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Z7GI2GBENUEO

« Comme larbre, si nos racines sont
Bien enfouies, nous demeurerons éternels. »”

PAR LE DOYEN MESSAN AMEDOME-HUMALY

Voici un ouvrage qui nous arrive fort a propos pour
témoigner que la Jeunesse Kamit commence a trés bien assurer la
reléve, dans la droite ligne de la Tradition telle qu’elle résulte
de 'enseignement a ’Aveganme (dit « Bois Sacré »), depuis les
origines jusqu’a nos jours. Il met a notre portée a mon humble avis
les éléments programmatiques de la Troisiéme Renaissance
Kamit que doivent s’approprier, pour penser et agir ensemble,
tous les Enfants de la Nation Kamit nés et & naitre a partir de
lannée 1961°. Ces éléments sont indispensables a tous les Kamit
pour notre avenir immédiat et surtout pérenne au sens de la
source d'un cours d’eau qui ne tarit pas pendant les périodes de
sécheresse.

Un proverbe de notre Tradition rappelle que les bonnes paroles
envoient toujours trouver leurs porteurs : « Nya nyuie wo d2 ame
na glonto wo tegbe ». De telles paroles sont justes dans la mesure
ou elles permettent d’éviter les erreurs, de faire des progres et de
réaliser des nouveautés dans la Culture. Sous cet aspect, la bonne
parole® sert de commandement a son porteur ; ce qui veut dire

7 Fulele Do Nascimento, Maat Ma Muse, page 56. Editions Amouna Hungan Ga, I'an 51.

® Année de la mort du Fari Lumumba.

° La bonne parole est celle des Ancétres qui ont excellé : ils ont su concevoir Se djodjoe dji, sous
la forme de I'idéal humain. « Woa woe nya ale mia w2 mi la no agbsed;ji ».
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que celui-ci accepte d’étre en service commandé. Cest en ce sens
que le facteur culturel surdétermine tous les autres facteurs
sociaux parmi lesquels il faut compter le facteur
anthropologique et le facteur épistémologique. C'est en ce
sens aussi que Kwamé Krumah enseigne qu’il faut agir en
femme/homme de pensée et penser en femme/homme d’action.
De nos jours, cette injonction est rarement suivie par les femmes
et hommes politiques du monde entier, y compris ceux de
Kemeta.

C’est donc avec beaucoup d’enthousiasme que j’ai constaté
que le signataire du présent livre fait partie de ceux qui ont été a
bonne école kamit : il s'appelle Amouna Ngouonimba. Et je peux
témoigner qu’il n'est pas seul de sa génération dans ce cas, en
attendant que se fassent connaitre ceux qui n'ont pas encore
rejoint son équipe. De ma génération, ceux qui ont été a la méme
école sont nés avant la derniére grande guerre civile eurasiatique
ou sont morts, pour la liberté du genre humain, beaucoup d’entre
eux. Surtout ceux de la génération précédant la mienne. Ceux qui,
comme moi, n'étaient pas majeurs a 'époque mais dont il reste
encore vivants un peu plus d’'un million aujourd’hui, ont retenu la
lecon telle que Cheikh Anta Diop la formule en ces termes :

« Si nous remontons a l'antiquité la plus haute, c’est des pays négres
que les documents nous obligent de partir pour expliquer tous les
phénomeénes de civilisation. »"°

Clest en cela que consiste la détermination par le facteur
culturel. L'obligation dont il est question ici est une tiche
inachevée et qui reste a poursuivre dans la mesure ou le Grand
Scribe Cheikh Anta Diop s’est contenté de rétablir la continuité
historique a partir de ce qu’il était possible de faire accepter
universellement a son époque, non sans entrouvrir la voie pour la

 Cheikh Anta Diop, Nations Négres et Culture. De I'antiquité néegre égyptienne aux problemes
culturels de PAfrique Noire d’aujourd’hui. Page 230. Editions Présence Africaine, 1979.
Quatrieme édition.
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suite quand il précise que « chose curieuse et sur laquelle on
n'insiste pas, lUécriture nubienne est plus évoluée que
Iégyptienne, tandis que cette derniére jusque dans ses phases
hiératiques et démotiques, ne s'est jamais débarrassée
complétement de son essence hiéroglyphique, I'écriture nubienne
est alphabétique. »"

L’alphabet dont il s’agit est en effet de tres loin antérieur
aux Medu Neter (hiéroglyphes), en tout cas beaucoup plus que ne
le dira le colloque d’Aix-en-Provence du 15 au 17 décembre 2010
traitant de « préhistoires de l'écriture |[...] et émergence de l'écrit
dans I'Egypte prédynastique. »” La question se pose de savoir
jusqu’a quand remonte cette période prédynastique, sinon a une
période lointaine justement qualifiable de « nubienne ». Ce que
les Contemporains de la Mére Elisa appelaient « Nuba » était a
leur époque l'une des trois Régions qui constituaient les trois
grandes divisions de Kemeta. Eux se trouvaient dans 'Ouest, dans
la Région de « Gana», tandis qu'a I'Est se trouvait celle de
« Somali ». La troisiéme partie ne pouvait donc se trouver quau
Sud massivement, méme en tenant compte de sa pointe
triangulaire s’étendant vers la méditerranée et séparant les deux
premieres Régions de I'Ouest et de I'Est. C’est ce grand espace
appelé Nuba qui avait pour Capitale Ishango, notre Sanctuaire
et le Lieu d’apparition de la Science sous les formes connues
jusqu’a nos jours et énumérées par Cheikh Anta Diop :

« On connait avec certitude les différentes invasions de race blanche
qu’il y eut en Egypte — & I'époque historique — Hyksos (Scythes),
Libyens, Assyriens, Perses. Aucun de ces éléments n’a apporté
un développement nouveau aux mathématiques, astronomie,
physique, chimie, médecine, philosophie, arts, organisation
politique... »”

11
Idem, page 227.
2 Sciences Humaines, N°221. Page 70, décembre 2010.
3 Nations Négres et Culture, page 231.
~11~



Cest de cela que doit traiter toutes recherches sur les préhistoires
d’écriture.

Le passage de la préhistoire de I'écriture a lhistoire de
I'écriture demande a étre expliqué a partir du principe traditionnel
suivant lequel 'humanité n’abandonne jamais le maintien de ce
qu’elle a fait de meilleur. C’est par la que s’explique le fait que
malgré toutes les tentatives d'invention de nouvelles écritures des
origines jusqu’a nos jours, 'écriture alphabétique nubienne reste
la plus courante en raison de sa simplicité et de sa richesse
pour toutes les langues du monde. Cest ici qu'intervient le
facteur anthropologique qui réside dans la famille: tous les
enfants d'une méme meére parlent la méme langue et
s’estiment réciproquement comme des égaux capables d’agir
ensemble. Tout comme le facteur culturel permet d’accéder aux
principes fondamentaux de la Raison répartis entre le rationnel
(science) et le raisonnable (action), le facteur anthropologique
permet 'exercice du pouvoir qui consiste a diriger la Société.
La famille est donc le premier périmetre du cercle symbolique
parce que I'égalité de traitement que la mére assure a ses enfants
conduit a la définition suivant laquelle « la Société est un cercle
dont chacun de nous est le rayon ». De la, cette définition
s'étend aux enfants d’'une méme Waalde (classe d’age), jusqu’a
définir un lieu commun plus étendu que la famille, mais sur le
plan uniquement symbolique, sous le terme de Raison, commune
a tous les individus humains sans exception.

Clest en vertu de la Raison qu’existe I’ « amitié basique », c’est-a-
dire ce qui fait que ceux qui s'aiment parce qu’ils se connaissent et
parlent le méme langage arrivent a aimer tous les autres individus
méme sans les connaitre. Dans ce contexte, la Raison est la
source de l'universalité présente en chaque individu humain.
Par conséquent, elle ne s'impose a personne a partir de I'extérieur
mais peut s'appliquer dans tous les domaines ou les calculs nous

~12~



permettent d’avoir une prise exacte sur la réalité. Remarquons en
passant que, hors de cette prise sur les situations et les
phénomeénes, la Raison peut errer parce qu’elle ne s’occupe pas de
ses propres intéréts. De la vient la nécessité du politique en tant
qu'action pour la sauvegarde de I'intérét commun.

De l'intérét commun des enfants d’'une méme mere, nous
sommes passés a l'intérét commun des enfants d'une méme terre
pour aboutir aux intéréts communs de tous les enfants de la Terre.
D’'un niveau a lautre, l'intérét commun a défendre est resté
d’ordre socioculturel. Le social, tout comme le culturel, exige une
assise territoriale. Le premier bien commun a défendre était
donc non seulement les individus, mais surtout le territoire.
Et c’est dans la défense du territoire que consiste la politique
puisqu’il est le lieu du travail commun qui ne peut se faire de
facon viable qu’en temps de paix.

Clest a partir de la que s’explique le fait que dans la
Tradition Kamit, la terre, le travail et la culture ne sont pas des
marchandises mais ce qui permet de produire toute espeéce
d’objets, y compris les marchandises. Parmi ce qui, dans la
Culture, ne constitue pas une marchandise, il y a la connaissance,
C’est-a-dire ce qu'on peut donner aux autres sans s’en priver soi-
méme en aucune fagon. Sur ce rapport, la connaissance est
comme I'amour maternel dont chacun a sa part bien que chacun
l'ait tout entier. Cela évoque une analogie avec un aspect du
Hahehe (la Parentalité) suivant lequel chacun est entiérement sa
mére, entiérement son pere et entiérement lui-méme. A son tour,
cette analogie renvoie a la réalité généalogique ancestrale suivant
laquelle nous sommes tous les Enfants de la méme mere Esise,
Fréres et Sceurs de Holuvi et Héritiéres/Héritiers de Wosere. La
connaissance qui est Iélément constitutif du facteur
épistémologique ne consiste pas seulement dans la science. De la
méme facon que tout n’est pas marchandise mais que tout a un
prix, de la méme fagon toute connaissance n’est pas une science

~13~



mais peut faire 'objet d'un traitement scientifique. Dans les deux
cas, le facteur épistémologique permet d’apprécier I'ceuvre de
chacun et d’estimer ce qu’il a ajouté au Patrimoine de
I'Humanité.

Cest compte tenu des trois facteurs culturel,
anthropologique et épistémologique que I'Histoire reste toujours
ouverte. Cest méme trés improprement quon parle de
« préhistoire » puisque notre Tradition définit l'individu
humain comme un étre essentiellement spirituel, c’est-a-
dire politique. Or I'histoire n’est autre que ce qui reste des Etres
Humains apreés leur mort, ce qui reste de leur activité politique.
Par exemple, quand on parle de « préhistoire de 'écriture », il faut
au moins préciser que ce n'est pas l'écriture qui a inauguré
I'histoire, mais la lecture, la parole ; étant donné que tout écrit est
une mesure de conservation de paroles en instance d’étre
prononcées. Cest sur ce point précis de la prononciation
qu'intervient le probleme de la langue. Pour étre bref, disons que
la langue meére de toutes les langues, y compris du Medu Neter
(« pharaonique »), est la langue d’Ishango ou fut inventé le
Djembe 101.961 ans avant Lumumba et qui marque la date du
début de la période moderne. Cette langue est celle du Djembe
méme, c’est-a-dire I'Eve, reconnaissable dans le nom donné aux
joueurs de ce tambour encore de nos jours : le Djembe fola. L'Eve
n'est pas seulement une langue de 'Ouest de Kemeta puisqu’elle
est classée parmi les langues « nigéro-congolaises » a partir de
I'époque ou les habitants de cette région de I'Ouest se disaient
originaires du Kongo. IIs remontent par la a leur origine située au
Sud de Kemeta, a leur lieu d’origine. C'est-a-dire en fait dans la
Région des Grands Lacs dont le fleuve Kongo et le Nyili* ne sont

™ Nyili est le nom kamit du fleuve aujourd’hui appelé « Nil ». Nyi = vache, beeuf; |i = est. Nyili
veut dire : « on ne manque pas de beoeufs » ; « paturage abondant ». Nous comprenons mieux
pourquoi Cheikh Anta Diop écrit que « Le Nil était également représenté par un personnage
androgyne. Amon est [...] lié a I'idée d’humidité, a 'idée d’eau. Son attribut dans tous ces pays est
le bélier. » (Nations Negres et Culture, page 209). Ce qui apparait ici est la notion de « corne
d’abondance ».
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que des excroissances, tout comme 'Okawango. Est-ce dailleurs
par hasard que le plus grand homme politique de notre temps
et des siecles a venir, Lumumba, est apparu dans cette Région
comme le Foyer Ardent qui éclaire le monde et réchauffe les
coeurs ? Pour réaliser le Testament que Lumumba nous a
laissé, la balle est dans nos mains :

« L’Afrique écrira sa propre histoire et elle sera au nord et au
sud du Sahara une histoire de gloire et de dignité. »

Quand nous disons que Kemeta prend du retard, cela peut
étonner au vu de tous les atouts dont nous disposons. En fait, tout
le monde ne prend pas le sens de ce mot (retard) dans 'acception
kamit selon laquelle les peuples qui se reconnaissent a eux-mémes
un retard ne se comparent pas a d’autres peuples, mais jugent
plut6t leur propre bilan du moment par rapport a leur réalité
historique. Toute action commune implique par exemple un délai
fixé daprées les conditions réelles de son aboutissement
satisfaisant, et le retard créé par le manquement a leffort
nécessaire pour respecter ce délai constitue une erreur dont la
réparation qui s’impose n'est pas négociable. Cette notion®
(retard) s’applique dans ’Aveganme aux enfants plus rapides que
la majorité des autres dans la maitrise des matiéres enseignées.
C’est a partir d’eux que s’est faite la découverte suivant laquelle
nous ne mettons en ceuvre, a chaque époque, qu'une infime partie
de nos facultés créatrices, et que la condition pour faire mieux, et
méme s’apercevoir de l'intelligence de tous, c’est tout juste un
peu plus d’effort.

MESSAN AMEDOME-HUMALY

' Le mot « notion » se dit Nyati, en Eve.
~1H~



A la Gloire de nos Ancétres, de la Génération présente et des
Générations futures !

Tous les mots et toutes les expressions kamit employés le long de
cet ouvrage sont en Eve Classique, sauf mention contraire. Les
informations ici exposées au sujet de la Tradition nous
proviennent de l'érudition de '’Aveganme a travers la Parole du
Doyen Messan Amedome-Humaly, au cours notamment de mon
initiation et de nos divers entretiens.

Mi so gbe ne mia to
Mia do mia do mia w2 nwa mia wo nwa
Mia wo nwa du wo na se da
Mia wo nwa du wo na se kpwo
Katan foto kala nye sukala
Toka ye nye sukala nto

TRADUCTION:

Préparez-vous que nous puissions agir publiquement
Afin d’étre présents sur l'agora,
Et agir pour attirer U'attention de tous les peuples
En réalisant des merveilles.
La société est comme un cercle
Dont chacun de nous est le rayon.
La société est vraiment comme un cercle.’

