zone "flottante"

Ce tableau de synthése résume schématiquement les
concepts et les catégories employés 3 1'appul de mon hypoth&se
dualiste. Je le ré&pdte, il faut lire ces catégories et ces
concerts comme significatifs du caractére dominant de chague

unité sociale.

L'analyse des relations qui lient-les communautés agricoles
aux groupes marchands devrait aussl nous permettre de mieux
appréhender la nature des marché&s ruraux africains dans la
phase actuelle de leur histolre. C'est ce que je tenteral de
faire dans le chapltre suivant.
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Chapitre II

ECHANGES ET SIMULATIONS

La pratique de 1'é&change écoqamique occupe dans les
scciétés paysannes d'Afrique une place centrale. Son obsérva-
ticon permet d'analyser la nature des différentes relations qui
llent entre elles les soci&tés d'une région donnée ainsi que
de dévoller les structures souvent cachées des rapports &cono-

migques.

I1 s'agira icl d'approfondir, comme il a &té& fait ailleurs
dans cette &tude, la relation existant entre les mé&canismes de
la reproduction sociale des Pagari et la stratégie spéculative
des sociétés marchandes gui contrdlent la presque totalité des
réseaux commerciaux du nord-cuest du Ghana. Les données et
informations recueillles lors de mon enquate ne visent que ce
seul but et ne prétendent aucunement pré&senter une description
détaillée de transactions proprement &ccnomiques entre vendeurs
et acheteurs. En d'autres termes, c'est 1l'analyse des relations
entre les communautés présentes dans la ré&gion gui prime sur
1'&tude des mé&canismes qul dé&terminent les prix des produits.
Comme je le montrerai dans les pages finales de ce chapitre,
la "place du marché&" a une importance limitée dﬁns l'analyse
des problémes de dépendance &conamigue de la soci&té dagari
vis-a-vis des centres delpouvoir nationaux présents sur place
par le truchement de groupes 3 vocation marchande. Le marché
étudi& sous cet angle constitue un autre "révElateur” du type
de confrontation entre groupes ethniques poursuivant des

objectifs radicalement différents les uns des autres.
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1. Zongo-da : échanges, regards, odeurs, bruits (1)

“Marché de Hamale, Zongoe-da : dix heures. Le scoleil
haut dans un eciel étrangement clair, presgue blane, frappe
les sommets ronds, lutsants des énormes jarres de terre cutite
posées prés de 1'entrée principale. Encore des gens qui arri-
vent, déjd des gens qui partent. Des femmes entrent dans
Lrencetnte du marché; elles marchent 1l'une derriédre l'autre.
Les mains rudes, elles portent sur leur téte de lourds paniers

remplis de graines.

Des hommes, en petit groupe, déambulent dans l'allée
gentrale, sans direction préecice; ils dchangent des mots sans
se fépondre; 2ls michent et crachent des moreceeur de noixr de
cola. Un vieux, solitaire, l'atr fier, une bouecle & l'vreille
gauche et un bracelet en pierre dure, noire, & I'avant-kras
droit, reste immobile en plein milieu des gens qui bougent.

Sa tunique blunche est sale et déchirde vers le bas; son sace

de peau de mouton est usé. Son biton, serré sous l'aisselle,
brille qu scleil. Il regarde en direction d'un groupe de jeunes
gens qui entourent une jeune femme, assise devant sa poéle

de beigents de farine de haricots. Ils rient, ils platisantent,
tls g'adressent 4 la fille comme pour la taquiner. L'un d'eux,
lunettes de soleil-miroir, est habilléd en parfait cow-boy; un
énorme radio-trangietors est posé sur son bras. La fille ne
réagit pas auz pluisanteries; quotl qu'elle amorce un léger
sourire, le visage penché sur ses galettes, comme pour cacher

sa réaction.

Un notable traverse l'allée centrale. Sa tunique d'une
couleur bleu clatr g l'air neuve. & sa main gauche un chasse-

mouche. A l'aide d'une serviette-éponge 7l essute la sueur de

1) Extrait du "journal de terrgin”.
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son visage. Deux vieillards 1'entourent. L'un d'entre euz est
cotlffé d'un casque de mineur, jaune. Un jeume gargon, un para-

pluie noir sous son bras, le sutt de prés.

Le passage qui se trouve vers lag gauche de l'enirde
principale serait vide s'il n'y avait pas, seul en son pletn
milieu, un homme grand, trés mince, les cheveux longs friséds
et bouclés & la fois; sa tunique est sale et laecérée. Il
chante. Il parle aussti, en gestteulant comme guelqu'un qut
diete des ‘ordres; pourtant, 1l ne s'adresse d personne. leux
anneaux de fer, attachés aux extrémités d'une courte et solide
chaine, serrent ses chevilles; Sur les blessures ouvertes par
les cercles en métal une nude de mouches s'acharnent tmpitoya-

blement.

Un souffle de vent fait bouger, 1'une aprés 1'autre,
les tuniques blanches pendues contre l'enceinte en béton. Au
rag du mur, dans un coin d'ombre, un commercant mossi dort

profondément sur une chaigse-longue faite de cannes de bambou.

Il ¥y a foule sur l'allée centrale; son mouvement lent,
presque ondulatoire, mélange les teintes des tuniques, des
pagnes, des cotffures, comme dans un kaldidoscope. Teti et ld,
les turbans des femmes wala, tissés avec des fils dorés et
argentés cassent, presque, 1'harmonteuse polychromie de 1'en-
semble. Un énorme coq s'échappe dec mains d'un jeune homme,
traverse l'allée et poursuti sa course en ztg=-zag en direction
de la sortte latérale. Trois enfants le hagreélent et 1'immobi-

lisent. Rires.

L'odeur du poisson séché se mélange au coiit acre des
fritures au beurre de karitéd. Sous le regard discret mais
eurieuxr des passants, treois militaires, en untiformes gris-
verts, parfaitement bien repassés, caéquettes & visiére,
marchandent l'achat d'une poule. Presque encercld par les
soldats, le vendeur, un jeune gargon & l'ailr timide, assis

sur ses talons, est visiblement mal d l'atse.
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A quelques mdtres, deux marchands mossi arrossent
L'un aprés l'autre leurs gros sacs de noix de cola & l'atide
d'une cruche d'eau. En face, une femme dagari, trés dgée,
dispose sur une natte, en petits tas, de minuscules piments
rougedtres et pose ensutite, pris du bord de la natte, deux
piéces de diz pesewas. Sans §¢ retourner, elle adresse quel-
ques mote 4 sa voisine qui arrange et amasse des feutilles de

baobabdb sur son tabouret.

Une ombre épaisse, carrde, délimite le coin au fond de
l'allée ou l'on vend les céréales. Iet des hommes debout
entourés de six chiens tréds agités, savourent des morceaux de

vtande de pore.

Dans ce passage les gens sont serrds; légéres bouscula-
des prds 2'un attroupement d'hommes qui rendent difficile la
eirculation des visiteurs 1d cu 1'allée devient plus étroite.
Chacun observe, en stlence, les gestes presque rythmés de deux
fermmes. La vendeuse dagari est asstise sur un petit tabouret
devant son grand panier rempli de mil. En face d'elle, debout
mats penchde en avant, appuyde sur son genou gauche, L'ache-
teuse wala manie habilement les deur calebasses que Les femmes

utilisent tci pour le marchandage.

De temps 4 autre un rayon de soleil se pose sur l'un
ou l'autre des deux grands cereles d'or jaune qui ornent ses
oretlles. Elle est d'une imposante beautd. Tous les regards
sont fixés sur les gestes cadencés et réguliers des bras et
des mains. La petite calebasse de la vendeuse putse les graines
dans le panier alors que sa main gauche en retire une petite
quantité. Le contenu affert passe dans la calebasse que la
la femme wala tient dans. sa main drotte. Le mil est immédiate-
ment jeté dans le panier d'eft 11 aquait &té putsé; c'est le refus.

La quantité proposée la seconde fois est, par contre, acceptéde.
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Les graines sont déposées dans une grande calebasse que
l'acheteuse garde dans sa main gauche. IL'opération reprend.

¥ouvelle acceptation, mais avee un instant d'hésitation.

Peu de temps aprés, la vendeuse essuie trois refus
consdeutifs. Commentqires des présents, rires. L'acheteuse
se ldve, proteste & haqute voix, se tourne vers ses voisins,
tout en arrangeant le pagne autour de sa taille comme pour
s'accorder un moment de repos. Ses gestes traduisent une
menace. Peut-8tre l'intention de vouloir intérrompre Iag tran-
saction., Des goutteleites de sueur perlent d son front et au
nez. La femme dagari reste impassible, comme si elle n'enten-—
dait pas les protestations. Elle se tourne vers sa petite
fille assise par terre d cdté du panier. Elle lui sourit ten-
drement. Son mari, debout derriére elle, intervient. Echanges,
commentaires, rires... Ensuite Le marchandage recommence.
Aprés 1'incident, d’auires curieuxz, foujours des hommes,
s'arrétent. Une quarantaine de personnes assistent d la secéne.
Le mari de la vendeuse fait passer de sa main gauche & la
droite un caillou blane pour éhaque acceptation. A la conclu-
ston du dizidme é&change, la femme wala verse les graines de
sa grande ealebasse dans un bassin blanc émaillé, décoré
de fleurs bleues et jaunes. Une demi-heure s'dcoule. Le panier
de la vendeuse est maintenant vide. Les observateurs s'éloi-
gnent et se dispersent dans le marchd. L'acheteuse dénoue un
coin de son pagne d'ou elle sort guelques billets de banque
tout froissés et les remet au mari de la femme dagart.

L'affaire est conclue!

La vie du marché continue. Au bruissement des voix
s'ajoute le son d'une mustique rythmée au balafon frappé par

guelqu'un au-deld du mur d'enceinte.

Du haut du teoit en tdle de zinc d'une maison veisine
trois énormes vautours, les cous déplumés, regardent les

gens, en attendant leur départ.”
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2. Le temps du marché

Avant d'étudier l'utilisation que les différents
groupes et ethnies de la région font du march&, il est opportun
de fournir gquelques données sur la fréguentation et sur l'organi-

sation interne de l'espace attribué & cette fin.

Le marché &e Hamale (Zongo—da)} s'inscrit dans un réseau
régional de marchés périodiques gui se tiennent tous les six
jours. Les habitants des villages environnants n'hésitent pas,
surtout pendant la saison séche, & se déplacer & vélec ou en utili-
sant d'autres véhicules disponibles pour atteindre des marchés
qui se trouvent & 20 ou 25 km de Hamale. Ainsi la référence aux
jours du marché et aux lieux de marché d&finit-elle la notion Gu
temps hebdomadaire chez les dagari comme chez les autres popula-
tions de la région. Il s'agit d'une dimension toute particulilre
de la temporalité, mise en &vidence par Tait dans ses travaux
sur les Konkomba (1961:;18-21) et par Bohannan dans son €tude sur
les Tiv (1968:195). Tait notamment souligne 1'influence de la
pratique des marchés de Xonkombaland sur les représentations col-
lectives du temps et de l'espace et défend avec farce la thadse
selon laguelle les aspects écono&iques du marché ont une impor-
tance tré&s relative pour la population gui vit le marché& essen-
tiellement comme un lieu-moment de sociabilité&. Pour cette raison,
1'auteur de "The Konkomba of Northern Ghana distingue nettement
trois diménsions de la représentation collective du temps et de

l'espace : la dimension "&cologique" rattachée aux cycles agri-

coles et 8 1'organisation de )l'espace habit&, la dimension "struc-

turale", forgée par rapport & l'organisation sociale de la

parent® ainsi qu'a l'histoire politique et la dimension "du marché&”

"market space and time"... “"The one which Konkomba most frequently
use in their thinking" {p. 21), life au cycle hebdomadaire de six
jours.

Cette intuition de Tait sur la nature des con-
ceptions spatio-temporelles me parait intéressante non pas
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parce que je retrouve les mémes traits dans l'univers idé&clogi-
que des Dagari, mais parce qu;elle aboutit & une conception gui
volt la pratique du marché comme non autonome par rapport aux
autres activité&s soclales, celles, notamment, qui permettent la
prodﬁction matérielle. S'il m'&talt permis de prolonger la
réflexion de Tait, je dirals que tout comme la dimension "&colo-
gique” du temps et de l'espace est le fruit d'une interaction
permanente avec le milieu (¢limat, sol, v&gétation, habitation,
etc.) concrétisée principalement par le travail agricole, la
dimension "structurale" est 1'expression idéelle des mé&mes caté&-
gories en rapport avec la proximité parentale et l'alliance
sociale et politique. La participation aux différents rites qui
ponctuent 1'année par exemple, leur mé&morlsation et leur attente,
structurent le temps et 1l'espace conformément aux principes
communautaires. Il en est de méme pour la dimension "du marché&"
guli résulte de la frégquentation hebdomadaire des places de marché,
mais gqui, pourrait-on dire, semble davantage marguée par 1'"his-
tolre", c'est-a-dire par 1es mutations soudaines ou graddelles
des rapports &éconamique et politiques, puisque c'est bien

au march€& que la communauté se trouve confrontée au monde
extérieur. La pratigque du marché serait donc apte a forger & la
fois des repré&sentations &u "temps court" (r&férence & 1'"avant”
et 3 1'"aprés" du jour hebdomadaire), mais aussi et surtout des

conceptions de "temps long", le temps des changements.

Cette introduction consacrée aux aspects idéologiques
qui sont sous-jacents aux diverses pratiques gue l'on observe
dans les marchés ruraux éfricains me Semble utile pour une compré-
hension adéquate de l°utilisation que les communautés agricoles
font de ce "lieu-moment". Parler de fréguentation massive et
constante des marchés sans tenter d'en saisir les raisons me
paralit une entreprise futile. C'est pourgquol je cherche, dans ces
pagea, 3 situer 1'&tude des march&s ruraux africains all'intérieur
de la problématique d&€j3 esquissée auparavant.
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La derniére éonstatation concerne les différences des
taux de présence des hommes et des femmes. Alors qu'en saison
séche les femmes constituent 66 % de 1'ensemble des participants,
2/3 done, en saiscon des pluies leur présence tombe & 58 % environ.
Si 1l'examen du calerdrier des activités agricoles nous renseigne
sur la "chute" des présences globales en saison des pluies, 11
ne nous aide gu#re & comprendre les raiscns de cette différence
sur le plan de deux éatégories. En effet, les tiches agricoles
accomplies par les femmes pendant la saison "la?orieuse“ sont
tout aussi lourdes, sinen plus lourdes, que celles des culti-
vateurs. Reste plausible l'explicaticn fournie par de nombreux
amis dagari : entre mail et octobre, la population masculine de
la région est estimée d'un tiers supérieure 3 celle du reste de
l'année; et cela en raison du retour des travailleurs tenpoiaires
depuis le sud du pays. Il est certain que les Jjeunes migrants
saisenniers sont davantage motiv&s gue les autres pour fréguenter
le march& ayant, pendant un laps de temps assez long, perdu le
caontact aved leurs camarades. Enfin, c'est une occasicon pour eux
d'utiliser, les jours du march&, l'argent gagné par le travail

temporaire.
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3. Femmes, hommes et produits

Le marché de Hamale est considéré comme un marché& en
pleine expansion. Les avtorités civiles et religieuses sont
corvaincues que ce petit village marchand, en raison de sa position
g&ographique, deviendra, au cours des prochaines décennies, le
centre le plus important de toute la région qui est située 3
1'extrémité nord-ouest du pays., Pourtant, comme nous l'avons vu,
soh origine est récente et son marché ne s'est véritablement
développé qu'd partir de la périocde coloniale. Malﬁeureusement,
nous ne possédons aucune information précise sur les &tapes de
son expansion ni sur les taux de fréquentation hebdomadaire pour
les années qui précédérent mon enquéte. Cependant, les anciens
affirment qu'éd l'é&pogue coloniale la population de la région se
déplagait jusgu'a Nandom, @ 12-13 km en direction du sud, pour
se rendre au marché et que le marché de Hamale n'é&tait fréquenté

que par gquelques dizaines de personnes.

Trois facteurs ont certainement contribué 3 1'essor du
march& : 1'implantation de la communauté islamique {(Wala, Mossi,
Hausa}, l'ouverture des nombreux cabarets de dolo (dd-yir) dans
le quartier proche du marché et, surtout, les dispositions doua-
niéres mises en place par les autorité&s ghan€ennes visant au
contrdle de plus en plus strict du commerce transfrontalier. En
effet, jusqgu'aux années soixante les Dagari et les Sissala de
la région se rendaient facilement en territoire "frangais" (la
région immédiatement au-deld de la frontiére &tait appelée par les
Dagari Farace - elle 1'est cncore parfois aunjourd'hui -) acheter et
vendre de la marchandise dahs un petit matrché situé 2 quelques
kilométres de la frontiére.

Actuellement, la zone d'attraction du marché de Hamale
couvre une vingtaine de villages dispersés pour une population
d'environ 5.000 personnes. Nombreux sont, de nos jours, les

commergants professionnels ou iles colporteurs qui fréquentent
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avec assiduité le marché&, nombreuses aussi les femmes et les
jeunes qui viennent une fois par Semaine 2 Hamale depuis Nandom

et sa ré&gion.

Le tableau gqui indique la fréquentation du marché {T.n.5)
suggére treois types de remarques. Tout d'abord on note une assez
grande différence dans le taux de présence entre la période de
saison séche (mars) et celle de la saison des pluies (septembrej.
On remarquera par ailleurs gue ce que j'appelle le noyau du
marché, c'est-3~dire le greoupe des commergants professionnels,
hommes et femmes, reste pratiquement inchangé&. Une deuxiéme
reamarque ccncerne le rappeort apbaramnent trés déséquilibré entre
ceux qu'ecn pourrait appeler, & tort, les acheteurs d'une part
et les vendeurs d4'autre part (2,5 “"vendeurs" pour 1 "acheteur”

en mars et 3 "vendeurs” pour 1 "acheteur" en septembre}.

En effet, si 1'oan excepte le noyau des commergants pro-
fessionnels qhi représentent 4 peu prés 7,5% des présents en
mars et 11,5% en septembre, pour le reste de la populaticn aucun
chiffre n'est significatif en ce qui toncerne la fonction qu'ils
accomplissent au sein du march&. Plusieurs sondages auprés des
femmes "vendeuses" dagari ont montré que la quasi totalité de
1'argent gagné &tait dépensé le méme jour dans le méme marché.
Par ailleurs, nombreux sont ceux et celles gqui rentrent le soir
au village en ramenant la méme guantité de preduits gu'ils
avalent au départ et pour qui les quelques objets ou preduits
"4 vendre" ne sont gu'un prétexte pour 2tre présents au marché
pendant plusieurs heures. Il est vrai qu'aux "vendeurs" gqui ne
vendent pas correspcndent un grand nombre d'"acheteurs” qui

n'ach2tent pas non plus. Un march& rural africain se définit

beaucoup plus par la polyvalence et la pluralité des praticues

que par un ensemble d'activités organisées en fonction de rdles

précis.
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4. Les "sections” dans l'espace...

En dépit de son apparence confuse et dé&sordonnge, j'ai
pu néanmoins distinguer des "sections" dans le marché et &valuer
approximetivement le communication interethnique. La différen-
clation spatiale est repérable en fonction des produits vendus
et, partiellement, de l'appartenance ethnique des vendeurs et

des vendeuses (croguis Mo 3).

‘ La section réservée aux commergants professionnels et
aux artisans est celle gqui confére -au marché son aspect de
"marché permanent". Ainsi on retrouve d'une semaine & 1'autre les
mémes marchands, aux mémes endroits ombragés avec le méme type de
marchandises, généralement produits 4'importation tels que pagnes,
bijoux, mé&dicaments, ccla, etc. Les artisans ont eux aussi leurs
endroits fixes et cumulent, en principe, les deux t8ches de ven-
deurs d'objets_finis et de "réparateurs". Une certaine rigidité
domine les reglements d'occupation de ces places "permanentes"
et personne n'affirme jemais que le droit & "la place” pourrait
faire 1'objet d'une vente, Il semble par contre que l'occupant
puisse céder sa place 3 un membre de son propre groupe, de son
etchnie ou de son clan. Autrefois, les controverses et disputes
relatives 3 l'occupation de la place au marché &taient réglées
par le chef du village. De nos jours, le fonectionnaire du gouver-
nement, dépendant & scn tour du "District Administrative Officer",
se saisit de ces questions.

La plupart des éommergants professionnels sont Mossi
et Wala., Les Mossi sont de véritables "merchands itinérants" et
se déplacent chaque jour vers d'autres marchés de la région.
Ils se spécialisent plus particulidrement dans la vente de
pagnes et surtout de noix de cola. Bien que les Wala vendent
&galement des pagnes, 1ils gardent le monopole presque absolu de
la vente d'autres objets d'importation comme les tomates en
conserve fabrigquées en Italie, les boites de sardines, sucre,

allumettes, médicaments, etc.
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Le marché de Homale

Croquis .n. 3
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Le secteur ouest de l'emplacement est presque exclusi-
vement occup& par les Sissala et les Dagari. La section oll les
femmes dagari vendent les céré&ales, le long de 1l'enceinte ouest,
est la plus animée en particulier entre 10 h. et 12 h., période
pendant laguelle on conclut la plupart des transactions. L'allée
ouvest est normalement tré&s peu fré&guentée; seules guelques
perscnnes désireuses d'acheter des rohes, des chemises cu des
pagnes déambulent devant les commergants Mossi et Wala assis sur

leurs chaises longues.

Juste en dehors du muret qui entoure la partie nord
du périmetre quelques dizaines de bersonnes, assemblées en petits
groupes, discutent et né&gocient la vente et l'achat des moutons
et des chévres. Toujours en dehors ée-l'enceinte ch chserve des
ohjets d'artisanat leoecal, en particulier les grosses jarres en
terre cuite fabriguées par des femmes dagari, utilisées pcour la

cuisson de la biére de mil.

Dans les pages suivantes je tenterai d'étudier l'ecrga-
nisation interne des &changes entre les différents groupes con~
cernés et de déceler ainsi ce qui reste caché pour gqui observe

l'ensemble de ce lieu et les activités qui s'y dérculent.

‘
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5. Les sphéres d'échange

L'analyse du systéme des Echanges pratiquEs au sein d'un
marché rural africain, m8me de feible dimension comme celui
de Hamale, est bien plus complexe gqu'il n'y parait au premier
abord. Cette complexité ne reléve pas uniquement des diffi-
cultés qu'on rencontre au moment de la ré&colte des informations,
difficultés liges donc aux techniques d'investigation et d'obser-
vation (Boutillier : 1968), mais de la nfcessité d'inscrire
d'une maniére cohérente, les données plus ou moins opﬁortuné-
ment s&lectionnfes, a l'intérieur d'un cadre théorigque globkal
qui puisse fournir guelques explications sur le sens de 1'é&vo-
lution sctuelle des soci&tés observées (1).

La mé&thode d'analyse adoptée se fonde sur l'utilisation
de deux tableaux, le premier appelé& tableau synoptique et le

deuxidme tableau analytique. Les deux rassemblent les mémes

informations mais 1'agencement des données a &t& concu en
fonction de critéres différents. Alors que l'unigque souci

gui a inspiré& la construction du tableau synoptique ou de

base &tait celui de "ranger" les informations suivant les
variables choisies auparavant, plusieurs considérations
d'ordres th&orique et méthodologique sont & l'origine, comme
on pourra le constater par’ la suite, du "mode de classement"
du deuxiéme, (T.n. Nos 6 et 7).

{1) L'analyse que je pré&sente ici est le fruit d'un travail
de réflexion relativement récent, alors que la période
d'enquéte sur le terrain s'est déroulée il y a maintenant
une dizaine d'ann€es. Heureusement, lors de mes sé&jours
suivants j'ai pu souvent "“corriger le tir" et, surtout,
cambler les lacunes. Reste le fait que la collecte des
données &tait, tout le long de mon travail de terrain,
guidée beaucoup plus par des "intuitions théoriques”,
sortes d'hypothéses encore floues et peu déterminfes, que
par une vision globale et relativement claire de l'ensemble
des ph&nomé&nes qui composent la trame historique des
sociétés Etudiées et gque l'on retrouve ici et 13, dispersées
au sein de l'organisation des é&changes qui donnent vie au
marché.



" J'ai porté mon choix sur cing composantes fondamentales

nature des produits et des marchandises, origine des produits et
des marchandises, type d'activité accomplie relativement aux
produits et aux marchandises (achat ou vente}l, appartenance
ethnique et condition sexuelle. M8me sl cette derniére composante
n'est pas absolument indispensable & l'analyse des &changes

telle qu'elle est propos€e ici, elle me parait utile & une meil-
leure compréhension des pratiques ﬁonctuelles qul sont censées

"révéler” 1'ensemble de l'organisation du marché.

Le regroupement dans les deux "sections” achat et
vente des produits et objets d'"importation" (C, J, H, G, F)
opéré par le tableau analytique m'a permis de mieux montrer visuel-
lement 1l'utilisation respective du marché de la part des commu-
nautés sissala et dagari d'une part et des groupes marchands
Mossi, Wala et Hausa d'autre part. Les prodults et les objets
&changés entre membres des sociétés communautaires (K, I, E, N)
ont €t& classés au milieu de chague "section" alors gue le reste
des marchandises, celles quil constituent le "gros"” de la produc-
tion agricole locale (A, B, D, M, L) est placé dans la partie

supérieure. Ainsi nous voyons apparaitre trols sphéres d'é&changes

distinctes : la premiéire, je l'appelle sphére des &changes mar-

chands-communautaires, la deuxiéme, sphére des &changes inter et

intracommunautaires, la troisiéme, sphére des €changes marchands-

capitalistes.

Le terme de "sphdre d'é&échanges” risque d'induire le
lecteur en erreur. En effet, ce concept gui apparait d'abord
dans les travaux de R. Firth (1939), a €té& &laboré& entre autres
par Paul et Laura Bohannan dans leur &tude de l'éccnomig Tiv.
Aprés avoir constaté la présence de plusieurs aires repérées
en foncticn du "statut moral” des objets qui y circulent, les
auteurs poursulvent : "In colling these different areas of exchange

spheres, we imply that each includes commodities that are not
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Tableou de bose des échonges (T.n, 6)

D
- -
-] 5 ' - '
al = o] = = < —
- Ll - Lal el - v - el
(=) v - =W -] w - = v
- - T =] - — -l -
(=3 v x X (=] W x Y
Cérdales produites dons Ta réglon, Tubercules A
Produfits earaichers et frults de la réglon [
Céréales {mportées et céreales "de splcuTation T
Tubercules importds
Produits de la cuellietie 0
Objets d'artisanat et outfls Tabriquis Tocalement
Beignets
Objets manufacturds d'imporiation 2
-
X 5el 6
L
2| woix de cola H
Tebac 1
Palsson séché J
Savon locsl 3
Chivres el mouions L
volallle M
viande cuite N
Céréales produites dans la réglan. Tubercules A
Produits maraichers et frvits de 1e riglon B
Cirtales smporides o1 cAr¥ales "G¢ Spécuistion ¢
lubercules importds
#roduits de 1 cueillette M
Objels 4 ertisasat el ouliTs Tadriquis Tocalement | o
Beigaets
Objets manufacturds ¢ impartation F
“
o Sel G
]
Y| WHaix de cola K
Tabzc I
Poissan séché ’ J
Savan local T
|
Chévres et movtons 1
Tolaille H
viande cuite ]

133



Tableou analytique des échonges (T.n. 7)
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regarded as equivalent to those commodities in other spheres and
are hence in ordinary situations not exchangeable. Each sphere is
a different universes cof chjets. A different set of moral values
and different behavior are tc be found in each sphere" (1968/227-
228). DEJA dans l'introduction 8 l'ouvrage collectif Markets

ln Africa, Bohannan et Dalton avaient dévelcppé 1'idée de
"transactional spheres" caractérisant des économies "multicentrées”
gque 1'on repére dans des sociét&s "sans marché” ou " marché
périphériqde" (1962:5). Les essals critiques de Rey et

Dupré (1969) et, en particulier, de Berthcocud (1969-70) &

ce sujet, m'ent conduit 3 reviser le ccntenu thégrique du concept
et a tenir compte d'autres facteurs gquil semblent ahsents dans la
vision des anthropologues de 1'éccle substantiviste. Berthoud,

par exemple, a raison d'affirmer que les auteurs cité&s donnent une
impcrtance exagérée aux phénoménes de distribution et de circula-
tion "au peint d4'cbscurcir cemplétement la signification théorique
de la preduction” (p. 38). Bien sfir, il ne s'agit pas ncn plus de
tomber & 1'extr2me opposé et confier au domaine de la production
matérielle un rdle de "déterminant absolu". Pour cette raisen,

je considére le concept de sphere d'échanges comme un concept
englobant 3 la fois les pratiques de circulation qui s'actuali-
sent dans le marché méme et celles gul se trouvent en amont,
c'est~3-dire les activit&s productives et commerciales gul trans-
forment l'essence des produits tout en lailssant inaltérée,
parfoils, leur apparence. Les sphé@res ainsl congues apparaissent
donc en foncticen de l'appartenance ethnique des partenaires des
relations d'é&changes, en fonction du type de rapports qul s'é&ta~
blissent entre eux au sein du marché&, mais elles se constituent
aussi suivant le "mede d'existence sociale" des objets et des

produits.
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6. Echanges "thédtralisés" et conflits

La sphére des échanges marchands-communautaires regroupe

la plupart des transactions conclues dans le marché, Si l'on
disposait d'informations statistigues adéqustes, on s'apercevrait
que ce domaine est largement réservé aux fermes des divers groupes
ethnigques. Meillassoux parle & ce propos de transactions ol "le
produit passe des mains du producteur 2 celles du commergant et

se transforment en une marchandise, acguiert une valeur d’'é&change"
{1971:42 ) . Dans notre cas cela est partiellement vrai puisqu'une
partie des produits sera consommée directement par les acheteurs,

donc 1ls n'acquidrent qu'une "valeur 4'usage".

