Les fortifications endogenes au Senegal Oriental (17eme — 19éme siecle)

esclaves-fusils-guerres prédatrices (Warnier 1989 :23).
Toutefois, il est important de souligner qu’au cours du
17¢me siécle, les sebbe furent massivement armés par les
traitants européens afin de combattre les marabouts dont
le djihad était préjudiciable a la traite négriere. En effet,
alors que la demande en main d’ceuvre était trés forte en
Amérique, les « djihadistes » s’opposaient a toute vente
de captifs musulmans (Kane 2004 : 13), réduisant ainsi
significativement 1’offre disponible. Au lendemain de
la guerre de marabouts, les Sebbe avaient acquis une
importance telle que Gaffarel était surpris de voir le
souverain (Damel) du Cayor étre : « opprimé par une
aristocratie remuante, les tiédos, ennemis de tout travail
autre que la guerre » (Gaffarel 1890 : 115).

Mais les armes n’étaient pas le seul moteur générant la
nécessité de la traite pour ces sebbe ; 1’alcool d’importation
semble avoir joué un role prépondérant aussi. C’est ce qui
a conduit Ibrahima Thioub a définir le cycle alcool-armes
/esclaves comme un autre « carburant » de la traite. La
prépondérance de la consommation de I’alcool est visible a
travers deux faits : d’abord la révolution Tubenan ou Poub
Naan (ceux qui renoncent a boire) ou guerre des marabouts
de 1673- 1677. Le principal leader de cette révolution,
Nasir EI-Din, préchait aux populations qu’elles n’étaient
pas esclaves de leur roi et qu’elles ne devaient plus subir
les exactions. Pour vaincre cette révolution, qui menagait
la prospérit¢ de la traite des captifs, la Compagnie
du Sénégal arma les sebbe et ceux-ci vainquirent les
marabouts (Discours Ibrahima Thioub a Sciences Po, 13
Décembre 2017). L’autre fait est la caricature des sebbe
posant avec une bouteille d’alcool (Boilat 1853). Bien
que réalisée dans le contexte particulier de la propagande
coloniale, ou il fallait dénigrer les sebbe en les présentant
comme des alcooliques qui continuaient a entretenir la
traite négriere afin de bénéficier de 1’alcool d’importation,
la caricature montre aussi qu’a une époque les sebbe
étaient quand méme des consommateurs d’alcool. 11 faut
garder a I’esprit que méme si tous les sebbe étaient des
esclaves, tous n’étaient pas musulmans. Bien évidemment,
cette caricature permettait aussi de justifier la colonisation
par la lutte contre la traite négriére.

Sur le plan économique, les captifs razziés pouvaient jouer
un double réle dans I’économie en Sénégambie. Selon
Boubacar Barry, ils pouvaient étre troqués comme monnaies
d’échange contre le sel, les armes, les chevaux et autres
produits de luxe (Barry 1988 : 15). Dans un second temps,
ces esclaves pouvaient étre employés dans la production
agricole et artisanale. La contribution de David Eltis, dans
I’ouvrage de Robin Law et al., aide aussi a se rappeler
que, pour le commerce transatlantique puisse fonctionner
et &tre profitable, il était indispensable de charger aussi des
vivres pour la traversée et ¢’est principalement sur les cotes
sénégambiennes et sur la Cote des Graines que s’effectuait
ce chargement (Eltis 2013 : 28-53). Walter Hawthorne
place méme d’ailleurs la surproductivité agricole de
la Sénégambie au coeur méme de la naissance de 1’¢re
atlantique (Hawthorne 2003). Plus tard, avec I’avénement
du commerce légitime, dans I’almamiat du Fouta Djalon

au 18 si¢cle, de nombreux esclaves étaient parqués dans
des villages et étaient exploités pour la production du riz
avant d’étre vendus (Rodney 1968 : 283). Ces villages
d’esclaves ou runde ou rumde (pluriel dumde) étaient
principalement constitués de non-musulmans, et leurs
productions agricoles alimentaient a la fois I’aristocratie
politique et religieuse, mais satisfaisaient également la
demande en grains des bateaux négriers se préparant a la
traversée de 1’atlantique (Barry 1988 : 151). Notons au
passage que le systéme d’exploitation des esclaves dans
la production agricole n’est pas une spécificité¢ du Fouta
Djalon ; ce systéme a aussi été implémenté dans d’autres
régions ouest-africaines et méme en Afrique centrale.
Ainsi au nord du Cameroun, dans I’Adamawa, des milliers
de Kaka et Gbaya furent déplacés et installés dans des
dumde autour de Ngaoundéré au cours du 19°™ siécle (Bah
1993 : 74).