6 . . . , . . .
!¢ Ceci est un chant traditionnel, calibré par I'acousmatique du Djembe, qui annonce les grands
événements, les grands rassemblements.



GIOMEDJENYA

« [...] Voila encore une fois la preuve vivante de l'unité
africaine! [...] Nous sommes ici pour défendre IAfrique, notre
patrimoine, ensemble ! [...] C’est ici en effet que se joue un nouvel
acte de I'émancipation et de la réhabilitation de 'Afrique ! »"”

Parole du Fari LUMUMBA

Ce livre est une esquisse du Programme « Panafricain » qui
reste a réaliser depuis au moins I'an 11 avant Lumumba, période de
maturation du processus dit des « Indépendances ». La génération
de l'année 1 avant Lumumba a commencé le travail, c’est-a-dire
ceux qui ont eu au moins 20 ans a cette époque-la. Depuis, deux
générations sont passées et le monde s’est beaucoup transformé. Il
faut donc en tirer les conséquences pour mieux préciser les taches
a accomplir pour la troisieme génération.

Le Programme est simple et clair. Il a été défini en une
seule phrase par le Fari Lumumba, a savoir : « L’Afrique écrira sa
propre Histoire ». Cela doit se faire en paroles et en actes ! Il faut
par conséquent se mettre tout de suite a la tache. Ca commence.

I faut que Chacune/Chacun de nous apporte sa
contribution en pensant en femme/homme d’actions et en
agissant en femme/homme de pensée, comme le souligne si bien
le Président Nkrumah.

L’enjeu essentiel de ce manuel répond au besoin de
construire un nouveau type d’Etat assis sur les fondements
de notre longue Tradition plurimillénaire. L'organisation de
notre Société sur de telles bases est la seule garantie d'un
fonctionnement harmonieux pour l'intérét général. Il a été
question de rassembler un ensemble de productions

YL Kapita Mulopo, P. Lumumba. Justice pour le héros. Page 127. Editions L’Harmattan, 1992.



intellectuelles foncierement kamit afin de parvenir a dégager un
concentré d'éléments susceptible de constituer un Projet Politique
autour d'un concept directeur mobilisateur. C'est donc un travail
de conceptualisation qui a la particularité de ne s’appuyer
qu’exclusivement sur la réflexion intellectuelle kamit
produite depuis des millénaires jusqu’a nos jours.

En effet, Duname en tant que concept directeur présenté
ici, est le systéme politique qui nous permettra de vivre dans un
Etat Moderne. La Modernité étant notre horizon politique,
acquise autrefois depuis le temps de Wosere mais perdue de vue
de nos jours, dans laquelle nous organiserons notre Société
comme espace de libertés, de prospérité matérielle, de
responsabilité politique, d'inventivité, de sciences, de techniques
et de spiritualité. Voici donc une invitation a participer a une
grande entreprise de reconstitution de notre tissu social,
longtemps 1ésé depuis I'émergence des barbares venus d'Eurasie.
A travers ce manuel, un projet politique est proposé pour
reprendre l'initiative historique dans le cadre de notre Troisieme
Renaissance (Uhem Mesut). Une fois pour toute, nous nous
éloignerons du mimétisme ambiant qui caractérise actuellement
la classe politique africaine dans ses réflexes compulsifs
d'asservissement conceptuel face a I'Eurasie.

Batir un nouveau type d’Etat incombe a résoudre le
probléme central actuel qui est l'absence d’Etat Moderne. Etat
Moderne au sens de la Modernité décrite précédemment et dont
le principe d'action qui rythme la Société, la Maat, imprime en
chaque individu I'Ubuntu, 'humanité en nous qui est en équilibre
avec les autres personnes ainsi que notre environnement. Tant
qu’il n’y aura pas rétablissement de notre Etat Moderne, I'individu
Kamit ne pourra se contenter que des réalisations de petite échelle
sans pour autant parvenir a réaliser de grandes ambitions dans la
mesure ou l'accés a de meilleures ressources est le propre d'un
Etat Moderne. Seul un Etat Moderne donne a chacun les
moyens de se réaliser et d’assurer l'intérét collectif.

De plus, l'intérét de s'unir pour constituer un tel Etat
n'obéit pas a des impératifs géopolitiques du moment, bien que
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ces derniers aient leur pertinence mais sont toutefois éphémeres
au regard de la vie plurimillénaire d'un Peuple tel que le notre,
mais a la nécessité de souder les Enfants d'une méme Famille
qui ont été séparés au fil du temps par des agressions
conceptuelles eurasiatiques de toutes sortes (religions, systémes
politiques, etc.) avec des conséquences dramatiques que nous
connaissons tous. Les prétendus Etats qui ont été mis a notre
disposition et que nous utilisons actuellement, de par leur logique
intrinseque, n'ont jamais été congus pour nous émanciper, ni
garantir notre prospérité. Ces Etats apparus durant la Période
d’Occupation et maintenus apres les années dites d’'Indépendance
ont une logique de prédation, logique qui se manifeste contre nos
intéréts individuels et collectifs. Par conséquent, nous ne
pouvons pas nous reconnaitre dans ce type d’Etat qui
cannibalise ses propres enfants.

L’Etat, dans sa configuration actuelle, est un Etat cannibale
dont la logique spécifique est celle de la prédation de sorte que
toute initiative locale est et sera toujours automatiquement
cannibalisée, a moins d'amoindrir 1'impact de son sadisme en la
soudoyant en permanence. Cet Etat qui mange ses enfants, les
chasse de chez eux avec une violence inouie de sorte que pour se
réaliser, ceux-ci sont pour la plupart obligés de se réfugier dans
des pays qui leur sont pourtant fondamentalement hostiles
idéologiquement. Ainsi, nous ne pouvons pas nous réapproprier
ce type d'Etat dont la cannibalisation des initiatives locales profite
a des forces étrangéres ennemies basées principalement en
Eurasie.

Raison pour laquelle, il nous faut impérativement éviter ce
type d'Etat et le remplacer par un autre ayant une tout autre
logique, une logique de transformation. La logique de
transformation est une logique qui permet a chaque individu
d’avoir a sa disposition la logistique nécessaire dans tous les
domaines afin de favoriser la transformation de ses potentialités
en différentes réalisations, aussi grandes soient-elles. Ce type
d’Etat garantit la prospérité a chaque membre de la Société
en se mettant a son service et en lui fournissant la logistique
nécessaire afin de matérialiser ses ambitions.
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« Notre intention est de construire une société ou les
grands principes seront ceux de la justice sociale. »"
Wosadjefo KWAME NKRUMAH

Par conséquent, le type d'Etat qui nous convient et qui
répond parfaitement a cette logique de transformation est
caractérisé par le systeme politique qui est Duname. Duname
vient de la phrase: « Nu si Duname » qui signifie littéralement
« ce que la Société donne a l'individu ». Duname, c’est I'Etat qui
appartient a chaque personne, a tous les Citoyens. Il a été conc¢u
pour que chacun posséde une part du Patrimoine
Traditionnel. L'Etat dans le sens de Duname se définit comme
une institution publique qui appartient a chaque personne
individuellement. Autrement dit, ce type d’Etat est le moteur et
le garant des intéréts individuels et collectifs.

Enfin, la logique de transformation de Duname se
manifeste a travers le principe de Mansine qui veut que chacun,
dans sa prise d’initiative, trouve a sa disposition toute la logistique
nécessaire qui garantit sa prospérité dans la pleine expression de
ses ambitions. A la lumiére de tout ceci, Duname répond
confortablement aux attentes de la nouvelle génération montante
soucieuse de marquer sa présence et son avenir, dans la stricte
continuité de leur propre trajectoire historique plurimillénaire
parsemée de glorieux hauts faits depuis le temps de Wosere. Nous
n'avons donc pas de lecons ni des conseils a recevoir de qui que ce
soit et encore moins de ceux qui ont fait de leur monde, un monde
d'illusions.

« Par conséquent, il n’y a quun seul salut: c’est la
connaissance directe! Et aucune paresse ne pourra nous
dispenser de cet effort. Il faudra absolument acquérir la
connaissance directe. »"

Nunlonla CHEIKH ANTA DIOP

Ubuntu wetu !

NZWAMBA SIMANGA

'8 kwame Nkrumah, L’Afrique doit s’unir, page 147. Editions Payot, 1964.
' Extrait de la Conférence de Niamey (Niger), 1984.



JGIGBEZONILI

QUESTIONS ACTUELLES:
LE CLOS ET LOUVERT

« “People without the knowledge of their past history, origin
and culture are like a tree without roots.” MARCUS GARVEY »*°

« Un Peuple sans connaissance de son Histoire, de ses Origines et
de sa Culture est comme un arbre sans racines. »

1° Y-a-t-il aujourd’hui des sociétés non traditionnelles et y
en a-t-il qui n'aient jamais existé ?

On les définit par l'imitation et on dit que pour étre
moderne, il faut «cesser dimiter pour faire ceuvre » (Thomas
Hobbes) : « Faire ceuvre, c’est cesser d’imiter pour engendrer,
s’affranchir de lautorité pour inventer, s’arracher aux pensées
diverses ou aux expériences multiples pour imposer la nécessité
féconde de l'acte rationnel »*. C'est comme si 'on doit sortir de
son corps avant de pouvoir penser juste. C'est en particulier
méconnaitre que tout le corps humain est esprit, donc sacré, et
qu’il y a plusieurs sortes de sacré :

a) Ce qui exige un respect inconditionnel (sacré non
religieux) ;

» Festival Panafricain de Musique. Héritage de la musique africaine dans les Amériques et les
Caraibes, page 32. Textes réunis par Alpha Noél Malonga et Kadima Nzuji Mukala. Editions
L’Harmattan, 2007.

! Michel Malherbe, Thomas Hobbes ou L'ceuvre de la raison, page 21. Librairie philosophique J.
Vrin, 1984, 2000.



b) Ce qui culmine au plus haut degré d’excellence ;
¢) Ce qui transcende I'humain (sacré théologique).

A ce syjet, notre Tradition enseigne que c’est a la suite de ce
qu’ont fait les Ancétres que nous agissons :

« Imite tes ancétres, et tes prédécesseurs.
On travaille... en tant que savant.
Vois, leurs paroles sont fixées par écrit.
Déroule, lis-les et imite les savants.
C’est a partir de Uapprenti que se forme Uexpert. »

Enseignement pour Merikare (4081-4011 avant Lumumba).

Clest la question de l'imitation et de l'apprentissage de la
méthode. Autrement dit, le savoir ne suffit pas a lui seul. A cela, il
faut ajouter le savoir-faire. Précisons que notre Tradition est
perpétuation, trahison, transgression, transmission et
traduction®, et qu’elle est innovation permanente.

2° Y-a-t-il aujourd’hui dans le monde un individu humain
qui puisse vivre sans tradition (Question de I «Enfant
Sauvage® ») ?

La personne humaine est un étre parlant et ne peut
parler et agir juste et efficacement (Unu Mad) que parmi ses
semblables. Toute langue est le résultat d'une transmission, un
héritage collectif (Mate Mata).

22 Confére notre ouvrage intitulé « Nukpladapdonya. L’Eveil du Génie Créateur et les

Fondements de I'Ecole Kamit », aux Editions Amouna Hungan Ga.
 Lire notamment l'ouvrage de Lucien Malson, intitulé « Les enfants sauvages », aux éditions
Union Générale d’Editions, 1964. En résumé, les Eurasiatiques ont cherché I’ « enfant sauvage » a
Kemeta, mais c’est dans I’Aveyron, en France donc, et plus largement en Eurasie, qu’on I'a
retrouvé.
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3° Le vivre-ensemble crée non seulement la réalité du
potentiel biologique (phylogenése) mais encore et surtout devient
la source spirituelle de toute création future (ontogenése).
Sans l'écosystéme culturel du Hahehe (sécurité, stimulation,
apaisement, apprentissage, transmission), il ne peut y avoir ni
longévité biologique ni bien-étre humain des individus.

Notre étude apporte des réponses claires et concrétes a ces
trois questions fondamentales. Ce que nous pouvons d’ores et déja
dire, c’est que la Tradition (Xo, en Eve) se définit comme
I'ensemble des bons résultats cumulés de l'expérience
historique. Par conséquent, chaque peuple posséde sa tradition,
et celle d'un peuple ne peut pas étre celle d’'un autre. Cette
définition montre ce qu’il faut perpétuer, ce qu’il faut continuer a
produire. Cette action de productivité de la plus-value est ce qu'’il
faut perpétuer. La facon de le faire dépend des événements qui
ont amené I'expérience.

La traduction™ signifie que la transmission ne se fait pas
seulement en paroles, mais aussi dans les actes. Dans la
traduction, on voit la singularité des résultats cumulés. Elle n’est
pas seulement une démarche symbolique mais aussi une
démarche réelle. Celui qui veut perpétuer doit savoir agir avec
pédagogie, c'est-a-dire définir des étapes. La transgression
consiste a fractionner les choses. A chaque niveau, on a le méme
programme, mais les choses vont en progressant. Cest a la fin de
chaque parcours que les gens possédent la totalité de ce qu'on
veut atteindre. La réalité étant globale (systémique), on est obligé
de fractionner (ce qui peut paraitre comme une trahison). La
tradition n’est pas académique. La transmission suppose qu'’il y ait
résultat.

24 . . a . . a . .
La version, qui se rapporte a 'action, consiste a traduire de sa langue maternelle ou nationale
en langue dite étrangére ; et le théme, qui se rapporte a la connaissance, consiste a traduire de la

langue dite étrangeére a la langue maternelle ou nationale.
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LOKIA [

XIXE DJ2DJ2 NIINYA

La cosmologie se dit en Eve « Xixe djodjo ntinya ». Xixe =
monde ; Djodjo = création ; nti = sur ; nya = connaissance, parole
(Ntinya = récit). Cest dans ce sens que nous définissons Xixe
djodjo ntinya comme le récit de la création du monde. Elle est
la science des lois physiques de l'univers, de sa formation. Xixe
djodjo ntinya décrit la formation de I'univers en sept points précis,
exposant chacun une étape de cette formation. Les trois premiers
points constituent les conditions matérielles de l'existence
humaine ; les trois points suivants constituent les conditions
matérielles de I'épanouissement de chaque individu
humain; le septieme et dernier point représente l'ére de
I’Amenanyo : I'ldéologie d'un Peuple est alors le point culminant
de sa facon valable de voir le monde.

Hameseka Susud eseka Adayseka

e

Agbeseka

Kemetreka
Awekeseka (percussion)
Nun

SCHEMA DES DIFFERENTS SYSTEMES




HAMESEKA : I'Etre humain est un Etre social. Nous partons
de la famille puis de I'agglomération qui est un point de chute
pour chacun. Avec I'Agbledede (agriculture), nos Ancétres ont
trouvé un instrument pour faciliter l'exercice du principe
d’Accueil.

SUSUDPESEKA : Cest ce qui a besoin d’étre modernisé a
chaque époque. A chaque modernisation, il faut que le systéme
soit cohérent. La méthode systémique (So Nublibo) est
indispensable pour comprendre ce qui se trouve dans les systémes
idéologiques.