Comme il apparait dans le tebleau analytique, la vente
des céréales cultivées dans la rfgion, ainsi que la vente de
1'igname et des patetes douces est une prérogative commune aux
membres des deux communautés agricoles {Dagari et Sissala) sans
distinction.de sexe. Si 1l'on tenait compte des pratiques de vente
ponctuelles il feudrait, peut-etre, faire une distinction entre
céréales vendues.par les femmes et dont celles-ci disposent et
les céréales possédées par les hommes dont les femmes n'assurent
que la vente. Du point de vue de l'organisation générale des
&changes et notammeht des rapports &conomigues entre communautés
agricoles et groupes marchands, ce phénoméne est tout i fait
secondaire. En revanche, regardée sous l'angle politigue, la
question est loin d'g&tre inintéressante. Les femmes dagari vendent
au marché les céréales ou les arachides qu'elles ont pu obtenir
4 la suite de leur collaboration aux travaux agricoles. Il s'agit
en général de petites quantités (la moyenne se situe entre 5 et
10 kgs} qu'elles transportent au marché dans leur panierx carré,
sur la téte. 5'1l s'agit d4'un sac ou deux 3 vendre au dé&tail,
la plupart du temps c¢'est la propriété du marl et il se charge
de le ou les transporter sur son vélo. Néamnmoins, Ce sera tou-
jours la femme qui assuhera la vente. On peut souvent observer
des hommes dagarl en train de "contrdler" la conduite de leur
femme au marché&, l'aidant parfoils & compter les calebasses de

céréales pendant la négoclation.



Comme 11 en a €t& fait mention ailleurs dans cette
gtude, les relations Dagari/Wala-Mossl s'expriment sur la place
du marché, par des praticues theitralisfes. Les femmes dagari

sont extrémement douges dans l'art du marchandage et c'est a
1'occasion des longues et laborileuses négociations avec les
fermes wala qu'elles acquidrent du prestige vis-d-vis de leur
époux et de son lignage ou vis-a-vis de leur futur mari. La
sphére des &changes marchands-communautaires est ainsi la sphére
des conflits inter-groupes; les agriculteurs "Jjouent aux capita-
listes" tout comme leurs femmes "jouent aux commergantes profes-—
sionnelles”. Il s'agit d'une revanche a la fois symboligue et
politique par rapport & 1'hégémonie £conomique des musuimans de
la région. Tout se passe comme si les pratiques des hommes et
des femmes dagari et sissala exprimaient le message suivant
"Nous vous rappelons que nous sommes les véritables "patrons”.
Vous devez transpirer pour obtenir nos produits au prix que vous
souhaitez. Et puis, votre argent ne nous intéresse pas vraiment,
puisque nous pouvons vivrelsans "gagner™ . Plusieurs dé&tails
observés & l'occasion de nombreux marchés montrent bien le souci
des cultivateurs de manifester ce détachement au grand jbur. Par
exemple le fait de rentrer au village les paniers encore pleins
de millet ou d'arachides, ou bien en tralnant derridre eux la
chévre ou le mouton destinés & la Qente, n'est pas considéré
comme une honte, bien au contraire. Les anecdotes qui se ré&férent
aux &changes avec les Wala et les Mossi sont trés souvent au
centre des causeries qui se tiennent dans les cabarets de bi&re
de mil. J'ai assist€ 3 une sorte de f8te improvisfe, dans 1'un
de ces locaux, le jour méﬁe du marché, au cours de laguelle des
jeunes Dagari se disputaient "les tournges" pour féliciter une
jeune camarade gqui avait su interrompre, fAchée, mais dans l'hila-
rité collective, un marchandage d'environ 10 kgs d'arachides
qu'une femme Wala cherchait & acquérir depuis une demi-heure en

"trichant" constamment sur les quantités.
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Il faut dire que les Dagari ont l'avantage du "terrain”.
Car, le gros des quantités de produits-inclus dans cette sphére
se trouve dans une section du marché fr&quent&e presque uniguement
par les membres de cette ethnie. C'est camme si les femmes wala
ou mossil s'aventurajent pour leurs achats dans une zone "hostile"

en restant totalement lsolées pendant les transactions,

Naturellement, une petlte partie des produitg &chappe
4 la sphére des &changes marchands-cammunautalres puisqu'elle
est destinée a des acheteurs sissala ou dagari. C'est le cas des
fruits et de certains légumes comme les tomates, les olgnons et
le gomba (B} . Les femmes sissala achétent volontiers ces praduits
car la production maralch&re est plus développée chez les Dagari
que chez les Sissala & cause de l'influence et de 1'aide des
missions catholiques. J'ai aussi parfols observé des Dagarl
achetant un mouton ou une chévre & d'autres Dagari de clan
différent et résidant dans un autre village ou plus souvent

encore a des Sissala.

Comme pour les sphéres d'échange théorisées par
Bohannan et Dalton, les spheres auxguelles je me réfé&re ne sont
pas totalement fermées, le passage des prodults d'une sphdre &
l’autre dépend de 1l'identité des partenaires de la négoclation.

Le contenu de la formulation "sphé&re des échanges
marchands-communautaires” apparait, peut-g&tre, plus clair aprés
tout ce quil vient d'2tre dit. J1 faut ajouter que la détermina-
tion des prix de vente est beaucoup plus le résultat d'un calcul
politique qu'économique. Comment les agriculteurs pourraient-ils
fixer leur prix de vente en tenant compte du ‘processus de produc-
tion alors que ce dernier s'inscrit & 80 % sinon & 90 % A 1'inté-~
rieur d'une économle organisée en fonction de l'autosubsistance ol
les cofits de production sont incalculables ? Comme le dit fort
bien Meillassoux, "l'agriculture vivriére demeure presque entidre-

ment en dehors de la sphire de production du capitalieme. Tout
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en £tant directement ou indirectement en relation avec l'é&conomie
de marché par la fourniture de main d'oeuvre nourrie dans le
secteur domestique ou par des denré&es d'exportation produites

par des cultivateurs nourris sur leurs propres récoltes. Cette

économie vivriére appartient donc 3 la sphére de circulation du

capitalisme dans la mesure ol elle l'approvisionne en force de
travail et en denrées alors qu'elle demeure en dehors de la sphére
de production capitaliste puisque le capital ne s'y investit pas
et que les rapports de production y sont de type domestigue et non
capitaliste" (1975:145). Produits par 1'économie vivriére les
produits sous A, B, D, M, L, s'insérent dans ce que Meillassoux
appelle "sphé&re de circulation du capitalisme"; ils sont l'objet
d'échanges marchands tout en &tant pourrait-on dire "communau-
taires”, si l'on considére la nature des rapports socilaux qui
dominent 1l'organisation de leur production. A gquelle loi obéit
dés lors la fluctuation de leur prix ? La seule réponse plausible
nous est fournie par 1l'é&tude des rapports qui s'é&tablissent entre
l1'&volution des prix des produits de la sphére des &changes mar-
chands-capitalistes et les produits en question. Il est certain
que l'accroissement de la sphé&re des échanges marchands capita-
listes se solde par une augmentation paralléle des prix des

denrées alimentaires produites dans la région.

Cependant, alors qu'il est possible - & condition
d'avoir acc@s aux informations & ce sujet - d'analyser en détail
ce rapport sur le plan des &changes "hors marché" (nocturnes},

il en est tout autrement pour ce qui concerne les petites tran-
sactions ohservées sur le marché de Hamale. En effet, la varia-
tion des prix se mesure en tenant compte des dimensions des cale-
basses utilisées pour le marchandage et, dans une moindre mesure,
en é&valuant les "rapports de force" au moment de la négociation.

Je ne pense pas gue l'on puisse aller beaucoup plus loin dans
1'étude des influences réciproques entre les deux sphéres. Je
reviendral sur ce probléme lorsque je traiterai de certains aspects

spécifigues de la sphdre des échanges marchands-capitalistes.
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7. Echanges réciproques et communication

La sph@re des &changes inter-~intra communautaires ras-—
semble un tré&s petit nombre de produits (K, I, E, N). Les é&changes
qui se pratiquent a 1'intérleur de la communauté dagari prennent
la forme de "troc indirect ou imparfait”. Leur organisation se
moule sur celle qui est d4&ja existante au sein des villages.
Autrement dit, les Dagari et les Sissala entretiennent dans le
marché les mémes rapports qu'ils ont en dehors de celui-ci,
l'activité de marché n'est qu'un prolongement de 1l'activité
d'échange pratiquée entre villages ou groupes ayant des compé-
tences particuliéres dans le domaine de la production agricole
ou artisanale. Ainsi on ﬁourrait affirmer que la poterie dagardi,
fabriquée par un groupe de femmes d'un petit village appelé
Bapla, est &changfe contre les paniers des femmes de Kokoligu
ou contre les instruments en fer des forgerons sissala ou encore,
contre le savon traditionnel prodult par un groupe de femmes de

la méme ethnie.

Les deux communauté&s dagari et sissala ont, grosso modo,
ies mBmes caractéristiques quant & leur structure preductive,
tant au niveau des branches de la production gue pour leur calen-
drier agricole. Par conséquent, leur utilisation du marché se
ressemble et leur comportement vis-a-vis de la plupart des pro-
duits est analogue. Les différences sont tout de miEme dignes
d'attention (K, E, N); elles relé&vent beaucoup plus d'une diver-
sité des modalités de contact avec le pouvoir colonial d'abord et
avec les autorités post—coloniaies ensuite, que de spécificités
caractérisant lewsorganisations productives respectives. Les
cultivateurs dagari sont considérés comme des travailleurs trés
dynamiques, relativement ouverts aux innovations techniques;: la
productivité de leur travail - & cause aussi des conditions &éco-
logiques plus favorakles - est certainement supérieure 3 celie
des Sissala. Cela expligue pourguol 3 l'intérieur de cette sphire

les "acheteurs” sissala sont trés peu nombreux. Au sujet des
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proeduits maraichers le tableau nous montre une "anomalie".

Les Dagari ont le "monopole" de ces produits gui sont achetés
par les femmes musulmanes mais aussi par les femmes sissala.
Comme il a &té &crit ajilleurs, les petits jardins potagers
traditicnnels, les "jardins de bas-fond" se sont quelque peu
"modernisés" récemment sous 1l'influence des missicnnaires catho-
liques, surtout. Les Sissala n'cnt eux-mémes jamais accepté, &
quelques exceptions prés, l'introduction de religions &trangéres,
¥ compris 1'Islam. Ils n'ont pas non plus accepté de cultures
nouvelles qui demandent l'acquisition d'informaticne surx les
techniques 3 adopter et une aide dans la péricde de démarrage.
Les jardins potagers Atraditionnels" ne sont deone pas suffi-
sants pour couvrir les bescins en légumes, tomates et olgnons en
particulier, ce gqui expligue pourquci les femmes sissala s'appro-
visionnent en produits maraichers auprés des femmes ou des

hommes dagari (B).

Ce qui caractérise cette sphé@re ce sont des relations
d'échange 3 base réciproque. Cela est possible grace 3 l'alter-
nance des rbles de vendeur et d'acheteur : chaque individu sait
qu'il peut campter sur un certain nombre de "clients" gqui seront
3 leur tour "ses fournisseurs". Le respect de cette pratique de
la réciprocit® est bien plus contraignante gue ce qu'on pourrait
imaginer, les nombreux conflits gui é&clatent & cause du "mangue
de fidE&€lité" en scnt ls preuve. Cette pratique fonctionne sur
la base de relations interclaniques et interlignagéreé. rela~-
tions qui se sont cré&fes en dehors du marché&. Les &changes
"intra-lignagers" sont rarissimes pour ne pas dire absents au
sein du marché. En revanche, dans les villages il existe une
assez Intense activité d'é&changes non monétarisés - je ne
dispose malheureusement pas d'informations précises sur 1l'am-
pleur de cette circulation ~ entre les membres de chaque

lignage.

La fagon dent la population communique a 1'intérieur
de cette sphére montre bien qufun march& rural n'est pas

seulement un "lieu d'cuverture" vers le monde extérieur aux

141



communautdés, mais une sorte d'institution sociale comme beau-
coup d*avtres, englob&e dans les multiples rapports gul lient,
entre eux, les personnes et les groupes (cf.Polanyi 1968}).

Il est &vident gue pendant la p8riode pré-coloniale cette
dimension sociale du march& &tait bien plus développée. Tout
cela nous conduit & corriger cuv & compl&ter les affirmations
de nombreux auteurs qui, ayant &tudi& des marchés similaires
insistent sur "les fonctions sociales™ gue ces lieux sont en
mesure d'accomplir (Bochannan et Bohannan 1968, Bohannan et
Dalton 1962, Bastide et Verger 1959, Olivier de Sardan 1969
et autres). A la féte, aux danses, 4 la rencontre d'amis, &
la consommation collective de boissans et de nourriture, il
faut ajouter l'entretien des liens de réciprocité inter-

ethniques et inter-ligpagers.

Au fonctionnement de la réciprocité font exception
l'achat et la conscmmation de viande cuite (N}, une activité
sociale sui generis développée par le groupe dagarl qui, malgré
tout, a pu acquérir un certain pouveilr d'achat, supfrieur a
celui des Sissala, & la sulte des importantes mutations de ces
vingt, trente derniéres années. Cette prérogative essentlelle-
ment masculine ne mangue pas de soulever des querelles & 1'intg-
rieur des familles car les femmes se plaignent souvent du fait
gue les marils - surtout d'un certain &ge - "gaspillent" leur

argent en viande de porc.

On s'apergeoit, enfin, que la sphére des &changes
intra et inter—ccmmuﬁautaires recoupe essentiellement un espace
de communication soclale; comme les ritesmortuaires: elle resserre
les liens entre les groupes &parplllés dans des villages dispersés
et réaffirme symboliguement plus que mateériellement,la présence
des autochtones en tant gue "maitres"” de leur espace physique
et &conomigue. C'est ainsi que méme sur le plan des Bchanges
purement &conamiques, le réseau des &changes & base réclproque
constitue une sorte de correctif & la loi du marché. Certains
produits qui entrent dans cette ephere, comme le tabac et le
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savon par exemple, n'ont pratiquement pas changé de prix entre
1971 et 1974, péricde au cours de laguelle en dépit du taux
d'inflation de la monnaie ghan€enne enceore relativement bas,

les prix des céréales ont presque doublé.
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8. Echanges "spdculatifs” et profit

La troisi2me sph&re, la "sphé&re des échanges

marchands-capitalistes” est celle qui révéle le mieux la

stratégie adoptée par les cammercgants musulmans. L'é&tude des
mécanismes mis en place par les Mossi, les Wala et les Hausa
dans le damaine é&claire davantage la logique qui domine les

échanges hors marché&, les échanges "nocturnes", par exemple.

Les constatations présentées ici peuvent toﬁt a fait
s'appliguer i l'ensemble de l'organisation des échanges mar-
chands entre cultivateurs communautaires et commergants profes-
sionnels. La vente des céréales "de spfculation" démarre en
général vefs le mols de mai, période pendant laquelle un certain
nanbre d'agriculteurs commencent a ressentir la carence de
produits nécessaires a la reproduction du e¢ycle agricole. Il
faut rappeler que l'entr'aide agricole n'est pas possible sans
la mise & disposition d'énormes guantités de biére de mil pour
les cultivateurs. 5. certaines unités de production, surtout chez
ies Dagari, se trouvent dans l'cbhligation d'acquérir sur le
marché de Hamale les grains nécessaires 3 la fabrication de
la boisson. Il s'aglt souvent de familles ayant souffert
de décés dans le courant de l'année, ce gui les a obligées
&4 utiliscr une bonne partle des réserves pour la préparation
de la bi2re des funérailles. Il convient d'ajouter & ces
familles un certain nombre de jeunes gui ont, depuis trés
peu de temps, abandonné l'unité de production paternelle
ou de leur frére ainé.pour cultiver d'une mani&re auntonome.

Les clientes de loin les plus "intéressantes" pour les
vendeuses musulmanes sont certainement les dolotidres dagari.
Il s'agit de femmes gqui ont abandonné définitivement leur
village pour des ralsons diverses (divorce, départ de leur
€poux, conflits conjugaux, santé précaire, etc.) et qui se
sont &tablies A Hamale dans 1l'une des habjtations du
"gquartier dagari® situé a l'extrémité sud du village.
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s'associant 3 deux ou trois par.cabaret, elles fabriguent la
bigre de mil et regoivent leur clientéle ccripos€e uniguement
de Dagaril. De 24 “"cabarets" en 1974 on est passé & 35 en 1978 !
Le jour du marché&, chague &tablissement est rempli de dizaines
de clients quil offrent chacun "sa tournée" & leurs camarades

et aux "amils occaslonnels”.

En raison de leur nombre et de leur "chiffre d'affai-
res" les doloti@res ont une influence déterminante sur la dyna-
mique du marché de Hamale. Elles stimulent en grande partie
la production artisanale, la poterie notamment, mais surtout
elles alimentent la sphére des é&changes marchands-capitalistes
en opférant par le truchement de la biére de mil un transfert

d'argent du secteur communautaire au secteur marchand.

A la lumiére de la distincﬁicn proposée - soclétés a
vocation marchande et & vocatlion agricele - les femmes dolotidres
dagari ne peuvent pas étre considérées comme faisant partie
intégrante de la société dagari. Autrement dit, leur appartenance
ethnique n'est plus significative au niveau de 1'analyse des
rapports existant entre les deux groupes, c¢eci en raiscn de
leurs activités Economiques qui sortent de la structure produc-
tive dagari et s'insérent totalement ou presque dans 1'éceonomie
marchande de Hamale. C'est la raison pour laguelle les femmes
dagari ne sont pas inclues dans les tableaux parmi les acheteurs
on acheteuses des céréales produites dans la région (A} guoigu'’
elles acqguidrent, pendant une courte période de 1l'année, cette

denrée auprés des vendeuses appartenant & leur propre ethnie.

La stratégie spéculative du groupe wala-mossi se
réalise aussl bilen & l'intérieur du marché de Hamale qu'a 1'ex-
térieur. Dans le seccnd cas les commergants jouent sur les dis-
tanches physiques et donc sur les différenqes de productivité

d'une région 3 1l'autre, dues surtout aux variations climatiques;
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dans le premier cas, ils jouent sur le facteur temps : 1ls

achétent quand les prix sont le plus bhas, stockent et revendent

au moment od les prix deviennent plus favorables.

Tableou nd Fluctuotion des prix sur le morcné de Homole (1973-1574}

Cedd

35

10,

25

z0

ot rouge
[l sach

septembre

aclobre

novembre

décembre

janvier

fdvrier

mars

auril

juinm

juilleg

aout
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Les céréales de la "sphére sp&culative” (C) font leur
apparition sur le marché a partir des mois de décembre ou
de janvier. En effet, seuls les marchands professionnels sont
capables d'imposer une variation tré&s brusque des prix du mil
par exemple (voir tableau Mo 8 ), I1 faut reconnaitre que les
vendeuses de céréales ne font pas de grandes affaires jusqu'
au mols de mai. A ce moment, les travailleurs saisonniers
retournent au pays ce qui entraine une augmentation importante
de la consommation de bidre dans les cabarets. La demande &tant
brusquement plus forte, les prix du mil grimpent rapidement.
Les mauvaises récoltes viennent parfeois renforcer ce phénoméne :
en 1974, la mé&diocre récolte de mil rouge obligea un grand
nambre de cultivateurs 3 s'approvisionner sur le marché de

Hamale afin de démarrer les travaux collectifs des champs.

Les femmes wala ont un avantage qui leur permet de tirer
le maximum de profit de leur activité : 1l'information sur la
production des céréales dans les différentes régions du nord-
ouest du Ghana. Cet avantage est dd 4 des dé&placements fré-
quents d'un marché a l'autre et aux informations recueillies
auprés des "collégues" faisant partie de leur ré&seau. Méme
s'il n'est pas possible de parler d'une véritable arganisation
des femmes marchandes wala de Hamale, nous sommes en présence
d'une sorte de "corporation" unifig&e surtout par des liens de
parenté et l'appartenance clanique. A 1'intérieur de cette
"corporation” les &changes de nouvelles et de services sont

-

trés fréquents.

La spé&culation sur les prix pratiqués dans les divers
marchés est certainement favorisé€e par le régime des pluies
trés irrégulier et différent d'une micro-région a l'autre. ~

La catégorie des biens "importés” depuis le sud du pays

principalement, les biens manufacturés par exemple (F)
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sont revendus sur le march& de Hamale par les différents mar-
chands musulmans suivant une régle rigide de "répartition
ethnigque” des marchandises. Tout se passe comme si le groupe
&tait organisé de manidre & ce qu'il &vite la concurrence
entre menmbres d'ethnies dAifférentes et acquiert des positions

de monopole sur le marché.

Plusieurs té&moignages attestent l'existence d'ententes
entre marchands professignnels dans le but de créer plusieurs
"secteurs" de monopole de vente des produits. Sans aucun doute,
les "clients" vigEs sont exclusivement les agriculteurs de la
région. En fait, je n'ai jamais observé un Wala ou un Mossi
acheter, au marché&, un objet de cette catégorie de biens 4 1l'un
de ses confréres. Il est, par ailleurs, notoire 3 Hamale gue
les produits d'importation s'&changent, toujours moné&tairement,

entre musulmans, en dehors de la place du marché,

Depuls quelgues ann&es ce secteur des biens d°'impor-
tation apparait assez stable car ilhy a certains produits
d'importation dont les Dagari ne peuvent plus se passer : par
exemple les tissus, les allumettes, les piéées de rechange
pour kicyclettes etc. Il en va de méme pour les noix de cola (H)
et pour le sel marin {(G). Dans ce domaine, aucun contrdle sur
ies prix n'est possible. Face 3 la position d'exclusivité
détenue par les marchands professionnels il n'y a pour les
Dagari qu'une possibilit& : la compression maximum de la demande,
commne cela s'est passé en 1972, par exemple, lorsque les mar-
chands locaux ont esgayg& de spéculer davantage sur 1l'augmenta-
tion du prix du marché mondial des produits pé&troliers. Les
Dagari qui avaient pourtant introduit depuis longtemps le fuel
dans leurs habitudes de consommation, l'ont diminuée fortement.
51 toutefois 1'&lasticité de la demande est relativement grande
pour ce produit, elle 1l'est beaucoup moins pour d'autres comme

les pié&ces de rechange des bicyciéttes.

148



Cette pénétration marchande "sauvage"” trouve dans
les petits marchés ruraux comme le 2Zongo un lieu privilégié
pour l1'introduction de marchandises "nouvelles" pour créer
de nouveaux besoins. La dépendance des Dagari et Sissala
s'accroit au fur et & mesure que l‘organisation des marchamds
professionnels réussit 3 modifier leurs medéles de consomma-
tion et & créer par la méme occasion un marché intéressant
d'acheteurs de biens d'importatidn. L'interdépendance par
rapport aux activités accessoires au commerce proprement dit
(transport, entreposage, hébergement, emprunts) favorise la
création de liens de sclidarité entre marchands et marchandes.
Toutes ces coﬁstatations semblent confirmer mon hypothésé
sur 1l'opposition entre deux logiques, l'une capitaliste et
l'autre communautaire, incarnées respectivement dans deux
univers sociaux, chacun ayant une propre stratégie 3 1'égard
de 1l'autre. Il s'agit, dans l'ensemble, d'une véritable stra-

tégie de maintien de l'opacité& du marché.

Reste 3 é&claircir le contenu du mot "capitaliste",

employé pour caractériser la sphére des &changes "spéculatifs".

J'ai déjd affirmé, en citant Meillasscux, que le
contenu "capitaliste" des activités marchandes des commercants
se référe au phénoméne “"circulatoire" des biens. Il serait, &
mon avis faux de postuler une guelcongue oppesition ou un
conflit entre le mede de production capitaliste d'une part et
le "mode de production communauntaire" d'autre part, en admet-
tant méme qu'il existe. Ce qui apparait dans 1l'E&tude du marchsa,
en particulier daﬁs l'analyse de la troisiéme sphére, c'est la
présence d'un capital marchand capable de favoriser la création
d'un profit commercial aux dépens de populations gqui méconnais-
sent les mécanismes des.marchés. Amselle a donc raison d'affirmer
que "le capital commercial, limité & sa véritable fonction qui

est d'acheter pour vendre ne crée donc ni valeur, ni plus-value.
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Par conséquent, le profit que le commergant réalise lors de
la‘vente de ses marchandises n'a pas sa source {comme c'est
le cas pour le capitaliste industriel) dans la réalisation
de la plus-value extorgquée 2 des travailleurs au sein d'un

processus de production” (1977:207).

11 faut reconnaitre que le profit qui se dégage de la
sphére des échanges marchands-capitalistes dépend de 1'organisa-
tion de la production des activités annexes ou accessoires au
commerce gui, elle, a toutes les caractéristiques ou presque d'une
activité de type capitaliste. Comme le souligne encore une fois
Amselle, "1'industrie des transports", par exemple, opére bel et
bien une extorsion de plus-value pour les travailleurs qui ¥y
participent souvent en gualité& de cadets, d'alliés ou de
captifs (p. 213-214). Nous pouvons donc conclure que si la sphére
des &changes marchands-capitalistes ne possé@de pas les caracté-
ristiqués du mode de production capitaliste, son expérience
reste conditionnée par ce dernier. Elle est, en quelgue scrte,
le "cheval de Troile" de la pénétration du mode de production
capltaliste au sein de l'univers communautaire. Regardé sous
cet angle, un marché& rural africain peut &tre considéré& comme
un "thermomdtre” qui mesure & }a fois 1'état de santé des secteurs
productifs du néo-capitalisme des pays africains (degré de
"développement™ dans le langage des "experts") et les capa-
cités de reproduction des communauté&s agricoles. Quand les
mécanismes de la production capitaliste se dfrédglent en raison
de "crises" conjoncturelles, 1l'espace du march& occupé par
les autres sphe2res (en particulier la sphére des échanges intra-
inter communauvtaires) s'é&largit en provogquant une réduction de la
dépendanceléccnomique des agriculteurs vis—a-vis du secteur mar-
chand, Ce fut le cas en 1978. Le Ghana &tait plongé& dans une
crise &conomique trés grave, les piédces de rechange pour les
vEéhicules de transport faisalent dé&faut dans tout lé pays.

1'essence et le gasoll devenaient de plus en plus rares.
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L.es commerc¢ants professionnels et les vendeuses ayant de la

pelne & se déplacer d'un marché & l'autre, d'une région 2
l'autre, l'organisation des échanges "spéculatifs" &tait tout

a fait perturbée. Le dynamisme des deux autres sphéres se retrou-
vait accru et nambreux &talent ceux, parmi les Dagari, qui affir-
maient que le marché de Hamale avait repris sa physionomie des

années soixante,

En &tudiant ce petit marché je ne pense pas avoir
épuisé l'objet de mes préoccupations théoriques : dévoiler les
mécanismes conflictuels et les rapports de force entre deux
logiques qui s'opposent. Ce terrain, ainsi défriché, devrait
devenir le domaine d'enquetes plus approfondies et d'études
bien plus rigoureuses que la mienne. C'est aussi dans cette

direction que je poursuivrai mes recherches dans le futur.
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LF TRAVAIL COMME COINURGIE

Michel Foucault &crit: "Ce gui a.changé au tournant du
slacle, (1) et subi une altération irréparable, c¢'est le savoir
lul-méme comme mode d'@tre préalable et indivis entre le
sujet qui conpait et l'objet de la connaissance; i on s'est
mis 3 &tudier le colt de la preoduction, et si on nfutilise
plus la situation idéale et primitive du troc pour analyser
la formation de la valeur, c¢'est parce gu'au niveau archéo-
logigque la production comme figure fondamentale dans 1l'espace
du savoir s'est substitu&e & l'Echange, faisant apparaitre
d'un cHbté de ncuveaux objets connaissables (comme le capital)
et prescrivant de l'autre des nouveaux concepts & des nou-
velles méthodes (comme 1'analyse des formes de production)”
{1966 : 264). Ce passage de l'auteur de "Les mots et les
choses" aide & comprendre pourquoi il est si difficile de
traiter du travail des sociétés communautaires, immergés
comme nous sommes, et comme je suis, dans ce mode "des
nouveaux concepts et des nouvelles mé&thodes” qui font pres-
que corps avec ngus, outils de notre perception et de ncotre

réflexion cuotidienne.

Sur le plan thé&otrique, .je me propose tout d'abord de
dépouiller tant soit peu le concept de travall de sa gangue
axiologigue, afin gu'il puisse par la suite m'aider & lire
la réalité des prathues communautaires sans risque d'&tre

victime de trop graves déformatlons sociocentriques.

(1} L'auteur se réfdre ici 2 la péfiode 2 cheval entre la
fin du XVIIIe et le début du XIXe sidcle.
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I. LE TRAVAIL ET L'ECONOMIQUE

Nous retrouvons ici les mémes problémes théoriques débattus
par les différents auteurs gqui se sont rangés en deux “8coles"
opposées d'anthropologie &conomique, les formalistes d'un caté

et les substantivistes de l'autre.

Je propose de reprendre bridvement la discussion de fond
sur 1'"€conomique” pour montrer, gqu'en dé&finitive, toute r&fle-
sion sur le travial dépend-du sens gque l'en attribue au terme
“"&conomique". Par la sﬁite, j'illustrerai, 4 l'aide des infor-
mations recueillies auprés des Dagaii, la pertinence de 1l'appro-
che théorique qui envisage l'é&conomie "en tant que procés
institutionnalisé" (Polanyi) et le travail communautaire en

tant que pratique gé&néralisée de la reproduction sociale.

“Les deux sens fondamentaux dv terme "&conomique", le
sens substantif et le sens formel, n'ont rien en commun.
Celui~ci découle de la'logique, celui-la du fait. Le sens
formel impligque un ensemble de lois relatives au choix entre
des vsages alternatifs de moyens insuffisants. Le sens substan-
tif ne sous-entend ni choix ni movens insuffisants; la subsis-
tance de 1'homme peut ou non imposer un choix, et si choix il
y &, celui-c¢i n'est pas obligatoirement déterminé par l'effet
limitatif de la "raret&" des moyens; en fait, quelques-unes
des conditions physiques et sociales les plus importantes
pour vivre, telles qu'avoir de l'air et de l'eau ou 1'amour
dfune mére pour son enfant, ne sont pas, en général, si limitSes,
La logique impérative contenue dans l'un des concepts différe
de celle contemue dans l'autre concept, comme la force du
syllogisme différe de la force de gravitation. Les leois de
l'esprit gouvernent 1l'un tandis que celles de la nature gouver-
nent 1l'autre, Les deux significations ne pourraient &tre plus
£loignées l'une de l'autre; du point de vue sémantique, elles
sont diamétralement opposses. (Polanyi 1975 = 239).

Arré&tons-nous sur les deux guestions de fond soulevées par
la citation : la fonction de la "rareté” et la fonction des
"conditions physiques et sociales". Polanyi conteste radicale-
ment 1'idée d'une causalité circulaire reliant mécaniquement
les. niveaux de la production a ceux de la consommation. Cette
liaison s'opérerait, d'aprés la vision formaliste, par des
"choix rationnels”, c'est-3-dire par des comportements qui
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combinent des moyens rares pour parvenir & réaliser} au mieux,

un objectif donné&. Ainsi, si le phénoméne de la rareté explique
N s 1 1 b

la nature de 1'économique (economizing), 1l'é&concmie, quant &

elle, est définile comme le procés qui permet de résoudre le

"propléme" de.la rareté dans ia socidté. L'idée de rareté

joue donc le double rdle de catégorie "ontologigque", puisgue
elle"engendre” 1'&conomie, et de catégorie ™tgleéologique", car
elle détermine le sens des actions humaines, la fonction qu"
elles accomplissent "nécessairement” dans le rapport avec la

nature, bref leur utilité.

