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GLOSSAIRE

Les définitions des termes marqués d’'une étoile * sont
empruntées a Meillassoux (communication
personnelle). Les ajouts personnels sont alors portés en
italiques. Lgr = chiluguru ; swh = kiswahili. Tous les
mots soulignés sont définis dans le glossaire.

Adelphie : Le terme a été proposé par Meillassoux
(Meillassoux, 1986, p. 323). Il est “dérivé du mot grec
adelphos : “frére”. L'adelphie est ‘I’ensemble des
individus dont la filiation se rapporte & un méme
doyen[...]” Lintérét de la définition est de retenir les
liens sociaux tissés autour d’un doyen vivant, et non
plus de la mémoire d’un mort [comme c’est le cas du
lignagel.” (Geffray, 1990, p. 34) Dans notre cas la
filiation est matrilinéaire.

Affinité *: Rapport d’'un individu avec les parents de
son conjoint. “Le rapport qu’il y a entre 1'un des conjoints
par mariage et les parents de I'autre conjoint.” (Littré).
Sens large : rapport entre deux ou plusieurs individus
établi par le fait qu’au moins un membre de chacune de
leur communauté respective sont liés par le mariage.

Le bilatéralisme dominant des relations affines chez
les Waluguru les conduits a considérer également
comme affins les parents des époux des femmes
ingénues et les parents des épouses des hommes
ingénus.

Ainesse *: Institutionalisation de l’antériorité.

Aire matrimoniale *: Ensemble des communautés
assurant entre elles leur reproduction démographique
et sociale. Chez les Waluguru, l'aire matrimoniale
est territorialisée, elle a une expression spatiale
claire.

Avunculaire *: Qualifie la relation entre un indivdu et
l’ainé de la fratrie de son pére ou de sa mere. Lorsque
cette relation est de filiation, le systéme est considérée
comme matrilinéaire.

Chez les Waluguru, le systéme avunculaire est sans
doute émergent au cours du XIXeéme siécle. En période
pionniére le systéme luguru est matrilinéaire vrai,
c’est-a-dire qu'il existe une filiation reconnue entre la
mére et ses filles.

Bilatéralisme : Qualifie la relation d’affinité
exclusive entre deux clans pionniers luguru d’'une aire
matrimoniale. L'aire matrimoniale regroupe plusieurs
adelphies de chacun de ces deux clans. Le
bilatéralisme luguru est caractéristique de la phase
pionniere de création de nouvelles aires
matrimoniales. Il évolue ensuite vers un multi-
bilatéralisme oti des adelphies appartenant A des
clans tiers s’ajoutent a l’aire matrimoniale initiale.
Les nouvelles relations affines s’établissent avec 1'une
ou l'autre des adelphies de 1'un ou l'autre des clans
pionniers, de maniére plus ou moins durables.

Décanat : Charge occupée par le doyen, voir doyen.

Doyen : Chez les Waluguru, individu senior désigné
par les seniores de 'adelphie pour la diriger. Le doyen
peut étre une femme.

Eldve *: Ensemble des opérations (nourriture, soins,
éducation) destinées 4 amener un individu i matrité
(Littré : ‘synonyme d’élevage’ pour les animaux).

Exploitation : Il y a exploitation lorsque “I'utilisation
du surproduit par un groupe [...] qui n’a pas fourni le
surtravail correspondant [qui permette la reproduction
des] conditions d’une nouvelle extorsion de surtravail
aux producteurs” (Dupré & Rey, 1969, p. 151).

Filiation *: Appartenance a un groupe parental qui se
manifestepar la dépendance envers celui qui y détient
"autorité de doyen.

Génération : Chez les Waluguru, tous les individus nés
d’une sororie matrilinéaire.

Groupe Domestique : “Le groupe domestique c’est les
femmes de l’adelphie et leur époux, ainsi que tous les
hommes de I'adelphie résidant avec leurs “sceurs”
(Geffray, 1990, p. 51).

Gynécostatisme : Caractérise un systéme social ot “les
femmes demeurent dans leur communauté d’origine et
les hommes sont invités a y procréer, éventuellement a
y résider. C’est un systéme que 1’on pourrait qualifier
de gynécostatique : la reproduction du groupe repose
uniquement sur les capacités génésiques du groupe.”
(Meillassoux, 1980, p.46).

Kolo : (Igr) litteralement souche ou pied-maitre. Terme
par lequel ego désigne un individu de son adelphie
appartenant & une génération antérieure a la sienne.
Par extension, ego désigne un individu quelconque de
son clan, hors de son adelphie, par le terme kolo, s’il
entend exprimer que celui-ci a sur lui un droit de
préséance ou une autorité quelconque. Les termes de
mjomba (swl) et de mtumba (Igr) sont utilisés comme
synonymes. Kolo (mjomba, mtumba) et mwihwa
(mpwa) sont des termes converses. Ukolo (1gn),

synonyme d’ukungugo (Igr), désigne le clan.

Kikano : Jardin divinatoire mis en place par le doyen
de I'adelphie. Il permet de prévoir le déroulement de
la campagne agricole & venir et d’orienter les pratiques
culturales en conséquence.

Lignage territorial: C’est un lignage associé a un
territoire précis (saku) ouvert lors de la phase
pionni¢re & partir d’'un milieu vierge ou obtenu par
“invitation” ou alliance matrimoniale. Dans le cas de
I'invitation lignages accueilli et accueillant
appartiennent au méme clan. Dans le cas de V'alliance
matrimoniale ils appartiennent a deux clans distincts.



GLOSSAIRE

Luguru : (swl, lgr) le radical luguru signifie “grande
montagne”. Le préfixe “U” indique qu’on se référe au

lieu : Uluguru. Les radicaux “m” et “wa” indiquent
qu'on se référe aux habitants de 1’Ulugury,

respectivement au singulier, mlugury, ou au pluriel,
waluguru. Dans le texte, luguru utilisé sans radical
sera considéré comme un adjectif.

Makili : (Igr) Autel ol sont accomplis les rites,
essentiellement agraires, liés a la charge du décanat.
Il s’agit le plus souvent de deux pots de terre destinés a
recevoir les libations, le premier étant enterré jusqu’a
la gueule, le second renversé sur le premier.

Matombo : (Igr, sing. tombo) voir tombo.

Mfecane : Migration des Ngonis, bantu originaires
d’Afrique du Sud d’ot ils s’enfuirent sous la direction
de leur chef Zwangendaba, aux environs de 1820, afin
d’échapper au pouvoir grandissant et aux exactions du
célebre Shaka Zulu.

Mgongo : (Igr, plur. wagongo) Affin. Par extension,
personne avec laquelle on entretient des relations a
plaisanterie (voir ugongo). Les waluguru considérent
que le terme mtzukulu, petit-enfant, est 'équivalent de

Mgongo.

Mjomba: (Igr, plur. wajomba) voir kolo.
Miluguru : (swl, Igr) voir luguru.

Mpwa (swl, plur. wapwa) : terme swl utilisé par les
Waluguru comme synonyme de mwihwa (lgr).

Mpwa-dépendant : Voir mwihwa.
Mpwa-haote : Voir mwihwa.

Mtala : (Igr) Patronyme qui permet, dans la vie
courante, de désigner Ego en fonction du clan de son
pere. Chaque clan dispose de deux ensembles distincts,
un pour chaque sexe, d'une dizaine de noms qui sont
utilisés indifféremment pour désigner Ego. Etant donné
le caractére bilatéral quasi-exclusif de l'affinité,
presque tous les individus d"une adelphie ont le méme
mtala.

Mtumba: (Igr, plur. Watumba) voir kolo.

Mtzukulu: (Igr, plur. watzukulu) Petit-enfant. Suivant
le contexte peut étre synonyme de mgongo.

Mwananwana : (Igr, plur. wanawana) littéralement
enfant d’enfant. Désigne initialement un individu né
hors du clan et intégré secondairement a I’adelphie.
L'origine d'un mwanamwana peut étre le paiement
d’une dette de sang, le rapt, la mise en gage. Le
mwanamwana est sensé étre un membre de I’adelphie a
part entiére et la référence a son origine ou I'emploie

du terme mwanamwana pour le désigner entraine des
réactions violentes, voire meurtriéres. Au cours du
XIXeéme sicle, le terme deviendra “fourre-tout” et sera
utilisé pour désigner d’autres catégories sociales
inexistantes dans la société luguru pionniére : membres
d’adelphie sans territoire accueillis dans des
conditions particulieres a la fin du XIXéme si&cle,
individus vendus aux esclavagistes, ...

Mwihwa : (Igr, plur. wahiwa) C’est le terme par lequel
ego désigne tout individu de son adelphie appartenant
a une génération postérieure a la sienne. Je parle alors
de mpwa-dépendant. Par extension ego désigne un
individu quelconque de son clan, hors de son adelphie,
par le terme mpwa, s’il entend exprimer un droit de
préséance ou une autorité quelconque sur celui-ci.
Notamment, lorsque le doyen d’un lignage pionnier
désigne le doyen d’un lignage du méme clan mais qu‘il a
accueilli sur son territoire initial (saku primaire) en
lui attribuant un territoire propre (saku secondaire), il
utilise le terme de mwihwa (mpwa). Par souci de
clarté jutilise alors le terme de mpwa-hdte. Mwihwa
(mpwa) et kolo (mjomba, mtumba) sont des termes
converses.

Patrimoine * : Ensemble des biens en principe
inaliénables détenus par une collectivité organisée et
se transmettant en son sein par transfert unilatéral
(don ou héritage), hors de tout échange.

Prestation *: Fraction du surproduit ou du surtravail
due par un dépendant a celui qui a autorité sur lui.

Proto-saku : Voir saku.

Rapport de production *: Rapport organique noué entre
les membres actifs d’une société pour produire et
redistribuer le produit social.

Rapport de reproduction *: Rapport organisé entre les
membre d'une société pour perpétué la société
démographiquement et institutionnellement.

Saku : (Igr) Désigne le territoire d’une adelphie
luguru. J’ai distingué le proto-saku, territoire
initialement marqué a fin de constitution d’une aire
matrimoniale ; saku primaire, résultant du partage
équitable du proto-saku entre les deux clans affins
pionniers ; saku secondaire, territoire affecté
définitivement & une adelphie accueillie sur le saku
primaire de l’adelphie pionniére (les deux adelphies
appartiennent alors au méme clan) ; saku tertiaire,
territoire affecté définitivement a une adelphie
accueillie sur un saku secondaire par une adelphie lors
de l'établissement de relations d’affinité (les deux
adelphies appartiennent alors a deux clans distincts).

Senior *: Appartient & une génération antérieure.



GLOSSAIRE

Shangazi : (Igr, swl) Terme par lequel ego désigne une
quelconque femme du clan de I'épouse d’un homme de
son propre clan ou une quelconque femme du clan de son
pere (rejoignant la signification swl du terme). Le
bilatéralisme de l'affinité implique I'équivalence de
ces deux propositions.

Société *: Manifestation historique d’un systéme
social. :

Sororie : Ensemble des femmes d’une adelphie
appartenant & la méme génération.

Statut *: Ensemble des prérogatives de droit ou de fait
dont jouit un individu en raison de son appartenance
sociale.

Systéme social *: Modele abstrait de I'agencement
organique et institutionnel des modes de production et
de reproduction d’un type de société ainsi que leur
représentations juridiques, politiques et idéologiques.

Territoire lignager : Désigne un saku, quel qu'il soit,
voir saku.

Tombo : (Igr, plur. matombo) Signifie “sein” selon la
double acception frangaise du terme : “chacune des
mammelles de la femme” et “partie du corps de la
femme ou l’enfant est congu et porté jusqu’a sa
naissance” (Larousse). Tombo désigne par extension
I'ensemble des individus dont on prétend qu'’ils sont
issus d’une femme. Suivant le degré d’ainesse d’une
femme par rapport & une autre, on distingue les tombo
dukuru (grand sein), dukati (sein intermédiaire),
dudodo (petit sein). Cette distinction s’applique a des
échelles généalogiques variées et n’est pas
nécessairement congruent a un ensemble organique.

Ugongo : (Igr) Qualifie I'ensemble des comportements
sociaux caractérisant les relations entre deux clans
affins traditionnels et s’apparentant aux “relations a
plaisanterie” (swl utani). L'ukungugo implique la
participation des wagongo a tous les rites accomplis au
sein de l’adelphie et particulierement les rites
agraires. Ce sont les wagongo d’ego qui I’enterrent et
dirigent ses funérailles.

Ukolo : (Igr) Désigne le clan (swl ukoo), synonyme de

Ukungugo: (Igr) Désigne le clan, synonyme de ukolo
Uluguru : Voir luguru

Utani : (swl) Relations a plaisanterie.

Wagongo: (Igr, sing. mgongo) Voir mgongo et ugongo.

Wajomba : (swl, sing mjomba) Voir kolo.

Waluguru : (sing. mluguru) Voir luguru.

Wapwa: (swl, sing. mpwa) Voir mwihwa.

Wanawana

(Igr, sing. mwanamwana) Voir
mwanamwana. '

Watzukulu : (Igr, sing. mtzukulu) Voir mtzukulu.



INTRODUCTION GCENERAILR

Photo 1 : Les hauteurs de la vallée de la Mbakana au cceur des Monts

Uluguru. En arriere-plan la forét sempervirente, sur la droite les escarpements du Plateau
de Lukwangule, au centre des parcelles de mais.



A deux cents kilometres a I'ouest de 1'océan Indien et du port de Dar-es-
Salaam, les Monts Uluguru surplombent la plaine cotiere. C’est I'un des
plus vieux blocs cristallins de 1’ Afrique de I'Est. Il culmine a pres de 2 700
metres d’altitude et couvre une surface d’environ 1 800 kilometres carrés. Il
constitue une unité géomorphologique et écologique bien distincte des
plaines environnantes' et dont la singularité est particulierement sensible
lorsqu’a la saison seche son aspect verdoyant contraste violemment avec les
couleurs brilées du piémont.

[ ] POPULATIONS MATRILINEAIRES DE TANZANIE ORIENTALE
~_—FLEWE  moroGoro VILLE D ZONE D'ENQUETE

Carte 1 : Localisation générale des populations matrilinéaires de Tanzanie
Orientale et de la zone d’enquéte (NB: toutes les cartes de ce document sont orientées le
haut vers le Nord)

" Pécs a conduit une étude bioclimatique détaillée des Monts Uluguru (1974 et 1976a & b) ;
Sampson et Wright, dans le cadre de la “Geological Survey of Tanzania”, ont réalisé une
couverture géologique complete de la zone (1964). Les aspects relatifs au milieu bio-physique
seront abordés a I'occasion du chapitre III.
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Ce massif est occupé par une population bantu matrilinéaire que le
colonisateur identifia & une tribu, la tribu des Waluguru. Les Waluguru
s’insérent dans l’ensemble plus vaste des populations matrilinéaires de
Tanzanie Orientale, elles-mémes situées dans le prolongement extréme-
oriental de la ceinture matrilinéaire Bantu. Ces populations “are among the
most poorly described of the societies of East Africa.” (Beidelman, 1967, p.
ix.). La littérature qui les concerne est en effet réduite et ancienne. Le travail
publié le plus rigoureux reste celui que Beidelman a réalisé dans le cadre de
la fameuse “Ethnographic Survey of Africa” de I'International African
Institute (Beidelman, 1967). Neuf pages y sont consacrées aux Waluguru.
Cette étude est accompagnée d’'une bibliographie qui a été mise a jour par
trois addenda successifs (Beidelman, 1969, 1974 et 1981). Y fait seulement
défaut le trés bon travail descriptif de Vermunt (n.d.) qui reste
malheureusement non publié et difficilement accessible’. C’est pourtant
celui qui offre les informations de premiere main les plus riches. Le seul
ouvrage publié totalement consacré aux Waluguru est celui de Young et
Fosbrooke (1960). Son objectif est 'analyse de 1’organisation politique luguru
contemporaine de 1’étude. Il fait suite a une étude commandée par le
gouvernement colonial britannique aprés que les Waluguru, réputés
pacifiques et complaisants, se soient violemment opposés a un programme
de réforme fonciere. Trois chapitres sur huit sont consacrés aux structures
sociales traditionnelles et a leur fonctionnement. Beidelman rédigea une
note bibliographique ou il critiqua séveérement, et a mon avis justement, ce
travail : “it is dejecting that a volume on such an important subject and
dealing with such a fascinating area and with such potentially dramatic data
could prove so dissatisfying” (Beidelman, 1961, p. 680). Cependant, dans la
mesure ou la plupart des auteurs, mis a part Vermunt mais y compris
Beidelman, utilisent systématiquement certaines des conclusions de Young

& Fosbrooke, il est indispensable d’en faire ici état.

?Le travail de Vermunt, prétre catholique spiritain hollandais, peut-étre consulté a I'évéché
de Morogoro. Je n’en ai pas trouvé trace aux Archives de la Congrégation du Saint-Esprit a
Chevilly-la-Rue (Val de Marne, France). Il s’agit de plus de trois cents pages
dactylographiées, organisées en chapitres dont certains sont redondants. On y trouve beaucoup
d’informations d’ordre descriptif collectées lors des nombreuses années que Vermunt vécut au
milieu des Waluguru dans les années soixante et soixante-dix.
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Carte 2 : Populations matrilinéaires de Tanzanie Orientale (d’apres
Beidelman, 1967, p. iii)

1/ Un survol de la bibliographie

Il ne s’agit pas ici de faire un point bibliographique complet mais plus
simplement d’offrir une image concise de 1'état des connaissances sur les
Waluguru au début du travail de recherche dans la mesure o cette image a
déterminé en partie la nature de la problématique, du questionnement et de
la méthodologie adoptés. Cette premiere approche bibliographique sera
naturellement abondamment complétée tout au long des chapitres qui

suivent.



1.1/ Une organisation sociale réfractaire aux patrons fonctionnalistes
classiques

La notion de tribu ne convient guére aux Waluguru. Non seulement,
“there was no over-all tribal organization existing before the arrival of
Europeans, and the people were indigenously a segmentary, chiefless society
with the concept of tribal unity being virtually non-existent” (Young et
Fosbrooke, 1960, p. ix), mais encore, la grande parenté économique,
culturelle et linguistique avec leurs voisins, Kaguru, Sagara, Ngulu,
Vidunda, Kutu, Zaramo ou Zigula, conduit a les considérer comme un
ensemble relativement homogeéne (Beidelman, 1967, 1971). Beidelman
propose méme d’utiliser, avec la rigueur et la prudence qui s’imposent, les
données disponibles & propos d'un groupe pour pallier les lacunes relatives
a un autre (Beidelman, 1967). Cette situation est d’ailleurs trés similaire a
celle que l'on rencontre pour beaucoup des populations de la ceinture
matrilinéaire Bantu’. On a finalement l'impression d’un continuum de
populations apparentées, sans véritable solution de continuité, de I’ Afrique
Centrale a 'Océan Indien. On peut donc considérer que les Waluguru font
partie d’un large ensemble incluant, pour le moins, la totalité des
populations matrilinéaires de Tanzanie Orientale. Leur singularité renvoie
uniquement, avant la colonisation européenne, aux spécificités du milieu
qu'ils occupent®.

S’ils ne sont pas vraiment une tribu, les Waluguru forment différents
matriclans (lukoro ou kungugo). “A clan (...) is the widest aknowledged

group tracing descent (putative or real) through the female line and

*Voir Colson (1951), & propos des Tonga, Mitchell (1961) a propos des Yao, Richards (1960) a
propos des Bemba (1961), Tew (1950) & propos des Makhua-Lomwe, Yao, Makonde et Maravi,
Dias (1972) a propos des Yao-Nyanja, Makonde ou Mavia, Makwa, Lomwe et Maravi...

* Young & Fosbrooke reconnaissent que “the tribal designation for the Luguru must be taken
primarily as a geographic grouping within the larger but nameless culture area” (1960, p. 40-
41) qui regroupe I'ensemble des tribus matrilinéaires de Tanzanie Orientale. Ils remarquent
d‘ailleurs qu'il n’existe aucun mot luguru pour désigner la tribu. Ils constatent cependant un
certain sens de la communauté qui fait que les Waluguru se reconnaissent comme une entité. En
fonctionnalistes rigoureux, dédaignant le recours a I'histoire, pourtant récente, comme facteur
explicatif de cette émergence d'identité tribale, ils proposent un merveilleux syllogisme :
“There must exist a definite sense of community whereby a Luguru differentiates himself from
those of other tribes ; one is therefore forced to define tribe in the context as a regional group,
the members of which enjoy a sufficient sense of unity to call themselves by a common name.”
(Idem, p. 40-41).
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possessing a common name, which is inherited matrilineally.” (Young et
Fosbrooke, 1960, p. 44). Il y aurait de cinquante a soixante-dix matriclans
chez les Waluguru et “a number of clans are common to the Luguru and
adjacent tribes” (Idem, p. 40 ; voir également Lewton-Brain, 1968, p. 25). La
définition du clan luguru est somme toute classique’. Il apparait comme
une réalité suffisamment forte pour s’étre imposée clairement a tous les
observateurs. Malheureusement, son rdle dans le fonctionnement de la
société luguru se réduit a la définition des limites a la régle d’exogamie et a
la possession d’histoires et de traditions communes (Beidelmann, 1967, p.
28). Plus particulierement, dans cette tribu d’agriculteurs, les matriclans ne
sont pas des unités qui possédent le foncier (idem). Lewton-Brain va plus
loin encore en déclarant que “the entire clan has no corporate existence.”
(Brain, 1968 p. 63). De prime abord, le matriclan est donc une unité bien
identifiée mais cette identification est d'un piétre recours dans la
compréhension du fonctionnement de la société luguru. Young &
Fosbrooke, repris par Beidelman, remarquent cependant qu'une “important
relationship between clans is that of ugongo (Luguru) or utani (Swahili), i.e.
reciprocal or joking relationship. Not all clans possess a link in this manner,
but where they do there is also a trend to preferential marriage between the
two linked clans” (1960, p. 44).

Young et Fosbrooke subdivisent le clan en trois sous-unités emboitées les
unes dans les autres a la maniere des poupées russes. En ordre de grandeur
décroissant “three types of lineages must be distinguished : the maximal, the
major, and the medial. Maximal lineage defines the widest group which can
trace descent through the female line to a common ancestor (or ancestress),
and it is frequently but not always coterminous with the clan (...) Major
lineage defines the largest corporate group which (tracing descent from a
common ancestor or ancestress) claims proprietary rights in a particular area
of land. Medial lineage defines a segment of a major lineage which claims
proprietary rights in a particular portion of the major lineage’s land
holding, such rights being invested in a duly appointed and recognized
head.” (Young R. et Fosbrooke H., 1960, p. 46). Le “maximal lineage” est donc

* Voir Copet-Rougier, 1992, p. 152-153.



un avatar de clan auquel, d’ailleurs, on peut quelquefois totalement
I’assimiler. Sa raison d’étre est obscure, si tant est qu'il faille une raison pour
étre. “Major” et “medial lineages” sont fréres jumeaux. Mais le premiér est
une coquille vide tandis que l'unité la plus petite, le “medial lineage”, est la
seule véritablement fonctionnelle. Elle posséde un doyen de lignage qui
dirige ses membres et gére un territoire bien défini. De plus, chaque lignage
médian est indépendant : politiquement, économiquement et
religieusement®. En fait, cette division trinaire du matriclan luguru s’inspire
autant de la réalité luguru que du modéle segmentaire proposé par Evans-
Pritchard dans son étude des Nuers (1940 ; Fortes et Evans-Pritchard, 1964).
Et si les auteurs retrouvent, dans le vocabulaire luguru, une autre
distinction trinaire entre les grand, moyen et petit seins (tombo dukuru,
tombo dukati et tombo dudodo), c’est pour constater immédiatement, avec
un honnéte dépit, que “unfortunately, this grading does not always
correspond to our definitions of maximal, major and medial lineages and
may equally well refer to the alleged seniority of collateral lineages believed
to have originated in the daughters of one mother.” (Young et Fosbrooke,
1960, p. 49).

Si les Waluguru enfilent avec complaisance le costume conceptuel du
clan, les auteurs doivent donc tirer 4 hue et & dia pour les revétir du prét-a-
porter tribal et segmentaire. Et de la laborieuse identification par Young &
Fosbrooke de cinq niveaux hiérarchiques dans la structure sociale luguru, la
tribu, le clan et les lignages maximal, majeur et médian, n’émerge qu’une
image tres formelle et fort peu heuristique de la société luguru.

1.2/ Un certain mépris pour !’histoire

L'image de la société luguru que proposent tous les auteurs est le résultat
d’'une observation instantanée. C’est celle d’une société luguru déja altérée,
pour le moins, par plusieurs décennies de colonialisme. Ils ne font aucune

référence autre que purement spéculative a la période précoloniale. Ici

®Sans doute par souci de clarté, Beidelman ne reprend qu’une seule des subdivisions faites par
Young & Fosbrooke, le “medial lineage” qu’il appelle plus simplement “matrilineage”
(Beidelman, 1967).
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encore, ce sont a4 nouveau Young & Fosbrooke qui font autorité, et leur
survol, en une dizaine de lignes, de trois siecles d’histoire est repris dans la

plupart des articles traitant des Waluguru’.

“The early history of the Luguru is not known with any certainty, but
from the evidence available it is assumed that the Uluguru Mountains were
initially settled by elements of several tribes. The motivation of these early
settlers is not known, but it is possible that, among other reasons, they went
into the hills for protection from the raiders of the plains. According to oral
tradition, confirmed by an analysis of the social structure, the Luguru
highlands were not inhabited by a mass migration but by the infiltration of
individuals and their families (...) Lineages may be traced for from thirteen
to fifteen generations, from which it is concluded that the Bantu ancestors
of the Luguru came into the mountains some three hundred years ago”
(Idem, p. 21)*.

Dix lignes pour trois siecles, cela laisse évidemment perplexe’. Serait-on
face a ces primitifs, peuples sans Histoire, soumis au temps circulaire ? Les
différents auteurs suggeérent que non puisqu’a partir d’une population

hétérogene, issue d’'individus originaires de plusieurs tribus et se réfugiant

"Voir Beidelman (1967, p- 26), Brain (1968, p. 28-29).

® Quant aux modalités de peuplement des Monts Uluguru,Young & Fosbrooke s'inspirent sans
doute du Pere Mzuanda, un mluguru moderne et catholique : “les hommes pénétrérent ici a
cause du désordre de la guerre et de la famine afin qu’ils aient une vie meilleure” (watu
wameingia humu kwa ajili ya vurugu ya vita na njaa ili walidhishe maisha yao) (Mzuanda,
1958, p. 6). Nous verrons plus loin que ce prétre a cru pouvoir ré-écrire I'histoire luguru et tenté
de convaincre les Waluguru eux-mémes de reprendre a leur compte cette ré-écriture (voir
Chapitre I, paragraphe 2.2).

° Beidelman, dans le paragraphe “History” du chapitre introductif de “The Matrilineal
Peoples of Eastern Tanzania” écrit : “The area of eastern Tanzania is one of the best
documented in terms of early accounts by European explorers, traders and missionaries. The
Zaramo, Ngulu and Luguru areas contain the earliest Roman Catholic mission stations in
Tanzania, the Kaguru area contains the earliest Church Missionary Society stations in
mainland Tanzania. The Kaguru, Sagara and Luguru areas figured prominently in Peters’
expedition which led to the founding of the colony of German East Africa and much of the
area was prominent in the series of revolts which marked the early decades of German
influence and rule.” (Biedelmann, 1967, p. X). De maniere trés conservatrice, il ne considere
historiques que les analyses reposant sur des documents écrits. Lorsqu’il propose quelque
éclairage historique basé sur les traditions orales, c’est pour leur nier toute utilité dans
l'interprétation des faits présents. “Whatever the truth of these assertions by Kaguru about
their past, this is hardly the case today.” (Beidelman, 1971, p. 65).
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dans le massif montagneux pour se protéger des pillards des plaines, se batit
une culture commune tant et si bien que, trois sieécles plus tard, cette
population mérite a leurs yeux le titre de “tribu unique”. 1 y a donc ici de
I’histoire, une histoire qui mérite sans doute un traitement moins lapidaire
que celui qu’on lui a réservé jusqu’a présent.

La publication du travail de Vermunt (n.d.) aurait été d'une grande utilité
aux auteurs sus-cités. Il a, en effet, une position tout a fait opposée a la leur.
11 aborde I'histoire luguru clan par clan et pose des hypothéses plus ouvertes
et plus raisonnables quant aux causes et aux modalités du peuplement des
Monts Uluguru : “The reason for migrating to the mountains must have
been, as everywhere else, tribal wars, famine, lack of cultivation space (...)
Entering into the mountains must have been a peaceful happening, as there
were no earlier inhabitants and, for those coming later, there seems to have
been always a peaceful way of agreement, except for one or two occasions.
(...) Each group, travelling to the Uluguru, had its own leader or chief or
head. The group may have been small or numerous, just some persons ; or
some families. The latter is more probably. There were also groups, which
travelled together. Travelling is not the right word ; they rather migrated
from one place to another and may have lived there for a very long time,
even as much as one hundred years and then go on to an other place. But
once the ground occupied by them, it remained theirs and always a small
group was left behind if possible.” (Vermunt, n.d., n.p.). Pour Vermunt,
enfin, les principaux matriclans luguru peuplérent le massif bien avant le
début du XIXeme siecle et tous les clans étaient déja bien établis en 1880.

Ainsi, mis a part Vermunt, en cohérence avec l'approche fonctionnaliste
anglo-saxonne développée par les auteurs, les considérations historiques
sont quasi absentes de la littérature. Cette indifférence aux questions
historiques est d’autant plus surprenante que la région, dont le peuplement
est supposé relativement récent, a connu, au cours de la seconde moitié du
XIXeme sicle et au début du XXeme siecle, d’'importants bouleversements

liés au développement du commerce caravanier, aux contrecoups du



Mfecane® et a la colonisation européenne (lllife, 1979 ; Koponen, 1988 ;
Kjekshus, 1977).

1.3/ Un quotidien ignoré"

Avant l'arrivée des européens a la fin du XIXéme siecle, les Waluguru
pratiquaient une agriculture itinérante (shifting cultivation) basée sur les
céréales (sorgho et mais essentiellement), complétées par quelques
tubercules et 1égumineuses. L'élevage de petit bétail existait mais les bovins
était absents, méme dans les zones réputées libres de mouche tsé-tsé comme
le cceur du massif. La chasse et la cueillette ne sont évoquées que par
Vermunt. Les Waluguru maitrisent le travail du fer. Mais I'extraction du
minerai est réalisée par des populations apparentées, situées a 'ouest du
massif. Le fer circule sous la forme de petits lingots qui sont travaillés dans
des forges rudimentaires, aux foyers a ciel ouvert, pour obtenir les
principaux outils agricoles : la hache et la serpe. Les autres outils, le baton
fouisseur et la houe, sont réalisés en bois jusqu’au début de la colonisation
européenne. La poterie est une activité féminine tandis que le tressage des
paniers et le travail du bois sont des activités masculines. En agriculture, les
auteurs ne relevent aucune division sexuelle du travail. En bref, la
description de la vie matérielle des Waluguru reste trés générale au point
qu'elle pourrait correspondre a nombre de populations africaines
“acéphales” de I'époque précoloniale.

" Un des évenements majeurs de I'histoire pré-coloniale du futur Tanganyika est le Mfecane,
la migration des Ngonis. Les Ngonis sont des bantu originaires d’Afrique du Sud d’ou ils
s’enfuirent sous la direction de leur chef Zwangendaba aux environs de 1820 afin d'échapper
au pouvoir grandissant du célébre Shaka Zulu. Lors de migrations qui ne s’arrétérent qu’avec
la colonisation allemande, ils se scindérent en différents sous-groupes et traversérent les
territoires des actuels Mozambique, Zambie, Malawi, Zimbabwe et Tanzanie. Ils furent un
important facteur de réorganisation sociale pour nombre de tribus qu’ils soumirent ou qui leur
résistérent, diffusant de nouvelles méthodes militaires, imposant une organisation sociale
hiérarchisée et promouvant un type d’agriculture trés intensif en travail, basé sur
I'exploitation des captifs de guerre. Les Ndendeuli du sud du Tanganyika étaient 'une de ces
tribus ayant assimilé I'organisation sociale et militaire des Ngonis. Vers 1860, a la suite de
conflits internes, “many Ndendeuli fled north-eastwards to the Kilombero valley [au sud des
Monts Uluguru], where they recreated the Ngoni military system and became known as
Mbunga (...) forcing the Pogoro to take refuge in the Mahenge plateau.” (lllife J., A modern
history of Tanganyika, 1979, p. 55-6). Ils développérent l1a une agriculture irriguée intensive.
“A large labour force was accordingly needed (...) the Mafitte raids [des Mbunga a I’encontre
des populations environnantes] expressed the labour needs of an expanding agricultural
economy.” (Kjeskshus H., 1977, p32).
- "' Beidelman, 1967 ; Young & Fosbrooke, 1960 ; Vermunt, n.d.
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2/ L'historique de la problématique de recherche

Mes premiers contacts avec les Waluguru eurent lieu alors que je
travaillais au sein d’un programme de recherche-développement en
agriculture basé a I'Université Sokoine d’Agriculture de Morogoro. Je devais
conduire un diagnostic agronomique®” d'une petite région, Mgeta, située au
sein des Monts Uluguru. La pertinence d'un tel diagnostic dépendait de la
compréhension des régles et des pratiques qui avaient une influence, directe
ou non, sur l'activité agricole luguru moderne. Or, certaines de ces régles et
pratiques me semblaient fortement marquées par le fonds social précolonial.
Ainsi, il était clair que la gestion du foncier ressortissait d'une sorte
d’hybride entre un droit traditionnel ot 1’héritage se faisait strictement en
ligne matrilinéaire, un droit moderne ou la terre était le patrimoine de
I'Etat, ce dernier abandonnant uniquement l'usufruit a celui qui travaillait
la terre et, enfin, des pratiques d’achat et de vente relevant de
I'appropriation privée. Autre exemple, I'aménagement hydro-agricole de
certaines zones avait été initialement réalisé par des colons européens puis,
a partir de la fin de la seconde guerre mondiale, repris et étendu par des
“chefs” de lignage, capables de mobiliser I'importante main d’ceuvre
nécessaire a de tels travaux. Depuis la fin des années soixante-dix, 1’érosion
de l'autorité traditionnelle avait, apparemment, conduit au gel de
I’'aménagement hydro-agricole. L'affaiblissement des structures sociales
traditionnelles s’opposait ainsi a2 la modernisation des systémes de
production. Enfin, la surprenante liberté sociale et économique dont
jouissaient les femmes, dans un environnement national trés patriarcal,
semblait bien s’ancrer dans des traditions séculaires (Paul, 1988).

Dans ma quéte d’une meilleure compréhension de la société luguru
précoloniale, la bibliographie, dont je viens de donner un rapide apergu, se

révéla d’un pietre recours. Non seulement elle était trés normative (on l'a

" Ce type de diagnostic porte sur les aspects agro-techniques et socio-économiques. Il
s’intéresse au fonctionnement d’'une petite région considérée comme un systéme agraire et
comporte une approche historique de la dynamique d’évolution des systémes de production.
Les pratiques des agriculteurs sont considérées comme résultant de choix cohérents en fonction
de leurs objectifs et du cadre de contraintes dans lequel ils évoluent. Ce cadre est appréhendé
au travers de différents niveaux d’organisation de l'activité agricole. Pour une présentation
particuliérement claire de ce type d’étude, voir Jouve (1984), Dufumier & Trébuil (1983).
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vu avec le placage du “patron segmentaire” a la société luguru), mais
encore, des discussions a batons rompus que je pouvais avoir avec de
multiples interlocuteurs lors de mes séjours prolongés au sein des Monts
Uluguru, je tirais des informations certes lacunaires mais souvent
incompatibles avec 1'image issue de la bibliographie. Les objectifs du projet
au sein duquel je travaillais étant d'une autre nature, je ne disposais ni du
temps, ni des moyens de m’attarder sur cette question que jabordais
simplement en dilettante. Par chance, avant de quitter la Tanzanie pour
rejoindre un nouveau poste, je rencontrai quelques anciens qui me
livrérent des éléments de tradition orale relatifs a leurs clans respectifs. Ces
témoignages me convainquirent qu’il existait encore un fonds considérable
de traditions. Ils remettaient radicalement en question 1'histoire du
peuplement des Monts Uluguru telle qu’elle avait été maltraitée dans la
littérature. Ils confirmaient certaines des hypothéses de Vermunt et
décrivaient la colonisation des Monts Uluguru par les clans comme ayant
été pacifique et organisée. Ils affirmaient avec insistance le bilatéralisme de
'organisation des clans pionniers. Lors du peuplement initial, les relations
d’affinité reliaient de maniere exclusive les clans par paires. Ces paires
constituaient des aires matrimoniales regroupant plusieurs lignages des
deux clans pionniers, le long d’une sorte d’itinéraires de migrations
successives. Postérieurement au peuplement initial, des clans tiers avaient
été accueillis et des territoires leur avait été attribués dans des conditions
mal identifiées. Certains itinéraires de migration pouvaient étre
reconstitués. Le role central des femmes dans le fonctionnement politique
apparaissait tout aussi clairement. Enfin, I'importance des bouleversements

de la fin de la période précoloniale s'imposait (Paul, 1993).

Mon intérét pour l'histoire luguru avait été tardif et le temps dont je
disposais ne me permit pas d’aller plus loin. Aprés un séjour de trois ans,
dont sans doute un tiers passé a vivre avec les Waluguru de Mgeta, au coeur
des Monts Uluguru, je quittais donc la Tanzanie, en 1987, avec le désagréable
sentiment de me poser de bonnes questions et d’avoir eu les réponses a
portée de la main. Mais je pris la résolution de chercher les moyens
nécessaires a la levée de cette frustration. Il aura fallu sept ans, durant
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lesquels ma problématique a sans doute miri, pour que ma situation
professionnelle et familiale me permette de retourner en Tanzanie réaliser

le travail de terrain sur lequel est basé I'essentiel de cette these.
3/ Problématique et méthodologie

La question centrale de cette recherche est la caractérisation du
fonctionnement global de la société luguru de Mgeta en période
précoloniale et de ses éventuelles transformations historiques. La société
luguru de Mgeta a donc été posée, par hypothése, comme formant une
entité dont I’étude du fonctionnement ou du comportement faisait sens,

comme relevant d’un systéme social cohérent.

3.1/ Le cadre théorique

La notion de fonctionnement doit étre précisée. Elle se réfere ici aux
mécanismes qui permettent au systéme social de se constituer en un tout
cohérent et de se reproduire comme tel. Dans cette perspective, je m’inspire
du cadre théorique proposé par l'anthropologie marxiste et plus directement
encore de l’analyse des communautés domestiques agricoles produite par
Meillassoux (1980 & 1986). Les axes principaux de cette anthropologie

marxiste sont clairement résumés dans la citation suivante® :

“Dans le cadre historique de ses forces productives, une société ne repose pas que sur la
production mais aussi sur la reproduction des conditions de la production. Sans les mettre,
comme nous le verrons, ‘sur un méme plan’, je considére I'agencement des rapports de
production comme le ‘mode de production” et I'agencement des rapports de reproduction
comme le ‘mode de reproduction’. Les ‘superstructures’ juridiques, politiques, idéologiques,
culturelles m’apparaissent sous cet angle comme les instruments du mode de reproduction.
Une société est faite de I'agencement organique de ses modes de production et de
reproduction dont la spécificité caractérise le systéme social dont elle reléeve : communauté
domestique, esclavagisme, servage, capitalisme, etc. (...)

** Dans la mesure ou1 I'objectif premier de ce travail est d’aboutir a une description raisonnée de
la société luguru précoloniale, il me semble inutile d’ajouter ici aux nombreux débats
théoriques relatifs a I’anthropologie marxiste (Clastres, 1978 ; Dupré & Rey, 1969 ; Godelier,
1973, 1977a-b & 1983a-b ; Meillassoux, 1986 & 1994 ; Pouillon, 1976 ; Rey, 1975 ; Sahlins, 1976 ;
Schlemmer, 1998 ; Terray, 1972 ; etc !...). Si aborder un tel débat sort du cadre de cette
recherche, j'espére cependant que celle-ci puisse contribuer a alimenter celui-la.
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Chaque société se trouve, & chaque moment de son histoire, héritiere de forces
productives qui sont faites de I'accumulation d"un savoir intellectuel et d’un actif matériel,
ainsi que des capacités politiques, sociales et idéologiques a les mettre en'ceuvre, pour sa
propre gouverne et aussi relativement & d’autres sociétés. Ces forces productives
déterminent & chaque moment les limites et la nature des relations de la société vis-a-vis
de tout ce qui lui est externe, tant le milieu naturel que les sociétés ‘étranggres’ - c’est-a-
dire celles avec lesquelles elle n’entretient que des rapports de forces et non institutionnels.
Dans ce cadre général de détermination se nouent, de facon contraignante et essentielle, les
rapports de production indispensables & I'entretien matériel des membres de la société et
du systéme de production. Dans le méme cadre de détermination, mais sans étre comme les
rapports de production directement soumis aux contraintes matérielles, s’élaborent les
régles sociales gouvernant les rapports de reproduction voués a la reconstitution

permanente de ces rapports de production et des étres humains qui sy intégrent.

Car si les conditions sociales de la production se situent dans un cadre déterminé
historiquement par le niveau des forces productives, il faut néanmoins y conformer, par une
action adéquate, I'organisation sociale. La notion de détermination appliquée aux sciences
sociales n'implique pas d’automatisme. L’histoire présente un cadre de détermination en ce
sens que les relations de production qu’elle autorise sont limitées dans leur contenu et leur
forme, mais celles-ci ne s’actualisent que par l’action organisée des membres de la société
pour mettre en place les institutions qui les nouent et les reconstituent en permanence. Ces
institutions, la parenté par exemple, ou la guerre de capture, sont celles de la reproduction.
Comme toute institution, elles se trouvent a la convergence de rapports de force ; leur
existence implique un choix politique, donc susceptible d’affecter les forces productives ou
la fagon de les mettre en ceuvre, et de déplacer, se faisant, leur seuil de détermination. Par
cette intervention, qui ne peut se faire qu’au niveau politique puisqu’il n’est pas
directement déterminé par les conditions matérielles de la production, la société échappe
a un déterminisme matérialiste absolu. C’est la qu’elle dispose d’un champ de liberté. Les
contraintes de la production matérielle restent néanmoins déterminantes tout en étant
soumises aux effets des modes de reproduction qu‘elles engendrent. En d’autres termes, c’est
par la mise en ceuvre d’un mode de reproduction organisant le mode de production en
fonction des exigences historiques et matérielles qui pesent sur ce dernier que les rapports

de production se conforment “librement’ au déterminisme des forces productives.”
(Meillassoux, 1986, p. 313-315).
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Figure 1 : Présentation schématique du cadre théorique

Ce cadre théorique n’a pas été adopté de facon doctrinale. A I'usage, il s’est
révélé a la fois d'une grande valeur heuristique et suffisamment ouvert
pour me permettre de le questionner et de I’aménager sans en détruire la

cohérence. Il pose 'exigence de la transdisciplinarité.

“Dans la démarche transdisciplinaire schématisée ci-dessus et a la différence de la
multidisciplinarité, I'ethnologie, I"économie, la démographie ne se juxtaposent pas, mais
tendent & s’évanouir en tant que disciplines pour se recomposer dans la perspective générale
qu’impose la problématique de la reproduction sociale. Elies ne servent pas qu'a apporter des
informations ou des faits, ni a “éclairer” ce qui serait “les facettes diverses” d’'un méme
phénomene ; elles fournissent les données pertinentes provenant de chacune d’elles, qui

Py

s’enchainent et s’ordonnent dans un raisonnement articulé.” ( Meillassoux, 1986, p. 319).
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L'approche systémique™, que j'avais utilisée et développée & l'occasion de
travaux sur l'agriculture familiale caribéenne (Bory et Paul, 1993 ; Paul & al.,
1994), a été un recours méthodologique efficace dans la recherche de cette
articulation. Son utilisation a également facilité la reconnaissance, la
hiérarchisation et l’organisation des niveaux d’approche et de leurs

relations (voir infra).

3.2/ Les principes

Autant en ce qui concerne la bibliographie que les enquétes de terrain, la
collecte, le dépouillement et I'analyse des informations ont été congus et
organisés en fonction, d’une part, de différents niveaux d’approche,
correspondant le plus souvent a la fois a des niveaux supposés
d’organisation sociale et a des échelles spatiales variées et, d’autre part, d'un
découpage temporel, d'une “périodisation” de I’histoire luguru
précoloniale.

3.2.1/ Les niveaux d’approche

Cinq niveaux d’appréhension des réalités sociales sur lesquelles porte
cette recherche ont été retenus®:

" Cette approche féconde est aujourd’hui bien connue (Morin, 1977, 1980 ; 1986 & 1991 ; Le
Moigne 1984 ; Bertalanffy, 1973). Le lecteur intéressé pourra se reporter a la note
récapitulative que je propose en Annexe 2. Les principales caractéristiques de cette approche y
sont rappelées.

" En ce qui concerne les trois premiers niveaux, je me suis placé dans la perspective de
clarification que propose Chrétien. “Les historiens de 1’Afrique ne peuvent éviter cette
question [de I'ethnicité], qu’ils étudient I'histoire du peuplement, les traditions orales, les
formations étatiques anciennes ou modernes, les cultures et les idéologies, ou bien les réseaux
économiques et, pour I'histoire des deux derniers siecles, le contexte des mutations coloniales,
enfin les lectures étrangeres des civilisations africaines. Chaque fois, on est confronté a des
classements ethniques qui semblent s’imposer comme le cadre méme des recherches a
entreprendre, comme le milieu producteur des sources orales et écrites. (...) Et pourtant, mille
difficultés se font jour dés qu'il s"agit de présenter dans le détail une recherche définie dans ce
cadre [celui de I'ethnie]. Cela explique sans doute pourquoi de nombreux auteurs ont évité
soigneusement de justifier les criteres de leur découpage, la cohérence et la spécificité de
I'entité monographique choisie au départ. Souvent, il s’agissait tout simplement des
délimitations dites “coutumitres” définies par 1'administration coloniale.” (1989, p. 5 et 7).
Les deux niveaux suivant relevent plus directement du cadre théorique évoqué ci-dessus.
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- L'ensemble des populations matrilinéaires de la ceinture
matrilinéaire bantu a été exploré au travers de la bibliographie.
Lhypothése était que la matrilinéarité et plué encore le
gynécostatisme trahissaient l'appartenance a des systémes sociaux
apparentés du point de vue de leur logique interne. Cette hypothese
est sous-tendue par une autre, celle de l'origine commune des
populations de I’Est tanzanien, d’une part, et des zones frontalieres
entre la Tanzanie, le Mozambique, la Zambie et le Malawi, d’autre
part.

- L'ensemble des populations matrilinéaires de la Tanzanie
Orientale a été considéré comme relativement homogene, les
éléments d’hétérogénéité ayant été introduits secondairement par
les différences du milieu bio-physique correspondant a chacune des
populations et, surtout, par une évolution différentielle résultant
d’une exposition plus ou moins marquée a des facteurs exogenes : le
développement du commerce caravanier et les relations avec la cote
Swahili, d’une part, et les influences du Mfecane, d’autre part. A la
suite de Beidelman, j'ai donc posé comme possible I'extrapolation
prudente, aux Waluguru, d’informations relatives a une

quelconque autre population de cet ensemble.

- Les Waluguru, tels qu’ils sont définis dans la littérature, ne m’ont
pas paru relever d'une échelle d’appréhension pertinente. Le fait
que les clans présents sur la zone d’enquéte affirmaient clairement
posséder des lignages parmi les “tribus” voisines est la premiere
justification de ce “non-choix”. Un autre élément conduisant A ne
pas retenir ce niveau était que les Waluguru des piémonts
orientaux et septentrionaux du massif avaient une histoire trés
marquée par d’étroites relations avec la cOte et le commerce
caravanier. De ce point vue, ils apparaissaient plus apparentés aux
populations les plus cotiéres et les moins isolées, comme les
Zaramo ou les Kwere, qu’avec les Waluguru de l'intérieur du
massif. En d’autres termes, et en ce qui concerne ma problématique

de recherche, 1'hétérogénéité entre Waluguru est
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vraisemblablement du méme ordre que celle qui caractérise
I’ensemble des populations matrilinéaires de Tanzanie orientale'.

Dans la suite du texte, je_me référerai donc aux Waluguru comme

Waluguru de l'intérieur du massif et plus précisément de la zone de

Mgeta (voir infra carte 3, p. 26).

- Les enquétes préliminaires imposaient de retenir l’aire
matrimoniale, constituée par une paire de clans pionniers auxquels
venaient s’ajouter des clans accueillis plus tardivement. Des I’abord,
cet ensemble construit autour d’une relation sociale, 1’échange
matrimonial, s’inscrivait dans l’espace, le territoire marqué
initialement par la paire de clans pionniers. Je retenais également
un niveau d’approche d’ordre supérieur, I'ensemble des aires
matrimoniales issues des mouvements de peuplement d’une

méme paire de clans.