ADAZJSEKA : C'est ce qui permet la recherche fondamentale.
Ces systémes consistent en la nécessité d’'une recherche pure,
fondamentale, désintéressée : cela signifie que nous avons bien les
pieds a terre et que ce que nous faisons n’est pas terre a terre. Par
conséquent, ce que nous produisons ne doit pas nuire a la terre.
Ces systémes, ce n'est donc pas ce qui permet de réaliser des
produits, mais des catalyseurs destinés a diminuer le temps de
réaction.

Su se te me, C’est la cause productrice de tous les effets

dans un domaine de choses matérielles ou immatérielles. Su =
cause, origine ; suse = principe générateur ; se = produire ; te =
meule, poids ; me = dans, intérieur.
Systemes sociaux = Hameseka. Systémes artificiels = Adazseka.
Systémes idéologiques = Susudeseka. Systémes vivants =
Agbeseka. Systémes chimiques = Kemetreka. Systémes
physiques = Awekeseka (aweke = nature ; seka = ensemble des
lois).

v" PREMIER POINT

Au début, tout était sous forme minérale, ce qui a été
appelé I’ « eau abyssale » : le Nun. En effet, toutes les cellules du
vivant étaient identiques (molécules identiques). A cette étape de
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la formation de l'univers, le vivant constituait tout corps pur
naturel caractérisé par sa structure et sa composition chimique
comportant des éléments utiles. En d’autres termes, la cellule est a
lI'origine de la vie et la constitue pour toujours (le concept de
pérennité de la vie). La Tradition enseigne que « Avant la création
du monde, avant le commencement de toute chose, il n’y avait rien,
sinon UN ETRE. Cet Etre était un Vide sans nom et sans limites,
mais c’était un Vide vivant, couvant potentiellement en lui la
somme de toutes les existences possibles. »*

Le mot « Nun », c’est comme dans le mot « Vodunun » : il
constate la cause de tout ce qui existe, ce qui fait que quelque
chose existe. Par exemple dans I'énoncé qui dit « Dje nun gbe »
(« prends l'initiative ! »), il y a le mot « nun » qui veut dire qu’il
n’y a pas de création a partir de rien: « Le néant n'est pas
rien ! »*. « Nun » signifie donc « potentialité », « virtualité ». Dans
le schéma des systemes ci-dessus, les systemes sociaux précédent
les systemes artificiels, c’est-a-dire virtuels.

Le Nun peut étre défini comme la premiére matiére
premiére. L'analyse étymologique de Nun donne : Nu = chose ; N
= Nodi = préexistant. Littéralement : la chose préexistante, ce qui
a préexisté a toute autre chose.

Le Professeur Obenga rappelle, au sujet du Nun, que «
Leur pensée est d’'une radicalité exceptionnelle : avant la naissance
de [...] U'Univers [...], il n’y a ni Dieu-Créateur, ni Néant, ni Chaos,
mais le Noun (Nnw), c’est-a-dire Cela qui ne ressemble a rien de
connu, d’édifié. Une eau abyssale, absolue, contenant déja toute la
matiére premiére” |[...], une sorte de conscience latente au sein de
cette méme eau primordiale. A l'origine donc, les anciens Egyptiens

» Amadou Hamp4até Ba, Contes des sages d’Afrique, page 17. Editions du Seuil, novembre 2004.
® Guy Boyo, Les éléments et la Maat. Méthode d’une pensée mathématique. Outil de la
créativité. Page 28. Editions Menaibuc, 2008.
7 Le Nun est une sorte de placenta originel, une matrice contenant tous les éléments essentiels
et nécessaires a la création, au méme titre que I’enfant trouve dans le placenta de sa meére tous
les éléments essentiels a sa nutrition et a son développement, a sa croissance.
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posent la matiére sous forme d’eau abyssale. Cette matiére va
prendre conscience d’elle-méme, se manifester en tant que création,
figure multiforme de tout ce qui est, de tout ce qui existe ou
existera. [...]

L’explication pharaonique de l'origine de la totalité de ce qui est,
c’est-a-dire 'Univers ou de tout ce qui existe est étrangement
actuelle du fait qu’elle pose dés le départ non Dieu ou le Chaos (les
Ténébres) mais la Matiére, sous forme d’eau inaugurale.

De nos jours en effet l'une des explications fondamentales de
l'origine de I'Univers est celle-ci : un fond électromagnétique diffus,
vestige du commencement de ['Univers, indique que ['Univers a
commencé par un état de densité infinie constitué de particules
élémentaires libres. Il n’y avait pas de gravitation au
commencement de ['Univers, seulement une matiére de nature trés
différente de celle qui constitue notre Univers actuel. C'est l'ére
purement radiative de ['Univers dominée par le rayonnement.
L’Univers était véritablement opaque. L’équilibre thermique sera
rompu entre le rayonnement et la matiére a une température proche
de 3000°K. Viendra alors l'ére dominée par la matiére produite a
partir du rayonnement, et l'expansion de ['Univers, l'éloignement
des galaxies les uns des autres s’ensuivra. »*

Ce rayonnement, ne participe-t-il pas du maintien de la vie sur
terre, a travers Ra (le Soleil) ?

Référons-nous également a la notion de parthénogenése
qui qualifie une reproduction dite « monoparentale » a partir d'un
gamete femelle non fécondé, donc sans la présence de I'organisme
male. Elle est un mode de reproduction sans fécondation dans
lequel la descendance est assurée seulement par les gameétes
femelles. Cette notion pourrait expliquer rationnellement la
naissance du Nun a partir du lui-méme ; le Nun étant la Matrice
Originelle a I'origine de tout ce qui a existé, de tout ce qui existe et
de tout ce qui existera. Cette notion nous permet par exemple de

23 Théophile Obenga, La Philosophie Africaine de la période pharaonique, 2780-330 avant notre
ére, page 30 a 31. Editions L’Harmattan, 1990.
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comprendre scientifiquement (facteur épistémologique) l'extrait
suivant du « Livre qui connait les devenirs de Ra et le renversement
d’Apdp » :

«« [...] Ainsi parla le Seigneur de I'Univers :

Quand je me suis manifesté a l'existence, l'existant exista.

Je vins a l'existence sous la forme d’existence de UExistant, qui est
venu a lexistence, en la Premiére fois.

Venu a lexistence sous le mode d’existence de UExistant,
j’existai donc.

Et ainsi Uexistence vint a lexistence, car jétais antérieur aux Dieux
Antérieurs que je fis. [...]

Je fis tout ce que je désirais en ce monde et je me dilatai en lui,

Je nouai ma propre main, tout seul, avant qu'ils ne fussent nés,
Avant que je n’eusse craché Shou et expectoré Tefnout,

Je me servis de ma bouche et Magie fut mon nom.

C’est moi qui suis venu a lexistence en (mon) mode d’existence,
quand je vins a lexistence sous le mode d’existence de ’Existant.

Je vins (donc) a lexistence dans l'ére antérieure et une foule de
modes d’existence vinrent a l'existence dés (ce) début.

(Car auparavant) aucun mode d’existence n’était venu a l'existence
en ce monde.

Je fis tout ce que je fis, étant seul avant que personne d’autre (que
moi) ne se fut manifesté a l'existence, pour agir en ma compagnie
en ces lieux

Jy fis les modes d’existence a partir de cette force (qui est en moi),
J'y créai dans le Noun étant (encore) somnolent et n'ayant encore
trouvé aucun lieu ot me dresser

(Puis) mon cceur se montra efficace, le plan de la création se
présenta devant moi, et je fis tout ce que je voulais faire, étant seul.
Je congus des projets en mon cceur, et je créai un autre mode
d’existence, et les modes d’existence dérivés de IExistant

furent multitude. » »*

Le Nun est pour ainsi dire « Le Feu des origines »*, pour
emprunter 'expression de monsieur Dongala.

* Yoporeka Somet, L’Afrique dans la Philosophie. Introduction 3 la philosophie africaine
pharaonique. Page 62. Editions Khepera, 2005.
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v" DEUXIEME POINT
Du Nun surgiront les terres émergées. Il est question ici
de la sédimentation du minéral ; autrement dit, les cellules
identiques du vivant entreront dans un processus naturel de
dissociation (c’est la dialectique de l'un et du multiple), de
formation de dépot de matiéres minérales. Les terres émergées,
par opposition aux terres submergées, c’est ce que nous appelons
Gebe.
Be = ce qui est ; Ge = tombé. Ce qui est tombé vient d’'un ailleurs
auquel nous donnons par hypothese le nom de ciel (Djif0). Les
réalités matérielles observables sont donc Ra (le Soleil) et son
systéme (Galaxie) dont fait partie le Globe terrestre.

Le Professeur Mubabinge Bilolo souligne que « la plupart
des textes qui parlent de l'ceuf ou de la plante postulent la
« préexistence de la terre dans l'eau » et dans beaucoup de cas,
I'entrée en jeu de la plante ou de l'ceuf est postérieure a I’émersion
ou I'émergence de la terre. »*

L'Unité Culturelle faisant, « Selon les Bambara (Mali,
Afrique de I'Ouest), la terre a dans son ensemble la forme d’'un ceuf,
et la disposition en rond des candidats a linitiation rappelle la
configuration, la géométrie de l'ceuf initial. [...] »

La séparation du ciel (Nout) et de la terre (Geb) par l'air (Shou) est
encore liée au mythe de I'ceuf primordial [...]. » >

De cette maniere, nous disons par exemple que « Doumounna
couva I'Euf merveilleux et le nomma Botchio’ndé. Quand cet (Euf
cosmique vint a éclore, il donna naissance a vingt étres fabuleux qui
constituaient la totalité de l'univers visible et invisible [...]. »*

* Emmanuel Dongala Boundzéki, Le Feu des origines. Editions Le Serpent a Plumes, 2001.

*! Mubabinge Bilolo, Les cosmo-théologies philosophiques de I'Egypte antique, problématiques-
prémisses herméneutiques-et-problemes majeurs, page 125. Vol. 1. Editions Menaibuc, 2003.
Publications universitaires africaines, 1986.

*2 Théophile Obenga, La Philosophie Africaine de la période pharaonique, page 44.

3 Amadou Hampéaté B4, Contes des sages d’Afrique, page 18 et 19. Editions du Seuil, novembre
2004.
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v" TROISIEME POINT

Cette troisieme étape est marquée par I'apparition du
Vivant, vivant qui se caractérise lui-méme par la différenciation
cellulaire. L’évolution des cellules a mué vers la complexité du fait
de l'activité interne de la matiére : la matiére étant une source

d’énergies. Ce que nous appelons « activité de la matiére » n’est
rien d’autre que le concept?* connu sous le nom de KHEPER, c’est-
a-dire le devenir, le mouvement, la transformation. De la sorte,
« Le phénoméne appelé radiation et la mécanique ondulatoire de la
théorie des quanta supposent indubitablement que la _matiére a
originellement le pouvoir de se mouvoir seule, méme au sens qui

exige autre chose qu’un changement de propriétés. Si la matiére est
sujette a une émission spontanée, il y a mouvement puisqu’il y a
émission de particules, et il y a mouvement indépendant puisque
cette émission est spontanée. »»

Précisons cette citation en rappelant que le terme
« spontanée » contredit les principes de la thermodynamique (se
référer également au concept de cercle factoriel) dans la mesure
ou il n’y a pas de génération spontanée. Le premier principe de
la thermodynamique est le principe de la conservation de
I'énergie : rien ne se perd. C'est I'énergie qui est a l'origine de
l'activité de la matiére. Le deuxieme principe est celui de la
dégradation de I'énergie (entropie). Le troisiéme principe est la
loi du rendement. Ce qu'on appelle «perte d’énergie » est
simplement un dégagement de chaleur.

C’est dans ces conditions que les plantes et les animaux
feront respectivement leur apparition sur terre, ainsi que toutes

les autres merveilles de la Nature. Cette question de bon sens est
d’ailleurs clairement énoncée par un adage traditionnel qui dit :

* Le mot « concept » se dit Nyata, en Eve.
% kwame Nkrumah, Le Consciencisme. Philosophie et idéologie pour la décolonisation et le
développement, avec une référence particuliere a la Révolution africaine, page 124. Editions
Payot, 1964.

~30 ~



« La vache mange I'herbe, moi (Etre humain) je mange la
vache ». La conséquence a déduire de cette proposition est que
sans l'herbe (la plante), la vache (I'animal) qui est par nature
herbivore n’aurait pas pu se nourrir, donc vivre et survivre. Cela
implique logiquement la déduction selon laquelle les plantes ont
précédé les animaux sur terre, constituant ainsi les conditions
d’existence et de subsistance des animaux. La pertinence de cet
adage est du reste reprise dans I'éloge que le Fari A Ke He Na Ato
fera a son époque de la Nature :

«[...] Le Grand Hymne a Aton [...]

L’univers entier se livre a son travail [...]
Tout bétail est satisfait de son herbe [...]
Arbres et herbes verdissent |[...]
Les oiseaux s’envolent de leurs nids [...]
Leurs ailes (déployées) en adoration de ton ka [...]
Toutes les bétes se mettent a sauter sur (leurs) pattes [...]
Tous ceux qui volent et tous ceux qui se posent [...] »°

Tous les textes refletent correctement la pertinence de
notre conception scientifique des choses. « Soulignons pour
terminer que la plupart des textes qui parlent de l'ceuf ou de la
plante postulent la « préexistence de la terre dans l'eau », et dans
beaucoup de cas, I'entrée en jeu de la plante ou de I'ceuf est
postérieure a ['émersion ou 'émergence de la terre. »*’

v" QUATRIEME POINT
L’évolution du Vivant a donné naissance au Muntu (I'Etre
humain). En effet, la complexité de la maturation des cellules

36 Théophile Obenga, La Philosophie Africaine de la période pharaonique, page 84 a 85.
7 Mubabinge Bilolo, Les cosmo-théologies philosophiques de I’Egypte antique, page 125.
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donnera naissance a I'espéce humaine. Ce point est clairement
énoncé dans la Tradition en ces termes :

«Alors, il préleva une parcelle sur chacune des vingt créatures
existantes. Il les mélangea, puis, soufflant dans ce mélange une
étincelle de son propre souffle igné, il créa un nouvel Etre : Neddo,
I'Homme. Synthése de tous les éléments de l'univers |...] »*

L'Histoire des Bantu (Etres humains) n’est qu'un
prolongement de I'Histoire de la vie qui est apparue il y a plus de
quatre (4) milliards d’années avant Lumumba. Les Bantu sont la
complexité par excellence, de par I'Esprit Humain. La
complexité du Muntu se cong¢oit mieux puisqu’il est la « syntheése
de tous les éléments de l'univers » ; ce qui fait de lui un étre
exceptionnel, une branche de la vie a part, une merveille a part
entiere.