La rareté, fondement de 1l'éEconomie "rationnelle” et
"utilitariste” fournirait ainsi les critéres pour classer les
"économies concrétes" dans une échelle évolutive gui irait du
moins au plus, des Economies de chasse et cueillette & la
manufacture. La compréhension des m&canismes €conomigues de
tonte société, les é&changes de travail, par egpmple, serait
subordonnée 3 l'&tude des modalités de choix individuels;
tout comme le jugement porté sur une organisation &conomigue
quelcongue est censé se fonder sur le degré de rationnalité et
d‘"effiqacité" ainsi que sur le type des décisions prises par

les "agents", le tout en relation avec les moyens disponikles.

A cette vision réductrice de l‘écanom;que, Polanyi apporte
une conception "substantive". Elle est centrée autour de la
Primauté des conditions naturelles et sociales dont les varia-
tions d'ordre qualitatif et guantitatif permettent de comparer,

entre elles, différentes logiques é&conomigues.

L'étude de l'é&conomie s'identifie ainsi avec 1'é&tude des
institutions qui président aux activités primaires, d'&change
et de consommation, dans le cadre d'un environnement naturel
Spécifique. C'est ce qu'affirmait déjd Malinowski en 1921 :
"l’éconcmie entre dans tous les aspects de la vie tribale - vie
sociale, traditionnelle, juridigue et magico-religieuse - et

|
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est & son tour contrdlée par euvx" {in Godelier 1974:35).Il1

pent parzitre ennuyeux de rappeler - ne serait-ce gue bridvement -
les termes d'une controverse th&origue qui a margué l'histoire

de 1l'anthropologie &concmigue des annes soixante et qui a fait

1'objet de nombreuses publications fort connues de tous les
sp&cialistes. Ce retour 3 la discussion de fond sur 1'"&cono-

migque"” me semble cependant nécessaire car la définition méme du

concept de travail en dépend., En effet l'ensemble des pratiques

sociales considé&rées comme “"pratiques duv travail agricole"

peuvert &tre obhservées suivant le moddéle formel ou au contraire

a4 travers 1'optigue suhstantiviste.. En empruntant la premiZre

vole les agriculteurs des soci&tés communautaires apparaitront

comme des "entrepreneurs”" et leurs institutions, les

groupes d'entr'aide, de collaboration et de coopération

notamment, comme des “aberrations" gui reldvent de 1la

sphére sociale, non &conomigue donc, puisqgu'elles ne

répondent pas & la fonction prioritaire de toute orga-

nisation économigue qui est celle de résoudre le prohléme

de la rareté. "Economes & temps partiel™, nos agricul-

teurs détruiraient par le social ce qu'ils produisent

par 1'&conomigque ou, ce qul est la méme chose, la

rationnalité&, toute naturelle, de leurs actions et de

leurs motivations serait entravée par 1'irrationnalité,

toute traditionnpﬂ-e, de leurs institutions sociales. .
En revanche, si 1l'on suit l'appréche substantiviste, les

individus qui composent ces sociftés communavtaires disparaissent

pourrait-on dire, en tant qu'"ohjets d'étude” derriére les

relations tissées entre eux, dont la nature varie suivant

les contingences de 1'histoire de chaque communautf. A la place

des suppos&es motivations "€&concmigues” individuelles, on

découvre des projets sociaux gui s'inscrivent dans des habltus

communautaires, dont j'ai &clairci ailleurs le contenu,
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En dépit de quelques désaccords sur certains aspects de
la pensée de Polanyi (sa conception des besoins, par exemple)
Jje partage grosso modo son point de vue sur la nature de
1'"&conomique"”. En ce gqui concerne le concept de travail, je
pousserai encore plus loin 1'opposition aux formalistes, méme si
mes hypoth@ses restent tributaires des principes théoriques

forndamentaux de 1'approche substantiviste.
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‘1. De la valeur d'ucage et d'échange ¢ la... cefnurgie

Partons de 1'idée de Marx, selon laguelle tout travail
se définit en fonction du type de valeur gu'il dégage.
Sa distinction entre travail producteur de valeur d'usage et
travail producteur de valeur d'échange est rarement contestée
et fournit la base théorique pour l'analyse des différences
entre société "pré&-capitaliste" et soci&té capltaliste (cf.
Meillassoux 1964:1975).

Marx : "Tandis que le travail qui crée l1la valeur 4'é&change
se réalise dans l'&galité des marchandises en tant qu'équivalents
généraux, le travail en tant qu'activité utile et productive se
réalise dans l'infiaie diversité de ses valeurs d'usage. Tandis
que le travail créateur de valeur d'échange est le travail gé&néral

abstrait et &gal, le travail créateur de valeurs d'usage est en

revanche du travail concret en particulier qui, suivant la forme
et la matidre, se divise en une variété infinie de types de
travall" (Tome I. 1965:287).

Dans un autre texte consacré& aux formes gui précddent
la preduction capitéliste,Marx est cependant bien plus nuancé;
en parlant de la "petite production foncidre libre" et de "la
propriété foncidre collective fond&e sur la canmune orientale",
il &crit ceci

"Dans les deux formes les individus ne se compor tent pas en
travailleurs mals en propriétaires - et en membres d'une entité#
communautaire qui en méme temps travalllent. Le but de ce travail

n'est pas la création de valeur - bien qu’ils puissent faire du

surtravail pour é&changer entre eux des produits ftrangers. c'est-
d-dire supplémentaires; - mals son but est la conservation du
propriétaire indilviduel et de sa famille ainsi que de la structure
communautaire dans son ensemble. Le proc@s par lequel 1'individu
se pose en travailleur, dans ce dépouillement, est lul-mé&me un

produit historigue” (1970:181).
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Plus loin il souligne que

"L'individu ne peut pas se présenter ici sous la forme isclée
sous laguelle il apparait comme simple travailleur libre., S'il
faut supposer au départ que les conditions objectives de son
travaill luil appartiennent, il faut supposer également que subjec-—
tivement 1l est lui-méme membre d'une communauté par laguelle

est médiatisé son propre rapport au terroir. Sa relation aux
conditions obhjectives du travail est médlatisée par son existence
en tant que membre de la communawvté&; d'autre part l'existence
réelle de la communauté est déterminée par la forme déterminée
de sa propriété sur les conditions objectives du travail® (1970:
154).

La comparaison entre le premier texte traitant de la
marchandise et les autres consacrés aux formes pré-capitalistes
montre bien qu'il n'y a pas contradiction dans la pensée de
Marx. Le travail créateur de valeurs d'usage et le travail créa-
teur de valeurs d'échange constituent bien des concepts se
rapportant 4 une forme historigquement déterminée de la production,
la forme capitaliste. Le probléme se pose différemment pour les
soclétés "autres". Godelier a raison d'affirmer que "Marx se
refuse soit 3 projeter sur toutes les formes de socié&tés les
rapports capitalistes et les caté&gories, les concepts qui les
expriment soit 3 supposer une continulté et une nécessité histo-
rique mécanigues entre le passé et le présent qui dissimnleraient
le fait que chaque société a plusieurs$ possibilités d'évolution et
que la supériorité de l'une par rapport & l'autre ne peut &tre
€valuée d'un seul point de voe"” (1970:51). Cela prouve, en outre,
gque Marx est blen moins dogmatigue gu'un grand nombre de ceux
qui se disent "marxistes” et gqui n'hésitent pas A condamner
"le brouillon des Grundrisse " considéré comme "travail précoce

et insatisfaisant & plusieurs &gards" (Meillassoux 1977:311).
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J'aimerals maintenant tirer gquelques conclusions & partir
des affirmations contenues dans les "Formes...". S1 la finalité
du travail que j'appelle "comwnunautaire” n'est pas "la création
de valeurs (gu'elles soient d'usage ou d'échange) mais "la
conservation... de la structure communautaire”, sutant dire
gu'il ne s'sgit pas d'un travail productif, au sens matériel du
terme, mais d'un travail qui vise la reproduction soclale ou
communautaire. Pour cette raison, Marx, en bon éplsté&mologue,
semble hésiter a parler de "travailleurs" lorsqu'il se référe
aux membres des sociétés cammunsutaires puisqu'ils se comportent
en propriétaire vis-ad-vis des conditions ohjectives de leur
travail., Ce qui peut apparaitre comme une affirmation contra-
dictoire, "un travailleur" ayant "une existence objective"...
"indépendamment de son travail®, est,.su contraire, une intui-
tion tout 3 falt fondée comme cela sers a'ailleurs prouvé par
les recherches anthropologiques parues apr@s sa mort {cf. entre
gutres Malinowski 1921, Firth 1964, Sahlins 1972). Ce qui
géne peut-dtre le lecteur c'est l'emplol des mémes termes (travail,
travailleur) pbur connoter deux r&alités différentes, celles
du travail productif et du travail reproductif au sein desguelles
se trouvent inséré& respectlvement le travallleur "historique"
ou libre et le travailleur "propriétaire". Chez Sahlins nous
retrouvons, encore plus claire, la méme conception du travail
communautaire ainsi qﬁe la méme hésitation et la méme ambigulté
terminolegique comme en témoilgnent d'ailleurs les guillemets

qul enserrent les mots travail et travailleur.

"L'homme travaillle, produit,en sa qualité de personne sociale,
d'&poux et de pére, de frére et de parent lignager, de membre
d'un elan, d'un village. Le travail n'est pas effectué en dehors
de ces exlstences, comme s'll aveit une existence propre. Etre
"un travailleur" n'est pas un statut en lui-meéme et le "travail"
n'est pas une catégorie réelle de 1'é&conomie tribale. En d'autres
termes, le travall organisé d'aprés des rapports "non &conamiques”

au sens conventionnel du terme, qul procddent plutdt de
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1'organisation gé&nérale de la société&. Le travall est l'expres-
sion de liens de parenté et de rapports communautaires, gui

lul pré-existent, il est l'exercice de ces rapports. Ceci reste
vral de dispositions qui, autrement, semblent analogues au
louage de services, lorsqu'un homme s'engagelpour travailler

pour un autre !" (in Godelier 1974:244),

Touteé ces considérations m'améhent 3 douter de la
pertinence de termes qui, loin de refléter, méme approximative-
ment la réalité qu'ils sont censé&s traduire, la déforment
en véhiculant, guel que soit le contexte sccial de leur inser-
tion, images, représentations, analegies, ressemblances, qui se
rapportent & un univers social profondément différent, celui
de la société industrielle capitaliste. Dés lors, s'aveére
nécessaire une révision radicale du concept de travail, révision
qui s'inspire de la probiématique sur lagquelle se base cette
étude.

Comme on le verra par la suite, deux composantes spécifi-
gues se trouvent A la base des pratiques sociales que nous
appelons "pratiques du travail communautaire®. Lz premidre "ast
l'interdépendance de chague unité de production et, A fortiori
de chaque individu cultivateur dans l'accomplissement de la
plupart des taches productives. La deuxiéme est caonstituée par
1*ensemble des dispositions des agriculteurs. Ces derniéres sem-
blent marquées davantage par le souci de reproduire les condi-
tions spécifiques du miljeu naturel ainsi gue les structures qui
président la perpétuaticn de la communauté, conformément A
ses principes et A ses régles, que par le désir'd'accroitre la
production des biens matériels. Ce gqui est appelé donc “"travail

communautaire” serait en effet une c o i nur g i e (du grec

koiné, commun, solidaire et ergon, ceuvre, service), service
rendu & la communauté intégrée & son territoire par les membres -
mémes de cette derniére, en analogle avec la liturgie (du grec
leitos, public et ergon, ceuvre}, terme qui désignait, dans

la Gréce ancienne, des services publics rendus au peuple. Le
concept de coinurgie est censé€ traduire & la foils entr'aide gu

aide mutuelle, collaboration et coopération d'une part et



1'ensemble des échanges avec le milieu naturel d'autre part,
mais, en m2me temps, un sentiment commun d'appartenance & une
unité sociale gui se définit par 1'entretien des relations
d'entr'aide, de collaboration et de coopération & l'intérieur

. de et par rapport & un espace doenné (}1).

Lanneau, dans son étude de la sociabilité en milieu
cccitan, prcpose une intéressante distincticn entre la coopé-
raticn agricole et 1l'entr'aide. Pour l'auteur, ce quil caractérise
la premiére forme de sociabilité est le contenu &conomique des
relations alors que dans la seconde prédomine 1'intégration

scciale, la socialisation.

"En définitive, la cocpération peut Btre considérée camme une
réponse 3 une menace issue de la société; clle se traduit par un
renforcement de la cchésicn de l'énsemble des agriculteurs lorsque
le danger vient de l'extérienr, par un &éclatement de cette cché-
sicn lersque cette menace est exogéne et endog@ne. Alors que
l'entr'aide est un mouvement de défense contre les é&léments
imperscnnels comme 1'isclement ou les agents atmosphériques gu'il
faut prendre de vitesse en s'alliant & ses semblables™({1975:439).

Les travaux de Lanneau montrent bien les similitudes et
les différences entre univers paysans et univers communautaire,

trés scuvent confondus,

En milieu dagari l'entr'aide (je préfére le terme d'aide

mutuelle) est aussi "un mouvement de défense” qui vise la réali-

saticn accélérée des travaux vu la courte durée de la saiscon
des pluies mais il s'inscrit au sein de relaticns préalable-
ment €tablies, comme les relaticns de parenté, et s'actualise
& travers le mécanisme de la réciprccité que l'on pourratit
qualifier @' "€quilibré&e"” (Sahlins 1972).

(1} Pour une discussion sur l'origine et 1'é&valuation des termes
de travail et oeuvre, voir Arendt (1961).




Comme en milieu paysan le cultivateur qui renonce &
1'aide mutuelle s'écarte du groupe, il se met en marge de
sa communauté, En revanche, la cooggration; tout en se réali-
sant par le hiais de formes institutionnalisées et tout en &tant
soumise & des régles précises, obhéit & la logique de la
générosité, c'est-a-dire gu’elle appartient au domaine des
prestations oblatives, désintéressées sur le plan matériel, mais
toujours réciprogues sur le plan social et symbolique. Le

concept de réciprocité g&néralisée nous aide 4 mieux comprendre

la nature des relations entretenues par les pratigques de
coopération. S5i 1l'chligation de coopérer est stricte,

dans ls mesure ol la ooopération est condition_indispensable
d'acquisition de richesse symbolique, de prestige notamment,
celle de rendre reste par contre diffuse et elle peut &tre
satisfaite par les prestations les plus diverses. Le refus
spoxadique de coopérer ne se solde pas nécessairement par
1'exclusion de la communautd, masis par des sanctions qui peuvent
2tre parfois d'une certaine gravité. En revanche la non-coopé-
ration systématique, provogque des sanctions qui concernent la
sphére de 1'aide mutuelle ce gui peut aussi aveir comme consé-
quence l'exclusion dela communauté.” Dans les deux cas c'est

le jugement de l'ensemble des membres du groupe gui est

respensable des mesures adoptées,,

La cecllaboration est la troisiéme dimension de la
colnurgie; les différentes pratiques qui s'expriment ne se
conforment pas d'une maniére rigide aux relations sociales
cristallisé&es conformément aux structures de la communauté,
elles ne s'ordonnent pas non plus en fonction du systéme )
normatif consclidé, mais elles répondent & des "choix" relation-
nels, & des "relations &lectives" pour reprendre le concept forgé
par Claude Raynaud,qui se concrétisent par des "prestations
gratuites’ ou des "prestations de secours" (1972). D'aprés la
typologie de Sahlins il s'agit aussi de formes de réprocité

géhéralisées au sein desquelles priment les relations de partage.
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Comme je l'ai souligné ailleurs, ces pratiques sociales sont
censfes influencer 1'&volution des groupes dans le sens de
leur dissolution ou de leur restructuration selon que ces

pratiqgues suivent ou s'éloignent progressivement de 1'habitus
communautaire.

En dépit de son caractére “spontané”, en apparence, la
collaboration est partie int&grante de la coinurgie dans ce
sens qu'elle remplit des "fonctions-service” qui ne peuvent
pas s'accomplir autrement, ¢'est-a-dire gqu'elles ne sont pas,
"codifiges" par l'organisation normative interne de la
communauté. Elle compléte, pourrait-on dire, le rdle des formes
d'aide mutuelle et de coopération surtout dans le domaine de
“réponses" aux menaces provenant de l'extérieur., Bref, les pra-
tigues de collaboration constituent le demaine dynamique de la
coilnurgie, définissant un champ d'expérimentation sociale dont
les résultats peuvent soit etre rejeté&s par le groupe soit
s'intégre aux structures de la communauté,

En général, c'est & travers la palabre que les anciens
de la comnunauté créent peu & peu une "jurisprudence” nouvelle
des pratiques admises.
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Tableau de synthése sur la coinurgie

T.n. 9

Conditions Mature des Formes de Modes de Effets
préalables relations réalisation fonctionnement | concrets
Prestations
Interdépen- Réciprocibé_a 2;§:§tes :zta—
dance des uni- équilihbrée tionseéqupm jvalend
t8s de produc- tos
tion Alde
mutuelle \\\u
Systéme 3 Sanctions
romatif impératives
Prestations "de
CCINURGIE prestige" et
Réciprocité —»4| contre-presta-
/ généralisée tions diffuses
Coopération "structurelle"
\\\\g Sanctions
Juganent can- graves
munautaire
. . Prestations
Reciprocits gratuites et
Dispositions géngralisée™ || prestations "de
de l'habitus ///ﬂ "du partage" secours"
Collaboration T
~a nouvel le
Palabre 2 Jurisprudence”
Ixharge avec
le milieu — 3| REciprocits Reproduction
symbiotigue cyclique

La complexité de la coinurgie dagari apparait dans le

Tableau de synthése (T.n.9 ).

Il ajde 34 saisir l'ensemble des

rapports sociaux, les uns (ceux gui s'actualisent a travers l'aide

mutuelle) ayant un caractére plus "économlque”, les autres (coopé-

ration et collaboration) marqués davantage par des fonctlons

"socliales", Je le répete, cette distinction reste
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purement opératoire, puisque, comme nous le verrons dans

les pages suivantes, l'organisation globale de la preoduction
n'est possible que si elle réalise parallélement les fina-
lités reproductives du groupe.

2. "Réeciproeité symbiotique" communauté/milieu

Le mode de fonctionnement et les formes de réalisation
de la coinurgie servent aussil 4 repérer la principale unité
territoriale en pays dagari: 1l'habitat (voir la discussion sur
ce concept, lére partie). Je rappelle & ce sujet que ce que
1l'on déslgne, dans le langage courant, comme "village" n'est,
en d&finitive, qu'une unité significative (habiltat) composée
d'un ensemble d'unités résldentlelles qui englobent des unités

de production dont 1l'intenslté et la fréquence des relations

de coinurgie déterminent un cadre spatisl autonome dans le

procé&s de production matérielle et d'auto-reproduction sociale.

Les modes et les formes d'organisation des pratiques
communautaires ne contrastent pas avec la nature des "tech-
niques"” culturales. En d'autres termes, les cohésions
soclales et les rapports avec l'environnement suivent, chez
les Dagari, la meme logique. Tout se passe comme Si le
milieu &€tait le partenaire d'une série d4'échanges eux aussi
réciprogues, gui visent la reproduction sociale de la commu-
nauté d'une part, et la reproduction cyclique de la riches-
se contenue dans son espace (habitat), d'autre part. Le
concept de "réciprocité symﬁiotique" me parait bhien restituer
les modalités d'actualisation des &changes communauté/miiieu.
Pour cette raison, avant d'aborder 1'étude des formes d'aide
mutuelle, de coopération et de collaboration, il est oppor-
tun de s'attarder briévement sur la quatriéme compcsante de
la coinurgie, le champ des rapports gue la communauté entre-
tient avec son cadre physique - par le bials des "techniques
agricolesg"”. Mes obhservations se sont concentrées sur le
"village™ de Kokoligu.
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Situé a 1l'ouest de 1'axe routier leliant le Ghana a
la Haute~Volta en direction nord/sud, son territcire s'étend
sur une plaine d'érosion, sillonnée de ruisseaux qui se
jettent dans la Volta Noire & gquelques kilomé&tres de 1la.
Ces ruisseaux creusent des vallées en forme de berceau -
les bas-fonds - ol 1'on cultive essentiellement du riz, des
patates douces, du mais et des ignames. En saison sé&che,
1'humidité du sol dans les bas-fonds (ba pwc)permet la créa-
tion de puits temporaires et la producticon de légumes dans
de petits jardins potagers. Leur emplacement se trouve scuvent
au sommet de minuscules collines (gyskré) riches en limon
produit par l'érosion fluviale. Les sommets des interfluves
(wdgya) montrent souvent des cuirasses latériticues ol toute
culture est impossible (voir croquis No 4). Entre les bas-
fonds et la carapace latéritique est situé le domaine culti-
vable (puo-pwc} qui englobe le téntal, proche des scls humides,
od 1l'on cultive & la fois les cérfales et les ignames (nyﬁr]
et le s&man, le champ qui entoure les habitations, au sol
trés fertile, constamment enrichi par’ les détritus humains
et animaux. Les Dagari consid@rent le s@man comme une sorte
de "doemaine de survie™, car, méme en cas d'extréme sécheresse,
sa production est toujoursﬂassez abondante. La culture du
mais (kaman), de l'igname, du riz {mung), des patates douces
(b2g), associés 2 d'autres produits, se fait dans le vir,
domaine naturellement trés riche mais dont 1'é&tendue est
trés limitée. En effet, les cultivateurs gui ont accés au !ﬁi
sont peu nombreux. On y pratique une agriculture associée
sur billons par 1’empleoi d'une méthode trés perfecticnnée,
mise en place principalement dans le but de limiter les

effets de l'érosion (voir croguis No 5).
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des haricots, et que le mais aime celle des patates douces.
Plusieurs cultivateurs soutiennent :aussi que le mais, avec

ses racines de surface, freine le processus &rosif au niveau
des pentes des billons. Les rizidres situdes dans les "cou-
loirs” qui séparent les billans, sont censées limiter 1a
vitesse du ruissellement de 1'eau alors que le feuillage dense
des patates douces et des plantes de gombo créerait suffisamment
d'ombre pour gue le sol reste longtemps humide & 1'intérieur
du billon. Enfin, les plus expérimentés soutiennent que la
grande variété de feuilles des différentes cultures constitue
un couvert végétal d'une extr®me efficacité contre les m&fzits
de l'érosion. Les Dagarl sont particulidrement fiers de cette
culture sur billons. C'est la raison pour laquelle j'ai cru
opportun den restituer quelgques détailis. En effet, 11 s'agit
d'une pratique agricole spécifique, propre a 1l'ethnie dagari,
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fur laguelle ils dépensent d'ailleurs une €norme quantité
d'énergie physigque (1). Dans les autres zones cultivées, an
plante des céréales, essentiellement du mil rouge {(kyie et
kazve), du mil blanc (zy&) et de l'arachide (simie}. Une
partie du domeine cultivé est souvent tr&s &loignée des
habitations, en pleine brousse (wi& pwc) et son rendement
est certainement plus faible que le reste. Les techniques
de la production céréalidre sont 4 peu prés les mémes que
celles des autres populatians de la savane efricaine (2):
dé&frichement ou labourage, semis, repiquage, deux ou trois
s8cleges, “rebuttages] récolte,

En ce qui cancerne le systéme de rotation des cultures
et les cycles de la jachére, les Dagari n'ont pas des régles
précises. Ils pass@dent, en revanche, une connaissance aiqué
des différents types de sols, leur adaptation aux cultures
et aux vari&tés, leur &tat d'&puisement. Dans bien des cas,
on alterne tout de méme mil rouge et mil blanc avee 1l'arachide
dans le puo pwc et dans le wid,.le mil rouge avec le mil

blanc dans le séman .

On retrouve 1'intérédt pour l'association de cultures
dans la production des cfréales. S5i la saison des pluies
s'annonce mel, les cultivateurs se h3tent de planter du mil
blanc avec le mil rouge, car, disent-ils, "ils entrent en com-

pétition" {(data) et la récolte sere meilleure.

{1} Il cost &tonnant qu'une &tude, pourtant fort intéressante,
comme celle de George Savonnet (1270) sux le terroir dacari ne
consacre 8 cette technique agricole que quelques lignes.

(2) L'étude approfondie des techniques agricoles proprement
dite n'est pas inclue dans le champ de ma recherche. Je
sélectionne la restitution de mes données en fonction de
la problé&matique esquissée auparavant gui apparait aussi
dans la partie qui traite de l'habitat. Pour une connais-
sance détaillée des systémes de culture dagari ainsi gue
des structures fonciéres, je suggére la lecture des tra-
vaux de Boutillier (1964} et de Savonnet (197Q).
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Les parcelles laissées en jachére deviennent le
domaine réservé& aux animaux, vaches, chévres et moutoens.
Pendant la saison séche, lés troupeaux des vaches se rendent
en brousse, & la recherche de piture, parfcis guidés par
de jeunes gargons, parfeis tetalement seuls. Le vel d'une
ou plusieurs vaches par les bergers fulani est affaire

courante et provogque des ré2glements de compte parfois
trés sanglants.

Le traditionnel désinté&réc pour 1'é&levage contraste
avec le prestige que les Dagari attribuent aux possesseurs
de tfoupveaux. A ce propes, les points de vue exprimés
par les gens de Kokoligu concordent tcalement avec les
informations relatées par Geody dans son &tude sur les
Lo-Wiili (1967 : 30). La présence d'un troupeau de vaches
témoigne du prestige acguis par le cultivateur en tant qu'
agriculteur et non pas en tant qu'éleveur. "Cattle",
écrit Goody, "are regarded as an investment of the gains
made by farming (souligné par moi) rather than by means of

increasing wealth of maintaining life. Guinea-corn remai-
ning in the granary at the end of a good year will be sold
to purchase livestock. And such cow acquired by farming
(kukur naab, cow of the hoL handle) is nowadays killed at
the death of every adult lee who is not a pauper, a tribute
to hils success in his cent}al activity of é;istence“. Et
Goody conclut: "A man's cattle are viewed as the embodiment
of his skill as a farmer, not as a cowherd" (p. 30).

Il est important de sculigner que cette attitude et
toutes les conséguences gui en découlent sur le plan des
modalités d'entretien du b&tail, de son utilisation, de
sa disposition, n'ont pas c¢hangé fondamentalement depuis
1'épogue pendant laguelle Goody a conduit ses recherches
dans la région, entre 1950 et 1952 (1).

(1) La seule mutation importante a &t&, comme on peut le
constater par la suite, la réduction massive de la
moyenne des t&tés de b&tall par unité de producticn.



La vache représente donc du prestige puisqu'elle
incorpore symboliguement la capacité du cultivateur de pro-
duire une trés dgrande quantité de millet, mais aussi et sur-
tout, parce gu'elle témeoigne d'une "stratégie" d'utilisation
de la richesse gqui est conforme aux digpositions de 1'habitus
communautaire : circuler & 1'intérieur des différents clans
sous forme de compensation matrimoniale on &tre "consumée"
rituellement afin de réaffirmer les principes d'identité et
d'avtonomie du lignage. Dans le premier cas, elle favarise et
facilite la reproduction physique de l'ensemble de la commu-
nauté tout en recréant les liens de communication interclani-
ques indispensables & sa vie sociale; dans le deuxidme cas, en
fournissant les conditions matérielles pour le déroulement de
1'activité rituelle, elle agit en tant gue processus médiateur
de reproductlon du -syst&me symbolique et du savoir social du
lignage (pour le concept de savoir social et systéme symboli-

que, voir IVe partie du présent travall)}.

A la lumiére des liens gui assoclent le domaine de
la production matérielle & celui de la reproduction sociale

et symbalique, le concept de richesse symbolique "prend -

pour ainsi dire - substance"; au travers de sa genése {accom-
plissement des tdches agriceoles par une dépense importante
d'énergie physigque-humaine), de son mode 4d'entretien (les
vaches patfirent dans le territoire "commun", elles circulent
dans les "parcelles" en jachére des différentes unité&s de
production, & condition, bien entendu, de ne pas ravager

les cultures "sur-pied"): de son ntilisation (circulatian
inter-clanique ou "consumation” lignagére), on est en mesure
de dévoiler une dimension importante de la logique cachée

de l'arganisation sociale communautalre: 1'imbrication et .

1'interdépendance des diverses instances de la soclété.

Pourquoi s'étonner domc que les Dagari aient, depuis
maintenant & pew prés cinquante ans, refusé 1'introduction
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de la culture attelée ?DEja dans les années cinguante, aux
sollicitations du département coleonial de l'agriculture, 1ils
répondent: "It is a cow farming, naot a man"'(Goody lge¥: 30).

Plus récemment, il y a seulement une dizaine d'années,
1'expert en "probl2mes de dévelappement rural” avoue ainsi
sa déception au moment du "billan" de son &tude sur l'organi-
sation &conomique dagari: "On sacrifLe un ou plusieurs tau-
reaux au moment des funérailles 4'un vieux chef de famille
pour faire étalage de son ancienne puissance, mais le paysan
ne monnaiera son boeuf contre argent comptant que dans les
cas désespérés, lorsque toutes les autres solutions auront
été &puisées. Sur le conseil du devin, on é&gorge un taurillon
sur les autels des dieux de la terre pour implorer la pluie,
mais le tuer au cours d'un merché pour en vendre ou en con-
sommer la viande, ne viendrait 2 l'esprit de personne: ce
serait déchoir que de procéder de la scrte". Et voici la con-
clusion: "Le troupeau des bovins conserve ainsi, parmi les
divers biens qui constituent le patrimoine dagari, un rang
privilégié qui le tient en dehors du circuit &conomique, et
en fait malheureusement une richesse mal emnployée" (Savennet
1970: 59). (1)

La cueillette est une branche de la production assez
importante chez les Dagarl. Les femmes y consacrent &normément
de temps en parcourant constamment la brousse a la recherche
Ce feuilles comestibles et de fruits sauvages. En dehors de la
cueillette, de l'agriculturé et de 1'élevage, 11 n'y a pas
actuellement d'autres branches de la production. La peche
revet une importance tout & fait secondaire alors que la chasse,
tr&s pratiquée autrefols, est de nos jours plus une activité
de destruétion-de la faune prédatrice, visant la sauvegarde de
la bonne croissance des cultures dans le wi2 pwc, gu'une
véritable activité de production. .

