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TOMBES ET SANCTUAIRES
ou le destin des ancétres en pays kotokoli

Les Kotokoli croient en un dieu supréme, Is66, créateur du monde,
qu’on invoque lors des grandes calamités, en dernier recours, mais qui,
finalement, n’est guere 2 la portée des humains. Par contre, leurs terroirs
sont €émaillés de sanctuaires ol sont vénérées des divinités protectrices
locales, les lizasf (sing. lfz6). D’autres puissances surnaturelles existent: les
génies protecteurs des aires habitées (fermes, quartiers, villages), représentés
par une pierre levée a I’entrée de ces espaces, et qui sont appelés du nom
général kangara; 1'esprit de certaines rivieres, buwa s}, auquel se réferent
des individus qui disent y &tre li€s de par leur naissance; les génies de
brousse (/flim; les Kotokoli disent également ziini, du terme arabe djinn),
souvent mal intentionnés, qui proposent volontiers leurs services en échange
d’dmes humaines; enfin les abonfsf, qui hantent les lieux sauvages et qui
rendent malade ou fou celui qui, par mégarde, les dérange. Mais ces autres
forces sont secondaires par rapport aux divinités protectrices du village qui,
seules, ont droit & un culte public. )

Le culte des ancétres, qu’on croit bien souvent &tre omniprésent dans
les sociét€s d’ Afrique noire, apparait trés discret chez les Kotokoli. II reléve

~ manifestement de la sphére domestique et n’en déborde que trés rarement.

Voyons cependant la place des ancétres dans un tel contexte.

Divinités protectrices

Le [iz6 est une divinité du terroir qui s’est révélée aux premiers

" occupants (en général le groupe fondateur de la chefferie ou un groupe
. autochtone). Chaque territoire de chefferie est ainsi protégé par plusieurs
, fzast, en général quatre ou cing, dispersés en divers lieux sacrés, souvent
,Tepérables par une particularité géographique: sommet déchiqueté d’un
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monticule, extrémité d’un abrupt, affleurement rocheux, grosses pierres au

i ’ int d’eau, etc.
pied @ l!l: ?;b:::il?: de la saison des pluies, le chef fait.procédcr ideest
sacrifices d’animaux, en commengant par la divinité la. plus 1mportantt:.,'1 m;t
individu, quelle que soit son origine clanique ou c.thmque, dés' 19r§ tgu f‘l :ur
sur le territoire d’un chef, bénéficie de la protection d? ces divini ts.d’étrc
réputation, établie 2 travers plusieurs générations d r’xomm.cs, es e
capables de protéger le village contre tout danger et d’y maintenir

ial". aene, 1985:11).
soctl é?xcaq(za Ifz6 a un nom propre, précéc?é dans la p}upart des cas I;ja;rriz
titre honorifique de wuro (= chef). It exprime des exigences particu iores
quant aux animaux qu’on doit lui offrir: mile ou femelle; blanc, m_)xr,émei t
(= jaune, marron) ou indifférencié, etc. P. Alexandre remar’que fort jus g
que c’est "une créature douée d’un nom propre, donc d’une personn
:55 et 1963:244). o . )
st 5Ig.heconséc.lucm):c, chaque /fzé a sa propre aire d attraction. (gln 1\;::2;
parfois de trés loin, comme en pelerinage, pour consulte'r ccrtzu:llcsi‘i évaxchic
dont I'action protectrice s’est spécialisée "commc.les saints de la rmison
catholique", nous dit P. Alexandre (1954:56); <?t 11 nous donne avec
I’exemple de Nana Buruku 2 Siaré, en pays ad_]:m (ibidem). sk, Ala
La relation 2 la divinité protectrice peut €tre trés personnalisee. :
suite d’un voeu prononcé par 1’orant, un enfant peut se retrouver (:;)insz;crla
3 un [fzé dont il prend le nom. Une coupe de cheveux Spécxfg.’]moqu 2
divinité 2 laquelle il est voué et doit sacrifier (Alexandre, .195 : )‘ue;‘s pear
faire appel 4 une divinité protectrice en dehors des sacgf'gxsc.cis1 )ann , P
exemple pour punir, voire tuer un voleur (De: Craene, 1 i11). bl do I
En plus des divinités protectrices qui cc.)nccrncnf 1 ensem o 2

communauté et qui regoivent un culte public, des mle.ldUS peu !