De fait, tous les étres sont faits de cellules. Cependant, ce
sont les combinaisons de ces différentes cellules qui différencient
les uns des autres. Ce qui différencie le Muntu des autres
animaux, C’est la proportion (volume) et la complexité interne de
son cerveau. En effet, plus il y a une activité cérébrale intense, plus
les cellules du cerveau humain se suppriment et se renouvellent
trés rapidement, faisant de lui une merveille, c’est-a-dire un
génie, un créateur. Comme le rappellent différentes études,
« L’homme n’est pas apparu d’un seul coup tel qu’il est maintenant :
il a progressé pendant des centaines de milliers d’années pour
arriver [...] a son stade actuel de développement du cerveau. Des

débuts a nos jours, il a évolué aussi sur le plan de la culture [...]. »*°
Cette condition propre a I'Etre humain explique d’ailleurs les trois
points suivants du Xixe djodjo ntinya.

3% Amadou Hamp4até Ba, Contes des sages d’Afrique, page 19. Editions du Seuil, novembre 2004.
% E. Maquet, |.B. Kaké, J. Suret-Canale, Histoire de I'Afrique centrale, des origines au milieu du
20° siecle, page 15. Editions Présence Africaine, 1971.
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v" CINQUIEME POINT

« Or un grand nombre des actions des animaux, a en juger

d’aprés ce qui se voit, sont tout a fait comparables a celles des
hommes. »*°

A ce stade, I'Etre humain prend conscience de lui-
méme (apparition de la conscience humaine) et découvre sa
capacité de penser et d’agir. Il se découvre (prise de conscience)
animal, conformément au quatriéme point du Xixe djodjo ntinya,
et refuse d’étre un animal comme les autres (remise en cause de
I'animalité de I'Etre humain). C’est a partir de ce moment que les
Bantu se définiront comme des « Anu ba nuba », c’est-a-dire
« ceux qui ne sont pas des choses (Anu) et sont les premiers
(nuba) a valoir plus que toute chose (le Kamit) » : c’est ce que
la Mére enseigne a ses Enfants. Anu = « a » privatif + nu (chose) ;
Ba = valeur ajoutée (ce qui est différent du « ka » qui est la valeur
intrinseque) ; Nuba = nu(g)ba = premier, qui vaut plus que tout le
reste. La remise en cause de l'animalit¢é du Muntu se traduit
d’ailleurs clairement dans I'Enseignement traditionnel. En effet,
« Un autre proverbe, souvent cité par le Nzonzi, précise ce qui reléve
strictement du comportement des hommes :

Mbwa mbwa, muntu muntu : « les affaires des animaux sont
celles des animaux, les affaires des hommes sont celles des
hommes ! » »*

Cest alors que le Kamit créera par exemple la Société qui,
bien qu’étant dans la Nature, n’est pas la Nature (remise en cause
du donné naturel par les Bantu), et se définira dorénavant comme
un « Etre politique », c’est-a-dire un étre capable a la fois de
penser et d’agir : c’est 'expression du concept de Susudede. « Si
I’'homme est fondamentalement un, si, par conséquent, l'action tient
objectivement compte de ce fait, elle doit étre guidée par des
principes. On peut formuler les principes directeurs a un degré de
généralité tel qu'ils deviennent autonomes. »*

“* kwame Nkrumah, Le Consciencisme, page 130.

** Olivier Bidounga, Le Kimuntu, source de la sagesse Kongo, page 1. Article recueilli sur le site
www.angouleme.fr/kimuntu/IMG/pdf/kimuntu.pdf, 2009.

2 kwame Nkrumah, Le Consciencisme, page 146. Editions Payot, 1964.
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Le Kamit se définit comme un Ftre social, fait d'une
pluralité, et concoit l'unité de cette pluralité comme non-donné
dans la Nature et la situe dans ce qui, en lui-méme, est au-dessus
de tout : Re. C’est ainsi que notre Arbre Généalogique mentionne
que Holugan, aussi appelé « Neddo, ’'Homme primordial, regut le
don de UEsprit et la Parole. »*

Dans le cadre du cinquiéme (5°) point définissant Xixe
djodjo ntinya, les Kamit en sont venus a faire du chiffre 5 un
symbole : C’est la raison pour laquelle par exemple le Vendredi (5°
jour de la semaine) est sacré. Le « 5 » représente encore les cing
points de la X5 AtOgo (Pyramide) : quatre bases et un sommet ; ou
les cinq fonctions du Hahehe.

v SIXIEME POINT

Le Muntu se découvre comme Créateur (Thaumaturge,
c’est-a-dire un Faiseur de merveilles, un Génie-créateur). Il est
parvenu a maturité (phylogénique) avant de prendre conscience
de sa propre spiritualité en créant Re (Dieu) pour se faire ensuite
créer par Lui. De la a se dire créer a I'image de Re, il n'y a qu'un

seul pas qui est fait vers Ra (le Soleil) qui éclaire le Monde entier.

Autrement dit, si Re est Créateur et nous a créés a son image,
nous avons pour mission de continuer la création en faisant en

sorte que l'activité de la matiére permette de rendre autosuffisante
toute source de vie végétale et animale.

La mission de continuation de la création explique par exemple
pourquoi « [...] L’homme fit [...] deux découvertes d’une importance
capitale : celles de lagriculture et de l'élevage |[...] Désormais, les
hommes seront capables de subsister grdce aux plantes cultivées, et
aux animaux domestiques [...]. De nouveaux modes de vie seront
ainsi rendus possibles. [...]

* Amadou Hampété B4, Contes des sages d’Afrique, page 19. Editions du Seuil, novembre 2004.
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La poterie fut inventée |[...] : elle facilite la cuisson des aliments, le
transport de l'eau et la conservation des grains.
[..] Lhomme a découvert les métaux, ce qui lui a permis de

perfectionner ses outils. »**

v" SEPTIEME POINT

Le Muntu accéde a la Raison. Il se découvre comme

autonomie, comme possession de lui-méme. Il est un Etre

rationnel et raisonnable ; cela nous emmeéne a l'excellence dans

tous les domaines, en bien comme en mal d’ailleurs comme
I'enseigne la Tradition en ces termes :

« Synthése de tous les éléments de l'univers, les supérieurs
comme les inférieurs, réceptacle par excellence de la Force supréme
en méme temps que confluent de toutes les forces existantes,
bonnes ou mauvaises [...] »%

L’Etre humain est parvenu a maturité, il a atteint I'Age de
raison. A partir de 7, nous avons par exemple les 7 jours de la
semaine ; le mandat électoral de 7 ans; la périodicité de 7 ans
d'une waalde (classe d’age), les 7 Principes du Kemeta Djidudu
Susu (Philosophie Politique Kamit), etc. Somme toute, nous
comprenons a partir de tout cela pourquoi « Le Kimuntu revét
ainsi une philosophie et un art de vivre liés essentiellement a la
parole, celle que pratique le Nzonzi [...], lequel a recours le plus
souvent aux proverbes...

Le premier dit :

Kimuntu tshi Yidika Muntu : « c’est le Kimuntu qui fait Thomme
», sous-entendu qui lui donne un contenu : intelligence, dignité,
envergure, créativité... » 40

** E. Maquet, |.B. Kaké, J. Suret-Canale, Histoire de I'Afrique centrale, page 17 et 18.

*> Amadou Hampaté B4, Contes des sages d’Afrique, page 19. Editions du Seuil, novembre 2004,
“* Olivier Bidounga, Le Kimuntu, source de la sagesse Kongo, page 1. Article, 2009.
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LOKIA 2

SUSUPEDE

« J'en parle comme d’un agent de transformation par lequel
tout ce qui était ancien devient neuf, entrainant une transformation
des attitudes, croyances, valeurs, et comportements. Elle est
ressentie partout, et elle est présente partout. Une nouvelle réalité
est invoquée, une nouvelle vision est introduite. En fait, c’est la
premiére et la seule vision pour les Africains ; c’est simplement une
redécouverte. Nos yeux deviennent neufs, ou plutét, ce que nous
voyons devient plus clair.

Ce qui est tout d’abord suggéré ici, c’est U'existence d’'un Systéme
Culturel Africain |[...]. »¥

Susudede, c’est I'éveil. Quand nous dormons, c’est la que
s’élabore la Pensée. Quand nous dormons, nous trouvons
toutes les formes d’excellence. Dans le sommeil, nous
saisissons tous les aspects des choses, en bien comme en mal. Au
réveil, il faut ticher de ne se rappeler que des aspects positifs.
Dans ce sens, « L’éveil signifie conscience et, plus, conscience de la
liberté. Car la liberté contient tous les progres. »*

Susudede, c’est comment s’élever de la base vers le
sommet, en passant par différentes étapes (c’est la gestion de la
pluralité). Elle marche toujours dans les sentiers battus. Et cest
dans les interstices de ces sentiers que nous découvrons toujours
du nouveau. Cest dans 'examen de plus en plus fin des sentiers

7 Molefi Kete Asante, L’Afrocentricité, page 10. Traduction Ama Mazama. Editions Menaibuc,
2003.
“® Jean Baptiste N'Tandou, L'Afrique mystifiée, page 126. Editions L'Harmattan, 1986.



battus (et non dans l'aventure) que nous trouvons du nouveau.
Dans notre Tradition, penser n’est pas réfléchir. Réfléchir, c’est se
tourner vers larriére. Penser, c’est se rendre compte (de
quelque chose), au sens ou nous faisons un examen de
conscience. La réflexion est au service de Susudede, et non
I'inverse. Penser, c’est concevoir, s’apercevoir, saisir. Susudede
inclut toutes les autres matiéres qui sont de ce fait a son service.
L’action, c’est la création. Elle n’est pas du domaine de la science.
Les artistes font de la création : ce sont des intellectuels. Penser
et agir doivent coincider, c’est-a-dire que nous devons tenir
parole. Pour tenir parole, nous nous en donnons les moyens
(obligation de moyens mais pas de résultat).

Ce qui caractérise Susudede, c’est l'indissociabilité de la
Connaissance et de I'Action. Autrement dit, le Leader est a la fois
femme et homme de pensée et d'action, une personne qui pense
ce qu'elle fait ! En effet, « Ni l'action ni la pensée ne sont bonnes en
soi, elles doivent se renforcer. »*

1- L'UNITE DE SUSU FT DE KETE

Dans notre Tradition, il est dit que I'Etre humain est un
Etre essentiellement spirituel ; c'est-a-dire d'abord un Etre
politique, a la fois capable de Kete (action) et de Susu (pensée).
En d'autres termes, le Leader Kamit est une personne qui ne
sépare pas la pensée de son action. Il s'approprie comme idéal
une injonction de nécessité qui est : « il faut penser ce que nous
faisons! » Par conséquent, quand nous disons que notre
Tradition se définit intégralement comme action, cela signifie qu'il
ne faut pas séparer Nuyeye dodo® (l'invention) de Nuyeye
fiofi>> (l'innovation). C'est donc dans la conformité de nos actes
avec nos paroles que consiste Susudede. Celle-ci réside
prioritairement dans le Djidudu Susu (Philosophie Politique) dont

* Molefi Kete Asante, L’Afrocentricité, page 179.

*® Nuyeye = chose nouvelle ; dodo = fabriquer. Linvention n’est pas la découverte. « Inventer »
se dit : Ponuyeye.

*! Nuyeye = chose nouvelle ; fi>fi> = montrer, mettre 3 disposition. « Innover » se dit : Fionuyeye.
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il faut connaitre chacun des principes. Les principes de Susu et de
Kete apparaissent clairement dans I'énoncé suivant de Kwame
Krumah lorsqu’il dit que «/[..] Les révolutions sont le fait
d’hommes, d’hommes qui pensent en hommes d’actions et
agissent en hommes de pensée »°.

2~ AMENANYO ET AGBESE DJINJN2 (MODE DEPRODUCTION)

Susudede, dans le cadre du Kemeta Agbese djinono (le
mode de production kamit : '’Ablodeha), ne renvoie pas seulement
a l'individu, mais surtout a sa Communauté. Or cette perspective
n'appartient qu'a notre Culture, méme si toutes les cultures
peuvent en adopter la définition suivant la forme « nu nti nya
lonlon »*, autrement dit: «la philosophie est l'amour du
savoir ». « Selon la définition proposée par le philosophe africain
Mubabingue Bilolo, « du point de vue africain, la philosophie est
mrwt-n-m3ct [Mérout-en-madt| « lamour de la vérité » ; vérité
prise au sens de ce qui est vrai, de la connaissance, de la justice, de
la solidarité, de la rectitude [...]. L'amoureux de la madt est hm-n-
m3ct [hém-en-madt] « serviteur-de-la-madt ». »** En effet, « [...] on
enseigne la maitrise d'un art, d'une technique, d’une science ;
l'enseigné a appris : il devient apprenti ou disciple [...]. »>

Dans la Tradition, 'amour du savoir n'implique pas le
savoir comme finalité puisque c'est la personne humaine seule
qui puisse étre prise pour finalité. Ce qui n'est pas une
personne est tout le reste que nous appelons des choses. La
relation entre les personnes et les choses n'est définie que par la
personne humaine. Il n'y est question par conséquent que de
I'Amenanyo (le Bien-étre humain). Cest pourquoi, en langue
kamit, le mot pour le dire est Agbese.

> Kwame Nkrumah, Le Consciencisme, page 37 a 38. Editions Payot, 1964.

> Cela n’est pas a confondre avec la « sagesse » qui est la découverte de la spiritualité de I'étre
humain (Amenti nya). Lonlon, c’est également la Volonté ! Il est donc question d’un état d’esprit
aincarner.

> Yoporeka Somet, L’Afrique dans la philosophie. Introduction 3 la philosophie africaine
pharaonique. Page 48. Editions Khepera, 2005.

> Théophile Obenga, L’Egypte, la Gréce et I'Ecole d’Alexandrie. Histoire interculturelle dans
I'Antiquité. Aux sources égyptiennes de la philosophie grecque. Page 222. Editions
L’Harmattan/Khepera, 2005.
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En termes actuels, 'Amenanyo signifie le niveau de
savoir atteint par 'humanité ou un groupe de Bantu a notre
époque. Ce n'est donc pas une réalité individuelle mais une
réalité collective. C'est dans ce sens que pour un pays donné, on
parle aujourd’hui de «l'indice de développement humain » pour
situer le point ou 'humanité (ou une fraction de la communauté
humaine) est arrivée maintenant dans le cadre de Nkumekoko :
notre concept de Civilisation.

Agbese = la loi du vivre-ensemble (agbe = vie ; se = loi a
respecter. Agbese signifie mot a mot : la loi du respect de la vie.
Djinono> = rester fidele; cest l'état. Kemetabe Agbese =
Philosophie Kamit.

3- LA PEDAGOGIE COMME TRAVAIL SOCIOLOGIQUE

Initialement, le Bien-étre s'entend analogiquement au sens
mathématique de mise en évidence de la viabilité d'une formule.
Du point de vue de lindividu, le Bien-étre est son
épanouissement, c'est-a-dire l'exploitation effective d'une
potentialité humaine. C'est de ce point de vue que se définit la
pédagogie en tant que méthode d'éducation des enfants, sans
y inclure la formation qui est un processus commun
d'adaptation tout au long de la vie concernant par conséquent a
la fois les enfants et les adultes. La «formation continue »
s'entend partout dans ce sens. Cest donc trés réducteur
d'appliquer a un individu ou a un groupe d'individus le terme de
« développement » pris uniquement sous sa signification
économique. L’insertion de l'individu, au sens global incluant
I'économique, le social et le culturel, s’appelle socialisation.