{l) L'ouvrage de Savonnet concerne un groupe Dagaril situé en
Haute-Volta. J'ai pu constater, toutefois, que les condi-
tions soclales de la production ainsi gue les technigues
agricoles sont pratiquement les mémes.



La chasse aux termites fait, peut-&tre, exception,
car elle est une pratique & la fols ‘“"destruective".et pro-
ductive. Jeunes et adultes consacrent, lors de la saisocon
s&che, plusietrs heures par jour & la récolte des termites
et 3 1'"entretien” des termiti@res. En effet, tout l'élevage
de la velaille en dépeénd, car les poussins ne sont nourris
gu'aux termites. Ces dernidres sont traitées comme des
."partenaires" d'un systéme d'échanges ré&ciprogques qui con-
siste & limiter leur "eroissance" démographique tout en encou-
rageant leur reproduction dans les zones cultivées relative-
ment €loignées des habitations. J'ai souvent entendu affirmer
gue les termi£es, trés nombreuses dans cette région, en se
nourrissant du contenu des tiges de mil que les cultivateurs

laissent exprés dans les champs, enrichissent ensuite le sol!

Quel type de conclusion peut-on tirer & partir des

€léments i1llustrant les pratiques agricoles dagari?

Tout d'abord, il semble &vident que si les cultivateurs
manifestent de 1'intér&t pour l'acercissement de la production,
cet accroissement ne se fait pas aux dépens d'un certain
"6guilibre écologigue", comme en témoignent 1'emploi des
“techniques" d'association des cultures, la “"domestieation”
des termitiéres, le labourage & la houe (cultures sur buttes
et billons} et le refus de la culture attelée {culture en
sillons} qui rend le sol bheaucoup plus vulnérable & 1l'érosion.
Qu'il ne s'agisse pas toyjours d'une "stratégie productive”
consciente dans ce sens qu'elle n'est pas dictée par un pro-

jet clair et calculé d4'harmonie avec le milieu, n'est pas

important. Ce gqui est ecertailn, c'est que la finalité reproduc-

tive 1'emporte sur la finalité productive dans le sens v

“éconémique" du terme. La seule culture destinée presgue
totalement au marehé&, l'arachide. source importente de revenu,
ne s'est pas imposé€e au détriment des cultures vivridres. Cela
nous conduit 3 une deuxilme considération : l'organisation
"technique” de la production agricole, dans laguelle
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j'inclus le mode d'utilisation de 1l'espace, refl&te une
forme de 1'organisation sociale cehtrée sur la réciprocité
et la reproduction. En trouvant aussi son expression dans
les rapports avec le milieu, la réciprocité gqui dans sa
nature définit des contenus et des mécanismes spécifiques
assumés par les relations sociales communautaires, fait ob-
stacle 3 toute pratigue “"expropriatrice™ de l'environnement
pour devenir mode de communication sui _generis, bien slr,
entre le groupe et son habitat. J'appelle ce mode de com-

munication réciprocité symbictique afin de souligner les

caractéres d'identification, de complicité, d'alliance, de
respect, gui caractérisent & la fois les attitudes et les
pratiques dagari & l'égard de leur territoire. Conjointement,
sur le plan des "effets courants" découlant de cette réci-
procité, on constate un scuci particulier de voir les divers
cycles de la nature se reproduire concormément aux lois
auxgquelles ils (les cycles) obé&issent indépendamment de
1'action des sociétés humaines (cf. Moscovici 1974).

Il parait donc indispensabie de repérérer la
signification globale de 1'activitd de production, une si-
gnification gui ne seit pas fondée exclusivement sur 1'ana-
lyse des "forces productives". Par conséquent, l'activité
agricole ne s'identifie pPas uniquement avec le travail pro-
ducteur de valeur d'usage mais avec des relations envisagées
comme “nature ocrganique de la subjectivité” {Marx, In
Godelier 1970: 193). Il s'agit donc d'une liaisen bien
spécifique, une sorte d'identification de 1'individu avec
les conditicns cbjectives de sa reproduction qui est bien
différente du rapport homme/nature tel qu'il se manifeste
au sein du systéme capitaliste et qui s'exprime par des

rapports gue l'cn gqualifierait 4'expropriation.

On peut, bien slr, soculigner le "caractére illusoire"

de ce rapport homme/nature, camme le fait Godelier (1973:319-342)
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dans le seul but de bitir une "théorie générale de 1'idéo-
logie"” en partant de Marx. Mais "illusoire" par rapport 2a
quoi ? Slrement pas, dans un sens absoclu, par rappoert aux
"rapports réels de la production”, car le relation en
question ne concerne qu'un "présupposé” du travail, les
conditions ébjectives de la reproduction. Seisituant en-
deca du processus de production, cette "illusion" ne peut
pas non plus, a fortiori, cacher une "valeur réelle des
choses comme s'il s'agissait de marchandises. Il reste
donc que ce "caract@re illuscire", dans le contexte pré-
senté, se d&finit uniquement par rapport & la connaissance

scientifique de la nature, c'est-a-dire au "degré de déve-

loppement des forces productives", comme le montre claire-

ment Engels :

n

(...} A la base de ces représentations fausses de
Ja nature, de la constitution de 1'homme lui-mame, des
esprits, des puissances magiques etec. (...) il n'y a le
plus souvent gu'un &lément &conomique négatif; le faible
développement économigue de la période historique a comme
complément, mais aussi ¢a et 13 pour condition et mame
pour cause, les représentations fausses de la nature, Et,
bien que le besoin &conomique ait €t€ le ressort principal
du proyrés dans la connaissance de la nature et gqu'il le
soit devenu de plus en plus, ¢e ne serait pas moins du pé&-
dantisme de vouloir chercher des causes &conomques & toute
cette stupidité primitive” (cité par Godelier 1973 : 329).

Marquer la différence en se servant de 1'é&volution
a toujours €té un procédé facile mais extradmement dangereux.
Le sociocentrisme est inscrit dans cette démarche qui

s'interdit de la sorte l'acc@s A la richesse contenue dans

les spécificités de chague formation sociale.

11 est peut-&tre juste de s'interroger sur 1'oppor=-
tunité de "spéculer” davantage sur la pensée primitive en
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tant que pensée non scientifique et de se tourner vers
une pratigque de recherche anthropologigque moins ambitieuse
guant & ses potentialité&s explicatives (dans le sens
"scientifigue™ du terme) et plus soucieuse de dévoiler la
marge d'in&dit que chaque soci&té reciéle, fruit de ses
propres capacités de créativité sociale.

3. Complémentarité et répartition des tlches

Ces m8mes remarques sont aussi valables pour ce gui
concerne le systéme dagari de répartition des taches agri-

coles en fonction du sexe et de l'&ge.

Les "motivations" utilitaires, 1'intér&t de domination
expliquent seulement en partie la logique de cette réparti-
tion. 5i les hommes se sont emparés, d'une fagon exclusive,
de la culture de 1'igname, denrfe de "prestige" et qui
produit des bénéfices monétaires assez considérables (son
introduction est relativement récente), c'est bien en raison

du pouvoir qu'ils d&tiennent de déterminer les régles

concernant les activités productives. Ce pouvoir n'est cepen-~

dant pas révélateur de la logique qui sous-tend la réparti-

tion sexuelle des téches, puisque les hommes ne "monopelisent”

pas la culture et la commercialisation du rxiz et du malis

qui pourtant, comme l'igname, sont aussi consid&rés par les

Dagari comme des preduits de "prestige" (voir Goody 1967 : 28).

Si 1'on excepte l'activité de cueillette, on s'apergoit
gue la forme gui domine la répartition est une "forme inté&-

grative" et non pas de séparation ou de division.
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A 1'ensemble du processus de production matérielle partici-
pent les membres des deux sexes et les individus des diffé-
rents Hges. Il semble bien donc que les diverses activités
s'ardonnent suilvant les principes de la coinurgig,,animés
par un esprit de “cohésion inté&grative" plutdt que par les
mé&canismes de "division ségrégative". Je reprends ici cer-
taines conclusions de 1'&tude des chercheurs du Centre de
recherches ethnoleogiques de l1'Université de Neuchatel, con-
sacrées 3 la "Répartition sexuelle des t3ches" (Cahiers de
1'Institut d'ethnologie 1977).

En ce qui concerne le rappart entre hiérarchie
des activités de subsistance et répartition des taches, les
auteurs affirment justement que ce n'est pas "(...) l'attri-
bution sexuelle qul compte (dans le texte "comptalt"), mais
bien les medalités de prise en charge d'une activité par les
hommes et par les femmes, ou par les femmes et par les
hommes, d'oll les notions suppostes d'activités intégrées
(souligné par moi), ol hommes et femmes participent ensemble,
par opposition aux activités ségrégées, activités contrdlées,
ol un sexe prend le pas sur l'autre, par opposition aux
activités collectives, etc." (p. 66).

Le mérite de cette &tude est celui d'ouvrir la voie
& un dépassement de la vision mécaniste et matérialiste des
activités de pfoduction et de pousser enfin la recherche
en direction d'explications plus nuancées du phé&nom@ne. La
lecture trop récente de cet ocuvrage ne m'a malheureusement
pas permis de recueillir sur le terrain les données suffisan-
tes pour prouver, par exemple, gue la répartition des taches.
répond & la fois & des nécessités fonctionnelles, comme les
conditionnements physiologiques, et & des raéons symboligues,
Ccomme les lialsons camplémentaires, réglées par 1" habitus
communautaire, entre catégories sexuelles, d'une part, et
produits et champs d'activité, d'autre part, ces derniéres
marguant la spBcificité de l'organisation productive et la

coh&rence des diverses composantes de la coinurgie.



Ainsi, si'les hommes labourent et préparent les
buttes et les billons pour les céréales et les tubercules,
les femmes prolongent cette activité par le semis et le
repiquage. Si les uns ont la charge du sarclage des champs
et de l'entretien des billons, les autres exécutent le
binage des premidres arachides, le sarclage des rizléres,
la récolte des différents produits. Comme activité annexe,
les femmes s'occupent principalement des transports, de la
vente des produilts et de la création artisanale. Les hommes
réparent les maisons et pratiguent sporadiguement la chasse.
Les jeunes filles les aident en accomplissant les taches
les moins lourdes. En ce qui concerne les jeunes gargons,
une de leurs activités spécifiques est la garde et le soin
du bétail dont ils sont responsables depuis le départ des
pasteurs et bergers haoussa qui assumaient cette tache dans
le passé. Il leur inccmbe de déblayer les terrains de leurs
restes de tiges de mil. Ils chassent rats et souris en brii-
lant les tiges et hautes herbes séches des bas-fonds et
ramassent les termites selon une technique toute spéciale. Iis
assistent les adultes 3 la peche et 4 la chasse, aldent au
labourage et au sarclage, participent avec les femmes 3 la
récolte des fruits de karité, des fruits et des feuilles de
brousse et recherchent les oeufs d'oiseaux, plus particu-

liérement les oeufs de pintades.

Quant aux vieux, inaptes & entreprendre des travaux
agricoles pénibkbles, le sarclage et le labourage, ils sur-
veillent les champs de brousse et empé&chent les animaux
sauvages et les oiseaux de ravager les cultures. Leurs
activités principales sont le soin & la basse-cour et 1'éle-

vage des ovins et caprins.

Presque toutes les pratiques de production et
d'&change apparaissent séparées, cloisonnées les unes {(celles
des femmes) par rapport aux autres {celles des hommes). En

fait, il en est autrement. Le partage, la collaboration
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1'interdépendance caractérisent le plus souvent 1'organisa-
tion de la production et des activités .annexes. La prépara-
tion de la blére de mil, t8che exclusivement f&minine,
s'inscrit au sein de la sph&re des "grands travaux™ (la-
bourage, défrichage, sarclage) mascilins, et elle en con-
ditionne l'existence. De m&me, aux équipes des hommes qui
réparent annuellement les habitatlons aprés les ravages
provoqués par les grandes pluies, se Jjuxtaposent les groupes

des femmes qui ex&tutent les travaux de crépissage.

Enfin, il ne faut pas oublier que cette répartition
se réalise, concrétement, essentiéllement par des activités
collectives, Les différentes taches agricoles, & gquelques
exceptions prés, sont accomplies par des éguipes d'hommes
et des Equipes de femmes. On pourrait en conclure que le
mode de répartition est aussl fonction du type de communi-
cation interne & la communauté - communication qui est en-
couragée, dés les premidres annfes de la vie de chaque
individu, par la participation aux "institutions de socla-
lisation" comme les classes d'8ge masculines et féminines,

par exemple.
Il est temps il'aborder l'étude de la deuxiéme dimen-

sion de la coinurgie, celle qui s'actualise par les formes

variées de 1l'é&change du travail agricole.
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II., COINURGIE : FORMES DE REALISATION ET MCDES DE
FONCTIONNEMENT

Nombreuses sont les sociétés africaines qui organi-~
sent la production agricole en s'appuyant sur une variété
infinie de formes d'entraide ou d'aide mutuelle, de coopé-

ration, de collaboration.

La dénomination des divers regroupements varie selon
les auteurs et en fonction des spécificités de chagque commu-
nauté. Ainsi 5.F. Nadel (1942) appelle collective farm-work

{travail ceollectif dans la traduction frangaise) 1'egbe et

le dzolc des Nupé. Le premier est composé par des jeunes
qui ensemble et accompagnés par la musigue, labourent et
sarclent les champs de chaque unité de producticn; le
second, fondé sur les relations d'amitié et la réciprocité,
est institué pour la récolte des arachides, du cotaon et des
haricots. Les divers regroupements d'hommes et de femmes
poursuivant les mémes objectifs chez les Tiv sont appelé&s
par Paul Bchannan work groups (1968). David Tait (1961)
préfdre le terme de work Eafties pour mettre l'accent sur
le contenu "festif" des travaux agricoles chez les Konkamba.

Co-operative work groups est le mot employ& par David Ames

{1968} dans son essal sur le travail communautaire wolof.
Chez les auteurs frangals on retrouve les termes de groupes
de travail (Pollet et Winter 1971), de groupes d'entraide

(Olivier de Sardan 1969), de formes &largies de la coopéra-

tion agriccle (Meillassoux 1964), d'&quipes de travail

{Terray 196%), d'entraide lignagdre et communautés de
travail (Gosselin 1972). )

En général, les auteurs se montrent peu enclins 3
faire l'effort d'&laborer une terminclogie qui soit le plus
pessible adaptée & la r&alité sociale &tudife, notamment a
la nature des relations qui diffé&rencient une catégorie de

regroupements des autres.
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En &tudiant les composantes de la coinurgie et les
formes de sa réalisation, je tenterai d'intrepréter, dans
son ensemble, l'organisation de la production agricole
dagari telle gu'elle se présente de nous jours 3 1'obser-
vateur., Par la suite, je proposeral quelques hypothéses,
concernant 1'é&volution des diverses formes d'organisation,
en mettant l'accent sur les effets induits par les muta-
tions Economiques survenues principalement dans les

années qui ont suivi la phase coloniale.

Les unités de production comme unit&s 4'&change

L'organisation de la production agricole se greffe
sur les structures communautaires fondamentales, régies par
le systéme de la parenté& et articulé&es suivant les unités
sociales responsables, chacune, d'un domaine particuller de

la vie E&conomigque et politigue.

Pour ce qui concerne le champ de la production et
des relations sociales qul l'organisent, l'unité signifi-
cative de base est 1l'unité de production (1). Comme je 1l'ai

mentionné ailleurs, cette unité& est composée des membres
d'une ou de plusieurs unités domestiques, c'est-3-dire
qu'elle regroupe autour d'un grenier (véritable symbole)
de 1'unité& de productlon) un ou plusieurs fré@res nés de la
méme mére, leurs femmes §ventue11es, leurs enfants. Une ou

plusieurs unités de production forment 1'unité résidentielle.

{1} Le choix du concept d'unité de production peut paraltre
maladroit. En effet, comme le fait remarquer Georges - °
Dalton, "we are used to thinking in terms of 'production
units' because the Western firm is an association not
importantly affected by kinship, religions, or political
affiliation of participants” (1967: 63). En dépit de la
"coloration" sociocentrique du mot, le contenu tel qu'il
a &t& développs dans ces pages, dissipe, me semble-t~il,
toute ambiguité. )
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v
Le temps de séjour du fils avec sa femme et ses enfants
2 1l'intérieur d'une unité varie en fonction de 1'autorité
exercée par son pére gui lui donnera la possibilité de con-
stituer sa propre unité de production. Dans la création de
ces nouvelles unités, l'oncle maternel (madeb) joue un réle
qui n'est pas nEgligeable. Je rappelle que Jack Goody nomme
cette unité farming group (1967: 33); Meyer Fortes, pour le
groupe correspondant chez les Tallensi, empicie le terme de
farming unit (1967: 177), David Tait parle de household en
tant gque "unit of reciprocal help, of social control, and of
instruction, etc." (1961: 197).

La composition interne des unités de production
dagari ainsi que leur nombre par rapport aux unités rési-
dentielles (tableau No 12), montrent bilen que l'organisa-
tion générale de la production repose surtout sur de
petits ensembles et que nombreux sont les cultivateurs actifs
gul ne peuvent compter Que sur leurs propres forces pour

faire face aux travaux annuels agricoles.

Les témolignages recueillis au cours de l'enqudte c¢oncor-

dent et permettent d'assurer qu'ill s'agit d'une tendance
qui s'est manifestée & partir de la consolidation du pouvoilr
. ¢olonial et, en particulier,, sous la pression des missions
catholiques. Les anciens disent qu'autrefols, la famille ‘po-
lyginigue &tait bilen plus développée (8 cas sur 221 de nos
jours), gque la dimension des habitations é&tait plus grande,
enfin, que les jeunes restaient plus longtemps dépendants

des unités de production de leurs ainés.

Comme nous le verrons par la suite, cette &vglution
vers la fragmentation =~ des unités, d'une part, et vers la
diminution des effectifs, d'autre part, constitue un indice
certain d'appauvrissement matériel de la population dans son

ensemble; cela margue, en outre, l'crganisation de la pro-
duction qui se transforme conformément aux changements des

structures de base,
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Tableau N. 12
Unités résidentielles et unités de production dans la zone de Kokoligu

Composition des unités ré&sidentielles (1) 1970 -

r
Unité&s de production
par unité résidentielle 1 2 3 4 5 6 7+

Nankre d'unités
résidentielles 34 7 - 14 3 1 1 1

Individus par unité
résidentielle 0-5 5-10 11-15{ 16-20 21-25 5 26-30 1+

Nonbre d'unités
résidentielles 8 20 10 9 8 2 4

Total 61

Composition des unités de producticn

Individus par unité '
de production 0-5 6-10 11-15

Nombre d'unités de
production 2 18 5

Total 25

Cultivateurs actifs

méles par unité 1 2 3
Nombre d*unités -

de production 13 9 3

Total 25

(1) & un total de 61 unités résidentielles (u.r.) il existe 117 unités de production

(udp), 1,9 w.d.p. par u.r. Elles emglobent 847 habitants, en moyerne 13,9 par u.r.
et 7,2 par u.d.o.



Malheureusement, faute de recherches conduites
dans la méme zone, je ne peux pas comparer mes données
avec d'auntres recueillies précédemment, et &valuer sta-
tigtiquement la portée de ces changements. Se référant &
une région situfe & une trentaine de kilométres au sud de
Kokoligu, les informations fournies par Jack Goody peuvent
cependant &tre d'une certaine utilité pour comparer la si-
tuation des Dagari 2 vingt-cting anné€es de distance. Ses

statistigues concernent uniquement les agriculteurs actifs

par unité de production, ce gue Goody appelle“farming strength,

gqui étaient en moyenne 2.6 {(1967: 33) sur un échantillon de
cinguante cas, alors qu'en 1972, la moyenne d&gagfe i partir
de mon recensement et sur la base d'un &chantillon regrou-

pant vingt-cing unités (Kokoligu seulement) tombe & 1.6?

Les données sur la composition des unités résiden-
tielles nous aident & &valuer, par contre, le degré

d'"appauvrigsement social”, puisque 1'&loignement

dans 1'espace se solde nécessairement par une perte progres-
sive des relations de communication et de partage, caracté-

ristiques des grandes habitations dagari.

Il ne faut pas, cependant, donner une importance

excessive aux facteurs "structuraux" et conclure gue nous

sommes en présence d'une population d'agriculteurs parcellaires,

regroupés uniquement en fonction de relations de voisinage.
L'&tude des formes de la coinurgie nous conduit & ne pas
sousestimer la persistance de 1'"esprit communautaire”, d'un
habitus qui se manifeste comme véritable stratégie de re-
production communaataire. En effet, le terme d'"unité de
production” ne doit pas cacher la fonction fondamentale
accomplie par ce groupe, gui est celle d'échanger du travail
avec les autres unités, et cela suivant des principes qui
régissent la communauté toute entidre et non pas selon une

"é&thique"” basgée sur l'intérét particulier de chague unité,
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L'cbservation des pratigues d'aide mutuelle, de
coopération et de collaboration, la nature des relaticns
qu'elles engendrent, ainsi que la finalité poursuivie, nous
obligent & examiner séparément les formes gque j'appelle
“tradi;ioﬁnelles cu endogdnes” des formes "récentes ou exo-
g2nes”, les premidres &tant plus ou.moins rattachées 3 la
structure lignagére, les secondes &tant le ré&sultat d'actions
d'"encadrement” accomplies par les missionnaires et par leurs
collaborateurs. ’

l. Pratiques réciproques de "survie' et d'"identification! :
l'aide mutuelle

Parmi les diverses formes de réalisation de la
coinurgie dagari, celle guil se concrétise par l1'échange ré-
ciprogue "é€quilibré" (Sahlins In Godelier 1974: 248) est de
loin la plus importante. Car c’est ici que s'accamplit, dans
toute sa complexité&, l'organisation de la productian maté-
rielle fonctionnant en mé&me temps comme organisation de la
reproduction communautaire. "Les individus agissent", Scrit
Sahlins, "gcomme (sculigné par moi) des partiea avant des in-
térets soclaux et &conomiques distincts. L'aspect matériel
de la négociation, continue 1l'auteur, "est aussi impaortant
que son aspect social et certains calculs plus ou moins précis
doivent atre effectufs, car les comptes doivent &tre équili-
brés" (p. 248), M2me si c¢’est sur cc mécanisme de la récipro-
cité gue repose tout 1'édifice de la communauté, les indivi-
dus "agissent comme...", c'est-2-dire sont apparemment mus

par des motivations partielles.

Toute la difficulté de l'analyse des formes d'aide
mutuelle repose sur ce rapport entre "apparence" et "sub-
stance", entre pratique de l'é&change et systéme d'&change,
entre intéré2t individuel immédiat et finalité collective
"pro-jetée” dans le temps. Car, en définitive, les deux

dimensions coexistent toujours, elles ne s'opposent pas;
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elles dé&finissent, au contraire, un champ complexe de rapports
sociaux obéissant & des régles qui sont 8 la fois &tablies

et négociées.

Le EéEi est (EEE}:cultiver, ta = réciproque) la seule
association d'aide mutuelle compos€e de cultivateurs faisant
partie d'unités de production issues d'un méme lignage, fondée
sur le principe de réciprocité et permettant l'existence et
le fonctionnement d'autres formes d'é&change de travail. Il
est, de plus, le révélateur privilégié des unités de pro-
duction qui sont & la base de 1'&difice de l'&change du tra-
vail. I1 peut y avoir plusieurs Eigg a l'intérieur d'un
méme village, nombre déterminé par l'extension du village
et sa compo%}tion lignagé&re . Les Dagari affirment que cette
forme d'aide mutuelle est ouverte 3 tout le monde, qu'il n'y
a pas de "frontiéres" qui circonscrivent le groupe en raison
de critéres institutionnels., En réalité&, tous les regroupe-
ments que j'ai observés s'’organisent en fonction de 1'appar-
tenance lignagére, mdme =i 1'on constate parfois des

exceptions.

Chaque unité de production, c¢'est-4-dire chagque
groupe possédant ses propres champs, son grenier, ses ani-
maux, peut donner sa participation en fournissant un ou
plusieurs membres & chaque kfta. Cette participation a deux
fonctions: séit elle sert 3 satisfaire une obligation de
travail pré&existante envers le possesseur des champs sur
lesquels travaillent actuellement les kctabe (cultivateurs
regroupés en Eégg); soit elle a la fonction de créer une
nouvelle obligation pour celui gui bé&néficie du travail des

]

cultivateurs en kfta.

Le fait, pour un cultivateur A, 4'avoir cultivé les
champs de 1'unité de production B lul donne 1'assurance gu'a
son tour, un membre de 1'un§té B viendra dans ses champs lui
rendre la pareille. Nous verrons par la suite que la lib&ration

de cette "dette" de travaill peut se ré&aliser lors de la con-
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stitution des formes de la cocpération qui sont tra2s diffé-
rentes du kTta quant & leur fonctionnement et quant 3 leur
finalité.

Cette entraide repose donc sur un accord mutnel au

bé&n&fice des deux parftics en cause.

La moyenne des participants & Kokoligu est de vingt-
cing 3 trente chaque fois, soit en début de saiscon, soit en

pleine saiscn des pluies.

Chaque unité de production deoit fournir un individu
capable d'accomplir deux "contrats” (nee, singulier nwor).
Ces contrats sont en fait le travail 3 accomplir sur un
espace de terre détermin&. Le "d&l&gué" de l'unité de
production doit labourer ou sarcler deux morceaux de ter-
rain ou parcelles désignés par celui gul est chargé de
distribuer et d'organiser le travail, c'est-a-dire le
kEnomware. Chaque paysan s'attribue son propre kchomware,
sorte de chef 4d'é&quipe, le premier & arriver sur le lieu
de travail et qui veille & la bonne marche et a 1l'accomplisse-
ment, $elon les régles, du travail & fournir, afin de donner
toute satisfaction au possesseur du éhamp. Celui-ci sera
d'ailleurs 3 son tour le kfromware de c¢elui qui 1'a &t& pour
lui. En cas d'absence du chef d'équipe, il incombe au pre-
mier cultivateur arrivé sur place d'assumer cette charge.

81 1'un des cultivateurs ne peut se rendre au travail du
EEEQ, i)l doit 8tre en mesure d'y envoyer un autre membre de
son unité de production. L'alné, par exemple, peut obliger
1'un des cadets & le remplacer.

Celul qui regoit les kZtabe ne cultive pas ce jour-
1a; 1l surveille avec le chef d'&quipe le déroulement des
travaux et organise, conjointement-aveq sa femme, le repas
commun, s'il a lieu; il veille 3 ce que chagque cultivateur
regoive son pot de hiere de mil, gu'il consommera en partie

lors de la pause, aprés avoir accampli le premier nee, et le



reste & la f£in du travail.

Si autrefois le repas commun €tait la norme, de nos
jours j'ai constaté un changement, négocié, semble-t-il, par
l'ensemble des agriculteurs des kgta de la région, La con-
scmmation collective du repas a lieu seulement en début de
saison, sl les stocks de nourriture le permettent. Les Dagari
se plaignent de la dispariticn progressive de cette tradition,

signe évident de l'appauvrissement des unités de production.

Pour cette forme d'aide mutuelle, 1l'obligation de
rendre est trés stricte; les Dagafi affirment pouvodr se sou-
venir parfaitement si tel cu tel autre membre du "village"
était absent. Les "avances” et les "dettes" peuvent naturelle-
ment, se rapporter & la saison suilvante, ou hien &tre res-
pectivement satisfaites & l'occasion d'un kZGta destiné a la

restauration ou & la construction des habitations - activité

se dérculant pendant la saison séche.

. Les femmes organisent parallé&lement leurs EéEE: suivant,
grosso medo, les mémes régles et les mémes principes. Prin-
cipalement pour le sarclage des riziéres et la récolte. Les
informations recueillies sur trois sailsons montrent qu'il
s'agit d'une crganisationrelativement stable. A quelques ex-
ceptions prés, les mémes cultivateurs circulent constamment
d'une unité & l'avtre, couvrant ainsi un espace aux frontiéres
bien définies. L'engagement sporadique dans un autre kcta

est tré&s apprécié et crée des obligations de réciprocité

extra-lignageéere.

ILe bon fonctionnement des 5555 apparailt comme la
condition de survie physicue et sociale de la communauté
toute entiére. Cela explique pourguei les agriculteurs sont
parfois impitoyables envers les "paresseux". Ces derniers
téntent d'utiliser les autres formes de collaboration, plus
souples que le kcta sur le plan des obligations de rendre

et, surtout,MOins exigeantes quant & 1'énergie déployée



dans les travaux.

Comme nous le verrons par la suite, le remplacement
total du kCta par les formes de collaboration se solde
souvent par une faillite, Ce fut le cas d'un jeune agri-
culteur qui tenta, pendant deux saisons cons&cutives, en
1973 et 1974, d'accomplir les différentes t&ches agricoles
sans s'engager au sein du kZta de son lignage et gqui fut
obligé 4'émigrer définitivement vers le sud du pays faute
de moyens suffisants pour survivre, La force, le prestige
ou la paresse qul se manifestent 8 travers le travail font
i'ohjet de longues causeries autour des pots de bidre et
méme pendant les travaux. Les kctabe n'arrétent pas de plai-
santer 3 ce sujet et parfois les tagquineries excessives se
terminent par de véritables querelles ou par des disputes
violentes.

2. Pratigues réciproques "structurelles" et de
Veommuntieation® ; la ceopération

Nous 1'avons vu, les formes de coop&ration ont un
contenu différent de 1'aide mutuelie dans. ce sens qu'elles
s'organisent sur la base du mécanisme de la réciprocité
gé&néralisée, tout en restant soumises aux régles gul ré&-

gissent les fonctions reproductives de la communauté.

Ces dernidres concernent deux domaines principaux
de la vie soriale : celui de l1'alliance et celui de
1'héritage. L'exogamie clanique et le double systéme
d'héritage forment les piliers de la dynamigue reproductive
dagari. En dépit des mutations intervenues durant les der-
nidres décennies, la société dagari a gardé immuables ses
institutions et leurs r&gles. De plus, les pratigques
sociales gui en découlent restent stables gquant 3 leurs
formes et 3 leurs contenus. Deux formes de coopération se
greffent sur ce substrat institutionnel : le madb-kch et
le diem-kck. La premidre concerne le travail agricole en

favenr de 1l'oncle maternel réel ou classificatoire {madeb),



la seconde en faveur du pére de l'épouse {diem).