- Les lignages territoriaux appartenant a 1’aire matrimoniale,
ensemble sociaux correspondant a des adelphies et dont I’expression
spatiale était claire. Une aire matrimoniale inclut plusieurs lignages
territoriaux dont la plupart appartiennent a I'un ou l'autre des clans
pionniers”. Des lignages territoriaux de clans tiers, moins nombreux
et souvent associés a des territoires plus exigus, sont également
présents.

Enfin, 'environnement dans lequel était plongé la société luguru a été
appréhendé d’un double point de vue :

- L'environnement socio-économique : la proximité de la cote
swahili a I’est, le passage régulier des caravanes au sud du massif, et,

plus tardivement au nord avec la création du bourg fortifié de

*® Les auteurs singularisent d’ailleurs les Waluguru du point de vue de I'isolement relatif
qu’entraine un milieu ‘naturel” trés accidenté. Brain (1978) souligne que cette situation a pu
protéger partiellement les Waluguru des influences déléteres de la fin du XIXeme siecle. Or,
seuls les Waluguru du centre du massif correspondent réellement a cette singularisation.

" Au départ, je considérais que les différents lignages territoriaux d’un méme clan, au sein
d’une aire matrimoniale donnée, étaient issus de la segmentation du lignage pionnier. On
verra dans la suite que ¢’était 1a une erreur.
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Morogoro, et enfin la présence au sud-ouest de populations trés
affectées par le Mfecane, étaient, notamment, des éléments dont
l'influence sur la société luguru devait étre évaluée. '

- Le milieu physique : il a été caractérisé comme la base concrete de
'activité productive des Waluguru. L'impact de cette activité a été
pris en compte, en retour, comme facteur d’évolution historique des

caractéristiques de ce milieu®.
3.2.2/ Une périodisation nécessaire

Dés le départ, la connaissance du fonctionnement de la société luguru
précoloniale a été considérée comme uniquement accessible au travers
d’une approche historique®. Il ne s’agit pas de remarquer de manire
tautologique qu’on s’intéresse ici & un passé révolu mais de poser que ce
passé est lui-méme un produit historique et une histoire en devenir. Les
premiers éléments dont je disposais me conduisirent a identifier deux
périodes pour lesquelles la fonctionnement de la société luguru présentait
certaines spécificités. Il s’agissait, d’'une part, du peuplement initial des
Monts Uluguru et, d’autre part, de la période pré-coloniale tardive, la
seconde moitié du XIXeme siécle, marquée par le développement du
commerce caravanier et les contrecoups du Mfecane. Elles bornaient
temporellement mon objet d’étude et demandaient, le cas échéant, a étre
complétées par des phases intermédiaires. Dans le traitement des
informations, qu’elles soient issues des traditions orales et des témoignages

que je récoltais ou de la bibliographie, la périodisation devait résulter d'une

** “La nature impose donc des contraintes et tout mode de production est toujours une forme
d’adaptation a ces contraintes, mais celles-ci sont également le produit du mode de production
lui-méme.” (Godelier, 1975, p. 96).

' “Deux ordres de raisons invitent & prendre en considération les données de I'histoire : des
raisons de fait, des raisons de principe et de méthode. Raisons de fait : le passé mouvementé
des Alladian, leurs contacts exceptionnellement importants avec les Européens. Raisons de
principe : nous ne pensons pas qu’on puisse renoncer a toute espéce de reconstitution historique,
ni qu'un champ social se décompose en ensembles culturels homogenes et irréductibles - la
société alladian et certaines de ses structures familiales, politiques et idéologiques
sembleraient fournir la preuve du contraire, - encore moins qu’une vue globale d’un ensemble
culturel donné ne puisse pas trouver dans 'histoire dont il procéde un éclairage sans
équivalent.” (Augé, 1969, p. 27)
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réflexion intégratrice des différentes informations. En retour, ces mémes
informations pouvaient étre contextualisées. Ainsi, le décryptage de
I'altération d’une tradition ayant traversée plusieurs périodes-pouvait étre
entrepris®.

3.2.3/ Un principe de cohérence

Un autre souci majeur était celui d’échapper a la pure spéculation
intellectuelle a laquelle m’exposait particulierement le matériau sur lequel
je travaillais. Il était en effet essentiellement constitué de traditions orales,
complétées par des témoignages et des observations relatives a la période
coloniale (c’est-a-dire hors de mon champ temporel de recherche) et, pour

une moindre part, des écrits des premiers européens.

Ce souci m’apparaissait comme une ambitieuse prétention dans la mesure
oli m’était interdite l’observation directe des réalités dont les discours
prétendaient traiter. J'ai tenté d’'y remédier par la confrontation
systématiquement de mes reconstructions historiques” aux connaissances
acquises par ailleurs dans les domaines écologiques, agronomiques,
techniques et démographiques. L'obligation de cette confrontation, se
substituant a l’épreuve des faits, aboutit a privilégier les aspects pour
lesquels était possible “I’objectivisation de la situation et des conditions de
vie des individus observés, de leur relations pratiques a la nature et entre
eux” (Meillassoux,1994, p. 129). C’est dans cette perspective qu’a été utilisée
I’abondante littérature sur les modes de mise en valeur du milieu de
défriche-brilis produite ces dix dernieéres années” interprétée dans le cadre
théorique des travaux des agronomes frangais sur les pratiques des

agriculteurs”. J'ai recherché également a m’appuyer sur les données

#* “Les ‘traditions’ sont chaque fois a replacer dans les situations historiques.” (Chrétien,
1989, p. 14).

#' “Historians often speak of ‘reconstructing’ the past ; but what they do in practice is to
construct representations of some aspects of the past, or, as some prefer to say, produce
historical knowledge of them.” (Koponen, 1988, p. 19-20).

* Voir les synthéses de Pieri, 1989 ; Floret & Serpantié, 1993 ; Floret et Pontanier, 1993b.

* Voir les travaux pionniers de Milleville, 1972, 1974 & 1976, et les syntheses de Gras, 1989 ;
: Eldin & Milleville, 1989.
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relatives aux régimes démographiques en général et aux populations
‘segmentaires’ en particulier. De la méme maniere, de nombreux travaux
descriptifs de la littérature ethnographique portant sur des populations
présentant de fortes similarités avec les Waluguru ont été consultés. De ces
similarités, le gynécostatisme et 'appartenance a l'ensemble Bantu ont été
privilégiés.

Un autre outil de confrontation, ou de mesure de la cohérence des
reconstructions, a été la spatialisation des informations. Les cartes de la zone
d’étude sont difficilement disponibles, rarement aux échelles nécessaires et
incompletes. Le travail de cartographie a donc été laborieux et délicat. Outre
'expression spatiale de certains phénoménes (dynamique et modalités du
peuplement par exemple), il a souvent permis la mise en évidence de
phénomenes ou de pratiques et/ou de dévoiler la manipulation de certaines
traditions. Ainsi la taille réduite et le caractere éclaté du territoire d'un clan
permet de s’interroger sur sa prétention a faire partie des clans fondateurs.
Ailleurs, une enclave évoque un différend entre lignages et suscite la
relation de celui-ci, etc...

La confrontation a été dans un premier temps quasi analytique : ainsi la
question de savoir si le mariage préférentiel luguru résistait aux contraintes
des lois de la démographie (voir le chapitre IV). Il s’est agi ensuite de
vérifier si la mise en relation des différents aspects étudiés débouchait sur
une reconstruction cohérente du fonctionnement de la société luguru
globale.

3.3/ Les enquétes

Une fois précisés ce cadre théorique et ces principes, le travail de recherche
bibliographique ne présente aucune originalité qui vaille de plus amples
développements. 1l est par contre nécessaire de préciser que cette recherche
se fonde avant tout sur un matériau original constitué de traditions et de

témoignages oraux. Huit mois de terrain, dans des conditions matérielles

M Boserup, 1970 & 1974 ; Cordell & Gregory, 1980 ; Eiras Roel, 1987 ; Kunstadter, 1979 ; Lebras,
1980 & n.d. ; Pison, 1986 ; Thibon 1991 ; Yana 1985 & 1991.
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difficiles, ont été nécessaires a la collecte et a la saisie de ces informations.
Comme je I'ai suggéré plus haut, cette étape semblait incontournable. D'une
part la bibliographie était pauvre, les données descriptives trés rares, leurs
conditions de collecte inconnues et, comme trop souvent, les
interprétations n’étaient pas distinguées des observations®. D’autre part, les
quelques entretiens que j'avais pu avoir, préalablement a la recherche, se
révélaient particulidrement prometteurs. Ils m’avaient livrés des éléments
de tradition orale d’ol se dégageait déja une image relativement cohérente
de I'histoire du peuplement des Monts Uluguru.

3.3.1/ L'échantillonnage

L'échantillonnage a été congu pour couvrir la diversité des situations
exprimées par le découpage des niveaux d’approche présentés au paragraphe
précédent. Le principe était de partir des aires matrimoniales de la zone de
Mgeta. Pour chacune d’entre elles, des représentants de tous les lignages
territoriaux appartenant a la paire de clans pionniers devaient étre enquétés.
D’autre part, des représentants des lignages territoriaux des clans accueillis
par les pionniers devaient également étre enquétés ainsi que des membres
de clans sans territoire présents sur l'aire matrimoniale. Enfin, dans le cas
d’une paire de clans pionniers au moins, pour laquelle les mouvements de
peuplement aurait été particuliérement bien identifiés, des enquétes
devaient étre conduites aupreés des aires matrimoniales situées, sur
l'itinéraire de peuplement, en amont et en aval de l’aire matrimoniale
considérée.

Au final, les conditions concrétes de réalisation des enquétes n’ont pas
permis de respecter totalement cet échantillonnage. La difficulté d’identifier,
a priori, des interlocuteurs représentant chacune des strates de ’échantillon,
tel que défini ci-dessus, m’a souvent conduit a adopter une attitude
opportuniste. Si, pour une aire matrimoniale donnée, j'ai toujours pu
rencontrer des informateurs de plusieurs lignages territoriaux pionniers,

tous n‘ont pas été systématiquement enquétés. Il en va de méme de certains

F Clest pour ces raisons qu’il me semble absolument nécessaire de préciser ici les modalités
suivant lesquelles ont été réalisées les enquétes. C'est dans ce méme esprit que la totalité des
enquétes a été annexée (voir I’Annexe 1).
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lignages territoriaux appartenant a des clans accueillis. Le travail fut conduit
de fagon plus approfondie sur certaines aires matrimoniales, plus
superficiellement 12 ott les difficultés se multipliaient. Enfin, par absence
totale de moyens logistiques, je n’ai pas pu enquéter d’aires matrimoniales
situées en amont ou en aval de la zone de Mgeta. Seules deux enquétes ont
pu étre réalisées dans ce cadre.

La taille de I’échantillon est de quatre-vingt-trois enquétes. Le choix a été
fait, au départ, d’éviter de tomber dans le piege de l'informateur privilégié.
La nécessité de couvrir toutes les strates issues de 1’échantillonnage était un
premier gage de diversité. Bien entendu, certains interlocuteurs, plus
loquaces, plus érudits, ont été des sources de données d’une richesse
incomparable a d’autres. On peut constater en Annexe 1 que la saisie des
enquétes varie de quelques lignes a plus d’une dizaine de pages denses. Dans
un sens ce choix a abouti a une perte d’informations. Les enquétes se sont
déroulées en deux passages en moyenne et certains informateurs auraient
vraisemblablement pu délivrer des informations plus nombreuses. Mais la
multiplication raisonnée des interlocuteurs a rendu possible le croisement

des informations qui a fait partie des modalités de leur validation.

Une erreur de l’échantillonnage a été de ne pas considérer comme
élément de stratification le sexe de l'interlocuteur. J'avais posé a priori que le
hasard me conduirait a rencontrer des nombres comparables d’hommes et
de femmes. De fait, jai été systématiquement orienté vers des informateurs
masculins et, malgré la grande liberté de parole dont disposent les femmes
luguru, mes efforts pour rencontrer des informatrices ont été décevants.
Neuf femmes ont été enquétées formellement, soit 11% de 1’échantillon. Ce

déséquilibre a été pris en considération dans l'interprétation des données.
3.3.2/ La conduite de I'enquéte

L'enquéte a été réalisée a partir d'un guide présenté en Annexe 3. Il ne
s’agit pas d'un questionnaire mais d’'un guide d’entretien, sorte de pense-
béte balayant 'ensemble des themes a aborder. Concrétement, I’entretien a

toujours débuté sur l'histoire du lignage territorial a partir duquel,
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socialement et spatialement, mon interlocuteur me parlait. La liste des
doyens ayant dirigé le lignage était ensuite relevée. Pendant toute cette
premidre partie, considérant que ces informations étaient constituéés en
traditions orales, aucune question ne venait interrompre le discours de
I'informateur. Des précisions étaient ensuite demandées. Venaient alors les
questions relevant de la thématique de recherche. Pour chaque théme,
l'interlocuteur était encouragé a donner des exemples précis, a raconter des
histoires qu’il avait pu entendre de la bouche de ses parents ou grands-
parents. Par exemple, a propos des conflits armés entre lignages,
I'informateur ne relatait pas spontanément des conflits réels mais exposait
son point de vue général. C’est seulement dans un second temps, et dans
certains cas, aprés que j'en eus explicitement formulé la demande, que des

exemples concrets étaient proposés.

Les enquétes ont été conduites directement en kiswahili®*. Ma maftrise du
chiluguru était trop limitée pour que je conduisisse une conversation
argumentée dans cette langue. Ma connaissance lexicale était cependant
suffisante pour que le vocabulaire chiluguru soit largement utilisé,
notamment en ce qui concerne la parenté, les techniques agricoles, les noms
de plantes et d’animaux, le déroulement des rites. Il faut préciser ici que tous
les Waluguru parlent kiswahili et que, en dessous de cinquante ans d’age,
nombreux sont ceux qui l'utilisent spontanément au détriment du
chiluguru. En l’absence de référence, j'ai transcrit le chiluguru avec l'aide
d’un ami luguru maitrisant parfaitement 1’écriture du kiswahili. Cette
solution ne saurait satisfaire les linguistes, ne serait-ce que dans la mesure
ol l'accentuation tonique du chiluguru n’a pas la régularité de celle du
kiswahili. L'effort nécessaire & une véritable transcription phonétique était,
de mon point de vue, incompatible avec les moyens dont je disposais et les
objectifs de cette recherche.

“ Bien que parlant couramment swabhili, je n'ai pas échappé a certains biais. Un bon exemple
est celui de I'affectation d’un genre & un individu. Le swahili ne comporte pas de genre. Ainsi
mpwa désigne aussi bien le neveu que la niéce, mzee aussi bien un ancien qu‘une ancienne... Or,
lors des entretiens, on me disait mpwa et j'entendais neveu, on me disait mzee et jentendais
ancien, & moins que le récit indiquat clairement qu’on parlait d’une femme. J'étais victime du
sexisme de la grammaire frangaise. Je n’en ai pris conscience que lors de la saisie de certains
témoignages dont l'interprétation ne peut étre compléte parce que je n‘ai pas eu la présence
d’esprit de demander a I'informateur de préciser le genre.
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Les entretiens ont été enregistrés au magnétophone et retranscrits sur un
logiciel de traitement de texte. Ils sont joints en Annexe 1. Le travail de
transcription est particulidrement laborieux. Victime de la lassitude, il m’est
arrivé, bien que rarement, de couper certaines parties jugées trop
redondantes. Le texte indique ces omissions. En général une premiere saisie
a été réalisée a I'issue d’un premier entretien. Le second entretien a donc pu
débuter par une lecture du premier et la discussion a été alors orientée vers
l’obtention de compléments d’informations, des clarifications, etc... J'avais
initialement prévu des restitutions collectives par aire matrimoniale. Ni le

temps ni les moyens dont je disposais ne m’ont permis de les réaliser.
3.3.3/ Les conditions logistiques

Il n’est pas inutile de préciser ici quelques-unes des conditions logistiques
concretes de réalisation du travail d’enquéte. Les enquétes ont été réalisées a
partir de quatre lieux de résidence. Le premier est situé a la périphérie de la
ville de Morogoro ou j'ai bénéficié de I'hospitalité d'un collegue tanzanien
de l'Université de Morogoro. Les enquétes ont été conduites dans des
hameaux situés a une distance correspondant a une a deux heures de
marche. C’est également ici que la saisie a été réalisée, les autres lieux de
résidence ne bénéficiant pas d’électricité. Les autres enquétes ont été
réalisées dans un rayon de trois heures de marche a partir de trois autres
lieux de résidence situés a Mgeta”. Les lieux de résidence étaient eux-mémes
accessibles aprés une a trois heures de marche a partir de la route carrossable
aboutissant a Langali, village desservi quotidiennement par un bus. Les
séjours a Mgeta ont été de trois semaines en moyenne, suivi généralement
d’'une semaine de saisie 8 Morogoro. Ces conditions expliquent un faible
rendement du travail avec une moyenne n’excédant pas deux heures

d’entretien par jour d’enquéte.

# Au dela de cette distance, soit plus de six heures de marche quotidiennes, j'ai jugé que le
travail reléverait plus de la préparation au trekking himalayen que de I’anthropologie !
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4/ Présentation du plan général de la these

Outre le présent chapitre introductif et la conclusion, le travail présenté ici
est organisé en deux parties. Les deux premiers chapitres décrivent les
mouvements et les modalités de peuplement des Monts Uluguru. Ils
aboutissent, notamment, a l'identification de stratégies sociales spécifiques
au peuplement initial et a une périodisation qui ressortit a la fois de facteurs
endogenes et exogeénes a la société luguru. Le troisiéme chapitre tente de
caractériser le mode de mise en valeur du milieu traditionnel des
Waluguru et ses évolutions en période précoloniale. Les trois premiers
chapitres dessinent une toile de fonds pour la réflexion sur les stratégies de
reproduction sociale qui est abordée dans la seconde partie. Cette question
est traitée au travers de l'étude des cycles viagers masculins et féminins qui
permettent de décrypter les mécanismes de controle de la circulation des
individus, notamment par l'intermédiaire du mariage, et ceux de la
production. Le quatriéme chapitre traite plus spécifiquement des aspects
relatifs au mariage luguru, considéré comme un trait critique du cycle
viager masculin et du contrdle des cadets par les ainés. La question de la
reproduction démographique y est également abordée. Le cinquiéme et
dernier chapitre élargit au cycle viager féminin les considérations du
chapitre précédent. Il propose également une analyse des rapports de
production et une interprétation générale des stratégies de reproduction

sociales luguru.
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Photo 2 : La vallée de Mindu a Mgeta. Le fond de la vallée se trouve a environ 1 100
metres d’altitude ; la photo est prise de 1 700 metres d’altitude. La couleur beige du paysage
est due aux pieds de mais séchés laissés dans les parcelles apres la récolte des épis. Nous

sommes au coeur de la saison seche.
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CHAPITREI
LE PEUPLEMENT DES MONTS ULUGURU

L'échantillon de lignages sur lequel ont porté les enquétes n’a pas été
raisonné afin de reconstituer I’ensemble des mouvements migratoires qui a
conduit au peuplement actuel de la zone. Si tel avait été 1'objectif du travail,
la recherche aurait dt couvrir un espace géographique beaucoup plus large
que les Monts Uluguru et, a fortiori, que la seule région de Mgeta. Les
généralisations sur le peuplement de la zone doivent donc étre entreprises
avec prudence.

Il reste que les traditions orales collectées permettent de reconstituer les
itinéraires suivant lesquels ces lignages ont atteint les territoires qu’ils
occupent aujourd’hui. Sans surprise, plus on remonte en amont de la
migration, plus les récits deviennent imprécis voire contradictoires. Mais,
les informations relatives aux derniéres étapes des migrations sont
détaillées et, surtout, elles nous renseignent sur les modalités concretes du
peuplement. Par dela des considérations purement spatiales, elles offrent la
possibilité de réfléchir sur le cadre socio-politique, économique et agro-

technique de ces mouvements migratoires.

A partir de quelques éléments bibliographiques et de mes propres
enquétes, je me propose, dans un premier temps, de dater l'arrivée des
groupes migrants dans le massif, ce qui me conduira a distinguer différentes
vagues migratoires, de décrire ensuite briévement les itinéraires suivis pour
aborder, enfin, les questions relatives aux modalités générales de la
migration.

1/ Les dates du peuplement des Monts Uluguru

Mon travail ne permet pas de traiter de maniére définitive la question de
la datation des mouvements migratoires qui conduisirent au peuplement
des Monts Uluguru. II m’est seulement possible d’esquisser des hypotheses
sur I'époque d’arrivée des premiers clans et de proposer une datation

relative des différentes vagues de peuplement.
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Au sujet du peuplement initial, tous les auteurs reprennent 'analyse de
Young & Fosbrooke : “Lineages may be traced for from thirteen to fifteen
generations, from which it is concluded that the Bantu ancestors of the
Luguru came into the mountains some three hundred years ago [c’est & dire
vers 1650]” (Young & Fosbrooke, 1960, p. 21). Pour arriver a cette estimation,
ces auteurs s’appuient sur les listes des doyens qui se sont succédés a la téte
des lignages enquétés. Ils font ensuite implicitement le raccourci suivant :
assimilant la liste des doyens a une liste d’individus appartenant a des
générations successives, ils fixent un intervalle entre générations de vingt
ans, et il ne leur reste plus qu’a multiplier...” A ma connaissance, les
traditions orales n‘ont pas gardé la trace d’un événement particulier qui
permette de dater directement l’arrivée des premiers Bantu dans les Monts
Uluguru. Elles ont par contre préservé dans la mémoire collective les noms
des pionniers et des doyens qui leur succédérent a la téte des clans
aujourd’hui installés dans la montagne. Partir des listes des doyens pour
tenter de dater l’arrivée des migrants, comme le font Young & Fosbrooke,
parait donc tout a fait pertinent. Cependant, cette méthode souléve comme
objection principale que rien ne permet, a priori, de poser I'égalité suivant
laquelle la durée d’exercice d’un doyen équivaudrait a l'intervalle inter-
générations. L'application de cette méthode requiert d’estimer a quelle durée
correspond le temps moyen d’exercice d'un doyen.

* Fosbrooke adopte plus loin une position incompatible avec celle exprimée par son co-auteur.
A la page 47 de l'ouvrage cité, il distingue l'intervalle de succession au décanat de
I'intervalle entre générations et affirme qu’il faut “seven biological generations to arrive at
the same point reached by twelwe successions in office”. En maintenant comme date d’arrivée
des premiers clans 1650, cette estimation équivaut a considérer un intervalle entre générations
de trente-trois ans, ce qui est excessif pour ce type de population. Si, & I'inverse, on maintient
I’hypothése d’un intervalle entre génération de vingt ans, on obtient une date d’arrivée plus
tardive, aux environs de 1770. Ce point de vue serait plus recevable, cependant, le choix d'un
intervalle entre générations de vingt ans reste discutable. Guillaud utilise le nombre de
générations d’une généalogie pour dater l'arrivée des Songhay dans 1I’Aribinda (Burkina
Faso). Elle considere, sans plus d’explications que Young et Fosbrooke, “qu’une génération
équivaut a 25 années” (Guillaud, 1993, p. 78). Geffray constate chez les Makhuwa, population
matrilinéaire du Mozambique qui présentent beaucoup de similarités avec les Waluguru, que
la jeune fille “peut donner naissance a son premier enfant, au plus tard, vers I'dge de quinze
ans, [et qu’] a ce rythme le passage des générations s’effectue rapidement” (Geffray, 1990, p.
78). L'utilisation rigoureuse du nombre de générations pour le calcul de durées nécessiterait
donc la caractérisation du temps moyen qui sépare deux générations. En ce qui concerne les
Waluguru précoloniaux, je n’en suis pas actuellement capable.
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1.1/ Ce qu’un doyen dure, la version luguru de “I’dge du capitaine”

L'étude attentive des listes de deux des principaux lignages luguru montre
la difficulté d’associer une liste de doyens & une durée déterminée. Pour.
plus de clarté, précisons tout d’abord que le nom d’un doyen est toujours
constitué de deux termes. Le premier est propre au décanat d’un lignage
donné. Il est en général hérité de doyen en doyen. Il s’agit, dans le cas
d’espéce, de “Jumbe” pour le clan des Wachuma et de “Mganga” pour le clan
des Wamatze. Le second terme reprend le plus souvent le nom du pere de
'officiant, il est quelquefois précédé du mot mwana (enfant de...), mais
celui-ci est souvent sous-entendu. Plus rarement, il peut étre un

qualificatif : le chauve, le passeur de gué, le rescapé...

A partir des noms de chacune des listes, j’ai demandé aux informateurs de
bien vouloir spécifier les liens de parenté entre les différents doyens dans
I'espoir de dresser en parallele des listes un tableau des générations. Les

informations correspondantes ont été reportées dans les tableaux suivants :

Liste des doyens qui se succéderent a la téte du clan du fer (Wachuma) de

Mgeta™ :
N° et nom du doyen et informations complémentaires Génération
1- Jumbe mwana Maghoso (il est mort & Palaulanga, hors des 1

Monts Uluguru et n’a pas participé a la migration qui a conduit

une partie de son clan a Mgeta).

2- Jumbe Chimba Mghulu 2
3- Jumbe Sengo mwana Monero (2 et 3 sont “kaka”, 2
c’est-a-dire de la méme génération)

4- Jumbe mwana Kinguluhwira Gholohwera

5- Jumbe Linyaka (4 et 5 sont “kaka”, c’est-a-dire de la 3
méme génération)
6- Jumbe Mganga Mbagho 4

2 Ignasi Serafini Mang’ofu, clan des Wachuma, entretien de juillet 1989, Visada.
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7- Jumbe Mahwila 4
8- Jumbe Matipula (6, 7 et 8 sont “kaka”, 4
c’est-a-dire de la méme génération) '

9- Jumbe mwenye Limoso 5
10- Jumbe Kimumbe 6
11- Jumbe Matotola Mbagho (il est mort en 1907 7
dans la prison allemande de Morogoro).

12- Jumbe Binti Chomboke (il s’agit d'une femme) 8
13- Jumbe Mbagho Ghasaka 9
14- Jumbe Mganga Mlahwilila 10
15- Jumbe Kibiwi Kondowa (grand-pere de l'informateur, 11
lui-méme 4gé de 56 ans en 1989)

16- Jumbe Mkondowa Paolo 12
17- Jumbe Mbagho Lukanda (en exercice en 1994) 13

Liste des officiants qui se succédérent a la téte du clan du sorgho (wamatze)

de Mgeta™ :
N° et nom du doyen et informations complémentaires Génération
1- Mganga mwana Lusagho 1
2- Mganga Ligheghu 1
(1 et 2 sont “kaka” i.e. de la méme génération)
3- Mganga Bembe 2
4- Mganga Samba (3 et 4 sont “kaka”, c’est-a-dire 2

de la méme génération, ils sont d’autre part “wapwa” de 1 et 2,
c’est-a-dire de la génération suivante)

5- Mganga Mkwama 3
6- Mganga Mkwama (5 et 6 sont “kaka” i.e. de la méme 3
génération, il s’agit méme vraisemblablement de deux

_ fréres germains, comme l'indique leur patronyme “Mkwama”)

7- Mganga Gongolo (sa grand-mere, “bibi”, est 3
la sceur cadette, “imdodo”, de la grand-mere, “bibi”,

* Chimu, clan des Wamatze, entretien de juillet 1989, Ndugutu.
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de 5 et 6, il est donc de la méme génération que 5 et 6).
8- Mganga Mpoghosi

9- Mganga Kihughu

10- Mganga Gongolo

11- Mganga Senembo

12- Mganga Seghamba

O 0 NN SN G

13- Mganga Pauli (en exercice en 1994)

On retrouve donc fréquemment, dans les listes des doyens, un homme
succédant & un homme de la méme génération. Chez les Wachuma par
exemple, la liste comprend dix-sept noms, mais ne couvre que 13
générations. Chez les Wamatze, on avance treize noms qui correspondent a
neuf générations. Cette situation n’est pas surprenante dans la mesure ol
nous ne sommes pas ici dans une société ot le pouvoir s’hérite par filiation
mais dans un systéme collatéral, un systéme ou “la transmission de
I'autorité se fait de frere ainé a frére cadet jusqu’a épuisement de la
génération, puis elle passe a I'un des fils de 'un des freres” (Meillassoux,
1978, p. 50)*.

Afin de se donner un ordre d’idée, il est possible de construire un modele
démographique a partir duquel on calcule “D”, la durée moyenne d’exercice
d’un doyen dans un tel systéme collatéral formel. Dans le cas d’'un modéle
trés simplifié, oli les femmes engendrent 2n enfants (un fille, un gargon,
une fille, etc...) a partir de leur Xéme année et tous les y ans, D est invariable
quelle que soit la génération et dépend des seuls parametres n, X et y. Elle

peut étre trés différente de l'intervalle inter-générations I. Ainsi :

- si X=18, n=2 et y=7, alors D=10,7 ans et I = 28,5 ans ;
- si X=15, n=2 et y=5, alors D=8,3 ans et I = 22,5 ans. C’est 'exemple
proposé a la figure 2.

*' Les modalités de désignation du doyen sont abordées plus loin (voir chapitre V). Il est
remarquable que la succession collatérale ne concerne, dans le cas des deux clans pris en
exemples, que les premiéres générations. Elle ceéde ensuite la place & une succession linéaire de
fait, apparemment a partir de la colonisation européenne.
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Figure 2 :[ 'héritage du décanat dans un systéme matrilinéaire et collatéral formel

Je ne dispose pas de données démographiques sur la situation luguru
précoloniale et il est donc inutile de spéculer sur un modele plus élaboré.
Les exemples ci-dessus n’ont valeur que de contre-exemples, ils montrent
que la durée d’exercie d'un doyen correspond rarement a un intervalle
inter-générations. Méme lorsque les générations auxquelles appartiennent
les doyens successifs sont identifiables, cette information n’indique pas la
durée qui sépare leurs entrées en fonction. La figure 2 montre de plus que,
sur I’échelle du temps, les générations se chevauchent trés rapidement. Si
I'on rajoute a ces remarques que, d'une part, nous travaillons sur des
populations trés peu nombreuses, oit la loi des grands nombres ne joue pas
et sur lesquelles les accidents démographiques ont des répercussions
radicales, d’autre part, qu'aux regles formelles de succession viennent se
surimposer les manipulations politiques et sociales habituelles, on congoit

la difficulté de s’appuyer sur les listes de doyens comme systeme de datation.
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Enfin, une derniére remarque a trait au vocabulaire de parenté. Le
vocabulaire de parenté luguru ne permet pas de localiser systématiquement
la génération d’un individu par rapport a celle d’un autre. Ainsi, ego
désigne par le méme terme son frére et son grand-peére classificatoires.
Enfin, des rapports sociaux sans réelle correspondance avec des liens de
consanguinité sont qualifiés par le vocabulaire de parenté. Ces aspects seront
traités dans le chapitre IV.

Malgré toutes les restrictions que je viens de faire, il me semble possible
de faire une contre-proposition a l'affirmation de Young & Fosbrooke. Il
parait raisonnable de poser que la responsabilité de la conduite du lignage
étant confiée aux membres les plus agés et donc a la santé plus précaire, peu
d’entre eux eurent le loisir d’exercer le temps d’une génération. Si nous
prenons le cas des Wachuma, de 1907 a 1994, six doyens se sont succédé, soit
quatorze années et demi par doyen. Si cette durée moyenne d’exercice était
appliquée a l’ensemble de la liste, les 16 doyens ayant exercés depuis
I’arrivée dans les Monts Uluguru couvriraient une période de 232 ans, ce
qui nous rameénerait aux environs de 1765 pour l'installation des Wachuma
dans le massif montagneux®. Ainsi, I’arrivée des premiers clans serait en
fait bien plus tardive que l’affirme la littérature. Quoi qu’il en soit, toutes ces
méthodes restent trés aléatoires et ne peuvent aboutir qu’a des résultats
grossiers.

1.2/ Si la femme est 'avenir de 'homme, elle est aussi son passé

Les traditions orales préservent quelquefois le nom de l'aieule, la “mere”
de tous les membres du lignage territorial. “Nous tous (les Walelengwe de
Mgeta), nous venons des entrailles de Kigube, notre aieule Kigube. Tous les
Walelengwe d’ici sont de Kigube. Méme si tu wvas a Kilosa, tu la

% Ce type d’extrapolation, & partir du nombre de responsables successifs entre deux dates
connues, peut étre répétées. Les objectifs de I’enquéte initiale étant d’une autre nature, ce
travail n’a pas été conduit de maniére systématique.
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rencontreras, Kigube”®. 1l est par contre plus difficile de trouver un
informateur capable de retracer sa généalogie jusqu’a cette mere fondatrice™.
J'ai pu collecter deux de ces généalogies ainsi que les listes des doyens
auxquelles elles correspondent :

Généalogie de Ngoroma du clan des Wakalagale, lignage de Debwe de
Mwalazi*®

1- Mwana Huto, mere de Debwe Nondola*, a engendré
2- Mwana Chiteha qui a engendré

3- Mwana Meno qui a engendré

4- Mwana Mwitze qui a engendré

5- Mwana Lugadwa Luhatzamibwe qui a engendré

6- Mwana Mahumba mwana Vangalo qui a engendré
7- Mwana Chimilila qui a engendré

8- Ana mwana Johali qui a engendré

9- Peta Mikele Ngoroma, l'informateurné vers 1930.

La liste correspondante des doyens comprend treize noms :

1- Debwe mwana Nondola

2- Debwe mwana Mwatuka

3- Debwe mwana Ndondogolo
4- Debwe mwana Mahemu

5- Debwe mwana Kibondwa
6- Debwe mwana Kibondwa
7- Debwe mwana Sakalawe

8- Debwe mwana Sakalawe

9- Debwe mwana Lungo

10- Debwe mwana Chiganga
11- Debwe mwana Keyamba
12- Debwe mwana Mitiki

13- Debwe Alimasi mwana Mpenda

* “Sisi wote tumetoka tumbo la Kigube, bibi yetu Kigube. Walelengwe wote hapa Kigube,
hata ukienda Kilosa utamkuta Kigube.” Alexi Bigo, clan des Walelengwe, entretien du
23/05/95, Dawilo (Nyandira).
* Cela vient sans doute de la sur-représentation masculine parmi les personnes enquétées. Un
culte des ancétres féminines était pratiqué par les femmes. C’est grace a lui que les noms ont
été préservés.
*' Informateur : Peta Mikele Ngoroma, clan des Wakalagale, entretien du 26/02/95,
Mwalazi.
* Nondola ou Dondola signifie “ramassé en chemin”, ¢’est-a-dire de pére inconnu.
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Généalogie de Kanisiana du clan des Wamatze, lignage de Mganga de
Nyandira”

1- Chigwamng’ati mnye Muganga

2- Nege Mkwama

3- Nege Malege

4- Nege Ndulu

5- Nege Midito

6- Nege Kiteha (c’est la benjamine, il y aussi I'ainée, Nege Mlungu, et la
cadette, Nege Mabugula)

7- Nege Manda

8- Nege Abdala

9- Kanisiana née en 1944

Nege signifie “fille de”. La liste des doyens correspondant a cette
généalogie comprend 13 noms. Elle a été présentée au paragraphe 1.1 (p. 32-
33).

Dans les deux cas huit générations séparent l'informateur de l’aieule,
fondatrice du lignage. Malgré la taille réduite de I’échantillon, on ne peut
s’empécher de remarquer la double égalité, d’une part, de la profondeur des
deux généalogies, d’autre part, du nombre de doyens des listes qui leur
correspondent. Comme je 1'ai déja fait remarquer au paragraphe 1.1, la
valeur d’un intervalle entre générations n’est pas connue. En estimant
qu’elle est comprise entre 20 et 27 ans, les deux généalogies précédentes nous
conduiraient a fixer l'arrivée des premiers clans dans le massif entre 1715 et
1785. Cet intervalle inclut ’approximation que jai tentée a partir de la liste
des Wachuma.

1.3/ Des listes de longueur variable®

Les deux listes de doyens présentées au paragraphe précédent ne sont
qu'un échantillon de la vingtaine de listes que j'ai collectées au cours de mes
enquétes. De I'étude cet ensemble, on peut tirer plusieurs conclusions. Tout

d’abord, il n’existe pas de liste unique pour un clan donné d’'une aire

¥ Informateur : Kanisiana, clan des Wamatze, entretien du 14/04/95, Nyandira.

* Toutes les listes de doyens des différents lignages territoriaux ont été réunies dans
I’Annexe 5.
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matrimoniale. On peut dire, en premiére analyse, que chaque lignage
territorial posséde sa propre liste et donc son propre décanat. Ceci suggere
une relative indépendance du lignage territorial vis-a-vis des autres
lignages du méme clan. A Mgeta, on distingue ainsi les Wakalagale de
Debwe, dont le territoire est situé aux abords de Mwalazi, de ceux de
Rwambiko, dont le territoire s’étend entre Kibuko et Luale. Chez les
Wamatze, en sus de la liste des Mganga de Nyandira, déja présentée, existe
une liste des Maze de Bunduki qui comporte au moins 17 noms®.

Une autre caractéristique de ces listes est qu’elles comportent un nombre
trés variable de noms. Elles attestent de créations de territoires lignagers a
des périodes diverses. Ainsi, les Wamaze de Bunduki énumerent entre 17 et
21 noms suivant les informateurs. D’autres listes, comme celles des
Wachiro de Bumu ou des Wambiki de Kifulu n’alignent que quatre noms.
Entre ces deux extrémes, toutes les situations se retrouvent de telle facon
que la définition de classes de longueur est délicate. Il est cependant clair que
les lignages pionniers possédent des listes de plus d’une dizaine de nom:s,
tandis que les listes plus courtes correspondent a des lignages qui
reconnaissent avoir été accueillis par les pionniers a l'occasion d’alliances
matrimoniales. Ainsi les Wamatze de Bunduki (17 & 21 noms suivant les
informateurs) ont accueilli les Wamwenda de Kinyokwa et de Kibigili (7
noms pour chacune des deux listes) qui ont a leur tour accueilli les
Wambiki de Kinyokwa (5 noms). L'étude de la longueur des listes des
doyens des différents lignages permet donc d’affirmer que le peuplement
des Monts Uluguru a été progressif et que les mouvements d’immigration

continuérent jusqu’au début de la période coloniale.
2/ Les itinéraires des migrations et les phases du peuplement

2.1/ Introduction

Les sources bibliographiques traitant des mouvements migratoires sont

rares. Brain, dans un article portant sur I'analyse d’un mythe des origines

T Sur le piedmont occidental, la liste des doyens du clan des Wamlali, dont le titre est
Mwande, est constituée d’au moins quinze noms (Brain, 1978).
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chez les Waluguru (Brain, 1971), les aborde au détour d’une phrase. Le livre
du Pere Mzuanda “Historia ya Waluguru” (Mzuanda, 1958) apporte des
informations confuses et difficilement exploitables. Il donne quelques
indications disparates sur l'origine de l'un ou l’autre des principaux clans
luguru sans toutefois expliciter ses sources. Les notes dactylographiées du
Pere Vermunt (Vermunt, n.d.) contiennent de nombreuses informations
relatives aux migrations originelles des populations luguru. Il tente de les
organiser et de les analyser tout en insistant sur les difficultés de son
entreprise et le caractere tout a fait problématique de son résultat. Il propose
notamment quelques itinéraires tels qu’ils lui ont été rapportés par ses
informateurs. L’auteur préfére malheureusement trop souvent abandonner
’exposition et I’analyse des informations originales dont il est le détenteur
pour leur préférer la spéculation pseudo érudite a partir de sources
douteuses. Comme chez Mzuanda, le classique référent catholique de
I’époque aux origines proto-hamitiques et hamitiques des populations
africaines, par exemple, apparait et trouble les résultats de son travail.
Rappelons brievement que, selon ce référent, une population hamitique,
d’origine asiatique et donc de civilisation supérieure, aurait immigré
tardivement en Afrique, se superposant au fonds de populations africaines
proto-hamitique inférieures. En ce qui nous concerne, l'affirmation d’une
origine abyssinienne de certains clans luguru, que j'aborderai dans les
paragraphes suivant, promeut ceux-ci au rang de population hamitique et

permet de les accueillir au sein de la grande famille des peuples civilisés®.

Dans tous les cas, les questions des origines et des itinéraires sont traitées
clan par clan, 1a oli, comme nous le verrons plus loin, pratiquement tous les

récits que j'ai pu collecter évoquent des déplacements de plusieurs clans

“Sur ce sujet, voir notamment Chrétien (Chrétien, 1977) : “Le Pére Van der Burgt explique que
I’ Afrique avait été peuplée, sur un fonds d’anciens Cainites et Kouchites [dont font partie les
“soudanais”, le ‘vrai type négre abruti’ selon le méme Van der Burgt], par des vagues
d’'immigrants sémito-chamites venus d’Asie, peuples de métis qu’il appelle précisément
Hamites. Cette thése est devenue quasi officielle chez les Péres Blancs implantés dans les
pays des grands lacs [mais également trés répandue chez les spiritains du Tanganyika]”
(Chrétien, 1977, p. 190). “la synthése hamitique fut aussi le fruit de la pratique des
colonisateurs européens, administrateurs ou missionnaires, qui y virent la justification
“scientifique” de leurs manipulations politiques ou tout simplement de leur diplomatie a
I’égard des groupes dirigeants et des populations de I’ Afrique de I'Est.” (idem, p. 194)
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unis par des alliances matrimoniales. Cette différence se révélera
fondamentale quand viendra le moment d’exploiter les données. On peut
par contre, aussi bien a partir des itinéraires proposés par ces sources que de

ceux issus de mes enquétes, faire la distinction suivante :

- Certains récits débutent a proximité des Monts (soit au maximum
un centaine de kilometres) et sont relativement précis quant aux
itinéraires suivis. Ceux-ci joignent des points distants d’une
vingtaine de kilomeétres au plus et qui correspondent, pour la

plupart, a des établissements qui existent aujourd’hui encore.

- D’autres récits débutent a plusieurs centaines de kilometres des
Monts. IIs sont beaucoup plus rares. Ils sont approximatifs dans la
description de la premiére partie de la migration mais acquiérent les
mémes caractéristiques que les premiers récits lorsqu’ils relatent des

mouvements a proximité des Monts.

Tous les récits évoquent un lieu précis : Palaulanga. Ce mont, situé a
soixante-dix kilometres de la facade Ouest du massif des Uluguru, est

toujours, soit I'origine de la migration, soit I'une des étapes de celle-ci.

J'analyserai tout d’abord les récits évoquant des origines lointaines. Je
discuterai ensuite la référence quasi systématique au Mont Palaulanga pour
finalement aborder les récits détaillés décrivant les dernieres étapes de la

migration.

2.2/ Les origines lointaines des populations luguru

Les sources bibliographiques distinguent trois origines géographiques des
actuelles populations luguru :

- Certains clans seraient originaires des environs de Bagamoyo
(clans des Wamwenda, Wambiki et Wachuma...). De 13, ils se
seraient installés a Pugu, prés de l'actuelle Dar-es-Salam, puis se

seraient dirigés vers les Monts Uluguru qu’ils auraient abordés par
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I’Est et le Nord-Ouest. Cependant, ces clans seraient initialement
venus de I'Ouest des Monts Uluguru et se seraient directement

dirigés vers la cote avant de revenir sur leur pas.

- Le clan des Wanyagatwa viendrait des environs de l'ile de Kilwa,
le célebre comptoir Swahili au Sud de la Tanzanie. Il n'y a pas
d’indication précise quant a leur itinéraire a partir de Kilwa. IIs

auraient pénétré les Monts Uluguru par la facade sud.

- Tous les autres clans viendraient du sud-ouest de la Tanzanie,
Songea, Njombe, Iringa) et auraient ensuite gravi les facades Ouest

et Sud du massif des Uluguru.

Parmi les récits que j'ai collectés, seuls quelques-uns parlent des origines
géographiques lointaines des clans luguru. Ils nous conduisent tous en
direction du Sud-Ouest du massif montagneux. Ainsi, en ce qui concerne le
clan des Wakalagale, la migration débute aux environs de Songea, a
proximité du lac Nyasa, de la frontiere du Malawi et de celle du
Mozambique :

“Jadis était Debwe mwana Nondola venu de Palaulanga. Et Palaulanga ce
n'est pas seulement Palaulanga. Il vint d'une zone proche d'une grande
étendue d’eau qui se nomme Bologwa. A partir de Bologwa il vint a
Luyenguyengu. Il suivait son cadet, Kihembweza mwana Widi, celui-ci
s'appelait Kihembweza. Quand il atteint Luyenguyengu et vit que
Kihembweza n’était pas la, il alla jusqu’'a Mkunguni. De la, il entra a4

Palaulanga™™.

“Ainsi que me l'ont expliqué mes anciens, ils sont venus d'un endroit

' “Hapo kale alikuwa Debwe mwana Nondola katoka Palaulanga. Na Palaulanga siyo
Palaulanga tu. Ametoka sehemu moja inaitwa, karibu na bahari, inaitwa Bologwa jina lake.
Kutoka hapo Bologwa akaja sehemu moja inaitwa Luyenguyengu. Anafuata mdogo wake
huyu Kihembweza mwana Widi huyu, anaitwa Kihembweza. Alipofika kule hayupo
Luyenguyengu akaja Mkung'uni. Kutoka Mkung'uni akaja kuingia Palaulanga.” Baltazar
Keyamba, clan des Wakalagale, entretien du 02/03/95, Mwalazi.
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nommé Maburumani, dans le continent [bara, par opposition a la céte :
pwani]. De Maburumani, ils vinrent a Ibogoro, et d’Ibogoro & Palaulanga.
(...) Maburumani et Ibogoro sont aux environs de Songea, dans le Sud” .

Les informations apportées par Vermunt vont dans le méme sens : “The
oral tradition has it that the Wakalagale came from the country called
Chaburumani (Chabruma is a famous Ngoni chief)® to the South of the
Ubena. From there they travelled under the leadership of a certain Debwe
Nondoa, to Bogowa, then followed the Lukosse river, then the Ruhawa
river and stayed for long time at Karenga, in the Ruaha valley (Uvidunda or
Iringa). From there they went to Pala Ulanga and met and fought with the
Walelengwe, whose chief was a certain Magosa. In the end they came to an
agreement and together they crossed to the West Uluguru and settled in the
foot hills of the West Uluguru. A certain place, called Nyangoma, in the
foothills of the West Uluguru, is said to have been for a long time their
dwelling place. Till today, on top of one of the hills, there are traces left of a
big drum, which is said to have belonged to the Wakalagale.”* Mzuanda
abonde également dans ce sens : “Leur pays d’origine (aux Wachuma) est
Songea” (Mzuanda, 1958, p. 56-57).

Vermunt cite également Swantz qui indique la méme origine pour le clan
des Wachuma® et apporte d’autres précisions concernant d’autres clans, sans

G, walivyonieleza wazee wangu, wametoka sehemu moja inaitwa Maburumani, huko
bara. Kutoka Maburumani wamekuja Ibogoro, kutoka Ibogoro wakaja Palaulaga. (...)
Maburumani na Ibogoro ipo sehemu za Songea, sehemu za kusini.” Fabiani Modesti Mkude,
clan des Wakalagale, entretien du 23/08/95, Pasua (Msongozi).

** La référence & Chabruma pose évidemment un probleme de datation puisqu’elle nous renvoie
a la fin du XIXéme siecle, ce qui n’est pas cohérent vis-a-vis de I'analyse du paragraphe
précédent. Chabruma accéda au trone en 1881 et il n’est pas envisageable que les premiers
groupes migrants des Wakalagale aient quitté la région de Songea aussi tardivement. Il faut
donc considérer la référence a Chaburumani comme l'intégration dans la tradition orale d’un
nouveau toponyme ou bien comme I'indice de la présence, au sein du clan des Wakalagale, de
groupes issus d'une migration beaucoup plus tardive que celle des pionniers. Une autre
hypothése est la perversion de la prononciation du terme Maburumani.

*C. Vermunt, Idem. Au sein méme des Monts Uluguru, la prononciation varie beaucoup. Il est
incontestable que “Debwe Nondola” et “Chaburumani”du récit de Vermunt sont le méme
personnage et le méme lieu que “Debwe Nondoa” et “Maburumani” des récits que jai
enregistrés. “Bologwa” et “Bogowa” sont peut étre également un méme lieu.