4._1.INDIVIDU HUMAIN COMME REALITE VEGETALE

Du point de vue de la complexité, c'est-a-dire selon So
Nublibo (la méthode dite systémique), 'Amenanyo est le
résultat des conditions d'apparition et de réalisation des
prérogatives humaines qui constituent Se djodjoe dji : 1'état
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de droit. Les problemes relatifs a ces deux conditions préalables
sont résolus en termes d'arbres a partir des réalités des temps
géologiques et historiques : Xomedjiti ou Xome Kati (Arbre
Généalogique), Nunyati® (Arbre de la Science) et Agbeti*” (Arbre
de Vie), diversement interprétables selon le degré de chaque
Peuple dans le cadre de Nkumekoko. L'Arbre de la Science® est
situé en Pays Bantu dans le domaine de la pédagogie depuis
Djesef> (il y a 4561 ans avant Lumumba) selon nos sources écrites,
bien que son origine remonte tres loin avant le Fari Khe W5 Fe Se
(Khe = celui qui ; Wo = fait ; Fe = respecter ; Se = le droit). Notre
Arbre Généalogique est universellement connu et appelé « Enea
de nyide™ (eye) ewo », c'est-a-dire sous forme de plan a neuf
tableaux depuis le Nun jusqu'a Holuvi.

Le Nun forme le premier tableau occupant l'espace du
Tsanafu gbanto la : 'Océan Primordial. Le deuxiéme plan n'est
pas unique comme le premier mais double, comprenant les
conditions d'apparition de I'humanité : Gebe (la Terre) et son
environnement autour du Soleil : Nuto (le Ciel). A ce sujet, un
adage dit : « Peka me wo nu adeke o, ve ye wo nusianu » ;
autrement dit : « Un c'est rien, deux c'est tout ! » Ce qui signifie
que nous vivons dans le systéme d'une totalité (Nublibo) qui ne se
laisse aborder que selon la méthode qui lui est inhérente : So
Nublibo.

La diversification de ce systéme a produit la génération des
parents symbolisée par les deux couples de jumeaux® masculins

% Nunya = science. Nu = chose, Nya = connaissance. La science se rapporte aux choses : c’est ce
qui permet de saisir les choses. Ti = arbre. Nunyati, c’est ce qui sert de point de départ (Mate
Mata), c’est le postulat.

%7 Agbe = la vie.

%% ’Etre humain est un végétal, un arbre. Or la Connaissance, la Science, se trouve dans I'Etre
humain. L’Arbre de la Science est non seulement I’Aveganme (le Bois Sacré) ; c’est aussi I'Etre
humain lui-méme en tant que Détenteur de la Force Spirituelle : le Ka.

*® Nyid e signifie : étre ou devenir quelqu’un (d’important).

% |orsque nous parlons de jumeaux, nous évoquons les enfants d’une_ méme meére dans la
mesure ou tous les enfants sont considérés par la mére comme des égaux ! Le mot « jumeau »
n’est pas a prendre littéralement. La gémellité est justifiée par le fait que la Terre-Mére a produit
les premiers Bantu. Leur meére (symbolique), c’est donc I'ancétre-mere commune : Gebe dont ils
sont _les enfants. Si nous ne comprenons pas cette notion de gémellité d’un point de vue
symbolique, nous ne comprendrons pas non plus pour quelle raison la Tradition consacre un jour
de naissance propre a chacun de nos Ancétres de I'Arbre généalogique.
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et féminins avec d'une part Wosere et Seti, et d'autre part Esise et
Ne Fa Eto Ya Se ; couples de jumeaux liés entre eux par 'Ancétre
primordial de Holuvi : Holugan. Nous sommes tous les Kamit issus
de cette méme origine en tant que sceurs et fréres de Holuvi. C'est
pourquoi toutes les potentialités humaines qui font de nous des
Etres essentiellement spirituels sont symbolisées par le chiffre 7
qui, encore aujourd'’hui dans le domaine pédagogique, indique
I'dge de raison (7 ans). Cest pourquoi « Dans de nombreuses
sociétés initiatiques négro-africaines, le symbolisme du nombre 7
est au centre des cérémonies rituelles. »® Auparavant, ce
symbole servait dans le domaine cosmologique a définir le
nombre de jours dans la semaine (7), puis le calendrier en termes
de nombre de semaines dans l'année (52). Mais sur le plan
sociologique, au niveau du cercle social qui comprend les parents
et les enfants, la femme se hisse au sommet du leadership en
gagnant deux (2) points sur '’homme, ce qui donne neuf (9) pour
déterminer les neuf (9) tableaux de I'Enea de nyide (eye) ewo.
C'est a ce sujet qu'on dit : « celui qui éduque un homme éleve
un individu, et celui qui éduque une femme forme une
société ».

En fait, dans la vie terrestre, nous sommes tous des enfants
et tous les Ancétres sont nos parents en termes de sociabilité.
Cest la raison pour laquelle notre Tradition s’appelle la
« Fréquentation des Ancétres ». Celle-ci consiste en une sorte
de priere qui est faite sur un lieu historique. Par exemple, le rite
d’'inhumation permettait de prier sur les tombes avant la
construction des temples, depuis Holuvi dont il s’est agi de
célébrer I'anniversaire.

Les six (6) personnes de I'Enea de nyide (eye) ewo et ce qui
les précede (1) font que Holuvi est sept (7) comme tous individus
males apreés lui : 7, symbole de la Raison (7 x 6 = 42 Préceptes de la
Maat). Le chiffre neuf (9) de 'Enea de nyide (eye) ewo symbolise

¢ Oscar Pfoumna, L'Harmonie du monde. Anthropologie culturelles des couleurs et des sons en
Afrique depuis I'Egypte ancienne. Page 73. Editions Menaibuc, 2000.
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notre régime politique, la Nagbonu (maternalité) de MAAT. La
divinité de la Mere de tous est devenue dans la Tradition I'héritage
de toutes les meéres potentielles, de sorte que le gargon compte
pour 7 (sept) et la fille pour g (neuf®). Méme de cette facon,
MAAT-WU (I'Etre Supréme) reste toujours Tohono (qu’il faudrait
traduire par la Mére Toute-Puissante) ou Toho veut dire «la
Toute-Puissance » guerriére ou virilité.

La proposition « Enea de nyide (eye) ewo » renvoie au principe du
Xixe djodjo ntinya selon lequel « 'unité n’est pas dans la nature
ni dans la société puisque c’est ce a quoi nous aspirons ».

Ene = quatre (4): il sagit ici des quatre éléments
conditionnant I'existence de ’'humanité, a savoir la terre, I'eau, le
feu et lair: «Il y a des réalités irréductibles, des éléments
primordiaux qui sont ce qu’ils sont pour autant qu’ils soient ce
qu'ils sont : 'eau, le feu, Uair, etc. » ; De = suffit (pour tout faire) ;
Nyide = neuf (le chiffre 9, mais aussi dans le sens de « nouveau »),
ce qui fait 'un; Ewo = dix (le « wo » est la premiére lettre de
I'alphabet sous le réegne des Fari, lettre qui symbolise I'explosion
qui aurait inauguré I'histoire et 'expansion de I'univers). D’ou : 1
C’est rien, 2 C’est tout (puisque ¢a peut faire le 3°). De méme que 2
X 2 = 4 et 2 x 4 = 8 suggere le 9° ou 3 x 3 ; apres cela, on parvient a
ce a quoi on aspire ('unité), c’est-a-dire 10 (deka nu = unité de
chose). L'unité n’est pas dans la Nature ni dans la Société ; C’est ce
A quoi nous aspirons® comme le dit le Président Nkrumah. D’ott
le slogan : « L’Afrique doit s'unir » ! Autrement dit, Kemeta ne
doit faire qu'un !

L’ « Enea de Nyide (eye) ewo » signifie que les Kamit ont été les
premiers a avoir des Autorités Politiques. Par Autorité Politique,

%2 Le « 7 » signifie que le Muntu est né commeun « Etre rationnel » (7° point de la cosmologie).
Cela s’applique tant au gargon qu’a la fille, qui sont égaux jusqu’a la puberté ou la femme devient
«9», donc gagne «2» points supplémentaires sur 'homme, a cause notamment de sa
menstruation qui la rend plus rapide que 'homme (confére aussi le chapitre intitulé
« Srondegban et Banga »). Les « 2 » points viennent du fait de I'efficacité dans I'action, la vitesse
de réparation de la femme : c’est le produit de I’effort de reproduction de soi-méme. C’est aussi
pour cette raison que l'identification se fait tout de suite a la mére : c’est Esise qui ressuscite
Wosere.
& Théophile Obenga, La Cuvette Congolaise. Les hommes et les structures, page 145. Editions
Présence Africaine, 1976.
* Les Bantu ont remis en cause le donné naturel.
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nous entendons celle ou celui qui montre le chemin : Mfumu, en

Kikongo !

TEFENUTO SHALA

- /\ -

HOLUVI

XOME KATI

EXPLICATIONS DES NOMS DES ANCETRES DE LA XOME KATI ET DE
CERTAINS PRINCIPES :

Une Maxime nous enseigne ceci : « nk> le na ame siame
kple nu siame nti », autrement dit : « il y a un nom pour chaque
personne et pour chaque chose ».

1° Wo si Re se = Toi que Re a écouté et exaucé. « Wo » =
Toi ; « Si»= qui ; « Re » = Re ; « Se » = écouter, exaucer.
Wo se Re = Toi qui as écouté Re, autrement dit: Toi qui as
entendu la voix de Re, Toi qui as obéi a Re. Le nom « Wosere » se

retrouve encore de nos jours a différents endroits de Kemeta et
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sous diverses formes. Par exemple, « Osere, Osséré : nom propre

mbochi. Wasar: nom propre sérére. Séri: nom propre néyo
(baoulé). »*

2° Esi Se amlimanu gome = Celle qui a compris comment
faire des merveilles.
Dans « Esi », le « si » n’a pas le méme sens que dans « Wo si Re
se ». Le «si » ici indique le féminin (Nogbonu) par opposition au
«u» (= «w» dans « wo si Re se » ou « Wo se Re ») qui préfixe ou
suffixe le masculin. Un garcon qui s’appelle Dansu aura comme
double féminin Dansi. « Amlimanu » signifie « merveilles ».
« Gome » signifie : sens, signification, compréhension.

3° Holugan = Ho Lu ==> Ho = X0 = recevoir, qui a recu ; Lu
= le sacre, 'onction ; Gan = grand, ancien, sacré.
Hblugan = Héritier du Savoir Ancien.

4° Seti-Heti (x0), dans lequel « ti » = arbre.

Seti = arbre de vie ; Heti = arbre épineux. Seti-Heti = Guide des
chemins vers l'eau : le Maitre des Oasis, Celui qui trouve l'eau
(madzi, en Sena) méme la ot on ne s’y attend pas. Seti-Heti (xo0)
signifie mot a mot : arbre de vie a plant épineux. Les épineux
comme le cactus et les plantes grasses poussent dans les régions
arides ou escarpées (difficiles d’accés) et symbolisent la
bénédiction. Mais I'épineux de Heti est un arbre a épines comme
le plant de Rose et a bois par contre tres dur.

5° Ne Fa Eto Ya Se : Ne = Toi qui ; Fa eto ya = calme le vent
(aya) du malheur au-dessus de la mer. Autrement dit, Celle qui
sait calmer la tempéte : la Consolatrice.
Eto ya = vent venu de la mer ;
Ya = aya (comme dans Gbaya ==> gbe = refuser ; aya = malheur : je
refuse le malheur) = vent, souffrance, douleur, malheur. Le vent
est ce a quoi on s’expose dangereusement comme le tsunami,
I'ouragan, etc.

& Théophile Obenga, Origine commune de I’Egyptien ancien, du Copte et des langues négro-
africaines modernes. Introduction a la linguistique historique africaine. Page 335. Editions
L’Harmattan, 1993.
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A travers son nom, nous comprenons mieux pourquoi c’est elle
qui consolera sa sceur Esise a la mort de son époux, Wosere.

6° Holuvi : Holu (cf. Holugan) ; Vi = successeur.

Du couple primordial est né Holugan qui est donc autochtone,
C'est-a-dire le maitre virtuel (spirituel) devenant matériel : enfant
du ciel et de la terre. Holugan a eu deux couples de jumeaux : deux
sceurs (Esise et Ne f4 eto ya se) et deux fréres (Wosere et Seti). Du
couple Wosere et Esise descend Holuvi. Dans le cadre
matrilinéaire (Noha), Holugan est I'oncle de Holuvi, c’est-a-dire le
frére ainé d’Esise. Il est donc notre oncle a tous, comme Esise est
notre mere a tous et Holuvi est notre frére a tous. Dans la
Tradition, le frére du pere est le pere : Seti est donc le pere de
Hboluvi. Contrairement a ce qui a pu se dire donc, le coupe Seti et
Na Fa Eto Ya Se n’est pas stérile.

7° Nuto = la limite. Mot a mot, Nuto signifie le bord (to,
comme dans «togo » qui signifie le « bord de la falaise ») des
choses (nu).

8° Shu ou Shala = le feu créateur. Il a rapport au ciel : la
chaleur monte (soleil). La rencontre de Shu et de Tefenut>
provoquera la minéralisation.

9° Tefenuts = mot a mot le «lieu dapparition des
choses ». Tefe = lieu; nu = chose; to = apparition, origine,
émergence, 1a ol ¢a apparait. C'est de 'humidité ('eau) que vient
la vie. Il a rapport a la terre : 'eau (humidité) va vers le bas.

5~ TRADITION ET INNOVATION

La Tradition Kamit est Tradition du Nuyeye fiofio
selon notre définition de la continuité historique énoncée en
termes mathématiques ou les variables ne prennent sens qu’a
partir de constantes ou invariants. Par exemple, les langues
persistent tout en évoluant a partir des mémes reégles de
formation, de méme que les fonctions sociales comme le Hahehe
reposent toujours sur les cinqg principes du Hahehe (sociabilité,
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parentalité) en tant que fonctions permanentes. Il ne peut donc
y avoir « histoire » sans gestion correcte des péripéties auxquelles
il faut s’adapter pour survivre collectivement. Mais les péripéties
ne sont pas seulement principalement des conséquences d’erreurs
humaines. Elles résident aussi et surtout dans les conditions
écologiques mouvantes ou immuables qui sont d’ordre
géographique. La géographie est a cet égard une science
stratégique au sens ou il sert a faire la guerre (Bila, en Duala),
méme au sens de lutte contre les violences dans la Nature et dans
la Société. L’adaptation aux conditions géographiques se fait
par leurs transformations en conditions historiques
favorables : c’est I'objet de la Géographie Sacrée qui permet
d’éviter de créer des habitations en zones inondables ou
sismiques. Si I'Etre humain n’a pas eu ses origines n’importe otl, ni
I'’Agbledede moderne qu’a partir du début du 14° millénaire avant
notre ére®, c’est qu'il y a de bonnes raisons de ce genre.