Est considéré madeb 1'individu gque le dreit cou-
tumier désigne, entre autres, comme celul qui a 1"obli-
gaticn de transmettre les biens "meubles" en sa possession 3
son "neveu utérin" {arbilé). Dans la terminolegle dagari, le
mot madeb recouvre quatre situaticns cu statuts différents
en relation & l'arbilé: (1) celui de fré&re consanguin (le
plus dgé&) de sa mére, donc le plus proche parent faisant
partie du méme clan matrilinéaire (Eﬁléji (2) celui de membre
de la méme génération du frére de la mé&re appartenant au méme
lignage partilinéaire; (3) celui de simple membre du clan
patrilinéaire de la mére; {(4) enfin, celui d'ain& de son
propre clan matrilinéaire et, a fortiori, du clan de sa mére
{cf. Goody 1967: 56}. Je ne discuterai pas ici les questiens
d'héritage dans leur ensemble, notamment de l'é&volution da la
"jurisprudence" en la matiére, sous 1‘'influencea des facteurs
“modernisateufs" {ef, Goody 1967: 109). Ce qui nous intéressae,
dans le contexte de cette &tude, c'est le rdle joué par le
madeb (1), et uniguement par celui-ci & 1l'exclusion des trois
autres, dans l'organisation inter-clanique des é&changes de
travail, puisque, d'aprés mes cobservations, ce genre de rap-

ports ne concernent que lul.

Chez les Dacari, la liaison madeb-arbilé& est trés
forte, tant sur le plan affectif que sur le plan social et
économique. Dés 1'age le plus tendre, le jeune neveu se
rend souvent chez son onéle maternal lui rendre visite ou .
sé&journer dans son habitation pendant plusieurs jours. La
tradition veut que le madeb fasse cadeau d'une poule 3 son
arbilé pour qu'il apprenne & é&lever des poussins. Le jeune
qui a réussi dans sa tache, doit rendre une poule a son
oncle qui lul fera cadeau d'une ch@vre, ensuite d'ure brebis
et, enfin, d'une vache, en suivant toujours le mé&me procédé
{Goody 1967: 58). Pendant toute sa jeunesse, l'arbilé garde
un grand respect pour son madeb et 11 ne perd jamais l'occa-

sion de se montrer digne de cette relation privilégiée.
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D&s gu'il est aéte aux travaux agricoles les plus
durs, le neveu cherche & accumuler le maximum d'"avances" en
journées de travail auprds de ses amis ou s'engage
auprds d'eux i les rendre par la suite, cela toujours dans
le cadre des diverses formes d'eide mutuelle, de coopération
ou de collaboration. C'est principalement & travers le kTta
que l'on procide & ce genre de ré&glemeéents. Il informe a
l'avance son oncle gu'il se rendra dans son domaine & une
date fixée, accompagné d'un nombre déterminé d'amis. Comme
pour le kcta, la régle prévoit l'accomplissement de deux
"contrats” (nee) par cultivateur. L'acguisition de prestige
de la part de l'arbilé est proportionnelle au nambre et &
l'efficacité de son équipe. Le madeb offre & tous de la biére
de mil en grande gquantité et un repas avec de la viande &

la fin des travaux.

Une atmosphere particulidrement festive caractérise
la journée de madeb-kch. J'ai souvent constaté la pré&sence
de nombreux "visiteurs", aidant bé&né&volement l'Equipe ou
tout simplement participant au repas. Ce qui fait dire
aux jeunes gue le madeb-kCh est une f&te, et gue le travail
que l'on y accomplit est bien moins ldurd gue celui qu'on

exécute dans le cadre du kCta.

Le madeb-kCh s'inscrit dans cet ensemble de liaisons
affectives, de pratiques de socialisation, de communication
et de rapports juridiques. Je ne pense pas que l'on doive
considérer les prestations de travail de l'arbilé
comme une sorte de "compensation anticipée"” sur l'héritage
auguel il aura accés au moment de la disparition du madeb.
Elles ne sont pas & envisager non plus - les "experts"
dagari sont unanimes sur ce peint - comme condition d'accés
au statut l&gitime d'héritier. Le madeb-kcb est une
pratigue d'acguisition et d'accumulation de richesse symboligque
dont kénéficient conjointement l'arbilé et son clan patrili-

néaire. Prestation de prestige, donc, o, comme l'é&crit

Sahlins, "le cbté social du rapport passe avant le c5té matériel



et en un sens 1l'&carte” (In Godelier 1974: 247), et 2 laguelle
correspond une contre-prestation "diffuse" qui "se réalise
quand le moment devient nécessaire pour celui gui donne et/ou
pocssible pour celui qui regoit” (p. 247). Ainsi, l'oncle
n'hésite pas Zmanifester publiquement sa fierté d'gtre 1li& a
un jeune homme gui posséde les gualités du bon et fort cul-
tivateur; de méme, comme j'ai eu 1l'occasion de le constater
assez scuveﬁt, il aidera son neveu financiérement, pour que

ce dernier puisse se rendre temporairement dans le sud du

pays, a 1a recherche d'un travail.
*

L'organisation diem-kCh (diem = beau~fils; k&b =

travail agricole) est analogue, & plusieurs é&gards, 2 celle
du madeb-kcb. Il s'agit aussi d'une forme de coopération,
telle qu'elle a &té définie dans les pages précé&dentes,
s'actualisant par des prestations de prestige et des contre-
prestations diffuses, suivant le schéma de Sahlins sur la

réciprocité généralisée.

Comne dans la forme décrite précédemment, le diem
campose, par le méme jeu des "avances" et des "restitutions",
une &quipe de cultivateurs, la plus nombreuse possible, dont
la ti3che est de cultiver {en général, il s'agit plutdt du
pénible travail de défricher un domaine nouveau, cela, peut~
etre, dans le but de soumettre le beau-fils & une rude é&preuve)
les champs du beau-pére. Ce dernier fournira naturellement

la biére de mil et un repas pour chague membre du groupe.

Dans la région de Kokoligu, le beau-pdre ne se
considére "satisfait" que si le diem est en mesure d'orga-
niser au moins guatre diem-kch. Jack Goody parle d'une

obligation minimale de trois pour la ré&gion de Birifu.

Faut-il considé&rer cette dure prestation comme une
partie de la compensation matrimoniale ? Goody semble se
prononcer dans ce sens :
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"A son-in-law's obligations to his father-in-law
include (souligné€ par moi) the provision of ten to twenty
men to clear and hoe his land at least three times during
the rainy season" (p. 50). Plus loin, 1l'auteur &crit: "The
most unstable periocd of marriage is the early years when a
man farms for his father-in-law, who, if dissatisfied, may
persuade (souligné par moi) his daughter to return to his
house until the obligations are met.to the full" (p. 51).

Les obinions recueillies sur place 3 ce sujet s'avérent
tras ambigués, voire contradictoires. Personnellement, je
nourris beaucoup de doutes quant & l'inclusion des presta-
tions de diem-k%k au sein des autres biens qui composent la
compensation matrimoniale - cela pour trois raisons princi-
pales: tout d'abord, les modalités du transfert ainsi gue la
source de la richesse différent radicalement d'avec les deux
types de biens. Comme le montre Goody lui-méme. ce sont les
regroupements de l'unité de production duw mari, a fortiori,
les"d&18gués" de son liunage, gui accomplissent l'offrande
des cauris eﬁ des vaches; ce qui signifie qu'il s'agit d'un
échange entre groupes, qui porte sur des biens de 1l'unité de
production, et non pas entre individus, alors que la prestation
de travail est l'oeuvre exclusive du diem, exprimée quantita-
tivement par 1'énergie dépensée & 1'oOccasion du diem-kgb et
lors des "avances" ou des "restitutions" fournies a4 ses amis.
Ensuite, il me parait difficile d'envisager, si je me hase
sur les témoignages recueillis, les prestations de travail
comme condition nécessaire et impérative pour l'accomplisse-
ment du passage de la femme de l'habitation de son pére &
~celle de son mari. Jack Goody é&crit,” par ailleurs, cue le

pére "peut persuader ka fille & faire retour dans sa famille

d'origine, cequi laisse supposer qu'il s'agit beaucoup plus
d'une "irrégularité" que d'un véritable “non-accamplissement"
d'un acte juridique. Enfin, nous savons que, généralement,

les biens qui composent la c¢ompensation matrimoniale sont

des biens dits "de prestige”, et le plus souvent des biens
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"rares", lesguels, "destinés ad &tre dans cette double fonction

représentatifs d'une promesse de femme et du rang de l'ainé

{souligné par 1l'auteur)”,- se caractérisent entre autres par le fait
d'atre "(...)des biens improductifs (souligné par moi), caractdre
gue leur vocation & la senle clrculation accentwnera encore”
(Melllassoux 1975: 101). Or, si les prestations de travail

sont créatrices de prestige pour le diem, 1'"objet” qui en
ré&sulte guant & lul, le champ défriché&, labouré ou sarclé,
n'est pas pour le beau-pdre un blen de prestige rare'et im-

productif que l'on pourrait assimiler 4 la vache ou aux cauris.

En conclusion, je crols qﬁ'il faut regarder la pra-
tigue du diem-kcb et celle du madeb-k&h comme des actes de
prastige et camme des preuves des qualités de cultivateur,
auw lieu de'leuf attribuer la valeur d'une prestation compensa-
toire de mariage. Autrement dit, le beau-p2re et l'oncle
exigeront une sorte d'assurance, de la part du diem et de
1'arbilé, gu'ils seront .en mesure de faire face sux dures
réalités du travall communautaire; qu'ils sont capables de
constituer une &guipe de cuiltivateurs, ce gui apparait comme
une condition de survie, de reproduction de toute unité de
production. Le diem-kch se différencie du madeb-kfbh en ceci:
le beau~fils a des obligations bien plus contralgnantes que
le neveu, et il d&pense davantage d'énergie en faveur de
1'2in&. Il s'agirait donc beaucoup plus d'une différence
de deyré que d'une différence de nature., Bref, sous l'angle
des institutions gqui en justifient l'existence, ces deux
formes de coopération seralent & envisager plutdt comme

"rites de passage" gue comme transfert de richesse matérielle.

3. Prattiques réciproques de "secours" et de "prestige” :
la collaboration

Le champ des pratigues soclales de collaboration
agricole dé&finilt le domaine de changement graduel des divers
modes d'organisation de la preduction. Comme je l'é&crivails

allleurs, les formes de la collaboration semblent se détacher
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des structures proprement lignagéres, répondent & des
fonctions que ni 1'aide mutuelle ni la coopération ne peuvent
accomplir,s'organisent selon ce que j'appelle un "mécanisme
de réciprocité& généralisée de partage". Elles s'actualisent

par des prestations souvent gratuites ocu "de secours".

*

De nos Jjours, la forme de collaboration la plus
utilisée, celle notamment qui remplit des fonctions essentiel-
les pour la reproduction de nombreuses unités de production,
est le nen-kh {nen = viande}. Le chef d'une unité de pro-
duction fait savoir & certains de ses amis - "ceux qui
'aiment' la viande", disent les Dagari - gu'il a 1'intention
de les réunir dans son domaine pour des travaux et qu'il a
réservé un animal A cettefin. 5'ils'agitd'une chdvre, il
fait appel A& neuf cultivateurs, s'il dispose d'un cochon,
ce qui arrive assez rarement, il en regoit un nombre variable,
entre vingt et trente selon la taille de 1'animal. La dis-

tribution de la viande se fait quelgues jours avant le
commencement des travaux. Comme pour les autres formes ob-
servées, un pot de bikre de mil est offert & chaque invité.
La chévre est découpée obligatoirement, selon la coutume
dagari, en neuf parties: les guatre pattes, la téte, les
entrailles,et le tronc en trois morceaux. En revanche, le
cochon est partagé en autant de morceaux qu'il y a des
participanfs. Les invités (nen-kché) s'engagent 2 cultiver
pendant la meéme saison des pluies, trols fols les champs de
leur hdte. Le EEE:EEE est pratiqué presque exclusivement
par des cultivateurs agés n'ayant plus la force physique
nécessaire & 1'accamplissement des travaux de kita. On
comprend maintenant pourquoi une des taches principales
des personnes Agées est 1'é&levage des animaux. Nous retrou-
vons ici la complémentarité, soulignée auparavant, entre

les diverses branches de la production.

Récemment, le nen-kcb a subi des modifications dues
4 la conjoncture Economique. Le nombre des caprins &levés
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dans la ré&gion &tant insuffisant & couvrir les "besgcins"

de viande pour les nombreux nen-kEb, les‘ggﬂ-ﬁégg regoivent
une compensaticn en esp@ces., La portée de cé phénom&ne est
encore tr2s limitée. La séparation de plus en plus précoce
des unités de production en constitue la cause principale,
puisque anciennement, les vieux pouvalent compter jusgqu'a
leur disparition sur le soutien de leurs cadets. Paradoxale-
ment, les unités de production gérées par les agriculteurs
dgés, sont celles qui, les premiéres, "glissent" vers une
organisation de la production dépendante du travail ré&munéré,
alers que tout aurait laissé supposer que c'est la catégorie
des jeunes qui, la premiére, s'engagerait dans la voie de

1'"agriculture dépendante”,

Cette mutation dans le fencticnnement du ggg:&ég
n'est pas sans conséquences sur le plan de la "stratégie”
globale de la production et des &changes des unités con-
cernées. Les responsables se trouvent, en effet, dans 1l'obli-
gation d'utiliser davantage.le marché ou, ce qui revient
au meme, d'entretenir des rapports de plus en plus fréquents
avec les cammergants professionnels, dans le but de disposer
de sommes d'argent suffisantes pour couvrir le "cofit" du
travail. La pré&carité de la situation &conomique des petites
unités gérées par les vieux, fait l'objet de nombreuses dis-
cussions parmi les Dagari. L'introduction ré&cente de 1l'éle-
vage des cochons semble favoriser le retcocur aux é&changes
"viande contre travail" et limiter ainsi la dépendance des

= oo

unités les plus pauvres 4 1'égard du marché.

A l'exception des cas sporadiques des nen-kcb avec
rémunération en esp@ces, les pratiques de ce genre traduisent
une f£inalité d'assistance, motivée surtout par le respect
dll aux ainés. Si l'on considére 1l'exiguité de la
compensation par rapport & la quantité de travail fournie qu’
on estime pour les trois nen-k¢b 3 environ dix-huit heures,
on s'apergoit gue nous avons affaire & des prestations de

"secours" plutdt qu'i des prestaticns rémunérées. Cela .
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est confirmé par le fait que dans le temps (il y a peut-
gtre geulement une vingtaine d'années), la viande était
consommée sur place apré&s les travaux aw lieu d'étre partagée
a 1'avance. La forme que prend la contre-prestation révéle,
sans doute, le contenu des rapports qul fondent 1l'organisa-
tion de la collaboration. Ainsi la nature des prestations

du nen-kcb s'inscrit 4 1'intérieur du cycle d'avances et

de restitutions qui caracté&risent - selon Meillassoux -

la reproduction domestique. "La coopération dans le travail
agricole - écrit 1l'auteur - m@ne 3 des rapports viagers
entre partenaires; comme le soni toujours les rapports fa-
miliaux. La reproduction du cycle agricole entraine une
solidarité nécessaire et pratiguement indéfinie entre les
producteurs se succédant dans ce cycle" (1975: 77). La
collaboration fournie par les nen-kcbé encore jeunes aux
travaux des.vieux, en dépit de la-"récompense” rendue (la
viande), pourrait se justifier sur la seule base de ce lien

de "solidarité" entre générations successives.

Tous les &lé&ments gque je viéns d' évoquer me con-
duisent 3 voir le nen-keh comme paréie intégrante de la logigue
cammunauvtaire. Toutefols, 11 se présente aujourd'hui comme la
forme la plus vulnérable parmi tous les regroupements de
coallaberation agricole, puisqu'elle se rapproche plus que
les autres du travall rémunéré; sa multiplication risgue
d'accroitre la fragilité des structures productives commu-
navtaires, en brisant définitivement l'é&guilibre existant
entre sphére de la production matérielle et sphére de la

reproduction communautaire.

Le caractfre des prestations de secours est bien
plus évident dans le cas de la forme de collaboration appe-
lée polt3-kch (poltd = classe d'&ge). A la différence du
nen-kth, elle a un caractdre permanent, puisqu'elle se greffe
sur une association-préexistante (polta).
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J'ai inventori€ quatre classes d'fge a Kokoligu;
une de jeunes, une d'adultes et deux pour les vielllards,
falsant tous partie du mé&me clan. De nos jours, cette
institution semble vouée & la disparition, remplac&e par
les organisations d'assistance mutuelle liées & la mission
catholique. RAutrefois, la fonction rituelle des classes
d'age l'emportait sur la fonction d'assistance matérielle
basée, elle aussi, sur le principe de la réciprocité.
Actuellement, c'est le contraire. La flnalité du polta
est uniquement de fournir aux membres de la classe 4'&ge
un scutien "Sconomique” qui se coﬁcrétise par des
"emprunts" &ventuels 3 une cailsse commune constitufe par le
versement régulier de modestes cotisations de la part de
chacun des poltabé, et par la cellaboration aux travaux

agricoles (polta-kch).

Les Ddgari soutiennent que l‘on fait recours au
Eolta-kEb uniguement en cas d'extréme difficulté, comme, par
exemple, en cas d'une maladie grave. Le nombre des membres
de ces assocjations ne dépasse pas la trentaine, et le tra-
vall accompli n'est jamais aussi lourd gque celui des autres

formes d'aide mutuelle, coop&ration ou collaboration.

Le caractére de prestation de secours n'élimine pas la
contrainte des contre-prestations. La réciprocité, quolque
généralisée, reste le principe fondamental de l'organisation.
En raison du caractére algatoire du Eglta—kgb, 1'obligatiaon .
de rendre est, le plus souvent, satisfaite 3 1l'occasion

d'autres rassemblements de travail communauvtaire.

*

Le ba-kcb {ba = ami), se rapproche sous plusleurs
aspects au Eglta—kab. Les relations d'amité (balo} revétent
uﬂe importance particulidre en milieu dagari. Celles gui sont
entretenues, entre autres, par la pratique du ba—kab, d&bordent
1l'espace lignager et clanigue et se constituent en fonction

d'affinités, de choix inter-personnels. Celles qui s'inscri-
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vent & l'intérieur du lignage,de la section de lignage ou
de 1l'unité de production trouvent souvent leur origine au
moment ol les jeunes gargons "are sent out to keep the live-
stock away from cultivated land during the season when cattle

might trample upon the growing crop” (Goody 1962: 1361,

Les relations d'amitié forment tout un palier de 1l'or-
ganisation de la cohmunauté, certainement moins structuré,
moins codifié que celui qui ressemble aux rapports de parenté,
mais non moins influent sur le plan des transformations so-
ciales et économicques comme sur le plan du maintien des pra-

tiques assurant la réciprocité communautaire.

Claude Reynaut a raison d'affirmer, au sujet de ce gqu’
il appelle les "relations électives”, gu'elles ne reposent ni
sur des "choix" véritables ni sur une spontanéité tout aussi
floue gqu'indéterminée. Il s'agit, d'aprés lui, d'une stratégie
qui serait & envisager comme "résultante du jeu qui réunit en
un méme mouvement les deux tendances":d'une part celle qui se
manifeste par "une pure chéissance 3 des normes contraiqnantes”
et, d'autre part, celle gui est traduite par la "libre ex-
pression d'une personne dans sa singularité" (1972Z: 283). Nous
retrouveons ici 1'idée d'ambivalence des pratiques soclales,
mainte fois &voguée dans mon &tude, une idée qui jaillit en

observant avec attention la complexité& de la vie sociale.

Le ba-k¢b s'établit sur la base de "dyadic relaticns
between individuals (...} The obligétions of one person are
the same as the reciprocal obligations of his partners (...)"
{Tait 1961: 21¢). Le mécanisme de la rEciprocité "régle",
pourrait-on dire, une pluralité de pratiques mues par des
sentiments de prestige, par des élans de générosité, par
le désir de la féte. Il faut avoir particip& & un ba-ktb
pour se rendre campte de quelle fagon ces diverses dimensians

inspirent les pratiques du travall communautaire. Mais
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regardons d'abord comment les Dagari organisent leur ba-kcb,

Le groupe des cultivateurs peut &tre réuni de deux
fagons : (1) sur convocation directe de la part de celui qui
envisage d'organiser un ba-kEb chez lui. Dans ce cas, il fera

circuler l'information parmi les membres de son lignage sur le

jour fixé et sur le type de travail & accomplir. (2} Sur
1'initiative d'un de ses amis les plus proches qui lui pro-
pose de rassembler un nombre plus ou moins déterminé de
camarades et de les conduire dans son domaine, Si 1'"hdte"
accepte, il ne lui reste qu'a fixer la date et, naturellement,
de choisir le genre de travail que 1l'équipe devra exécuter.
Les Dagari appellent kcsoré (5§2==cultiver; 8o = avoir la
propriété, ‘“celui qui-dispose de cultivateurs"} ce "médiateur”
entre le possesseur des champs et le groupe des cultivateurs,
Le kcsoré se trouve dans la méme situation que le diem dans
le diem-keb et 1'arbilé dans le madeb-kZb; c'est-&-dire qu'il

bénéficie d€3ja d'un certain nombre de "crédits” auprds de
certains de ses amis, acquis principalement & travers le

Eégg, ou alors i1 crée des "obligations de rendre™ envers
,d'autres. Généralement, au groupe des amis du kcsoré s'asso-
cient spontanément d'autres cultivateurs qui ont appris la
nouvelle de l'organisation du ba-kcb. Pour ces derniers, le
mécanisme de la réciprocité joue en relation avec le possesseur
des champs. La mgme chose se produit lorsque celui-ci convoque

directement les cultivateurs. Un meme ba-kcb s'effectue

obligatoirement en deux prestations &chelonnfes au cours
de la saison, parfois en trois et, exceptionnellement, en , .

quatre. J'appelle la premiére forme ba-kcb lignager simple

et la deuxidme ba-kch lignager complexe.

La tradition exige gue 1'"h&te" donne & tout le
monde un repas et beaucoup de bidre de mil. Lors de la pre-
midre prestation, il fournit en minimum une poule pour dix
personnes. Pour la deuxiéme presgtation, 1'"héte" doit prévoir
un repas composé d'au moins cing poulés ou pintades ou

carrément d'une cha&vre ou d'un mouton. Cela est exigé& par le

fait que, normalement, le nombre des participants est cette



fols-ci le double ou le triple par rapport a la premiére

fols et gque 1'"hdte" a le devoir de se montrer généreux avec
ceux qui reviennent chez lui pour la deuxiZme fols. Les

Dagari affirment que, tbute prévision du nombre de participants
étant difficile, la quantit& de nourriture consommée par
chacun varie beaucoup selon les situations. Celui qui invite
peut,cependant, tenter des estimations en se basant sur le
"succés" ou 1'"insuccés" de la premiére ré&union, mesurables au
degré de satisfaction des participants et perceptibles &
1'atmosphére du festin. L'opération peut se ré&péter une troi-
sidme fois et, exceptionnellement, une quatriéme fois avec,

en consécuence, une augmentation des effectifs, de la nourri-
ture et de la hidre. Les souswchefs ou chefs du village

(subdivisional chiefs) et, surtout, les puissants chefs de

district (divisional chiefs) utilisent largement cette forme

de collaboration qui, du point de vue Economique, prisente
des avantages certains, 8 condition de disposer d'un domaine
cultivable assez &tendu et du "personnel" (surtout les

femmes) suffisant pour 1'accueil et le "service”

Pour avoir une 1ldée de l'ampleur que peut prendre la
troisiéme ou la quatriéme "phase" du ba-kcb, il suffit de

citer 1'exemple du chef de Nandom (divisional chief) gui

atfirmait, en 1974, avoir recu dans son domaine plus de
trois cent-cinguante cultivateurs. J'appelle cette forme
de colaboration ba-kCh de chefferie. Elle est structurée de

la méme fagon que le ba-kch lignager complexe, mais elle
s'étend aux cultivateurs de plusieurs clans et villages et
le chef-hdte bé&n&ficie de 1l'aide de plusieurs kcsoré.

Une forme atténuée de ba~kch de chefferie existait
bien avant la création de cette institution par le pouvoir
colonial; dans chague région on relate la présence, a 1'&poque
pré~coloniale, d'hommes “forts et prestigieux”, les "gros
hommes", capables, affirment les Dagari, de réunir dans
leure champs, cent, deux cents cultivateurs et de sacrifier

4w un ou trois vaches et de nombreux chévres pour le repas



collectif. Le prestige social se mesurait, et se mesure
encore aujourd'hui, en termes de capacité de travail et

de potentialités de dépense. Il faut, bien sQr, toujours
relativiser les informations gui se rapportent 2 un passé
considéré comme 1'"&ge d'or" oll le mythe et la réalité his-
torique fusionnent. Je suis cependant de 1'avis que l'on
peut "“relativiser” les guantités et reconnaitre comme histo-
riguement vraies des pratiques sociales gui, transformées,
persistent de nos jours, en accomplissant plus ou meins les
mémes fonctions dans un contexte différent. Poursuivre la
discussion sur ce peint m*éloignerait trop de mon sujet

et m'ocbligerait & rouvrir le débat, jamais clos, sur la
validité des traditions orales et sur la pertinence des

mé&thodes d'investigation choisies. Il ne me semble pas

qu'il soit d'une extr&me importance de "vérifier" si le ba-kch

de chefferie ou une forme analcgue existait ov non avant la
colonisation. En revanche, il serait intéressant d'évaluer

la pertée de ce phé&noméne, 3 la fois sur le plan &concmique

et sur le plan politique: analyser attentivement les relations

gqui se sont progressivement &tablies entre mécanisme repro-

ductif communautaire et hiérarchie pelitique, entre organisation

du travail des communauntés et structure de l'unité de produc-
tion du "chef"; mesurer le rapport entre richesse accumulée
et richesse dépensée, en incluant dans cette derniére non
senlement les bilens des centre-prestations du travail, mais
aussi ceux gui sont destinés & repreoduire la fonction hié-

rarchigue en-dehors du ba-kCb (prestations cérémonielles,

dons, prestations de "secours" en cas de "catastrophe”, etc.)’.

S'agit-il d'une sorte de corvée? Y a-t-il ponction de sur-
travail? Sommes-nous ccenfrontés 3 un "mede de production tri-
butaire" dans son &tat embryonnaire, pour reprendre une ex-
pression chére & 1'anthropologie marxiste? Le ba-kCh de
chefferle n'est-il pas, av contraire, un mécanisme de
redistribution,qui s'actualise en synchronie avec les autres

rratigues culturelles?

Je me trouve dans 1'impossibilité de répondre a ces
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questions qui, pourtant, me paraissent fondamentales

Il .aurait fallu "doubler™ l'enquéte sur les formes proprement
communautaifes du travail agricole par toute une série d'ch-
servations et relevés statistiques concernant le fonctionnement
des unités de producﬁion des chefs "traditionnels". Il s'agit
peut-étre d'une lacune qui sera comblée, je l'esp@re, par mes
travaux futurs. Ces "aveux” sur les insuffisances de mon ma-
tériel d'enquéte ne me dispensent pas du "deveir" de présenter
et d'argumenter mon pcint de vue sur la question. Je decute
fortement que le ba-kcb de chefferie puisse 8tre regardé @'une
fagon ou d'une autre, comme un ensemble de pratiques de

nature communautaire utilis& & 1'intérieur d'une organisaticn
d'exploitation de main d'oeuvre. Cela pour deux raisons prin-
cipales: (1) une méme forme de collaboration peut difficile-
ment réaliser deux finalités diam#tralement cppesées, celle
d'acquérir du prestige & travers la dépense cstentatoire de
biens ¢t d'énergie physicue, et celle d'accuwnuler de la ri-
chesse matérielle scus forme de profit. {(2) Scucieux de
maintenir une certaine &galité entre les unités de preduction,
condition de survie de teout le syst@me d'é&change du travail
agricole, les Dagari adoptent une attitude tr&s méfiante

& l'&gard de tout individu,"chef" inclu (3 part guelques

rares exceptions, les chefs travaillent comme tous les autres),
gui se montre intéressé 3 obtenir des gains matériels a
travers n'importe quelle forme d'é&change (libié-scb, litté-
ralement "pessesseur d'argent". Je ne vois donc pas comment
ils s'engageraient avec tant d'enthcocusiasme dans une forme

de ccllaboration tendant a créer un tras grand dés€quilibre

au sein du groupe, en transgressant de surcreit 1'un des
principes fondamentaux de 1'éthigque communautaire. Pour soute-
nir cette thl2se, il est cpportun de rappeler que les "chefs”,
dent le statut a &té défini par 1'autorité ccloniale, ne
disposent actuellement d'aucun mode de sanctien véritable contre
les actes de déscb&issance ou le refus de participer aux

travaux collectifs,
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Pour conclure sur ce point, je dirais gue le ba-kch
de chefferie, en dépit de son ambivalence, s'inscrit dans la
logigque communautaire oll, comme 1'&crit Gérald Berthoud,"le
riche devient rapidement un &tre anti-social, s'il ne s'adonne
pas 4 la générosité prescrite. La dignité, en systdme commu-
nautaire - continue 1'auteur - ne passe pas par l'avoir accu-
mulé. Dans une logique de richesse partagée, le riche, par son
avarice, s'exclut de la circulation et du méme coup de la
société" (1982: 110).

Le ba-kcb peut aussi constituer 1'occasion d'un défi
inter-villagecis et/ou inter-clanigue, le clan recoupant
parfois l'espace territorial que les autorités administratives
considérent comme "village". Les cultivateurs se déplacent
alors d’un "village" & l'autre dans le but de participer au
ba~kTh pour se retrouver, 3 la prochaine ocecasion, sur leur
territoire en compagnie des cultiveteurs gui les avaient
regus auparavant. Dans quelques cas, cet &change inter-
villagois continue jusqu'aux "limites" qui sont celles des
capacités Economiques des deux partenaires. Les deux villages
entrent ainsi dans une sorte de compétition 3 caractére
ostentatoire, qui s'effectue sur la base d'une dé&pense &ner-
gétigue toujours plus grande, visant & montrer gue l'on
dispose d'une capacité de travailler supérieure aux "asutres",
mais qui s'accomplit aussi, de part et d'autre, par une
profusion croissante de nourriture et de bidre, signe de

puissance et de filerté. .

Naturellement, les autorités "officielles" du pays
regardent d'un oeil critique ce type de ba-kcb et méprisent
les "villages" qui le pratiquent avec enthousiasme. En re-
vanche, les cultivateurs avouent apprécier beaucoup cette
forme de collaboration, en déclarant que l'effort physique
leur parait moins lourd, car l'atmosphére est gaie et la
plaisanterie facile, qu'ils trouvent agré&able de cultiver
en compagnie de beaucoup de gens et qde,surtéut, ils aiment

partager un bon repas avec des amis gqu'ils n'ont pas trés
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souvent 1'opportunité de fréguenter. Le Tablean de synthése
{(no.13 ) essaye de restituer, 2 travers un procédé graphique,
l'ensemble trés complexe des Echanges de travail pratiqués
dans" les guatre ba-kCb, sans, cependant, rendre compte des

contre-prestations en biére et en nourriture.