*Les clans des Wakalagale et des Wachuma sont issus de la scission d’un méme clan. La régle
d’exogamie s’applique encore aujourd’hui sur 'ensemble des deux clans.
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toutefois que la citation permette de savoir a quelles sources 'auteur se
réfere : “We know from Zaramo and Luguru clan histories that a number of
clans found today in Luguru and Ukutu territories migrated out of what is
now called Zaramo country. The Vilindi clan came from the Lindi area to
the Pugu area west of Dar-es-Salaam and then moved on up to the Luguru
Mountains. The Chuma clan migrated from the Songea area via Kilosa,
Morogoro, Ngerengere to Mbiki along the Ruvu river near Bagamoyo.
Some of the Chuma moved down to the coast to trade, while the main
group migrated back to the Luguru mountains. The Mwenda clan came
from the South to Pugu and later moved to the Luguru mountains. The
Mbiki coming from the north via Pala Ulanga migrated to Zaramo and later
to Mgeta in the Uluguru mountains.” (Swantz, 1972, p. 239).

Songea est également cité, sans autre précision, par un autre informateur
comme origine de plusieurs clans :

“Les Walelengwe, les Wanyani et les Wabena sont sortis de Songea™*

Brain, dans l'article déja cité, évoque également le Sud-Ouest comme
origine d’un autre clan, celui des Wabena : “The story of the movement via
Iringa in the Hehe country occurs widely, as does the account of the
dispersal from the point of the mountain called Pala Ulanga. This area,
about a hundred miles from the present Kingalu’s location, was visited and
the elders questioned. They all expressed agreement with the idea of the
point of origin being among the Bena people to the South West, and
themselves tell of how many of the Bena people moved from Pala Ulanga
(...) Three elders of the Bena tribe when shown a list of Luguru clans at once
identified a dozen or more as being clans of their tribe” (Brain, 1971, p. 830).

Enfin, dans le cas du clan des Waponera, l'origine de la migration est
Mahenge, qui se trouve justement entre Songea et les Monts Uluguru (c’est
une région qui a été trés perturbée par les contrecoups du “mfecane””

zoulou, mais postérieurement a la migration) :

“ “Walelengwe, Wanyani, Wabena wametoka Songea.” Joni Mageni du clan des Wamwenda,
entretien du 15/03/95 4 Kododo.

“Voir la note 10 de I'Introduction Générale, p. 10.
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Le clan des Waponera est sorti d'un endroit proche de Mahenge, la
montagne d'Uponera. De la-bas nous étions avec notre premiére mere
[mamal qui s’appelait Vibuhege. Son oncle [mjomba] s’appelaii Mategera et
son époux [mume] était Kalagizo. Elle avait ses neveux [wapwa], elle avait
ses petits-enfants [wajukuu] (...) Ils commencérent a se répandre dans la
vallée de Kilombero, de Kilombero ils vinrent dans la vallée de Mikumi,
de la wvallée de Mikumi ils vinrent dans la vallée de Mlekeni. Apreés de
nombreuses années cette génération s'éteignit et le clan des Waponera
commenga a se disperser. (...) Ainsi ils se rendirent jusqu’a Kilosa.*

Vermunt rapporte que les Wanyagatwa viendraient des environs du
fameux comptoir Swahili de Kilwa. “Chief Mirandu told me without any
hesitation and just by heart the journey of his clan : “We came from land
where there is much water. The land was called Kiluwa. From there we
went to Tonyagatwa, Uzaramo, Ukwere, Msuwa, Turiani, Usagara,
Madizini, Pala Ulanga” (Vermunt, n.d., n.p.). A partir de Palaulanga,
Vitinéraire est treés détaillé et les noms des responsables de clan installés a
chaque établissement sont précisés. Cette version du voyage des
Wanyagatwa jusqu’a Palaulanga n’est pas confortée par mes propres
enquétes. Elles indiquent que les Wanyagatwa auraient été alliés
matrimoniaux des Wakalagale lors de la migration et qu’ils auraient donc
une origine commune, le Sud-Ouest du massif. Des enquétes menées sur le
piedmont occidental des Uluguru confirme I'existence de cette alliance dans
un établissement situé en aval de Palaulanga. Ailleurs, Vermunt lui-méme
propose des informations contradictoires : “Together came from the
direction of Ubena ; Mkala, a man of the Mchuma clan. Mtombolumwe, a
woman of the Mnyagatwa clan. Her mjomba was Musi.” (Vermunt, n.d.,

n.p.). Cependant, Burton, dans son récit de voyage, précise que le sud des

*® “Ukoo wa kiponera unaitwa Mponera lakini tumetoka sehemu moja karibu na Mahenge,

mlima wa Uponera. Kutoka kule tulikuwa na mama wetu wa kwanza alikuwa jina lake
Vibuhege. Mjomba wake alikuwa Mategera, na mume wake aliyemposha Vibuhege,
Kalagizo. Alikuwa na wapwa alikuwa na jukuu (...) Wakaanza kutapakaa mabonde ya
Kilombero, toka Kilombero wamekuja mabonde ya Mikumi, toka mabonde ya Mikumi
wamekuja mabonde ya Mlekeni. Miaka mingi inakwisha hivyo na kizazi kile (...) Basi
wakatembea mpaka Kilosa.” Nikola Fabiani Ndambwagire Kupeni, clan des Waponera,
entretien du 13/06/95, Lukunguni.
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Monts Uluguru, ot les Wanyagatwa sont nombreux, fut trés tot en relation
avec Kilwa : “Yet Zungomero is the great Bandari or center of traffic in
eastern (...) Kilwa formerly sent caravan to it” (Burton, 1860, p. 95). Qu’il
s’agisse d'une origine géographique réelle des Wanyagatwa ou d"un apport
secondaire d(i a 'accueil au sein du clan d’individus issus de Kilwa, les

relations entre le Sud des Uluguru et Kilwa sont donc avérées.

@MIKUMI : VilE (EMPLACEMENT ACTUEL)
e P ITINERAIRE DE MiGRATIONS
EMPLACEMENT APPROXIMATIF DE PALAULANGA
Qe A%0Rm feymne: A/5°000 000

T

Carte 4 : Origines géographiques lointaines des populations luguru

En résumé, on peut donc dire que, d’apres les traditions orales, la plupart
des clans occupant actuellement les Monts Uluguru seraient issus du Sud-
Ouest de la Tanzanie, de la région de Songea. On sait peu de choses sur le

parcours exact qui les aurait menés jusqu’a Palaulanga. Ils auraient suivi,
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“de vallée en vallée”, un axe Sud-Ouest/Nord-Est joignant
approximativement les emplacements des actuelles villes de Njombe,
Iringa et Kilosa, pour aboutir dans la région de Palaulanga. Certains ‘clans
seraient venus de 1’Est, de la région de Bagamoyo et de Dar-es-Salaam. Cette
origine orientale est peut-étre secondaire et pourrait renvoyer, in fine, aux
mémes mouvements migratoires que ceux issus de Songea. Enfin, un clan
particulier, celui des Wanyagatwa, proclame une origine méridionale et

cotiere, la région de Kilwa.

Les informations dont je dispose ne m’autorisent pas a proposer
d’hypothese plus élaborée et le sujet nécessiterait une recherche en soi. On
note cependant que les zones supposées d’origine abritent des populations
matrilinéaires partageant beaucoup de caractéristiques avec les clans
luguru : matrilinéarité et gynécostatisme, soumission du jeune époux au
lignage de son épouse, principaux traits du mode de mise en valeur du
milieu... Enfin, l'itinéraire partant de Songea correspond a une zone
écologique favorable a l'agriculture pratiquée par les migrants (voir le
chapitre III). Il longe les versants est des massifs montagneux, bénéficiant
ainsi de bonnes conditions pluviométriques et thermiques, tandis qu’a l’est

et a I'ouest de cet itinéraire, ces conditions se dégradent.

Lors de mes enquétes aupres de différents lignages du clan des Wanyagatwa, j'avais été surpris
par la constance avec laquelle les informateurs se référaient a 1’Abyssinie. “Nos anciens du
début étaient Muhamo mwana Nonga, venus d’Abyssinie. Comme ils venait d’Abyssinie, ils
allerent en Somalie. De 13, ils s'installérent a Palaulanga et toutes les populations de tous les
clans atteignirent Palaulanga.”* “Ce que m’ont dit les défunts, c’est que notre origine c’est
I’Abyssinie. D’ Abyssinie ils traversérent jusqu’au Kenya. Aprés étre demeurés au Kenya, ils
traversérent jusqu’a la cote de Tanga. De Tanga ils traversérent & nouveau jusqu’a Dar-es-
Salam, Mizizima.”*® J'avais rencontré une dizaine de membres du clan des Wanyagatwa dont
la plupart m‘avait déclaré spontanément leur origine Abyssinienne. Je n’étais évidemment
pas dupe. L'utilisation des mots “Somaliland” et “Kenya” pour décrire l'itinéraire suivi
jusqu’au Monts Uluguru en disait long sur la datation de cette tradition. Mais aucun de mes
informateurs ne voulait démordre de cette version des origines. Certains ajoutaient qu‘il est

* “Wazee wetu wa kwanza walikuwa Muhamo mwana Nonga. Kutokana na Abyssinia.
Walivyotoka Abyssinia wakaja Somaliland. Walipotoka Somaliland, ndiyo wakaja
akapanga ndiyo wa kwanza sehemu ya Palaulanga na makabila yote yafika pale kwa ukoo
zote.” Filipi Kristiani Kinenge, clan des Wanyagatwa, entretien du 29/01/95, Tchenzema.

*® “Nilivyo ambiwa na mahremu asili kabisa tumetoka Abyssinia. Abyssinia wazee
wakaluka wakaja Kenya, kukaa Kenya pale wakaluka wakaja Mwambao wa Tanga. Kutoka
Tanga wakaluka tena wakaja Dar-es-Salam, Mizizima.” Kikombe, clan des Wanyagatwa,
entretien du 07/02/95, Luale.
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notoire que les premiers Wanyagatwa étaient, contrairement aux autres Walugury, trés poilus
du torse et des bras, et que leurs cheveux étaient si longs qu'ils pouvaient les tresser a partir
des tempes pour y attacher deux ch&vres, I'une a droite et I'autre a gauche. Devant de tels
arguments, bien que dubitatif, je décidai de classer I’affaire. Je trouvai méme un informateur
d’un autre clan, celui des Wamatze, pour reprendre, au compte de son clan, une variante de
I'histoire : “Moi j'ai appris de mes ainés que nous venions de Palaulanga avec notre oncle.
Mais ce que m’ont raconté d’autres, c’est que de Palaulanga nous sommes allés trés loin. Nous
avons atteint 1’Abyssinie (...) Nous sommes sortis d’Abyssinie et nous avons commencé a
revenir. lls passerent par l'intérieur et rencontrérent les Masai. La-bas [en Abyssinie] nous
étions coincés. Tu sais ce dont ils furent effrayés la-bas ? Je pense que c’était ’océan, ¢a les
dépassait. Pour revenir, ils utilisérent une pirogue. Ils profitérent d’un abyssinien qui
voyageait en pirogue. Il les prit & bord, environ une dizaine de personnes, et vint avec eux. 11
les laissat & Pugu, Dar-es-Salaam.”**

Apres huit mois de terrain, la veille de mon départ des Monts Uluguru, je conduisais ma toute
derniere interview, justement avec deux fréres germains membres du clan des Wanyagatwa.
J'étais accompagné d"un ami, du clan des Wabena, qui leur avait longuement expliqué le type
d’informations que je recherchais. L'ainé commenga le récit : “Nous sommes venus
d’Abyssinie...”. Son jeune frére le coupa séchement : “Abandonne ce que nous a raconté le Pere
Mzuanda, et dis-leur ce que nous ont appris les anciens, comme ils te 'ont demandé !”. Le pere
Mzuanda n’avait donc pas seulement écrit I'histoire des Waluguru, il I'avait également un
peu faite. Vermunt, qui enquéta peu de temps aprés le passage de Mzuanda, participa
involontairement & la consolidation de cette tradition contemporaine : “As we will see in the
section of each clan separately, some clans pretend to originate from Ethiopia. For the
Wanyagatwa it may be possible, because they pretend to have come to Kilwa with the very
first merchands from the North during the first centuries.” Les clivages politiques ou sociaux
qui traversent la société luguru ne recouvrent pas les clivages claniques ou lignagers. Pourtant,
un clan s’est prété avec complaisance & la manipulation du mythe de son origine. On comprend
que dans certaines sociétés, ot les tensions internes entre groupes sociaux étaient fortes, ce type
de manipulation a pu participer au développement de situations dramatiques.

2.3/ L’inévitable Mont Palaulanga

La plupart des informateurs, quel que soit le clan, et a fortiori le lignage,
auquel ils appartiennent, prétendent que dans leurs pérégrinations, leurs
ancétres passerent par Palaulanga. Les formules du type "nous sommes tous
issus de Palaulanga", ou encore "ici (dans les Monts Uluguru) ce n'est pas
chez nous, nous sommes venus de Palaulanga", introduisent fréquemment

les récits. Elles reviennent méme dans la bouche des informateurs les

*' “Mimi nimepata habari na wazee wangu tumetoka Palaulanga na mjomba wetu. Lakini
walivyonizumgumza wengine kutoka Palaulanga tumekwenda mbali sana. Tumefika mpaka
Abyssinia. Na adithi wazee waliniambia na Mchuma (Mchuma ndiyo alioleta Wamatze
kutoka Palaulanga). Tumetoka Abyssinia tukaanza kurudi (walipita humu humu kuwakuta
Waamasai. Kule wakakwama. Unajua walizoogopa kule, nafikiri ni bahari, wamezidiwa
kule. Halafu kurudi walitumia mtumbwi. Wakampata mtu mmoja wa Abyssinia akisafiri na
mtumbwi. Basi yeye akawatia kama watu kumi, kuja nao. Akawaacha Pugu, Dar-es-Salam.”
Daudi Debwe Kehamba, clan des Wamatze, entretien du ?/03/95, Visomolo.
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moins loquaces, ceux qui ne savent ou ne veulent dire que cela... Nous
avons vu que dans les récits sur les origines géographiques lointaines des
clans luguru, Palaulanga est souvent une étape du ”voyagé”. Les Peres
Vermunt et Mzuanda citent abondamment ce lieu : “Ask any Mluguru
from which direction they came, they always will answer : We come from
Pala-Ulanga.” (Vermunt, n.d., n.p.). Brain et Swantz citent également cette
zone : “The story of the movement via Iringa in the Hehe country occurs
widely, as does the account of the dispersal from the point of the mountain
called Pala Ulanga.” (Brain, 1971, p. 830) ; “The Mbiki coming from the
north via Pala Ulanga migrated to Zaramo and later to Mgeta in the
Uluguru mountains.” (Swantz, 1972, p. 239). Palaulanga (“Mont Para
Uranga”) est également reporté sur la carte dressée en 1885 par Giraud
(Giraud, 1885) et sur les cartes allemandes du début du siecle (Uhlig, 1902 ;
Moisel, 1902). Burton, qui passe pourtant & proximité, ne le mentionne pas.
Dans les Carnets de Voyage de Monseigneur Courmont, Pala-Ulanga est
évoqué dans les termes suivant : “Nous apprenons que du cdté Est du Pala-
Ulanga, il n'y a que 6 ou 7 villages. Ces villages n’ont guere que 4, 5 ou 6
cases. C’est bien peu d’'habitants pour un quartier a choisir pour station. Y
trouverions-nous des vivres en quantité suffisante ? De plus, le vpays est
fermé par de hautes collines. Donc, pas de monde ici ; pas de monde a
attendre des environs (...) Ce chef [de Pala-Ulanga] nous donne du riz et du
mais.” (Courmont, 1886, n.p.).

On désigne aujourd’hui par Palaulanga un mont situé a 70 kilometres a
I'Ouest du massif des Uluguru, au sein de la forét domaniale d'Ukwiva. Il se
dresse au milieu d’une zone bien arrosée, propice au mode de mise en
valeur du milieu pratiqué par les migrants”. Les traditions orales
’expriment en soulignant sa richesse en “delega” (Basella alba ou rubra)®,

une plante de cueillette a partir de laquelle on prépare un accompagnement

** Ce mode de mise en valeur du milieu est présenté au chapitre II1.

*De la famille des Basellaceae, cette plante est connue sous les noms de “Malabar spinach”,
“nightshade, “Ceylon spinach” ou “Indian spinach”. Il existe 5 variétés, une en Afrique de
I’Est, trois & Madagascar et une derniére pan-tropicale. D’aprés Purseglove, Messiaen et
Tindall, elle aurait une origine asiatique alors que les traditions orales luguru la présentent
comme une espece spontanée de la zone (Purseglove, 1968 ; Tindal, 1983 ; Messiaen, 198).
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(mboga) des féculents. Ayant été déclarée réserve forestiére, cette région est
actuellement inhabitée. Un certain nombre de villages subsistent cependant
sur son pourtour. Je n'ai malheureusement pas eu la pdssibilité d'y
conduire d'enquéte, non plus que je n'ai pu caractériser cette zone du point
de vue agro-écologique. Il est vraisemblable que le Palaulanga des récits
corresponde en fait & un plus vaste espace dont le Mont Palaulanga ne serait
qu'un repere. Ainsi, pour Vermunt, “if we say Pala-Ulanga we mean the
whole country of which Pala-Ulanga is the centrum : Madizini, Mfisi, Ulaya,
Kidodi, etc. and Ukwira” et plus loin, “Several luguru clans claim to come
from the Usagara side or the Mkata plain and Pala Ulanga, which was also
known as Usagara” (Vermunt, n.d., n.p.).

Il est légitime de s’interroger sur cette référence a une origine
géographique commune. La littérature est riche d’exemples ol ce type de
revendication fonde une réalité sociale présente en dépit de la vérité
historique. Elle apparait d’ailleurs contradictoire avec les trois directions
selon lesquelles le peuplement se serait réalisé : Est/Ouest, Sud-
Ouest/Nord-Est, Sud-Sud-Est/Nord-Nord-Ouest. Comme je I'ai déja signalé,
le présent travail n'a pas été congu pour répondre a ces interrogations. Une
analyse sérieuse des mouvements migratoires précoloniaux exigerait la
couverture de l’ensemble des populations matrilinéaires de Tanzanie
orientale, auxquelles la plupart des auteurs accordent une origine
commune.

Les quelques récits qui retracent la migration en amont de Palaulanga
suggeérent cependant qu’elle ne serait pas un lieu de peuplement a partir
duquel les clans se seraient mis en marche, mais plutét une sorte de "porte
de passage obligé" d'un mouvement de migration plus ample. Je rejoins ici
le point de vue de Vermunt : “Not that Pala-Ulanga was their country of
origin, but they must have stayed there for a very long time. (...) It only
means that they passed there or even stayed there for some time on there
around before going on to the luguru foot hills” (Vermunt, n.d., n.p.).
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On doit enfin souligner que, du point de vue géographique, la région de
Palaulanga est séparée des Monts Uluguru par une dépression marécageuse
large de plusieurs kilometres et occupée par la riviere Mkata. Cette
dépression, inhospitaliere du point de vue du mode de mise en valeur du
milieu pratiqué par les populations luguru, a sans nul doute été un obstacle
a la progression directe vers I'Est du front pionnier®. Le franchissement de
cet obstacle par quelques groupes migrants, en les isolant de leurs lignages
d’origine, a peut-étre été a l'origine d’une rupture qui fonde le mythe de
Palaulanga (voir le chapitre II).

2.4/ Les itinéraires suivis a partir de Palaulanga et de Pugu

Alors que les traditions orales ne permettent que de poser des hypotheses
quant aux origines lointaines des populations luguru et a la référence
systématique au Mont Palaulanga, elles deviennent beaucoup plus précises
lorsqu’elles décrivent les derniers mouvements de migration, ceux qui
joignent Palaulanga ou, pour les clans d’origine orientale, Pugu, aux Monts
Uluguru. Elles retracent précisément les itinéraires de migration,
mentionnent l’emplacement des établissements pérennes et le nom des
anciens qui en regurent la charge. Dans ces traditions, le récit de la toute
derniére étape a un statut particulier. Il rapportait jusqu’ici les
pérégrinations du clan dont est issu le lignage de l'informateur. Il devient
alors la proclamation de la préséance de ce lignage, l’affirmation
péremptoire que le territoire a partir duquel il s’adresse 2 nous est son
patrimoine. Cet événement est donc rapporté avec minutie et I’analyse
qu'on peut en faire dépasse largement le cadre plutot descriptif de ce
chapitre. Elle sera développée dans le prochain chapitre tandis que je
m’attacherai ici a retracer les itinéraires suivis.

> Les clans des Wachuma, Wakalagale, Walelengwe et Wanyagatwa emprunterent la ligne
de séparation des eaux entre le bassin de la Wami et celui de la Ruaha, au niveau de
I'actuelle ville de Mikumi. Les Wamatze et Wamwenda contournérent la dépression par le
Nord.
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On distingue quatre itinéraires principaux :

- De Palaulanga, certains lignages se dirigerent directement vers le
massif des Monts Uluguru, le pénétrant par la vallée de la riviere
Msongozi, a 'Ouest,

- d’autres lignages gravirent le versant Nord-Ouest du massif, le
long d’affluents de la riviére Ngerengere,

- d’autres lignages encore contournérent les Monts par le Nord, se
dirigérent ensuite vers I'Est pour atteindre Pugu a proximité de
I’actuelle ville de Dar-es-Salaam. Une partie de ces lignages
revinrent sur leurs pas et abordérent les Monts Uluguru par le
Nord-Ouest et le Nord-Est. Comme je I'ai déja souligné, certains de
ces récits ne débutent qu’a Pugu,

- enfin, quelques lignages, aprés avoir contourné le massif par le
Nord puis I'Est, en occupeérent les versants méridionaux, suivant les
bassins des rivieres Mbakana et Mgeta.

La description détaillée de ces itinéraires est fastidieuse, surtout pour ceux
des lecteurs qui ne peuvent agrémenter de l'image des magnifiques paysages
des Monts Uluguru les noms des lieux et les trajets sur les cartes. Elle reste
cependant nécessaire car elle fonde en partie I’analyse que je conduirai

ensuite sur les modalités de la migration.

2.4.1/ l'itinéraire Quest

Les itinéraires Ouest et Nord-Ouest sont les plus courts, ils meénent
directement de la région de Kilosa (Palaulanga) aux Monts Uluguru.
Quelques clans pénetrent le massif par la vallée de la Msongozi. Il s’agit de
deux couples de clans, d'une part les Wakalagale-Wanyagatwa et, d’autre

part, les Wachuma-Walelengwe. La Msongozi est une riviére qui s’écoule
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vers 'ouest et se jette dans la Mkata, au pied Ouest des Monts Uluguru. En
la remontant jusqu’a sa source, on passe facilement sur un autre bassin
versant, celui de la riviere Mgeta, bassin versant sur lequel s’installerent la
plupart des clans venus par cet itinéraire. Les établissements de ces clans
s’égrénent le long de la vallée de la Mgeta et des vallées de ses affluents :
Mwalazi, Mzinga-Mindu. Remontant en amont de la Mgeta jusqu’a l'entrée
de la vallée de Bunduki (toujours sur la Mgeta), ils rencontrerent les clans
(Wamwenda-Wamatze) ayant pénétré par le Nord. Ils se dirigerent
également vers Kibuko, sur la ligne de créte séparant la vallée de la Mgeta
d’un autre bassin versant, celui de la riviere Mbakana. Ils y rencontrérent les
clans (Wanyagatwa-Wakalagale) ayant pénétré par le Sud.

Vermunt propose un scénario trés semblable, mais les Wakalagale sont ici
accompagnés des Walelengwe® : “From Pala Ulanga (...) they crossed to the
West Uluguru and settled in the foot hills of the West Ulguru. Afterwards
they crossed the Mgeta river near a place called Lufune and went in two
different directions ; one to the North under Debwe Nondoa and one to the
East under Mlambiko. Everywhere on their passage the Wakalagale and the
Walelengwe occupied land and left some of their folk behind. Interesting to
note that we find the Wakalagale and the Walelengwe always together, even
in the Ukwere and the Uzigua (ot on les appelle les Wasemiono).” 11 écrit
plus loin : “These separated, one part in the direction of Mgeta - Mwarazi
(Debwe-Nondoa and Keyamba Mzunguruka) and an other part in the
direction of the Mbakana river (Mlambiko). An other party followed the
Mbakana valley and reach Mgeta. Along that road they have left many signs
of their passage”.

¥ Les Wakalagale et les Wachuma affirment n’avoir constitué qu’un seul clan dans le passé.
On continue aujourd’hui a se référer aux deux clans comme s'ils ne faisaient qu’un, utilisant
souvent le terme Wachuma pour désigner des Wakalagale. Quelques mariages ont eu lieu entre
les deux unités, mais les anciens ont finalement décidé de les proscrire. Le couple Wakalagale-
Walelengwe de Vermunt correspond donc vraisemblablement & mon couple Wachuma-
Walelengwe.
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2.4.2/ 'itinéraire Nord

Il a été emprunté par le couple Wamatze-Wamugu (ou Wamwenda), les
Wamlali et les Waponera (ou Wanzeru).

Les Wamatze-Wamugu se sont rencontrés et alliés au pied septentrional
du massif. Pour les uns, les Wamatze sont venus directement de 1'Ouest
tandis que les Wamugu sont tout d’abord passés par Pugu, a proximité de
I’emplacement actuel de la ville de Dar-es-Salaam, avant de revenir sur
leurs pas. Pour les autres, Wamatze et Wamugu sont passés par Pugu.
Litinéraire de Pugu, suivi par les Wamugu est décrit au paragraphe suivant.
A partir de Palaulanga, les Wamatze se sont dirigés vers la butte témoin de
Nguru ya Ndege qui culmine a 1 350 metres d’altitude et se trouve a quinze
kilometres au Nord de Morogoro. Ils ont ensuite piqué vers le Sud et
traversé la riviere Ngerengere pour atteindre Mfine puis Mlali, au pied du
versant Nord. Ils ont gravi ensuite ce versant en passant par Msegese
(Mongwe) pour franchir la ligne de créte qui les séparait du bassin versant
de la riviére Mgeta et rejoindre Tandali, Maguruwe et Maziwa, dans
I'actuelle vallée de Bunduki. Cette vallée est la principale zone de
peuplement des Wamatze et des Wamwenda au sein du massif
montagneux. Des mouvements mineurs et tardifs, sur lesquels je

reviendrai plus tard, ont ensuite eu lieu.

Les Wamlali sont venus directement de Palaulanga a Morogoro en
passant par Mlali. A Morogoro, leur établissement d’origine a donné son
nom au quartier actuel de la ville “Kilakala”, “I’endroit qui a bralé”. Les
informations sur l'itinéraire suivi par ce clan sont trés approximatives, elles
reposent sur une seule enquéte.

Les Waponera ou Wanzeru* sont originaires de la région de Mahenge. Ils
ont remonté vers le Nord, le long de la vallée de Kilombero, rejoint

Mikumi puis Kilosa. De 13, ils se sont dirigés vers I’emplacement actuel de

** Les Wanzeru constituent un clan indépendant issu d’une scission d’avec le clan des Waponera.
L'ensemble Waponera-Wanzeru reste exogamique.
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la ville de Morogoro ou ils ont rencontré leurs devanciers, les Wamlali. Ils
se sont installés sur les pentes qui conduisent & Morning Side. Les Wanzeru
occupent encore ce site aujourd’hui. Les Waponera ont poufsuivi vers le
Nord-Est du massif, pour atteindre Nyingwa, au cceur du massif des
Uluguruy, en passant par Matombo et remontant la vallée de la Mfizigo.
Ensuite les récits sont plus confus. Il y aurait eu, entre autres, un retour vers
I'Ouest des Monts Uluguru (Doma, Malaka).

2.4.3/ L'itinéraire Est via Pugu

De Palaulanga, les Wamwenda et les Wambiki se sont rendus a Pugu, a
proximité de Dar-es-Salaam. On y trouve encore des établissements de ces
clans. De 13, ils sont retournés vers la facade Est des monts en passant par
Ubenazomozi, Midawula, Ngerengere, Mikese, Bunahuwi, Matomondo,
Kumikwasabu, Msumbizi, Mfumbwe®”. De Mfumbwe, une partie de
Wamwenda est descendue vers Matombo et a pénétré la vallée de la Mfizigo
jusqu’a Lanzi. Une autre partie est remontée vers le Nord (Morogoro,
Mlali), ot l'alliance avec les Wamatze aurait eu lieu, pour ensuite gravir le
versant Nord du massif et déboucher sur la vallée de la riviere Mgeta, a la
hauteur de Bunduki et de Langali. Pour un autre des récits, la séparation des
deux groupes se fait 4 Matombo. L'un se dirige vers le Sud a Bwakira, puis
Singiza, 1’autre se rend a Bunduki.

D’aprés Swantz, cité par Vermunt, la route de I'Est aurait également été
empruntée par d’autres clans venus du Nord, du Sud et de I'Ouest : “The
Vilindi clan came from the Lindi area to the Pugu area west of Dar-es-
Salaam and then moved on up to the Luguru Mountains. The Chuma clan
migrated from the Songea area via Kilosa, Morogoro, Ngerengere to Mbiki
along the Ruvu river near Bagamoyo. Some of the Chuma moved down to
the coast to trade, while the main group migrated back to the Luguru
mountains. The mwenda clan came from the South to Pugu and later

moved to the Luguru mountains. The Mbiki coming from the north via

* Les noms en italiques sont des lieux qui n’ont pas été retrouvés sur les cartes dont je dispose.
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Pala Ulanga migrated to Zaramo and later to Mgeta in the Uluguru
mountains.” (Swantz, 1972, p. 239)

2.4.4/ U’itinéraire Sud

De Palaulanga, les Wanyagatwa ont contourné le massif par le Nord, ils
sont passés par Matombo au Nord-Est. Ils se sont ensuite dirigés vers le Sud
et ont atteint Kikeo. Ils ont ensuite remonté la vallée de la Mbakana jusqu’a
l'actuel village de Tchenzema qui reste aujourd’hui un de leurs principaux
lieux de peuplement. Lors de cette migration, les Wanyagatwa étaient
accompagnés par un lignage du clan des Wakalagale. Je n’ai cependant pas

trouvé d’informateur de ce lignage confirmant cet itinéraire®.

A partir de Palaulanga, les clans des Wanyagatwa et des Wakalagale ont
donc constitué deux sous-ensembles. L'un d’entre eux a pénétré le massif
par I'Ouest (voir paragraphe 2.2.1) tandis que l'autre 1'a contourné par le
Nord pour I'aborder finalement par le Sud. Ces deux sous-ensembles se sont
a nouveau rencontrés dans la haute vallée de la riviere Mbakana. Mbakana

signifie frontiere, limite.

Vermunt donne l'itinéraire suivant d’aprés Mzee Mirandu : “From there
(Kilwa) we went to Tonyagatwa, Uzaramo, Ukwere, Msuwa, Turiani,
Usagara, Madizini, Pala Ulanga, Ludete, Mafumbo, Dakawa (we left behind
chief Somvi), Ngomani (we left behind chief Nyasamwe et ailleurs
Nyaramwe and Nyamirandu), Mkololo (we left behind chief Kilegere),
Kinghonde (we left behind chief Mgegwa), Kikeo (we left behind chief
Rangi), Lufikiri (we left behind chief Musi), Luale-Nzovu (we left behind
chief Ng’'ulumbi), Mwarazi (we left behind chief Timbwi), Kibuko (we left
behind chief Mbega Mirandu), Tchenzema (we left behind chief Ng’obole).”
(Vermunt, n.d., n.p.). A partir de Palaulanga, cet itinéraire correspond a

celui que j'ai enregistré.

* Je montrerai plus loin que cette absence de convergence n’invalide pas les récits des
Wanyagatwa. Le lignage des Wakalagale, compagnon de route des Wanyagatwa, a été plus
tard absorbé par un autre lignage du méme clan. Il est tout a fait vraisemblable que cette
absorption ait abouti & I'abandon des traditions orales propres au lignage accueilli au profit
de celles du lignage d’accueil.
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2.4.5/ Conclusion

Ainsi, les traditions orales permettent la reconstitution relativement
précise des itinéraires ultimes des clans dont les migrations successives
aboutirent aux Monts Uluguru. L'image générale de la migration de ces
clans, telle qu’elle est présentée a la carte 5, n'est cependant que le reflet tres
partiel de I'ensemble des mouvements de population duquel elle participe
et qui aboutit au peuplement de la Tanzanie orientale “matrilinéaire”.
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La lecture de la carte suggere que les Monts Uluguru furent le point
d’arrivée de l’ensemble des mouvements migratoires, ce qui pourrait
conforter l'idée que les populations migrantes fuyaient- les plaines
environnantes et cherchaient refuge au sein du massif. Resurgiraient alors
les spectres de la guerre, de la famine et des pillages. Mais cette inférence ne
serait qu'un sophisme deés lors que c’est la nature méme de 1'échantillon qui
aboutit nécessairement a nous renvoyer cette image faussée du peuplement
de la zone. Partant de lignages territoriaux implantés au sein des Monts
Uluguru et enquétant sur leurs origines, on ne pouvait qu’y aboutir... La
carte ne fait donc que dresser les parcours des parties de clans dont sont issus
les lignages territoriaux a partir desquels les informateurs s’adressent a
nous. Méme a propos de ces quelques clans, elle ne nous renseigne pas sur
I’ensemble de leurs pérégrinations, dont I’expression graphique serait sans
doute beaucoup moins linéaire et plus arborescente.

Une autre restriction a la généralisation, et qui pointe déja dans la
remarque précédente, s'impose lorsqu’on s’interroge sur la fréquente
référence de la tradition orale au clan comme acteur de la migration.
Souvent, les récits s’adressent & nous en son nom : “nous les Wachuma",‘
“tous les Walelengwe viennent de Palaulanga”, etc... Le groupe migrant,
aussi réduite que soit sa taille, est investi de la permanence et de
I'inaltérabilité du clan. Qu’on nous parle des Wamugu (appelés encore
Wamwenda) qui partirent de Pugu sur la cOte pour atteindre les Monts
Uluguruy, s’impose a nous l'image d'un groupe cohérent d’individus, tous
issus en ligne matrilinéaire d’une méme souche, s’accroissant et se
déplacant. On verra plus loin (chapitres IV et V) ce qu’a d’idéologique une
telle expression du clan. La permanence du clan est au contraire assurée par
sa grande plasticité, sa capacité a dilater ou contracter ses frontieres, les
incessants réarrangements dont il est le théatre au gré des aléas. Et ceci n’est
évidemment pas sans conséquence sur l'interprétation qu’on peut avoir des
traditions orales, méme lorsqu’il s’agit simplement de décrire des itinéraires
de migration.
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J'ai déja eu l'occasion de le dire, I’étude du peuplement de la Tanzanie
Orientale “matrilinéaire” nécessiterait une recherche en soi qui, non
seulement s’appuierait nécessairement sur un échantillon pllis large, mais
développerait des méthodologies propres a ses objectifs.

2.5/ Le peuplement post-pionnier des Monts Uluguru

Comme nous l'avons vu au premier paragraphe de ce chapitre,
I'installation de tous les lignages ne s’est pas faite simultanément. Les
paragraphes qui précédent se sont attachés a décrire les itinéraires suivis par
les lignages pionniers, ceux qui défrichérent des espaces encore inoccupés. It
y eut également des mouvements plus tardifs au cours desquels de
nouveaux lignages ou de nouveaux individus furent accueillis par les
pionniers. Les modalités de migration et d’accueil de ces migrants tardifs
ressortissent clairement de deux périodes distinctes.

2.5.1/ Alliance matrimoniale, accueil de nouveaux clans et partage du
territoire

Les groupes migrants qui sont accueillis dans le courant du XIXéme siecle
sont constitués en lignages et reconnus comme tels par leurs hotes. A ce
titre, ils se voient attribuer des territoires bien délimités au sein des
territoires lignagers pionniers. Ces mouvements s’inscrivent dans une
stratégie de consolidation des établissements pionniers dont l’analyse
détaillée est conduite au chapitre suivant, stratégie qui s’exprime
essentiellement par la diversification des alliances matrimoniales. Ils
empruntent les mémes voies que les quatre itinéraires exposés
précédemment et, si ces nouveaux lignages n’appartiennent pas aux clans
des lignages pionniers, ils ont avec eux des liens historiques. Il ne s’agit pas
de lignages issus de clans totalement étrangers. Se référant au nombre de
doyens s’étant succédés a la téte de ces lignages depuis leur installation a
Mgeta, il apparait que ce type de mouvement a pu couvrir la presque totalité
du XIXeme siecle. Ainsi dans la vallée de Bunduki, les clans pionniers sont

ceux des Wamatze et des Wamwenda. On retrouve également deux lignages
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du clan des Wambiki, installés sur deux territoires qui leur sont propres et
originaires du versant Nord des Monts Uluguru. Manda, né en 1922,
raconte comment son lignage s’installa au lieu-dit Kifulu, au sein du

territoire des Wamwenda.

“Mon clan c’est celui des Wambiki, mais mon grand-pére, que j'ai connu,
[babu] me raconta. Il disait : “mon cadet, nous sommes venus dans ce pays.
Les Wamwenda étaient a Palaulanga, quand ils sortirent de Palaulanga, ta
grand-mére, qui était une femme”. Nous sommes venus dans ce pays.
Ainsi le Mmwenda pris ta grand-mére alors qu’elle se trouvait a Mbiki
[situé a l'est de Dar-es-Salaam]. Quand il quitta Mbiki, il prit ta grand-mére
(...) Sortis de la, ils entrérent dans le pays du Mmwenda qui l'avait épousé
et ils ouvrirent leur territoire dans ce pays. (...) Le Mmwenda qui conduisit
ta grand-mére dans ce pays s’appelle Mlinda [encore appelé Ndulu, nom du
doyen des Wamwenda de Bunduki]”®

Ici, la grand-mere, “bibi”, représente le lignage. A ce titre, elle apparait

seule dans cette partie du récit mais le narrateur précise plus loin :

“et ton grand-pére masculin®, le premier oncle, s’appelait Mswamlo
mwana Msonga.”®

*? La nécessité de confirmer que la grand-mere en question était bien une femme n’est pas le
reflet de la sénilité de l'informateur mais renvoie a l'utilisation du vocabulaire dit “de
parenté” pour désigner diverses relations sociales. On peut préciser ici que l'informateur
désire vraisemblablement indiquer que son lignage était un “lignage épouse” alors que le
“lignage époux” appartenait au clan des Wamwenda. Ces deux catégories sont précisées au
chapitre II et une discussion approfondie sur le vocabulaire de parenté luguru est proposée au
chapitre IV. Pour I'instant, je me contente de traduire “bibi” par grand-mére, comme le font les
autres auteurs...

* “Ukoo yangu ni Mmbiki lakini babu alinizumguza, babu yangu niliyemkuta, niliyemkuta
mimi. Alinizumgumza, anasema : “bwana mdogo, sisi tumekuja nchi hii, Wamwenda alikuwa
Palaulanga, walipotoka Palaulanga, bibi yako alikuwa wa kike. Basi alimchukua bibi yako
Mmwenda. Kumchukua bibi, bibi alikuwa wapi, Mbiki. (...) Walivyotoka pale, ndiyo
wanaingia nchi hii Mmwenda aliyemposha bibi. Ndiyo wanapasua saku yao kwa nchi hii.”
Manda Kaziyabwana, clan des Wambiki, entretien du 08/07/95, Kifulu (Bunduki).
® Ici & nouveau, le terme grand-pére (babu ou sekulu = grand homme) n’est pas seulement
classificatoire. On peut désigner par ce mot toute personne, quel que soit son sexe, appartenant
au lignage du grand-pére classificatoire. Voila pourquoi Manda spécifie ici grand-pére
“masculin” (voir également la note 59).
2 “Na babu wa kiume, mjomba wa kwanza, anaitwa Mswamlo mwana Msonga.” Manda
Kaziyabwana, clan des Wambiki, entretien du 08/07/95, Kifulu (Bunduki).
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En premiere écoute, les arrivées des deux lignages, Wambiki et
Wamwenda, apparaissent simultanées. Mais il est clair pour I'informateur
et d’apres I'ensemble des traditions orales de Bunduki, que le lignage des
Wamwenda précede de plusieurs générations celui des Wambiki. Plus d’une
quinzaine d’individus se sont succédés au décanat du premier contre sept
pour celui du dernier. La méme situation se présente pour l'autre lignage
des Wambiki installé au lieu-dit Kinyokwa.

D’une maniére générale, ce mouvement peut se résumer par l'arrivée, sur
des établissements déja constitués, de nouveaux lignages qui se voient
attribuer des territoires en tant qu’alliés matrimoniaux des lignages
pionniers. Le témoignage d’Eduadi Nyombe, du clan des Wabena, est
particulierement illustratif. Son clan, originaire du pied du versant Est des
Monts Uluguru, posseéde de nombreux territoires lignagers, de petites tailles,
enclavés dans les larges territoires des clans pionniers.

“Je pense que les femmes ont beaucoup dispersé le clan. Si une femme
Mbena était prise par un Mnyagatwa qui disait : “je voudrais t'emmener
(...) sur le territoire de mon clan”, une fois arrivée, on lui donnait son
emplacement. Nous les Wabena nous n’avions pas l’honneur d’avoir un
endroit pour dire que nous avions un territoire. Les autres clans étaient
déja importants et nous étions trés petits.”®

2.5.2/ Accueil d’individus ou de groupes non constitués en lignage et sans
partage du territoire

Un dernier mouvement du peuplement précolonial des Monts Uluguru
peut étre caractérisé a partir des traditions orales. Il s’agit d’individus isolés,
ou en groupes extrémement réduits, qui arrivent dans des conditions

totalement différentes des groupes précédents. Ces individus cherchent

““Sasa kinamama nafikiri ndiyo walihamisha sana koo. Kwa sababu kila
akishachukuliwa na Mnyagatwa, Mbena huyu kachukuliwa na Mnyagatwa kasema :
“nataka ni kupeleke katika (...) saku yangu ya ukoo.” Wakifika kule wakapewa eneo lao.
Sisi Wabena hatukuwa na taadhima ya kupewa mahali ya kusema sisi hapa tuna kipande.
Tulikuta tayari koo nyingine ni kubwa. Sisi ukoo wetu ni ndogo sana.” (Eduadi Nyombe, clan
des Wabena, entretien du 07/02/95, Luale).
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refuge auprés de leur hote a la suite d'un événement dramatique ayant
frappé leur établissement d’origine : famine, guerre vicinale, raid d’un
groupe social étranger a leur établissement. Leur arrivée n’est donc pas le
résultat d’une alliance matrimoniale avec I'un des lignages d’accueil et, dans
ce cadre, aucun territoire ne leur est attribué. Ils acquiérent simplement
I'usufruit conditionnel de certaines parcelles. Leur situation est donc plus
précaire, plus dépendante, que celles des individus appartenant aux lignages
décrits au paragraphe précédent. Les récits concernent souvent des femmes
isolées, ce qui parait cohérent puisque, en vertu des régles matrilinéaires, un
homme arrivé dans des conditions similaires ne dispose d’aucun lieu social
de mémoire, d’aucun lignage, pour préserver l'histoire de son arrivée.
N’étant pas un groupe social constitué, un lignage représenté par un doyen
capable d’en défendre les intéréts, ces individus sont assimilés a des
“wanawana”, terme qui devient alors synonyme de personne sans clan, sans
doyen et donc sans territoire®.

“Mon clan est venu de la céte. (...) Nous vinmes a Mgeta. En arrivant
nous rencontrdmes ici des gens qui nous avaient devancés, comme le
Mmuwenda, le Mbunga. Quand mes ancétres arrivérent ici, ils
rencontrérent les gens du pays qui les accueillirent. Jusqu'aujourd’hui,
nous vivons ici et notre clan se développe. (...). Ils obtinrent des champs
grdce 4 leurs péres, jusqu’aujourd’hui nous cultivons grdce a ceux du clan
de nos péres que nous épousons. Moi-méme, j'ai un champ ici grice & mon
mariage et je prospére avec le clan de mes péres. Je cultive les champs grice
au clan de mon épouse. Et les filles font de méme grice a leur époux.”®

* Cette catégorie désignait jusqu‘alors les individus issus d’une femme d’origine étrangeére
mais définitivement intégrée a un lignage en vue de le consolider démographiquement.

® “Ukoo wangu, sisi ni watu tuliyetoka Pwani. (...) Tukaja sehemu hii ya Mgeta kufikia
wazee wetu wakawakuta watu hapa waliyetangulia. Kama ni Mmwenda, ni Mbunga, kati
hapa Mgeta. Walipofika hapa ndiyo wamewakuta wenyeji, sisi tukakaribishwa, wazee
wetu wamekaribishwa na mpaka leo tunaishi hapa na ukoo wetu unaendelea vizuri. (...)
Walipata kwa ajili ya baba zao, wasaidia mpaka leo tunalima mashamba kwa ajili ya
kusaidia, wale wa baba na tunaendelea kuposa. Kama hivi mimi niko hapa na mimi nina
shamba ya hapa kwa ajili pale nilipoposa ndiyo ninastarehe na ukoo ule. Nalima
mashamba kwa ajila ya ukoo wa mke wangu. Na watoto wakike nao wanaendelea kwa ajili
ya wanaume zao.” Gaspari Shomari Mihenga, clan des Wakwama, entretien du 07/07/95,
Maguruwe.
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Rajabu Martin, raconte comment ses deux aieules arrivérent seules, sans
doyen. Encore aujourd'hui il cultive lui-méme les parcelles du clan de son
pére car son propre lignage ne dispose pas de territoire : '

“Ma mére vient de Palaulanga, Kilosa. Mes deux meéres vinrent ici dans
les Monts Uluguru a cause de la famine. (...) Aprés étre venues elles se

mariérent ici méme. Nous filmes engendrés.”*

2.5.3/ Conclusion

On a finalement distingué trois phases du peuplement des Monts
Uluguru :

- Une premiére phase qui correspond a l'arrivée des premiers clans
et a leur installation sur de larges territoires lignagers. Ces clans sont
unis deux a deux par des liens exclusifs d’affinité.

- Une seconde phase lors de laquelle certains lignages des clans
pionniers accueillent de nouveaux alliés matrimoniaux,
appartenant a des clans tiers. Ils leur attribuent, de maniere
définitive, des territoires lignagers au sein de leurs propres
territoires.

- Enfin, une troisieme phase caractérisée paf I’accueil d’individus,
généralement non organisés en lignage, cherchant refuge dans les

Monts Uluguru et auxquels aucun territoire n’est attribué.

Il s’agit de trois phases et non de trois périodes a strictement parler dans la
mesure ol ces phénomenes ont pu se recouper dans le temps. Ainsi, la
paire de clans Wazaganza-Wabena s’installe 8 Kododo, au Sud-Ouest de la
zone d’étude, et forme un établissement pionnier tardif. D’apres le récit de
leur arrivée et la liste de leurs doyens, a la méme époque tous les autres
clans pionniers sont déja installés depuis plusieurs générations et

accueillent déja des lignages appartenant a des clans tiers (seconde phase).

% “Mama yangu katoka Palaulanga Kilosa. Kilichomleta, walikuja wakina mama zangu
wawili, wametoka pale kwa habari ya njaa iliyoleta hapa Uluguru. (...) Sasa kuja hapa
ndiyo wameposa hapa, hapa. Hata tunazaliwa sisi.” Rajabu Martin, clan des Wategeta,
entretien du 15/03/95, Kododo.
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Je suis né et j'ai grandi dans ce village. Mes “oncles” me I'ont confié. Ils
sont morts, ils étaient nombreux mes oncles. Je suis resté seul. (...) Mon
oncle Mwingiro enfant de Sesa, venu de Palaulanga, vint dans ce pays’ alors
qu’il était sans habitant. C'est la brousse, la forét. Venu ici, il se tint sur une
montagne qui s’appelle Kidege. Il vit une maison 4 Tchenzema, il vit une
maison @ Nyandira. 1l alla 4 la rencontre des siens et leur demanda : ‘la
brousse aux animaux sauvages dont je viens, a-t-elle des habitants ?° Ils le
niérent. Il revint sur ses pas. Une fois revenu, il marqua sa frontiére. Ainsi
Mwingiro délimita ce pays. Plus tard, il alla chercher ses ‘neveux’ qu'ils
viennent demeurer dans ce pays de prospérité. Mais il n’y avait personne
d’autre. Le maitre du pays c’est Mwingiro.”

Il faut préciser que si Mwingiro ouvre un nouveau territoire malgré son
arrivée relativement tardive, c’est qu’il accepte de s’installer sur un site
inhospitalier. La vallée en question n’est pas parcourue par un important
cours d’eau permanent mais par de petits ruisseaux et les marécages y sont
nombreux, comme son nom lindique : Kododo, le marécage. La
pluviométrie y est plus faible que dans les zones plus élevées de Mgeta. Si
I'on écarte ce dernier cas, on peut cependant grossiérement considérer que la
phase pionniere est terminée au début du XIXéme siecle.