Nuyeye fi>fio, c’est mettre les choses nouvelles (Nuyeye dodo) a la
disposition de tous.

6- POLITIQUE ET DROIT

Se djodjoe dji date ainsi de 1'époque de nos Aieux Ata nunyato
nto®’. Selon notre définition, Se djodjoe dji présuppose un degré
suffisant de savoir pour distinguer la valeur humaine (Amenu
wona = dignité) de ce qu'elle n'est pas. Se djodjoe dji définit les
conditions du respect (Amebubu) de la Liberté de chacun
des individus de sorte que celui-ci puisse étre considéré
comme unique en son genre mais solidaire de tous les
autres. « La liberté est lidéal pour lequel de tous les temps et a
travers les siécles, des hommes ont su lutter et mourir ! »%¢, nous
enseigne le Fari Lumumba. La suite logique de notre propos
s'éclaire maintenant par la restitution du sens kamit du Sukalele
(la Solidarité) dans le contexte des principes du Djidudu Susu
exprimés en sept (7) points comme suit :

% Ere qui est définie 4 partir de la mort de Lumumba : confére le chapitre sur les repéres
chronologiques.
67 a . A . . .
Ata = Ancétre ; nunyata: qui connait les choses; nta = vraiment. Le premier Muntu est né
moderne, et c’est lui qui peuplé le reste du monde.
% . Kapita Mulopo, P. Lumumba. Justice pour le héros. Page 128. Editions L’Harmattan, 1992.
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1- Xixe godolamelio
Le monde n'a pas d'extérieur.

2- Aweke me ye sukalalale
La société est dans la nature.

3- Akogo ye amesiame nye le efe fomevi la me
Chaque individu humain est unique en son genre.

4- De mile vo ye mile du®
C'est la réalité de nos différences qui constitue notre raison d'étre
ensemble.

5- Hamewodila dzona le gamedzi, alebe nuku adeke tro
zuna ati ade ene
L'évolution sociale se fait dans le temps, comme chaque graine
devient un arbre.

6- Totro nyowu la dzomonu tegbee, ele abena nudeviwo do
7se wu numad eviwo
Le meilleur changement est toujours possible parce que les forces
positives I'emportent sur les forces négatives.

7- Azuma ye nye sukalele
La solution de tous les problémes réside dans la solidarité.

De toute évidence, a la lumiére de ces énoncés, la
Tradition fait apparaitre que la question essentielle de tous les
Bantu en tant qu'Etres politiques est le probléme humain. En effet,
ces principes supposent deux sortent de conditions constitutives
d'un inconditionné défini comme personne humaine : conditions
de l'existence de I'humanité et conditions de
I'épanouissement de chacun des individus humains. La
personne humaine, considérée comme un inconditionné, est la
source méme de Se djodjoe dji.

69 . e . e . .

Ce qui donnera la composition du mot « Vodu » dans lequel « vo » signifie « différences » et
« du » signifie « ensemble », « société ».
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7-LA CULTURE COMME FLEMENT D’ECOLOGIE UNIVERSELLE

Pour l'essentiel, les deux conditions sont des conditions de
Shu (chaleur) et de Tefenut> (humidité) figurant au deuxiéme
niveau de I'Arbre Généalogique. Elles sont indissociables
respectivement de Gebe (Terre) et de Nuto (Ciel). En d'autres
termes, la personne n'existerait pas uniquement comme Etre
matériel (animal) mais surtout comme Etre spirituel. Un tel Etre,
du fait de son aspiration a la Maat (la Justice), est
fondamentalement destiné a étre un Juste malgré toutes les
déterminations conditionnelles et matérielles qui constituent des
contraintes réelles.

Dans l'impossibilité de sortir des contraintes, la personne
s'institue producteur de systéemes artificiels pour substituer des
contraintes sociales (Liberté) aux contraintes naturelles
(nécessités). Pour la personne (I'inconditionné), I'ensemble des
conditions matérielles (terrestres) peuvent étre percues sous deux
formes : les systemes sociaux et les systémes idéologiques. Ces
trois réalités sont données une fois pour toutes depuis les Temps
géologiques, en partant du Nun jusqu'aux premiéres terres
habitées inaugurant les temps historiques oti I'Etre humain a cessé
d'évoluer biologiquement. Il faut entendre par-la, en termes de
Xixe djodjo ntinya, depuis le Nun jusqu'au Gebe et a Wosere.

Le Nun et le Gebe constituent le non-Moi qui contient le
Moi en la personne de Wosere. C'est a partir de ces trois éléments
gqu'est concevable la Xome Djinya (Généalogie) sous la forme de
I'« Enea de nyide (eye) ewo », sous la réserve que les trois plans
qui séparent le Nun du Gebe se révelent sous la forme d'une
découverte” de Re défini comme le Devenir définitif de
Wosere.

Il est rappelé que « Osiris, d'abord Dieu de la végétation avant
d’étre garant de la résurrection humaine, est 'dme double de Ré ;
il est la manifestation nocturne qui incarne le mystére de la
renaissance végétale dont les fétes des récoltes, partout en Afrique,

7 La «découverte » se dit: Nuyeye kpokpos. Nuyeye = chose nouvelle; kpokpo = voir.

« Découvrir » se dit : Kponuyeye.
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(Nguon des Bamoun, Mpoo des Bakoko, etc.) renouvélent le cycle
agraire. »”

Donc Wosere est post-humain. Il a d'abord vécu comme
Muntu et subsiste en tant que tel dans Holuvi, avant d'atteindre le
statut définitif : celui du Dieu unique. En bref, il n'a été que
l'incarnation de Re sur terre. Matériellement, Re est symbolisé par
le Soleil (Ra) tandis que spirituellement, il est représenté par
Wosere : Gardien de la Vie Eternelle et Détenteur des Clés du
Djifofiadume : le Paradis Céleste, le Séjour des Ancétres, dit
Mbanza ya Zulu en Kikongo. Tout comme le Soleil éclaire le
monde pour tous, Re répand ses bienfaits sur toutes les personnes
de sorte que concrétement, il n'y a pas de sélection a I'entrée ni
pour le Djifofiadume ni pour le Have (Ecole) sous toutes ses
formes.

Xixe djodjo ntinya inclut les conditions matérielles de
I'existence humaine, mais en privilégiant 'analogie par rapport
aux plantes : avant de bénéficier des effets de la lumiere, le Muntu
tire sa substance de I'environnement, tout comme la plante ; il
faut que le cerveau soit capable d’aller puiser dans son
environnement les éléments dont il a besoin pour
s’épanouir.

8- COSMOLOGIE FT THEOLOGIE

La conséquence de ce qui précede est que la découverte de
Re est post-Wosere, remontant donc a l'apparition de I'Ata
nunyato nto dans les temps géologiques. De la méme fagon, notre
cosmogonie résulte du Xixe djodjo ntinya dans la mesure ou elle
est le résultat de la création des mythes a partir de personnes
réelles qui sont a la base du Yewoe (le « Culte des Ancétres »)
dans le Mawuntinya” (la théologie). Nous sommes donc passés
de l'age scientifique a lI'dge métaphysique avant d'aborder l'dge

' Mbog Bassong, Les fondements de I’état de droit en Afrique précoloniale, page 200. Editions
L’Harmattan, 2007.

& Mawauntinya : Mawu = Re ; Nti = a propos, sur ; Nya = parole, connaissance. Mawuntinya est la
Parole sur Re, la Connaissance de Re.
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théologique, sans que cette derniére remette en cause sa
coexistence séparée avec les deux autres.

Dire que I'Etre humain est un étre essentiellement spirituel
signifie qu'il est devenu pour toujours un métaphysicien,
c'est-a-dire un Etre qui se situe au-dessus des valeurs que sont ses
conditions d'existence et de réalisation matérielle. Dans notre
Tradition, la question fondamentale de la métaphysique est le
probléme de la rationalité, celui de la pensée se situant au-dessus
de l'expérience immédiate donnée par la perception”. Les
données de la perception sont en effet différentes des données de
la conscience dans le sens ou celles-ci relévent de l'intime
conviction : comment I'Etre humain a-t-il pu se découvrir comme
créateur de choses matérielles et immatérielles si ce n'est pas qu'il
est a la fois matériel et immatériel ? C'est la problématique de la
transcendance qui n'est pas seulement une question
théologique. La corrélation entre le matériel et I'immatériel, entre
I'humain et le divin dans I'Etre humain comprend plusieurs
niveaux qui vont de I'immanence a la transcendance.

La transcendance évoque un mouvement de progression
(vers les sommets) du plus immédiat au plus lointain sur le plan
vertical. Elle implique 1'immanence, c'est-a-dire ce qui est ici et
maintenant en tant qu'invariant déterminé. L'immanent est
situé sur un plan horizontal par opposition a celui du
transcendant qui est également un invariant. Entre l'invariant
immanent et l'invariant transcendant, il y a le rapport du fini a
l'infini. Comme I'humanité n'abandonne jamais ce qu'elle a
créé d'excellent, ce qui se trouve sur un plan horizontal ne
détermine que le point oli nous en sommes arrivés apres chaque
étape d'ascension. Chacune des étapes affectant 'ensemble des
vivants de I'humanité constitue un moment historique parmi
d’autres passés et futurs.

3 . " . . N
7 Percepts = ce qui peut étre apercu et fait. La perception est une vue dans 'espace, commune &
tous les grands animaux et aux Bantu. L’aperception est une vue dans le monde, qui ne concerne

que 'Esprit humain.
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O- PERMANENCE ET RUPTURES

L'excellence exprime la possibilité de la perfection
dans notre monde. L'effort pour l'atteindre dans un domaine
donné indique la corrélation des deux sortes d'invariants qui lient
I'immanence a la transcendance : ce qui se situe dans l'espace
vertical détermine le rang d'une chose ou d'une personne a un
niveau d'excellence sur I'échelle des valeurs. Ce qui est au sommet
du dernier degré, comme le sommet d'une X5 AtOgo par exemple,
se situe dans la perspective de la transcendance. A ce niveau, une
chose ou une personne est un invariant transcendant dans le sens
du génial et de l'inédit comme par exemple battre un record
sportif. Le génial est le fait du génie, soit celui de I'esprit
humain porté a son plus haut niveau de croissance dans
I'activité pratique. Le record sportif, le chef-d'ceuvre artistique,
le théoréme mathématique sont des attributs de I'esprit créateur
appelé « Age ye lo ye woe » en Eve. L'Adanumodji (I'ingénierie)
ou maitrise des rapports entre I'immanent et le transcendant est le
propre du génie. C'est une facon, entre autres, de désigner le lien
que le Djidudu Susu établit indissolublement entre Ia
connaissance et l'action. Susudede ne se détache pas de la
dynamique sociale et historique mais s'enrichit a chaque époque a
partir des effets cumulatifs résultant des invariants humains
initiaux restés toujours opérationnels et ceux qui proviennent des
Nuyeye dodo, des Nuyeye Kpokpo et des Nuyeye fiofio réalisées au
cours de 'histoire humaine des origines a nos jours.

10~ COMPLEXITE INDIVIDUELLE ET SIMPLICITE INTFRCULTURELLE

L'ensemble des faits historiques ainsi déterminé constitue
le milieu humain, c'est-a-dire la Société qui, tout en étant dans
la Nature, n'est pas la Nature. « Mais la Société, au contraire des
processus bio-chimiques, n’échappe pas a linfluence humaine.
L’homme est ce par quoi la Société parvient a l'étre. »”#, enseigne le
Docteur Fanon.

7 Frantz Fanon, Peau noire, masques blancs, page 8 & 9. Editions du Seuil, 1952.
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La Tradition décrit ce milieu en termes de quatre cercles
de base se posant sur des supports toujours matériels” : les cercles
social, symbolique, matériel et factoriel. Ces cercles s'enracinent
donc dans notre Généalogie depuis 1'Enea de nyide (eye) ewo
antique, sans se réduire a des idées spéculatives ni a une
mythologie ou une cosmogonie qui soient de pures vues de
l'esprit.

Ainsi, le cercle social renvoie-t-il aux valeurs et aux sources
des ressources humaines qui font de nous des héritiers
spirituellement et matériellement riches, c'est-a-dire
créanciers a tous les points de vue en tant que descendants des
Ancétres. Quant au cercle symbolique, il se rapporte au postulat
initial de notre mode de production, 'Ablodeha, avec toutes les
conséquences qui résultent de tout postulat en matiere de
connaissances ou suppléent a I'absence de celle-ci par la foi ; 1a foi
entendue comme confiance de chacun en soi-méme, dans la
Sukalele avec autrui. Le cercle matériel comprend les
conditions indispensables de 'Amenanyo que sont le Have
(Ecole), 'Aveganme (Bois Sacré ou Bois de I'Excellence) et les
Amegbe la wo (Langues vivantes anciennes ou mortes). Enfin,
c'est grace au cercle factoriel que nous sommes avant tout des
acteurs, c'est-a-dire des créateurs et des auteurs. Il consiste en
ce qui entre dans la transformation des matiéres premiéres :
l'action chimique qui évoque I'eau, tout comme I'action thermique
pour la chaleur et I'action mécanique pour le mouvement assorti
de degrés de liberté, et enfin le temps de réaction en derniére et
quatrieme position.

La quadrature du cercle poursuivie par les amateurs
d'idées pures et de systemes d'objets passifs s'avere effectivement
impossible sans ces conditions. Elle cesse d'étre impossible dans
notre perspective de la pluralité qui fait la quadrature des cercles
en considérant chacun de ceux-ci comme un angle du carré, qui
correspond au tronc commun, méme si les racines d'un arbre sont
nombreuses de méme que ses feuilles, ses fleurs et ses fruits
(pluralité). C'est dans ce sens que le sixiéme principe du Djidudu
Susu précise que «le meilleur changement est toujours

7> Tout symbole repose sur un support matériel, méme ce qui est spirituel.
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possible [...] ». Mais il faut d'abord avoir le seul élément
unitaire qui les rende possible : I'Arbre de 1'Unité Politique.

11~ ANTERIORITE DE LA MODERNITE HISTORIQUE SUR LA
MODERNITE GEOLOGIQUE

L'histoire du monde dans ces conditions ne se réduit pas a
I'histoire des Bantu ; c'est dans ce sens qu'ils se situent dans une
perspective spirituelle. La spiritualité dans l'histoire humaine
est une affaire essentiellement politique dans la mesure ou
elle doit tenir compte de la totalité des éléments constitutifs du
monde qui ne se réduisent pas aux éléments humains, mais
rentrent dans le cadre d'une humanisation de la Nature dans son
ensemble. C'est ainsi que le rapport au temps pour les Kamit des
premiéres terres habitées remonte aux temps géologiques pour
aboutir aux temps historiques. La liaison entre ces deux sortes de
temps implique pour tous les Bantu une méme injonction de
nécessité qui détermine la chronologie. La chronologie, pour tout
individu humain, contient pour chaque peuple son rapport aux
Ancétres appréhendés par la mesure du temps dans le cadre d'un
calendrier : jours, semaines, mois, années, siecles, millénaires, etc.
Dans ce cadre, il n'y a pas de rupture dans la séparation entre
les temps géologiques et les temps historiques. C'est dans ce
sens que la Tradition étudie les temps géologiques par périodes
définies comme Antiquité, Moyen-age et Modernité géologiques
parallelement aux temps historiques également répartis en
Antiquité, Moyen-age et Modernité historiques.