Si le développement du commerce a 1’ére atlantique
a principalement profité au pouvoir aristocratique, il
a également profit€ a une nouvelle classe guerriére
faite de captifs de la couronne. En I’absence d’armées
commandées par des autorités centrales fortes, pouvant
protéger la population, et face a des groupes de
guerriers avides de s’enrichir, le reste de la population
s’est retrouvée quasiment sans défense. Bien que ces
populations soient intégrées dans les nouvelles royautés
qui s’étaient formées, elles étaient plus ou moins a la merci
de ces nouveaux seigneurs, d’ou la nécessité de se protéger
non seulement contre les groupes voisins mais aussi, et
souvent, contre ses propres maitres. Ce fut le cas des
populations de la pointe du Cap-Vert. Dans ce contexte,
la fortification devint véritablement une nécessité pour ces
communautés villageoises. Pour Boubacar Barry, la quéte
permanente d’esclaves et de captifs durant cette période
est manifestement a 1’origine d’un état permanent de
guerre dans toute la Sénégambie a 1’¢re atlantique (Barry
1988 : 160-167).

2.3.4. Au temps des révolutions musulmanes, djihads et
résistances

Bien que [I’islamisation des sociétés ouest-africaines
soit un processus qui a commencé depuis le 114 sigcle,
c’est surtout a partir du 17°™ si¢cle qu’elle va s’accélérer
a travers les révolutions musulmanes. En Sénégambie,
Boubacar Barry présente ces révolutions comme une
réponse a la crise économique, politique et sociale que
connaissent les nouvelles entités politiques qui ont émergé
sous I’influence du commerce atlantique (Barry 1988 : 88).
Elles sont nombreuses en Sénégambie. Depuis celle de
Nasr El-Din dans le dernier quart du 17¢™ siecle, jusqu’a
celle de Mamadou Lamine Dramé a la fin du 19°™ siécle,
elles ont entrainé de nombreux changements a diverses
échelles. Mouvement appelant & un renouveau dans les
pratiques islamiques, nombre de révolutions musulmanes
ont eu pour support des guerres saintes ou djihad. Au
sein des sociétés déja islamisées, le djihad invitait a un
retour aux pratiques puritaines selon le coran, mais face
aux sociétés animistes, le djihad exigeait la conversion
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totale a I’Islam. Quoiqu’il en fiit, ces guerres avaient leurs
partisans et leurs opposants, et dans les deux cas il fallait se
défendre. Gaspard Mollien, qui a traversé la Sénégambie en
1818, signale par exemple que le Fouta Toro, le Boundou
et le Fouta Djalon ont formé une alliance pour mener une
guerre sainte aux non-musulmans. Le corollaire de ces
conflits fréquents était I’abondante quantité d’esclaves sur
le marché (Mollien 1822 : 331) car « les Etats nés des
révolutions islamiques, des plus précoces (XVIF siecle)
aux plus tardifs (XIX¢ siecle) ont fini par produire des
régimes dynastiques qui ont participé a la traite des non-
musulmans » (Thioub 2005). Roger Botte met également
en évidence les liens entre révolutions islamiques et
Etat négrier au cours du 18™ siécle en s’appuyant sur
le cas de I’almamiat du Fouta Djalon (1727-1728). Cet
Etat théocratique a vu le jour  la suite du djihad que les
populations peules menaient contre les autres populations
paiennes habitant sur le massif du Fouta Djalon. Mais il
s’est maintenu grace au commerce négrier qu’il a entretenu
avec les comptoirs européens installés sur les riviéres du
sud (Botte 1991 ; Mouser 2010).

Méme s’il est difficile de lier la construction des
fortifications uniquement aux djihad, nous voyons,
dans le cas de Cheick Omar Tall Al-Foutiyou, que ces
fortifications ont joué un réle important dans sa révolution
islamique. En effet, lorsque ce dernier commence son
djihad, son premier acte est la construction du fata de
Dinguiraye, entre le haut Sénégal et le haut Niger, en 1850
(Suret-Canale 1958 :69). Les fortifications revétaient une
grande importance aux yeux d’El Hadj Omar Tall a tel
point qu’il avait chargé ses « ingénieurs » personnels
de construire de nouveaux tata dans les territoires
nouvellement conquis. Samba Ndiaye fut le plus connu
parmi ses ingénieurs, mais il y avait aussi John Bambara
et Buna Ndiaye (Bah 1977 : 165). Cette importance est
aussi visible dans la légende qui dit qu’en 1857, El Hadj
Omar Tall aurait par exemple porté lui-méme une pierre
sur sa té€te pour motiver ses talibé a la tache lors de la
construction du fata de Koundian (Mage 1868 :250). En
lisant le récit que Gallieni fait dans son livre Voyage au
Soudan Frangais, on comprend que les fata avaient un
double rdle dans ces régions. Parfois, ils étaient le lieu
ou se concentrait le pouvoir des nouveaux conquérants
Toucouleur ; c’est le cas par exemple des fata de Nioro
et Koundian. Et dans d’autres cas, les populations qui
ont résisté aux Toucouleur se rassemblaient dans des tata
comme celui de Goubanko (Gallieni 1883 : 145).