Le recoupement temporel des deux autres phases est plus flagrant. On
peut considérer que l'arrivée d’individus isolés cherchant refuge au sein des
Monts Uluguru est caractéristique du dernier tiers du XIXeme siécle. Les
grandes perturbations socio-économiques et politiques qui bouleversent
I’ Afrique Orientale apparaissent légitimement étre le facteur explicatif de ces

* “Mimi kijiji hiki ni mzaliwa na ni mkulia. Nimekabidhiwa na Wajomba wangu.
Wamekufa, walikuwa wengi wajomba. Ninabaki mimi tu. (...) Mjomba wangu Mwingiro
mwana Sesa kutoka Palaulanga amekuja nchi hii ilikuwa haina mtu. Aliikuta ni pori tu,
msitu. Basi, kuja hapa akisimama mlima moja unaitwa Kidege, kainoa nyumba Tchenzema
na kaiona nyumba Nyandira. Akawafuatilia wale jamaa zake kwa kuwauliza “je pori lile
la wanyama nilipotoka lina watu ?” Wanamkatilia. Basi karudi nyuma. Kurudi nyuma
ndiyo kaweka mpaka wake, kupakana (kujaza mawe upande na upande : ulundo). Basi
Mwingiro akaipaka nchi ile, halafu nyuma yake ndiyo akawafuata wapwa zake kuja kukaa
nchi hii kustarehe. Lakini kulikuwa hakuna mtu mwengine. Mwenyewe Mwingiro.” Raphael
Hassan Joseph Mdumu, du clan desWazaganza (Wakongera), entretien du 15/03/95, Kododo.
63



mouvements migratoires (voir le Chapitre III)*. Mais a cette méme époque,
'accueil de nouveaux lignages sur les établissements pionniers, qui a débuté
plus tot dans le dix-neuviéme siecle, se poursuit. Plus que la période, ce qui
est donc ici déterminant ce sont les conditions d’arrivée des groupes
migrants. Constitués en groupes socialement cohérents,
démographiquement forts, ils peuvent imposer la reconnaissance de leur
identité de lignages indépendants. Peu nombreux, sans grande cohésion
sociale et face a un lignage pionnier déterminé, ils peuvent se voir privés
des droits élémentaires que la tradition leur reconnait pourtant. L'accueil
d’un lignage en tant qu’allié matrimonial n’a donc rien d’idyllique, il
exprime un rapport de force. Tel lignage-épouse accueilli au début du
XIXeme siecle se trouve réduit a I'état de fait de “wanawana” parce que le
lignage d’accueil l'a doté trop chichement en terre, tel autre lignage,
bénéficiant initialement du seul usufruit de quelques parcelles, par sa
vigueur démographique et les alliances qu’il sait nouer, se taille un

territoire propre au détriment de ses hotes.

“Les Wamwenda de Digilo, ils obtinrent leurs champs de Ngulumbi, le
Mnyagatwa. Le Mmwenda vint et épousa une niéce ou un neveu de
Ngulumbi. Les générations passérent et les Wamwenda s’emparérent de
ces champs. (...) Ainsi, alors qu'ils cultivaient grice a [Ialliance
matrimoniale, ils firent de ce pays leur pays, par la ruse. (...) Les
Wanyagatwa n‘avaient pas la force de les affronter parce que leur pionnier,
Ngulumbi, était mort. Ceux qui restaient ne connaissaient pas I'histoire. Ils
constatérent que le Mmwenda disait : c’est mon pays.”®

¥ Vermunt rapporte un témoignage établissant une relation directe entre le développement du
commerce des esclaves et les mouvements migratoires évoqués : “It was at that time [du
développement de la traite des esclaves], that many groups migrated from the war infested
plain and Uluguru foothills to the highest mountains of the Uluguru to escape war and
hunger.” (n.d., n.p.).

*® “Wamwenda wa Digilo, walipata kwa Mnyagatwa, Ngulumbi. Sasa Mmwenda kaja
kaposa kwa mpwa wa Ngulumbi. Ndiyo katika kuendelea, vizazi vilivyozaa, wakateka
mashamba yale, Mmwenda. (...) Kwa hapo utalima kwa sababu ya ujengee. Wanalima. Sasa
katika kulima, sasa wakafanaya ndiyo nchi yao, kwa ujanja. (...) Wanyagatwa hawana
nguvu ya kugombana naye. Kwa sababu yule mkubwa wa kwanza Ngulumbi, amekufa. Sasa,
wale hawajui historia. Basi ndiyo wakaona Mmwenda anasema hiyo ni nchi yangu.” Filipi
Kristiani Kinenge, clan des Wanyagatwa, entretien du 29/01/95, Tchenzema.
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Figure 3 : Récapitulatif des trois phases du peuplement de Mgeta

3/ Les modalités générales du peuplement initial

Ce paragraphe a pour but la présentation générale des modalités suivant
lesquelles s’est déroulé le peuplement initial des Monts Uluguru, durant la
premiere des phases définies au paragraphe précédent. Il reste donc
nécessairement superficiel et essentiellement descriptif. Il dresse un cadre

global auquel on pourra se référer lors des analyses ultérieures.

3.1/ Une virginité feinte ?

Jadis les gens ne mettaient pas de limite a leur territoire. Emnsuite, ils
furent nombreux, ils se répandirent partout. Par exemple, ici il y a des gens.
Ensuite, ce chez-moi peut-étre vas-tu me le retirer. Alors, il appelle ses
parents. Parce que, jadis, tout les parents restaient ensemble. Si la-bas il y a
un endroit ou personne n’est entré, c’est la la limite. La forét la-bas ouverte,
c’est chez moi. Si un autre vient en retard : “donne le lubako [une partie de

’I/

la récolte] !” Mais au sortir de la-bas, a l'origine de la migration, pour venir
’

ici, il n’y avait pas de (...) [mot incompréhensible] qu’ici est chez moi.
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Cependant, ils continuaient 4 se répandre en avant. Ils entrérent jusqu’a
Dar-es-Salaam, prés de l'océan. Ils commencérent @ venir. Oui, c’est ainsi. Il
n'y avait pas @ dire : “ici c’est chez moi, ici c’est chez moi !”. Non' ! Ils
avangaient petit a petit, comme ¢a. Quand ils atteignirent la fin, la-bas
(I'océan), derriére il y avait des gens ou ils étaient passés. Les gens avaient
engendré. Ils vivent. Alors ceux-la il leur est dit : “ici c’est chez moi. C’est
mon oncle un tel qui m’a laissé cet endroit.” Tout au début venant du Sud,
du Sud-Ouest pour venir ici, il n'y a avait pas de “chez soi”. De “chez soi” il
n'y en avait pas. Ils avangaient comme ¢a simplement, jusqu’a la fin. Aprés
il y en eut trois ici, dix la, vingt ailleurs et encore ailleurs trente, alors ils
dirent ici c’est chez moi, ici c’est chez mon “mjomba””

Les récits relatant l'arrivée d’un clan ou d’un lignage dans une région
proclament fréquemment la virginité absolue de celle-ci. Cette
revendication d’antériorité fonde l'autorité présente d’un groupe sur la
terre, et par conséquent sur d’autres groupes, bien souvent en dépit de la
“vérité historique”. Les traditions orales luguru n’abordent la question de
’antériorité que lorsqu’elles se rapportent aux toutes dernieres étapes des
migrations, c’est-a-dire lorsqu’elles concernent le territoire de l'informateur
ou encore un territoire voisin. Sans surprise, elles affirment donc la
préséance des principaux clans qui occupent actuellement les Monts
Uluguru. IIs seraient arrivés dans un milieu vierge de toute occupation

humaine. L’accueil sur un territoire déja occupé concernerait des lignages

" “Zamani watu walikuwa hawaweki mipaka, walipokuwa wengi, wameeneaenea. Kwa
mfano hapa wapo watu, halafu (...) [mot incompréhensible] pa kwangu mimi sijui
ukaning’ang’anya. Basi pale anaita ndugu zake. Maana zamani walikuwa wanakaa ukoo
moja wote pamoja. Kama kule kuna nafasi hakuna mtu aliyeingia, hapo ni kama ni mpaka
sasa. Msitu pale wazi ni pangu, sasa kama anakuja mtu mwengine hajawahi, toa lubako !
Lakini kutoka huko kuja hivi kulikuwa hakuna (mot incompréhensible) kwamba hapa
pangu. Ila walikuwa wanasambaa kwenda mbele. Wameingia mpaka Dar-es-Salam,
baharini, wakaanza kujaa. Ndivyo ilivyo. llikuwa hamna kusema hapa pa kwangu, hapa
pa kwangu, hamna. Walikuwa wanasogeasogea tu hivo. Wanasogeasogea tu. Sasa kule
walikofikia mwisho, sasa huko nyuma kuna watu mle mle walimopitia. Watu wamezaa.
Wanaishi. Sasa wale wanaambiwa hapa pa kwangu, pameacha mjomba wangu fulani hapa.
Kwanza kabisa kutoka huko kusini, katika magarebi ya kusini kuja hivi, ilikuwa hakuna pa
kwangu, pa kwangu, hakuna. Walikuwa wanaelekea hivi hivi tu, mpaka mwisho. Sasa
watu walipokuwa hapa watatu, hapa kumi, hapa ishirini, hapa thelathini, ndiyo
wakachukua hapa ni pangu sasa, hapa mjomba wangu.” Nicola Fabiani Ndambwagire
Kupeni, clan des Waponera, entretien du 13/06/95, Lukunguni.
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parents ou alliés, appartenant au méme mouvement migratoire. Certains
récits insistent d’ailleurs sur les difficultés rencontrées par les pionniers

dans un environnement hostile qu’ils disputent aux fauves.

1l est vrai que cet emplacement de Mugini [Langali] était aux Wambiki et
qu’ils le défrichérent. Ce sont les pionniers. Finalement, quand ils
s'apercurent qu’ils étaient inquiétés par des animaux féroces comme les
lions, ils déménagerent et quittérent cet endroit.”

Pour sa part, Vermunt souligne qu’a I'inverse de beaucoup de populations
tanzaniennes, les Waluguru ne possédent pas de mythe de rencontre avec
une population pygmoide préétablie. Il évoque, par contre, sans rapporter
les témoignages sur lesquels il s’appuie, des récits ot des géants, vivant dans
des grottes et cultivant une sorte de manioc, auraient été les premiers
habitants des Monts Uluguru. Il propose méme une relation entre ceux-ci et
I'un des principaux clans luguru actuels, les Walelengwe : “We have seen,
that the first inhabitants of the Uluguru were the Wahimbila or the
Wadongo, who were chased away by the first immigrants and went to the
Fulukiza mountains to hide there in the many caves. Now these same two
names are given also to the Walelengwe, who are, by the way, very
numerous still today at that place.” (Vermunt, n.d., n.p.). Il rapporte
également un autre récit concernant les Walelengwe : “The Wamiono [un
autre nom des Walelengwe] came from the Ubena-Ulanga valley as
elephant hunter. During the rainy season they camped on a high mountain
with many caves very well adapted' to hide the tusks. They called that
mountain “Nzovu” i.e. elephant, because looking at it from far away it had
the shape of a resting elephant.” Un affrontement a lieu avec les Wakamba,

une population originaire du Kenya et liée au commerce de l'ivoire, a

" “Hiyo ni kweli kwamba eneo hili, ilikuwa la Wambiki na ndiyo waliofyeka eneo hili,
ndiyo waanzishi. Hatimaye walipoona wanasumbuliwa na wanyama wakali kama vile
Simba, basi walihamua kuondoka eneo hili.” Ignasi Mkude Gunda, entretien du 11/07/95.
Debwe, le pionnier des Wakalagale, importuné par les lions, doit lui-méme changer
I’emplacement de son hameau. Ces récits n’ont rien de mythique. Dans les années soixante-dix,
les 1éopards étaient tres friands des chiens des professeurs résidant sur le campus de Morogoro.
Encore aujourd’hui, les journaux tanzaniens relatent les méfaits des mangeurs d’hommes,
généralement de vieux lions devenus incapables de chasser leurs proies habituelles.
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propos d’un éléphant traqué par les deux groupes. D’aprés Lamphear, 2 la fin
du XVIIIéme siécle et au début du XIXéme siecle “bands of Kamba hunters
and traders left Ukamba and settled throughout a vast area of north-eastern
Tanzania which included Unguu, Usagara, Uzaramo, Usambara, Uzigua,
Upare and Ukwere” (Lamphear, 1970, p. 82). Swantz (Swantz, 1970) attribue a
une confrontation guerriére entre les Zaramo et les Kamba la migration de

ces premiers vers la cote de 'Océan Indien™.

Les populations qui occupent actuellement les Monts Uluguru seraient
arrivées dans le massif au cours du XVIIIéme siecle. La zone était alors
vierge de toute mise en valeur agricole mais il est probable que des groupes
de chasseurs d’éléphants™ le parcouraient plus ou moins régulierement. On
peut donc qualifier ce peuplement de pionnier. Rapidement, aprés une
premiére vague d’occupation, d’autres lignages liés aux lignages pionniers
par des relations de parenté et d’alliance, s’installerent. Enfin, je n’aborde
pas ici le cas des groupes ayant migré tardivement, durant la seconde moitié
du XIXéme siecle, alors que les contrecoups du Mfecane et le
développement du commerce caravanier perturbaient considérablement la
vie des populations installées aux environs du massif montagneux. Ces
mouvements de migration plus tardifs seront traités ensuite (voir chapitres
IT & ).

3.2/ Les bottes de sept lieues et I'ubiquité du pionnier

A écouter les récits de la migration, on s’imagine facilement un groupe
conduit par un chef et parcourant des dizaines voire des centaines de
kilometres, pour venir finalement s’établir sur le territoire occupé par

I'informateur. Ainsi, Debwe mwana Nondoa conduit le clan des Wakalagale

" “According to popular oral tradition, the confrontation with Kamba was the main cause of
the more general migration of the Zaramo [dont les clans ont la méme origine que les clans
luguru] toward the coast from their earlier habitat in present Kutu country south and south-
east of the Luguru mountains.” (Swantz, 1970, p. 158)

Il ne s’agit pas d’une population de chasseurs-cueilleurs mais de groupes de chasseurs
d’éléphants liés au commerce de traite, les Wakamba dont je viens de parler. L'arrivée des
Wakamba dans cette partie de la Tanzanie est datée de la fin du XVIIIéme siecle. Si 'on
considere, comme le suggére Vermunt, que la colonisation des Monts Uluguru par les premiers
clans est synchrone de cet événement, on voit confirmer la date d’arrivée que j'ai proposée plus
haut dans ce chapitre, savoir durant la deuxieme moitié du XVIIIléme siecle.
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des abords du lac Nyasa jusqu’au sein des Monts Uluguru. Mais en fait, le
récit n’est pas celui d’un clan (les Wakalagale) ou d’un individu (Debwe
mwana Nondoa) mais celui d’un nom qui est I’embléme d’un lighage.
Linformateur raconte le trajet suivant lequel son lignage a abouti au
territoire qu’il occupe actuellement. Il abandonne, chemin faisant, ceux de
son clan qui prirent d’autres directions et ne précise qu‘a la demande les
étapes du trajet ou des établissements subsistent. Il ne s’agit donc pas de la
migration de son clan mais de la migration de la partie du clan dont son
lignage est issu. Bien souvent, d'un bout a l'autre du voyage, la méme
personne semble diriger le groupe. Debwe sort de Songea et conduit les siens
jusqu’a la vallée de Mwarazi sur un parcours de cinq cent kilométres. Mais,
a I'exemple de ce que nous avons vu pour les généalogies, 1'ubiquité du
pionnier renvoie simplement a la pratique de I'héritage du nom. Ainsi, le
narrateur désigne par le méme nom différentes personnes qui se sont
succédées a la direction du lignage. Mieux, quand lui-méme est investi de ce
nom, il peut conjuguer le récit a la premiére personne du singulier comme
le fait Fokasi Saidi du clan des Wang’amba :

“Moi mon premier “mjomba” est Mzee Mulungu, le premier, venu de
Palaulanga. Alors que j'étais 4 Palaulanga je vins a4 Mselelo ou je
demeurais. Aprés étre demeuré a Mselelo je vins @ Nyachiro ou je
demeurais...” ™

Les lieux parcourus au cours du voyage paraissent, quant a eux, de simples
étapes sur la route qui conduit inéluctablement au territoire lignager du
narrateur. C’est seulement lorsqu’on approche de ce but ultime que le récit
s’enrichit et qu’on réalise que la plupart de ces lieux sont bien autre chose et
qu’ils correspondent en fait a des établissements durables, en tous points
semblables a celui a partir duquel le narrateur s’exprime. Son clan dispose
ainsi, tout au long de l'itinéraire de migration, d’un chapelet de territoires
lignagers.

" “Mimi mjomba wangu wa kwanza mzee Mulungu wa kwanza kutoka Palaulanga. Nilipo
Palaulanga nilikuja Mselelo, nimekaa. Kukaa Mselelo nimekuja Nyachiro, nimekaa...”
Entretien avec Fokasi Saidi du clan des Wang’amba, le 04/02/95 a Nyandira.
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A chaque étape les migrants couvrent donc de courtes distances, de I'ordre
d’une journée de marche. Ils “ouvrent” dés que possible un nouveau
territoire, & proximité du territoire précédent. Sur celui-ci continue a vivre
une partie du lignage d’origine avec laquelle ils entretiennent
vraisemblablement des relations. L'itinéraire est donc parcouru par divers
lignages d’'un méme clan qui se segmentent et non par les mémes
individus.

3.3/ Segmentation, agrégation et migration

Louverture d’un nouveau territoire correspond donc en général A la
segmentation du lignage d’origine. Les récits I’expliquent par une palette de
raisons, des plus anodines aux plus dramatiques, mais celles-ci renvoient
souvent a la sphére de la production. Les migrants sont a la recherche d’un
endroit fertile oli s’établir afin d’assurer leur subsistance. Cette recherche
peut ne pas étre autrement justifiée :

Dans leur pays, je ne pense pas qu'ils fuyaient la faim. Ils vinrent comme
des badauds, ils vinrent comme des badauds sans la crainte de la faim. Eux
ils vinrent pour se rendre compte : ‘Ce pays s’étend beaucoup ici et 1a | Mais
qui y-a-t-il donc devant nous ! Mieux wvaut aller voir” Ces gens vinrent
marcher jusqu’ici et virent qué le pays était beau et ils commencérent & le
cultiver. Chihambaya et son pair Chihawile, oui ce sont eux les premiers
dans ce pays. Finalement nos ancétres recurent le pays et le cultivérent. Ils
resterent la de nombreux jours... Le temps d'un souffle et alors vinrent
aussi les blancs.”

Eux, ils cherchaient un endroit pour s’installer, des endroits agréables a
vivre.”

Plus rarement, le récit peut évoquer une crise alimentaire, avérée ou
anticipée. Mais, méme lorsque sévit la disette ou la famine (inzala), une

partie du lignage continue de résider sur le territoire d'origine. La crise que

= Chiganga du clan des Wang’amba, entretien de juillet 1988, Nyandira.
’* Mang’ofu du clan des Wachuma, entretien de juillet 1988, Nyandira.
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traverse celui-ci n’est donc jamais pour lui 1étale et il convient d’interpréter

de maniere tempérée le mot “inzala””

Il y eut une famine. Vinrent des criquets qui détruisirent tout le mais. Ce
mais n’avait pas encore porté, comme le mais la-haut (il désigne un champ
de mais au stade végétatif). Ils mangérent tout. La famine était
insupportable. Alors ils commencérent 4 déménager”®

D’autres récits enfin justifient 'ouverture d’un nouveau territoire par des
querelles au sein de l'établissement d’origine. Ces querelles impliquent en
général un lignage et son allié matrimonial. Comme pour la disette, le
lignage migrant laisse derriére lui d’autres lignages du méme clan et
emmeéne avec lui un lignage du clan qui 1’a chassé. La querelle n’est donc
pas généralisée (clan contre clan) mais circonscrite (lignage contre lignage).
D’autre part, tous les récits évoquant des querelles sont relativement récents
(dernier tiers du XIXéme siécle), a en croire les généalogies des lignages qui
les rapportent.”

Palaulanga, mon “mjomba” pour sortir de Palaulanga et venir dans ce
pays, il y avait une querelle. Il était hai par d’autres parents, ses alliés
matrimoniaux et d'autres citoyens. 1l décida : “je me retire pour aller

demeurer 4 ['extérieur, moi seul. Venu ici, il demeura sans probléme. Et
aucune querelle ne le suivit. Il vint et demeura ici, tout simplement.”

""En Chiluguru moderne, le mot inzala signifie & la fois faim, disette et famine. Il est le plus
souvent utilisé de maniére anodine. A une remarque du genre : “tu as beaucoup travaillé
aujourd’hui”, on peut répondre “ inzala ! (il faut bien manger !)”.

" “Sasa kulikuwa njaa moja kubwa sana. Wamekuja nzige waliharibu mahindi yote.
Mahindi haya bado kuzaa kama mahindi yale ya juu [I'informateur se refére au champ qui se
trouve au-dessus de lui]. Wamekula yote kabisa. Njaa imezidi. Wakaanza kuhama sasa.”
Entretien avec Baltazar Keyamba du clan des Wakalagale, le 02/03/95 a Mwalazi.

" Ce qui ne signifie pas que ce type de moteur de la migration soit lui aussi récent. Peut-8tre les
récits s’appauvrissent-ils avec le temps, effagant ce type de détails, souvent peu glorieux pour
le lignage du narrateur.

* “Jle Palaulanga, mjomba wangu kutoka Palaulanga kuja nchi hii, kulikuwa na ugomvi
akichukiwa na ndugu wengine, wajengee zake na raia wengine. Basi kaona najitoa kwenda
kukaa nje peke yangu. Kuja hapa amekaa bila matatizo. Na hakuna vita vilivyo fuatilia.
Amekuja amekaa tu, hapa.” Raphael Hassan Joseph Mdumu du clan des Wazaganza
(Wakongera), entretien du 15/03/95 a Kododo.
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De Palaulanga, comme me l'a raconté mon “mjomba”, nous sommes
venus ainsi : ld-bas les enfants allérent garder les chévres. Un enfant
insulte un autre enfant. Lorsque ce dernier alla le dire a sonApére : "We !
We ! We !”. Ce fut la guerre. Ils se battirent et voyant cela l'oncle [mjomba]
dit : “mes cadets [wapwa] vont étre exterminés avec cette guerre.” Alors il
déménagea, il vint @ Zome. Arrivé la, la disette commenga. Il vit : “looo !
c’est dur !" Il chercha un lieu fertile. C'est ainsi qu’il vint dans cette forét de
Kiguluvumi. 1l y trouva du delega, il y rencontra du mnavu (deux plantes
alimentaires de cueillette). 11 les rencontra qui avaient poussé. Il revint en
arriére vers ses “wapwa”. Il vint ici, il demeura ici, ainsi nous fumes
engendrés. Oui, nous n'étions pas né que ceux qui étaient nés ici
conduisaient leur travail de culture. C’est ainsi que nous vinmes dans ce
pays. La-bas chez nous, une querelle due aux insultes. Et d’ailleurs, dans ce
pays-ci que quelqu’un m’insulte et je lui dis : “Eh toi ! Je n’ai pas voulu
venir dans ce pays. Ce qui m'y conduisit ce sont les insultes. Laisse tes
insultes ! Moi, je suis un étranger dans ce pays.”* |

Lukwere mwana Kanegetera sortit de Palaulanga. 1l fut chassé par ses
affins les Wahumba et il s’enfuit. lls avaient des fleches et lui un bdton. Il
fut vaincu, le biton par la fleche.®

En tout état de cause, si la disette et la famine ont pu étre quelquefois la
cause premiére, ou plus simplement le facteur déclenchant, de quelques

mouvements migratoires, la plupart d’entre eux trouvent ailleurs leur

*" “Palaulanga tumekuja hivi, alivyonieleza mjomba. Kule watoto walikwenda kwenye
mbuzi, kuchunga. Mtoto yule akamtukana mwenzake. Alipokwenda kumwambia baba yake :
“We ! We ! We !”, Vita hivo. Wamepigana. Na kuona hivo mjomba : “wapwa zangu
watakwisha vita hivi”. Ndiyo akahama, akaja Zome. Kufika hapo njaa imeingia. Kaona :
“loo, gumu hii”. Katafuta kwenye mbolea wapi ? Ndiyo kaja msitu huu wa Kiguluvumi,
kakuta delega, kakuta mnavu. Kazikuta zimeota. Anarudia wapwa nyuma. Kaja hapa,
kakaa hapa, ndiyo sisi tunazaliwa. Ndiyo hatujazaliwa, waliozaliwa hapa wanaendesha
kazi yao ya kulima. Ndiyo tulipokuja nchi hii. Kule nyumbani kwetu ugombi wa matusi.
Tena nchi hii mtu hata anitukane ninamwambia : “bwana we, nchi hii mimi sikutaka kuja
kinichonileta ni matusi. Wacha matusi yako haya !”. Mimi mgeni nchi hii.” Entretien avec
Pius du clan des Wakongera, entretien du 16/03/95 a Kododo

*2 “Lukwere mwana Kanegetera ametoka Palaulanga. Amefukuzwa na Wahumba, kakimbia.
Wao wanamishale, yeye anafimbo, kashindwa kwa mshale na fimbo.” Lukwere bin
Kanegetzera du clan des Wanzeru, entretien du 18/06/95 4 Ruvuma.
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origine. Derriére les disputes intra-lignageres, les guerres vicinales, la disette
ou l'apparent désir de “voir du pays” se cachent, au cceur du phénomene de
segmentation, des processus sociaux que jessaierai d’analyser au chapitre
suivant. Pour le moment, je pose que la segmentation est 1’événement
initial de la migration et de I'ouverture d’un nouveau territoire. Elle n’est
cependant pas en elle-méme une cause, mais le résultat de processus
complexes dont le lignage est le théatre. De plus, si elle est au départ du
mouvement migratoire, rapidement, un processus d’agrégation s’y
combine. Le nouveau lignage attire a lui et intégre des individus originaires
de lignages parents ou alliés plus anciens que lui. Ce processus d’agrégation
s’appuie sur le dynamisme démographique des lignages d’origine et
confirme donc que la migration n’a généralement pas pour corollaire leur
disparition®.

3.4/ L'association des clans par paires :

Au moins en ce qui concerne les étapes les plus proches de leur voyage, la
plupart des récits font apparaitre 1’association par paires des clans en
mouvement:

Les Walelengwe ne faisaient qu’'un avec les Wachuma lors de leur
voyage de Kilosa @ Malaka™

Quand ils partirent de Palaulanga : Wambiki et Wamwenda... Ils se

suivirent l'un l'autre parce qu’ils se mariaient les uns aux autres.’

Le clan luguru est une unité exogamique. Il est donc nécessaire que la
population migrante réunissent au minimum deux d’entre eux. Le fait qu'il

y ait deux, et non pas trois ou plus, s’explique peut-étre par la mobilité

* Cette formulation reprend finalement des idées générales anciennes : “The history of
southern and eastern Tanzania is not well known during these two centuries. Political units
were very localized and they probably proliferated through a regular process of fission.”
(Alpers & Ehret, 1975, p. 507).

* “Walelengwe na Wachuma walikuwa kitu kimoja katika safari yao kutoka Kilosa kwenda
Malalka” Ignasi Serafini Magn’ofu du clan des Wachuma, entretien de juillet 1988 a
Nyandira.

** Mahowe
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sociale et physique d’une telle association (voir chapitre II, paragraphe 4.2.5)
mais surtout par des caractéristiques propres au systéme social luguru
(chapitre IV). Le groupe migrant se réduit en effet le plus souvent 2 un
individu et son épouse qui “entrainent” avec eux quelques-uns de leurs
“parents”. C'est ce couple de pionniers et leurs dépendants que les traditions
orales identifient & un couple de clans.

Les associations par paires de clans présentent une certaine stabilité,
puisque, sur les itinéraires dont je dispose, les mémes associations se
perpétuent. Les paires les plus notoires de 'Ouest du massif sont celles des
Wamatze et des Wamwenda (vallée de Bunduki), des Wakalagale et des
Wanyagatwa (vallée de Mwalazi et de Mbakana), des Walelengwe et des
Wachuma (vallée de Mindu). Cependant, les cartes des territoires lignagers
de la haute vallée de la Mbakana et de la vallée de Bunduki sont des
“patchworks” qui illustrent la diversité des alliances matrimoniales plus
récentes (voir la carte 6 du Chapitre II et I’Annexe 4). Elles démontrent que
la forme bindmiale, si elle reste dominante, ne fut exclusive qu’un certain
temps.

Au-dela des relations d’affinité et migratoires, I'association par paires de
clan continue de se manifester sous une variété de formes que les
populations luguru désignent par le terme ugongo. La traduction d’ugongo
par “joking relationships” ou “relations a plaisanterie”® est partielle et
partiale. L'ugongo est un faisceau complexe et cohérent de relations qui est
essentiellement bati autour de la relation affine initiale entre deux clans,
lors de la migration. L'ugongo inclut le soi-disant mariage préférentiel entre
cousins croisés, des obligations rituelles mutuelles, notamment en ce qui
concerne les funérailles et les rites agraires - ouverture des bans culturaux,
appel a la pluie et autres cérémonies propitiatoires... Il est vrai qu'a
l'occasion des funérailles, par exemple, le comportement des membres des
clans liés par 1'ugongo marque l'observateur. Mais la manieére dont les

membres du clan du défunt sont invectivés par leurs partenaires d’ugongo

¥ Les relations de plaisanterie ont été observées chez de nombreuses populations africaines,
notamment chez les populations matrilinéaires de Rhodésie et leur origine a été
abondamment discutée (Richards, 1937 ; Richards, 1961 ; Rigby, 1968).
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justifierait plus l'appellation de relations injurieuses ou de raillerie que
celle de relations a plaisanterie”. Et ce n'est qu'une forme particuliere, certes
spectaculaire, selon laquelle se manifestent des relations organiques
renvoyant aux spheres économique et sociale (voir le chapitre V).

3.5/ Migration et production

La mise en mouvement d’une population, aussi réduites que soient sa
taille et ses exigences matérielles, n’est possible que si un certain nombre de
conditions sont réunies. De celles-ci, je n’ai pas encore abordé les aspects
matériels. La migration des populations luguru, essentiellement
céréalicultrices, nécessite, notamment, un stock de semences pour la mise
en place des cultures sur le nouvel établissement et un stock alimentaire
pour attendre la premiére récolte. D’autre part, le nouveau territoire doit
offrir des conditions de fertilité satisfaisant aux exigences agronomiques des
systémes de culture luguru, de I’eau potable et du combustible a proximité
relative des habitations. A ce stade de mon exposé, je ne suis pas encore
armé pour analyser ces aspects de la migration : les systémes de culture,
I'outillage, etc. n‘ont pas encore été présentés. Ils feront I’objet d'un chapitre
spécifique (chapitre III).

4/ Conclusion

Comme on I'a vu dans l'introduction générale, les quelques lignes qui
traitent de l'histoire luguru, dans une littérature il est vrai réduite, agitent
les épouvantails de la guerre (inter-tribale bien entendu), de I'esclavage et
de la famine, pour expliquer pourquoi quelques individus isolés et leurs
familles se “réfugiérent dans les montagnes”. On s’imagine volontiers un
homme famélique, gravissant les pentes, si possible les plus abruptes, des
Monts Uluguru, entrainant derriére lui sa famille (nucléaire s’entend),
tandis qu’a 1’horizon, loin dans la plaine, s’éléve de son hameau saccagé
une sinistre fumée.

* Comme pour les autres populations ot elles existent, ces plaisanteries en question n’ont rien
de bon enfant. Elles sont souvent grivoises, blessantes et irrespectueuses au regard des normes
luguru.
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Cette image peut s’appliquer, a la rigueur, a la derniere des trois phases de
peuplement que jai identifiées. Mais il ne peut étre question d’en faire la
modalité unique ou simplement principale de la colonisation humaine des
Monts Uluguru. Helge Kjekshus®, dans un ouvrage sainement polémique,
a déja fait justice de la description d’une Afrique de I’Est précoloniale rongée
par les guerres inter-tribales, les famines et la maladie, montrant qu’elle
releve plus d’une justification a posteriori de la colonisation européenne
que d'une analyse scientifique des documents, & commencer par les
témoignages des premiers explorateurs européens eux-mémes. Un peu de
bon sens conduit a s’étonner d’une curieuse coincidence. Ces fugitifs
pourchassés vont s’installer dans une zone au climat plaisant, aux
précipitations plus réguliéres que celles de la plaine, & l'eau potable
abondante, une zone libre de paludisme et de mouche tsé-tsé. Une “fuite au
paradis” en quelque sorte, si l'on oublie que les lions qui rédaient encore
dans les parages n’étaient pas végétariens.

La premiere lecture rapide des traditions orales luguru que nous venons
d’achever, si elle ne répond pas avec certitude a toutes les questions, m’a
cependant permis d’ébaucher une image de la migration initale qui renforce
le point de vue de Kjeskshus et celui du bon sens. Considérée dans son
ensemble, la migration des populations Bantu matrilinéaires, qui occupent
actuellement les Monts Uluguru, apparait comme la lente et pacifique
progression, sur un espace apparemment vierge de toute occupation
humaine permanente, de matriclans associés par paires et originaires de la
moitié Sud de la Tanzanie. Ce mouvement est nourri par la segmentation
répétée des clans qui reconstitue, d’établissements en établissements, des
lignages territoriaux semblables entre eux. L’accroissement démographique

semble donc étre une condition nécessaire a cette expansion géographique,

¥ Kjekshus, 1977. Voir la position plus nuancée de Koponen, 1988. Rappelons que, dans d’autres
cas, les guerres intertribales furent une réalité et que la colonisation imposa une réelle
pacification. C’est le cas, par exemple, du Congo. Mais a y regarder de plus prés, ces guerres
étaient avant tout le résultat de "économie de traite, c’est-a-dire du mode d’articulation
qu’avait imposé I'Europe a I’Afrique avant que celle-la n‘opta pour la colonisation
(Balandier, 1971, p. 44). Cela n’invalide pas toutes les critiques de Koponen a 1'égard du
travail de Kjekshus qu‘il classe parmi les tenants du “Merrie Afrika Model”, une version du
bon sauvage a I'usage de I’ Afrique (Koponen, 1988, p. 21).
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accroissement dont je chercherai la confirmation et les causes au
chapitre IIL

Quoique superficielle, cette premiére présentation des modalités
d’installation des groupes pionniers montre que la migration n’a pu se
dérouler que dans des conditions quasi pacifiques®. Le départ du groupe
n’est possible que s'il a été matériellement préparé et l'installation doit étre
souvent progressive, incluant une période au cours de laquelle le nouvel
établissement s’appuie sur I'établissement d’origine. Les relations entre eux
se prolongent d’ailleurs bien au-dela de la période pionniére. L’installation
du groupe sur le nouveau territoire nécessite I’absence de conflit ce qui
implique, soit la virginité du milieu colonisé, soit la rencontre d’unités

pareilles accueillant les migrants.

Sur la quasi totalité du parcours qu’ils décrivent, les récits ne permettent
gueére de dire beaucoup plus que cela. IIs se révelent, finalement, assez
pauvres et superficiels. Mais lorsque l'informateur aborde la “derniere”
étape de la migration, il nous offre force précisions sur les modalités
d’ouverture du territoire lignager auquel il appartient. Car le récit devient
alors la proclamation de la préséance de son clan, I’affirmation péremptoire
que le territoire en question est son patrimoine. Le caracteére original des
traditions luguru est sans doute la précision avec laquelle ils rapportent cet
événement. La relative proximité temporelle de l'arrivée de l’ancétre
fondateur, défricheur du territoire, explique peut-étre que la plupart des
lignages territoriaux ait préservé de nombreux détails relatifs a la phase
pionnieére de leur installation. Or, j'ai considéré que cet événement s’est
répété a l'identique tout au long du parcours de la migration, suggérant
implicitement que le peuplement de la Tanzanie Orientale matrilinéaire est
le résultat de sa répétition sur une vaste échelle. On congoit donc que les
conclusions que je pourrai tirer de son analyse approfondie dépasse
largement le cadre des seuls territoires lignagers des Monts Uluguru.

¥ Quasi pacifiques parce que ne peuvent étre évacuées les guerres vicinales et les conflits entre

. p q p . 3 3 3 . . .
lignages socialement proches (parents ou alliés) qui sont constitutifs de ’organisation sociale
luguru, mais qui n“ont rien d'une guerre & proprement parler.
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CHAPITREII
FORMATION D'UNE AIRE MATRIMONIALE

1/ Introduction

Les traditions orales sur lesquelles jappuie mon étude sont énoncées d’un
lieu précis : le territoire occupé par l'informateur. Celui-ci rapporte un récit
qui décrit I'arrivée du pionnier, fondateur de son lignage, et la maniére dont
ce dernier marqua et défricha le territoire lignager. De ce type de récit, et
pour des raisons que j'ai déja évoquées, se dégage l'image de populations
migrant sur de longues distances, suivant des itinéraires linéaires et
aboutissant in fine au sein des Monts Uluguru. Cette image se désagrege
rapidement deés que l'analyse s’approfondit. On découvre tout d’abord qu'un
chapelet régulier d’établissements orne les itinéraires de migration et que
ceux-ci n‘ont pas été parcourus par les mémes individus mais par différents
individus des mémes clans, ce qui, soit dit en passant, est absolument
équivalent aux yeux des populations luguru. Ensuite, I’apparence de
linéarité des itinéraires est produite par le protocole de collecte des récits lui-
méme. Dés que des récits concernant un méme clan, mais provenant de
divers lieux, peuvent étre mis en parallele, se dessine une arborescence
beaucoup plus complexe. Au total, tous ces éléments font apparaitre la
colonisation des Monts Uluguru comme un simple épisode de la lente
progression d'un large front pionnier qui a pour corollaire le dynamisme
démographique des populations concernées. A partir d’établissements plus
anciens, des émigrants ouvrent, a proximité, de nouveaux territoires et s’y
installent, occupant des espaces auparavant vierges. L'avancée du front
pionnier c’est donc la répétition, a lI'identique et sur un large espace, des
processus de segmentation d’un lignage et de création d’un nouvel
établissement.

Les traditions orales ne s’attachent a décrire ce processus que lorsqu’elles
abordent la toute derniere étape des itinéraires des migrants successifs, celle
qui aboutit a I'ouverture du territoire du lignage de l'informateur. Car le

lignage proclame ainsi de maniére péremptoire que ce territoire est son
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patrimoine. Il me parait tout a fait raisonnable de considérer que les
modalités suivant lesquelles se déroule cette derniére étape refletent la
maniere dont ont progressé les populations tout au long de la migration.
C’est pourquoi je m’attacherai, dans ce chapitre, a décrire et analyser cet
événement fondateur du nouvel établissement.

Cette description et cette analyse sont d’ailleurs incontournables. La
situation pionniére présente en effet certaines singularités : la taille réduite
du nouvel établissement, son relatif isolement, le poids d’un milieu
physique jusqu’ici inexploité... Celles-ci vont contraindre ou modeler les
comportements économique, socio-politique et démographique des
migrants. Et si ces comportements restent, bien entendu,
fondamentalement influencés par le fonctionnement de la société d’origine,
ils vont, a leur tour, laisser une empreinte durable sur le fonctionnement de
la société a venir, alors méme que les conditions pionniéres auront disparu.
Autrement dit, la connaissance des comportements spécifiques a la situation
pionniere est 'une des clefs de la compréhension du fonctionnement de la

société luguru en période post-pionniere.
2/ Proto-saku et aire matrimoniale simple

2.1/ La création d’un nouvel établissement, une entreprise masculine et

individuelle au bénéfice d’une paire de clans

Comme je l'ai souligné au chapitre précédent, la migration fut le fait de
paires de clans unis par une relation d’affinité exclusive. Cependant, la
création d'un nouvel établissement n’est pas présentée comme le résultat
d’une concertation, ou les deux clans associés joueraient un rdle équivalent,

mais comme l'initiative d'un homme appartenant a 1'un de ces clans.

Un homme seul, ou plus rarement un petit groupes d’hommes (un ainé
et un ou deux de ses cadets, issus du méme lignage), découvre un site vierge
de toute occupation humaine, fertile et bien arrosé. Il délimite un large

territoire puis défriche une parcelle de forét qu’il met en culture. Durant
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cette période, il s’abrite dans une grotte (dago) et tire une grande partie de sa
subsistance de la cueillette et de la chasse. Certains récits rapportent
explicitement la présence de I’épouse mais la plupart I'en évacue. Aprés une
certaine période, apparemment lorsque les premieres récoltes ont rassuré le
pionnier quant a la viabilité de son entreprise, les “wapwa”® de celui-ci et
ceux de son épouse viennent les rejoindre et forment le hameau initial de
ce nouvel établissement. En vertu de l'alliance matrimoniale constitutive
de la paire de clans concernée, les hommes du lignage de I'époux ont épousé
les femmes du lignage de I'épouse et vice-versa. Dans la tradition, le clan de
I'époux, du “pionnier-défricheur”, sera appelé clan-époux, et celui de son
épouse clan-épouse. Rapidement, les deux lignages se partagent le territoire.
On sait que les populations luguru sont matrilinéaires et matrilocales. Le
pionnier, en emmenant avec lui son épouse, déroge a la regle de
matrilocalité et la prive, de facto, d’accés au patrimoine foncier de son
lignage d’origine. Il lui attribue en retour un nouveau territoire. Faute de
quoi, elle se trouverait dans la situation d’une “mwanamwana”, c’est-a-dire
d’une personne privée de filiation clanique. Au sein des Monts Uluguruy, le
nouveau territoire est toujours une vallée arrosée par une riviere
principale. Celle-ci marquera la frontiére entre les unités. Chaque clan

dispose alors d’un territoire lignager.

Sortis de Palaulanga nous vinmes a Morogoro chez Kingo™. Sortis de
Kingo a4 Morogoro, nous rencontrérent les Wamugu, c'est-d-dire les
Wamwenda. Il fallut se mettre en route. Le Mmuwenda et son clan, le
Mkinoge et son clan. (...) Ils tracérent la limite. Ainsi nous sommes de
I'autre coté de la riviere Mgeta. Nous nous sommes partagés suivant la
riviére. Ils sont sur la rive droite et nous sommes sur la berge méridionale.
(...) Car les Wamatze sont la femme et le Mmwenda est I'homme [ici,
contrairement a4 beaucoup de récits, le narrateur n’emploie pas les mots

époux et épouse]. Ainsi que se partagérent nos anciens de jadis. Et

* Traduit par Beidelman comme “sister s child, female parallel cousin’s child” (Beidelman,
1967, p. 30). Nous verrons en fait, dans les lignes qui suivent, que ce terme a des sens multiples.
*" Dans les années quatre-vingt, Kingo est le chef du bourg fortifié¢ de Morogoro, au Nord des
Monts Uluguru (voir le Chapitre III). Or, le mouvement migratoire est sans conteste beaucoup
plus ancien. On a dé&ja noté la référence a un toponyme postérieur a la migration pour désigner
un lieu qu’elle traversa (Voir Chapitre I, note 42, p. 42).
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jusqu’aujourd’hui le Mmwenda est I'homme et tous nos pionniers sont

des Mkude [ce patronyme indique que le pére d'ego est un Mmwenda].”

Les anciens dirent : “nous nous sommes rencontrés mais d quel endroit
sera notre frontiére ?” Clest ainsi qu’ils dirent que la frontiére serait la
riviere de Mlagano. Le Mchuma retournera du c6té mdle [droit], le
Mnyagatwa retournera du coté gauche [femelle].*

En chiluguru, le c6té droit est le c6té méle tandis que le c6té gauche est le
coté femelle. Cette distinction apparait clairement dans les priéres aux
défunts : “que les hommes dorment a droite, que les femmes dorment a
gauche””. Les quelques cas dont je dispose confirment que le partage initial
respecterait cette régle formelle : sur la rive gauche de la riviére principale
s’installe le clan épouse, sur la rive droite le clan époux. Mais, comme nous
le verrons au paragraphe 3.2 de ce chapitre, d’autres facteurs interviennent
de fagon beaucoup plus déterminante. Reste que les deux clans affins ne
sont pas strictement équivalents. C’est le clan époux qui est considéré
comme le véritable clan pionnier, le défricheur, tandis que le clan-épouse a

Arr

été “amené” et que son territoire lui a été “attribué”.

C’est bien le Mchuma qui amena les Wamatze de Palaulanga®*.

*2 “ Tulipotoka Palaulanga tukafika Morogoro kwa Kingo, tulipotoka kwa Kingo Morogoro,
tulipokutana na Wamugu, yani Wamwenda ilibidi tufunge msafara. Mmwenda na ukoo wake,
na Mkinoge na ukoo wake. (...) Wakagawana mpaka. Kwa hiyo sisi tupo ng’ambo ya Mgeta
nao wako ng’ambo wa Mgeta. Tumegawana mto. Wao wako kulia sisi tupo katika kanda ya
kusini. (...) Kwa sababu Mmatze ni mwanamke na Mmwenda ni mwanaume, walivyogawa
wao wazee wetu wa zamani. Kwa hiyo mpaka leo Mmwenda ni mwanaume wote
waliotangulia wote kina Mkude.” Karoli Mkude bin Luciani, Kizingo mwana Luhango, clan
des Wamatze, entretien du 03/06/95, Kinyovi (Bunduki).

* “Wazee wakasema tumekutana lakini mpaka wetu utakuwa mahali gani ? Ndiyo
wakataja kwamba mpaka utakuwa Mlagano (ni mto), Mchuma atarudi upande wa kuume
(kulia), Mnyagatwa atarudi upande wa kushoto.” Notkeri Pinde Msambu Mnola, clan des
Wachuma, entretien du 15/06/95, Muhale.

* “Muwalume ghwa hakulume, muwapinga ghwa hakudala” (Gaspar Bombwe, 1983, p. 31).
On retrouve également cette relation chez les Wagogo de Tanzanie Centrale : “The Gogo words
for ‘male’ and ‘female’, or ‘man’ and ‘woman’, are ‘mulume’ and ‘mucekulu’. ‘Right’ and “left’
are ‘lubavu lwo kulume’ (right-hand side) and ‘lubavu lwo kucekulu’ (left-hand side) or
‘muwoko wo kulume’ and ‘muwoko wo kucekulu’ (right and left hand). It is explained that as
the left hand is weaker than the right, the woman is called ‘mucekulu’ because she is the
weaker vessel’ (Carnell, 1955, p. 36).

** “Mchuma ndiyo alioleta Wamatze kutoka Palaulanga.” Daudi Debwe Keyamba, clan des
Wamatze .
entretien de mars 95, Visomolo (Nyandira).
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Je me souviens que ce champs-ci, “Debwe mwana Keyamba” le partagea
pour son épouse, 4 cause de la sueur de son épouse. Cet endroit a été offert
aux Wanyagatwa. Les Wanyagatwa et les Wakalagale se mariaient les uns
aux autres comme une personne et son mjengee. Le Mnyagatwa épouse le
Mchuma et le Mchuma se marie au Mnyagatwa (...) Et ainsi de suite. En ce
temps-1a, le Mnyagatwa ne défricha pas de pays. Le Mnyagatwa était une
personne-épouse (mjengee)*. 1l suivait son époux le Mkalagale. Donc,
aprés avoir marché ensemble, le Mkalagale défricha ce pays et en marqua le
contour. Une fois qu'il eut défriché le pays, ensuite le Mnyagatwa obtint
une petite part. Ici, toi mon mjengee cultive ! Pour aider les enfants.”

Les Wanyagatwa sont par exemple l'épouse. Le Mkalagale les amena
jusqu'ici. (...) Les Wanyagatwa sont venus par lalliance matrimoniale
[ujengee]. L'époux c'est le Mkalagale, il a défriché ici2® '

Le territoire initialement défriché par le pionnier est appelé saku.

Saku désigne l'espace que le “mjomba” a ouvert, que les premiers
“wajomba” ont ouvert. Le “mjomba” a tourné, comme pour dresser une
carte [l'informateur prend cet exemple car nous venions de parcourir le
territoire de son lignage pour en dresser la carte] (...) A lintérieur [du
périmétre délimité], il a laissé la friche et c’est cette surface qui est le “saku”

que ses “wapwa” pénétrent pour travailler par le pouvoir de leur mjomba.”

* Mjengee signifie : “celui avec qui I'on construit”.

¥ “Nakumbuka kwamba shamba lile Debwe mwana Keyamba alimgawia mke yake kwa
sababu jacho la mke wake sehemu ile wamepewa Wanyagatwa. Wanyagatwa na
Wakalagale walikuwa wanaposana kama mtu na mjengee. Mnyagatwa anamposa Mchuma,
halafu Mchuma anamposa Mnyagatwa. (...) Hivyo, hivyo. Kwa wakati huo Mnyagatwa
alikuwa hakupasua nchi. Mnyagatwa alikuwa mtu mke. Alikuwa akimfuatia mume wake
Mkalagale. Sasa baada ya kutembea wote Mkalagale amepasua nchi hii ameweka
mzumguko. Alipasua nchi tayari. Halafu Mnyagatwa alikuwa anapata share kidogo. Hapa
wewe mjengee wangu lima ! Kwa kusaidie na watoto.” Ngoroma, clan des Wakalagale,
entretien du 02/03/95, Mwalazi.