Le concept d'Antiquité englobe dans tous les cas tous les
temps d'existence de l'humanité depuis les Ata Lant>: nos
Ancétres Incarnés. Cela veut dire que dans I'impossibilité de savoir
avec précision autre chose que ce que la nature nous révéle, nous
faisons un découpage qui fait commencer ['histoire géologique et
humaine a partir du moment ot les Kamit ont été capables de s'en
apercevoir. Pour le faire dans l'objectivité la plus rigoureuse
possible, il faut cependant s'appuyer sur des points de repere
matériels incontestables.



C'est ainsi que ['Antiquité géologique se réfere a
l'apparition des arbres a graines nues 251.961 ans avant Lumumba
d'apres les données scientifiques actuellement disponibles. C'est la
période dite de « Wosere » symbolisée par la couleur verte. Le
Moyen-dge géologique survient 26.961 ans plus tard, soit a partir
de 226.961 ans avec l'apparition des arbres a graines couvertes
symbolisée par la couleur jaune. Le jaune renvoie au
jaunissement des feuilles de I'arbre avant leur chute.

De I'Antiquité et du Moyen-age géologique date le nom que nos
Ancétres ont alors donné a notre Continent dans son ensemble, a
savoir : « Atiwope » ou « Domaine des Arbres » (aujourd’hui on
parle d’ « Ethiopie »). « Ces sept arbres bénis produisaient &
foison des fruits que I'on pouvait cueillir tout au long de I'année. »”°
Tout ce que la nature produisait alors comme arbres ne saurait
parfaitement manquer d'étre connu par nos Ancétres, puisque
leur survie en dépendait. Il fallait en effet distinguer parmi les
graines en particulier et les produits de l'arbre en général ce qui
est comestible de ce qui ne l'est pas, mais qui pouvaient et
peuvent encore jouer des fonctions particulieres du point de vue
médical.

La méme exploration de la nature végétale se poursuit dans la
période de la Modernité géologique qui ne commencera que 71.961
ans avant Lumumba : c'était & partir de l'apparition des graines
herbacées constitutives de la savane avec pour symbole la
couleur rouge. Le rouge se réfere ici non seulement aux couleurs
de la savane en cas de sécheresse mais surtout a la pénétration des
rayons du soleil jusqu'au sol, de sorte que le désert, domaine de
Seti, le Gardien des Oasis, est rouge par définition. Parmi les
plantes de cette période, le haricot (Ekunde, en Herero) se fait
remarquer par son abondance jusqu'a donner son nom a notre
Continent tout entier sous le terme d'Ayigu feto (aujourd’hui on
parle d’ « Egypte »).

« Citrouilles et haricots rampaient et se chevauchaient les uns les
autres si généreusement qu'ils en venaient d recouvrir en toutes
saisons les toits de chaume, au point d’empécher la fumée de les
traverser pour se répandre dans 'atmosphére. »””

7® Amadou Hampaté B3, Contes initiatiques peuls, page 30. Editions Stock, 1994.
7”7 Amadou Hamp4té B3, Contes initiatiques peuls, page 31. Editions Stock, 1994.



LES LIGNES DU TEMPS”®

La conception du temps dans la Tradition va de I'antiquité
géologique et historique a la modernité géologique et historique.
Les temps géologiques et les temps historiques se chevauchent.
Les voici représentés sur les croquis qui suivent.

» AGBLEDJ2X0”? ZANGAMEWO (LES TEMPS GEOLOGIQUES)
[Is commencent aux alentours de 251.961 ans avant
Lumumba par I'’Anyibla et atteint son apogée aux alentours de
71.961 ans avant Lumumba avec I'’Anyisama.

' I N
Vert Jaune Rouge
v | N
ANYIBLA ANYIKA ANYISAMA
I I I I
Antiquité Moyen-age Modernité
géologique géologique géologique
< 251.961 ans < 226.961 ans <71.961 ans
' | '
Graines nues Graines couvertes Graines d’herbacés
= gymnospermes = angiospermes
(arboricoles) (arboricoles) (roseau)
Anyibla ==> anyi = la terre, bla = antique (age) ;
Anyika  ==> anyi = la terre, ka = moyen (age) (quarante) ;

Anyisama ==> anyi = la terre, isama = moderne (age).

78 Se référer également au document intitulé : Les repéres chronologiques : notre rapport au
temps, qui aborde cette question d’un point de vue scientifique et traditionnel. Conférencier :
Messan Amedome-Humaly. Une initiative de Kheperu n Kemet. Réalisé en janvier 2010, a
Poitiers. Source : http://uhem-mesut.com

79 . . .. . . - .
L’histoire de I'origine de la vie. Ca renvoie aux origines de la mise en valeur de la terre.
~HH~



» AMETUXO ZANGAMEWO (LES TEMPS HISTORIQUES)
IIs commencent aux alentours de 161.961 ans avant
Lumumba avec Blemame et atteint son apogée aux alentours de
101.961 ans avant Lumumba avec Isamame.

v i N
Le pain La majorité La science
' I N
BLEMAME KADJEME ISAMAME
I I I I
Antiquité Moyen-age Modernité
historique historique historique
<161.961 ans <141.961 ans <101.961 ans
' \ }
Méthode de Méthode de Méthode de
collecte constitution du juste
des ressources patrimoine humain distribution

des ressources

Blemame : c’est le moment ou nous avons appris a transformer la
farine, donc a faire du pain. Il se caractérise par la transformation
des aliments avant de les cuir. A ce niveau, I'Etre humain a
commencé a s’émanciper de la nature. Ble = céréale. Ma = farine.
Me = cuit.

Kadjeme : c’est la jeunesse du monde, de 'Humanité, le temps ot
nous sommes en pleine force qui ne cesse d’augmenter, en pleine
possession de nous-mémes. Cette période représente I'dge de la
maturité. L'Etre humain a acquis la maitrise de tout faire en
s’émancipant de la nature. Kadje = jeunesse. Me = dans.

Isamame : c’est le temps de la lumiére, le temps oli nous avons
éclairé le monde entier en faisant usage de la science. Isama =
lumiére, Ame = individu humain. Autrement dit : Celui qui est
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détenteur du Patrimoine Universel. L’héritage essentiel® dans la

société est celle de notre mere. Isamame est le Patrimoine
Universel, I'Héritage que nous a laissé notre Mére Esise. A partir
d’ici, nous avons trouvé le moyen scientifique de définir la
légitimité.

12~ TEMPS HISTORIQUES ET CHRONOLOGIE

Bien avant la fin des temps géologiques en 71.961 ans avant
Lumumba, les temps historiques ont commencé en 101.961 ans
avant Lumumba, identifiables par l'usage des mathématiques
dont l'apparition sous la forme écrite, selon le stade des
découvertes actuelles, est marquée sur les batons d'Ishango 91.961
ans environ avant Lumumba.

« L’Afrique berceau des mathématiques.

Les plus anciens documents attestant de la naissance de la
réflexion mathématique dans Ulhistoire de Ihumanité ont été
retrouvés en Afrique (géométrie, calcul). [...] Ainsi, les fouilles
archéologiques et 'examen des documents écrits révélent que de
tous temps (préhistoire, antiquité, Afrique impériale), les peuples
africains ont toujours excellé dans la pratique des mathématiques.
A ce titre, le plus ancien document révélant les premiers
tracés géométriques de histoire de ’humanité ont été trouvé
en 1990 sur une pierre gravée, dans la grotte de Blombos en
Afrique du sud |[...]. Cet objet qui remonte d 80.000 ans avant J.C.,
figure des triangles parfaitement tracés. »¥, pouvons-nous
apprendre au sujet des mathématiques a Kemeta.

Les signes marquants des temps historiques sont, a
Blemame, l'invention du pain a partir de 161.961 ans avant
Lumumba ; la découverte de l'dge de majorité juridique avec
I'usage généralisé des symboles 21.961 ans plus tard, en 141.961 ans
avant notre ére. La découverte de la majorité située a douze (12)
ans en Kadjeme et la connaissance de la vie animale ont permis de

8 Taty = essentiel, fondamental, de premiére nécessité.

& J.p. Omotunde, Les Humanités Classiques Africaines pour les enfants, page 77. Volume 1.
Editions Menaibuc, 2006.
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classer les Etres humains hors du régne animal et & consacrer
une attention particuliere a 1'étude du corps a commencer par
I'anatomie et la psychologie. La mutation de la voix des garcons et
le développement mammaire des filles ont permis de situer la
majorité d’aprés Duname a douze (12) ans en pleine période du
Demotika.

La science pouvait des lors jouer son role pour assurer la longévité
des individus, sauf accident. La médecine, déja a son apogée,
permettait non seulement de soigner des maladies et de faire de
nouvelles découvertes dans ce domaine, mais aussi de faire des
opérations chirurgicales complexes comme la trépanation. A 12
ans, jeunes et vieux étaient considérés a égalité de droit.
Cependant, ce sont les jeunes qui prenaient l'initiative des
principales actions avec le soutien des vieillards. Le mot
« Djembe » est apparu a cette époque pour la communication a
distance et signifiait précisément : « dje nun gbe », c'est-a-dire
« prends l'initiative » ! C'est ainsi qu'lsamame est apparue avec
I'apogée de Pemotika et de Se djodjoe dji 41.961 ans plus tard, en
101.961 avant Lumumba.

Déja depuis plus de deux millions d'années, bien avant
I'’Anyibla, les individus humains étaient assez intelligents pour
partir loin de Kemeta, du moins d’apres les explications de Cheikh
Anta Diop lors de sa conférence a Niamey en I'an 23. Nous savons,
depuis 'an 11 avant Lumumba, qu'ils étaient passés en Amérique
par le « Détroit de Béring » vers 12.961 ans avant notre ére comme
le suggére le Professeur Diop : « Il n’existe pas d’hommes fossiles
indigéne de 'Ameérique : ce continent a été peuplé a partir de I’Asie,
par le détroit de Behring. Tous les savants sont d’accord sur ce
fait. »* Mais il y a longtemps qu'ils avaient acquis
I'expérience de la vie sociale a Kemeta qui est le lieu exclusif
des premieéres terres habitées. C'est donc avant méme
l'invention et la diffusion de I'Agbledede moderne a Kemeta 11.961
ans au moins avant notre ére que la science et Se djodjoe dji
étaient pleinement acquis chez les Kamit longtemps devenus
Nunyato pto, avant de devenir aujourd'hui l'objet essentiel des
préoccupations de tous les peuples.

# Cheikh Anta Diop, Civilisation ou Barbarie. Anthropologie sans complaisance, page 56.
Editions Présence Africaine, 1981.
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Méme pour les terres plus proches de Kemeta que
I'Amérique, notamment ['Eurasie, Nkumekoko ne pouvait
commencer a régner qu'apres la derniere glaciation alpine dite de
« Wiirms » qui a duré de 101.961 ans a 11.961 ans avant Lumumba.
Comme le rappelle le Professeur Ki-Zerbo, « Auparavant, dans le
Nord de la planéte, recouvert de calottes glaciéres, la vie était
impossible ; il n’y a pas de traces humaines en Europe durant les
plus hautes périodes. »%

Les catastrophes naturelles survenues ailleurs décimaient les
populations hors de Kemeta, de sorte que les survivants, parvenus
au Berceau des Bantu et de Nkumekok> ou les Kamit se
regroupaient en groupe de pécheurs, étaient obligés de
réapprendre les langues kamit restées en place. C'est en ce sens
que Merritt Rullen® parle de « sa » découverte d'une langue mere
commune a ['humanité.

Le mot « Afrique » renvoie aux regroupements qui deviendront
plus tard des agglomérations de pécheurs sous le nom de
« Afrikiya » ou « Ifrikiya » selon les régions. Plus récemment
chez les Romains « Afer», «Afri», sert a désigner les
« Africains », terme plus proche d'aujourd’hui que « Kamit »
désignant les habitants de Kemeta depuis Ishango jusque
dans la période des Fari il y a plus de 7961 ans. Entretemps, a
I'époque de I'apparition des Hébreux et des Grecs, les Kamit eux-
mémes se nommaient « Malinu », c’est-a-dire les Indomptables.
Ce qui a donné « Melanos » en grec. C'est la science poussée a son
apogée qui a permis de définir tous les Etres humains comme les
« Enfants du Soleil » et protégés par une peau a base de mélanine.
Aujourd’hui encore ou on trouve les albinos sur tous les
continents, la présence insuffisante de la mélanine constitue un
probléme de handicap.

« D’innombrables  similitudes existent entre certaines
civilisations de l'actuel Mali et celle de U'Egypte pharaonique. Ainsi
les mythes relatifs aux principaux animaux des panthéons soninkés
et malinkés rappellent Uhistoire des animaux sacrés (vautour,
serpent, ibis, faucon, scarabée noir, sphinx, etc.) de I'Egypte
ancienne. Par ailleurs, les traditions architecturales et

# Joseph Ki-Zerbo, A quand I’Afrique ?, page 12. Entretien avec René Holenstein. Editions de
I’Aube, 2003/2004.

# L’origine des langues. Sur les traces de la langue mére. Editions Belin, 1997.
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astronomiques du centre du Mali sont elles aussi identiques a celles
des temps pharaoniques. Nous disposons sur ce sujet de
nombreuses traditions enregistrées sur bandes magnétiques et dont
une partie sera publiée incessamment. »%

Pour couronner le tout, 'excellence sera apportée en 2775
avant Lumumba avec l'invention de Duname par I’Avadada
Elisa, pour remédier aux insuffisances du Pemotika, méme sous
sa forme représentative, apres les dérives autocratiques des Fari
malgré le sursaut de Vedusi, la Renaissance dite « Wosere »
étudiée par le Professeur Cheikh Anta Diop. Celui-ci est le plus
célebre Nunlonla (« Scribe ») de tous les temps, tandis que
Kwame Krumah, le Wosadjefo (« Rédempteur »), en est le grand
Prétre, et Lumumba le Fari®® du Duname fe, le Grand Homme
Politique des Temps présents et futurs.

15~ CONCLUSION

« La pensée africaine est aussi vieille que les peuples
africains eux-mémes. »"

En conclusion, nous pouvons dire que Susudede®® est par
définition contemporaine de I'apparition de 'humanité, faisant de

® Youssouf Tata Cissé/Wa Kamissoko, La grande geste du Mali, des origines a la fondation de

Empire, page 257. Editions Karthala-Arsan, 2000.