bénéficier de la révélation d’une divinité. sz Tencontre s fait toxgo;rsﬁen
brousse, en un Leu déterminé, mais le récxplf:ndaxre de cette lé;d véla 1os

Jocalisée aménage un autel dans sa concession afin de proc i«}alr p ut

facilement aux consultations. "En dehors des IézaséAdc clan ou de v1 a,;;::;s

de quartier, il semble en exister de familles et ?eut-etre 96 pcrsox:«;;_f s,'s us

il est difficile de distinguer leur culte ciier ccigls gess6§mccuas et, parfois,

? i i ismans" (Alexandre, :56).

: cmploll_:ic(:nim'?fféézte" peut E%tre attribué é' ces divinités dans la .nllgsurc

ob "un objet [est] associé 2 un esprit pgrticu}xcr" (De. Craenc;,l, ;9(81%.) }, tczn.;

2 un groupe de génies sous la direction d’un esprit en che .
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désigne 2 la fois le génie protecteur, I'endroit du lieu de 1a révélation (et
donc du culte), et les autels (dont les “succursales” au village) (Alexandre,
1954:56). 11 est traduit couramment soit par “fétiche” (le support matériel),
soit par “génie" (la réalité métaphysique) (55), les deux podles de son
existence. P.Alexandre réaffirme cette double face de Jjanus dans un article
de 1963 (244): "Le mot liza désigne 2 la fois un étre surmnaturel qu’on peut
faute de meilleure traduction, baptiser "génie”, et le lieu ol il réside,
généralement arbre, rividre ou rocher. Il semble méme s’appliquer 2 I’action
magique du génie ou A ses effets". .

Sans doute avec I'influence monothéiste de I'islam, ces divinités
sont-elles présentées comme subordonnées a Dieu, /566, qui les commande
(Alexandre, 1954:55). - le /26 est “récepteur-répartiteur de puissance divine”
(55) - apres les avoir créées (Alexandre, 1963:244),

Chaque sanctuaire est entretenu par un liz6-dAg, qui est le gardien
(d28 = propriétaire, gardien) du "fétiche” (lfz0); charge qui se transmet au
sein d’une lignée. C’est 2 lui qu’il faut s’adresser pour consulter la divinité
protectrice dont il est, en quelque sorte, le sacristain. 1 assiste 2 Ia prestation
du médium (#fwa) par qui s’établira la relation directe entre le consultant et
la puissance surnaturelle qu’il invoque. Le /fz6-dAq fait en effet appel 4 un
médium (3 moins qu’il ne soit lui-méme médium), 3 qui il fabrique le
tabouret qui lui servira lors des séances. Durant Ia consultation, il encourage
la divinité 2 se manifester en lui adressant des louanges. C’est Iui qui
procéde aux sacrifices des animaux et qui, ensuite, les mangera avec sa
famille. "Quand les esprits ont fini de parler, le propriétaire verse un peu

d’eau et résume toutes les demandes faites aux esprits" (De Craene,
1985:18). "... Le léz6-ndo (liz6-dAn) est plutdt un sacrificateur qu’un prétre:
un simple exécutant qui n'a pas 2 décider de I'opportunité du sacrifice”
(Alexandre, 1954:80).

Le ifz6-dag, qui n’est ni prétre, ni magicien, ni voyant, se retrouve
1€ 2 1a fois 2 la structure lignagere (le /fz6 est la "propriété” d’un groupe de
parenté bien précis) et 2 la structure territoriale (la divinité protege tous les
sujets du chef qui vivent sur son territoire), "leur culte recoupant 2 la fois
I'une et 'autre” (Alexandre, 1963:244).