* “Wanyagatwa mfano ni mke kamleta hapa.(...)Wanyagatwa wamekuja kwa ujengee. Mume
ni Mkalagale amekuja kupasua hapa.” Akilimali, clan des Wakalagale, entretien de février
95, Luale.

* “Saku tunasema kwa Kiluguru ni enco ambayo mjomba alipasua, wajombwa wa mwanzo
walipasua. Mjomba alizungusha, kama kapiga ramani, (...) Katikati hapa kaacha pori
halafu eneo hii ni saku ambayo wapwa zake walikuwa wanaingia kufanya kazi kwa uwezo
wa mjomba wao”. Ignasi Serafini Mang’ofu, du clan des Wachuma, entretien du 26/01/95,
Nyandira. Ce témoignage est repris plus longuement page 88 pour illustrer les modalités de
délimitation du territoire.
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Les informateurs désignent également par saku des territoires issus du
partage entre les affins ou méme de morcellements ultérieurs. Pour ma
part, je désignerai par “proto-saku” le saku initial et par “saku primaires” les
territoires issus du partage du proto-saku entre les deux époux.

Il faut enfin préciser que l'alliance matrimoniale bilatérale initiale fonde
tout un faisceau cohérent de relations réciproques. Les cérémonies
propitiatoires, les funérailles, etc... sont autant d’occasions ou se réaffirme la
relation privilégiée entre les deux clans. La littérature a souvent mis en
exergue la plus spectaculaire de ces relations, qu’elle désigne improprement
par l'expression de “relations de plaisanterie”, sans cependant en élucider
Y'origine. Je reviendrai en détail au Chapitre V sur I'analyse de ces relations
bilatérales, fréquentes parmi les Bantu matrilinéaires (voir Richards, 1964 ;
J.P. Van S. Bruwer, 1958).

2.2/ Quelquefois lyriques les Waluguru ne sont jamais romantiques

Un homme seul découvre, dans des conditions difficiles, un endroit
propice a l'installation d’un établissement. On peut s'imaginer, sans prendre
beaucoup de risques, que cet endroit a été repéré, par exemple, lors d'une
saison séche antérieure, a l'occasion d’une expédition de chasse. Les
populations luguru ont en effet une forte tradition de chasse,
essentiellement aux pieges et au filet (voir Chapitre III). Je précise
simplement ici que, si la chasse au filet est une activité de groupe,
réunissant jusqu’a plusieurs dizaines de personnes, la chasse au piege est
conduite par un nombre trés réduit d’individus, voire par un individu
isolé. D’ailleurs, les conditions difficiles que supporte le pionnier lors de la
délimitation et du défrichage de son territoire, ne sont pas différentes de
celles qui caractérisent une expédition de chasse : isolement, abri précaire,
nourriture issue essentiellement de la chasse et de la cueillette... La création
d’un nouveau saku apparait donc comme une véritable aventure. Les
informateurs insistent sur la virginité du milieu, sur la présence de
nombreux fauves. Debwe mwana Nondola, le pionnier des Wakalagale de

Mwalazi, affamé, échappe une premiere fois a la mort par inanition en se
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nourrissant des feuilles d’une plante jusqu’alors inconnue de lui. N’ayant
aucun récipient, il utilise une méthode de cuisson rustique. Il creuse un
trou dans un sol argileux, le tapisse de feuilles de bananier sauvage, le
remplit d’eau et du providentiel épinard. Il recouvrent enfin le tout de bois
qu’il enflamme. Plus tard, il devra se débarrasser encore d’un lion irascible

qui supporte mal ce nouveau voisinage.

Il faut cependant se méfier des images d’Epinal, surtout lorsque celles-ci,
faisant fi de tous les anachronismes, se teintent de romantisme. Si jai rejeté
la représentation catastrophique de la colonisation des Monts Uluguru par
les Bantu proposée par la littérature (quelques individus et leur famille,
chassés des plaines environnantes par la faim et la guerre), je ne propose pas
d’y substituer I'image d’un jeune héros emporté par le vent de l'aventure.
Quant a l’age, nous verrons plus loin que la situation de soumission
économique et sociale d'un jeune homme lui interdit, de facto, de se lancer
dans une telle entreprise. Quant a l'aventure, c’est justement parce qu’il doit
s’assurer des conditions nécessaires a la réussite d’un nouvel établissement
que le pionnier est un homme d’adge mfr, ayant acquis un statut social
élevé.

Tout d’abord son lignage territorial d’origine reste pour lui une base
arriére a partir de laquelle il s’approvisionne. Cet approvisionnement est
indispensable, ne serait-ce qu’en ce qui concerne les semences et la
nourriture utilisées lors de la premiere campagne culturale du nouveau
saku. Ensuite, et selon les traditions orales, cet homme va bientbt étre
rejoint par ses “wapwa”. A la suite de Geffray (Geffray, 1990), je critiquerai
plus loin cette traduction (voir le Chapitre IV). Disons brievement ici que,
malgré son inexactitude, elle ne nous fourvoie pas sur le statut social du
pionnier : c’est un homme d’age muar possédant une autorité incontestée
sur un certain nombre de personnes. La situation est ici moins claire qu’en
régime patrilinéaire et gynécomobile. Par souci de clarté, il faut anticiper ici
sur la deuxiéme partie de cette these, et préciser que l'autorité d’un ainé peut
s’exercer sur deux groupes locaux distincts. Le premier est un segment du
lignage territorial, un lignage (tombo) propre dont il est le doyen et que je

désignerai par le terme adelphie. Ce sont les enfants de ses sceurs utérines,

84



voire également ceux de ses cousines paralléles, en I'absence d'un autre ainé
susceptible d’en étre le doyen. La combinaison du gynécostatisme et de la
matrilinéarité rend la situation du doyen complexe. En effet, le lieu social
d’exercice de son autorité est le matrilignage. Spatialement, celui-ci est ancré
sur le territoire lignager mais seules y résident les femmes du lignage tandis
que les hommes ont rejoint leur épouse, sur le territoire du lignage affin.
Parmi les “wapwa” du doyen, les femmes sont donc les individus sur
lesquels il exerce l'autorité de maniére la plus directe et incontestée. Elles
représentent la permanence du lignage. Les hommes constituent le second
groupe sur lequel peut s’exercer l'autorité de 1’ainé. Cet exercice ne
s’accomplit plus alors en tant que doyen de sa propre adelphie, mais en tant
qu’ainé des époux. Généralement, ce sont deux hommes distincts qui
occupent ces deux poles de I'autorité masculine'®. Je montrerai plus loin
comment les contradictions qui pourraient naitre de la dispersion
géographique et sociale des hommes d’un lignage sont contenues par
I’association des clans par paires matrimoniales et la pratique du mariage
préférentiel entre cousins croisés. Le lignage du pionnier et son lignage affin
forment ainsi une entité relativement cohérente que j’analyserai aux
Chapitres IV et V. Cette entité est constituée de la recombinaison, par les
régles d’alliance matrimoniale et de résidence, des deux adelphies en deux
groupes domestiques tels que les définit Geffray. “Le groupe domestique c’est
les femmes de l’adelphie et leur époux, ainsi que tous les hommes de
I'adelphie résidant avec leurs “sceurs” (Geffray, 1990, p. 51).

Que la découverte et I'ouverture d’un nouveau saku soit initialement
une aventure individuelle est possible. On peut également penser que
'insistance des récits a personnifier l'acte fondateur du lignage territorial est
un moyen idéologique pour renforcer son unité. La qualification
“d’individuelle” ne peut cependant avoir qu’'un sens restreint dans une
société ou le moindre des actes “individuels” engage des responsabilités
collectives. Que les saku ait été effectivement ouverts par un groupe de
taille réduite, par un couple ou voire par un homme seul plus tard rejoint

" Chez les Makhuwa, Geffray (1989a) décrit une situation similaire. Le doyen des époux est
appelé n’jeioet celui du matrilignage humu. Son interprétation est cependant différente de la
mienne (voir Chapitres IV et V).
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par son épouse, n'a donc qu'une importance trés limitée. Car cette initiative
ne réussit et n'est transmise jusqu’a nous que parce qu’elle devient
rapidement une entreprise collective, celle d’une paire de lignages affins. En
effet, le nouvel établissement doit produire pour survivre mais il doit
également se reproduire. Du point de vue de la production, rien ne s’oppose
a ce que le nouvel établissement réunisse un petit nombre d’individus. Le
mode de mise en valeur du milieu s’y préte (voir le Chapitre III). L'outillage
est réduit et rudimentaire : le feu, la hache et la serpe pour la défriche, un
simple baton pour la plantation ou le semis, une houe de bois, sans doute
facultative, pour le contrdle des mauvaises herbes. Les techniques, elles
aussi, sont simples et individuelles. Elles peuvent étre mise en ceuvre par
un individu isolé et, mis a part la défriche & proprement parler, il n'y a pas
de division sexuelle du travail stricte. Comme c’est toujours le cas en
situation pionniére, le milieu naturel fournit par ailleurs une part

importante des ressources par la chasse et de la cueillette'

. Du point de vue
de la reproduction, il en va tout autrement. La reproduction biologique et
sociale du groupe migrant se fonde sur l'alliance matrimoniale préalable au
nouvel établissement et dépend des relations que celui-ci entretient avec
I’établissement d’origine’”. Les migrants ne sont donc pas des individus

libres comme l'air ou le prolétaire. Comme le montrera le paragraphe 2.4/
de ce chapitre, produits de deux communautés affines, ils sont condamnés a
en rester les membres et les représentants s’ils veulent assurer la pérennité

de leur entreprise.

! Meillassoux a fait remarquer qu’historiquement l'agriculture n’a pu apparaitre qu’en

complément de modes de mise en valeur du milieu basés sur la chasse et la collecte
(Meillassoux, 1980). Les interprétations récentes de l'origine de l'agriculture en Europe
(passage du mésolithique au néolithique) confortent cette position (Dennell, 1986). Cette
cohabitation, historiquement nécessaire, s'impose aussi dans des situations pionniéres
modernes, en milieu forestier, ol I'on constate que la chasse et la collecte fournissent une part
importante de 1’alimentation, en attendant que la production agricole se stabilise. Ainsi, sur
le front pionnier amazonien de 'état du Paré (Brésil), “durant la phase d’installation (...) la
forét joue un réle important : la chasse constitue un apport significatif de protéines pour
I’'alimentation familiale ; la cueillette et la vente de fruits est également importante : Noix
du Brésil et Cupuagu.” (Reynal (de) & al., 1995).

' On peut reprendre ici la formulation de Meillassoux & propos de la communauté domestique
en général : “La cellule constituée autour des seules fonctions productives est donc trop
restreinte pour pouvoir assurer sa reproduction continue et réguliére. L'ouverture vers d’autres
communautés représentant un ensemble & effectif suffisamment large pour assurer cette
reproduction, génétiquement et socialement, est donc indispensable.” (Meillassoux, 1980,
p-71).
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2.3/ La question de la délimitation du territoire

D’aprés la plupart des informateurs, dés l'origine, le piorinier parcourt
I’ensemble du territoire qui sera le sien et en marque les limites. Il abat un
arbre ici et 13, ouvre plusieurs clairieres (il y mettra le feu une fois le bois
séché), repere des limites “naturelles” (rivieres, rochers, crétes, arbres a la
longévité avérée).

C’est bien Palaulanga chez nous, Rwambiko prit ses milango ' : “moi
je vais chercher un endroit d’'abondance pour y demeurer afin qu’ils [mes
dépendants] cultivent”. Il partit en avance, ses parents le suivirent la ou il
s’'installa, ou il défricha. Il ne défricha pas tout un établissement mais un
arbre ici ou la. C'est ainsi qu’ici c’est le territoire de Rwambiko.™

Aprés étre venu de Palaulanga, Debwe mwana Nondola alla 4@ Mizugu
afin d'y laisser une marque, il continua sur Nyandira, traversa jusqu’'a
Luale et revint sur Mwalazi. Aprés avoir laissé ses marques, son territoire
était prét.'® '

Tout au début venant du Sud, du Sud-Ouest pour venir ici, il n'y avait
pas de “chez soi”. De “chez soi” il n’y en avait pas. Ils avangaient comme ca
simplement, jusqu’a la fin. Aprés il y en eut trois ici, dix la, vingt ailleurs et
encore ailleurs trente, alors ils dirent ici c’est chez moi, ici c’est chez mon
“mjomba”. Comme je te l'ai déja dit, le “mjomba” de jadis c’était
Ndeng'erwa, le Mlelengwe. Il était 4 Bomo, leur établissement. Il se tint et

vit qu’il n'y avait personne. Puis il alla jusqu’a Baldgane, au-dela de Kikeo.

'* Milango signifie “portes” ou “seuils” des habitations. Il s’agit ici du lignage dont le

pionnier est le doyen. Les Yao (Tanzanie méridionale) et les Gogo (Tanzanie Centrale)
désignent également ainsi les subdivisions du matriclan (Mitchell, 1961 ; Carnell, 1955).

"* “Sisi kule Palaulanga ndiyo kwetu, huyu Rwambiko kachukua milango zake (wapwa
zake), mimi nakwenda natafuta mahali pa kukaa kwa chakula. walime wale. Basi
akatangulia wandugu zake wanamfuatilia mahali anapopanga anapokata. Hakati mji
mzima ila hapa anaka mti moja, kama hapo anakata mti moja, kama huko mti moja. Basi
hapa chilunga chake chote Rwambiko.” Binti Bwanali, clan des Wakalagale, entretien du
10/02/95, Luale.

"* “baada ya kuja Debwe mwana Nondola kutoka Palaulanga alikwenda Mizugu kuweka
alama, kaendelea mpaka Nyandira, kavuka kaenda Luale, karudi sehemu za Mwalazi.
Baada ya kuweka mapando tayari, kile kipande chake.” Peta Mikele Ngoroma, clan des
Wakalagale, entretien du 28/03/95, Mwalazi.
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1l 'y posa sa marque, une fois posée sa marque, il revint. Il se tint de l'autre
coté et vit du monde. Il revint ainsi, tout [l'espace] a lintérieur [de son
parcours] c’est a lui.*

Saku désigne l'espace que le “mjomba” a ouvert, les premiers “wajomba”
ont ouvert. Le “mjomba” a tourné, comme pour dresser une carte, d’ici
Minguti, il alla jusqu’a Tchenzema puis revint vers Langali. A lintérieur, il
a laissé la friche et c’est cette surface qui est le “saku” que ses “wapwa”
pénétrent pour travailler par le pouvoir de leur mjomba. Ici, il ouvre une
“langue” [une clairiére], c’est-a-dire un endroit qu’il défriche. Comme jadis
il n’y avait personne, il défriche. Il avance, il fait le tour comme pour une
frontiére, il met le feu, ce sont des marques. Jadis il n'y avait pas de houe
comme celle que nous utilisons aujourd’hui. C’'était la “chibode”, la houe
de bois. Mais jadis ils faisaient le tour pour défricher avec la serpe .*”

Le pionnier s’installe sur un espace vierge de toute occupation humaine.
Au sein des Monts Uluguru, l'établissement occupe en général une vallée
arrosée par une riviére principale et ses affluents. Les vallées voisines
peuvent étre déja occupées. Le pionnier considere l’ensemble de ce petit
bassin versant comme son saku. Il se déplace pour marquer son territoire,
s’assurer que celui-ci n’est pas déja occupé et obtenir la reconnaissance de ses
éventuels voisins.'®

' “Kwanza kabisa kutoka huko kusini, katika magarebi ya kusini kuja hivi, ilikuwa
hakuna pa kwangu, pa kwangu, hakuna. Walikuwa wanaelekea hivi hivi tu, mpaka
mwisho. Sasa watu walipokuwa hapa watatu, hapa kumi, hapa ishirini, hapa thelathini,
ndiyo wakachukua hapa ni pangu sasa, hapa mjomba wangu. Kama nilikuambia amesimama
pale, mjomba alikuwa Ndeng’erwa wa zamani, huyo Mlelengwe, alikuwa Bomo ndiyo mji
wao. Kasimama pale kaona hakuna watu. Halafu kaenda mpaka Balagane, kupita Kikeo.
Kaweka alama, alipoweka alama kule karudi. Kasimama ng’ambo ile kaona watu. Karudi
hivi katika yote ya kwake.” Nicola Fabiani Ndambwagire Kupeni, clan des Waponera,
entretien du 13/06/95, Lukunguni.

"” Saku tunasema kwa Kiluguru ni eneo ambayo mjomba alipasua, wajombwa wa mwanzo
walipasua. Mjomba alizungusha, kama kapiga ramani, kutoka hapa, kuenda kule Minguti,
anakwenda mpaka Tchenzema halafu anarudi mpaka Langali. Katikati hapa kaacha pori
halafu eneo hii ni saku ambayo wapwa zake walikuwa wanaingia kufanya kazi kwa uwezo
wa mjomba wao. Hapa anaweka ulimi, yaani sehemu anafyeka. Kama zamani hakuna watu
anafyeka. Anakwenda anazumgusha kama mpaka, anatia moto, hizi ni alama. Zamani
iikuwa hakuna majembe kama tunatumia sasa hivi. Kilikuwa chibode cha miti. Lakini
zamani walikuwa wakizungusha kwa kufyeka na mundu, sengo.” Ignasi Serafini Mang’ofu,
clan des Wachuma, entretien du 26/01/95, Nyandira.

"*Voir en particulier le témoignage de Mdumu au Chapitre II, paragraphe 2.5.3
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Les lignages qui occupent les Monts Uluguru sont donc “territorialisés”*®.
C’est seulement vers les zones d’altitude (au-dela de 1 800 metres environ),
1a oit le mode de mise en valeur agricole du milieu pratiqué ne permet pas
de cultiver (les conditions de température et de pluviométrie ne
conviennent plus aux cultures traditionnelles), qu’il n’existe pas de limites
clairement définies du saku. La délimitation initiale par le pionnier est sans
doute grossiere et utilise des frontiéres naturelles qu’offre le bassin versant :
lignes de crétes, riviere principale et rus secondaires... Elle va
nécessairement se préciser au fur et a mesure que de nouveaux migrants
occupent les espaces adjacents au saku concerné. On installe alors différentes
bornes (mapando) : des pierres taillées (sumbi), des empilement de pierres
(ulundo) ou des arbres plantés.

Ils plantent des arbres traditionnels, des “misu” ou des “miseli”. Ils
plantent également des pierres taillées, des sumbi. Ce sont la des marques
indiquant que c’est notre frontiére.®

' Cette caractéristique semble partagée avec I'ensemble des populations matrilinéaires de
Tanzanie Orientale. Beidelman écrit, a leur propos : “All of these societies were
traditionally organized politically in small neighbourhood groups, the inhabitants of each
being linked to one another through common ties to a dominant matrilineal group. Although
members of many matrilineages resided in every area, in general, the matrilineage which
was acknowledged as “dominant” appears usually to have been numerically superior to the
others. Such dominance was expressed in terms of “ownership” of the land which involved
authority within a matrilineage to allocate rights to land for house-sites and cultivation ;
dominance also involved certain supernatural links between the living members of a
matrilineage and the ghosts of ancestors buried on that land, such links conveying powers to
arrange ceremonies of fertility and cleansing of the land. (...) These localized matrilineages
fall within a small number of non-localized, named, exogamous matri-clans” (Beidelman,
1967, p. xiii). Il apporte ensuite des précisions pour chacune des neuf “tribus” constituant cet
ensemble. Il écrit, notamment, en ce qui concerne les Ngulu : “All land of the Ngulu is divided
amongst matrilineages. Thus, most Ngulu matriclans have some area in which one of their
component matrilineages holds authority over the land (isi) in terms both of its use and of
conducting rites and ceremonies to maintain fertility and rainfall. Most Ngulu maintain that
matrilineages gained their lands through being the first settlers” (Beidelman, 1967, p. 59).
Chez les Gisu d’Afrique Orientale, La Fontaine rapporte le méme type de territorialisation :
“Gisu lineages are not only descent groups, they are also territorial units. Each maximal
lineage, varying in size from 2,000 to 10,000 adult males, has a well-defined area, the land of
its members. The boundaries are usually natural features of the landscape, streams, swamps
or ridges. Each maximal lineage is internally divide into several major lineages, each with
its own area, and the major lineage is divided into minor lineages.”p. 262 (La Fontaine, 1959,
pp 260-277)

e “Wanapanda miti ya asili, misu au mseli. Halafu wanapanda mawe kama yalichongoka
hivi, sumbi. Hii ni alama kama ni mpaka yetu sisi.” Felisiani Zabron Pengwa du clan des
Wanyagatwa, entretien du 14/06/95, Lunkuguni.
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C’est donc sans doute aprés un certain laps de temps, alors que I'espace
devient un enjeu, que les limites du territoire lignager se cristallisent
“définitivement”. Le doyen du lignage, gardien de l'intégrité du territoire,
connait chacune d’entre elles et transmet cette connaissance a ses pairs, les

anciens du lignage susceptibles de lui succéder.

Ils se tinrent sur le Mont Kitsofutsofu [actuellement Nzovu]. Mjomba
Kikalasa Konza Imbwawawa [Kikalasa “qui a piégé la chauve-souris™]
montra a son “mpwa” Rwambiko le saku : ici c'est le Mlelengwe, ici le
Mkalagale. La limite la-bas dans la riviére, de l'autre c6té ce sont les
Wezima, ici le Mkalagale. Alors ils traversérent la, ils montrérent et
montrérent encore les limites du saku.™

Mais le marquage du territoire le plus important est sans doute celui
relatif au “makili”. Dispersés sur son saku, le pionnier dispose de petits
autels, appelés “makili”, ol se tiendront les cérémonies propitiatoires
principalement liées au calendrier agricole et articulées autour du culte des
ancétres (voir le Chapitre V). La grotte qui abritait le pionnier durant son
premier séjour sera fréquemment I'un d’entre eux. Les autres sont marqués
par la plantation “d’arbres spécifiques” : un bouquet de bananiers “dosa”, un
pied de “msigisi”, deux plantes vigoureuses dont il est particulierement
difficile de se débarrasser et dont la présence est indispensable a
I’accomplissement des rites. La dispersion de ces autels correspond a un
marquage grossier du territoire. Elle ne dessine pas de frontiére physique
précise mais établit entre les lignages pionniers et la terre un lien mystique

qui sera reconnu par les immigrants postérieurs.

Kigube [l'aieule de tous les Walelengwe de Nyandira] était avec son
“mjomba” Nyabumba. Il déposa ses marques. Lui, Nyavumba, il défricha
ici et la ses marques et construisit ici méme [a Vinyemba]. (...) Il déposa ses

11

“Wamesimama mlima wa Kitsofutsofu. Mjomba Kikalasa Konza Imbwawawa
akamwonyesha saku : huyu Mlelengwe, huyu Mkalagale. Mpaka pale pwenye mto ule sasa
ng’ambo ndiyo Wezima, huyu Mkalagale. Sasa hapa wamevuka, wanaonyesha,
wanaonyesha.” Binti Bwanali, clan des Wakalagale, entretien du 10/02/95, Luale.

" Soulignons au passage que ces autels doivent étre distingués des autels des faiseurs de pluies
dont la dispersion ne reléve pas d’une logique territoriale.

90



marques, elles sont 4 Nyandira. Quelles marques ? Des marques pour les

cérémonies. Il y a cing autels. Le premier a Newelo ; la-bas, au pied d'un
arbre qui s'appelle “msigisi” le second ; le troisieme a Lundi, il Yy 'a un
“misigisi” comme marque ; le quatriéme chez Ramadhani l'ancien, il y a
une pierre ; et le cinquiéme la-bas, a Kibungo, auprés de l'arbre. Lui, il a
posé des marques, des traces pour se souvenir lui et le monde.™™

Tout aussi rapidement que se dessinent les limites extérieures du proto-
saku, apparaissent des limites internes. Il s’agit d’abord de la démarcation
entre le saku du pionnier et celui de I’adelphie de son épouse. Je I'ai déja dit,
en reégle générale, la riviere principale qui divise le bassin versant sert de
frontiére. Ensuite, d’autres limites vont apparaitre a l'intérieur de chacun
des saku primaires, au fur et & mesure de l’accueil de membres de leurs
clans respectifs, originaires d’autres lignages territoriaux (voir infra). Ces
limites, a nouveau, seront des riviéres secondaires, des rus, des accidents

topographiques, etc...

24/ L’accueil des “wapwa”

Aprés avoir délimité le proto-saku, le pionnier accueille rapidement sur
son saku primaire des membres de son clan issus de lignages territoriaux
plus anciens et particulierement de son lignage territorial d’origine. Ils sont
également désignés comme étant ses “wapwa” (neveux classificatoires).
Suivant la terminologie utilisée, il va les rechercher (kuwafuata), les attire a
lui (kuwavutia) ou, d’autres fois, ce sont eux qui le suivent ou le
recherchent (kumfuata, kumtafuta). A chacun d’entre eux, il attribue une
portion de son saku sur laquelle ils s'installent. Dans la suite, je me référerai

a ces divisions du saku primaire comme “saku secondaires”.

" “Kigube alikuwa na mjomba wake Nyavumba, aliweka alama zake. Yeye Nyavumba
amepasuapasua, ameweka alama zake, amejenga hapo (Vinyemba). (...) Ameweka alama
- zake zipo Nyandira. Alama gani ? Alama za matambiko (sa premiere demeure il la construit
a Vinyemba). Kuna makili matano, Newelo wa kwanza, pwenye msigisi pale pa pili, Lundi
pa tatu, kuna alama msigisi, pale pa mzee Ramadhani pana jiwa, pa nne, kule Kibungo
kwenye miti la tano. Yeye ameweka alama, kumbukumbu ya kumkumbuka yeye na
ulimwengu.” Entretien avec Alexi Bigo du clan des Walelengwe, le 23/05/95 a Dawilo
(Nyandira).
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Oui, le “mjomba” défriche une grande étendue. Ensuite il se réserve le

centre. Ses “wapwa” viennent ld-bas. Quand il sait combien il a de
“wapwa”, il leur alloue une partie : “Toi, reste ici | Toi, reste ici ! Toi, reste
ici 1"
Donc Mwingiro a délimité ce pays, ensuite il alla chercher ses “wapwa”
qu'ils viennent pour demeurer dans ce pays et prospérer. Mais il n'y avait
personne d'autre. Mwingiro est le maitre des lieux. Et il parvint jusqu’a ce
village qu’on appelle Bomo. Déja du temps des Allemands il s’appelait
Bomo. 1l déposa les pierres de son foyer [mafiga : les trois pierres qui
forment le foyer] dans une grotte. Il n'y avait aucune maison. Il resta un
long moment. Et d'autres parents restés derriere commencérent 4 le suivre.
Ils s’installérent ici et prospérérent. Leurs wajengee étaient les Wabena.
Ceux-la mémes de Palaulanga, ils vint avec eux.

Ensuite, la-bas a4 Lufune, nous avions notre ancien du temps jadis qui
s‘appelait Mdume. Sa tombe est a4 Kikeo. C'est la qu'il attira ses “wapwa” :
“venez par ici”. Mdume des temps trés anciens.

D’ou est venu Kipande ? De Pugu, il devanga. Ainsi il commenca a
construire une maison, il vit la place, le territoire était la. Alors il vit que

ses “wapwa” viennent ici”

" “Ndiyo (mjomba anafyeka eneo kubwa), halafu ye anajiacha kati, wapwa zake
wanakukuja pale. Anapojua ana wapwa wangapi anawagawia sehemu. Wewe kaa hapa,
wewe kaa hapa, wewe kaa hapa.” Ignasi Serafini Mang’ofu, clan des Wachuma, entretien du
26/01/95, Nyandira.

'"® “Basi Mwingiro akaipaka nchi ile, halafu nyuma yake ndiyo akawafuata wapwa zake
kuja kukaa nchi hii kustarehe. Lakini kulikuwa hakuna mtu mwengine. Mwenyewe
Mwingiro. Na alifika kijiji hiki kinaitwa Bomo. Zamani hata Ujerumani kinaitwa Bomo.
Basi kaweka mafiga yake katika pango la jiwe. Kulikuwa hakuna nyumba. Amekaa muda
mrefu. Na ndugu wengine wa nyuma wameanza kumfuata. Wakakaa hapa wakastarehe. Na
wajengee zake Wabena. Wale wale wa Palaulanga, alikuja nao hapa.” Raphael Hassan
Joseph Mdumu, clan des Wazaganza (Wakongera), entretien du 15/03/95, Kododo.

'"® Halafu kule Lufune tulikuwa na mzee wetu wa zamani anaitwa Mdume, kaburi yake
kule kule Kikeo, ndiyo kule ndiyo aliwavuta wapwa : njoni huko, njoni huko. Mdume wa
zamani sana.” Rangi, clan des Walelengwe, entretien du 15/04/95, Nyandira.

""" “Kipande katoka sehemu gani ? Pugu, ametangulia. Ndiyo kaanza kujenga nyumba kaona
nafasi, saku ipo. Basi kaona wapwa zangu njoni hapa.” Pius Mahowe, clan des Wambiki,
entretien du 03/03/95, King'okwa (Bunduki).
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Dans son établissement d’origine, le pionnier exerce l'autorité sur certains
individus qu’il désigne également par le terme de “wapwa”. Il s’agit, comme
je l'ai précisé plus haut, des membres de son adelphie, des enfants
engendrés par ses “lumbu” (sceurs classificatoires). Ce n’est pas de ceux-ci
dont parle le récit, tant il apparait naturel que leurs destinées soient liées 2
celle du pionnier. Les “wapwa” des récits sont des hommes d’age et de statut
comparables a ceux du pionnier. Ils sont eux-mémes a la téte d'un groupe de
“wapwa”, d'une adelphie, ce qui justifie, selon certains récits, que leur soit
attribué un sous-territoire. Le terme de wapwa ne situe donc pas ici les
individus les uns par rapport aux autres en fonction de leur relation de
parenté. Il indique simplement deux choses. La premieére, c’est
I'appartenance commune a un clan. Mais ce critére n’est pas déterminant au
vu de la plasticité des limites du clan. La seconde, c’est la reconnaissance
d’une préséance. L'autorité du pionnier défricheur s'impose sur ceux qu’il
accueille en tant qu’il est leur devancier. Ainsi, dans les relations qui
s’établissent entre le pionnier et ses hotes, ce qui est déterminant, c’est bien
sa qualité de pionnier et non des relations réelles de parenté. Pour plus de
clarté, je nommerai par la suite ces pairs du pionniers “wapwa-hotes” et les

jeunes gens de son lignage “wapwa-dépendants”.

(...) en voyant que de toutes parts il n'y avait personne, il déposa ses
marques. D’autres de ses parents, parmi les ainés, commencérent a le
suivre.”

Mon premier mjomba était, celui du début [c’est-a-dire le pionnier],
Mlinda fils Ng'ongoti mwana Kasumba. Le second Mlinda mwana Mbwali,
le troisiéme Mlinda mwana Muvohi. Ce sont ceux que j'ai vu. Ils vinrent du
coté de Kisaki, venus de Kisaki il le rencontrérent. Celui qu'ils
rencontrérent j'ai oublié son nom... Ngulumbi. Ils lui dirent, au
Mnyagatwa des leurs, moi je veux demeurer ici. Lui, il avait commencé par

étre le premier 4 venir ici. Ainsi, comme il avait été le premier 4 venir ici,

il commenca a dire qu’eux aussi ils défrichent dans les environs dont nous

"' #(...) kuona sehemu zake zote hakuna watu, akaweka alama. Ndugu zake wengine wale
wakubwa, wametangulia, kumfuata yeye.” Emili Sengo Mdumbe, du clan des
Walelengwe,entretien du 13/06/95, Guta (Lukunguni).
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parlons. Parce que toi aussi tu as tes wapwa [wapwa-dépendants], demeure
par ici ld-haut, moi je reste du c6té de Muhale. (...) Tous sortirent de
Palaulanga, ils vinrent par Matombo et ensuite par Kisaki. Quand  nous
sortimes de Kisaki, parce que la disette était insupportable, alors nous

commengdmes a monter. Le mjomba précéda, ensuite suivirent ses wapwa
[wapwa-hdtes].™

Le récit de la rencontre de Mikwende et de Rwambiko est encore plus
illustratif. Mikwende et Rwambiko appartiennent tous les deux au clan des
Wakalagale mais sont issus de lignages différents. Le lignage de Rwambiko a
pénétré le massif directement par I'Est tandis que celui de Mikwende a
contourné le massif par le Nord et I'Est avant de l’aborder par son versant

Sud (voir Chapitre I). IIs se rencontrent fortuitement :

Du coté de mon clan venu de Palaulanga, le premier s’appelle Mikwende
mwana Kuzulyanembo. Il est venu avec son épouse, une Mnyagatwa qui
est la “mpwa” de Kipara Bombwe. (...) Mikwende et Rwambiko c’est un
homme et son “mpwa”. Le “mjomba” c’est Rwambiko. (...) C'est lui
Rwambiko qui arriva le premier au sortir de Palaulanga. (...) De Palaulanga
il atteignit Maziwa et de Maziwa il vint a Kibuko. C’est le premier, avant
Mikwende. Et la-bas dont il sortit, Palaulanga, c’est-a-dire l'origine, ils
disent qu'il s’agissait d'un homme et de son “mpwa”. Et en vérité je le crois
parce qu’aprés avoir vécu la-bas, ils se séparérent. Rwambiko retourne du
coté de Muwalazi, Mikwende retourne du c6té de Mbakana. A Kibuko la-bas
il 'y a une limite de Rwambiko et une limite de Mikwende [le narrateur
anticipe et précise déja ici le partage qui s'effectuera a la fin du récit]. Lui
Mikwende le suivit [Rwambiko] jusqu’a ce qui le rencontre ici @ Kibuko.

"® “Mjomba wangu wa kwanza alikuwa wa kwanza Mlinda mwana Ng'ongoti

mwanaKasumba, wa pili Mlinda mwana Mbwali, wa tatu Mlinda mwana Mvohi, basi
niliwaona hao. Wao walikuja na huku Kisaki, walipokuja huko Kisaki walimkuta, sasa
waliyemkuta hasa nimemsahau jina lake... Ngulumbi. Halafu wakamwambia na mimi
ninataka nikae hapa, Mnyagatwa mwenziake, basi yeye akaanza kutangulia kuja hapa
sasa. Basi alipotangulia kuja hapa ndiyo akaanza kusema nao fyeke huko, kwa sababu nawe
una wapwa wako, kae huko juu, mimi upande wa Muhale. (...) Wote wametoka Palaulanga,
wamekuja na huko Matombo ndiyo wakaja na Kisaki. Tulipotoka Kisaki, kwa sababu njaa
imezidi, ndiyo tukaanza kupanda sasa. Akaanza kutangulia mjomba mtu, halafu wapwa
wakafuata sasa.” Floriani Ricardo, clan des Wanyagatwa, entretien du 15/05/95, Muhale,
Kizagila.
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Ou plutét que de le rencontrer a4 Kibuko, il ne le rencontra pas lui. C'est-a-
dire qu’aprés avoir vu que ld-bas c'était la brousse, il alluma un feu. On se
trouvait Rwambiko ? Il était sur un mont, le Mont Nzovu. Alors, comme
le pays n'avait pas d’homme, qui avait allumé un feu a cet endroit ? Quand
il sortit de Nzovu il courut. Lorsqu’il se rencontrérent, ils s’empoignérent
car ils ne se connaissaient pas l'un l'autre. Ils s’empoignérent et roulérent
jusqu’a la riviére de Vikwere. Une fois fatigués, ils se demandérent 1'un
l'autre, qui es-tu toi ? Il répondit : “je suis Mikwende mwana
Kuzulyanembo”. “Ah! Toi tu es l'enfant de mon “mpwa” que j'ai laissé
derriere”. Il dit que oui. Ils se donnerent la main, ils retournérent jusqu’a
Kibuko. Ils commenceérent a donner chacun sa part. Ils partagérent les
parts.”

Le peuplement du proto-saku va donc étre initialement assuré par
I'immigration d’individus issus de 1’établissement d’origine et
d’établissements voisins, et non pas par le seul processus, beaucoup plus
lent et aléatoire, du croit démographique propre aux lignages affins issus des
époux-pionniers. Ce flux migratoire ne dépeuple pas pour autant les
établissements d’origine au point qu’ils disparaissent puisqu’on les retrouve
encore aujourd’hui. Il faut donc bien les créditer d’un dynamisme

démographique qui assure la progression du front pionnier.

" “Upande wa ukoo wangu kutoka Palaulanga wa kwanza anaitwa Mikwende mwana
Kuzulianembo. Amekuja hapa na mkewe. Mnyagatwa ambapo Mnyagatwa huyo ni mpwa wa
Kipara Bombwe. (...)Mikwende na Rwambiko ni mtu na mpwa. Mjomba mtu ni Rwambiko.
(...) Huyu Rwambiko kutoka Palaulanga ndiyo aliyetangulia. (...) Kutoka Palaulanga
amefika Maziwa na kutoka Maziwa akaja Kibuko, ye ni wa kwanza kabla ya Mikwende. Na
kule alikotoka Palaulanga yani kiasili wanasema alikuwa mtu na mpwa. Na kwa kweli
niliamini kwa sababu baada ya kuishi pale, waligawana, kwamba wewe upande huu wa
Mwalatzi, Rwambiko anarudi upande wa Mwalatzi, Mikwende unarudi upande huu wa
Mbakana. Katika pale Kibuko kuna mpaka wa Rwambiko na mpaka wa Mikwende. Maziwa
hatupo, alipita tu Rwambiko. Huyu Mikwende amefuata mpaka amemkuta hapa Kibuko.
Baada ya kumkuta Kibuko hakumkuta yeye. Yani baada ya kuona pale ni pori akawasha
moto. Yeye alikuwa wapi Rwambiko ? Alikuwa mlima moja wa Nsovu. Sasa kuwa nchi hii
haina mtu nani aliyewasha moto katika sehemu ile ? Alipotoka kule Nzovu, akakimbia.
Walipokutana wakaanza kukamatana kwa sababu hawajuani. Wakakamatana mpaka
mtoni Vikwere. Walipochoka wakauliziana wewe nani. Akasema mimi Mikwende mwana
Kuzulanembo. Ah ! wewe ni mtoto wa mpwa wangu ambaye nilimwacha nyuma. Akaambia
ndiyo. Basi wakapewana mikono, wanarudi mpaka Kibuko wakaanza kumpa mwenzio
upande na mwenzio upande. Wakagawana vile vipande vile.” Damiani Mzuko, clan des
Wakalagale, entretien du 05/02/95, Nyandira.
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Kipande commenca a bdtir une demeure et vit qu’il y avait de la place,
que le territoire était la. Il vit que ses wapwa viennent ici. La-bas ils avaient
été engendrés les uns par les autres avec ferveur. Ils sortirent de 13-bas et
revinrent 4 cet endroit qui est King okwa.™

2.5/ Fragmentation du proto-saku et stratégie matrimoniale

On doit s’interroger sur les motivations qui conduisent le pionnier a
accueillir d’autres membres de son clan une fois le proto-saku délimité. Du
point de vue strictement politique, on verra plus loin que l'autorité du
pionnier sur ses “wapwa-hotes” est finalement restreinte. Dans son
établissement d’origine, le “mpwa-hoéte”, on l’a dit, a un statut tout a fait
similaire a celui du pionnier. Ils sont des pairs. Une fois accueilli, sa
situation ne change gueére. Sur le proto-saku, un territoire précis lui est
définitivement attribué. Il le gére indépendamment du pionnier, et nous
verrons dans le paragraphe suivant comment cette gestion autonome va
étre a nouveau un facteur de fragmentation du proto-saku. Ce territoire est
encore vierge. Il le défriche lui-méme. D’autre part, sur cette base
territoriale, il gére également de maniére autonome ses propres “wapwa-
dépendants”, tant du point de vue de la production, que de la reproduction.
Il est le doyen de son saku secondaire. Sur lui et son adelphie, le pionnier
exerce des prérogatives essentiellement rituelles. L'ouverture de la saison
culturale ou la publication d’autres bans culturaux (récolte essentiellement),
la conduite des rites de la pluie, etc... semblent devoir étre réalisées en
coordination avec lui. Mais méme celles-ci vont aller en s’estompant sous
les tendances centrifuges de la société luguru. Le pionnier n’a donc
vraisemblablement pas de grandes ambitions politiques vis-a-vis de 1’accueil
de wapwa-hotes. Celles-ci s’exprimeront surtout sur son propre lignage, issu
de ses wapwa-dépendants.

"®' “Ndiyo kaanza kujenga nyumba kaona nafasi, saku ipo. Basi kaona wapwa zangu njoni
hapa. Pale wakazaliana kihari. Wakatoka pale, wanarudi sehemu hii ya King'okwa.”
Mahowe, clan des Wambiki, entretien du 03/03/95, King’okwa (Bunduki).

96



2.5.1/ La nécessaire gestion locale des alliances matrimoniales

Les motivations du pionnier reléveraient d’une stratégie matrimoniale
intimement liée a des objectifs politiques. Le groupe domestique pionnier
de base, c’est-a-dire les époux-pionniers et leurs “wapwa-dépendants”
respectifs, constitue un ensemble autonome du point de vue de la
production. Techniques et outils ne requieérent que des interventions
individuelles et la division sociale du travail est quasi-absente (voir
Chapitre III). Il est, par contre, largement insuffisant du point de vue de la
reproduction. En effet, un réseau matrimonial équilibré ne peut se batir sur
un nombre réduit d’individus, ou bien le moindre accident démographique
prend rapidement des allures de catastrophe. Pour survivre, se perpétuer et
éventuellement prospérer, I'établissement pionnier doit donc s’ouvrir sur
une ensemble plus large. Cette ouverture peut recouvrir deux formes. Soit
il reste attaché a son ancienne aire matrimoniale, au réseau d’échanges
matrimoniaux de son établissement d’origine, soit il tente de reconstituer
lui-méme un ensemble autonome. Il s’agit alors de réunir autour de soi un
nombre suffisant d’individus appartenant a des groupes unis par des
alliances matrimoniales, afin de pouvoir gérer localement la reproduction
de l'ensemble ainsi formé. Or, la premiére option ne peut étre que
transitoire. A court terme, elle ne peut déboucher que sur la disparition de
I’établissement pionnier ou laisser place a la seconde option. Finalement, la
gestion locale des alliances matrimoniales se révéle étre une condition sine
qua non de la reproduction démographique et sociale de 1’établissement
pionnier.

Je pose que 1’adéquation entre le nombre de jeunes garcons et de jeunes
filles & marier, dans le cadre des régles socialement établies par les
populations luguru, ne peut étre maintenue pour un groupe de taille
réduite comme l’est le groupe pionnier, soit au maximum quelques dizaines
de personnes. Il y a toujours probabilité d’un déficit de jeunes gens de 1'un
ou/et l'autre sexe pour l'un ou/et l'autre des deux lignages pionniers.
J'examinerai successivement la maniére dont des déficits en jeunes garcons,

puis en jeunes filles, peuvent étre comblés.
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Le déficit en jeunes garcons ne pose apparemment aucun probléeme. Le
systéme gynécostatique des populations luguru fait reposer la reproduction
du groupe sur les capacités génésiques des femmes nées dans le groupe
(Meillassoux, 1980, p. 46). Il semble donc aisé, du strict point de vue de la
reproduction, de pallier ce déficit soit en ayant recours a la polygamie, soit
en offrant les épouses disponibles a des jeunes hommes issus d’autre
établissements. Mais il faut souligner, malgré son manque d’originalité, le
trait suivant : au-dela des aspects de reproduction, l’alliance matrimoniale
remplit, pour les populations luguru, une fonction de contrdle social des
cadets par les ainés. C’est sur elle que le “mjomba” assied son autorité sur
ses “wapwa-dépendants” males. Je n’aborderai pas encore ce point dans le
détail, il sera traité plus loin dans le cadre d’une analyse des regles
d’alliance'®. 1l suffit de dire ici que le controle des cadets par les ainés passe
par une gestion locale des alliances matrimoniales. Il en découle donc que :

- le lignage de l’épouse pourrait effectivement assurer sa
reproduction physique par le moyen d’alliances polygames au sein
du groupe pionnier. Cependant, la seconde fonction de l’alliance
n’est pas assurée. L'époux polygame n’est pas un de ces jeunes
hommes corvéables a merci, il n’en a ni la disponibilité, ni le statut.
Dans ce type d’alliance, le lignage de l’épouse se prive d’une
importante source de force de travail.

- le méme argument s'oppose a ce que les “wajomba” d’autres
établissements laissent leur jeunes “wapwa-dépendants” males
épouser des femmes d’'un établissement pionnier. S’ils ne
perdraient rien du strict point de vue de la reproduction, ils
renonceraient en revanche a jouir de l'exercice de l'autorité sur
leurs jeunes wapwa et affaibliraient ainsi leur condition d’ainé. Il
est donc peu probable que les “wajomba” de l’établissement
d’origine soient préts a combler un déficit démographique en jeunes

hommes de 1'établissement pionnier.

Dans le cas d’un déficit en jeunes filles de 1’établissement pionnier, le

gynécostatisme pratiqué par les populations luguru conduit obligatoirement

" Voir Chapitre IV.
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soit a la disparition de l'établissement pionnier, soit a 1’élaboration d’une
aire matrimoniale autonome. Le seul moyen pacifique de combler un déficit
de jeunes filles est en effet d’inviter une adelphie qui en est riche 2 ‘venir
s’installer sur le proto-saku. Le “mjomba” de cette adelphie se voit attribuer
un saku secondaire et I'on retombe alors dans le cas de figure de I’accueil de
“wapwa-hotes” et de la fragmentation des deux saku primaires en plusieurs
saku secondaires. Il reste cependant possible de se procurer par la force les
jeunes filles requises. La tradition orale ne mentionne pas ce type de
stratégie dans le cadre pionnier. Cela ne signifie pas qu’elle ne fut pas
utilisée. On remarque cependant que le groupe pionnier est dans une
situation numérique ou il est préférable qu’il évite la confrontation avec
d’autres groupes plus importants.

2.5.2/ Wapwa-hotes et frustration politique

Aprés s’étre interrogé sur les motivations qui poussent le pionnier a
accueillir ses “wapwa-hotes”, on ne peut éviter de s’interroger sur les
motivations qui poussent ces derniers a accepter cet accueil. A partir du
constat que les statuts sociaux du pionnier et “wapwa-hotes” difféerent fort
peu, que leurs installations sur le proto-saku se succédent rapidement, on
peut supposer que leurs choix procédent d’une dynamique commune, celle-
12 méme qui nourrit la progression du front pionnier. Je m’interrogerai a
son propos de maniére plus approfondie dans le chapitre suivant. Pour le
moment, je poserai que le proto-saku représente pour les immigrants, non
seulement (ni avant tout) un espace physique vierge, mais un espace social
a construire. L'ambition des “wapwa-hdtes” c’est I'acquisition plus rapide,
plus facile ou plus siire, du statut de doyen auquel leur age leur permet
d’aspirer mais que les conditions prévalant dans leur établissement

d’origine rendent peu probable.

2.6/ Conclusion

Le proto-saku délimite donc une aire matrimoniale virtuelle qu’un
ensemble de processus va bient6t réaliser. La premiere étape est la formation
des saku primaires. La division en deux parties du territoire initial est alors

le reflet simple et exact de l'alliance bilatérale. Mais cette expression est
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éphémere, elle n’aboutit pas a la constitution d’une aire matrimoniale
effective. Pour assurer sa reproduction, le petit groupe pionnier doit
s’associer avec plusieurs groupes avec lesquels il pourra constituer un
ensemble relativement autonome des points de vue matrimonial et
démographique. C’est ainsi que, rapidement, chaque saku primaire est
divisé par des frontieéres internes alors que se développent les saku
secondaires, au fur et & mesure de I'accueil de “wapwa-hotes”. Les nouveaux
arrivants releévent de la méme alliance matrimoniale que leurs devanciers.
Autrement dit, a cette étape de la formation de l’aire matrimoniale, on ne
voit pas apparaitre de clan tiers. C’'est-a-dire que, soit l’alliance bilatérale
reste dominante dans les établissements d’origine, soit les modalités
d’accueil imposent aux migrants de constituer un groupe a partir de celle-ci.
Mon échantillon est trop restreint pour conclure sur ce point. II me semble
que l’essentiel est ailleurs : c’est la rapide constitution par le pionnier d’une
aire matrimoniale qui s’appuie sur le dynamisme démographique des
établissements d’amont. Aux phénomenes de segmentation dont ils sont les
lieux, correspond le processus “d’agrégation” sur le proto-saku.