*

La derniére des formes de collaboration agricole
examinées ici est, de nos jours, tras rarement utilisfe. Elle
s'appelle gyl-kcb (gyl = balafen et elle est organisfe par
celul qui désire posséder un nouveau bhalafon et gqui réunit,
toujours par le jen des "avances” et des "restitutions" de
prestations de travail, un groupe d'agriculteurs dans la but

de cultiver le domaine du fabricant d'instruments de musigque.

Quoique, de nos jours, le balafon puisse faire 1'objet
d'une vente avec rémunération en espices, les Dagari sou-
tiennent gque 1'échange travail/balafon ne constitue nulle-
ment l'€guivalent d'un achat/vente. La tradition n'établit
aucun rapport d'équivalence entre 1'instrument et les pres-
tations des gxl-kebé (les cultivateurs invités). Le gxl—keb
faisait probablement partie de la procédure rituelle dont
1'artisan se sert, comme 1'&crit Jack Goody, pour “withdraw
his soul from the instrument he has created", puisque: "The
instrument is believed tc become imbued with the maker's
soul” (1962: 200). Vu l'importance que revet le halafon
pour chague lignage et section de lignage, la collaboration
dans ce domaine peut s'assimiler & celles gul sont mises en

place pour satisfaire une nécessité imp&rative.

4. Les nouvelles formes d4d'"encadrement” .
les eccopératives catholiques

Il faut mentionner bri&vement la présence, dans
les zones dagari plus infuencées par la religion catholique,
de deux"organisations cocopératives", fort semblables, gqui
s'inspirent des pratigques de partage et de secours mutuel

observées dans la sphére "traditionnelle".



Tobleou de synthése du BA-KEB

T.n. 13

BA-KZB Lignager simple

BA-KCB Lignager complexe
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La premidre s'appelle "recroupement de familles”,

une organisation permanente qui ne revat gulre d'importance
dans 1l'ensemble de lsactivité productive. Elle poss@de néan-
moins quelques caractéristiques gui lui sont propres: les
membres sont tous chrétiens et sppartiennent aux deux sexes
bien gue les tiches solent réparties selon les régles éta-
blies par la traditien. Chaque qroupe dispose de parcelles &
cultiver qui sont mises d disposition par un chrétien;
on y cultive généralement du riz ou des arachides dqui pour-
ront facilement atre vendus avant les fates de Nodl. Le

but du groupe est d'2tre & méme de cé&lébrer convenablement
les festivités de Noél, en répartissant les revenus de la
preoduction entre tous les membres, sous forme de consommation,

tous buvant et mangeant ensemble.

Le fait de manger ensemble, hommes et femmes, consti-
tue une innovation, puisque traditionnellement, les repas

sont pris séparEment.

La seconde action de coopération catholique, introduite tout
récemment, elle aussi, sous l'influence des missionnaires,

est nommée simplement'action catholigue’ Elle se donne deux

finalités: aider les catholigues en difficulté pour cause
de vieillesse, de maladie ou pour d'autres raisons, et créer
un fonds de secours 3 partager entre les membres en cas de
disette. Comme dans le "renrqﬁnpmentdefamilles", les membres

de 1"action catholicue 'j2rent un petit domaine agricole,

guidés par les missiconnaires "experts” en la matiére. Il est
intéressant de relever dque le groupe d'action catholicque de
Kékoligu a 6t& le premier dans la r&gion & uvtiliser le tracteur
pour les activités agricoles en 1971. Il s'agit, au fond,

d'une sorte de coopfrative de production doublée d'une
"mutuelle d'épargne". Les responsables rassemblent et redis-
tribuent l'argent gagné par la vente des produits et, suivant
1'exemple des commergants wala, s'initient graduellement aux
pratiques de la spéculation, en essayant de vendre et d'acheter

aux meilleurs prix.



Les graﬁds bénéficiaires de cette coopérative sont
les femmeés “dolotiéres” dagari qui, ayant qﬁitté le village,
en général pour cause de divorce ou de séparation, se sont
installées dans les petits centres de liamale et de Nandom
pour ¥y ouvrir un "cabaret de dolo" (di-yir, littéralement
"maison de la bi&re de mil"). Victimes des pratigues spécula-
tives des marchands musulmans, coupées de leur lignage d'ori-
gine, elles participent aux cobpératives dans le but de

réduire leur dépendance vis-a-vis du marché,

Quel est 1'impact de ces formes récentes de collabora-
tion sur l'organisation glchale de la production? Il est minime -
sur quarante cultivateurs actifs de la région de Kokoligu,
1'une des zones les plus marquées par la religion catholique,
seulement dix d'entre eux faisaient, en 1978, partie de l'une
ou de l'autre des "coopératives"” que je viens d'examiner.

I1 faut dire gu'elles étaient bien plus actives et dynamiques
au début des années 1270. Je ne pense pas gque l'on puisse
s'attendre 3 une extension du systéme coopératif catholigue,

qui viendrait se substituer aux formes "traditionnelles”.

L'absence d'échanges réciproques dans l'organisation
du travail est un obstacle indépassable pour les agriculteurs
dagari pour lesquels l'émulation, la compétition et je
dirai méme la rivalitéd, forment la "base émotionnelle"” du

travail productif.
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III. TRAVAIL, PATRIMOINE, PRESTIGE : DISPARITES ECONOMIQUES
ET DIVERSITES SYMBOLIQUES

Il est temps de clore cette €tude des structures et des
pratiques du travail agricole par une analyse globale des diffé-
rents facteurs guil caractérisent l'activité communautaire dans
ce domaine. Il me semble essentiel d'insister davantage, au
risque de me répéter, sur l'interdépendance des formes de
réalisation de la colnurgie ainsi gue sur la cohérence de ses

modes de fonctionnement (voir Tableau de synth2se nc.9).

Nous l'avons vu, 1l'aide mutuelle (kEtaJ, la coopération

(diem-~kCb et madeb-k€b), la collaberaticn (nen-kch, polta-kEb,

ba-kCb et gyl-kChb) remplissent des fonctions 3 la fois diffé-

rentes et complémentaires.

L'aide mutuelle constitue le "pivot” de toute 1'organisa-

tion, tout en délimitant un espace sccilal qui est a la fois

une unité de culture (dans le sens de travail agricole) et

une unité de communicaticn ; espace dont l'existence et la

reproduction sont rendues possibles grice au contenu "équilibré&"
des rapports de réciprocité reliant, entre elles, les unités
de production.

La cgopératicn favorise la communication inter-clanique
mais, en méme temps, se présente comme déterminante pour 1la
reproduction des unités de production et comme garante de
leur prospérité. Pourrait-on affirmer que c'est par les formes
de la cocpération que la soci&té "engendre" et "forme" ses
unités de production et que c'est par l'aide mutuelle qu’elle

en favorise 1'épanocuissement et la croissance?

Par le biais des formes de la collaboration, la commu-
nauté semble chercher des réponses & des situations de "crise" -
crises de “"croissance” ou crises de "pénurie". Tout se passe
comme s'il s'agissait d'une série de dispositifs mis en place
soit pour pallier les insuffisances des formes les plus li&es

aux structures orqganiques de la société&, soit pour "inventer”



de nouveaux instruments sociaux capables, & la fois, d'adapter
l'organisation sociale spécifique dagari aux'mécanismes exo-
génes et d'en neutraliser les effets les plus “pervers". Bref,
observée sous l'angle de 1l'organisation des échanges, la
collaboration permet le maximum d'‘"ouverture" de la commu-
naut8 vers une extériorité socialement définie (ba-kcb inter-
villageois) ou idéologiquement pensée (nem-kcb rémunéré en

espéces}).

La circulation constante des mémes individus au sein
des différentes formes de la colnurgie assure, par ailleurs,

la reproduction d'une sorte de conception non consciente mais

unififée des modalités des Schanges, gue l'on pergoit seulement
a travers la logigue des pratigues gue j'appelle logigue

communautaire.

Je pressens d&3ja4 les critiques, voire les oppositions
4 une telle interprétation qualifiée souvent de "passéiste" ou
de "primitiviste", de l'organisation du travail agricole commu-
nautaire. Et les "rapports de production", les relations d'ex-
ploitation ainés/cadets? Qu'en est-il du "pouvoir", celui gqui
“repose sur le contrdle des moyens de la reproduction humaine:
subsistance et épouses" (Meillassoux 1975: 81)7? Comment se
concrétiée—t—elle, cette supposée "égalité structurelle" des

société communautaires, et 3 l'aide de guelles donnfes chiffrées

peut-on en prouver la ré&alité? Je pense avoir répondu expli-
citement ou implicitement A une partie du moins de ces guestioés;
d'autres (Berthoud 1%82; Sahlins 1972; Lizot 1978; etc.) y

ont répondu bien avant moi. J'aimerais cependant discuter bridve-
ment les guestions relatives aux "inégalités internea", en me
bornant 3 un exercice "périlleux" d'analyse des rapports qui
pourraient exister entre le contrdle de 1'"&nergie physique
humaine™, d'une part, et la “puissance éconcmique" des unités

de production, d'autre part.
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‘Dans le Tableau No 14, qui rassemble les données con-

cernant vingt-cing unités de production situées dans la zone

de Kokoligu, la premidre et la gquatridme colonnes fournissent
des informations sur ce que l'on pourrait appeler “guantité
d'&nerqgie humaine disponible" par unité de production (colonne
I} (1) et "quantité d'énergie humaine actualisfe en une saison
des E&uies" (colonne IV} . D'une part, la "force de travail"
exprimée par la composition des unités, d'autre part, le "degré
de son efficacité&", c'est-d-dire les résultats obtenus, é&valués
en termes de prestations regues et rendues, au sein des différen-
tes formes d'organisation que nous avons examinfes auparavant,
ainsi qu'en termes de “"solde" de c¢rédits ou de dettes de travail

guil seront, vraisemblablement, reportés & 1'anné€e suivante.

Les colonnes II et IIT regroupent ce que 1l'on pourralt
appeler - suivant toujours une ﬁerminologie gui s'inspire de
Marx - la "base matérielle" de chague unité&, autrement dit, son
"patrimoine" compos€ de véches, ch&vres, moutons, acres de

terrain cultivé et billons d'igname et mais.

Aprés tout ce qui a &té dit sur le fonctionnement des
unités de production, sur l'utilisation, & la fois rituelle
et &conamique du bétail, sur 1'"efficacité" trés variable des
diverses formes d*organisation du travail en termes de "rende-
ment" de chaque prestation, il semble é&vident gue tout "calcul®
statistique précis copcernént la “"richesse" .des unités s'avére

impossible. A la limite, il aurait fallu mettre en relation

(1) Les individus qui s'ajoutent aux cultivateurs {premiére
partie de la colonne} en formant ensemble la totalité des
effectifs par unité& (deuxiéme partie de 1la colonne), parmi
lesquels j'inclus les femmes qui pourtant sont des "culti-
vatrices", sont & considérer aussi comme "force de travail”
puisqu'ils participent activement au processus de pro-
duction en exécutant des travaux "de service" ou "activités
annexes".
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des indices créés afin de rendre compte de la capacité de
travail de chaque unité dans son ensemble, en pondérant l'apport
de chague catégorie d'individus (hommes adultes, femmes, gargeons,
filles et vieillards) avec des indicés mesurant en une valeur
unigue l'ensemble des biens (sol inclu} disponibles. La con-
frontation de ces résultats &vec les prestations regues aurait
pu donner une idée de ia "puissance Economique" réelle de

chaque unité de production et de la “"stratégie" adoptéea.

Quel aurait 8té&€ le degré de.fiabilité d'un tel calcul?
Trés faible, pour ne pas dire nul. En effet, tout le monde sait
gue pour des &Economies largement ax&es sur 1'autc-subsistance,
organisfes sur la base d'un systéme trés complexe de réparti-
tion des taches, nous ne disposons d'aucun "étalon de mesure”
capable d'évaluer la "productivité (quel type de productivité?)
du travail". La recherche la plus nuancée et la plus rigoureuse
qui a &t8 accomplie dans ce damaine est, & mon avis, celle de
Jacques Lizot sur les Yanomami (1978) . Toutefois, je doute
fortement que "la mé&thode des flux Eénergétiques™, employée par
l'auteur pour l'analyse du travail et de la subsistance, scit,
comme il 1'affirme, "idéologiquement non marquée" (p. 74). Le
nombre de kilocalories conscmm&s dans le travail ne nous re-
stitue pas, gue je sache, la quantité& de richesses symbeliques
accumulées par la méme activité et qui se réveéle &tre fonda-
mentale dans toute "&conomie primitive". Les m&mes remarques
sont valables pour l'é&tude quantitative de la richesse maté- ~
rielle {cclonnes II et III). La "destinée" des animaux n'est
pas uniquement d'étre échéngés contre du travail (dans ce .
sens, il aurait 2t€ relativement facile de calculer l'éEgquiva-
lence animal-force de travail”et d‘inscrire l'ensemble du
b&tail & 1'"actif" des'unités), mais de circuler en tant que
dons, d'8tre "gaspillés" en tant que biens d'ostentation (ba-k&b
inter-villageois), d'assurer, sous la forme d'un "stock vivant"
échangeakle sur le marché contre des céréales en cas de crise,
la reproduction du cycle agricole.
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'I{i:hn-c' des Unités de Production (Tablesu n. 14}

i Iz 1
Qorposition Elevage Aqriculture : -xulrrau
Unités N Mil  mil  Arachide Ris Igrame Fala Prest. Prest. DIEE.
dn prod,.  Qultiv, total vaches Chivres MOutons rage hlanc recues remtues  {une
*y ) *) s [ LD snlsomb
1 1 3 2 [ [ 5 7 1 i 3] 100 1] a -18
2 1 5 2 B o 5 6 k] 1 N B3 107 90 -17
?1 1 5 -0 9 1 ] 9 Tl 1 103 206 121 118 + ]
L] 1 7 0 3 0 3 6 0 1 I 198 12 {0 -32
s 2 g 0 3 0 10 10 1 1 87 a3 64 79 a1
6 1 9 0 5 0 S 9 1 3 A 0 61 72 411
* 7 2 [} 11 [ 13 10 12 1 2 0 o 57 69 422
[} 1 ? 11 + & 13 2 3 0 1 3 a0 16 29 -7
9 3 ] [ 0 0 w12 2 2 94 120 111 138 .27
in 1 5 1 [} [H 12 9 1 2 A2 4 1 40 an
b 11 3 11 ] 12 10 15 12 1 0 n 0 am ne. N
12 1 5 n ] 12 13 11 1 [1} n o fnn i [
—13 2 9 10 3 L} 11 10 b 0 13 22 96 114 410
14 1 ? 4 10 0 ? 1 [ 2 12 18 16 Bh +19
15 2 ] 2 10 0 6 12 1 2 [ 0 80 n4 +14
16 3 10 0 35 [ 21 19 3 2, 0 0 134 150 416
—y 17 2 7 [ 15 0 16 1) 1 3 98 170 119 114 10
18 2 8 [ 6 0 1210 2 2 8z 24 101 122 +21
T 1 3 0 3 ] [ L] 2 0 22 10 21 83 - B
20 2 5 0 2 ] 10 L] 1 4 1 40 108 1311 +23
21 2 9 ] 5 10 9 9 2 1 0 0 63 a9 14
22 1 6 0 3 [ 6 1 1 [ [ 0 45 415
23 1 ¢ e 5 16 6 6 1 o ¢ ] 32 41 411
2 1 3 [ 3 24 4 3 1 0 o 0 28 a8 Va0
25 2 8 o 1 11 1. » 1 n 0 6 4 v

toyenne cultivatemrs activs par unité de mroductien 1 1,6

Hoyenne des effectife par unité de production @ 6,32

Moyenno d'acres culbiveés par unité de on : 20, solt enwiron

8,5 hectares imil rooge et bianc, arachide et rin

Moyenne du nomire de billons per unité de moduction : 84 (igname et mais)
Moyarns des prestations reques : 78

Moyenne des prestations rendues : B2

*) Le recencement das sirfaces cultivées en mil, srachide et riz, a e
falt en pores. unité de memre adoptfe su Ghans, Je rappelie qu'un
hectare correspond, grosso mode, b 2,47 acres.

**) L'fvoluntion dea mirfncom cultivéen m igname, mwle ot Autron produltn
n 816 [nite m ponbre de billens [pour co qul concerne 1n culture mr
billon, volr p. 1671,
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Les données qui se ré&férent & l'activité& agricole appa-
ralssent comme les plus “"maniables™ pour 1'é&valuation gquanti-
tative. Mais des difficultés se manifestent aussi dans ce domaine
lorsqu'il s'agit de mettre en relation les dimensions des terres
de chaque unité& avec le nombre de prestations regues (colanne IV).
En effet, d'une part les appeorts des cultivateurs ne sont pas
éguivalents et varient en fonction des( formes d'organisation du
travail; d'autre part une gquantité& non négligeable de pratiques
agricoles sont effectuges directement par les membres des unités
de production, en dehors donc des regroupements d'aide mutuelle,
de collaboration, de coopération. En cutre, certaines unités
bénéficient, plus que d'autres, de prestations "gratuites" ou
de prestations "de secours" et cela le plus souvent en raisan
du “"respect” gque 1'cn doit 4 tel ou tel personnage 3 cause de
son prestige cu simplement de son &ge. Encore une feis la ri-
chasse symboligue brouille nos calculs, nous empéche de "classer"
hiérarchiquement les unités les unes par rapport aux autres.
Choisissons, sur la base des informations qui apparaissent dans
notre Tableau et 4 titre d'exemple, six unités de productian.
Comparons-les deux & deux 3§ partir, d'abord, de leur composi-
tion interne, puisque, comme le fait remarquer justement Claude
Meillassoux (1975), la disponibilité& de 1'é&nergie humaine et
son utilisation fondent 1'é&conomie des socié&té& d'auto-subsistance.

L'unité 3 par rapport a l'unité& 11 pré&sente moins de la
moitié des effectifs et, ce gui est plus impartant, comparée
4 cette derniére, elle ne dispose gque d'un tiers des potentiali-
tés 4’'8change ré&ciproque des prestations de travail (1 cultiva-
teur actif pour le 3 et 3 cultivateurs actifs pour le 11). Pour-
tant, si nous considé&rons les deux domaines cultivés (sous
1’angle du travail nécessaire gt sous celui de leur "rendement":
dix billons d'igname en culture associée cu, dans une moindre
mesure, dix billons de mals, associ& 8 d'autres produits, équi-
valent § un acre de millet, d'aprés les estimations des agri-
culteurs dagari les plus expérient&s en la mati@re), la plus

petite unité 3 arrive a "expleoiter" une surface presgue
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double (50 acres contre 28 cultivés par l'unité 11). En dépit
du nombre trés limité d'individus dont elle dispose, la pre-
midre unité de 121 prestations et elle termine les travaux
avec un actif, alors gue la seconde n'en obtient que 103
avec un léger passif de prestations. La possession, de la
part de cette derniére, de quelques vaches et moutons en

plus, ne compense pas la disparité.

Nous constatons le méme "paradoxe" 2 l'examen comparé
des unités 2 et 13. Alors gu'elle dispose de la moitié des
effectifs, 1'unité 2 cultive une surface supérieure (31,5
acres contre 28 pour la 13) et regoit un nombre de cultivateurs
de peu inférieur & 1'unité 13 (90 contre 114, en considérant
les "crédits" et les "dettes"). Enfin, si 1'on choisit deux
unités disposant & peu prés des mémes effectifs, 7 et 17,
on constate le méme déséquilibre: le double de surface cultivée
pour la secande . (50 contre 25) et environ un tiers de prestations
regues en plus {119 contre 79). Deux conclusions se dégagent
de cette "&bauche @'analyse”. 1) la "rationalité &conamique”
ne nous aide guére & comprendre le fonctionnement de 1'é&canamie
des sociétés communautaires. Les "interférences" du social
sur 1l'é&conomigue loin d'&tre négligeables (1). 2) il n'est
pas toujours vrai que ceux parmi les ainés qui contrdlent
davantage de "force de- travail” soient aussi ceux guil arrivent

4 accumuler un "patrimoine" plus important gue les autres.

Bien sfir, le Tableau montre @'autres cas gqui corrobore-_
rajient la thése opposé&e. Il me semble cependant gque ce soienf
les tenants d'une vision productiviste et utilitariste des
sociétés 3 souscrire a4 l'hypothése de l'universalité de 1'homme
déterminé par la matérialité et par le désir de domination po-
litique. Quant & mol, j'admets 1l'hypothe@se contraire, gui con-

{4} Les exemples examinis confirment la thése fondamentale de
Chayanov selon laguelle 1'intensité du travail varie en
raison inverse de la capacité productive des unités domes-
tiques et donnent ralson & Sahlins lorsgu'il affirme que
"le systéme domestique s'assigne des objectifs écanomigues
limités, définis qualitativement, comme mode de vie, plutdt
que quantitativement, camme richesse abstraite" (1972: 130).



siste 3 envisager la'possibilité de situations fort diverses,

résultat de la complexité de l'organisation sociale.

Aprés un long déteur, nous retrouvens, a la fin de cett

étude consacrée au travail communautaire, les idées—guide que

e

j'ai posées, en guise de jalons, tout au début de la discussicn.

Malheureusement, la thése qui veit la subordinaticon de
1'"&conomique"” au "social" engendre n&cessairement une attitud
ayant un contenu & la fois &thigue et politique, fondamentale
pour la démarche anthropolegique, qui consiste & accepter
derridre la diversité des maniéres d'existence et la pluralité
de projets sociaux, l'cpacité de la société., J'écris "mal-
‘heureusement"”, car l'inquiétude anthropologique nait de cet
€tat. de frustration face a 1'"inexplicable"” et de 1'&tat d'in-
satisfaction devant 1*'"expliqué". '

e
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42me partie

LE RITE COMME RESISTANCE SYMBOLIQUE

La mort et le quotidien
Pratiques mortuaires et Rabitus communautaire
L'univers symbolique dane 1'histoire

La parole poétique et la reproduction symbelique

en W e By

Le pouveir des ancéires et le pouvoir de la
communauté : les stratégies tmplicites de la
réststance.



V. LE RITE COMME RESISTANCE SYMBOLIQUE

Symboles, rites, pouvoir, reproduction coammunautaire

voild les guatre notions auxquelles je ferai appel afin.
d'analyser ce que j'appelle la "résistance symboligue"

que les sociétés communautaires opposent & la logique
capltaliste. Il s'agira de saisir les connexions, les

liaisons entre ces notions, dans le but d'aboutir &

une vision globalisante des ph&nom&nes "idéologigues"

des sociétés communautaires. Dans le souci de garder la
cohérence avec les théses formulées dans les précédentes
parties, je me bornerai & une réflexion sur le contenu histo-
rigue de ces connexions; autrement dit, je chercherai & esguis-
ser une interprétation, nécessairement partielle, des rapports
gui relient l'univers des représentations collectives

forgées & travers l'histoire profonde des communautés,

au "monde" des valeurs qui ont pénétré&, depuis quelques
dizaines d'années, la soci&té. La démarche choisie est centrée
principalement sur des pratiques sociales, envisagé&es comme
"modes d'expression significatifs” pour la découverte du sens
historique des institutions rituelles., Ces dernidres laissent
transparaitre le véritable pouvoir politique de la communauté,
celul gui est détenu par les ancétres et qui semble

fonder la reproduction sociale de la communauté.

J'énonce ainsi 1'hypoth&se générale gui inspire mon

analyse, basée comme nous le verrons par la suite, sur

1'idée de "pouvoir autonome" et "transcendant" la

société des vivants.

Le "terrain" d'observation est celui des "pratiques
mortuaires" dagari gqui s'organisent & l'occasion du
décés d'un membre de la communauté et s'ordonne selcn

les régles héritées de la tradition.
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1. La mort et le guotidien (1)

" La nouvelle o été répandue dans tous les willages de
la région par des jeunes.d vélo, un sac en peau de mouton
en bandoulidre : un vieux est mort, ce matin d 1'aube. On
parle de lut dans chaque matison; on parle de sa-uvie, de
ses oceuvres, du temps od £l était "ehef" du village. On
parle de son fils umnique, qui a2st parti pour devenir fone-

tionnaire de 1l’'Etat...

Prés de sa matson, un va-et-vient de gens :@ des femmes
surtout; elles se lamentent itréds foft; chant d'une douleunr
profonde, mais aussi message délivré aux matsons proches.
Cris de deuil; mais dans l'espace situé ¢ L'entrde de la
matison, la vie se¢ déroule presque normalement ! des enfants
Jouent avee de petites votitures qu'ils se sont fabriquéeas
avec des bouts de téle... un mouton broute gquelques herbes
dessdehées. .. une femme 5'en va chercher de l'eau, un gros
pot de terre cuite en équilibre sur la té@te; un vieux tient
un enfant tout petit sur ses genouzx, Ll casse des morceaux
de terre blanchitre, grouillante de termintes, qu'il dépose
dans un panter, un cdne renversé qui renferme des petits

poussins.

Le cadavre est ld, assis par terre, appuyd contre le
mur extérieur de la maison, la téite légérement penchde vers
la droite; sa tunique blew vif a l'air reuve avec ses

broderies blanches qui décorent 1l'encolure.

(1) Extrait du "journal de terrain’, Kokoligu, 3.12.1978.
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Deux femmes sont asetises devant le mort; elles répétent
en pleurant iles mémes phrases. L'une d'elles, avee son
pagne, chasse des mouches du visage du vieux. Des hommes
arrivent. Ilg passent devant le mort sans le regarder et
poursutvent leur chemin le long du mur de la maison, sans
changer d'allure; tout & coup, ile s'exclament : "ouah !Y
comme satists de surprice. Ils g'arrétent, font demi-tour et
repartent l'un derriére l'autre, <ils paseent devant le corps
toujours sans le voir, et soudain s'exclament 4 nouveau.
Aprés deux ou trois aller-retour, tls s'arrd@tent, tournés
cette fois vers le vieux et rdpdtent leur exclamation : "ouah !
Et pute tls vont s'asseeir sous un arbre, pas trop loin de la
mateon. Ile parlent, ils rient, saluent les amis qui les ont

prdcéddés.

Les femmes continuent & pleurer; loresque les larmes bai-
gnent leurs joues, elles se lévent, se tournent vers l'assis-
tance; leurs maing dtendues, leurs brae gbandonnde montrent

comme un vide impossible & combler.

Muokum, le frére du défunt, est aseis luti qussti sous un
arbre. Calme, il regarde la scéne d'un oeil quust distra<t.
Il eet 1l'un des trois responsables de la edrdmonie. Trois
Jjeunes arrtvent, l'un derriére l'autre, un sac de mouton en
bandouliére. Méme type de démarche, mémes gestes, mémes
calutations, mémes mots. Un enfant de deux ou trois ans
s'approche du mort. Il 1. touche le pied. Une femme l'enléve,
le pose sur son dos courl’ et le serre sous un pagne coloré.
Un chien aboie tout prés du cadavre. Un caillou, rapidement

lancé par un jeune homme, le met en fuite.

Une femme vient vers Muokum et Iui Iie une fibre d'dcorce
autour du poignet droit; en méme temps, Muokum adresse quelques
mate 4 un gargon qut part en courant, comme pour exdcuter un

ordre.
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D'autres hommes arrivent; tls latissent tomber quelques

pidces de monnaie dans le panter d'od sort une croir de bois.

Les pleureuses sont maintenant beaucoup plus nombreuses.
De temps en temps, L'une d'entre elles sort du gréupe et

s'éloigne en direction d'une maison voisine.

Il fatt chaud; l'harmattan se léve; le vent souffle des
tourbillons de poussiére cere et agite le feuillage du manguier
sur lLes tétes des visiteurs. Tous gttendent que les jeunes du
lignage du défunt atent terminé la construction de I'autel 4
baldaguin sur lLequel on posera le corps pour la cérémonie.

‘

Le lieu choisgt se trouve 4 quelques centgines de métres
de la matson, & cbté du ctmetidre oiu reposent les ancéires
du lignage. C'est tet que l'on ereuse quatre trous. On y
dresse quatre potequx fourchus pour soutenir le plateau de
I'autel. Le vieux Muokum.est venu votr, tl regarde 1'veuvre,
tl en éprouve de sa main la solidité, il donne des conseils

pruis s'assted et mdche une ou deux prises de tabaec.

A une cinquantaine de métres, deux hommes creusent le
tombeau dans la latérite. Autour d'eux, un petit groupe
s'est formé. On commente le travail, on donne des conseils

regus dans L'indifférence la plus absolue.

Un chemin sépare le cimeticére de .l'autel en construction.
Par ce chemin des gens ar;iuent encore par petits groupes
les hommes poussent leur uélo. on échange des salutations. On
reste debout, on cause, on plaisante, on taquine les jeunes
qui travaillent & L'autel lorsqu'ils se montrent maladroits
ou incapables de bien fiier {'une des branches qui serviront

d soutenir le baldaquin.
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Et puis, autour de la maison, or apergoit maintenant
beaucoup de gens qui s'agitent : le balafon est arrivé et

avee lui, le musicien et le constructeur.

Quelques sons en guise d'essai. Et la musigque funéraire
eommence. Les attitudes changentISOudain; comme un ppesage
brusque du désordre @ un certatn ordre, passage des conduttes
les plus disparates d une harmenie des expressions et des
gestes dans les groupes. Un peu comme 8i la.musigue devenait
la langage commun. Ceuxr qui étaient assis sous l'arbre s'auan-
cent et se tiennent debout, prés de l'instrument, face au
musteten. Muokum est revenu et tl prononce le premier des
discours, chantés, rythmés sur la musique. Les hommes accom-
pagrnent ses pareles en chantant en choeur. Le nom du défunt
revient souvent., Pourtant, le chanteur s'adresse rarement 4

lut qui est lé&, présent, & quelques métres du balafon.

La vie quotidienne s'est comme arritée. On ne platisante
plus. Les femmes, toutes affatires cessantes, se sont regrou-
pées devant le corps du vieux, redoublant de lamentations;

presque toutes ont les larmes aux yeux.

Les enfants ne jouent plus. Ils s'approchent du groupe
des hommes et observent guec attention le mouvement d la

Ffois violent et décontracté du joueur de balafon.