Les Kotokoli et les populations voisines (Kaby, Bassar) ont trés
Souvent recours 4 des médium (sing. rtwd). Ceux-ci invoquent les ancétres
et les divinités locales protectrices (lizast, sing. /iz6) au moyen de deux
petites clochettes en fer (jumelles mais non reliées en double-cloche) qu’ils
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agitent d'un rythme soutenu. Iis interviennent 2 la demande d’un consultant.

P. Alexandre a fort justement constaté ’action thérapeutique indirecte
des médiums: ils ne guérissent pas eux-mémes, directement. "... ils font
intervenir la doni (“force™) d’un léz5 (génie), d’un arézini (esprit, étre
intermédiaire) ou d’un fadini ("médicament", talisman), plutdt que la leur
propre, 2 la différence, par exemple du magnétiseur ou guérisseur européen
qui soigne par imposition des mains" (1954:83)

Voyage des ancétres

Couramment, les Kotokoli disent que les dmes des défunts (kézeng'a
qu’L De Craene (1985:26) traduit par "ame”, en spécifiant que celle-ci est
"I"essence de la vie") vont chez Dieu ([s66). En fait il s’agit d"un raccourci,
comme le constatait déja L. Frobenius (1924), car les imes entreprennent un
itinéraire qui, du moins nagudre, allait jusqu’en pays adjut!

Aprés s’&tre détachée du cadavre, I’ame se rend d’abord 2 Y'endroit
ot le mort, de son vivant, avait coutume d'agir et de travailler, "homme
dans ses champs, et 1a femme 12 ol elle avait I’habitude de préparer sa biere.
A ce qu’on dit, nous rapporte L. Frobenius, les ames des défunts continuent
d’y travailler. Quand on célebre des funérailles, elles bruissent de partout.
Puis elles se rendent au sanctuaire de Nana Buruku, divinité protectrice de
Siaré, en pays adjuti (Diaburrunda ou Djaburrunda dans le texte de L.
Frobenius, ce qui correspond 3 Tcha Buru nda, Tcha Buru est 1’appellation
en kotokoli de Nana Buruku -zcha = pére - et nda est la maison, la
demeure). L2-bas, elles se saluent comme €tant des lumbia (lum = forét, bu -

marque de pluriel, bie- = enfant, lumbia ou laumbia = enfants de la forét),
parce qu'elles vivent 1a-bas en forét ( toujours d’aprés L. Frobenius,
1924:167).

On reconnait 12 I'influence des croyances diffusées par les Tchala,
population éparse dont un noyau s’est fixé & I'ouest du pays adjuti et qui
s’est faite la promotrice du culte 3 Nana Buruku. De nombreux éléments
tchala ont émigré dans tout le centre du Togo, d’ Atakpamé 2 Sokodé; en
pays kotokoli, ils forment le clan Laombia (sing. Laombu) (les Lumbia de
L Frobenius). Partout ot ils sont, ils érigent un autel secondaire dédi€ a
Nana Buruku et, pour les cas difficiles, recommandent le déplacement 2
Siaré pour consulter la divinité. s sont les intermédiaires par excellence
pour interpeller les dmes des défunts séjournant “la-bas" et pour supplier
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lNana nlihmuku d’égartcr Ic':s calamités; naguere ils avaient le pouvoir d’arréter
e;s;co]cs t;c ﬁeg—vﬂlag;;ns en déposant une branche d’arbuste 2 méme le sol
rants, i '
e g ana Buruku ayant horreur du sang qui coule, de la
Encore mieux que les Kotokoli, 1
! » les Anyanga (Kparaki, 1988
;cf;jcrvé c::s croyances que colportent les Tchala. Pour euxl,)Ies ancétrcs)vg::
2 anaro”, dans un au-ficlé ol sigent les grandes divinités adélé (Nafrico
. .adlassé. 'Niayo & Dikpéléii), adjuti (Nana Buruku 2 Siaré, Gogun 2
Kﬂ.mga) nm})u (Kpélu 2 Bantibo), et tchala (Djogo & Odomi). Ces
puissances alqent et récompenscnt ceux qui obéissent et suivent les
cﬁlﬁmes' punissent ceux qui transgressent 1'ordre établi et négligent les
]o gau%ns trac%xtfo.nnclle:s; Les enfants nés aprés leur consultation porteront
e no;n ela dn{mlté. L’4me du sorcier ne part pas pour le "Nanaro". Elle
elr;c ansdlcs airs, en détrcs_se, Jusqu’au moment oll, bénéficiant de la
]c]é x;e;l;i téf:gsr an;:etres eit dgs dieux, elle peut retrouver un corps de nouveau-
er le cercle des vivants. Notons que d’autres peupl isi
es voisins
gartcnt également C.OnSl.ﬂtcr ces grandes divinités du "Nanaré)f: sar exemple V
pmpols’al de .la nomination d’un nouveau chef 3 Tchamba et 2 Notsé
piste vers ce lieu mystique, qu’est Nanaro i ;