Mon premier “mjomba” est Chibutwa mwana Mgenge, son cadet est
Mkuwila. Les “wapwa” de Mkuwila sont Mahowe, Manda. (...) Les
Wayingu et les Wambiki se mariaient les uns aux autres depuis Dar-es-
Salaam jusqu'a atteindre Kibogwa. Ils se dirigeaient les uns les autres
jusqu’a Kibogwa. Lui le Muyingu, lui le Mmbiki, nous nous mariions les
uns aux autres jusqu'a atteindre Kibogwa. Venus a Kibogwa, mes
“wajomba” observérent que la forét était vierge. Aprés avoir défriché,
beaucoup de femmes vinrent se marier ici, qui Mahowe, qui Manda. Mais
leur “mjomba” est Chibutwa mwana Mgenge puis Mkuwila mwana
Mamba.»

'# “Mjomba wa kwanza Chibutwa mwana Mgenge, mdogo wake Mkuwila, Mkuwila wapwa
wake Mahowe, Manda. (...). Wayingu na Wambiki walikuwa wakiposana kutoka Dar-es-
Salaam kufika Kibogwa : wameongozana na Wayingu kufikia Kibogwa. Huyu Muyingu huyu
Mmbiki tumeposeana. Kutoka pale, ndiyo tunaongozana, kila mtu an mwanamke wake.
Kufika mpaka Kibogwa. Kuja Kibogwa wajomba wangu wanakuja kuangalia msitu huku
umelala. Kuja kufyeka, wanawake wengi kuja kuposa huku anaitwa Mahowe, anaitwa
Manda. Lakini mjomba wao Kibutwa mwana Mgenge, halafu Mkuwila mwana Mamba.”
Mkota Mkota du clan des Wambiki, entretien du 31/05/95, Bunduki.
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3/ La complexification de l’aire matrimoniale

Les processus de partage du proto-saku en saku primaires puis de
fragmentation de ceux-ci en saku secondaires n’expliquent qu’en partie la
conformation des territoires lignagers tels que je les ai cartographiés.
L'exemple de l'aire matrimoniale de la Haute Vallée de la Mgeta, a Bunduki,
est illustratif.

...........

Y

SRRV

Carte 6 : ['aire matrimoniale de la vallée de Bunduki
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Nous retrouvons aisément les saku primaires des deux clans affins,
Wamatze et Wamwenda, puis les saku secondaires qui les ont ensuite
partagés. Pour la rive droite de la Mgeta, occupée par les Wamwenda,
Kibamba, le pionnier, aurait accueilli ses wapwa-h6tes Muhode, Butwa,
Mahundi, Nyagendo et Ndulu. Pour la rive gauche, occupée par les
Wamatze, Maze aurait accueilli Kizingo, Mondomela, Shigwa et Kilunga.
Cependant, I'emplacement d’autres territoires lignagers n’obéit pas aux
processus décrits jusqu’a présent. On remarque tout d’abord, de part et
d’autre de la riviére, la présence de clans tiers. Les Wayingu de Mgongo et
les Wahafigwa du “mwana Mahundi” occupent une partie du saku
primaire des Wamwenda. Les Wamlali, les Wambiki de Mahowe, les
Wayingu de Mgongo occupent une partie du saku primaire des Wamatze.
On note, d’autre part, la présence de territoires lignagers des Wamwenda sur
le saku primaire des Wamatze. C’est le cas de Numbuganga, Mwenyemla et
Muwinge.

Pour rendre compte de la présence et de la distribution de ces territoires
lignagers, les processus d’accueil par les lignages du pionnier et de son
épouse ne sont plus suffisants. Il faut prendre en considération l’accueil

secondaire, par les “wapwa-hotes”, d’autres migrants.

3.1/ D’accueillants accueillis ou le gynécostatisme contourné

L'une des caractéristiques de I'accueil, au sein du proto-saku, des “wapwa-
hotes”, c’est qu’accueillant et accueillis appartiennent au méme clan. Un
“mjomba” attire a lui ses “wapwa”. Une fois passée la phase pionniére, ce
type d’accueil ne surviendra qu’exceptionnellement et de maniere
ponctuelle. On verra notamment, au début de la colonisation européenne,
des lignages perturbés par l'installation, a proximité de leur territoire, d’une
mission ot d’un colon, demander l'hospitalité a un autre lignage territorial
du méme clan.

Le processus que je vais décrire est similaire, a bien des égards, a 1’accueil
initial sur le proto-saku des “wapwa” du pionnier. Il se singularise
cependant par le fait qu’accueillant et accueilli appartiennent a des clans
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affins, donc distincts. L'histoire de l'accueil des Wachuma par les
Wamwenda sur leur territoire lignager de la vallée de la Mindu permet de
caractériser ce nouveau processus : ‘

Bigo, le Mmuwenda, marqua un large territoire @ Nyandira et installa sa
demeure au lieu-dit Ludewa. C’était un grand chasseur et il parcourait ainsi
les Monts Uluguru. Un jour il rencontra Mgwaghule, @ Nyingwa, sur
Uautre versant du plateau de Lukwangule. Il lui demanda en mariage Binti

Kimumbe®

. Mgwaghule accepta et Bigo prit pour épouse Binti Kimumbe

et rentra 4 Ludewa. Le temps passa et Mwaghule apprit que le couple avait
maintenant des enfants. Il décida donc de rendre visite a Bigo. Une fois
rendu la-bas, il vit que Bigo avait fait du bon travail et que ses champs
étaient grands et nombreux. Il lui dit : “Partageons le territoire que tu as
défriché moitié-moitié.” Ainsi fut fait, et Mgwaghule rentra a Nyingwa.
Mgwaghule de retour a Nyingwa dit @ Binti Kimumbe [la sceur de la

premiére Binti Kimumbe] : “Il n'y a plus rien ici pour toi, va @ Ludewa '*

Le récit rapporte comment le clan des Wachuma obtint son actuel
territoire lignager de la vallée de la Mindu aux dépens de celui des
Wamwenda. Il est concis mais particulierement riche. Il me faut en faire
une breve exégese. Bigo est le nom du doyen des Wamwenda de Mindu.
Comme je l'ai déja expliqué (Chapitre I), ce nom est attaché a la charge de
gestion du lignage territorial. Le Bigo du récit est donc un homme d’un
statut social élevé, un ainé, qui plus est, le doyen d'un lignage territorial. On
sait, d’autre part que l’alliance matrimoniale initiale des Wamwenda de
Mindu les unissait a leurs voisins du clan des Walelengwe. Le récit rapporte
donc comment le doyen d’un lignage territorial prend une jeune épouse
issue d’un lignage et d’un clan qui ne font pas partie de son aire
matrimoniale d’origine. Certes, le statut social de Bigo n’est pas celui d'un

jeune époux. Je décrirai celui-ci dans un prochain chapitre (Chapitre V),

'* Binti Kimumbe signifie “fille de Kimumbe”. Les individus sont fréquemment désignés par le
nom de leur pére. Le terme luguru est Nege, il a été remplacé ici par le terme arabe utilisé en

swahili.

'** Babu Goha du clan des Wachuma, entretien de juillet 1987, Nyandira. La version originale

des entretiens enregistrés en 1987 et 1988 n’a pas ét¢ saisie. Ils ont été directement transcrits en
franqais.
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mais on peut d’ores et déja le résumer par quelques traits : uxorilocalité,
soumission économique et sociale au lignage de l’épouse. Bigo déroge donc
a la regle d'uxorilocalité, emmeéne avec lui une épouse étrangére a la paire
de clans initiale et I'installe sur son territoire, a une journée de marche de
chez elle. 1l prive ainsi le lignage de celle-ci de la force de travail qu'il aurait
pu obtenir par un mariage avec un jeune garcon et de la descendance de la
jeune épouse. Enfin, il interdit, de fait, & cette descendance l’accés au
territoire lignager des Wachuma de Nyingwa. Mais la contrepartie a cette
dérogation ne tarde pas a se manifester. Une fois que la jeune épouse est
mere, son “mjomba”, Mgwaghule, le doyen des Wachuma de Nyingwa,
vient exiger de Bigo une partie de son saku. Bigo s’exécute. Ne pas accéder a
cette demande serait considérer la jeune épouse et son lignage comme des
“wanawana”, des enfants d’enfants, c’est-a-dire des gens sans réelle attache
clanique puisque sans territoire. Une telle attitude obligerait Mgwaghule a
récupérer ses “wapwa”, la mere et ses enfants, y compris en utilisant la force.

Le mariage d’un homme détenant le décanat, contournant le
gynécostatisme et offrant une partie de son saku au lignage de son épouse
n’est pas rare. Sur les aires matrimoniales initiales que j'ai cartographiées, il
explique, d'une part, la présence de la plupart des clans allogénes, d’autre
part, la présence d’'un lignage pionnier sur le saku primaire de son lignage
affin'. Les récits n’indiquent évidemment pas les causes de ce type
d’alliance. A premiére vue, elle aboutit a la spoliation du lignage d’accueil.
Celui-ci est amputé d’une partie de son saku sans contrepartie apparente.
Contrairement a l'accueil des “wapwa-hotes”, il ne se voit pas conforté du
point de vue démographique par l'arrivée de membres de son clan. Le
doyen apparait comme le seul bénéficiaire de la transaction. Il obtient une
épouse en contournant le gynécostatisme qui lui aurait été imposé s’il
n‘avait pas été détenteur de foncier. Cependant, et je I’ai déja souligné a

propos de l'ouverture d’un proto-saku, si un acte peut apparaitre dans

'* 11 existe d’autres modalités suivant lesquelles se fragmente un proto-saku. Le paiement
d’une dette de sang, la rétribution d"une aide apportée a 1'occasion d’une guerre vicinale, etc...
peuvent également prendre la forme de l’attribution d’une partie d’un saku a un clan allogene.
Les surfaces concernées sont alors sensiblement plus faibles et les lignages bénéficiaires ne s’y
installent généralement pas. Ils ne s’intégrent pas a l’aire matrimoniale. Ces modalités
correspondent & I'époque précoloniale tardive ou au début de I’époque coloniale.
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I’instant comme un acte individuel, ou méme trouver son fondement dans
une stratégie individuelle, il est rapidement réintégré dans le réseau des
relations sociales lignageres. '

S'il s’agissait simplement pour le doyen de trouver une épouse, il pourrait
tenter de se la procurer par la force, par le rapt. Sans écarter la possibilité,
qu’ici et 13, un doyen ait effectivement partagé son saku dans une
perspective égocentrique, on remarque que, in fine, l'installation d’un
nouveau lignage affin bénéficiera rapidement a I'ensemble du lignage du
doyen. Dans le récit de Bigo, Binti Kimumbe est rejointe par sa sceur, 'autre
fille de Kimumbe. L'accueil de la jeune épouse, c’est donc l'accueil d’une
nouvelle adelphie et la multiplication des opportunités d’alliances
matrimoniales. Les nouvelles épouses vont en effet engendrer des enfants.
Et parmi ceux-1a, les filles seront les épouses qu’offriront a leurs “wapwa-
dépendants” males, ici le doyen, en régle général les ainés. C’est sans doute
pourquoi une épouse accueillie de la sorte ne peut étre que ’épouse d’un
ainé. Ce qui est en jeu ce n’est pas la satisfaction des besoins physiologiques
de ce dernier, c’est la descendance de I'épouse. Or, comme je I’analyserai plus
loin (Chapitre IV), offrir I’épouse accueillie & un cadet équivaudrait a le
placer dans une situation d’autorité, de statut social, incompatible avec son
age. L'épouse accueillie est donc I'épouse d’un ainé et elle devient, grace a sa
descendance féminine, un moyen de controle sur les cadets. Ce contrdle est
d’ailleurs d’autant plus effectif que le nouveau lignage est un lignage
“épouse”, statut que le lignage affin traditionnel n’a pas obligatoirement. Les
ainés, singuliérement dans le récit de Bigo le doyen, dérogent aux régles
matrimoniales pour les appliquer plus efficacement aux cadets qu’ils
entendent contrdler. La loi est universelle, au bénéfice et a I’exclusion de

ceux qui la font.

L'élargissement de l’aire matrimoniale initiale & un clan tiers introduit la
question des relations entre le lignage du doyen et son lignage affin
traditionnel. La démarche du doyen trahit leur altération sans en indiquer
la nature. Il peut s’agir de l'incapacité conjoncturelle du lignage affin a offrir

un nombre d’épouses suffisant. Il peut s’agir encore de ’exacerbation des
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contradictions inhérentes a l’alliance matrimoniale, notamment celles
concernant I'exercice conjoint, sur les cadets, les jeunes époux, de l'autorité
des ainés des deux clans affins.

Les raisons qui poussent un lignage a accepter de se défaire d'une partie de
ses femmes sont différentes. Le doyen du lignage qui offre 1'épouse crée a
bon compte un nouveau territoire lignager mais affaiblit
démographiquement son propre lignage territorial. On suppose alors que ce
lignage se trouve dans une situation qui permet sa segmentation. Comme
pour de nombreuses populations bantu matrilinéaires, 1'autorité d’un
doyen est assise sur le nombre de ses dépendants et plus directement sur le
nombre de femmes de son matrilignage. De ce point de vue, son intérét
n‘est pas a la segmentation du lignage territorial mais a sa cohésion.
Cependant le nombre d’ainés pouvant prétendre au décanat croit au prorata
de la croissance du lignage : un nombre croissant d’hommes atteignent 1'age
d’exercer des fonctions d’autorité alors que les opportunités d’un tel exercice
restent insuffisantes. Ces hommes seront sans doute désireux de proposer
les femmes de leur matrilignage propre, issu de leur mere ou aieule utérine,
comme épouses, en échange d'un saku et donc de la possibilité d’accéder a
I’exercice du décanat. Dans ce cas, le doyen lui-méme ne manquera pas de
faciliter la segmentation dans l'espoir de réduire les tensions entre les ainés
de son lignage, voire, plus prosaiquement, de protéger sa vie. Les traditions
suggerent en effet que, dans la compétition pour le décanat, des moyens
expéditifs, tel l’empoisonnement, sont fréquemment utilisés. Le
morcellement des saku secondaires consécutifs a 1’accueil d’épouses ne
provenant pas du premier lignage affin répondrait donc aux ambitions

convergentes des deux nouveaux alliés matrimoniaux.

Ces considérations, internes au du systeme social luguru, expliqueraient le
plurilatéralisme des aires matrimoniales par le caractere trop rigide du
bilatéralisme initial”. On ne peut cependant manquer de remarquer que la
période durant laquelle s’effectue l’accueil des “clans tiers”, la seconde
moitié du XIXeme siecle, présente des caractéristiques spécifiques :

" C’est le point de vue de Geffray & propos des aires matrimoniales Makhuwa (1991), sans
qu'il évoque de phase historique durant laquelle le bilatéralisme aurait effectivement existé.
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- d’une part, la totalité des plaines environnantes est déja occupée™.
Le front pionnier a progressé et la zone de Mgeta n’est plus
redevable de sa dynamique propre. Notamment, la mobilité des
lignages ne peut plus s’exprimer dans un milieu vierge de toute
occupation humaine.

- d’autre part, les conditions d’insécurité croissante’ qui régnent
dans les plaines augmentent les limitations a la mobilité de
lignages. Elles rendent difficiles les mouvements des Monts vers les
plaines et encouragent ceux qui suivent la direction opposée.

Mon hypotheése est donc que la complexification des aires matrimoniales
est spécifique de la période post-pionniere luguru. Tandis que la phase
pionniére se caractérise par une expansion spatiale ou la mobilité des
lignages s’exprime dans le cadre social du bilatéralisme (la paire de clans
affins) au sein d'un milieu physique vierge de toute occupation humaine, la
phase post-pionniére voit se resserrer les contraintes du cadre physique (les
établissements luguru occupant déja I'ensemble du territoire) et s’ouvrir le

cadre social par I’abandon du bilatéralisme strict.

3.2/ Les modalités du partage du territoire

Qu’il s’agisse de la formation d'un saku primaire ou du morcellement
d’un saku secondaire, la tradition orale ne s’attarde pas beaucoup sur les
modalités concretes du partage du territoire. Bien qu’elle utilise souvent
I’expression “banzi-banzi”, équitablement, pour décrire la répartition du
foncier entre les affins, elle suggére également la fréquente inégalité du
partage que vient confirmer l'observation, in situ, des saku respectifs. Par
dela les tailles respectives des nouveaux saku, le moment exact de la
formalisation du partage, la maniere dont il se déroule et les protagonistes
impliqués sont autant de parameétres qui sont essentiels a la compréhension

des dynamiques sociales a I'ceuvre. On doit donc en tenter la reconstitution.

" Pour cette période, la seule création d’établissement nouveau que jai identifiée est celle

réalisée par les Wazaganza de Mdume qui s'installent dans une zone marécageuse (voir le
Chapitre I, paragraphe 2.5.3, p. 62-63).

"**Voir Chapitre III, paragraphe 3.3.3, p. 212-223.
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3.2.1/ Le moment : engendrer et mourir

Lattribution d’un saku au lignage de la jeune épouse accueillie n’est pas
immédiatement consécutive a son arrivée sur le territoire de son époux.
Plusieurs conditions doivent étre remplies pour qu’elle se réalise. Bien
qu’évidente, il faut rappeler que la premiere est la fécondité avérée de
I'épouse. L'époux n’attribue pas un territoire a son épouse mais au lignage
issu de son épouse, lignage dont il est le pere. Plus exactement, et pour
reprendre la formulation luguru, c’est le lignage de I'époux qui est I'iba (pére
classificatoire) de celui de I'épouse. L'épouse doit donc avoir engendré et, qui
plus est, avoir engendré des filles, seules capables d’assurer la pérennité de
son lignage. Le récit de Bigo est clair sur ce point : “Le temps passa et
Mwaghule apprit que le couple avait maintenant des enfants”. On peut
évoquer d’autres récits, comme celui des Wamwenda de Bunduki qui

accueillent une épouse du clan des Wambiki :

(...) le Mmwenda fit des enfants chez le Mmbiki. Et ils devinrent des
adultes. L'endroit on aller ? Il considéra que “puisque j'ai pris une femme
chez le Mmbiki et que le Mmbiki a engendré”, qu'ils se marient les uns aux
autres a présent. (...) Les Wambiki requrent des champs de la défriche de
Mwenyemla, le Mmwenda, a cause de sa femme. Ils partagérent
équitablement ™

Le pionnier des Wahafigwa de Nyandira, Mbagho Nyumdumuke, était
accbmpagné de son épouse du clan des Wambiki. Ils eurent deux enfants,
une fille et un garcon. Ces enfants décéderent rapidement, le couple se
sépara et Nyumdumuke épousa une autre femme, cette fois-ci du clan des
Wachuma, dont il existe aujourd’hui une nombreuse descendance. Le
mariage “stérile” des Wahafigwa et des Wambiki ne donna lieu 4 aucune

transaction fonciere.

Lui, Mbagho Nyumdumuke, aprés étre sorti de Palaulanga, il parvint a
un endroit nommé Homboza. Il n'y resta pas. C'était comme un

campement ou il passa un ou deux jours. De la, il vint ici a Visomolo. Il y

'* Pius Mahowe du clan des Wambiki, entretien de juillet 1988, Kinyokwa (Bunduki). Voir la
note 125, p. 103.
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resta, chercha une épouse et la trouva. Le clan de cette femme était le clan
des Wambiki. (...) Ensuite, aprés avoir engendré deux enfants, ces enfants,
par malchance, tous les deux moururent. C'était un époux et une épouse
[un garcon et une fille]. Il se maria @ nouveau avec une femme du clan des
Wachuma. Cette femme était Binti Mlungu. Aprés avoir épousé Binti
Mlungu, ils resterent ensemble (...) Puis Mbagho Nyumdumuke engendra
un enfant qui s'appelle Mbagho [célébre faiseur de pluie et “mjomba” des
Wachuma durant le dernier quart du XIXeme siécle]. Mais ce Mbagho c’est
mon enfant @ moi, 'enfant de chez moi ce Mchuma.”

Condition sine qua non, 'enfantement n’est pas une condition suffisante
a 'obtention d’un saku. Pour différentes raisons, les lignages affins peuvent
entrer en conflit et se séparer. Si cette séparation advient rapidement, le
lignage-épouse est remercié et quitte le territoire du lignage-époux. C’est le
cas des Wabena qui quittent Kododo, oit les ont accueillis leurs affins les
Wazaganza, sans avoir obtenu de saku.

Ils demeurérent & Kododo et prospérérent, avec leurs affins les Wabena.
Ils vinrent de Palaulanga avec eux. Mais ils ne partagérent pas le territoire
avec les Wabena. Ils ne défrichérent pas ensemble. A I'époque on I'on vint
ici, aprés la mort du “mjomba” Muwingiro le maitre des lieux, les Wabena
sont retournés chez eux. Nous seuls les Wazaganza sommes restés sur ce
territoire. 1l n'y a pas de Mbena. Et cette femme qui s’en alla, elle prit ses

enfants et retourna. C'était une seule femme.”

"' “Yule Mbago Nyumdumuke baada ya kutoka Palaulanga alifikia sehemu moja inaitwa
Homboza. Homboza hakukaa. Mfano ni kama kambi kafikia kwa siku moja au siku mbili.
Alipotoka akaja hapa Visomolo. Basi pale Visomolo alikaa baada ya kukaa alimtafuta
mwanamke. Kutamtafuta mwanamke kampata. Na huyu mwanamke ukoo wake Mmbiki.
(...) Halafu baada ya kuzaa watoto wawili, wale watoto ilikuwa bahati mbaya wote
wawili wamefariki. Walikuwa mume na mke. Halafu akaposa tena mwanamke wa
kichuma, huyu mwanamke, binti Mlungu. Basi baada ya kumposa mwanamke binti Mlungu
wakawa wamebaki (...) Halafu huyu Mbago Nyumdumuke, alizaa mtoto anaitwa Mbago.
Lakini huyu Mbago ni mtoto wangu mimi, mtoto wa kwangu mimi, Mchuma huyu.” Fabiani
Goha, du clan des Wang’amba, entretien du 07/03/95 a Nyandira.

'* “Wakakaa hapa wakastarehe. Na wajengee zake Wabena. Wale wale wa Palaulanga,
alikuja nao hapa. Hawakugawana kipande na Wabena. Hawakufyeka pamoja. Wakati wa
kuja hapa, baada ya kufa yule mjomba Mwingiro mwenye kiwanja hiki, Wabena wamerudi
kwao. Tukabaki kipande hiki Wazaganza tu. Hakina Mbena. Halafu huyu mama
aliyeondoka, akachukua watoto wake, akarudi. Alikuwa mama mmoja tu.” Raphael Hassan
Joseph Mdumu, clan des Wazaganza (Wakongera), entretien du 15/03/95 a Kododo.
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Les Wazaganza sont arrivés tardivement dans la zone, probablement au
milieu du XIXeme sikcle. Ils se sont installés sur une zone marécageuse, aux
confins des territoires lignagers des autres clans pionniers et avec I'accord de
ceux-ci. Ils n‘ont apparemment pas substitué aux Wabena un autre clan-
épouse et n‘ont pas partagé leur proto-saku. C’est sans doute leur arrivée
tardive qui leur a permis de faire I’économie de la constitution d’une aire
matrimoniale propre et d’opter pour la création d’un réseau matrimonial
avec leurs voisins. On retrouve 13, par récursivité logique, un argument en
faveur du bien-fondé de mon interprétation des stratégies d’accueil par le
pionnier de nouveaux lignages (voir supra le paragraphe 2.5). Les
Wazaganza sont en effet dans une situation radicalement différente de celles
des autres pionniers. Ils s’intégrent dans un tissu déja constitué d’aires
matrimoniales, suivant des modalités qui restent a identifier plus
précisément mais leur permettant de faire l’économie de l’invitation
d’autres lignages.

Les Wanyagatwa de Kibuko forment le lignage-épouse des Wakalagale. En
ce qui les concerne, il semble que la partage ait été trés tardif, au moment o1
les deux lignages affins déciderent de se “séparer”, c’est-a-dire de constituer
deux hameaux distincts :

Notre voyage depuis Palaulanga était avec Mikwende. Mikwende prit
l'aieule “Mlamwenda fille de Mang'ali”. (...) Ainsi ils s’en allérent et
atteignirent Muwongo. Comme ils demeurérent 4 Muwongo, ils y
resterent un long moment. Finalement ils se séparérent. Quand ils se
séparérent, c’est alors qu’ils se partagérent le territoire 4 cultiver. Le mien
du coté gauche [celui du clan des Wanyagatwa], le mien [celui du clan des
Wakalagale] du coté droit. Ainsi ils se partagérent leurs champs. Ayant
partagé les champs, vint le “mjomba”, il posséda ainsi les champs, Mlanda.
Mlanda posséda ces champs.”

"% “Safari yetu kutoka Palaulanga na Mikwende. Mikwende kamchukua bibi Mlamwenda
binti Mang'ali. (...) Ndiyo wakatoka wakafikia Muwongo. Walipokaa Muwongo, wakakaa,
wakakaa, mwisho wakaachana. Walipoachana ndipo walipogawa mashamba ya ulima.
Mwenzangu upande wa kushoto, mwenzangu upande wa matokeo. Walivyogawana
mashamba yao. Kugawana kwa mashamba, kaja mjomba. Ndiyo akamiliki mashamba,
Mlanda. Kamiliki Mlanda mashamba yale.” Kanuti Mohamed Mvulj, Mgoha et Luvulu, du
clan des Wanyagatwa, entretien d’aofit 95 a Kibuko (Mvula).
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En résumé, l'accueil d’une épouse n’entraine pas le morcellement
immédiat ni obligatoire du saku de I'époux. Le partage n’a lieu qu‘a la
condition nécessaire et évidente, mais pas suffisante, que la descendarice de
I'épouse soit assurée. Souvent, le déces de ’époux est le moment privilégié
du partage mais celui-ci peut étre plus tardif, voire ne jamais advenir. Le
lignage-épouse se trouve alors dans une situation de dépendance fonciere
marquée vis-a-vis du lignage-époux. Au total, la variété des situations
révéle que le mariage luguru, avant d’étre éventuellement une histoire
d’amour, est le lieu de la confrontation de deux lignages affins. Il s’y exprime
un rapport de forces dont le partage effectif du saku sera l’expression
spatiale. La nature de ce rapport évolue au cours du XIXeme siécle, les
conditions d’accueil des lignages-épouses se dégradant.

3.2.2/ Le partage du saku de 1’époux : un rapport de forces entre les deux
lignages affins

Le récit de Bigo met en scéne le personnage central du partage du saku.
Mgwaghule, le “mjomba” de l’épouse, détenteur de 'autorité et défenseur
des intéréts du lignage vient imposer a 1’époux le partage. Le morcellement
du territoire du lignage-époux est donc le résultat d’une confrontation, d’un
rapport de forces. Mais celui-ci est souvent occulté dans les récits. Ainsi,
lorsque Mwenyemla du clan des Wamwenda accueille son épouse du clan
des Wambiki, il lui attribue “spontanément” un saku, sans intervention

apparente du “mjomba”.

Quand ils partirent de Palaulanga : Wambiki et Wamwenda... Ils se
suivirent 'un l'autre parce qu’ils se mariaient les uns aux autres. Arrivés d
Pugu, ils se dispersérent. Le Mmatze reparti d'un c6té, le Mmbiki et le
Muwenda d'un autre. De la, ils entrérent dans la région de Madamu. Sortis
de Madamu ils se reposérent @ Tawa. De Tawa ils entrérent jusqu'a Malale.
De Malale, ils rejoignirent leur oncle Kipande [l'oncle clanique des
Wambiki]. Ils s'arrétérent la et cultivéerent des champs. C’est alors que
Muwenyemla, du clan des Wamwenda, pris pour épouse une niéce de
Kipande, du clan des Wambiki. Il alla avec elle jusqu’au lieu-dit Kinyokwa.
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C'était la forét. Alors le Mmwenda défricha la forét. Il vit : “looo ! quel bel
endroit ici !”. Il renvoya sa femme chez Kipande. Elle, c’est une Mmbiki.
Apreés avoir cultivé, Mwenyemla le Mmwenda alla la chercher de nouveau
et revint avec elle. lls construisirent une hutte pour s’abriter. Ils avaient
laiss¢ les enfants la-bas, chez Kipande. Aprés avoir cultivé, il obtint des
récoltes. Et puis ils s'apercurent qu'il y avait beaucoup de place, et qu’il y
avait a présent de quoi manger. Ils allérent chercher leurs enfants. Passa un
moment... Le doyen des Wamwenda et ses neveux et niéces et le Mmbiki...
Le clan des Wambiki engendra des enfants, le clan des Wamwenda fit des
enfants au clan des Wambiki. Et ils devinrent des adultes. L’endroit oi
aller ? 1l considéra que “puisque j'ai pris une femme chez le Mmbiki et que
le Mmbiki a engendré”, qu'ils se marient les uns aux autres d présent. Alors
ils se marierent dans le clan des Wamwenda et le Mmwenda se maria avec
le Mmbiki. Ils eurent de quoi cultiver. Mmbiki son emplacement et
Mmwenda le sien. Ils vécurent. Les Wambiki recurent des champs de la
défriche de Mwenyemla, le Mmuwenda, 4 cause de sa femme. Ils partagérent
moitié-moitié. Et jusqu’'a maintenant ils continuent de la sorte, ils se

marient les uns les autres.™

Le recit des Wayingu de Bunduki présente les mémes caractéristiques. Le

partage du saku semble couler de source et aucune contradiction n’affleure :

Nous sommes venus comme des wajengee. Notre bibi [aieule] était 4 un
endroit appelé Kibogwa. Ici notre aieule est venue amenée par un
Mmuwenda. Le Mmuwenda sortit d’ici pour aller 4 Kibogwa pour danser [ou
jouer] le “mbeta” [des danseurs sont accompagnés de musiciens qui jouent
en soufflant dans des bambous ou en frottant des bambous rainurés avec
une baguette]. Quand il alla la-bas, il rencontra notre aieule qui engendra le
lignage de nos “mama” [mére classificatoire]. Elle était encore impubeére.
Alors lui le joueur de “mbeta”, il désira notre aieule. Chez lui c’est ici [on
nous sommes]. Il s'appelle Numbuganga. L'ayant prise, Numbuganga vint
avec elle jusqu'ici. Et aprés étre venu avec elle ici, elle demeura, elle bitit,

elle engendra, elle demeura ici méme. La-bas, notre chez nous nous

134

Pius Mahowe du clan des Wambiki, entretien de juillet 1988, Kinyokwa (Bunduki). Voir la
note 125.
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l'avons abandonné. Alors, nos anciens qui naquirent de notre bibi [aieule]
du début, ils continuérent ici méme. Ils obtinrent des champs et quoi,
jusqu'a ce jour. (...) Ces champs ils furent obtenus parce qu'il était notoire
qu’on avait épousé. Ici, jadis, si un homme avait beaucoup de champs, elle
[I'épouse] cultivait ceux de l'époux et continuait. Ensuite, 4 la mort de
I'homme, on donne les champs a la femme. Ils partagent. Et qu’elle
engendre, elle donne certains de ces champs aux enfants. C'est ainsi que
cela se déroule pour les champs et qu'on obtient des champs
jusqu’aujourd’hui. De plus pour quelques champs, ils ont été achetés'™

En fait, en l'absence d’un “mjomba” a l'autorité reconnue, au lignage
nombreux et puissant, et donc capable de faire valoir ses droits, y compris
par la force, le lignage de I'épouse peut étre privé de I’attribution d’un saku.
C’est le cas des Wakwama accueillis par les Wamwenda & Bunduki :

De méme lorsqu’ils arrivérent ici, notre bibi [aieule] du début s’appelait
Muwenda. Mwenda était son nom parce qu’elle avait été engendrée par les
Wamwenda [son pére]. (...) Ils obtinrent [leur champs] grice & l'aide de leurs
peres. Jusqu'aujourd’hui nous cultivons les champs grice a l'aide de ceux
[du clan] de nos baba [péres classificatoires]. Ainsi moi-méme je suis ici et
j'ai des champs grice a mon mariage et je prospére avec ce clan [de mon
épouse]. Je cultive des champs grice au clan de mon épouse, et les enfants
de sexe féminin continuent de méme grdce a leurs époux. Ainsi va notre

vie. Il y a quelques endroits, jadis, comme tu le sais, si tu avais un poulet et

"* “Tumekuja (Wayingu) mfano wajengee. Bibi yetu alikuwa sehemu moja inaitwa Kibogwa.
Hapa alikuja bibi yetu amechukuliwa na Mmwenda. Mmwenda alitoka hapa kwenda
Kibogwa kucheza mbeta (ce ngoma se joue avec des bambous dans lesquels on souffle et des
bambous rainurés qu’on frotte avec une baguette, sans tambour). Alipokwenda kule alimkuta
bibi ya kikwetu aliyezaa kina mama. Yani ni bado mwali. Sasa yule mcheza mbeta, ndiyo
akamtamani bibi yetu. Kwake ni hapa anaitwa Numbuganga. Kumchukua Numbuganga
akaja naye mpaka hapa. Na baada ya kuja naye hapa, basi amekaa, amejenga, amezaa,
amekaa hapa hapa. Kule kwetu tumeacha. Sasa wazee wetu waliozaliwa na yule bibi wa
kwanza, wameendelea hapa hapa. Wamepata mashamba na nini, mpaka leo hii. (...)
Mashamba yale kupatikana kwake, kwa kuonekana mtu ameposa. Hapo zamani, mashamba
yakizidi kwa mwanaume, analima ya mume, kuendelea. Sasa baadaye, akifa mwanaume,
mashamba anapewa mwanamke. Wanagawana. Na akizaa, mashamba yale mengine
anawapa watoto. Ndiyo kuendelea kwa mashamba na kupatikana kwa mashamba mpaka
hadi leo. Na zaidi kama ni kidogo yalikuwa yakinunulika.” Abel Jumanne du clan des
Wayingu, entretien du 06/07/95 a Tawa (Bunduki).
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qu'un tel en avait envie, tu lui donnais et il t'attribuait un morceau [de
terre], tu l'avais et tu continuais avec. Ainsi va notre vie. Nous, nous
n’avons pas de territoire. Nous avons quelques champs. Un pétit peu "grice
4 ce que nous avons obtenu. Les ainés du commencement [du clan des
Wamuwenda] le donnérent aux leurs [leurs enfants du clan des Wakwama]

pour les aider eux aussi a cultiver.”*

En l'absence d’un partage formel, résultant de l'intervention du mjomba
de I'épouse, le lignage-épouse peut s’approprier un saku par des stratégies
plus progressives et opportunistes ol les rapports de force ne se traduisent
pas par une confrontation directe. Sur le large territoire des Wanyagatwa de
la vallée de Mbakana, plusieurs enclaves ont ainsi été constituées : les
Wamwenda de Digilo, les Wambiki de Kupo Mwambilahasi, les Wabena de
Pango...

A contrario, I'accueil d’'un nouveau lignage-épouse n’est pas toujours
souhaité par le lignage pionnier. Bien qu’il ne renvoie pas directement a
’accueil d'une épouse, le récit des Wanzeru de Ruvuma (Morogoro) illustre
bien les limites de 1’hospitalité lignagére luguru. Un lignage des Wanzeru,
important numériquement si I’on en croit le nombre des anciens qu'il
comprend (au moins quatre adelphies selon le récit), tente de s’installer a
Nyachiro, sur un saku de leur clan affin traditionnel, les Wachiro-Wambiki.
Selon le narrateur, a cause de leur nombre, ces derniers renvoient poliment
leurs hoétes. Un lignage nombreux est un lignage fort, et il est probable que la
décision des Wambiki s’appuie moins sur la crainte d'un déséquilibre entre
la population et les ressources productives (essentiellement le foncier) que

sur celle d’une détérioration de leur situation politique.

" “Hata walipofikia hapa bibi wa kwanza alikuwa akiitwa Mwenda. Mwenda jina lake,
kwa ajili ya kuzaliwa na Wamwenda. (...) Walipata kwa ajili ya baba zao, wasaidia
mpaka leo tunalima mashamba kwa ajili ya kusaidia, wale wa baba na tunaendelea kuposa.
Kama hivi mimi niko hapa na mimi nina shamba ya hapa kwa ajili pale nilipoposa ndiyo
ninastarehe na ukoo ule. Nalima mashamba kwa ajila ya ukoo wa mke wangu. Na watoto
wakike nao wanaendelea kwa ajili ya wanaume zao. Ndiyo maendeleo yetu. Kuna sehemu
zingine kama wazee zetu zamani unavyojua akiwa na kuku yake na yule anatamani kuku basi
anaweza kumpa, akamkatia kipande, akawa nacho, nakuendelea nacho. Ndiyo maisha
yetu. Sisi hatuna saku isipokuwa tuna mashamba kidogo kidogo kwa ajili ya tulichokipata,
sasa tunawapa, wale wazee wetu wa kwanza waliwapa wenzao kuwasaidia nao
wakalima.” Gaspari Shomari Mihenga du clan des Wakwama, entretien du 07/07/95 a
Maguruwe.
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Tous les Wanzeru sont sortis de Palaulanga. De Palaulanga ils vinrent
directement jusqu’'a Tulo, au-dela de Mzinga, directement jusqu’ici a Tulo.
De Tulo ils coupérent directement jusqu’a Towelo, la-haut. De la-bas ils
entrérent dans la forét, et partout c'était la forét. Traversant la forét ils
atteignirent un pays appelé Mselelo, Nyachiro, chez les Wambiki et les
Wachiro. Arrivés la-bas ils voulurent s’y installer pour y rester. Les
Wachiro leur dirent : “La compagnie, il est vrai que vous étes nos
“wagongo” [affins traditionnels], donc retournez d’'on vous étes venus !
Reposez-vous le temps qu’il vous faut, quand vous serez las, retournez de
la on wvous étes venus que vous cherchiez un endroit pour vous y
installer.” Ils se reposérent donc la-bas jusqu’a ce que les jours se terminent.
Ces jours écoulés, ils commencérent a faire les bagages, la-bas a Mselelo,
Nyachiro. Ils retournérent directement 4 Tulo ou ils étaient arrivés.

Pourquoi_les Wachiro refusérent-ils de les accueillir_? Peut-étre se sont-ils

apercus qu’il était impossible de rester ensemble dans cet endroit la-bas a
cause de leur grand nombre...””

Finalement, que le partage se concrétise rapidement ou non, qu’il soit issu
d’une confrontation directe ou de stratégies plus progressives, le lignage-
épouse est toujours, en dehors de la période pionnieére proprement dite,
dans une situation d’infériorité socialement admise'®. La fréquente inégalité
du partage est 1’expression spatiale de cette infériorité (voir supra la fin du
paragraphe 3.2.1).

"7 “Wanzeru wote wametoka Palaulanga. Kutoka Palaulanga wamefuata njia moja kwa moja
mpaka Tulo, pita Mzinga moja kwa moja mpaka Tulo hapo. Kutoka Tulo wamekata moja kwa
moja mpaka Towelo pale juu. Kutoka pale wameingia mwitu kwa mwitu, na sehemu yote
ilikuwa mwitu tu. Mwitu kwa mwitu wamefika nchi moja inaitwa Mselelo, Nyachiro (kwa
Wambiki na Wachiro). Kufika kule walitaka kupanga kule kukaa. Kupanga kule Wachiro
wakawaambia : “jamaani kweli nyinyi ni wagongo wetu, kwa hiyo mrudi mlipotoka.
Kwanza mpumzikeni mpaka siku zenu mtakapochoka basi mrudi mlipotoka. Mkatafute
mahali mpange.” Basi wakapumzika pale mpaka siku zimekwisha, zilipokwisha zile siku
sasa wakaanza kufunga huko Mselelo, Nyachiro. Wanarudi moja kwa moja mpaka Tulo
walipofikia. Kwa sababu gani wale Wachiro walikataa kuwakaribisha ? Sehemu ya kule
labda waliona haiwezekana kukaa nao pamoja kwa wingi wao.” Zabron Maulidi Mfumani
Chambago du clan des Wanzeru, entretien du 19/07/95 a Kisosa (Morogoro).

**® La métaphore de I'époux et de I'épouse est fréquemment utilisée quand il s’agit de rendre
compte de rapports d’alliance inégalitaires entre deux groupes sociaux. Ainsi, chez les
Imbangala d’Angola central et les Lozi de Zambie du Nord-Ouest : “conquests and
amalgamations are refferred to as ‘marriages’, with the senior or victorious partner described
as the husband and the subordinate one as the wife.” (Oliver Roland et Anthony Atmore, The
African Middle Ages, Cambridge University Press, Cambridge, 1981, 216 pages p. 139).
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Quand ils défrichérent, ils coopérérent pour leurs champs. Ensuite, plus
tard ils partagérent. La signification de partager, au moment de se séparer
c'est cela partager. Ils partagérent parce que jadis I'épouse n’avait pas
beaucoup de poids. C'est I'époux qui vint le premier, c’est lui qui obtient le
plus. Toi, I'épouse, tu obtiens ta “moiti€” pour la cuisine que tu préparais,
elle I'épouse. “Prends cet endroit, celui-ci est pour moi !” Ils disent : “oui
c’est lui qui se saisit du sabre d’abattis™ et défricha.'

Je me souviens que ce champ, Debwe mwana Keyamba l'attribua a son
épouse a cause de la sueur de l'épouse. Cet endroit a été donné au
Wanyagatwa. Les Wanayagatwa et les Wakalagale se mariaient comme
quelgu’un et son mjengee. (...) A cette époque, le Mnyagatwa ne défricha
pas le pays. C'est une personne-épouse seulement. Il suivait son époux le
Mkalagale. (...) Ensuite le Mnyagatwa obtint une petite part. “Ici, toi mon

mjengee, cultive !” Une aide pour les enfants.'!

La situation d’infériorité, socialement reconnue et acceptée, dans laquelle
se trouve le clan épouse apparait quelques fois dans des récits ne traitant pas
directement des relations entre les deux clans affins. Ainsi, lorsque une
bande de lions s’installent a proximité d’un nouvel établissement des
Wamwenda et des Wambiki, le clan époux, les Wamwenda, reste sur place
et affronte les fauves. Le clan épouse, les Wambiki, s’enfuit et va trouver

refuge auprés d’un autre lignage du méme clan. Rien ne parait plus normal

' En fait, cet outil, trés répandu aujourd’hui, n’existait pas alors. La défriche s’effectuait

grace a la hache (hwago) et a la serpe (mundu).

" “Walipofyeka wameshirikiana shamba zao. Halafu baadaye waligawana, maana yake

ya kugawana, wakati wa kuachana, sasa ndiyo kugawana. Wamegawana kwa ajili zamani
mama huna sauti sana. Baba ndiyo aliyetangulia, ndiyo anayepata zaidi. Wewe mama
unapata nusu yako ya upishi uliokuwa unampikia yule mama. Basi sehemu hii chukua,
sehemu hii ya kwangu mimi. Wanasema huyu ndiyo aliyeshika panga na kufyeka.” Adriani
Kaziyabwana Manda Kaziyabwana mwana Kilosa du clan des Wambiki, entretien du
08/07/95 a Malongole (Kifulu).

"' “Nakumbuka kwamba shamba lile Debwe mwana Keyamba alimgawia mke yake kwa
sababu jacho la mke wake sehemu ile wamepewa Wanyagatwa. Wanyagatwa na
Wakalagale walikuwa wanaposana kama mtu na mjengee. (...) Kwa wakati huo Mnyagatwa
alikuwa hakupasua nchi. Mnyagatwa alikuwa mtu mke. Alikuwa akimfuatia mume wake
Mkalagale. (...) Halafu Mnyagatwa alikuwa anapata share kidogo. Hapa wewe mjengee
wangu lima ! Kwa kusaidie na watoto.” Ngoroma (entretien avec Baltazar Keyamba), du
clan des Wakalagale, entretien du 02/03/95 a Mwalazi.
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au narrateur pourtant membre du clan-épouse. Le clan époux n’est-il pas
sOr de lui et le clan épouse lache ?

Ceux-la fuirent les lions parce qu’ils pensérent, aprés étre venus,
quelqu’un demeure la ou lendroit lui est hospitalier. Quand les lions
vinrent, ils furent effrayés et surent qu’ils avaient un “mjomba” la-bas.
“Pourquoi resterions-nous ici pour étre humiliés ? Quelles raisons ? Et
jusqu’aujourd’hui nous avons des gens la-bas. Ils sont nombreux, jusqu’a
Nyandira. Le Mmwenda lui resta pour y résister parce que... Toi, ne sais-tu
pas comme je l'ai raconté qu'un male a confiance en tout. Un homme a
confiance en tout. Mais une épouse n'a pas de courage. Elle se dit : ‘I'époux
est venu ici pour que je sois exposée au danger [la phrase est confuse].
Attends que je m’enfuie chez mon “mjomba” la-bas '

Nous l'avons vu, le partage du foncier est le résultat d’un rapport de
forces. Ce rapport oppose deux lignages qui se caractérisent par leurs
situations respectives. Le lignage dont est issu 1'épouse doit étre capable de
faire valoir les droits de celle-ci. Or, la capacité d’un lignage a offrir des
épouses “mobiles”, en dérogeant a la pratique d’uxorilocalité, trahit une
situation de vigueur démographique qui rend sans aucun doute plus
efficace la menace d’une intervention violente, en cas de non respect des
droits de I'épouse. Mais 1’époque historique du partage peut étre tout aussi
importante. Plus les arrivées sont tardives par rapport a 'époque pionniére,
plus le foncier devient un enjeu et plus problématique est I'obtention d'un
territoire par un nouveau lignage-époux. Il est cependant difficile de
conclure a partir des exemples que je posséde. Car cette méme époque
correspond & un changement radical de I'environnement global de la société -
luguru. Le développement du commerce de traite, du passage des caravanes,

les contrecoups du mfecane, sont autant d’événements qui déstabilisent les

2 “Wale walikimbia simba kwa kufikiri baada ya kuja tu, mtu alipopendezewa ndipo
anapokaa. Sasa simba alipokuja, kuogopea huku wakajua ujomba uko kule. Kwa nini tukae
hapa tuje tuadhirike ? Sababu zake. Na watu mpaka leo tunao kule kule. Wapo wengi tu
mpaka Nyandira ile. Mmwenda kabaki pale, ye kuistamili kwa ajili... we huwezi kujua
nilivyoadithia kuwa dume bwana anaamini vyote. Mwanaume anaamini vyote. Lakini mke
hana moyo. Kasema mume huyu anakuja niponze hapa, ngoja niogope kwa ujomba huko.”
Adriani Kaziyabwana Manda Kaziyabwana mwana Kilosa du clan des Wambiki, entretien
du 08/07/95 a Malongole (Kifulu).
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régions environnantes des Monts Uluguru et, dans une moindre mesure,
les Monts eux-mémes, et qui conduisent de nombreux lignages a chercher
refuge dans le massif. De nouvelles épouses se présentent spontané'ment,
souvent seules, non accompagnées d'un “mjomba” capable de faire valoir
leurs droits. Elles sont alors considérées comme des wanawana. Rajabu
Martin, du clan des Wategeta, travaille encore aujourd’hui les parcelles qu’il
tient de son pere, car son clan ne posséde aucune parcelle dans la zone ou il
habite :

Ma “mama” [en fait la mere utérine de sa mére utérine, le terme correct
est bibi] est venue de Palaulanga, Kilosa. Ce qui l'amena, c’est la faim. Elles
étaient deux de mes “mama”, elles quittérent la-bas a cause de la faim qui
les amena ici dans les Uluguru. Aprés étre venues jusqu’ici, la fille ainée de
Manda resta ici 4 Kododo tandis que l'autre, elle continua et alla se perdre
du coté de Matombo [deux journées de marche a U'Est]. Jusqu'a présent je
pense qu'on y trouve de mes parents. Venues ici, elles se mariérent ici
méme. Ainsi naissons-nous. (...) Mes bibi vinrent seules, elles n’avaient
pas de “mjomba”. Elles furent accueillies par Ng'ahungwa, un Mtonga.'®

3.3/ La femme est ’avenir de I’homme

J'ai déja abordé les motivations qui poussaient le doyen d’un lignage
territorial & prendre une épouse en contrepartie du partage de son saku. Les
motivations du lignage-épouse ont également étre considérées. Quand
I'offre vient du doyen d’un lignage territorial, ou qu’elle a son assentiment,
I'ouverture d’un nouveau territoire et la résolution de tensions internes au
lignage territorial d’origine peuvent étre évoquées. Une autre situation est
fréquemment reportée par les traditions orales. C’est celle ou I’époux d'un
mariage matrilocal fait venir sa “lumbu” ou sa “mpwa” (sceur et niece

classificatoires) pour 'offrir en mariage a un homme du clan qui I'a accueilli

'** “Mama yangu katoka Palaulanga Kilosa. Kilichomleta, walikuja wakina mama zangu
wawili, wametoka pale kwa habari ya njaa iliyoleta hapa Uluguru. Basi baada ya kufika
hapa, kabakia hapa Binti Manda mkubwa, na mwengine huyu kaendelea, kapotea huko
Matombo. Mpaka sasa nafikiri wako ndugu zangu. Sasa kuja hapa ndiyo wameposa hapa,
hapa. Hata tunazaliwa sisi. (...) Wakina bibi walikuja peke yao, bila mjomba. Ng’ahungwa
aliyewakaribisha, ni Mtonga.” Rajabu Martin du clan des Wategeta, entretien du 15/03/95 a
Kododo.
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lui-méme comme époux. On se trouve alors dans le cas d'un homme marié
uxorilocalement, mais parvenu a l'dge d’ainé puisqu’il peut faire prévaloir
son autorité sur les jeunes filles de son lignage et leur imposer un mariage
virilocal. On peut penser qu’il s’agit 1a d’une stratégie destinée a constituer
un lignage territorial local et a accéder plus rapidement, ou plus facilement,
au statut de doyen et/ou au statut effectif d’ainé parmi les époux de ses
affins. En effet, ces exemples correspondent a des situations ott ’'homme est
un époux “isolé” au sein du groupe domestique d’accueil. Son lignage ne
fait pas partie de la paire affine traditionnelle auxquels appartiennent les
autres époux qui l'entourent.