Les jeunes comstructeur:- sont revenus vers la maison
L'autel est terminé; il est t.-=ps de s'y rendre pour la
eérémonie. Deux hommes apportent deux poteauxr et une longue
fibre d'écorce. Ils apprétent rapidement un brancard. Muokum
fait un signe de téte : le balafon se tait et avec lui les
chants. L'atmosphére change & nouveau : mouvements, cdauseries,
rires. Les gens se lévent; lLes hommes reprennent leur vélo;
les femmes ajustent leur pagne. Quatre jeunes s'approchent du

eadavre, le posent sur le brancard et s'acheminent vers l'autel.’
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Un cortége désoronné se forme tout au long du chemin.
Le joueur de balafon suit le dernier, la démarche un peu

titubante, son instrument posé d¢ 1'envers sur la téte.

L'gutel est aqu milieu d'une vaste esplanade entourdée
de grands noyers de karité. Le vent souffle fort. Un jeune
homme grimpe sur L'autel pour mieuxz firer la couverture
multicolore qui sert de baldaquin. Il glisse ses bras sous
ies aisselles du mort et d'en haut, aide Bes amis & le

hisser sur le plateau.

Le vieux est enfin assis sur L'autel, bien haut pour
que tous putssent veoir. En face, & L'ombre des noyeurs, sépa-
rément, les hommes et les femmes prennent place. De nouveauz
.arrivants dchangent encore les salutations rituelles. Deux
cents, trois cents personnes sont 1d, la plupart assises
sous les arbres tandis qu'un petit groupe entoure L'autel.
La musique reprend avee le choeur et les discours chantés.
Autour du balafan des hommes trés dgés. Ils sont serréds les
uns prés des autres, debout, se touchent presque. Leurs
tuniques blanches ou bleu clair ont toutes des rayures fon-
cées, noires ou brunes; certatnes sont usées, signe de prestige,
d'expérience, d'ainesse. Les gestes sont imprécis, lents, &
peine amorgés; ils alternent avec de soudains mouvements de
t&te en signe de consentement aux paroles passionnées das

longkome, les chanteurs.

Deur d'entre eux se répondent, scandent des vers d haute

veixr, avec pour chaque mot, chaque fois une intonnation

particulidre.

Le temps passe au rythme des moments fatibles, sutvis de
moments forts - le chant de longkome - et dans l'assistance,

des signes d'émotion profonde.

Une sorte d'exaltation s'est emparée des hommes prés du
balafon. Une impulsion plus rythmée : le choeur l'épouse;

les deux chanteurs semblent se mesurer l'un & l'autre



Premier longkome

Toi, né de Faakum, tout est maintenant sur toi (L)
Toi aussti, néd d'une femme bekuone, Rogaticn,

tout est maintenant sur tot.

La maison (2) s'éerculie.

La maieon s'écroule.

Noue savons aujourd'hui dans quel état se trouve la maison.

Deuridme longkome

Toi, téte de beaucoup de gens (3}

Je vais matntenant dire quelque chose (4 ton sujet)
Les gene disent que tu es en train de ruiner

ta maison.

Etre reeponsable de beaucoup de gens, c'est lourd.

Premier longkcme

Aneolimi (4) s'en est alléd et il n'y plus personne.
Vous conetatez ma détresce.

{Je suis comme) wun carquois vide (de fléchesl)

(1) Le chanteur s'adresse aux ainds de sa section de lignage qui est
ausst celle du défunt. :

(2) La section du lignage.

(3} Le deuxiéme chantewr appartient 4 une autre section du lignage.
Il g'adreese au mort. See mots latssent transparaitre une certaine
rivalité entre les dewx "matesons™.

{4) Il g'agit du nom du défunt. Le premter chanteur tente, sans suceds,
de valoriger aux yeur des prdsents, la personnalité de 1'ancien
chef déedds.



Deuztidme longkome

Arvdtez done de raconter des histoires (5)

Ce n'est pas ainsi que Zuwera obtint (6) sa

eonsderation au titre de chef.

Et vous continuez & vous disputer.

Ansolimi s'est puni Iui-méme.

N'allez done pas vous punir uous-méme

et dire ensuite que vous avez éié victime

de quelqu'un.

Quand Zuwera était chef, s'était-il jamais

disputé avee quelqu'un 7

57 Dieu ne vous conftie pas un chef,

comment pouvez-vous avoir un chef 7

Un chef dans un trou on ne le voit pas.

Bavarder et boire, telle est votre habitude.

Vous asseoir avec les femmes et uous v&nter
_est aquesi votre occupation.

Alphonsus (7) pourquoi ton pére t'a-t-il

envoyé @ Ll'école 7

Ce n'est pas pour l'argent que tu as gquilté

ton pére 7

Quelle est la destinde de ton argent 7

Nous n'avons pas encore vu le cercueil.

Tout cela est trés honteux (8).

Regation & toi le dernier mot.

Rogation tes méres sont la (9). .

57 tes péres t'abandommnent, tu peux faire

confiance d tes méres.

Ansolimi regarde comme ton fils est triste.

Ansolimi, les gens disent que tu eés en train

de ruiner ta maison.

(5) Le deuxidme longkame attaque avec viclence la "maison” du mort.

(6)

(7)
{(8)

(s)

Il cite l'exemple d'un des ancétres commun aur deur sections du lignage,
Zuwera.

Alphonsus est le fils du défunt.

Maintenant les eritiques s'adressent au fils d'Ansolimi. Le chanteur Iut
reproche sa vénalitéd et son avarice.

Il se tourne vers celui qu'il estime comme le plus "digne' parmi les
afnés de la "matgon” du mort. Le mot "méres” est synomyme des gens
appartenant au m@me clan matrilinéaire.



La tension est trée vive. Parfois ces parcles font venir
des larmes, parfots de la colére. Les gestes deviennent
rapides, brusques. Tout & coup, une, deuz, plusieurs femmes

se lévent, s'approchent de 1'un des longkome et lui offrent

quelques piéces de monnatie. Des hommes foni de méme. On
donne de l'argent au musicien et & quelques parents proches

du défunt. Beaucoup de confusion, guelques bousculades.

De l'arbre ot elles étaient assises, trols vieilles

commencent d courtir vers L'qutel. Elles sont vite rejointes

par d'autres. En file, elles dansent; leurs corps en mouvement
rappelle, bizarrement, la démarche rapide des poules. Evénement
soudain, auquel personnz ne semble préter une attention parti-
culiére. Quelques instants plus tard tout s'arréte, c'est le
ratour au ealmz vers l'ombre dense du noyer. Ainsi, de temps

en temps la musique cesse. Courte pause. Va-et-vient des hommes
entre le balafon et les arbres. Putis la musigque reprend avec
deux autres longkome; choeurs, dansés, échanges de monnatie,

arrivées, départs, salutations, tout recommence.

L'harmattant tombe, le soletl est moins blane, lees ombres
s'allongent, la savane reprend ses couleurs vives. Le tombeau
est prét. Assis sur un tertre rougedtre, un homme, le torse nu,
les cheveux pleins de poussiére, une calebasse remplie de
bidre de mil... j

]

Peu 4 peu les gens s'en vont. Les femmes d'abord, les
hommes ensutte. 4 la tombée de la nuit, une dizatine de parents
restent sur place. Ils dormivont Zci, prés du vieuxr, en atten-

dant le lever du soleil gui verra la reprise de la cérémonie. "
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Cette bréve descriptioen des funérailles de 1l'ancien chef
de Kekoligu fournit 1'exemple d'une démarche qui consiste a
isoler des indices, banals au premier abord, afin d'entrevoir
le rapport de certains actes ou gestes & 1'é&vénement pris
dans sa globalité. Tout cela est & mon avis fondamental

pour un premier acc®s au contenu de l'action collective.

Décrire est une pratique subjective qui pleonge ses ra-
cines & la fcls dans la sensibilité du chercheur et dans sa
preblématique. La sélection des données empirigques et le choix
des formes de leur restituticn doivent se conformer 2 un cadre
théorique préalsblement d&fini. Encore faut-il &laborer un appa-
reil ceonceptuel susceptible de remplir le vide qui sépare la
description de l'analyse formalisante et qui puisse par la-méme
insérer 1'objet d'&tude d'une fagon explicite dans la probléma-
tique générale de la recherche. Mais comment franchir le fossé
qui sépare ce que Henri Desroche appelle 1'"auscultation anthro-
pclegique”, cﬁnstituée par des annctations de terrain prises sur
le vif, d'une ré&flexion gui fait nécessairement appel aux instru-

ments conceptuels hérités de la discipline ? Comment c¢oncilier

description ethnographique et discussion théorique ? Commeat
montrer le poids des pratiques sociales vivantes sans pour
autant négliger leur imbrication au sein des structures
sociales ? Enfin, comment faire ressortir la créativité sociale,
la dynamique engendrée par une situation privilégiée de la vie
d'un groupe et, parall&lement, dé&gager les modalités de trans-
formation de ses composantes principales ? Il est impossible de
répondre d'une manilre satisfaisante 3 ces questions. Il est’
toutefois certain que la problématique choisie et le mode de
restitution des observations sent en Gche l'un de l'autre;

ils deivent s'articuler pour faire apparaitre progressive-

ment l'crientaticn de la dé&marche globhale, amorcé&e lors de

1'expérience et poursuivie pendant 1'analyse. Ce souci est a
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la base de la tentative d'insérer les rites & l'intérieur de
1'ensemble plus vaste des pratiques sociales liées a la mort;
i1l nait du désir de ne pas vouloir dissocier du reste un mament

de la vie collective.

La mort d'un des membres de la communauté est un fait
soclal difficile & délimiter temporellement et sratialement.
L'événement se slitue dans un espace indéfini et dans une durée
imprécise. Il déclenche pour le groupe un pracessus d'échanges
et d'informations. La nouvelle se répand dans les villages et
dans la région toute entidre; les gens commencent a parler entre
eux de ce fait nouveau, de ses causes et, d&ja de ses .
conséguences. A l'intérieur de cette durfe, 1l y .a plusieurs
phases gui marguent des ruptures dans le climat social. Mais
ces ruptures n'autonomisent pas un moment particulier de la
vie collective. En tant que fait significatif pour la vie du
groupe concernéd, sa surée est, pourrailt-on dire, sans limite.
L'événement ne s'efface pas avec 1'enterrement du cadavre, il
ne s'annule pas non plus une fois réglés les rapports juridi-

ques conséquents 4 la disparition physique.

Ce phénauéne nouveau participe donc & la vie quotidienne
et s'inscrit dans les pratigues routiniéres de chaque jour;
il se matérialise en &changes réciprogues, en connaissance his-
torigque, remodelée ou acquise, en informations diffuses, en
richesse symbolique, appelée parfois pestige. Ce fait social
apparait en effet, sous forme de processus, dont la durée nous
échappe, pertinent pour la socifété et significatif pour le
chercheur en gquéte d'é&léments capables de l'ailder dans son

effort 4'interprétation.
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Les gens vivent l'événement & des endrgits divers
4 la maison, au lieu d'enterrement, le long du chemin qui
conduit & l'emplacement du corps, dans l’espace ombragé ol 1'on
s'assied pendant des heures, & c&té du balafon, etc. Il parait
difficile de d&limiter spatialement la place du rite & moins
que, poussé par un souci de clarté et de simplification réduc-
trice, on ne fixe des frontiéres qui séparent 1'espace céré-
moniel du reste de l'environnement vécu. Encore faudrait-il
présenter des critéres valables &.l'appui d'un tel découpage.
On ne voit pas clairement sur gquelles bases on pourrait
affirmer que seuls le moment et le lieu "cérémoniels”
revétent de 1'importance pour le groupe et suffisent donc
3 appréhender la nature, voire la signification des actes.

Je propose d'appeler pratiques symboliques les actes qui

se trouvent inclus dans 1'"espace-temps” du rite ou qui le

débordent (pratigques mortuaires dans le cas des rites

funéraires). Il s'agit de pratigues capables d'engendrer
des formes de communication non utjlitaires et "identifi-
catoires", exprimant et renouvelant 1'appartenance & la

communauté ou au groupe.
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'

2. Pratiques mortuaires et habitus commurnautaire

Le concept de pratique symbolique ou mortuaire é&voque
toute une série de contenus quil la rendent trés wvulnérable &
la critique. En effet, le terme praticue traduit tantdt 1'idée
d'action individuelle finalisée de fagon précise, ol l'intérét
de l'acteur qualifie la nature de l'action, tantdt 1'idée
d'expérience relationnelle avec le milieu social ou naturel
dans le but d'en tirer profit. Dans le contexte de cette
étude, les pratiques mortuaires ont un contenu proche de celui
donné par Pierre Bourdleu =u concept de pratique socilale. "La
pratique”, dit l'auteur, "est 4 la fois nécessaire et relative-
ment autonome par rapport & la situation considérée dans son
immédiateté ponctuelle parce qu'elle est le produit de la
relation dialectique entre une situation et un habitus, entendu
comme un systéme des dispositions durables et transposables qui,
intégrant toutes les expériences passées, fonctionne & chaque

moment comme une matrice de perception, d'appréciations, et

d'actions (soulign#& per l'auteur) et rend possible l'accomplis-
sement de taches infiniment différencifes, grice aux transferts
analogicues de schimes permettant de ré&soudre les problémes de
méme forme et grice aux corrections incessantes des résultats
obtenus, dialectiquement produlte par ces résultats" (1972:178-179).
Bourdieu &largit ainsi le concept de pratigue sociale en en
faisant une catégorie qui met en rapport 3 la fols 1'infrastruc-
ture, la superstructure et l'histoire. La lisisaon pratique/
finalité disparait ainsi pour laisser place & une conception de
la pratique socilale particulidrement riche puisqu'elle est
susceptible de saisir, méme d;ns l'implicite, 1l'existence de
potentialités créatives des individus et des groupes.
i
En observant les rites funéraires dagari et les pratiques

'qui y sont associées, j'ai &6té frappé par la varifété des
réponses des participants & des faits inattendus,lréponses

qui pouvaient constituer des mdéviations" aux régles de

la tradition. Mais ces réponses
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s'inscrivaient justEHEnf dans une "matrice de perceptions",
d'appréciations et d'actions", fagonnée sur la base de 1'expé-
rience du pass&. J'ai assisté une fois & un enterrement en
'1'absence physigue du d&c&d&. Pour une raison imprévue, le
cadavre avait Et& enterré bien avant 1'heure &tablie par les
régles cérémonielles. Les participants, arrivés sur place par la
suite, ont improvis& une courte cfrémonie concue en partie
selon le code rituel et en partie inventfe en fonction de cette
situation exceptionnelle.'Un tel &vénement ne s'tait jamais
preduit auparavant dans la région, d'aprés les témoignages des
anciens du village. Ainsi, peut-2tre, évolue le rite; ré&qle,
transgression de la régle, créfation de nouvelles régles consti-
tuent un processus qui s'accomplit en fonction d'un habitus.
Le rite n'est gu'un moment de ce processus, un moment diffi-
cilement saisissable €'un ensemble de pratiques mortuaires en
transformation continuel Luc de Heush : "I1 {le rite) d&signe
tout systéme de communication avec le monde imaginaire, le
monde fantomatique ou mytique, systéme sEmiologigue autonome,
utilisant essentiellement des gestes, mais aussi le langage"
(1974:213) . Cette définition me parait satisfaisante; elle
demande cependant d'dtre complétée et, dirai-je, "complexifiBe®.
Camment ce systéme de communication se constitue-t-il ? Comment
se-reproduit-il tout en se transformant ? Quel type d'irruption
proveque 1'histeoire & 1l'intérieur du systéme sémiologique
avtonome ? Autant de questions que l'anthropologie religieuse
devrait se poser &4 la lumiére des bouleversements sociaux gqui
secouent les structures des sociétés qui font 1l'objet des
Fecherches “ritologiques"n

Tout au long de ce chapitre, je tenterai de fournir
quelques Eléments de réponse 4 ces questions en montrant notam-
ment que, contrairement aux stéréotypes répandus sur les "tra-
ditions" des sociBtés africaines, le domaine du rite et celui
des autres pratiques mortuaires couvrent un champ tré&s impor-
tant des dynamismes sociaux, s'actualisant essentiellement par
une communication intense entre groupes et entre individus, com-
munication rendue possible par un systZme sémiologigque tendentiel-

lement et partiellement "autonome” - comme l'affijrme de Heush -



dans ce sens qd‘il est & la foils le résultat d'une situation
historique inédite et le reflet d'un meod&€le d'é&changes d'infor-
mations ou de mlssages que la communautd tend 3 maintenir.

Cela apparaitra plus clairement une fois &lucidée la
signification attribuée aux symboles et aprés avolir éclaijrci
le lien qui existe entre ces derniers et l'histoire de la soci&té.
Il est &vident que l'observateur arrive a mieux dégager l'univers
symbolique lors du déroulement d'un rite'cu'ad travers 1'étude des rratiques
soclales isolé&es. Les pratigues mortuaires &tant rattachées &
des supports matériels précis (le corps, les objets cérémoniels,
le lieu, etc.), elles se présentent 3 1'observateur partielle-
ment organisées sur la base d'un code &tabli par 1'expérience
collective.

Dans l'introduction & Systémes politiques africains,

Fortes et Evans-Pritchard affirment gue "les membres d'une
société africainé ressentent leur unité et percoivent leurs

intérgts communs symboliquement"; et ils poursuivent: "c'est

leur attachement & ces symboles gul, plus gque toute autre

chose, donne 3 leur société cohé&sion et persistance. Sous la
forme de mythes, fictions, dogmes, rituels, lieux et personnages
sacrés, ces symboles représentent l1'unité et le caractére
exclusif des groupes qui les respectent. Ils sont toutefois con-
sidérés non comme de simples symboles, méis comme des valeurs
gqul en elles-mdmes, constituent des fins" (19%64:15) (souligné
par mol) .

A cette fonction de maintien synchronique et diachronigque
des liens sociaux il faudrait ajouter celle, plus dynamigue,
de c¢réation de relations inédites, de relations susceptibles de
modifier graduellement des institutions communautaires, sous
1'influence de facteurs exogénes & la communauté gui deviennent
de plus en plus dé&terminants pour l'&volution de l'organilsation
soglale.
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Dans le fond, le sens &tymclogigque du terme symbole
refléte assez bien ce contenu camplexe attribué au concept
de pratique symbolique. "Etymologigquement le mot symbole
vient du grec sumballein qui signifie iier ensemble. Un
sumbalon &tait 4 l'origine un sigre de reconnaissance, un
objet coupé en deux moitiés dont le rapprochement permettait
aux porteurs de chaque partie de se reconnaltre comme fréres et
de s'accueillir comme tels sans s'étre jamals vu auparavant...
Un symhole est également un &lé&ment de liaisoﬁ riche de média-
tion et d'analogie. Il unit les contradictoires et ré&duit les
oppositions” (Benoist 1975:5) Cette citation n'a pas besoin
d'&tre longuement explicitée, Il résulte clairement que méme
dans sa gendse, le symbole est congu en tant qu'élément essen-
tiel d*'échanges spécifiques; le caractére paritaire et unificateur
est &videmment inscrit dans la notion méme qui se trouve ainsi
8 l'origine de toute activité de cammunication. Que le symbole
soit rattaché rlus 3 des pratiques actuazlisant un rapport
inédit qu'id des comportements qui reflétent une pré&détermination
structurelle et conventicnnelle est également &vident.

Les pratiques symboligues ne se situent donc pas en
dehors de l'histoire, elles "font" 1'histcire. C'est dans
ce sens qu'il me parait fondamental d'é&tudier les procédés
liés aux symboles comme autant d'opérations "stratégiques"
au travers desquelles la communauté ou le groupe "se pensent”,

"&valuent" leur situation pré&sente.
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A LU 0l

3. L'univers symbolique dans Ll'histoire

Geertz, dans son essai consacré au phénoméne religieux,
fournit une contribution intéressante 3 une théorie historigue
du rite (1966). De son étude, il ressort que ce dernier se
distingue des autres pratiques sociales principalement par le
fait gue ¢'est & cette occasien gue la société se trouve
confrontée aux probl@mes de la gestion du pouveoir politique,
5a conception des systémes symboliques comme "extrinsic sources
of information" (p. 6) fondement des formes les plus variées
de communication sociale et des différents modes du savoir
social, se rapproche de la thése de Hocart sur l'origine rituelle
des formes du pouvoir et ouvre des perspectives nouvelles 3 la

recherche dans ce domaine.

La religion, dit Geertz, est "1l) a system of symbols
which acts to 2) establish powerful, persuasive, and long las-
ting moods and motivations in men by 3} formulating conceptions
of a general order of existence and 4) clothing these conceptions
with such an aura of factuality that 5) the moods and motivations

seem uniquely realistic" (p. 4).

Si ces quatre €léments fondent le ph&noméne religieux,
ils peuvent, Jje crois, tout aussi bien dé&voiler le contenu de
1'activité rituelle. Systéme symbolique, motivations collectives,
vision du monde, et pratique sociale coamposent donc le rite.
Mais ces$ composantes se trouvent nécessairement relifées dans
un syst@me causal circulaire ot la "sphére du vécu" et celle
du "symbeolique" s'alimentent réciproquement c<omme il apparait dans
lerschéma suivant: '

/477’, isystéme symboliquei
l N

_ —
N 4
i vision du monde 238
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Autremant dit, méme s'il souligne 1l'importance du systéme
symbolique en tant gque source d'information, Geertz ne nous
éclaire pas ,assez sur les relations possibles entre les
conditions historiques et sociales (pratigques et motivations)
d'une part, et le systéme id&o-logique consolidé (systéme sym-
bolique et vision du monde), d'autre part. Ce dernier reste
pour Geertz une donnée, un absolu, et les processus sociaux qui
s'y rattachent nous apparaissent comme une simple conséquence

de cet a priori.

Il faut mieux &lucider l'aspect génétigue du systéme
symbolique & travers une conception du rite comme mement de la
création sociale et non pas uniquement comme "consecrated
behavior" {p. 28) qui "involves this symbolic fusion of ethos and
world-view..."” {(p. 28).

La question controversée de 1'antériorité ou de la
rrimauté du "matériel" sur 1'"idéel" ou vice-versa, reidve du
déhat purement philosophique et ne peut donc pas faire 1'objet
d'une discussion dans ces pages. En revanche, ce qui pré&occupe
l'anthropologie sociale c¢'est le probléme de la relation complexe
entre pratique sociale et syst@me symbolique sur le pian du vécu,
en excluant de son champ d'intérét la question spéculative liée
4 la causalité premiére car, nous sermble-t-il, ia recherche
anthropologigue pourrait prouver que tout systéme symbolique,

& un moment donné dé 1'histoire d'une communauté&, est composé
d@'un ensemble hérité et systlmatisé de valeurs d'une part et

de i'autre d'un ensemble, en voie d'éiaboratién, de principes-
guides ayant un caractére'a la fois ambivaient et transitoire.
C'est justement & cause de ia présence de cette deuxiéme campo-
sante que je m'interroge sur la cohérence souvent recherchée et
repérée par les chercheurs d'orientation structuraliste entre
systéme organisé de symboles et systéme organis& de pratiques
soclales. Geertz a,par ailleurs,raison de considérer les symboles
comme de "tangibles formulations of notions, abstractions from
experience fixed in perceptihie forms, concrete embodiements of
tdeas, attitudes, judgements, longings, or beliefs" (1966:5).
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Cela rappelle le concept de "constellation de symboles”,
propaosé par Henri Lefebvre et Gilbert Durand, sorte de "hase
matérielle” de tout processus auvtoncme de reproduction du
savoir social. Mais il faut ajouter gu'en réalité, cette
constellation est & la fols inépuisable et ambivalente, et
gue les significations qu'elle déclenche dépendent aussi du
contexte social, des situations contingentes, bref, de 1l'his-

toire.

Pour les sociétés cammunautaires le rite, de nos jours,
représente essentiellement un lieu oli s'exprime le pouvoir '
politique de la communauté dans son ensemble et dans ses
rapports au monde extérieur; un moment d'auto-interprétation
au cours duguel on opére une sorte de bilan du rapport passé-
présent, rapport envisagé comme ad&guation de la nature du
pouvoir 3 ses formes d'expression historique. La participation
massive au rite ainsi que la richesse dépensée pour son finan-
cement ne s'expliquent autrement gue par une volont& d'actua-<
liser, gréce & l'acquisition d'informations nouvelles et &
leur insertion dans l'univers symboligue d&ja consolidé, ce

rappcort passé-présent.

Dans l'univers des pratiques mortuaires dagari, 1'infor-
mation qgui circule & l'occasion du rite, demeure endogéne,
¢c'est-d-dire est transmise et produite par le groupe et
pour le groupe. Les mécanismes de transmission s'insecrivent
dans un processus de remémorisation des principes—-guide &labarés
par les ancetres, tandis gue les mé&canismes de production symho-
lique déterminent les formes et les limites dans lesguelles le

groupe examine des ph&noménes nouveaux.

A 1'occasion des funérailles du fils d'un sous-chef dagari,
les chanteurs-podtes (longkome), sorte de porte-paroles des
ancétres chargés entre autres des cowmentaires "publics" au sujet
du décé&dé&, n'hé&sitérent pas 3 lancer des invectives 3 1l'é&gard
du défunt, de son pére et de lenr lignage car le décés fut

causé par uwn accident de voiture. Le jeune homme n'aurait pas <¢i
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guitter son village et surtout il n'aurait pas dli chercher i
. s'enrichir ailleurs; voila, en synthé&se, le contenu des discours
des longkome. Les membres du lignage du chef furent visiblement
consternés par les interventions des chanteurs-podtes et les

gens de la région comment@rent pendant longtemps 1'é&vEnement.

Lors d'un autre rite funéraire gui se déroula prés

de Nandem, les longkome (publiquement) et les participants

('en privé") témeigndrent leur méccntentement et leur dé&ception
de ne pas voir sur place des vaches prétes pour le sacrifice.
Il s'agissait, en effet, de l'enterrement d'un homme &gé, ayant
une réputation prestigiense, membre du clan dominant la région.
L'accusation concernalt cette fois-ci le "mauvais" usage que
les proches parents faisaient de la richesse appartenant, en

derniére instance, au lignage.

Je pourrais multiplier les exemples dans le bhut d'illus-
trer ce gue je considére comme une des finalités principales
du rite dagari aujourd'hui. Il s'agit d'une tentative de "régler"
les problémes d'interprétation et d'application des principes
de base de la vie communautaire au moment de leur confrontaticon
avec les changements gui intervienrent de nos jours et gqui
affectent l'enseuble de l'corganisation sociale et du systéme
des valeurs. Les messages transmis 4 1'occasion du rite vé&hi-
culent un signifié politique et social, leguel par le biais d'un
signifiant religieux, est destiné & se concré&tiser dans les
comportements guotidiens des membres du groupe. Ainsi, I'"idéo-
.logique' comme l'affirme jugtement Marc Augé&, "ne fonctionne
comme idéologie gque pour autant qu'on peut la définir aussi
comme pratigue, non seulement comme commentaire : 1'&vé&nement
ne s'interpré&te et n'entraine la ré€action, la décision ne se
prend et ne se concrétise gu'ld partir des schémas @'interpré-
tation offerts et imposé&s par cette logigue. L'idéclogie ce
serait ainsi 1'idéologique {ou la culture) en acte" (1975:409).
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L'élevage des vaches, des moutons, des brebis et surtout de

la volaille est pratigqué essentiellement en vue de faire face

aux frails &ventuels, occasionnés par le décds d'un membre du
groupe (unité de production, section de lignage) ou par

1'accueil des visiteurs, provenént de villages &loignés pour

les funérailles. La quantité d'animaux sacrifiés au moment des
rites funéraires &tait, autrefois, considérable (Goody 1962:156-182)
Les vieux dagari se plalgnent aujourd'hui de ne voir gue rarement
des vaches &gorgé€es a 1'occaslon des funérailles. Les pratigques
sympboliques lifes au sacrifice des animaux sont extrémement
complexes et, comme l'écrit Goody ..." are of particular impoxr-
tance in that they revel perhaps more clearly than any other

set of acts the kinship and descent organisation of the two

- communities (1) {1962:156-157). La reproduction du savoir

social dépend ainsi de la persistance de l'activité rituelle

qui, & son tour, se trouve conditionnée par l'organisation de

la production matérielle et des Echanges Economiques.

En dépit de l'effort déployé par les missionnaires
d'abord et par les divers agents de coopération agricole
ensuite pour ré&duire la portée des activités religieuses
traditionnelles, le temps consacré par chague individu aux
rites funfrailres reste assez important. Sur cinguante. per-
sonnes interview€es plus de }la moitié déclarent avoir parti-
cipé & une vingtaine de funérailles par an en y consagrant
environ trente jours. Sur la base des informations recueillies,
j'ai estimé que les distances de dé&placement sont de l'ordre

de 180 ou 200 Jm par année, couverts généralement en vélo.

(1} Les "deux communaut&s" auxquelles se référe l'auteur sont
les Lodaaga et les Lowiili.
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¢. La p&role poétique et la reproduction symbolique

Poursuivons notre réflexion sur les rapports entre
pratiques mortuaires ou rite et pouveir au sein de l'univers
idéo-logique dagari en analysant plus en profondeur 1'impact
exercé par ce que j'appelle la "parcle poétique" sur la vie
sociale de la communauté& et, a fortiori, sur 1'é&volution de

son organisation.

Dans un saisissant chapitre de 1'Anthropologie de la mort,

intitulé& "La mort et le langage : introduction 2 une thanato-
sémiologie", Thomas insiste sur l’iﬁportance du langage oral
dans les socittés africaines et notamment sur la place occupée
par la parole dans les rites funéraires (1975:401-418). En une
phrase, il résume sa thése principale : "Une s&micleogie anthro-
pologique de la mort devrait, en tout cas, procéder tout autant
de la communication que de la signification, celle-ci prouvant
son fondement dans celle-1&". (p. 401). C'est dire que les
conditions sociales d'existence et les pratiques qui en décou-
lent déterminent (j'ajouterai - "en grande partie"), le sens
attribué aux mots. Lors du rite fundraire dagari tel qu'il se
déroule de nos jours, la parole est presgue totalement monopo-
lis€e par les "chanteurs-po2tes" (longkcme). En effet,

24 leur capacit® 4'improviser des vers s'assoclie une particu-
li2dre habileté & les dé&clamer, 3 les chanter suivant .

le rythme impos& par les instruments de musique et le choeur.
Cette double activité rend la compréhension des vers assez ardue
pour qui ne connait pas la’'langue & la perfection. "The funeral
chant (long)", &crit Goody, "though it always includes standar-
dised phrases of a proverbial kind, is largely impromptu. Its
varlability, its length, its condensed and idiomatic language,
and the conditions under which it is sung make it difficult to
take down on the spot". (1962:100). Qui sont ces chanteurs-
pogtes ? Quelle place occupent-ils & 1'inté&rieur de la structure
sociale communautaire ? Comment deviennent-ils des "profession-

nels" de la versification chantée 7
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Ce sont des individus qui possédent des connaissances

approfondies de 1'histoire et de la vie politique du groupe.