» , €st soigneusement

a:c;nc;l;;; f‘l:c passe paji' Pagala, Mopti, et Tokpanam (non loin de Koui)
mpruntent le méme itinéraire, dans le sens i ils

veulent participer aux grandes cérémoni ’ . o

! onies du pays anyanga, ¢
exemple la fete des ignames ou d’importantes ft?ngraine)sl. s comme par

Gardienne de I’Ame

De retour de son voyage dans I'a '8
. ) u-del3, I’ame du défunt peut se
g}aurllll:e;;cr de nctauvglaiu, 12 ob le défunt habitait. Elle peut investir lgecorps
’ mme et utiliser cette dernire comme médium
o pour parler aux
Ch\;afnt& ‘r;:t?mmcnt a ses clcsceqdants; mais aussi 2 ses notableg s'il était
t . emme sera la “gardienne de 1'dme" (kézeng’a-din); élue, elle
ombe csn ltmnse et se met a parler. ’ ,
elon le témoignage oculaire du Dr. Kersti i ini
L . Kersting (premier administrate:
So‘l:cr::é‘dni Solzc;dé), rappoxt§ par L. Frobenius (1924:56), une femme (l;er,
Chcfdéi"un n;)nl Nasara., ét;i;t possédée de temps en temps par 1'ame du
bl it, Djobo Bukax} (6™ wuro £566 du Tchawudjo). Nous avons nous-
Sisté 3 une audience donnée par la "gardienne de I’ame” d’Isifu
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Ayéva (11'™ wuro fs60) aux notables du Tchawudjo: elle leur parlait et
répondait 2 leurs questions exactement comme si elle était leur souverain
défunt, les notables manifestaient vis-3-vis d'elle le plus grand des respects.
(Barbier, 1986:152). .

La possession se fait toujours sur une femme, celle-ci pouvant étre
de 1a famille ou bien une inconnue: "3 ma connaissance, je n’ai jamais vu
un homme jouer ce role” (Ouro-Wetchire, 1987). Cette possession n’est pas
permanente, mais lorsqu'elle s’opere, la femme change brusquement de
comportement, gesticulant et parlant de la fnéme fagon que le défunt dont
elle posséde 1'dme - et si nettement que celui qui connaissait le défunt de
son vivant se doit de le reconnaitre.

Elle a "les mémes mimiques; elle montre les mémes petites habitudes; tout
jusqu*au moindre détail. Elle ne se contente pas seulement de I'imiter, mais
elle a le droit de se comporter en public exactement comme le défunt. Elle
porte ses habits, preng ses armes en main, monte sur son cheval et le met au
galop - bref, elle représente le mort en toute chose.” (Frobenius,

1924:169)

Ancétres marqueurs

Les défunts peuvent également se manifester dans un nouveau-né;
mais cette fois-ci I’expression est plus passive: I’enfant porte seulement les
marques physiques de 1’ancétre (des taches sur la peau, la taille, une allure,
etc.) ou bien a le méme caractére que lui. I ne semble pas qu’il s’agisse
d’une véritable réincarnation, comme le croyait L.Frobenius, puisque le
méme ancétre peut marquer plusieurs enfants.