C’est ainsi que nous entrdmes a Mgeta. Comme me le contérent mes
parents, mon clan vint de la cote, c’est la que notre groupe débuta. Nous
vinmes dans la région de Mgeta. Comme ils arrivérent, nos anciens
rencontrérent des gens qui les avaient devancés. Ainsi le Mmuwenda, le
Mmbuga, ici @ Mgeta. Quand ils arrivérent, ils rencontrérent les habitants
du pays. Nous fimes accueillis, nos ainés furent accueillis et jusqu’a
présent nous vivons ici et notre clan prospére (...) Le “mjomba” vint en
avance. Arrivé ici, il fut accueilli. Alors il alla chercher un enfant de sexe
féminin. Ainsi la génération continue. Le “mjomba” c’était Mahumuna.
Aprés étre arrivé, il alla chercher sa mpwa [enfant de la sceur
classificatoire]. Elle s’appelait Mwenda, son pére était du clan des
Wamwenda depuis la-bas. Venue ici, cette génération, elle fut amenée ici et
donnée comme épouse aux Wamwenda. Elle resta avec les Wamwenda
jusqu’aujourd’hui. Bien qu'elles soient données comme épouses & d’autres
de différents clans, il est notoire que c’est le Mmwenda qui commenca.™

"**“Ndiko hapa ingia Mgeta. Nilivyoadithiwa na wazazi wangu, ukoo wangu, kwamba sisi
ni watu tuliyetoka Pwani, kwenye kikundi chetu tulikoanzia. Tukaja sehemu hii ya Mgeta.
Kufikia wazee wetu wakawakuta watu hapa waliyetangulia. Kama ni Mmwenda, ni
Mbunga, kati hapa Mgeta. Walipofika hapa ndiyo wamewakuta wenyeji, sisi
tukakaribishwa. Wazee wetu wamekaribishwa na mpaka leo tunaishi hapa na ukoo wetu
unaendelea vizuri. (...) Alitangulia mjomba kufika hapa kakaribishwa ndiyo akafuatia
mtoto wa kike. Ndiyo kizazi kinaendelea. Mjomba yule alikuwa Mahumuna. Baada ya
kufika hapa ndiyo akafuatia mpwa wake, kama ni Mwenda anaitwa, kazaliwa na
Wamwenda kuanzia huko. Kuja hapa ndiyo kizazi kile, naye kafikiwa kaposhwa na
Wamwenda, kaendelea na Wamwenda mpaka leo ijapokuwa wanaposhwa wengine wengine,
na koo mbali mbali kwa kuonekana alianzia Mmwenda.” Gaspari Shomari Mihenga du clan
des Wakwama, entretien du 07/07/95 a Maguruwe.
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Il y a un enfant de Binti Mtali, un homme, il fit le tour de cette partie de
Mgeta. Il s’appelait Ng'ozoma. Aprés étre venu ici, Ng'ozoma s’entendit
avec une personne qui s’appelait Yawila mwana Miswa. Ils scellérent un
pacte d’amitié®. Aprés avoir scellé un pacte d'amitié, il eut le désir de
vivre dans ce pays. Il demeura ici. Sa sceur qui s'appelait Binti Luhengo se
dit qu'elle allait suivre son frére la ou il était allé. Alors elle partit et vint
(...) Venue ici Yawila mwana Miswa vit que cette femme méritait qu’il
l'épousdt. 11 I'épousa, (...) ici jusqu'a sa mort ici méme. Elle engendra des
enfants, des wajukuu [petits-enfants], des vilembwe [arriéres-petits-enfants]
et des vilembweketze [arriéres-arriéres-petits-enfants] comme nous-
mémes. Elle est morte ici et nous nous avons prospéré ici. Nous nous
sommes engendrés les uns les autres. Nous sommes nombreux. C’est ainsi
notre origine des Wachiro comme je la connais.*

Les traditions orales des lignages issus de ce type de stratégie matrimoniale
présentent souvent des généalogies courtes qui trahissent leur installation
post-pionniére, probablement durant la derniere moitié du XIXeme siecle.
Cette analyse est renforcée par le fait qu’ils ont rarement bénéficié d’un
partage équitable du saku de leur lignage-époux et que, en l’absence de
partage formel, ils se sont constitués des pseudo saku par des moyens variés.
Parmi ceux-13, le plus répandu est sans doute la transformation progressive

en patrimoine lignager de parcelles dont on possédait simplement 1'usage.

“*La traduction précise est : ils mangerent 'amitié (wakala urafiki). Cette formulation se
référe a la cérémonie au cours de laquelle les deux hommes font couler leur sang sur le cceur ou
le foie d’un poulet puis le consomment. En ce qui concerne ce récit, I'utilisation de cette
expression, “manger I'amitié”, est abusive. Si les deux hommes avaient réellement “mangé
I'amitié”, aucun d’entre eux n’aurait pu épouser une femme du clan de l'autre. Ils ont donc
simplement noué des relations d’amitié.

"¢ “Kuna mtoto mmoja [de Binti Mtali, doyenne & Ngoma, Nyachiro] mwanaume amezunguka
sehemu hii ya Mgeta. Kuja Mgeta hapa akampata rafiki yake anaitwa... Yeye mweneyewe
anaitwa Ng'ozoma. Ng'ozoma baada ya kuja hapa akapatana na mtu mmoja anaitwa
Yawila mwana Miswa. Wakala urafiki. Baada ya kula urafiki basi akatamaa naye kuishi
katika nchi hii. Akakaa hapa. Basi dada yake kule nyumbani anaitwa Binti Luhengo,
akaona kwamba na mimi ninafuata alikokwenda kaka yangu. Ndiyo anatoka anakuja (...)
Kuja hapa Yawila mwana Miswa ndiyo akaona kwamba huyu mwanamke afadhali astahili
nimpose mimi. Basi akamposa yule, kuposa yule (...) [mot incompréhensible] hapa mpaka
amekufia hapa hapa. Amezaa watoto, wajukuu, vilembwe, vilembweketze kama sisi hivi.
Amekufia hapa hapa na sisi tumestarehe hapa. Tumezaliana tuko wengi. Hivi ndiyo asili
yetu ya kichiro nilivyofahamu mimi.” Mkimbu John Ferdinand, du clan des Wachiro,
entretien du 25/05/95 4 Bumu (Pera).
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Le “chamilandege” (ou ngoto), partie symbolique de la récolte, n’est plus
versé en fin de campagne, marquant ainsi “l’appropriation” par le lignage
accueilli du foncier du lignage pionnier. C’est souvent a 'occasion de la
mort du doyen, ou de I'ancien qui percevait le chamilandege, que le lignage
accueilli impose cette conversion. C’est ainsi qu’a Lukunguni, les Wayingu
se sont emparés d’une petite partie du saku de leurs affins les Wamatze.
Voici comment un ancien du lignage des Wayingu de Lukunguni se
justifie :

Ces champs étaient aux pére de Mdumbe. Il s’appelle Kiwinga. C'est
d’aprés les instructions de son pére que Mdumbe prit la direction de ces
champs. Son pére était un Mmatze. Mais il prit partie pour ses affins. Il
resta avec son enfant Mdumbe. Mdumbe ne connaissait pas ces champs-la.
Son pére lui dit :

- “La ce sont nos champs !”

- “Comment les notres ?”

- “La ce sont nos champs, mais comme tu ne connais pas les affaires de
mon clan des Wamatze, tu ne le sais pas.”

C’est parce que Mdumbe ne savait pas que son pére lui expliqua. Ainsi,
aprés avoir expliqué ou se trouvaient les champs, aprés que le pére soit
mort, l'enfant en eut la direction.”

D’aprés les Wamatze, aucun d’entre leurs anciens ne se rendit aux
funérailles de Kiwinga, le pére de Mdumbe. Les enfants de son épouse, les
Wayingu continuérent donc de travailler les parcelles de leur pere que le
clan d’origine n’a pas réclamées et qu’ils considérent aujourd’hui comme
leur patrimoine. Accord tacite, rapport de forces ?... Il est difficile de conclure
a partir de ce simple récit'®.

7 Yale mashamba alifahamu zaidi ni baba kwa Mdumbe, anaitwa Kiwinga. Yeye Mdumbe
ametawala kwa upande wa mashamba kuelekezwa na baba yake. Baba yake huyu ni
Mmatze. Alibaki tu kwa upande wa ujengee. Alibaki na mtoto wake Mdumbe. Mdumbe
alikuwa hajui mashamba yale, baba yake alimwambia mashamba ya kwetu haya. Ya kwetu
vipi ? Anasema mashamba ya kwetu haya. Lakini katika ukoo wa kwetu sisi wewe
hufahamu. Maana yake Mdumbe alikuwa hafahamu, alimwelekeza baba yake. Basi
kuelekeza mashamba yale, baada ya kufa baba yake, akatawala mtoto.” Daudi Bondwa,
clan des Wayingu, entretien du 15/06/95 a Muhale.

"*Le récit des Wamwenda de Digilo, rapporté au Chapitre 1, paragraphe 2.5.3, est similaire.
I est rapporté, cette fois, par un ancien du clan spolié, celui des Wanyagatwa.
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4/ Conclusion

4.1/ Un premier modele de la constitution des aires'matrimoniales luguru

Le peuplement des Monts Uluguru, par les clans qu’il abrite encore
aujourd’hui, correspond a la progression d'un large front pionnier dont ils
ne sont qu’'une étape. Les traditions orales des différents lignages luguru
permettent de reconstituer les modalités de cette progression et la maniere
dont s’est déroulée la colonisation du massif. Des paires de clans affins ont
créé, de proche en proche, des établissements sur une base territoriale
précise. D’abord simple reflet de l'alliance matrimoniale bilatérale, la
configuration spatiale de ces établissements s’est complexifiée au cours du
XIXéme siécle. Les stratégies matrimoniales et politiques, intimement liées,
sont au cceur de ces processus que l’on peut schématiser en quatre étapes :

- A proximité de son établissement d’origine (en général de 'ordre
de la journée de marche], un homme marque un nouveau
territoire (saku), initialement vierge de toute occupation humaine
permanente. ]J'ai désigné ce territoire comme “proto-saku”. Sur
celui-ci, s’installe le lignage du pionnier-défricheur et celui de son
épouse.

- Le “proto-saku” a une existence éphémere. Il est rapidement divisé
entre les deux lignages affins. Se forment ainsi deux “saku

primaires”, un saku primaire époux et 1’autre épouse.

- Parallélement, les deux lignages affins accueillent d’autres lignages
de leurs clans respectifs et attribuent a chacun d’entre eux un
territoire propre que j'ai appelé “saku secondaire”. L'accueil de
lignages parents est contemporain du partage du proto-saku entre
les deux lignages affins et se prolonge au-dela. Il s’inscrit dans une
perspective de consolidation démographique, de constitution d’une

aire matrimoniale autonome.
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- Enfin, les lignages installés sur les saku secondaires accentuent
encore le morcellement foncier en accueillant 2 leur tour d’autres
lignages, alliés matrimoniaux cette fois-ci, auquels ils attribuent
également des sous-territoires, un peu a lI'image du partage initial
du proto-saku entre les lignages pionniers affins, et qu'on peut
désigner par “saku secondaire épouse”. Durant cette derniere étape,
I'aire matrimoniale s’enrichit de l’arrivée de nouveaux clans,
étrangers a l'alliance bilatérale initiale. Elle semble correspondre, a
Mgeta, a la période de bouleversement de l’environnement socio-
politique alentour des Monts Uluguru.

Ce modele, bien que schématique, rend compte assez fidelement de la
maniere dont se sont constituées les aires matrimoniales que jai pu
cartographier. Je 'appliquerai ici a la vallée de Bunduki.

4.1.1/ La constitution de l'aire matrimoniale de la vallée de Bunduki

Initialement, le pionnier Ndulu, du clan des Wamwenda investit la
vallée de la Mgeta en aval des chutes d’'Hululu. Ce proto-saku est divisé en
deux saku primaires. Sur la rive droite de la Mgeta se trouvent les
Wamwenda dont le doyen est Ndulu et sur la rive gauche les Wamatze
dont le doyen est Matze mwenye Hululu'. D’apres le nombre de doyens
s’étant succédés a la téte des lignages depuis I'ouverture du saku, et avec les
réserves émises au chapitre précédent sur cette méthode de datation, cette

étape se serait déroulée aux environs du milieu du XVIIIiéme siecle'.

"** Chutes d’Hululu est un pléonasme bilingue. Hululu signifie cascades. Maze mwenye Hululu
signifie Sorgho-Maitre-des-Cascades.

*®Voir I’Annexe 5.
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ite 7 : Saku primaires de l'aire matrimoniale de la vallée de Bunduki
Les deux saku primaires sont ensuite morcelés au fur et a mesure de

Vaccueil de nouveaux lignages des clans respectifs. Les dif
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hotes” se voient attribuer des saku secondaires. Pour les Wa

git de Kibamba, Butwa, Muhode et Nyagendo. Pour les Wamatze, il s’agit
de 1<1ngo Shigwa, Mondomela et Kilunga'. Mis a ‘part qu'ils débutent d
vivant du pionnier, nous ne savons rien de la chronologie des partages,
notamment s’ils sont synchroniques ou s’ils se succédent et a quels

intervalles. On remarque que les “wapwa-hdtes” respecti

' Rappeions ici que ie nom du premier doyen d’un lignage territorial esi en générai hérité par
Sonsuccesseur.
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sont en nombre égal. On suppose dong, bien que cela ne soit pas clairement
établi, qu’ils formaient entre eux des paires affines, a 'image des lignages
pionniers. Dans le cas contraire se poserait la question de l'installation

territoriale des lignages affins des “wapwa-hotes” dont on ne trouve pas

aujourd’hui trace.

Carte 8 : Saku secondaires de l’aire matrimoniale de la vallée de Bunduki
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Les saku secondaires sont a leur tour morcelés. La cartographie et les
enquétes ne permettent pas de décrire avec la méme précision I’ensemble
des événements qui ont conduit au morcellement de tous les saku
secondaires. Je dispose cependant d’informations cohérentes relatives a
I’évolution du saku primaire des Wamatze, sur la rive gauche de la Mgeta

(voir supra, carte 6, p. 101).
a/ Larive gauche de la Mgeta

Sur la rive gauche de la Mgeta, c’est-a-dire sur le saku primaire des
Wamatze, les informations permettent une description assez fine des
processus de morcellement. En partant de 1’Est, on rencontre tout d’abord le
saku de Mugongo du clan des Wayingu. Ce saku a été attribué au lignage
issu d'une épouse “accueillie” de Kizingo du clan des Wamatze dont le saku
est évidemment contigu.'

Vient ensuite, sur le long de la Mgeta, le saku de Numbuganga du clan des
Wamwenda. Bien que ce territoire ait initialement été le patrimoine des
Wamatze, l'origine de ce saku n’est vraisemblablement pas une alliance
matrimoniale. Numbuganga, appartenant a un lignage de la vallée de
Bunduki, 'aurait obtenu a la suite d’'un important et meurtrier glissement
de terrain. Celui-ci ayant comblé le lit de la riviere, Numbuganga, selon la
tradition, officia sept jours durant pour qu’elle reprit son cours. Le saku lui

fut attribué en remerciement de son intervention'.

Mwenyemla obtint son saku de Matze, aprés que ce dernier et prit pour
épouse 'une de ses “wapwa”. Bien que Mwenyemla appartiennent au clan
des Wamwenda, il n’est pas originaire d'un des lignages de la vallée de
Bunduki mais vient d’un établissement plus éloigné. Il doit étre considéré
ici au méme titre que les lignages d’'un clan tiers. Le lignage de Mwenyemla
accueillit a son tour une épouse du clan des Wambiki, issue de son
établissement d’origine, et lui offrit un saku dont le doyen en est Mahowe.

'** Mugongo posséde par ailleurs un autre saku qui lui a été attribué par les Wamwenda de
Ndulu (voir le paragraphe b).

'*3Voir le récit en Annexe 1.
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Lorigine du saku de Muwinge est moins claire. Il était peut étre
initialement inclus dans celui de Mwenyemla et aurait été créé a la suite de
la segmentation du lignage. Quoi qu’il en soit, c’est de son partage que les
Wamlali, dont je n’ai pas enregistré le nom du doyen, ont obtenu leur
territoire, sur la base d’une alliance matrimoniale. Ce lignage du clan des
Wamlali est originaire de Nyingwa, sur le versant Est des Monts Uluguru. Il
est intéressant de noter que le saku de Muwinge serait alors l'unique
territoire issu d’une segmentation au sein d’une aire matrimoniale initiale.

Les autres résultent tous d’'un mouvement d’agrégation.

Plus a 1’"Ouest, la cartographie devient trés approximative et les

informations collectées peu nombreuses.
b/ Larive droite de la Mgeta

La cartographie et les enquétes relatives a 1’histoire fonciere du saku
primaire des Wamwenda restent trés incomplétes. Le saku de Mugongo, du
clan des Wayingu, a été obtenu grace a une alliance matrimoniale avec les
Wamwenda de Ndulu. Cette alliance serait postérieure a celle entre le

lignage de Mugongo a celui de Kizingo du clan des Wamatze.

Lorigine des Wahafigwa du “mwana Mahundi” ne m’est pas connue.
D’autre part les saku secondaires des lignages Wamwenda accueillis sont
vraisemblablement morcelés, contrairement a ce qu’indique ma carte
schématique. Le saku de Kibamba, notamment, aurait été partagé au profit

d’un lignage du clan des Wamatze.
4.1.2/ Par dela les Monts Uluguru

Les auteurs qui traitent des populations matrilinéaires de Tanzanie
orientale ne fournissent jamais d’informations relatives a la constitution ou
au fonctionnement des aires matrimoniales. Cependant, il apparait
clairement que, d'une part, a l'instar des Waluguru, toutes ces populations

sont constituées en “localized matrilineages”, associés a des territoires
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précisément délimités, matrilignages qui “fall within a small number of
non-localized, named exogamous clans” (Beidelman, 1967, p. xiii), et que
d’autre part, des alliances matrimoniales privilégiées unissent les clans par
paires. Ces traits communs confortent 1’hypothése que le modele de
constitution d’une aire matrimoniale que je viens de proposer s’applique a
I’ensemble de ces populations.

Un processus tout a fait comparable est rapporté par Geffray pour les
Makhuwa. “Les populations de langue Makhuwa comptent plus de trois
millions de personnes qui occupent la partie nord du Mozambique
comprise entre le Zambeze, le lac Malawi [que les Tanzaniens appellent lac
Nyasa], la frontiére tanzanienne et I'océan indien” (Geffray, 1990, p. 11), c’est-
a-dire qu’elles sont proches de l'aire d’origine de certains clans luguru (voir
Chapitre I). Ces populations, matrilinéaires, partagent d’ailleurs de
nombreux traits avec les populations matrilinéaires de Tanzanie orientale.
Geffray écrit que : “Les récits relatifs a la formation d’une aire matrimoniale
mentionnent souvent l’existence d’une adelphie originaire unique, arrivée
la premiere dans la région ou elle occupa l'actuel territoire de l'aire
matrimoniale. Le chef de cette adelphie controlait I’accés de son domaine out
il gardait ses femmes, ou il accueillit bient6t d’autres groupes pour y marier
ses hommes, et inviter ceux des autres a venir féconder et aider ses femmes.
Un jour vint ol le maitre de la terre donna a ses hotes les moyens d’une
complete intégrité sociale : une aire marquée sur le sol de son vaste
territoire, ou les nouveaux venus purent a leur tour garder leurs
congéneres. Le territoire initial fut subdivisé ainsi en autant de fractions
territoriales qu’il y vint d’adelphies affines, hotes du premier venu sur la
terre.” (Geffray, 1990, p. 141). Ici, la différence essentielle entre les traditions
orales makhuwa et luguru réside dans le fait que “les récits de formation des
aires matrimoniales ne mentionnent jamais l’existence de tels territoires,
peuplés des membres de deux adelphies seulement” (Geffray, 1990, p. 143).
Cependant, la maniere dont Geffray rapporte ces récits est problématique. Il
n‘est pas pensable qu'une “adelphie originaire unique”, étant données les
regles d’exogamie, arrive seule dans une région. Il s’agit au minimum d’un

groupe domestique comprenant déja des époux affins dont la présence trahit
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des alliances matrimoniales préalables a l’installation sur le nouveau
territoire. Celles-ci ne manqueront pas d’influer de manieére décisive sur la

constitution de la nouvelle aire matrimoniale.

4.2/ Au cceur des processus de formation d’une aire matrimoniale, des

dynamiques démographiques et politiques

Le modele schématique que je viens de proposer reste descriptif. Il suggere
des dynamiques sociales a 1’ceuvre dont les phénoménes spatiaux ne sont

qu’une manifestation.
4.2.1/ La réalisation du statut de doyen comme vecteur de la segmentation

Nous avons vu au chapitre précédent que la progression du front
pionnier était corollaire du processus de segmentation, lui-méme
expression de dynamiques politiques intimement liées a des stratégies
matrimoniales. L'ouverture d’un nouvel établissement apparaissant au
départ comme une entreprise quasi individuelle, il est raisonnable de
penser que le pionnier est privé, dans son établissement d’origine, de ce
qu’il quéte dans l'ouverture d’un nouvel établissement. Je pense que c’est
I’'opportunité d’exercer pleinement ses prérogatives d’ainé qui ne lui est pas

offerte ici et que, ne s’y résolvant pas, il la cherche la.

L'analyse des modalités de constitution d’un nouvel établissement nous a
montré qu’un certain dynamisme démographique nourrissait
nécessairement l’expansion géographique des clans luguru. Il est habituel,
au moins depuis la parution de l'ouvrage de Boserup (1970), d’associer
accroissement démographique, pression fonciere et “changements agraires”

(ou innovation technique). Par analogie, on pourrait poser ici :

Dynamisme > Pression > . Progression du
Démographique Fonciére Segmentation [~ Front Pionnier
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En fait, la présente référence au dynamisme démographique ne renvoie
pas a ce type de causalité, démographique et linéaire. Le dynamisme
démographique est rendu possible par des conditions de production en
milieu pionnier relativement favorables (voir le Chapitre III) : d'une part, la
virginité du milieu assure aux pionniers une “rente de fertilité” qui, pour le
mode de mise en valeur du milieu pratiqué, peut durer plusieurs
décennies ; d’autre part, la densité humaine initiale est faible. Si 'on
considere que le régime démographique en front pionnier est stabilisé, c’est-
a-dire que l’accroissement de la population ne perturbe pas sensiblement la
pyramide des ages, alors, le nombre d’ainés croit proportionnellement a la
croissance globale du lignage. Cependant, les opportunités d’accéder au
statut d’ancien, et singuliérement a ceux de doyen de l’adelphie d’origine ou
de doyen des époux au sein de l’adelphie affine, restent limitées et ne
permettent pas de répondre aux attentes de ’ensemble de ces anciens. Les
tensions qui résultent nécessairement de cette situation ne peuvent que
faciliter la segmentation du lignage'™ sans qu’il soit nécessaire d’évoquer des
problémes de surcharge démographique par rapport aux capacités
productives du milieu. Autrement dit, les conditions de production en
milieu pionnier permettraient un accroissement démographique qui, dans
le cadre du fonctionnement social correspondant, entrainerait la
segmentation et la migration dans un milieu pionnier permettant un

accroissement démographique...

Conditions de
Production en Milieu e
Pionnier

Accroissement
Démographique

Segmentation-Migration

11 s’agit ici de la méme dynamique sociale que celle évoquée au paragraphe 3.1/ de ce
chapitre a propos des “raisons qui poussent un lignage a accepter de se défaire d’une partie de
ses femmes.”
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A titre d’illustration, et sans prétendre a la reconstitution historique de
phénomenes démographiques sans aucun doute beaucoup plus complexes,

on peut reprendre le modele proposé a la figure 2 du Chapitre L

ITEMPS (années a TEMPS (années a
. - partir de la naissance
partir de la naissance 5
du premier enfant) du premier enfant)
0 Premier 0
enfant
10 10
20
85-90
30
40
110-115 ™ 50
60
70
80
9%
150-160§
100
110
175-1854120
v o Femme de la 2e génération O Femme de la 3e génération O Femme de la 4e génération O Femme de la 5e génération ” ;
D Homme de la 2e génération D Homme de la 3e génération D Homme de la 4e génération D Homme de la 5e génération
- Doyen de la 2e génération . Doyen de la 3e génération . Doyen de la 4e génération - Doyen de la 5e génération
160-165 I‘én(\}do d'exercice du dﬂyt’r[ _—> Circulation du décanat $ : : Segment de lignage privé d'acces au décanat
(année 0 = naissance du 1renfant) o :

Figure 4 : I'exclusion des lignages ainés du décanat en systeme collatéral

On voit qu’a partir d'un couple unique, un lignage s’accroit de telle fagon

que, des la 5eme génération, le nombre de prétendants au décanat est élevé.

GENERATION 1 2 3 4 5

Nombre de DOYENS 2 3 3 3 3

Nombre TOTAL 2 4 8 16 32
d'Hommes de la Génération

Tableau 1 : Comparaison du nombre de doyens et du nombre total
d’hommes par génération successives dans le cas d'un modele hypothétique
de croissance démographique
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En raison des regles d’héritage collatérales, tous les ainés d'une génération
sont rapidement privés d’acces au décanat au profit des benjamins de la
génération antérieure. Si la simplicité du modele et le grand nombre
d’incertitudes sur lequel il repose le disqualifie pour conduire une analyse
fine, les phénomenes d’accroissement du nombre d’ainés et de

chevauchement des générations me paraissent généralisables.

Bien entendu, la place des processus politico-démographiques au coeur de
la segmentation n’est pas spécifiquement luguru. Chez les Kuni du Congo-
Brazzaville, population matrilinéaire et patrilocale, Rey rapporte que “les
mikuna [groupes domestiques] surpeuplées sont, a partir d’un certain seuil,
constamment menacées d’éclatement.” (Rey, 1975, p. 513). Comme chez les
Waluguru, le promoteur de la segmentation est un homme privé du statut
de doyen malgré son age et I'importance de son lignage propre. Si les
mécanismes sont similaires, ils revétent ici une forme particuliere,
notamment en raison du caractére dysharmonique de la société Kuni,
matrilinéaire et patrilocale. “La menace d’éclatement vient en général d’'un
“fils” du lignage dominant ou parfois d'un “petit-fils” qui peut fort bien étre
un homme assez agé, possédant a l'intérieur de la mukuna son propre
groupe de descendance en ligne paternelle ; or, cela ne lui donne droit ni a la
direction de la mukuna dans laquelle il vit puisque celle-ci ne peut revenir
qu’'a un membre du matrilignage détenteur de la terre, c’est-a-dire a un de
ses “peres” ou a un de ses “grands-peres”, ni a la direction de la mukuna de
son propre matrilignage s’il y a un certain nombre d’hommes plus agés et
plus influents qui lui barrent 'acceés a la chefferie. Dans ces conditions la
meilleure maniere de satisfaire ses ambitions est de créer une nouvelle
mukuna par scission de celle de ses “péres” et un nouveau lignage dont il
sera le premier chef. Ce nouveau lignage s’ajoutera a la liste des lignages
déja existants dans son clan et son sous-clan.” (Rey, 1975, p. 513). Cependant,
a la différence des Waluguru chez qui le phénomeéne de segmentation-
migration est, sinon pacifique, du moins sans violence physique, chez les
Kuni “une telle scission ne s’accomplit jamais sans violences et
I'indépendance d’une nouvelle mukuna est toujours acquise de vive force”
(Rey, 1975, p. 513).
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4.2.2/ Des clans qui font la paire

Je considére donc l'ouverture d’un nouvel établissement comme une
entreprise quasi-individuelle motivée par les ambitions politiques de son
promoteur, a savoir, la constitution d’un lignage territorial dont il sera le
doyen ou, plus précisément, la constitution d’une aire matrimoniale dont
son lignage sera le centre. Mais une telle entreprise ne peut réussir que si
elle s’inscrit dans un espace social qui, au départ, est nécessairement celui au
sein duquel le pionnier peut exercer son autorité d’ainé et qui est constitué
par ses “wapwa-dépendants”. Parmi ceux-ci, les femmes représentent la
pérennité et la prospérité démographique du lignage, sa capacité de
reproduction. Membres de 1’adelphie d’origine du futur pionnier, a la téte de
laquelle se trouve un doyen qu’elles ont élu™, la segmentation doit avoir
leur assentiment. Les hommes, époux des “enfants” de 1’épouse du pionnier
et de ses “lumbu” (sceurs classificatoires), ont mis leur capacité de
production au service du lignage affin. En conformité avec le
gynécostatisme, ces hommes vivent avec le futur pionnier et se trouvent
sous son autorité directe. A l'inverse, ce sont les jeunes hommes du lignage
affin, fils de I’épouse du futur pionnier et de ses “lumbu”, qui sont les époux
des “wapwa-dépendants” du futur pionnier. A ’ambition du pionnier doit
donc nécessairement s’ajouter, en miroir, ’assentiment de son pair, un ainé
du clan de son épouse qui vit au milieu des femmes de 1’adelphie du
pionnier, et celui de certaines femmes de 1’adelphie affine. Cet assentiment

est lui-méme sous-tendu par une ambition similaire.

On verra par la suite que les femmes disposent en fait d'une autonomie
politique et sociale suffisante pour décider de suivre le futur pionnier sans
I’assentiment des hommes de leur lignage. Je suppose qu’elles sont d’autant
plus enclines a le faire que :

- les tensions qui existent entre lignages féminins au sein de
’adelphie sont fortes.

"**Voir Chapitre V.
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- les époux du groupe de femmes concernés sont suffisamment forts
et déterminés pour prévenir une intervention violente de la part de
I’adelphie de leurs épouses.

On se trouve alors dans la situation similaire a celle décrite chez d’autres
populations matrilinéaires Bantu, comme les Bemba (Richards, 1961). Les
groupes domestiques y sont constitués d’un ainé, de son épouse, des sceurs
et filles de celle-ci et de leurs époux. Ces groupes domestiques sont encore
beaucoup plus mobiles, spatialement et socialement, que les groupes luguru
et semblent en perpétuel remaniement. Leur mobilité serait, d’aprés moi,
exacerbée par le systéme politique spécifique de la société Bemba ou
'organisation hiérarchisée du royaume Bemba en chefferies, assurant une
certaine sécurité, supprimerait les effets déléteres d’une telle expression de

forces sociales centrifuges.

En ce qui concerne les Waluguru, 'alliance bilatérale domine donc la
période pionniére parce qu’elle est l'expression la plus simple et la plus
mobile de I'un des fondements de la société luguru : le controle des cadets et
I’appropriation de leur force de travail au travers des regles de 1’alliance

matrimoniale'®.
4.2.3/ Le territoire comme moyen politique

La délimitation du proto-saku par le pionnier n’équivaut pas a
I’acquisition d’un patrimoine lignager ou clanique inaliénable. La facilité
avec laquelle les ainés vont disposer de ce territoire pour nouer de
nouvelles alliances matrimoniales montre que la territorialisation
correspond a des objectifs plus politiques que productifs. Au moins tant que
la pression démographique le permet, c’est-a-dire tant que les problémes
productifs ne sont pas trop contraignants, le saku n’est pas uniquement
considéré comme le support de l'activité agricole mais également comme
un outil politique. En partageant son saku au profit de son lignage-épouse,

un lignage territorial conforte son autonomie politique, démographique,

*Voir les Chapitres IV et V et, surtout, la Conclusion Générale.
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économique et sociale. Mais, contrairement aux tendances centrifuges de la
société luguru, et singulierement au processus de segmentation, le
morcellement du saku ne peut étre indéfini. C’est 13, je ’ai dit, un moteur
de I’expansion géographique. Cependant, bien en deca du front pionnier, la
ol le dynamisme démographique ne peut plus trouver d’exutoire spatial, la
segmentation doit nécessairement laisser la place a d’autres types de
résolution des contradictions politiques ou trouver d’autres modalités

d’expression.
4.2.4/ Morcellement du saku et agrégation lignagere

Une fois son proto-saku délimité, le pionnier va attirer a lui d’autres
lignages de son clan conduits par ses “wapwa-hotes”. La constitution du
nouvel établissement s’appuie donc sur le dynamisme démographique des
établissements d’amonts et en témoigne. Ainsi, les premieres étapes du
morcellement du saku primaire du pionnier ne vont pas correspondre a la
segmentation de son lignage encore peu nombreux, mais a l’agrégation de
ces lignages accueillis. Du point de vue spatial, ce phénoméne d’agrégation,
trés précoce, sera beaucoup plus lisible que les phénomenes ultérieurs de
segmentation in situ apparemment rares, voire inexistants. Le doyen ne
marque donc pas un large territoire avant tout en prévision de
'accroissement de son propre lignage', mais dans l'intention d’accueillir
un certain nombre de lignages parents et affins, d’unités de petites tailles,
numériquement comparables a la sienne. Au cceur de cette stratégie, je crois
I’avoir démontré, se trouvent des préoccupations intimement liées de

reproduction démographique, d'une part, et sociale, d’autre part.
4.2.5/ Mobilité sociale et spatiale des lignages

Pour rendre possible la progression du front pionnier par la création de
nouveaux établissements, au dynamisme démographique des
établissements d’amonts doit s’ajouter la mobilité sociale et spatiale de ses
membres.

™" Contrairement a ce que j'ai pu écrire ailleurs (voir Paul, 1993).
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La mobilité sociale, quant a elle, renvoie au caractere acéphale de la société
lugury, elle en est la conséquence et le témoignage. C’est une population
sans chefferie, sans lignages nobles et dont le collatéralisme empéche que
'idéologie de l'autorité des ainés aboutissent a I’émergence de lignages ainés
dominants. Les prérogatives du doyen y sont rapidement limitées par celles
des autres anciens de son lignage territorial. Chacun d’entre eux se considere
comme le maitre de ses “wapwa-dépendants”, de son adelphie, et son

autorité s’assied sur le nombre.

Moi, mon parent Kilopora nous nous sommes fait la guerre [sens figuré]
pour une question de champs. Il dit : “je suis Lukwere [i.e. du lignage de
Lukwere, le lignage ainé]”. Je dis : “Oui, mais dans ton lignage a toi, il n'y a
pas de fécondité. Le nom de Lukwere, c’est vrai, est un grand nom. Oui,
c’est toi qui est né en premier, Lukwere mwana Kaneng'eneza, mais dans
ton lignage personne n’est né.”*

Chaque homme est donc un ainé virtuel. Si la vie le gratifie doublement,
en longévité et en fécondité de ses “lumbu” (sceurs classificatoires) issues
d’un méme sein (tombo), il sera un ainé réel. Et pour que ce statut lui soit
pleinement reconnu, comme nous l'avons vu, il pourra se séparer de son

lignage territorial avec I'ambition d’en créer un propre.

La mobilité spatiale est possible grace a la faible taille des lignages
concernés et au caractere rudimentaire de l'agriculture luguru. L'ensemble
des femmes en age de procréer sous l'autorité de 1’ainé sécessionniste ne
peut guere excéder la demi-douzaine dans le meilleur des cas. Les récits
parlent souvent d'une ou deux femmes seulement. C’est d’ailleurs dire la le
caractére aléatoire, du simple point de vue démographique, de la
segmentation et donc de I’entreprise du pionnier. C’'est aussi comprendre la
vénération particuliere dont sont l'objet les femmes fécondes dont la
descendance permit la création d’un lignage nombreux. Mais cette faiblesse

numérique est également gage de mobilité. D’autre part, I’outillage réduit et

™ “Mimi na ndugu yangu Kilopora tulipigana vita shauri ya mashamba. Akasema mimi
Lukwere, nikasema ndiyo lakini katika ziwa lako wewe halina uzazi. Jina la Lukwere jina
kweli kubwa, ndiyo la kwanza ulipozaliwa wewe Lukwere mwana Kaneng’eneza, lakini
katika ziwa lako hamna mtu aliyezaliwa.” Entretien avec Hamisi Bin Juma Wangazi du
clan des Wanzeru, 8 Ruvuma le 11/06/95.
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rudimentaire utilisé par les populations luguru, la relative simplicité des
modes de mise en valeur agricole du milieu, I'importance de la chasse et de

la cueillette, facilitent encore cette mobilité.

4.2.6/ La taille des groupes migrants

Les traditions orales ne donnent pas d’indications précises sur la taille des
groupes migrants. Cependant, un certain nombre d’indices permet
d’élaborer quelques hypoteses. J'ai posé que des raisons d’ordre
essentiellement politique étaient au cceur du processus de segmentation-
migration. L'idéologie luguru associe intimement 1’dge, le nombre de
membres du lignage propre et le statut de doyen. L'opportunité de
réalisation de ce statut lui étant refusée au sein de son lignage territorial
d’origine, un homme décide de créer ailleurs les conditions de cette
réalisation et enclenche le processus de segmentation-migration que jai
décrit. Le groupe migrant correspond alors a l’adelphie du pionnier, sur

lequel il exerce son autorité, et a ’adelphie affine correspondante.

L'adelphie du pionnier est composée au minimum de tous les
descendants de ses sceurs utérines. Ils forment un méme “tombo” (sein). De
fait, les descendants des sceurs utérines de la mere du pionnier viennent
souvent abonder l’adelphie, soit que la cohésion ait été préservée par la
volonté de ses anciens, soit, tout simplement, qu’il n’existe qu’un seul
ancien capable d’exercer les fonctions de doyen. Par rapport au pionnier, ces
descendants appartiennent au tombo dukuru (grand sein), au tombo
dudodo (petit sein) ou éventuellement au tombo dukati (sein
intermédiaire), suivant l'ordre des naissances de leurs aieules respectives.
Mais la notion de tombo est, comme celle de lignage, a géométrie variable.
Ainsi, en référence a la grand-mere utérine du pionnier, tous ces matombo
ne forment qu’un seul et méme tombo. En définitive, I’adelphie du
pionnier s’ancre donc au maximum sur six générations en ligne
matrilinéaire dont quatre ont encore des représentants vivants : deux
générations antérieures et défuntes, la génération ainée qui est celle du
pionnier, trois générations postérieures. Il est d’ailleurs intéressant de noter

que le vocabulaire de parenté luguru permet de désigner ces six générations,
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depuis celle la grand-mere d’ego jusqu’a celle de ses petits-enfants'. Au-dela
de ces générations, on désignera un individu en ayant recours a ces mémes
mots ou a des mots composés. Ainsi les femmes de la génération de
l’arriere-grand-meére sont désignées par le méme mot que celles de la
génération de la mere, “mai”, et I’'on désigne l’arriére-arriere-petit-enfant
par “kilembweketze”, mot dérivé de “kilembwe”, I’arriere-petit-enfant. Pour
d’autres sociétés bantu, segmentaires et matrilinéaires, le nombre de
générations d’'une adelphie semble comparable. Mitchell, pour les Yao'®, et

Lancaster, pour les Goba'™

, avancent le méme chiffre de 5 générations. Chez
les Tonga, I’adelphie a pour point de référence “the woman who founded it,
who is usually the grandmother of the oldest member [vivant de
’adelphie]” (Colson, 1961) et pour les Makhuwa, il y a “au moins quatre,

générations en présence [au sein de 1’adelphie]” (Geffray, 1990, p. 79).

Je considérerai donc le lignage migrant comme une adelphie regroupant
quatre générations issues en ligne matrilinéaire de la grand-mere utérine du
doyen, celui-ci appartenant a la génération ainée. Pour associer un nombre
au groupe ainsi défini, il serait nécessaire de disposer d’informations sur les
caractéristiques démographiques des Waluguru précoloniaux. A partir des
quelques généalogies dont je dispose, une adelphie regrouperait d'une petite
dizaine a une cinquantaine de membres. Ces chiffres sont d’ailleurs
cohérents avec ceux auxquels on aboutira au chapitre suivant a partir de
I’analyse du mode de mise en valeur du milieu. II faut cependant souligner
que les modalités de désignation du doyen du lignage territorial conduisent
en général a recruter celui-ci au sein du lignage le plus nombreux de
I’adelphie (voir Chapitre V). C’est donc une adelphie de taille modeste qui
est le plus susceptible de se séparer de son lignage territorial d’origine afin
de créer un nouvel établissement.

™ Cest le cas de la plupart des populations matrilinéaires de Tanzanie Orientale
(Beidelman, 1967).

' Chez les Yaos et les Waluguru, la segmentation concernerait le méme groupe social : “A
man’s status in a Yao community depends on the number of persons that he controls, and should
he one day wish to set out and form a hamlet of his own, independent of other village
headmen, he can do so only through the co-operation of his sorority-group.” (Mitchell, 1961,
p- 320).

" Comme chez les Waluguru, les hameaux Goba sont constitués autour de générations (jusqu’a
cinq) de meres et de filles (Lancaster et Lancaster, 1989).
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Selon les traditions orales, 1’adelphie du pionnier a pour seul groupe affin
I’adelphie de I"épouse du pionnier qui participe a I’ouverture du nouvel
établissement. J’ai déja abordé cette forme d’association bilatérale des
groupes migrants. Cependant, 1’analyse de 1’évolution des saku a montré
que les relations bilatérales, a I’échelle adelphique, laissaient rapidement la
place a des relations multilatérales ou, plus précisément, “multi-bilatérales”.
L'expression est de Geffray (1990, p. 144) mais il I'applique a des relations
entre plusieurs clans tandis que je me réfeére ici avant tout a ’appariement
de plusieurs adelphies appartenant a la méme paire de clans. Bien que
dominante, 1’alliance matrimoniale entre 1’adelphie du pionnier et celle de
son épouse n’est donc pas exclusive et c’est sans doute le cadre de
contraintes qu'impose la situation pionniere qui conduit le groupe migrant
a se reformer sur une base strictement bilatérale (deux adelphies)®. Ce
faisant, il peut éventuellement perdre certains de ses membres d’origine :
les hommes de l’adelphie d’origine du pionnier qui préférent rester sur le
territoire de leurs épouses si celles-ci appartiennent a des adelphies affines
tierces et s’ils ont la capacité sociale d’'imposer ce choix, c’est-a-dire s’ils ne
sont pas sous l'autorité directe du pionnier. Ceci étant précisé, considérer le
groupe migrant comme constitué de deux adelphies numériquement
équivalentes n’est sans doute pas abusif. Celui-ci regrouperait alors

seulement quelques dizaines d’individus socialement adultes.
4.2.7/ Mobilité et aire matrimoniale

La mobilité sociale et spatiale va perdurer apres la phase pionniere et va
permettre les phénomenes de ré-aménagements incessants de laire
matrimoniale. Celle-ci n’est donc pas un espace strictement fermé. C’est
cependant en son sein que s’effectuent tous les mariages des cadets, c’est-a-
dire qu’elle est I’expression spatiale de 1’espace social de controle des cadets
par les anciens. Les alliances hors de l’aire matrimoniale concernent des
alnés et renvoient a des stratégies ol sont intimement liées reproduction
sociale et reproduction physique, phénomenes politiques et phénomenes
démographiques.

"** Rapidement, on l'a vu, le multibilatéralisme adelphique va se reconstituer avec l'accueil
des wapwa-hotes.
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A l'origine de I'ouverture se trouvent des processus politiques : I’accession
a l'age d’ainé de cohortes d’individus trop nombreuses par rapport aux
opportunités d’exercice réel du statut de doyen. Au cceur des modalités de
développement du nouvel établissement se trouvent des processus
démographiques : le proto-saku est une aire matrimoniale virtuelle que les
efforts du pionnier vont transformer en aire matrimoniale réelle et dont la
variété va s’accroitre par le jeu des alliances multiples et des contradictions
internes. Mais processus démographiques et politiques sont intimement liés
car la reproduction de I'ordre social, et singulierement du rapport entre les

ainés et les cadets, passe par le contrdle de la reproduction physique.
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CHAPITRE III

MODE DE MISE EN VALEUR DU MILIEU, PEUPLEMENT ET HISTOIRE

“L'objectif est en effet de comprendre comment la vie quotidienne des différents
peuples a été déterminée par les contraintes (non immuables) des milieux natu-
rels, mais surtout comment ils ont su en jouer, en usant de moyens techniques, de
relations sociales et d’institutions élaborés au cours des siécles (non sans échecs
ni sans conflits), et enfin comment cette maitrise, sans cesse remise en cause, a
été vécue dans les représentations mentales de tous ordres, y compris sur le plan
religieux.” (Chrétien, 1984, p.160).

Les deux chapitres précédents m’ont permis de décrire les mouvements de
migration dont le peuplement des Monts Uluguru est une résultante et d’en
préciser les modalités et les mécanismes. Il est apparu que le peuplement des
Monts Uluguru s’inscrivait dans un plus large mouvement de progression
d’un front pionnier, lui méme nourri par un certain dynamisme démogra-
phique et des rapport sociaux favorables a la segmentation rapide des
groupes concernés. La segmentation-migration a été interprétée comme un
mécanisme de régulation entre un régime démographique caractérisé par
une croissance démographique positive et des rapports sociaux justifiant
I’acces au décanat de tout ancien d’un lignage numériquement fort. Pour
s’assurer de la cohérence de cette hypothése, il est nécessaire d’évaluer sa
compatibilité avec les conditions matérielles concretes nécessaires a la repro-
duction des groupes migrants et a leur constitution en établissements géo-
graphiquement plus stables. La maniére dont ces populations tirent leur
subsistance de l'espace qu’elles colonisent, leur mode d’exploitation du mi-
lieu naturel'®, doit, pour le moins, ne pas étre fondamentalement contradic-
toire d’avec les mécanismes évoqués, et, au mieux, participer de cette méme
dynamique. Il faut donc a présent s’attarder sur la vie matérielle des popula-
tions luguru et singulierement sur les activités agricoles qui en constituent

le pivot.

" On utilisera la notion de “milieu naturel” par commodité, étant entendu qu’elle “est ambi-
gué. En effet, il n’existe quasiment pas (ou plus) de milieu naturel, au sens de milieu non modi-
fié par 'homme, & quelque degré que ce soit.” (Blanc-Pamard, 1992, p. 478).
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1/ Le mode de mise en valeur du milieu pratiqué par les populations

pionniéres

Les données dont je dispose pour tenter de reconstruire le mode de mise
en valeur du milieu pratiqué par les populations pionnieres sont issues de
la bibliographie et des traditions orales que j'ai collectées lors de mes
enquétes.

La bibliographie relative aux populations luguru a proprement parler est
extrémement pauvre sur cet aspect également. Les seuls textes qui offrent
une description détaillée des pratiques agricoles luguru de Mgeta sont ceux
de Vermunt (n.d.) et de Beidelman (1967) qui utilisent des témoignages et
des observations datées des années 1960 et 1970 et a partir desquels il est déli-
cat d’extrapoler la situation pionniere. Il existe, par contre, des textes plus
nombreux, datés de la seconde moitié du XIXe siecle, qui concernent cer-
taines des “tribus” matrilinéaires occupant la région s’étendant entre la cote
et les Monts Usagara (a 1’ouest des Monts Uluguru). Ayant établi qu’elles ont
la méme origine que les populations luguru et que leur constitution en tant
que “tribus” résulte uniquement de la politique coloniale (voir chapitre I),
jinclurai, avec certaines précautions que je préciserai plus loin, ces informa-
tions dans ma réflexion. Il s’agit des témoignages des premiers voyageurs
européens qui offrent des éléments ponctuels sur la présence de telle culture
ou de tel outil ou encore qualifient de maniére générale 1’agriculture des po-
pulations étudiées. En général, les descriptions sont approximatives, “im-
pressionnistes”, bien que le talent ne soit pas toujours au rendez-vous. Elles
s’accompagnent souvent de jugements de valeur tandis que les faibles
connaissances techniques des observateurs limitent la fiabilité de leur té-
moignage'®. Elles permettent cependant de dresser un inventaire partiel de
certains constituants du mode de mise en valeur du milieu et de dégager

une image d’ensemble relativement cohérente.