Le ton et la puissance de leur voix est d'une extréme impartance
pour 1l'efficacité de leur prestation. Le contenu de leurs chants
impreovisés n'a pas d'impact sur les présents s'il n'y a pas
accord entre les vers d'une part, la musique et le choeur,
d'autre part., L'apprentissage pour devenir langkome est long

et complexe, Il ne suffit pas d'avoir le sens de la musique,

du rythme, une voix forte; il est nécessaire de se soumettre a
une longue initiation en participant aux rites avec un ancien
longkcme qui, le plus souvent, est un p2re classificatoire ou

un frare ainé.

Il est ban de souligner l'aspect informel de ce statut.
Il ne s'aglt pas d'un métier & proprement parler, car leur
rémunération lors des funérailles est tout & fait symboligue.
Les longkome ne constituent pas non plus une caste; leur statut
n'est pas nécessairement héréditaire, l'ensemble de ces indi-
vidus ne compose pas un tout complexe "unifié de l'extérieur” et
"divisgé de l'intérieur", comme dit Dumont & propos des castes
(1966:52). Tous les témoignages recueillis 3 propos des langkame
nous font croire que leur réle se limite exclusivement a 1l'accom-
plissement de pratiques mortuaires spécifiques, les chants funé-
raires, ce qui leur attribue un véritable statut de prestige et,
de fagen complémentaire, un rdle de "reproducteur-interpréte"
du savoir social et historique, savair qui englobe aussi bien
un certain syst@me de valeurs que ses modes de réalisatian &
1'intérieur de la soclété&é. Il s'aglt donc de personnages auxgquels
la société confie la tache de s'exprimer sur la relation gqui
exlste entre les vErités transmises par les ancétres et les
contingences du présent.

Leur savoir et leur expérience se manifestent dans un
usage approfondi et efficace de la parcle située, c'est-a-dire
de la parcle insérée dans une situation rituelle spécifique.
La charge &motionnelle des mots mélangés 3 la musique et au

choeur des hommes autoyr des instruments, accamplit la synthése



du savoir et de 1a'pratique dans une finalité de reproduc-
tion idéologique. Chez les Dagari, toute discussion poli-
tique placée en dehors du cadre rituel n'a pas beaucoup
de valeur. De méme si des individus ne se conduisent pas

conformément aux principes gui sont propres & la communauté

ils peuvent faire l'objet de sanctions collectives s'accamplis-
sant 3 travers des pratiques sociales comme, par exemple, le
refus de collaborer aux travaux agricoles, mais 11 est rare cu'
on leur reproche verbalement leur mauvaise conduite.

En revanche, c'est au moment de la mort gque la communauté,

par 1'intermédiaire des longkome, &tablit un“bilan moral" du
décédé et de ses proches. A l'occasion des funérailles tout
peut ressortir selon la forme prescrite, c.d.Jd. par 1'intermédiaire des
chants-po&mnes, accohpagnés de la musigue et du choeur : les
défaillances, les faiblesses, les erreurs; les louanges 2 la
fols des individus et‘des lignages peuvent se mélanger aux
invectives 3 1'&gard du décédé& ou 3 1'&gard de son groupe.
Cette pratigue peut donc provogquer Soit un sentiment aigu de
fierté, filerté d“appartenir &4 une section de lignage dont on
chante les mérites ou fierté d'atre 11& en parentd a des
individus dont on chante la grandeur, la force, 1l'honndteté,
soit un &tat de dé&sespoir et de tristesse lorsque l'on attaque
violemment quélqu'pn appartenant 3 son propre groupe. D'aprés
certains témoignages recueillis aupr@s des anciens; 11 parait
qu'un certain nombre d'individus ont &té poussé&s au suicide

d cause de chants4poémes qui les concernailent directement.

On peut s'interroger sur les ralsons qul ant poussé
Goody 3 ne pas donner davaﬁtage d’ importance & cet aspect des '
cérémonies mortuaires. Peut-&tre chez les Lodagaa, population
auprés de laquelle 11 a conduit sa recherche et qui est diffé-
rente par certains aspects des Dagari de la région de Kokeligu,
le rdle du longkome est bien plus effacé&; peut-8tre qu'a
1'épogque ol 1'auteur s&journa chez eux, la dimension religieuse
prévalait sur la dimension politito-sociale. J@ serdls tentés
par cette deuxiéme,K hypothése. En effet, dans la ré&gion de Kokoligu,
1'impact du christianisme a &t& trds fort. Entre 80 et 85 % de

la population se dit cathélique. Les autorités religieuses



locales ont failt un effort maximum pour réduire les rites tra-
ditionnels 4 un simple simulacre de ce qu'ils &taient autrefois.
La dur€e des funfrailles a &t€ réduite cénsidérablement et 1l'on
a aussi tenté de supprimer toutes les pratiques gui sont beau-
coup trop lifes aux anciens cultes définis comme "animistes”.
Ayant perdu en grande partie son rattachement & la cosmologie.

ancienne, le rite se transforme graduellement en pratique collec-

tive de résistance contre tout phénoméne de désagrégation de la

structure sociale. Réaffirmer par des moyens efficaces, les
valeurs fondamentales de la société, &écuivaut A tenter de

sauvegarder sa propre spécificité.
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5. Le pouveoir des ancétres et le pouvoir de la communauté

Les stratégies implicites de la résistance

I1 est temps d'sborder le deuxiéme volet de cette partie
du travail consacrée au contenu historique des pratiques symbo-
liques communautaires. L'ensemble de ces pratiques (et des
rites qui en sont le produit) doit 2tre envisagé comme le
noyau autour duguel se fagonnent et s'organisent les diffée-
rentes stratégies conscientes et non-conscientes, explicites
et implicites, du pauvoir politigue dans ses expressions
"intra-communautaires" et "extra-communautaires". Ces deux
actualisations du pouvoir communautaire peuvent &tre appré-
hendées respectivement & l'ailde de deux concepts : celui de

rite d'institution (Bourdieu 1982) et celui de rite de résis-

tance, 1l'un et l'autre traduisant deux fanctions différentes

d'un méme ensemble de pratigues symbaligues.

Un des problémes &pineux auguel a &té& confrontée l'an-
thraopolegie sociale anglo-saxonne est celui du statut, du
rile et de la fonction sociale des ancétres dans la vie des
sociétés dites traditionnelles. A cet égérd, Meyer Fortes et
Jack Goody ont fourni des contributions essentielles pour une
caonception, que je qualifierai de sociologique, du rite et plus
particuliérement du culte des ancitres. Plus que tout autre
anthropologue intéressé par cette matidre, ces deux auteurs
ont mis 1'accent sur le r3le politique joué par les ancitres
au sein des communautés africaines. Meyer Fortes notamment
souligne i'importance du statut juridique de celui qui est
investi, post-mortem, de 1'auvtorité légitime sur le groupe :
"Dans le systéme religieux des Tallensi, Jes ancetres lignagers
ant le dernier mot. Ce sont les ancétres paterneis d'une personne,
en filiation patrilinéaire stricte, depuis un ancétre fandateur
et sa femme, jusqgu'ad un pére décédé. Ils sont cmnipotents, conti-

nue l'auteur, mais pas uniformément bienfaisants ou malveillants.
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Ils sont justes; et ils exercent leur justice dans le but

de falre cobserver les normes et les valeurs religieuses sur
lesquelles reﬁose l'ordre social” {1974 : 95). Jack Goody
(1962) met en évidence - surtout partir d'exemples tirés

du groupe LobDégaa - la fonction de contrdéle scocial attribuée

aux anceétres. Suivant la ligne tracée par la tradition de
1'Année sociclogigque il souligne les aspects "immanents” des

cérémonies mortuaires. Mes propres chservaticons sont plus
_récentes. Elles me conduisent 3 formuler trois hypothéses sur
la fonction sociale et symboligque intra-communautaire des
rites mortuaires qui s'inscrivent & la fois dans le sillen
tracé par les anthropologues de Cambridge et dans la perspec-—
tive ouverte par Pierre Bourdieu, avec son €laboration récente

du concept du "rite 4'institution”.

l. Un rite funéraire est un acte de consécration et

d'institution de la conditicn d'ancétre en tant

qu'autorité politigue du groupe.

Les pratiques rituelles des sociétés africaines ont subi
récemment de profondes transformations. Tout se passe de nos
jours comme si les communautés €taient & la recherche déses-
pérée de facteurs d‘inté@ration sociale et de protection
politique. Chez les Dagari cela est une évidence. Au fond,
1'Etat et ceux {groupe et individus) qui entretiennent des
relations de complicité&é avec lui représentent un danger, peut-
@tre le danger principal qui hante le groupe. Cette situation
nouvelle engendre des pratiques rituelles inédites au cours
desquelles le groupe ré&élabore les crité&res aptes § reproduife,
en situation de défense, les structures et les mé&canismes
soclaux de sa survie. 5i autrefois la dimension religieuse du
rite primait le contenu politique, ¢de nos jours la situation
semble renvers&e. L'institution d'ancétres est un acte poli-

tique interne qui vise fondamentalement la constitulicon d'une
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autorité gui, placé&e en derhos de la communauté des vivants,
gére la vie sociale de ces derniers. Celui gui meurt et qui,
vivant, par sa place généalogique et surtcout par son statut

de prestige, s'@tait différencié des autres, voit cette
différence consacrée au moment de la cérémonie mortuaire. Il
est "autre", c'est-d-dire qu'il détient des prérogatives qui

le placent aux c8tés de ses prédécesseurs; il est "autre”,
puisque le groupe sanctlonne la rupture définitive des liaiscons
sociales communautaires (les échanges réciprogues de travail

et de services, par exemple) pour les remplacer par des relations
sociales de type asymétrique (exemple, un rapport ccmmandement/
obéissance sans appel). Il est "autre"” enfin, car peu 3 peu

les vivants font de lui, 3 l'occasion d'autres rites, un
personnage nouveau dont la puissance et la sagesse effacent
toute trace de féiblesse morale gui aurait pu, de scn vivant,
entacher son image. En consacrant une différence préexistante,
on institue non pas une nouvelle fonction mais un &tre nouveau
gui incarne 3 la fois la continuité des régles et la réorien-
tation des valeurs; le premier aspect est relié au rang social,
le deuxi2me & la pratique génératrice de prestige. J'oserais
affirmer gue cette consécration/institution opére un glissement
d'une situation de prestige & celle de privilége, caractérisée
par sa durabilité et son irréversibilité., Je dis glissement

car me$ observations des rites mortuaires dagari m'amé&nent &
voir la consécration/institution comme un processus compasé

de plusieurs actes dont le caractére performatif est conditionné
par une certaine durée. Ces actes successifs poussent & la
sélection de souvenirs organisés, comme tissés dans la trame

de la mé&moire collective, sorte de "présentation publigue des
piéces-preuves” nécessaires & la création d'un consensus sur
1'institué; de méme la ré&pétition des cérémonies avec 1'étale-
ment temporel de ses phases provogue l'imagination sociale,
déclenche les opérations magiques destinées & fagonner le

'perscnnage, 2 le recomposer symbaligquement & partir des
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“matériaux bruts" tirés de son existence temporelle. Ainsi
naissent les récits mythiques, les contes légendaires, les
histoires fantastiques 3 l'int&rieur desguels se meut le
héros du groupe, 1l'institué choisi et réinventé&., Du rite au
politique et du politigque au mythe, voil3d la "filiére" d€ja
étudiée, mais inversée, par Bronislaw Malinowski lorsgu'il

écrit quelgue part dans The Foundation of Faith and Morals

gque le mythe &tant une "charge sociale” il se transforme en
instrument du pouvolr politique entre les mains d'un groupe
gul domine la sociét& tout entidre. Chez John Middleton (196Q)
et Georges Balandier {1969), la liaison du culte des ancétres
avec la stratégle politigue est plus explicite encore; leurs
travaux jettent les bases d'une ré&interpré&tation histerique
et dynamique de la fonction des ancétres. Tout ce gui précéde

m'améne A formuler la deuxiéme hypothése.

2. La consécration/institution des anceétres marque davantage

les frontiéres interlignagéres et intralignagéres en

reproduisant et en consolidant dans la vie courante le

clivage &tabli 3 l'occasion du rite.

On a' beaucoup écrit sur les inégalité&s au sein des
sociétés dites “"Bgalitaires". Claude Meillassoux et d'autres
ont mis 34 nu les formes de domination propres aux SOCi&tés
lignagéres basées sur le statut et la fonction des ainés consi-
dérés comme gestionnaires de la reproduction sociale du groupe
puisqu'ils maitrisent les moyens de la reproduction humaine -
les femmes - et contrdlent les moyens de la subsistance physigue -
les greniers -. Peut-gtre y a-t-il gquelgue chose de vrai dans
cette interprétation, mais elle me semble incompléte et bean-
coup trop mécanique. Si l'on observe la question sous l'éclai-
rage du rite et des pratiques sociales gqui lui sont li&es, on

s'apergolt gue 1'émergence des inégalités sociales est due
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aussi bien aux formes de représentation symboligque gqu'aux
mécanismes de la production matérielle. Je dirais méme que
dans certains cas - chez les Dagari par exemple - seule
1'inégalité de prestige est significative pour appréhender
correctement les strat&gies politiques mises en place par

le groupe. En d'autres termes, c¢'est bel et bien le rite

qui, en r&vélant les clivages latents et en provequant des
pratiques post-rituelles qui cenfirment et reproduisent le
statut de supéricrité d'un lignage ou d'une secticn du lignage
sur les autres, devient le centre privil&gi& de la confrenta-
ticn politique, le lieu-moment d'une vErité assumée par toute
la communauté. Le rdle et la pratique des "chanteurs-podtes”
(longkome) ne s'expligquent pas autrement qu’en relation avec
le rite ainsi congu. Dans les cas oll les longkome exaltent

ia valeur morale et les gualités physiques d'une perscnne qui

devient ancétre, ils opérent sur treois plans

. Ils instituent le personnage, c¢'est-a-dire gu'ils
témoignent sclennellement en sa faveur par l'expesition publi-
que des faits significatifs de sa vie, connus ou inconnus du

groupe. Il s'agit d'un véritable acte cérémoniel de transgres-

sion, puisque comme il a &t& dit auparavant personne n'est
censé, chez les Dagari, s'exprimer sur les gqualités ou les
défauts de qui gue ce soit en dehors du iite funéraire. Par
leur fonction de té&mcins-informateurs et en tant gque groupe
qui meonopolise les pratiques transgressives, les longkome

sont a la fois respect&s et craints.

. Ils consacrent ainsi leur propre fonction de porte-parole
du pouveir et d'interprétes du savoir sccial. Cet acte de
conséeration, cu d'auto-conséeraticn, n'est pas concevable
sans la force &vocatrice des images po&tiques. Un discours

politigue trivial ne consacre rien; il informe peut-gtre,
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sans agir sur le plan des représentations. Tout se passe
comme si le groupe acceptait et autorisait ces pratiques
d'auto-consécration en raison de leur nature cérémonielie

et de leur forme poétique, j'ajauﬁerais‘méme, surtout parce
gu'elies sont la conditién d'efficacité des actes d'institu-
tion.

Ils l&égitiment la position sociale de tous les membres de
la section du lignage de l'ancétre : une position de supério-
rité due au prestige engendré€ par les actes rituels succes-
sifs qui tendent 3 marquer davantage les différences entre
groupes au sein d'une unité sociale &largie comme le lignage
ou le clan. Autrement dit, la l&gitimation transforme Ia
différence en infgalité de prestige avec toutes les consé&quences
qu’'elle caomporte sur le plan des pratiques quotidiennes. J'ai
souvent observé des signes extérieurs qui traduisent la fierté
d'appartenir & la section daminante du lignage, ainsi les
dépenses tout & fait disproportionnées par rapport aux ressour-
ces de certaines unités de production ou les modes vestimen-
taires qui ne laissent planer aucun doute sur la volonté de
s'assig@nr une différence de rang & 1'intérieur de la communauté.
En définitive, cette l&gitimation n'est qu'un procédé de
fusion d'un organisme individuel, 1'ancetre, dans un organisme
collectif, la section du lignage {(dimension verticale), auquel
dalssocie un procédé de différenciation d'un groupe par rapport
au reste de la communaut& (dimension horizontale). Seul le
rite permet 1l'accomplissement de cet acte de magie sociale qui
consiste 3 relier, sur le plan des représentations sociales,

institution, consécration et légitimation.
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Alors que le concept de rite d'institution nous aide 2 répondre

3 des questions qui se référent & la nature du pouvoir communau-

taire tel qu'il existe actuellement, celul de rite de résistance

est censé apporter un éclairage supplémentaire 4 la fonction histo-
rique du rite telle qu'elle a été développte dans les pages pré-
c&dentes. En d‘'autres termes, je tenterai de répondre 4 la
guestion sunivante : gquel type de relation existe-t-il entre
1'efficacité du rite.en tant qu'acte 4'institution

et les conditions historiques d’'existence et de survie de la
camnunauté qui le praticue ? La méme question pourrait &tre
posée différemment : y-a-t-il un lien guelconque entre pratique
rituelle et projeé social "communautaire™, entendu comme

effort de contréle des conditions matérielles et symboligues de
la reproduction sociale du groupe ? Je suls enclin & répondre
affirmativement a cette guestion et & supposer par cons€guent
1'existence d'une "contre-logique"”, opposée A celle qul se
trouve incarnée par 1'Etat. Je formulerai ainsi une troisiéme

hypothése :

La pratigue des rites mortuaires ré&véle, & 1l'insu des acteurs,

la nature profonde du pouvoir politique de la communauté et

s'inscrit dans'une “stratégie" globale implicite de refus du

pouvoir &taticue.

Le rite serait donc l'expression d'un pouvolr qui trouve
son fondement allleurs gue dans les institutions mises en place
par les "autorités politiques” des Etats post-coloniaux. Cet
ailleurs je le définirai dans une premidre approximation comme
un systéme idéo-logique qué les ancétres symbeolisent sur le © '
plan des représentatione et que les gens actualisent par leur
pratigque sociale; un ailleurs qui empiche les vivanis de s'emparer
des clefs du pouvoir politigue tout en les obligeant & maintenir
et i reproduire l'indivision de la communauté, en dépit des
clivages dus au prestige temporairement accumulé, comme je viens
de 1'illustrer dans les pages précédentes. bés lors, la célébra-

tion rituelle des ancetres est en méme temps la cé&lébration de.
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1'unité du groupe pulsque comme l'affirme Clastres, "lein de
pouvoir &tre assimilésaux morts, les ancétres et leur geste
mythique sont pensés comme la vie méme de la société&" (1980:67).
Des clivages de prestige dans 1l'indivision politique : voila
l'apparente ambivalence, le paradoxe dirait-on, gqui caractérise
les sociétés dites “communautaires”. Les travaux de Clastres {19%74)
et surtout de Gauchet (1977} expliquent bien les raisons de ce
paradoxe lorsqu'ils sculignent 1'&troite liaison existant entre
pouvoir "extérieur" - celui des ancétres - et pouvoir de la
société sur elle-méme. Gauchet : "C'est en rejetant 2 distance
ce lieu depuis lequel se penser en extériorité avec elle-méme
que la société se procure les repéres capables de 1l'assurer dans
son &tre".Et il c¢ontinue : "Telle est la racine derniére de la
dette du sens {souligné par 1l'auvteur) consubstantielle & la

vie sociale : la nécessité pour une société de se penger en
dépendance de son dehors et de son autre pour se penser tout
court™ (1977:29).

L'instauration du pouvoir de 1'Etat sur les communautés
passe donc par la liguidation définitive des pratiques rituelles
capables de reproduire le sens dont la société a besoin pour
survivre. Cela nous raméne au rite funéraire envisagé cette

fois-ci comme lieu/moment d'une stratégie de refus ou de résis-—

tance et 3 la découverte de l'extériorité symboligque comme
facteur principal de la dynamiéue sociale. A cette occasion, la
société se voit obligée de faire le point sur le sens de son
projet. J'ai 1l'impression que c'est justement 13 que certaines
réalités deviennent transparentes pour le groupe, comme le
rapport entre constellation symboligue d'une part et contingences
de 1l'histoire d'autre part. Les termes de 1l'alternative apparais-~
sent dans leur simplicité& brute : d'un cdté un projet de repro-
duction autonamne connu et expérimenté par les ancagtres qui
détiennent en dernidre instance le pouvoir et de l'autre, une
trajectoire vers l'inconnu, ponctuée de "décisions" concernant
l'activité productive (matérielle} uniquement, trajectoire dont
seul 1'Etat se porte garant.
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Tout cela peut apparaitre relativement abstrait et surtout
"idéologiguement marqué". L'idée de "rite de résistance"
comme celle de "résistance symbolique® s'inscrivent 3 1'inté-
rieur d'une position théorique trés contestée en particulier
par les chercheurs‘d'orientation marxiste {(Amselle(ed.) 1979).
La conception des sociétés communautaires que je défends
s'assimilerait, métaphoriquement, pour ﬁn auteur comme Marc
hugé, & une sorte de "purgatoire inverse" ol serait présenté
"un sauvage doué de pressentiments, dent toutes les pratiques
tendent 3 retarder 1'av&nement inéluctable de 1'Etat barbare,
puis capitaliste" {Augé&, in Amsellk ed. 1979 : 23). J'accepte
cette m&taphore du "purgatoire inverse"”, je la trouve méme
tout & fait pertinente. Des groupes environnant les Dagari se
trouvent déja - poursuivons la m&taphore - dans 1l'"enfer" du
salarait agricole, de la surexploitation des migrants, de:
1'isclement social, de l'encadrement productif, victimes des
"stratégles" de développement mises en place par les organlsmes
les plus divers, avec la complicité des bourgeoisies des
nouveaux Etats. Pourquoi leur expérience ne pousserait-elle
pas les Dagari & "pressentir" leur déché&ance sociale et & se
ranger, par conséquent, derriére ceux (les ancétres) qui,
seuls, fournissent les instruments de défense (les symboles)

dent ils gardent la maitrise ?

Sensible aux critiques gue m'adressent les "anthropologues
progressistes" (passéisme", "peur de l'avenir", "recherche
non consciente du paradis perdu”, "néo-culturalisme™, "vision
"idyllique" des communautés harmonleuses", etc.), je prétendél
qu'on ne peut pas - i moins d'etre frappé de cécité - ne pas
percevoir dans 1'Afrique rurale contemporaine des pratiques
sociales et symboliques qui "parlent" de refus et qui expri-

ment une résistance & l'é&gard des valeurs dont est porteuse la
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société "moderne", représentée dans la région par les orga-
nismes de 1'Etat et par les missions. Cela signifierait

Ster aux membres deé communautés africaines le droit de
s5'cpposer consciemment ou incosciemment aux pratiques de
dépossession et d'exploitation : dépossession d'un saveir
social indispensabkle & la reproducticn des groupes, exploita-
tion de l'énergie nécessaire 4 leur survie en tant que

communauté.
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EN GUISE DE CONCLUSION / OUVERTURE

"Lorsque l'mrbre est battu par la tempéte,
1 'decorce cracue, les branches cassent, les
feuilles pleuvent, et la racine commence &
se dénuder. Celui qui commalt la fordt
s'oocoupe de la racine, sachant que branches
brisées, feuilles tombées vons se régéndrer
au cours des satsons, Qui veut obtenir des
fleurs et des fruits doit s'cccuper des
. racines, Elles précédent les fleurs et les
fruits et continuent d erofire avec euz,
pour eux, méme si personne ng les voit, st
presque tout le monde les oublie”

{Moscovicr 1974 : 45)

Ma conclusion s'inspire de cette métaphore-message de
Serge Moscovici, une métaphore de la reproduction sociale,
un message de changement radical. L'arbre des totalités
vivantes peut encore fleurir et donner des fruits. Il est
le symbale de la ré%is%ance et du combat radical, le cambat
des racines oublifes. Méme si "tout le monde les oublie",
elles continuent pourtant & exister. Mals il faut que 1‘'arbre
soit battu par la teﬁpéte {la société en &tat de crise) pour
qu]on réalise l'existence des poches de résistance et pour
qu'on repére les lieux d'une véritable provocation de

1'histoire. .

Dans ces derni&res pages il s'agira de "conc¢lure® en
incorporant les résultats de ma recherche aux motivations
profondes qui 1'ant. déclenchée et soutenue au cours des ans;
il s'agira, enfin, d'"ouvrir" de nouvelles perspectives de
recherche en présentant 1'&bauche d'un concept, celui &'
"éclairage en retour" {voir Berthoud et Sabelli 1976} qui

rst au centre de mes préoccupations actuelles.
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Que signifie "&clairage en retour" ? Plutdt agu’'un
concept théerique il s'agit d'une démarche composée de deux
axes : un axe synchronique et un axe diachronique, les deux
permettant la lecture en négatif des mécenismes sociaux et
de 1'idéoclogie dominante de la société industrielle dite
“"avancée". L'axe synchronigue dégage les &l&ments d'une
confrontation inter-scciétale fondée sur l'étude en paralléle
de la nature des liaisons et rapports sociaux produits par la
logique de 1'état-nation-marché (la scci&té "moderne®) d'une
part et par une logigue des sociétés communautaires d'autre
part, L'axe diachronique fournit matidre & réflexion par une
"recherche de sccilétés différentes, susceptibles grice & un
mouvement de recul historique de mieux dessiner par contre-
coup le profil du monde actuel” {Chesneaux : i976 : 98).
Autrement dit, l'cbjectif est de l'ordre de 1'"utopie concréte",
il s'identifie & un possible qui retrouve ses potentialités
d'actualisaticn dans une exploration non idéclogicue du passé,
une lecture capable de restituer toute la richesse des
sociabilités pré-capitalistes; un possible qui se nourrit de
1'observation ré&fléchie des pratiéues des soci&tés qui se
trouvent aujourd’'hui en dehors de l'emprise dlirecte des
structures bureaucratigues, guoigue victimes par ailleurs
des mécanismes d'expansion économigue de la société indus-
trielle. .

Le concept d'éclairage en retour a don¢ un contenu histo-
rique. I1 nait de 1'exigence de la décentraticon, c'est-&-dire
d'une nécessité de chercher, en dehors du paradigme imposé
par l'état-nation-marché, et par ses corcollaires ou &pilgones,

les sources d'inspiration nécessaires 3 sa critique radicale.

Louis Dumeont nous & livré l'esguisse d'une approche
par "é&clairage en retour" dans son introduction i "Home
aerualis", ol & partir de la thése de Karl Polanyi (1944) sur

"la grande rupture" historigue gqui s'est produite au sein de
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notre socitté dans le courant du XIXéme si&cle, ti affirme
gue "la tache compérative centrale consiste A rondre compte
du type moderne d partir du type traditionnel. Pour cectte
raison - poursuit Dumont - la plus grandec partie de notre
vocabulaire moderne est inadéquate & des fins comparatives,
et le modéle comparatif fondamental doit &tre non moderne"
(1977 : 16).

Or, sur quel ensemble social de xreprésentations ce
fvocabulaire inadéquat® se fagonne-t-il ? Les autcurs qui
ont inspiré ma démarche critique (Berthoud 1982, Dumont 1977,
Polanyi 1957, Sahlins 1980,) reconnaissent a 1'&conomie
politique non seulement le statut d'un simple savoir capable
de gfrer les ressources matérielles disponibles, mais celui
d’'une idfologie politigue gui, avee sa morale propre, envahit
toutes les relations sociales et toutes les activités
humaines. J'ai appelé cela "logique de la production matérielle"
puisque la "percfe" op&r&e par 1'6conomie au sein de l'univers
des représentations sociales n'aurait pas &té possible si
clle ne s'é&tait pas donnée comme base légitimante cette
catfgorie toute puissante qu'est la rarcté, clé de volte d’'une
vision productiviste de 1'univers social. Ainsi, 1'Eémergence
¢t l'épanouissement de 1l'€concmie comwe politique et comme
morale accompagne l'expansion du mod@le relationnel engendré
par le mécanismc de marché. Les hommes ne peuvent plus se
penser que comme des machines productives; de méme ils ne
peuvent penser les autres,; ceux gui ne produisent pas avec
eux et pour eux - ou qui refusent d'une maniére ou d'une
autre leur image de producteurs - comme détenteurs d'une
morale, comme acteurs d'une politigue, comme créateurs

d'histoire.

Si les sociétfis communautaires ne peuvent pas Gtre

définies comme des soci&tés hérltiques puisqu'elles ne
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s'éloignent pas de la "vérité", elles sont certainement
pour notre 'systéme des sociétés hérésiarques, car elles
sont génératrices d'hé&résies. Devant ia houvance des pra-
tiques sociales communautaires, l'obscurité des langages,

la complexit& des formes d'&change, le plus souvent le
chercheur en sciences humaines ne peut que se retrancher
derriére les catégories puis€es dans les tiroirs d'une
réthorique évolutionniste, productiviste ou fonctionnaliste.
Il se transforme ainsi en avant-garde du systéme conquérant
dont il fait partie. Ce racisme th&orique est responsable
du mépris ¢généralisé vis-a-vis de tout groupe humain qui
n'"avance pas" suivant la trace de la civilisation occi-
dentale. Jaulin a raison : "Lorsqu'une civilisation se prend
pour l'univers - on d&finit l'univers au singulier - elle
jone alors nécessairement sur les mots, tend & réduire la
r&€alité de l'univers humain & des mots. Cette ré&duction est
alors la liguidation des autres formes de r2alité, en parti-
culier celles imparties par la résidence, la consommation,
la production et la copulation, c¢'est-a-dire, et en termes
de civilisation (au regard d'un ensemble d'homme) la liqui-
dation des relations tissées entre les hommes & ces divers

niveaux d'existence "(Jaulin 1973 : 432).

L'"altérité" est donc constituf€e par un ensemble de
sociétés et de groupes qui nient, dans leurs pratiques,
la logigue de la production matérielle en luttant d'abord
pour reproduire leur existence sociale constamment menacée.
Soyons clairs; nier la logique productiviste ne signifie pas
négliger la production matérielle mai§ la subordonner aux
objectifs de la reproduction sociale et symbolique de la
communauté. Sur cette antériorité du "symholigue" par rapport
4 1'""utilitaire" (Sahlins : 1976) se construit la démarche
par "&clairage en retour". Elle se propose d'ouvrir des pers-
pectives nouvelles pour une anthropologie sociale qui, libé&ré&e

de son penchant pervers pour 1l'exotisme, dépouillée de
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l'chsession scientiste, redé&couvre une démarche comparative
originale, celle qui la conduit & un examen critique et

rigoureux de la soci&té& qui 1'a engendrée.
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