1l appartient aux vivants de reconnaitre cette intervention de 1'aieul
marqueur (kflffwu / fzinéaawl). Certaines vieilles femmes sont spécialisées
dans la recherche du défunt agissant: calebasses ou tessons de poterie sont
disposées en demi-cercle et remplies d’eau; le nom d’un ancétre est invogqué
pour chaque récipient: le récipient qui Je lendemain sera vidé sera celui de
V’ancétre recherché (De Craene, 1985:6). Pour P.Alexandre, ce sont les

médiums (iwll) qui sont consultés en cette occasion. Plusieurs méthodes
peuvent &tre mises en oeuvre, dont celle des calebasses sus-mentionnée: on
entoure D’enfant nouveau-né "de calebasses pleines d’eau, 3 chacune
desquelles on affecte le nom d’un ancétre: I’enfant prend le nom de celie
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;;,u’ﬂArenvcrsc..." (1954:66). Satisfait de son clin d’oeil, reconnu de tous
viinai?sri :1;;1;1:; :: :;Z] gf)us ég;]é‘ref pr;a; la sgite, parler de lui. Mais si lcs:
. n 2 lui, ’enfant pleurer,
par 1 mgus venu d’oum::tombc, jusqu’a ce qll:c la rei:nn:i?sasit; ;?:Tlri):;né
LFmbéni%nsng 91<2=4nom d.u_n aieul 2 un e'nfant reléve de la méme logique.'
. o ) décnw_t Cette opération de marquage, en lui prétant un
sens beaucoup plus fort puisqu’il y voyait une transmigration des ames:

cg:lz:;nei :fxf ﬁ;nagl Sme du ,mort. a vécu un certain temps comme fumbu,
e o cufant d ; :lrlet dfms I’Adele, elle revient et mene son existence sous
Fembryon concu, ari ns u;came dans un nouveau-né, mieux encore dans
e p J femme apnés qu’un descendant male du défunt ait
o avec elle:. n _S'agit ainsi d’une réelle transmigration. Cette
;’e s:pa:;ﬁ:x_: se fait toujours au sein de 1a lignée paternelle, Clest pc;urquoi,
o oeplme ;:al;r!.agrt‘;s e::if ;ax;s;zze, le pere v;a chez un feu ui demander le

;i nom qu ir ivai
autrefois, et celni-ci est toujours un pare?ned: 1()1:2" ;.:]1:1: lt;ea?]?)r:lgst

poules, fait résonner Ia clochette sacrée, entre en inspiration et donne le nom: -

on sait alors quelle est I'Ame qui est revenue en cet enfant.”

Ancétres divinisés

L’organisation clanique n’est gug
y ; ! : est guere favorable 2 la mémorisation des
funme;}) in fugliézs’ ntolr§t qgnunf faible profondeur: quatre génératio::s
\ est 'oubli. L’identité de I’individu réside en eff
1 t
;l:;sﬁssgxt t:})}é?;nwgznnzc t;larillllquc,) pllus précis€ément 2 un segment claniqucc
(tel cl village), laquelle est définie
des scarifications faciales et des i i i oS 3 on o de
. 4 es interdits alimentaires liés 3
animaux totémiques. Il n’est pas besoin i€ Hgmagire
o e Jues ’ » comme dans une sociét€ lignagere
générations le plus loin possible pour ’
A - - Sc r m
:c;:r;sclggtnoi ( lillposlilble le fondateur du lignage). geulcs sona; m?x:;r?sé:
oli les listes de chefs - mais il ne s’agi i
. St git plus de gé
;a;xxllis succcsspr_xs politiques ne se font pas de pere cnpﬁls. Ccsg I?sét:iosg;i
comp ta‘ﬁgrl;lptablh.sées entre.les lignées dynastiques d’un village, chacune
Vigite € nombre qe fois od elle a eu le commandement ;t restant
Lc};our que la circulation du pouvoir soit égalitaire
ancetres connus sont, en général, les fo - i
) ! , ndateurs du vill
(premier résident), les fondateurs de la chefferie (souvent distinc‘t’s Zﬁ:
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premiers), enfin les chefs qui ont régné et dont les plus anciens ne sont bien
souvent connus que par leur nom dynastique (le nom de leur lignée, qui
reprend en fait le nom de r2gne du premier chef qu’a eu cette lignée) ou leur
nom de régne. Hors de leur propre sphére familiale, ces ancétres ne font pas
I’objet d’un culte public. Le chef supréme de Tchawudjo porte bien le titre
de Chef-Dieu, Wuro Is66, mais ce n’est 12 qu'une fagon de le situer au-
dessus des autres chefs et en aucune manitre de le diviniser (intronisé, il
revét certes un caractére sacré - mais de méme nature que les autres chefs).