"** Ainsi, Bovill rapporte qu’au début du siécle “Almost everywhere virgin forest comes down
to the very edge of the road [il s'agit de la route de Mikese a Kisaki qui longe le versant
oriental des Monts Uluguru]” (Bovill, 1917, p. 278). 1l ajoute plus loin, que “of wild fruit the
banana, mango, and paw-paw are plentiful” (idem). On est en droit de se poser des questions
sur la virginité d'une forét portant de tels fruits “sauvages”.
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Sans surprise, la tradition orale semble peu soucieuse de préserver la mé-
moire des faits techniques en général. Si I'on peut glaner, au détour d’'un
récit, quelque information isolée, aux questions spécifiques relatives aux ac-
tivités agricoles correspondent des réponses souvent fantaisistes et contra-
dictoires, toujours pauvres. La meilleure illustration de cette situation
concerne la chibode. La chibode est une houe de bois. La population luguru
I'utilisait a I’exclusion de toute autre houe jusqu’au cours du XIXéme siecle,
les seuls outils agricoles de fer étant alors la hache et la serpe. La généralisa-
tion de 'utilisation de la houe de fer eut lieu a la fin du XIXeéme siecle'®. Les
témoignages des premiers missionnaires spiritains confirment que, dans les
années quatre-vingt, la chibode était encore utilisée au pied du versant est
des Monts Uluguru'®. Interrogés sur la fabrication et 1'utilisation de cet outil,
beaucoup d’informateurs vont, contre toute évidence, priver leurs ancétres
pionniers de toute connaissance de la métallurgie, faire de la chibode le seul
outil agricole précolonial et, conséquemment, lui préter des capacités tech-
niques pour le moins surprenantes, comme celle de défricher une forét pri-
maire. Malgré tout, il reste possible de préciser, a partir des traditions orales,
le type d’outils et de cultures que les pionniers possédaient et, a partir de 13,

de déduire un certain nombre de traits de 1’agriculture pionniere luguru.

Tenter de comprendre l'agriculture pionniere luguru demande donc un
effort particulier de reconstruction ou la spéculation joue nécessairement
un role important. Afin de dégager une image a peu pres fiable de ce que put
étre le mode de mise en valeur du milieu pratiqué par les pionniers tout en
évitant que l'imagination desserve le réel au profit de I'imaginaire, j'ai tenté

de mettre en cohérence les informations fournies par les diverses sources

" La généralisation de 'utilisation des outils de fer, conséquence du développement du com-

merce de traite au cours du XIXéme siecle, est assez bien décrite pour la Tanzanie en général
(voir Kjeshush, 1988 ; Koponen, 1977 ; Illife, 1979), mais seules des extrapolations peuvent étre
risquées en ce qui concerne les Waluguru.

" Au pied du versant est des montagnes, Le Roy rapporte, en 1884, que les houes de bois et les
houes de fer se cotoyaient : “Les riches emploient pour I"agriculture une pioche en fer appelée
Koumbourou. Les pauvres font usage du Mabodé, une pioche de pingou, bois excessivement dur.”
(Le Roy, 1884, p. 250). Kjekshus rapporte que “Stuhlmann (1895) trouva des houes de bois
parmi les populations des Uluguru. On disait que ces houes avaient été précédemment d’'un
usage courant et ne survivaient que pour des raisons symboliques en ce que le chef ouvrait la
saison de culture avec une houe faite d’ébéne.” (Kjekshus, 1977, p. 82). Malheureusement nous
ne savons pas a quelle partie des Monts Uluguru Stuhlmann se réfere.
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mentionnées en les confrontant systématiquement aux récentes et impor-

tantes avancées de l’agronomie et de I’écologie tropicales.

1.1/ Les sources écrites et le mode de mise en valeur du milieu en Tanzanie

Orientale durant la seconde moitié du XIXéme siécle

Les informations écrites les plus anciennes concernent les populations qui
occupaient les territoires s’étendant de Bagamoyo a 1'Usagara. Elles ont été
collectées a l’occasion, d’une part, des voyages d’exploration conduits par les
missionnaires spiritains a partir de leur mission de Bagamoyo, d’autre part,
du passage du célebre explorateur Stanley'®. Tandis que ce dernier suit scru-
puleusement 1'une des routes des caravanes, les spiritains s’en écartent réso-
lument, ce qui rend leurs témoignages d’autant plus intéressants. Il s’agissait
pour eux de choisir les lieux d’implantation de nouvelles missions, a 1'inté-
rieur des terres. Les comptes rendus de ces voyages d’exploration contien-
nent de nombreuses descriptions des paysages traversés et quelques re-
marques sur l’activité économique des populations rencontrées. Si ces textes
ne prétendent a aucune rigueur scientifique, le prosélytisme des bons pas-
teurs les conduit a considérer des aspects treés concrets des zones concernées :
la densité de population et sa distribution sont-elles favorables a I'ceuvre
d’évangélisation, 'approvisionnement en vivres sera-t-il possible, les maté-
riaux de construction (essentiellement le bois) sont-ils abondants, I’endroit
est-il suffisamment fertile pour que la future mission puisse, a terme, pro-

duire sa propre nourriture, etc...?

""Pour sa part, Burton décrit un paysage inhospitalier, voire sordide (Burton, 1862). Je n’ai

pas retenu son témoignage car son itinéraire entre la cote et les Monts Uluguru (qu’il appelle
Mont Duthumi) suit le lit de la Kingani (aujourd’hui le fleuve Ruvu). C’est une large dépres-
sion marécageuse, pratiquement inhabitée, comparable a la plaine de la Mkata dont j'ai parlé
précédemment (voir Chapitre I et infra, note 205 p. 183). Il semble que I'hostilité des habi-
tants de l'arriere-pays de Bagamoyo, les Wazaramo, envers les caravanes explique ce choix
surprenant. Mon ignorance de la langue allemande m’a privé de la consultation des différents
textes de Stuhlmann (1894 a, et b, 1895) qui traversa la région dans les années 1890. J’ai bénéfi-
cié d'un acces indirect a son témoignage grace aux citations qu’en font certains auteurs. Enfin,
les auteurs suivants ont été consultés sans grand bénéfice : Becker, 1887 ; Bloyet, 1890 ; Giraud,
1885.
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Carte 9 : Itinéraires parcourus par les premiers voyageurs européens cités

dans le texte (sources : Baur 1882 ; Baur et Leroy, 1899 ; Horner 1872, 1873 et
1874 ; Burton, 1860 et 1862 ; Stanley, 1874)

Il est important de souligner, afin d’éviter tout anachronisme et toute ex-
trapolation abusive, que ces informations datent de la seconde moitié du
XIXeme siecle. Elles concernent des populations issues de la méme dyna-
mique de peuplement que les Waluguru, partageant avec eux la méme
langue, la méme culture, les mémes clans (voir chapitre I). L'image générale

qui se dégage de I'analyse de ces récits de voyage est la suivante :

1.1.1/ ’habitat

L'habitat est constitué de hameaux réunissant un petit nombre de cases
(une dizaine), dispersés a l'intérieur des “foréts”. Le milieu naturel est enco-
re trés prégnant et la présence, a proximité des habitations, de troupeaux de
grands herbivores et des fauves témoigne du faible impact, sur le milieu, de

l"activité agricole.

“La mission de Mhonda est établie sur le Ngourou, dans une position
magnifique. De tous cotés, les montagnes succedent aux montagnes, ca-
chant dans leurs flancs de petits villages de 10, 15 et 20 cases, et mon-
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trant tantét des rochers nus, tantét des foréts ou l'on trouve en abon-
dance les bois de constructions, tantét des broussailles on poussent
péle-méle les fougeres, les ananas, les bananiers, les ignames, les fram-
boisiers et les vignes sauvages.” (Baur, 1878, p. 401).

“Excepté aux environs des bourgades, il n'y avait pas de traces de cultu-
re. Le pays [situé entre la cote et le versant oriental des Monts
Uluguru], d'une station a l'autre, n'était qu’un désert non moins sau-
vage, non moins abandonné que le Sahara, mais d'un aspect bien au-
trement agréable. Notre premier pére, s'éveillant dans cette partie de
I"Afrique, et en découvrant les beautés n’aurait pas eu de sujet de
plainte. Les bosquets ombreux, semés comme des iles sur un océan de
verdure, lui auraient donné un frais abri pendant la chaleur du jour, et
un asile assuré a I'heure des ténébres. Le matin, une promenade au
sommet de la pente herbue l'eiit fait jouir de la fraicheur, et il aurait eu
pour ses ablutions de nombreux ruisseaux qui fuient au pied de la col-
line. La forét lui eut fourni un verger suffisant, et, dans ses profon-
deurs, tous les animaux qu'il et désirés. Parcourez le pays dans toutes
les directions, au nord, au sud, au levant et au couchant, pendant des
jours et des jours, vous ne cesserez pas de contempler la méme scéne.”
(Stanley, 1874, p. 71-72)".

1.1.2/ Les techniques culturales et 1'outillage

Les techniques culturales sont celles de la défriche-briilis en milieu boisée :
on coupe les ligneux, on les laisse sécher, on les brile puis on plante. Une
fois le semis réalisé, les travaux d’entretien sont réduits au strict minimum.
C’est seulement lorsque la récolte approche que le gardiennage des cultures
impose la reprise du travail. L'outillage est rudimentaire : la hache, la serpe
ou le coutelas et des houes de fer ou de bois.

“La population [de !'Uzaramo] est assez laborieuse, mais l'ardeur au
travail est loin d’étre égale en toute saison. Au temps des semailles, les
hommes partent le matin de bonne heure et s’en vont aux champs,
quelquefois trés loin du village, une serpe ou une hache a la main, une
pioche sur I'épaule, avec une lance, un arc et des fléches. Ils sont suivis
des femmes qui ne sont point retenues a la case par les soins du ména-
ge. On défriche la forét, on brile les herbes, on abat les arbres, on re-
tourne la terre'®, et on séme. Alors, pendant que la nature travaille,
Voir également Horner (Horner, 1873, p.129), Le Roy (Leroy, 1884, p. 45 et 113) et Courmont :

“Nous apprenons que du coté Est du Pala-Ulanga, il n"y a que 6 ou 7 villages. Ces villages n’ont
guere que 4, 5 ou 6 cases.” (Courmont, 1886, n.p., 15 octobre).

'** Cette référence explicite au labour est problématique. Elle me parait incompatible avec le

reste de la description et plus précisément avec I’absence totale de travaux d’entretien jusqu’a
la récolte.
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I'homme se repose, jusqu’a ce que, le mais ou le sorgho portant des
graines, il se reléve pour aller chasser les oiseaux, les singes et les san-
gliers qui dévastent les plantations. Perché sur un arbre, dans une
hutte qui ressemble au nid de quelque oiseau gigantesque, le veilleur
crie toute la journée et toute la nuit pour éloigner les maraudeurs.
Cette occupation est ordinairement celle des enfants. Vient la récolte :
les hommes alors emmagasinent tout ce qu’ils peuvent, sans ambition
d’'ailleurs, sans inquiétude, sans souci du lendemain. Ces provisions
suffisent a peu prés pour mener une famille d'une récolte a l'autre ;
mais il est rare qu’on prévoie les pertes possibles, les incendies, les sé-
cheresses, les guerres, etc.” (Le Roy, 1884, p. 90-91).

“La plupart des Noirs du Zanguebar [la région s'étendant de Bagamoyo
a I'Usagara] vivent du travail des champs. Ils cultivent surtout le mais,
le sorgho, le riz, la patate, plusieurs espéces de haricots. Ils ont le bana-
nier, le cocotier, le palmier, le ricin, etc. Le labour est fait par les
hommes, aidés des femmes quand celles-ci ne sont pas empéchées par
leurs devoirs de méres. Les travaux commencent lorsque la constella-
tion des Pléiades monte a I'horizon. Les semailles faites, on se repose,
on s’amuse, on voyage, on boit et on chasse. (...) Les instruments de tra-
vail sont la pioche en fer et quelquefois d’'ébéne, la hache, le coutelas, la
serpe.” (Le Roy, 1884, p. 179-180)"".

1.1.3/ Les cultures principales

Les cultures principales sont le sorgho, le mais (qui est déja omniprésent

dans les années soixante-dix'"), le riz, différentes légumineuses (dont 1’am-

brevade - Cajanus cajan), les cucurbitacées (courges et concombres), la bana-

ne, les patates douces. Le manioc, l'igname et la canne a sucre sont égale-

ment présents. L'élevage se caractérise surtout par d’importants troupeaux
de chevres et de moutons (Bloyet, 1890, p. 362 ; Le Roy, 1884, p. 114 et p. 179).

1.1.4/ La chasse

La chasse est une activité importante qui contribue de maniere significati-

ve a l'alimentation. Deux techniques de chasse sont rapportées, qui corres-

pondent d’ailleurs aux deux techniques identifiées lors de mes enquétes : la

chasse au filet et le piegeage dans des fosses.

Voir également Bloyet (Bloyet, 1890, p. 364).
Il s’agit, bien évidemment, du XIXéme siecle.
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“A cela on peut ajouter les produits de leurs chasses, qui sont tres
abondantes. En effet, outre les différentes variétés de gazelles et d’anti-
lopes, on rencontre fréquemment des sangliers, des zébres, des onagres,
des girafes et des éléphants. Quoique les animaux carnassiers, tels le
lion, I'hyéne et le tigre, leur en disputent une partie, ils trouvent ce-
pendant le moyen d’en prendre une quantité considérable, a l'aide de

grands filets, dont la plupart des demeures sont pourvues.” (Horner,
1873, p.129)".

1.1.5/ Une agriculture de défriche-brilis en milieu boisé

Il se dégage donc de ces quelques témoignages écrits I'image d'une agricul-
ture de défriche-brilis en milieu boisé, mise en ceuvre par de petits groupes
humains dispersés dans un milieu naturel peu perturbé qui procure, grace a
la chasse, et vraisemblablement a la cueillette, une partie non négligeable de
I’alimentation. Les principales cultures de ces essarteurs sont des céréales.
L'équilibre “apparent” qui s’installe entre le milieu naturel boisé et le milieu
cultivé laisse a penser que la mise en jachére des essarts permet la reconsti-
tution du couvert végétal climacique. On remarque d’ailleurs que prés d'un
siecle plus tard, ce type d’agriculture a jachere arborée subsiste encore dans
certaines parties de la zone considérée (Hartnoll et Fuggles Couchman,
1930)%,

Un rapide survol bibliographique permet de constater que le mode d’ex-
ploitation du milieu que je viens de caractériser n’a rien d’original. On le re-
trouve, a quelques variantes pres, chez la plupart des populations qui occu-
paient I'ancienne Rhodésie septentrionale et le cadran sud-ouest de la

Tanzanie

. L’exemple le plus notoire en est le “citemene”, méthode de cul-
ture sur défriche-brilis des Babemba de Rhodésie rendue célebre par le tra-

vail magistral et pionnier de Richards (Richards, 1939). Le “citemene” ayant

" Voir également Baur (Baur, 1878, p. 190 et 391) et Le Roy (Le Roy, 1884, p. 22).

' Ces auteurs décrivent un systéme de culture pratiqué aux environs de Dar-es-Salaam dans
les années trente : “The bush is cut by the men, all the light growth being cut to the ground,
and the bigger trees being cut at about three feet from the ground. (...)When the bush has been
cut it is generally carefully burnt. (...) If the forest is twenty years old or more it is considered
suitable for rice in the first year.” (Hartnoll et Fuggles Couchman, 1939, p. 35-37)

"* Voir 'ensemble des études conduites par I'International African Institute, notamment Tew,
1950 ; Willis, 1966 ; Whiteley 1951. Voir également Richards, 1961 (lére édition 1939) ;
Mitchell ]. C., 1961 (1st ed. 1951) ; Jaspan, 1953 ; Ruthenberg, 1980.
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été le premier mode d’exploitation agricole du milieu précisément décrit
dans cette zone, c’est en se référant a celui-ci que la plupart des auteurs dé-
peignirent les autres agricultures de la région du grand plateau central afri-
cain. “The Bemba cultivate by clearing the undergrowth, pollarding the trees
over a strip of bush, and burning the branches and brushwood so obtained
on a small space in the center of the cleared patch to make an ash-fertilized
bed on which other crops are grown. This method, known from the earliest
days of the British occupation as the citemene system after the native name
for a cut garden, is practised all over this part of North-Eastern Rhodesia,
and by some of the Lamba-Kaonde and Lunda-Luba peoples on the northern
plateau of North-Western Rhodesia.” (Richards, 1939, p. 19). L'habitat préco-
lonial Bemba est, d’autre part, trés similaire a celui que je viens de décrire et,
de la méme maniere, la chasse joue un réle important dans 1’alimentation.
Létendue sur laquelle se pratique le citemene ou des systémes apparentés
correspond bien avec la zone écologique de la forét claire a “miombo” (du
nom local du genre d’arbres dominant cette formation végétale,
Brachystegia sp.). La presque totalité du “miombo” occupant le plateau cen-
tral africain a en effet été soumise aux pratiques agricoles du “citemene” ou
d’autres systemes semblables (White, 1986).

1.2/ Les traditions orales et le mode de mise en valeur & Mgeta en période
précoloniale

La reconstitution du mode de mise en valeur du milieu pratiqué par les
premiers groupes migrants au sein des Monts Uluguru et de son évolution
jusqu’au début du XXeme siecle est une entreprise difficile. Les informations
a ma disposition sont quantitativement réduites et qualitativement sujettes

a caution. Elles sont issues de trois sources principales :

- La bibliographie.
- Les traditions orales.
- L’'observation de l’agriculture luguru moderne qui, par hypothese,

porte des traces du mode de mise en valeur du milieu traditionnel.
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Comme je l'ai déja écrit, la bibliographie est extrémement pauvre et les
traditions orales peu soucieuses de préserver la mémoire des faits tech-
niques en général. Certains éléments de l'agriculture luguru‘ précoloniale
subsistent encore dans les pratiques agricoles luguru modernes. Ainsi l"utili-
sation du baton semoir (muhaya) et de la serpe (sengo) est fréquente et cer-
taines cultures, comme le maghimbi (une variété de Colocasia esculenta),
continuent d’occuper une place importante dans la diete luguru. Cependant,
I’analyse des formes contemporaines de l'agriculture, soit a partir d’un tra-
vail de terrain, soit en utilisant les documents relatifs a la période coloniale
et post-coloniale, ne peut apporter que des éclairages partiels sur le mode de
mise en valeur du milieu précolonial. Les documents ne sont disponibles
qu’a partir des années cinquante, au moment ou l'agriculture subit une véri-
table révolution qui s’achévera dans les années soixante-dix : abandon total
du brlis et des friches d’un an et plus, réduction drastique de la taille des
troupeaux caprins, introduction et généralisation du labour manuel, de l'ir-
rigation, de l'utilisation d’engrais de synthése, de produits de traitement
phytosanitaires, du fumier de porc, développement des cultures marai-
cheres et de I’élevage porcin. Ces bouleversements, relativement récents,
sont connus et l'identification des apports agro-techniques de cette période
est facile (Paul, 1988 ; Coniat et Raison, 1997). Il n’en est pas de méme des
évolutions qui ont pu marquer la période précoloniale, notamment le
XIXeéme siecle, et le début de la période coloniale. Je ne sais pas répondre
avec certitude, par exemple, a la question suivante : les pionniers sont-ils ar-
rivés dans la zone avec le mais (Zea mays), le manioc (Manihot esculenta) et
le haricot (Phaseolus wvulgaris), plantes d’origine américaine, ou celles-ci

ont-elles été adoptées plus tardivement ?
Ma démarche a été la suivante :

- j’ai réalisé un inventaire des plantes cultivées et tenté de détermi-
ner leur ordre d’apparition, de 1'époque pionniére a I’aube du XXéme
siecle, afin de définir d’éventuelles périodes distinctes du point de
vue de la combinaison des plantes cultivées. J’ai ensuite caractérisé le

cadre agro-écologique général correspondant a chacune de ces pé-
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riodes ou, en d’autres termes, les évolutions du milieu physique et
des techniques d’exploitation de ce milieu.

- fai réalisé un inventaire des outils utilisés afin de préciser les tech-
niques pouvant étre mises en ceuvre grace a cette panoplie d’outils et
de conforter, corriger ou enrichir la périodisation précédente.

- j’ai enfin tenté de reconstruire les systémes de culture pratiqués par
les agriculteurs luguru précoloniaux et leur évolution au cours du
XIXeme siecle, c’est-a-dire de déterminer I’ensemble des techniques
mises en ceuvre au cours dun cycle productif mais aussi de celles as-

surant la reproduction, a long terme, de ce cycle.

A chacune de ces étapes, le croisement des informations fournies par les
différentes sources, leur mise en cohérence et leur confrontation avec les

dernieres avancées de l’agronomie tropicale ont consolidé ma réflexion.
1.2.1/ Le cortege des plantes cultivées

Les plantes cultivées se caractérisent, notamment, par des exigences agro-
écologiques plus ou moins marquées. Celles-ci concernent les températures
minimales et maximales requises pour chacun des stades du développe-
ment du végétal, les besoins en eau, les caractéristiques physico-chimiques
du sol, la tolérance aux adventices, etc... Il est cependant rare qu'une espéece
domestiquée soit un indicateur précis du milieu physique et/ou des tech-
niques culturales qui lui sont appliquées. Le taro (Colocasia esculenta), par
exemple, est une plante tropicale généralement cultivée dans les zones hu-
mides (bas-fonds) de plaine. Mais on la retrouve également en altitude, sous
couvert forestier, la ol les précipitations annuelles avoisinent 2 500 mm/an.
L'ensemble des especes cultivées par une population, a un moment donné,
qu’on peut désigner sous le terme de cortége des plantes cultivées, permet
néanmoins de définir une “ambiance” agro-écologique générale. C’est ce que
je vais tenter de faire a partir du cortege des plantes cultivées par les popula-
tions luguru en période précoloniale. Pour plus de clarté, j'ai classé les cul-
tures luguru en quatre catégories : les céréales, les tubercules, les 1égumi-

neuses et les “divers”. Les tableaux 2 a 5 présentent les caractéristiques agro-
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écologiques des principales cultures luguru. La liste de celles-ci a été dressée
a partir des enquétes que j'ai réalisées et de la bibliographie, y compris celle
qui traite des populations matrilinéaires installées a proximité des Monts
Uluguru.

1.2.1.1/ Les céréales

Le mais semble avoir été connu des pionniers. Il aurait cependant occupé
une place restreinte dans les systémes de culture luguru, semé en petites
quantités a proximité des habitations. Il est aujourd’hui la céréale quasi-ex-
clusive des systemes de culture luguru au-dessus de 1 000 metres d’altitude.
Le mil (Pennisetum glaucum) serait également une espéce secondaire. Le
sorgho (Sorghum vulgare, uhemba) était, de toute évidence, la céréale do-
minante des systémes de culture luguru au XIXeme siécle. En témoigne no-
tamment le grand nombre de cultivars dont les noms luguru ont été préser-
vés, malgré leur abandon total depuis plusieurs décennies. L’éleusine
(Eleusine coracana, ulezi) aurait été, d’aprés Vermunt, la céréale dominante
des systemes de culture luguru avant que le sorgho ne la supplante. “It is re-
membered by the old people that their first staple food crop was ulezi (eleu-
sine) = bulrush millet” (Vermunt, n.d., n.p.). Il ne précise pas 1’époque ni les
conditions de ce changement. Schaegelen (Schaegelen, n.d.) confirme que
I’éleusine constituait la nourriture de base des premiers migrants de
I'Uvinduda™: “Dans chaque sacrifice on n’omettra pas d’offrir de 1I'Ulezi
(Eleusine coracana) ou de la nourriture faite de ce grain, parce que cette
nourriture a été celle des ancétres avant l'introduction du mais et du sorgho
(Sorgho [en fait Sorghum] vulgare).” (Schaegelen, n.d., n.p.). Le sorgho et I'é-
leusine sont notoirement les especes cultivées qui permirent aux Bantu de

coloniser toute la zone des savanes et foréts claires au sud de I'équateur'”.

" Bien que je n‘ai pas conduit d’enquéte spécifique a ce sujet, voici la liste dont je dispose :
maze ou chige et mdeha sont des variétés d’altitude rouge foncé, karasi est une variété au
grain dur et riche en amidon, kobero ou kwambe est la variété la plus commune, bang’ala est
une variété a la tige élevée, ng’adondwa est une variété dont I'amertume écarte les oiseaux.

""® Les populations de I'Uvinduda et de I'Uluguru partagent les mémes clans et sont de méme

origine. Les relations entre ces populations persistent encore aujourd’hui.

77 “it was the cultivation of sorghum and millet [Eleusine] that enabled them [les Bantu] to

spread into savannah areas of subtropical eastern and southern Africa, mainly during the last
thousand years.” (Gwynne, 1975, p. 259).
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(ng'unde) [15-36°C], tolere fortes mais optimum éventail de conditions jourspour] plus, pour ses feuilles consommées en
Niébé les températures | précipitations, | jusqu'a1000m conditions humides (voir les épinard que pour ses graines
élevées, sensible | résistance a la (voir pédologiquesen | plyviométrie) | graines
au froid (2 sécheresse Température) | sol bien drainé
partir de 12°C)
Cajanus cajan | Afrique imum : [500-1 000 Jusqua1500m | Tolere un large | Son portarbustif | Premidre | p1ante “semi® pérenne” qu'on peut
(mange) [20-30°C], tolere mm/an] éventail de diminue récolte 6 récolter trois & quatre années
Ambrevade les températures| Résistance 2 la conditions | sensiblement la | 212 mois successives
élevées sécheresse pédologiques en | COmpétition avec | suivant
sol bien drainé | 1€s mauvaises les
herbes variétés
Vigna aureus | Ancen | TolRredes |[750-900mm/an]| Jusqu'a1500m | Tolere un large 60-70 Les gousses & maturité sont
(choroko) Monde hautes Récolte correcte éventail de jours violemment déhiscentes et exigent un
températures | jusqu'a650mm conditions Rustique passage l‘%\ﬂizf ailt moment de la
dans Sensible 2 pédologiques en recolte
l'intervalle I'excds d'eau sol bien drainé
[30-36°C]
Phaseolus Amér. | Toltreun large | Sensibledla | Audessusde | Exigedessols | Sersibleaux | o, 00 | o oo yde de culture possible par
vulgaris éventail de | sécheresseeta | 600 metjusqua | bien drainés & h ,dtm;\? jours | an & basse altitude, ce qui entraine
(mapande) températures I'exces d'eau 2100m la fertilité Hdes 8. la des problémes de conservation des
Haricot commun (10-35°C] mais chimique au ﬂ;‘;ft"“ “‘:l la SSerives .
sensible aux moinsmoyenne i pétieﬁfm a:ec Permet des rendements par unité de
températures e surface élevés mais faible rusticité
élevée auses
evees herbes

Tableau 3 : Caractéristiques agro-écologiques des especes végétales cultivées par les Waluguru ; légumineuses

1.2.1.2/ Les légumineuses

La légumineuse dominante aurait été le haricot lablab (Lablab niger), les

autres légumineuses restant secondaires. C’est une plante tres rustique, pé-

renne et couvrante (c’est-a-dire qu’elle se montre “agressive” vis-a-vis des

mauvaises herbes dont elle empéche le développement). En Afrique

Centrale on l'a trouve souvent en association avec l’éleusine (Vandenput,

1981). L'apparition du haricot est tardive : apparemment durant la seconde

moitié du XIXeme siecle ot il occuperait une place marginale dans les sys-

temes de culture. Par rapport aux légumineuses “traditionnelles”, il faut re-

tenir que le haricot a des exigences hydriques supérieures (quantité et régula-

rité des précipitations, sensibilité a I'engorgement du sol), mais qu’il suppor-
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te des températures plus basses et qu’il craint les températures élevées, no-

tamment au moment de la floraison. En d’autres termes, il est mieux adapté

que les autres légumineuses aux conditions d’altitude. C'est-: d’ailleurs la

seule légumineuse aujourd’hui présente, 2 1’exception de l’exotique petit

pois (Pisum sativum), dans les systtmes de culture luguru au dessus de 1

600 metres.
ESPECE Origine | Température Pluviométrie Altitude Sol Ennemis des REMARQUES
cultures du cyde
Eleusine Afrique - Résistance 2 la | De022400m, | Tolere un large Se stocke 4-6 mois Espéce exigeante en travail si a
coracana sécheresse en mais surtout éventail de | plusieurs années. i ventj . Le
(ulezi) début de cyde, | au-dessusde conditions Au champ : trés premier sardage doit étre tres soigné,
plus exigeante 900 m pédologiques | attaqué par les la protection contre les oiseaux
ensuite mais en sol bien| oiseaux, sensible entraine un important gardiennage.
[minimumde drainé aux adventices Rendements faibles. Stockage :
900mm/an] en début de cyde plusieurs années sans dommage
Sorghum Afrique| Croissance [600-1 000 De022400m | Tolére unlarge | Stockage délicat| Tres Sa résistance a l'exces d'eau lui
vulgare optimale a mm/an] suivant les éventail de Au champ : variable | permet d'étre cultivé en décrue, on
(uhemba) 30°C Résistance variétés mais conditions attaqué par selon les obtient un regain sur certaines
marquée ala | principalement | pédologiques, oiseaux variétés | variétés. La conservation du grain est
sécheresse |de90021500m | tolére unexcts 3-7 mois problématique
en Afriquede | d'eau passager
I'Est
[200:800 zam/ an) Trspeu | Attaqué parles | Tres Sa précocité et sa résistance A la
Pennisetum | Afrique - 0 rEaAn R exigeant, tolere oiseaux, sécheresse en début de cyde en font une
typhoides la sécheresse en un large supporte la de 55 3 | ulture de soudure, souvent cultivé en
début de cydle. ¢ventall de compétition | 100jours | £ 4aseolement car peu exigeant du
Eneiiey conditions avecles pourles | Loint de vue de la fertilité chimique
prédipitations pédologiques en adventices Gero dusol
doit &tre sol bien drainé Millets
relativement
bien réparti
Amér. Croissance Résistance De02a2400m Sol Attaqué par les Tres Relativement exigeant du point de vue
. optimale a modérée a la suivant les raisonnablement| mammiferes | yariable | du milieu physique, peu exigeant en
Zea mais 30°C, sécheresse en variétés fertile et bien mais pas selon les travail (notamment gardiennage,
(gumtama) température début de cyde, drainé d'attaque variétés | récolte et post-récolte). La maitrise
critique 10°C | sensible aprés 5 d'oiseaux, et la des adventices est cependant
semaines stockage tempéra- nécessaire
relativement ture
facile

Tableau 2 : Caractéristiques agro-écologiques des espéces végétales cultivées par les Waluguru ; Céréales
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1.2.1.3/ Les tubercules

Les informations concernant le manioc (Manihot esculenta) sont

contradictoires. Pour certains informateurs il serait apparu relativement ré-

cemment dans les systtmes de culture (deuxieme moitié du XIXeme sizcle)

tandis que d’autres prétendent que les pionniers disposaient déja de cette es-

pece”. L'igname (Dioscorea spp.), aujourd’hui trés rare sur toute la zone
d’enquéte, aurait été une culture de case répandue.

i : . o Maladies/adven-| Longueur|
ESPECE Origine | Température | Pluviométrie Altitude Sol tices/prédateurs | ducyde REMARQUES
0-1000men La récolte et la plantation sont
" culturede " simultanées, on replante
poo- s imum: | 250mmou | o 2% donds. ey 9-11 kit i fn scratonncie do
T Asie ] 900-1800m en S Rustique ; tubercule récolté. Récolte étalée sur
(mahimbi, [21-27°C] sols un exces d'eau mois G z 5
himbi) hyd hes culture prol I'année sauf période trés humide, pas
magium Y i pluviale sur sol & de stockage, consommation rapide
drainé apres récolte.
Stockage 80-200
: i [750-1200 De0a2100m | Tolere un large | plusieurs mois en jours i dimi
Ipomea O[%h_l;s‘icm] mm/an] mais cydle trés éventail de |terre, délicat une | suivant Plante.lt:i:: ::t, 'vim".te cselqul S l:e
batatas Amér. ; Résistance long en altitude conditions fois récolté. les 1 PPrime;
(lihoka) e A= marquée dla | (environ 6 mois | pédologiquesen| Supportela  |conditions] g e Byee prcries
e A 156 | ~ conane 21000m) | sol bien drainé [compétition avec | et la ulllesien Gpinacd.
les adventices variété
: Saison séche de .
: Optimum : A : Exigeant, sol . ;
Dioscorea iEagEy 30°C £4°C, 25 mois et Rarement bien drainé, 5 1? TIens : 4 ;
et o 1500mm desisde rya—— Rusticue suivant Relativement exigeant en travail,
SPP- Nouveau i +200mmbien | *“ ‘s q les récolte délicate]
rotundata ? ralentie sous : 1000m relativement :
z Monde répartis sur la : variétés
(chigonzo) 20°C 3 s fertile
saison humide
Résistance
: Donnede marquée aux 54 -
A Crowsance | Resistance faibles Tokredessols |  maladies. | 5070 |Espdcequisadapted des conditions de
= Amér. s marquée a la rendements pauvres, bien Stockage puispouy]  Sulegeruclss pereas
esculenta 16°Cet au : . ; les travail. Valeur nutritive du tubercule
sécheresse au -dessusde drainés plusieurs mois en g :
dessus de 29°C : feuilles faible.
1500 m. terre, délicat une
fois récolté
Tableau 4 : Caractéristiques agro-écologiques des especes végétales cultivées par les Waluguru ; tubercules

Le taro (Colocasia esculenta) était sans doute le tubercule dominant.

Plusieurs variétés sont actuellement cultivées. On distingue notamment des

cultivars d’introduction récente (maghimbi), au cycle plus court (10 mois) et

'* Ce qu’on sait de l'introduction du manioc en Afrique de I'Est ne pefmet de rejeter aucune des
deux hypotheses. “It is not known when cassava was first introduced to the east coast of
Africa but it is thought to have been sometime between 1700 and 1750, although some authori-
ties think it was brought in during the Portuguese occupation of the Kenyan and Tanzanian
coasts in the early sixteenth century. (...) Cassava probably was not introduced into the hin-
terland of East Africa until after 1800, the main centres of dispersal being Zanzibar and

Mogambique.” (Gwynne, 1975, p. 269).
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a la cuisson plus aisée, et des cultivars plus anciens (mahimbi), nécessitant
une cuisson prolongée™ et au cycle cultural d'une année. Ces derniers sont
réputés pour leur capacité a se conserver au champ durant une longue pé-
riode. C’est le coeur de la saison des pluies qui marque la fin d'une saison de

récolte de mahimbi qui s’étend de juin a octobre. On ne dispose pas d’infor-

mation relative a la patate douce (Ipomea batatas).

1.2.1.4/ Divers
ESPECE  |Origine | Température | Pluviométrie [  Altitude Sol Bnacoli s REMARQUES
& cultures ducyde
Adapté aux Tolére un large
températures S“PP“.‘e des éventail de
élevées pliies conditions : :
Basella st abondantes. Surtout P F_euxlle consommée en épinard. Une
i pératures praalogigu s fois la plante installée, elle demande
rubra Asie basses 2 au-dessous de mais un sol Rustique Pérenne p 5 & o
4 résistance a la . s trés peu d'entretien et son exploitation
(delega) ralentissent la 500m riche en matiére " *
3 sécheresse pour . reléve quasiment de la cueillette
croissance Ertaings organique et
: humide est
variétés :
optimal
Prédpitations Tolere un large
moyennes a éventail de
Adapté aux faible, se conditions Plus de
Cucibita températures cultive pédologiques 100}
Amér. élevées, souventen De 022000 m |mais un sol riche| Rustique ! La feuille est consommée en épinard
moschata - : pour le
Gnl ) au-dessus de saison séche en matiére fruit
a4 25-27°C Sensible aux organique et Za .
fortes humide est &
précipitations optimal
e | San =
yerme . Tolére un large 1e récolte
mensuelle mm/an]bien | Au-dessousde ; :
Missa imale 27°C is mais | 1600m dans éventail de 7-9 mois
SPP- Asie Opsaa P - conditions Rustique mais Planté a I'abri des feux de défriche
(dosa) Ralentissemen | résistance a la les Monts pédologiques en jusqu 18
s sécheressede | Uligura | %55) bien drainé mois &
croissance certaines 1000m
en-dessous de variétés
21°C

Tableau 5 : Caractéristiques agro-écologiques des especes végétales cultivées par les Waluguru ; divers

Parmi les cultures ici qualifiées de diverses, le delega (Basella rubra)

semble avoir été d'une importance capitale. Plusieurs récits en font une
plante spontanée qui aurait facilité la survie des pionniers alors que la litté-
rature scientifique la considére comme une culture introduite relativement
récemment du continent asiatique. Il reste que cette pla'.nte trés rustique, une
fois développée, se comporte comme une culture pérenne qu’on exploiterait

selon des modalités proches de la cueillette, c’est-a-dire sans soins particu-

¢ 11 s’agit de variétés riches en oxalate de calcium comme on en trouve également en
Polynésie.
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liers. Le bananier “dosa” est également une culture importante et vraisem-
blablement ancienne. La feuille de dosa est un élément indispensable a 1’ac-
complissement de la plupart des rites. Cependant, du point de vue agricole,
le bananier dosa reste marginal, planté en bouquets compacts, occupant les
berges des ruisseaux et a l'abri des feux de défriche. Enfin, le giraumon
(Cucurbita moschata) est cultivé pour ses feuilles, consommées en épinards,
autant que pour son fruit. Semé en association avec une culture principale,
il a un pouvoir couvrant qui lui permet de concurrencer les adventices et en

fait également une plante rustique a la conduite peu exigeante en travail.
1.2.1.5/ Especes cultivées et environnement

A partir de cet inventaire des especes cultivées par les populations luguru
précoloniales, on peut tirer plusieurs conclusions et élaborer quelques hypo-
théses quant au rapport de ces populations a leur environnement physique.
D’un point de vue agronomique, le cortége est dominé par des especes a
cycle court, adaptées a un climat unimodal comprenant une saison séche
marquée et une saison des pluies irréguliére bien que relativement impor-
tante (700 mm au minimum). Les exigences pédologiques sont faibles, ces
plantes s’accommodent d’une grande variété de sols pourvu qu’ils soient
bien drainés. Ces especes sont le sorgho, 1’éleusine, le haricot lablab, les
vigna (Vigna sinensis et aureus), 'ambrevade (Cajanus cajan), la patate
douce, le manioc. Elles sont toutes rustiques, c’est-a-dire qu’elles s’accommo-

dent de conditions de milieu et de soins culturaux médiocres.

On note cependant la présence d’espéces aux exigences agro-techniques dif-
férentes. Le taro, l'igname, le bananier (Musa spp.) et le mais dans une
moindre mesure, exigent des pluviométries élevées. L'igname requiert des
conduites culturales plus intensives en travail et un sol d’une bonne fertili-
té, notamment organique. Ceci n’invalide pas la description sommaire pro-
posée ci-dessus mais renvoie, soit a des pratiques culturales particulieres
(champs de case), soit a ’exploitation de micro-milieux permettant de pallier

les insuffisances climatiques relatives (bas-fonds) que je détaillerai plus loin.
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Le cortege présente un certain équilibre entre les cultures céréalieres et les
tubercules. Les informateurs insistent notamment sur I'importance du taro
dans les systémes de culture pratiqués par les pionniers au sein des Monts
Uluguru. Méme s’il est vraisemblable, comme je le discuterai plus loin, que
les populations luguru précoloniales aient été avant tout céréalicultrices, la
place des cultures a tubercules n’est pas négligeable, particulierement durant
la phase pionniére. Leur capacité de conservation au champ et leur compor-
tement de culture pérenne facilitent sans doute la colonisation d’un nou-
veau territoire. Des parcelles de taro peuvent étre progressivement mises en
place plusieurs années avant l'installation définitive du nouvel établisse-
ment et constituer ainsi un stock de nourriture sur pied. Sous couvert fores-
tier, le taro peut également étre implanté a des altitudes interdites aux cé-
réales traditionnelles. De maniere générale, en milieu forestier, les plantes a
tubercules présentent I’avantage, en I’absence de tous travaux d’entretien, de
se reproduire beaucoup plus longtemps que les céréales. Une parcelle aban-
donnée depuis plusieurs années peut, le cas échéant, fournir des plants ou
méme un appoint de nourriture™. Enfin, si la nécessité d’approvisionne-
ment en eau potable explique que les déplacements des groupes migrants se
firent le long des cours d’eau (bonde kwa bonde, voir Chapitre I), un autre
facteur explicatif est sans doute I'importance des cultures de bas-fonds dans

le mode de mise en valeur du milieu luguru durant la phase pionniere.

On remarque l'importance des plantes d’origine américaine dans le cortege
des plantes luguru. Parmi celles-ci, il semble bien que le mais et le potiron
aient fait partie des especes dont les pionniers étaient munis. La diffusion de
ces cultures n’est pas connue avec précision. On sait qu’elle s’est faite autant
a partir des comptoirs portugais de la cote ouest (Angola) que, plus tardive-
ment, de ceux de la cote est (Mozambique). Dans les deux cas, aucune solu-
tion de continuité ne s’opposait a leur diffusion jusqu’aux populations des

environs du Lac Nyasa, d’ou seraient originaires les clans luguru.

"“Voir 'exemple, dans un milieu naturel fort différent, de l’agriculture des populations amé-

rindiennes et africaines de Guyane francaise (Hurault, 1961).
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1.2.2/ Les outils des pionniers

Loutillage luguru traditionnel est rudimentaire et restreint. Il est constitué
de quatre outils principaux : la hache (hwago), la serpe (sengo), la houe de
bois (chibode) et le baton a semer (muhaya). Il faut cependant distinguer
deux périodes, car, dés le milieu du XIXeme siecle, différentes houes de fer
supplantent la chibode. Je limiterai tout d’abord la discussion a l’outillage

dont disposaient les pionniers'.

Ces quatre outils principaux sont peu spécialisés, c’est-a-dire que chacun
d’entre eux peut étre utilisé pour une vaste gamme d’opérations techniques
dont certaines ne sont pas agricoles. Ainsi la serpe “sengo”, dont 1'utilisation
principale est le désherbage et le débroussaillage des friches, est également
employée au sarclage soigné des cultures, a la fabrication de divers objets en
bois (lit, manche d’outil, etc.) ou encore comme sabre d’abattis et arme lors

des parties de chasse'®

. De ces quatre outils, seul le muhaya est fabriqué di-
rectement par son utilisateur. Les trois autres requiérent l'intervention d'un
spécialiste, autant pour la fabrication de la partie travaillante (lame) que

pour celle du manche.

Il ne m’a pas été possible de conduire d’enquétes approfondies sur chacun
de ces outils, comme Sigaut, a juste titre, 'appelle de ses veeux'® (Sigaut,

1984). Je n’en ferai donc qu'une description sommaire.

®"Schaegelen, cité par Biedelman, rapporte le méme outillage, au baton a semer pres, pour les
Wavinduda, voisins matrilinéaires des Waluguru, exploitant un environnement naturel tres
boisé : vibode (pluriel de chibode), mbazo (hache) et mundu (serpe) (Beidelman, 1966, p. 64).

"* Cette faible spécialisation de l'outillage est fréquente chez les populations agricoles ot les
activités de chasse et de cueillette tiennent encore un role important. “Au total, ces outils [il
s’agit de deux houes, d’un couteau a débrousser apparenté a la serpe luguru et d’une hache]
illustrent bien une économie ‘fondée d’abord sur ... les activités de chasse, de péche et de
cueillette... On remarquera, si 'on excepte la houe, que cet outillage n’est que faiblement spé-
cialisé et déborde largement le cadre des travaux agricoles.” (Mofiino, 1984, p. 587).

'*211 est important de noter autant que possible le poids de I'outil, et celui de ses diverses par-
ties (manche, lame) séparément (...) [la] vitesse d"usure, fréquence de remplacement, méthodes
et instruments pour aiguisage, etc...” (Sigaut, 1984, p. 367).
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1.2.2.1/ La hache (hwago, lihwago)

La forme générale de la hache traditionnelle est connue et tres semblable a
la plupart des haches de fer & emmanchement a soie'™ d’Afrique. Son utilisa-
tion est encore relativement fréquente bien que le fer provienne aujourd’-
hui de la récupération de pieces automobiles (lames des ressorts d’amortis-
seurs). Le poids de la hache provient en grande partie du manche, taillé dans
un bois dur et renflé au niveau de l'insertion de la lame. Bien que ce renfle-
ment puisse étre utilisé comme un pommeau'® lors de la réalisation de tra-
vaux de précision (évidage ou dégauchissage d’un tronc), sa fonction essen-
tielle est d’augmenter la puissance de percussion de la lame et d’en renforcer
I’emmanchement.

La lame est étroite, emmanchée par une soie. La faible longueur de son
tranchant augmente la puissance de la percussion en réduisant la surface de
contact, palliant ainsi vraisemblablement la médiocrité relative du métal.
D’apres certains informateurs, la longueur du tranchant des haches précolo-
niales étaient sensiblement plus réduite que celle des haches utilisées auj-
ourd’hui. L'allongement du tranchant serait permis par la meilleure qualité
du métal.

La hache est utilisée avant tout pour abattre des arbres ou les élaguer de
leurs branches les plus robustes lors de I'ouverture d’un abattis ou pour se
procurer du bois de chauffe ou de construction. Lors de la défriche, les arbres
les plus gros ne sont pas abattus mais bralés sur pied apres avoir été élagués
et cerclés™.

"™ On parle d’emmanchement a soie lorsque la partie “travaillante” de I'outil se prolonge par

une partie effilée qui s’insére directement dans le manche.
"* Je reprends ici la définition que Sigaut donne de pommeau : “beaucoup de houes africaines
présentent un important renflement du manche au point d’insertion de la lame. Renflement que
je propose d’appeler un pommeau. Il n’est pas rare de voir le travailleur appuyer d’une main
sur le pommeau.” (Sigaut, 1984, p. 366).
"* Le cerclage consiste a creuser un anneau a la base du tronc d’une profondeur telle que les vais-
seaux qui conduisent la seve (I'aubier) soient détruits. L'échange entre les racines et les parties
aériennes de l'arbre étant interrompu, Iarbre meurt et séche ou pourrit sur pied.
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Il existe également une hache cérémonielle'. Elle n’est pas désignée par
un nom spécial. Elle est plus petite que la hache courante, son manche, sans
renflement, est orné de sculptures non figuratives. Le doyen du lignage la

porte sur son épaule lors du déroulement de la plupart des rites.

Photo 3 : Hache luguru (hwago). Ce spécimen est de fabrication récente mais présente
les caractéristiques de la hache précoloniale. Derriere la hache, et de gauche a droite, un fer
de serpe (sengo), un fer de houe (début du XXeme sidcle) et deux parties travaillantes de la
houe de bois (chibode, XIXéme siecle).

1.2.2.2/ La serpe (sengo, nyengo, nemo, ndilimo, hamba)"®

La serpe est toujours utilisée dans certaines zones des Monts Uluguruy, la
ou les friches herbacées existent encore, notamment dans la vallée de

Bunduki. La lame, d’environ vingt-cinq centimetres de long et trois a cing

' Limportance sociale et rituelle de la hache se retrouve dans certaines populations matrili-
néaires d’Afrique Centrale et au-dela. Chez les Bemba, la hache est I’outil agricole fonda-
mental, un homme ne se déplace jamais sans elle. “He carries it everywhere with him swung
over his shoulder as he walks.” (Richards, 1939, p. 289). Une position qui est celle de la hache
rituelle sur I'épaule du doyen luguru. Il est en est de méme chez les Haoussas du Niger ou “[la
hache lourde] est étroitement liée aux activités de brousse réservées aux hommes. Sa charge
symbolique est trés accusée, ainsi la voit-on suspendue a I'épaule des chasseurs et des “chefs de
culture” lors de certains rituels.” (Raynaut, 1984, p-527)

'**C’est sans doute a la serpe sengo que se réferent Young et Fosbrooke lorsqu’ils évoquent rapi-
dement I’existence d’herminettes (adzes) dans I'outillage luguru (Young et Fosbrooke, 1960, p.
31).
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centimetres de large, est recourbée a son extrémité et ne possede qu'un seul
tranchant. La partie du tranchant dans I'axe du manche fait une vingtaine
de centimetres, la partie recourbée, perpendiculaire a la premieére, fait envi-
ron six centimetres. L'emmanchement est a soie, semblable a celui d’un cou-
teau. Le manche est long d’environ quarante centimetres. L'insertion de la
lame étant perpendiculaire a la direction de la frappe et le tranchant tres
long, la sengo n’a pas la capacité de s’attaquer a des organes ligneux épais.
Elle peut étre utilisée pour élaguer les branches les moins robustes d’un
arbre, couper un buisson, mais surtout pour désherber une friche constituée
par des herbacées pérennes en touffes. L'utilisateur s’aide fréquemment d’un

“sukulo” ou “ng’wagulo”, baton crochu servant a tirer la touffe pour mieux

en dégager la base'. La sengo peut étre également utilisée lors du sarclage.

Photo 4 : Serpe luguru (sengo). Au premier plan la sengo est appuyée sur le mur.
Akilimali tient a la main un fer de houe utilisée a la fin du XIXéme et au début du XXéme
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