2.4. Synthése sur le cadre conceptuel

Au total, nous pouvons retenir que la fortification est
I’acte de se retrancher ou de renforcer la sécurité d’un
groupe ou d’une communauté. Cet acte peut se traduire
par le fait de se réfugier dans un endroit difficilement
accessible ou par la mise en place de structures. Ces
derniéres, qui peuvent étre creusées, aménagées ou
construites, prennent alors un caractére défensif.
Par extension a 1’acte de fortification, les structures
défensives sont aussi appelées fortifications.

Quelques mots a propos de certains mots

En Afrique de I’Ouest, on distingue trois principaux types
de structures défensives. Ce sont les sanié, les dyasa et les
tata. Les sanié et les dyasa sont des structures défensives
en matériau végétal, tandis que les fata sont faits en banco?
ou en pierre. Malgré la diversité linguistique de 1’ Afrique
de I’Ouest, le mot fata semble avoir supplanté les
expressions locales qui servaient a désigner les structures
défensives construites. D’origine Mandé, la diffusion
du mot a probablement été le fait de 1’administration
coloniale frangaise et de ses troupes auxiliaires. Cet usage
généralisé n’a pas été sans conséquence, car il était par
exemple peu informatif sur la nature, la taille et la forme
de la structure défensive désignée. Les sanié et les dyasa
ont laissé trés peu de traces archéologiques en raison des
matériaux périssables utilisés pour leur construction.

Les fonctions des fortifications varient en fonction des
contextes dans lesquels les processus de fortification
ont lieu. Globalement, on peut regrouper ces fonctions
en trois principales catégories : la shreté, le contréle
territorial et I’ostentation. Si les deux premiéres fonctions
peuvent étre mises en évidence historiquement et méme
archéologiquement, il arrive souvent que la troisiéme
fonction ne soit pas identifiable. Enfin, I’acte de fortifier
un site est généralement une action communautaire qui
peut se faire sous 1’impulsion d’un leader ou par une
décision collective. Trés souvent, toute la communauté y
prend part, mais des cas ou elle se fait par la coercition
peuvent aussi exister.

Comme le suggerent Kelley et al., ’absence d’évidences
archéologiques de violence pour les périodes reculées
ne doit pas nous inciter a « pacifier le passé » (Kelley et
al. 2007 : 56). Méme si ’empire du Mali ne fut pas un
total havre de paix, il est fondé de penser qu’une sécurité
relative y a régné pendant certaines périodes. A la chute
de cette entité, la conjugaison de divers facteurs a entrainé
une instabilité sécuritaire qui a perduré durant les siécles
suivants. Ces facteurs sont multiples et sont imbriqués
les uns dans les autres, a tel point qu’il est inutile de
vouloir donner la primauté a 1’un plutét qu’a 1’autre. De
méme, I’effondrement de I’empire du Mali a entrainé une
recomposition du paysage politique dans la Sénégambie.
Dans cette nouvelle configuration, le paysage relativement
ouvert de la région a poussé a un regroupement
communautaire ou la sécurité de chacun passait par la
sécurité de la communauté. Ce regroupement était une
réponse face a I’avidité des nouveaux pouvoirs politiques
et armés qui se mettaient en place ; les populations se
fortifiaient a la fois contre les envahisseurs mais aussi
contre leurs nouveaux maitres. L’avidité de ces nouveaux
seigneurs était nourrie par le développement exponentiel
du commerce atlantique. Afin de répondre a la demande
croissante d’une main d’ceuvre servile, en bénéficiant des
produits de consommation importés en contrepartie, les
nouvelles aristocraties vont s’entourer de soldats-captifs
appelés sebbe. Ce groupe va s’affermir en organisant la

2 Terre crue, pétrie a I’eau et dégraissée par ajout de matériau végétal
(paille par exemple) ou animal (bouse de vache par exemple).
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