1l existe cependant deux cas oll des ancétres sont en situation de

recevoir des actes cultuels de caractére public:

2) Les individus immolés 2 I’occasion d’un pacte de sang (kédia), ct dont le
sacrifice fonde I’alliance entre deux communautés. Ils sont assimilés 2 un
"fétiche" dont on connait le nom, alors que leur nom propre n’est pas retenu.

La pratique des pactes de sang était courante dans la région de Tchamba, &

I’est de Sokodé. Plusieurs chefferies kotokoli effectuérent de tels pactes. On

enterrait une personne vivante A la limite entre les deux terroirs voisins, aprés '
lui avoir brisé les membres (on choisissait pour ce faire un esclave ou une

vieille femme). Désormais les habitants concernés ne devaient plus recourir

2 la violence, y compris pour des affaires de vol ou d’adultére. Tout

manquement était immédiatement sanctionné par I'esprit de la personne qui

avait €1 sacrifiée.

b) Des fondateurs d'une chefferie, ou d’un quartier, devenus divinités
protectrices (/fzasf) de leur communauté.

Le cas est rare: Gadawil (=Gadao) A Tabalo, Wuro Agoro Dam 4 Kpangalam,
plusieurs chefs 2 Dawude, enfin Wuro Ayowa 2 Kéméni. Pour cela, il faut
que "ancétre disparaisse aux yeux de ses gens, sans mourir (Gadao s’est
enfoncé ea terre, Wuro Agoro Dam est entré dans un coffre en vanoerie sans
plus en ressortir, etc.).

Les deux premiers cas concernent le clan Mola, Jequel, d’origine gurma,
introduisit Ia chefferie politique en pays kotokoli. Tabalo fut le premier point
de chute de ces immigrants (le lien d’enfoncement du patriarche Gadawd est
significatif puisqu’il est géographiquement entre les divers quartiers qui
constituaient Tabalo, et dont chacun correspondait & un segment clanique
localisé, montrant ainsi que la chefferie politique est un lieu de cohabitation
entre plusicurs unités lignageres). Kpangalam, le second lieu d'immigration
gurma, est 2 'origine de la chefferie supréme du Tchawudjo.

Wuro Ayowa, s fixa au piémont de la montagne de Kéméni, y fondant le
quartier qui porte son nom: Ayowade. A sa mort, il se transforma en
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kangara, c’est-3-dire en génie protecteur de son village. On peut encore voir
sa loml‘)e. sous la forme d"un kangara, A 1a sortie ouest dy village (au bord
de !a piste, cOt€ sud), 2 I'intérieur d’une hutte en banco et sous un arbre au
feuu.lage trés noir, appelé righads, et dont les fruits consommables, verts et
Jaunissant avec la maturité, sont réputés pour leur douceur sucrée Commeet
se fit cette transformation de 1'anctre d*un groupe lignager eﬂ' issan:
protectn'ce d’une communauté résidentielle dont le destin est pluﬁ-g;lani uc;
La version que nous donnerent nos informateurs nous apparaft lal'c?sée'
Ayowa, peu avant sa mort, indiqua & ses enfants le lieu od il voulait étre
cnterr.é; sentant sa fin venir, il partit & cet endroit et c’est A qu’on P'ent
effectivement. Le lie, devenu cultuel, s’appelle Wuro Ayowa Kangam-sﬂe(r.:;l

= planter; le kangara d'une localité est en effi ite pi
deux pierres gémellaires). e e petle pleme levée, ou

A Dawudg, et seulement 13, nos informateurs no

de plysieum chefs qui avaient régné (Awusi, ﬁﬁ%ﬁ:ﬁ%ﬁ:ﬁbﬁ

ggmamer Kpatada; Bod¢, 3*™ chef, fondateur du quartier Kadjando; Takpara,

. fhef, fondateu{ d.u quanigr Soréda; enfin Kura, fondateur d‘u quartier
adjimbaronda) faisaient Iobjet d'un culte, avec sacrifices d*animaux et

versement de bitre ou de bouillie de mil. Curieusement, Wuro Daw, le chef

lf;):dalg:r, restait 3 I'écart de cette pratique. Par contre, 1’ancétre des Koli de

wu kaut.ochlones de la région, un nommé Wuro Ndu, a sa tombe an
q;:a;nat adjando; et-c est peut-Etre ce lieu cultuel qui a servi de modele aux
chefs ci-dessus mentionnés (qui eux sont du clan Mola).

Conclusion

On retrouve cette protection des terroirs et des comm
. . » s e una
(riimg‘c(:)nt;cll;; par des divinités protectrices dans de trés nombreuses 'régil:)tsz
Kbyt gn;‘Wdlgux, les groupements tc.rritoﬁaux qui, en pays akébu, adélé,
rcndcr;t p a, etc... a.ffumcr}t ctre issus d’un ancétre tombé du ciel, ne
onaent oI::Zsﬁ e ;ulte a cet ancétre (hormis parfois, comme chez les Akébu,
. on caraf:tére ph}s.commémoratif que religieux), préférant se
€ scous la protection de divinités de terroir.

mosﬂquchigzc.vm.ge ayant ses propres divinités, on aboutit 3 une vaste
aoquis g o 'gliv.llsc, mais nous avons vu que certaines divinités avaient
o Bumkun(t}a ;rayonncment régional. Le rdle des Tchala en faveur de
particuliéremenfe f;_aré est un cztg de Prosélyu’smc religieux qui s’est révélé
Ie contre g mt 1izcc puisqu il a diffusé un corps de croyances dans tout
ellos b 80. Les religions du terroir ne sont donc pas fermées sur

S; Individus et groupes n’hésitent pas a parcourir des kilométres
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pour aller consulter les oracles les plus réputés. Dans certains cas, on peut
parler de lieu de pelerinage (Riviére, 1989). Comme pour certaines divinités
protectrices des cités-Etats des mondes méditerranéen et moyen-oriental,
I’acces a 'universel n’est pas interdit: P.F.Verger (1982:238) nous explique
comment Nana Buruku, en Amérique latine, est devenue "I'archétype des
personnes agissant avec calme, bienveillance, dignité et gentillesse..."
Aujourd’hui, ces religions s’integrent aisément dans les systdmes
englobants que sont les monothéismes: Dieu, nous disent les Kotokoli
musulmans, a créé les lizasf ... Mais que peuvent dire les tenants du

- monothéisme qui, eux-mémes, utilisent de nombreux intercesseurs: les saints

et les anges, et croient en 1’existence de multiples étres surnaturels: les
diables et les génies!

Quant au pouvoir politique, il en reste & une religion des ancétres,
invoquant les manes des aieuls, sacrifiant moutons et poulets a ’entrée et a
la sortie des localités, chantant I'hymne aux patriarches togolais, comme si
le Togo était un seul et méme lignage...
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