# pour la compréhension savante du mot Fari, nous renvoyons le lecteur au travail scientifique

du Professeur José Do Nascimento (Directeur de I’Arpema) sur cette question : Le concept de

Pharaon selon le lexique politique des langues africaines. Quilombo n° 8, réalisé le 4 février

2011. Présenté par Nzwamba Simanga. Une initiative de Kheperu n Kemet (uhem-mesut.com).

¥ paulin Hountondji. Les textes fondamentaux. Propos recueillis par Valérie Marin La Meslée. Le

Point Hors-série n° 22, page 83. Avril-Mai 2009.

# Susu est liée  la raison. Desusu = penser.

En Lingala, le coq ou la poule se dit « Soso » ; en Munukutuba, cela se dit « Susu », et en Kikongo,

cela se dit : Nsusu. Dans la Philosophie Kongo, il est fait mention que lorsqu’une personne mange

beaucoup la téte du Nsusu (et du poisson également), Nsusu qui rappelle Susu ou Susudede, elle

sera intelligente. L'enseignement qui va avec cette mention est la suivante : tu mets un grain de

mais par exemple et un caillou qui a la méme forme que le mais dans un récipient. Si tu présentes

le récipient a I’'humain, celui-ci va se précipiter, souvent sans réfléchir ('Etre humain est un Etre

enseigné), sur la nourriture, prenant ainsi le risque d’avaler le caillou qu’il recrachera.
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chacun de nous un étre pensant, et par conséquent parlant
puisquil ne peut y avoir de pensée sans son expression
explicitement claire. Elle se situe donc au-dessus du temps, de
la méme facon que Se djodjoe dji est intemporel, c’est-a-dire
valable hier comme aujourd’hui et demain.

Susudede est un trésor. Le trésor doit rester caché puisque c’est
quelque chose de rare a trouver (cela ne veut pas dire que ¢a
n'existe pas en abondance). Susudede nous introduit dans le
domaine des valeurs. Ce n’est pas la religion qui renvoie a la vie
aprées la mort, mais c’est ce qui constitue le fondement de 'action
des Bantu sur terre. Cette action est concréte, matérielle.
Susudede est directement politique ; tout le reste est réflexion : la
morale par exemple.

Pensée = Susu (suka® = la raison : la raison éclaire le monde).
Réflexion = Soso (soka = la braise).

Le Susu est né du Soso, a l'origine. Le tort est de séparer 'enfant
de sa meére, donc le Susu du Soso. Pourquoi séparer I'étre de
'avoir ?

La sublimation de Susudede s’exprime trés clairement
dans l'extrait d’'un échange retranscrit par le Professeur Obenga,
échange entre un Vieux détenteur du Savoir Ancestral et un Jeune
avide de Savoir. Citons-le :

« Nous prenons le risque dexposer ici la pensée d'un vieux
Mbochi de Mbondzi (Boundji), Mwene Alomba, a travers la forme

Contrairement a I’humain, le coq ou la poule va réfléchir et va choisir le grain de mais, évitant
ainsi de prendre le risque d’avaler le caillou qui peut étre fatal. Le Nsusu est donc doté d’une
intelligence.

Mentionnons également qu’au Kongo, il y a une communauté qui porte le nom de « Soso »
(confére notamment I'ouvrage du Professeur Obenga, Le Zaire, a la page 45), et qu’en Guinée, il y
a également une communauté qui porte le nom de « Susu », les deux communautés évoquant la
Pensée : Susu ou Susudede. D’un point a 'autre de Kemeta donc, I'unité culturelle est évidente
et nette, et toujours aussi vivace ! « Soso » = réflexion, rebond ; « so » comme dans la question
« Afika ne so ? » = « D’ou viens-tu ? »

¥ En Kikongo, Nsuka (Suka, en Munukutuba) signifie la « fin », I’ « aboutissement ». Or quoi de
plus abouti que la raison (suka) ? Le mot Nsiuka en Kikongo et Suka en Munukutuba désigne le
« matin », c’est-a-dire le lever du soleil. Or Suka en Eve signifie la « raison », qui éclaire le monde.
Le « So » de Soka signifie le « soleil » : I'Orient est rouge. La raison est donc comparable au soleil

du matin qui éclaire le monde, par analogie.
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littéraire et philosophique du dialogue. Celui-ci a lieu entre Alomba,
qui n'a jamais été a l'école « nouvelle » et Opombo (raccourci en
Opo), un jeune lycéen qui vient d’étre brillamment recu au
baccalauréat (série philosophie-lettres), avec félicitations du jury.

[...]

Opo : En réalité, qu’est-ce qui est ? (Yedi nde ?)

Alomba : Tout ce qui est. Ce qui est. Ce qui a été. Ce qui
sera. En d’autres termes, l'étre, l'avoir été et le devenir étre (Yedi
edi). Tout ce qui est, cest la totalité absolue, I'Univers. Ce qui
manque par exemple a notre monde n’'est manquant que sur fond
d’étre, c’est-a-dire par rapport a ce qui est. En ce sens, le manquant
n'est pas un absolu. Il fait au contraire partie de la totalité absolue a
qui ne manque méme pas le manquant, puisque la totalité absolue
transcende ce qui est et ce qui n'est pas, et ce qui n'est pas lest
relativement a ce qui est.

Opo : Vous allez vite, maitre! Considérons une classe
comme la totalité absolue. Les absents ne sont déclarés absents que
par la présence des présents. Les éléves présents présentifient
l'absence des éléves absents. La présence laisse étre l'absence
comme une réalité manquante. L’absence alors existe, mais du fait
de la présence et par rapport a la réalité de la présence. Mais
l'absence qui manque a la présence et la présence qui dénonce
l'absence comme un manquant ne sont telles que par rapport a la
classe qui est la totalité absolue, englobant a la fois la présence et
l'absence (inscrits ; présents ; absents). Est-ce bien cela votre idée ?

Alomba : La chose vous a semblé difficile parce que vous
aviez déja compris. Votre difficulté était une marque de
compréhension. Preuve ! Vous comprenez aussi que la possibilité
d’étre d’'une chose implique nécessairement sa réalité d’étre.

Opo : Vous introduisez quelque chose de nouveau, je pense.
Mais passons pour le moment. Je voudrais savoir comment ce qui
est est (yedi edi bo) ?
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Alomba : Ce qui est est évidemment ce qui existe (yedi edi la
idza). Une chose peut exister sans avoir a se manifester. Si elle
existe, c’est qu’elle est. Le possible n’est pas en dehors de l’existence.
L’étre possible est en tant que possibilité. Il existe dans la totalité
absolue.

Opo : « Ce qui existe », qu’est-ce a dire ? (idza nde ?).

Alomba : On peut étre vivant, en vie ou mort, inerte. On
peut étre en tant que positif, négatif, contraire, réel, possible,
animal, végétal, minéral, aérien, aquatique, terrestre, humain, idéal,
chaud, froid, rouge, noir, blanc, jaune, grand, petit, moitié, entier,
madle, femelle, asexué, carré, circulaire, rectangulaire, triangulaire,
fade, sucré, salé, ténébreux, lumineux, etc.

Opo: La totalité absolue est la croix des philosophes.
Comment débrouiller tout cela ?

Alomba : On ne voit jamais, de ses yeux, un enfant grandir.
On constate seulement qu’il a grandi. De ce fait, on établit une
relation entre tel état et tel autre de la croissance de l'enfant pour se
faire une idée de sa grandeur, de sa taille. La mesure de la hauteur
de l'enfant se fait par rapport a ... C'est qu'on existe et on est en
relation avec (idza la...). Tous les étres sont liés les uns aux autres.

Opo : Vous ne voyez donc pas la possibilité d’'un espace
absolu et d’un temps absolu ?

Alomba : Puisque j’affirme que les étres sont liés les uns aux
autres (dans des systémes déterminés), je supprime par le fait méme
l'absoluité de l'espace et du temps. Les divers aspects de la réalité
sont reliés et se conditionnent mutuellement. Par exemple, le temps
et 'espace ne sont pas dépourvus de rapports ni entre eux ni avec la
matiére. La matiére et le mouvement ne sont non plus inséparables.
Les connaissances humaines sont relatives en ce sens que ['étre
humain n’appréhende l'ensemble, la totalité absolue que par un de
ses aspects, mais dans ces connaissances relatives il y a déja une
parcelle de la vérité absolue. Dans la totalité absolue, les éléments
sont indissolublement liés. Noubliez jamais cela, Opo. »*°

% Théophile Obenga, La Cuvette Congolaise. Les hommes et les structures, page 141 a 144.
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LOKIA 3

NKUMEK2K2

« Conte, conté, a conter...
Es-tu véridique ?
Pour les bambins qui s’ébattent au clair de lune?,
Mon conte est une histoire fantastique.
Pour les fileuses de coton pendant les longues nuits
De la saison froide, mon récit est un passe-temps délectable.
Pour les mentons velus et les talons rugueux®, c’est une véritable
révélation.
Je suis d la fois futile, utile et instructeur... »*

NEGATION

du donné en

général Civilisation Histoire Politique
du donné

naturel Culture Economie Ecole

de lanimalité
de I'étre || Société (droit) [f Sciences Education
humain

! | e clair de lune se dit Wesi, en Mbochi.

%2 « C'est-a-dire les gens d’Gge et d’expérience, ceux dont les talons se sont usés d la marche... »

% Amadou Hampaté B3, Il n’y a pas de petite querelle. Nouveaux contes de la savane. Page 5.
Editions Stock, 1999, 2000.

= remise en cause:




Les Bantu, c’est-a-dire les Etres humains par excellence,
sont nés a Kemeta, le Continent de 'abondance et Berceau de
I'Humanité. Et avant d’en sortir pour peupler le reste du monde,
ils ont inventé Nkumekoko qui est un facteur historique et qui est
né de ce que nous appelons « I'Expérience humaine ». En effet,
tout ce qui est humain a été découvert grace a 'expérience, donc
avant que I'Etre humain ne sorte de Kemeta. Cette proposition est
d’ailleurs mentionnée par le Professeur Ki-Zerbo lorsqu’il dit que
« L’Afrique est le berceau de 'humanité. [..] Personne ne le
conteste, mais beaucoup de gens loublient. [...] L’Afrique a été le
berceau d’inventions fondamentales, constitutives de I'espéce
humaine pendant des centaines de milliers d’années. »**

Clest a partir du moment ou nous sommes parvenus a la
découverte de 'Expérience humaine que I'Histoire de 'Humanité
a réellement commencé. L'Etre humain a appris a connaitre
(étude trés approfondie) les plantes et les animaux avant
d’inventer l'agriculture et I'élevage par exemple. L'ensemble des
principes tirés des données recueillies durant cette longue et riche
expérience constitue ce que nous appelons Se djodjoe dji.
Nkumekoko, au sens de Susudede, se définit comme I'ensemble
des valeurs que les Bantu ont créé pour que la Société soit
dans la Nature, conformément au second principe du Djidudu
Susu qui précise que « Aweke me ye sukala la le » : « la société est
dans la nature ». Dire que la société est dans la nature signifie que
la société n’est pas un produit de la nature mais une création
artificielle des Bantu.

Comme l'a enseigné le Président Kwame Nkrumah, « Toute
société se trouve dans la nature. Elle cherche a agir sur la
nature, a lui imposer les transformations qui en feront un milieu
propre a lui permettre de mieux s’épanouir. Par la méme, cette
transformation du milieu modifie la société. Ainsi, la société
confrontée a la nature se trouve prise dans le rapport entre

% Joseph Ki-Zerbo, A quand I’Afrique ?, page 11. Editions de I’Aube, 2003/2004.
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transformation et développement. Ce rapport représente la tdche de
I’homme a la fois en tant qu’étre social et en tant qu’individu. »*

L’exemple typique de la transformation est le traitement
du manioc qui, de source de poison, est devenu source de
nutriment par le passage a l'eau qui élimine sa production de
cyanure.

Clest d’ailleurs dans ce sens que Nkumekoko se définit comme la
négation du donné en général. Refuser le donné, c’est-a-dire ce
qui est, ce qui a précédé I'Etre humain sur terre, signifie que
I’humain a pris la décision d'inventer et d’'innover : Se djodjoe dji
s’'oppose a I'état de fait qui est le donné. Dans cette mesure, nous
comprenons mieux pourquoi notre Tradition est tradition du
Nuyeye fiofio. 1l est dit a ce sujet que « L’innovation nous permet,
et en fait nous demande de promouvoir de nouveaux thémes et
schémas, basés sur nos motifs culturels. »*° Cette prise d’initiative
de Nuyeye dodo et de Nuyeye fiofio constituera le « Patrimoine
commun » (Se djodjoe dji) de 'Humanité dont les Kamit sont les
seuls Gardiens et Garants, et qui fait de tous les Bantu des
Héritiers, des Légataires universels, c'est-a-dire des Etres
matériellement et spirituellement riches.

Cet ensemble de valeurs, c'est-a-dire Nkumekoks, donnera

naissance a ce que nous appelons « Se djodjoe dji », c’est-a-dire
I'état de droit, qui précéde I'existence méme de I'Etat. « Se » = loi,
justice, comme dans Sematawy qui signifie : « la justice ne porte
pas le glaive » ; « Djodjoe » = incarnation exacte de la loi légitime ;
«dji» = la base, ce qui permet la permanence de ce qui a une
validité universelle.

Puisque Nkumekoko est la remise en cause du donné en
général, Susudede affirme qu’il n’existe qu'une seule
Nkumekoks au monde et pour toute I'humanité dans son
ensemble, et non « plusieurs civilisations » comme le mentionne

% Kwame Nkrumah, Le Consciencisme, page 109 a 110. Editions Payot, 1964.
% Molefi Kete Asante, L’Afrocentricité, page 181. Traduction d’Ama Mazama. Editions Menaibuc,
2003.
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abusivement la pensée européenne et occidentale en faisant la
confusion entre Cultures et Nkumekok>. Dans le sens de
Susudede, tous les Etres humains ont cette aptitude a remettre en
cause le donné en général, et ils le font d’ailleurs depuis les
origines. Par conséquent, le concept de Nkumekoko n’appartient

pas a une fraction donnée de '’humanité, mais a toute 'humanité
entiere. Il est universel ! Nous ne pouvons par exemple pas parler
d’une « civilisation kamit » et d'une « civilisation eurasiatique »,
mais de Nkumekoko tout simplement qui est propre a toute
I'’humanité.

Le concept de « Nkumekoko » se comprend tel quel:
« Nkume » signiﬁe le « Visage », « Koko » signiﬁe « propre ».
Nkumekok>®” est donc le propre des gens qui se lavent le visage.
Etre civilisé, c’est utiliser I'eau pour se nettoyer (le visage
notamment). L'eau est source de vie, symbole de la prospérité, de
I'abondance. «J'ai précédemment remarqué que les indigénes de
cette partie de l'Afrique sont trés propres. Cette pratique de
convenances fondamentale faisait partie de notre religion, de ce fait,
nous effectuions beaucoup de purifications et d’ablutions [...] »%,
nous apprend ce témoignage a notre sujet.

Or le visage ne se lave pas n'importe comment : le Barbare
le lave en employant des mouvements des mains allant dans tous
les sens, méconnaissant de ce fait la transcendance, c’est-a-dire
I'axe du mouvement vertical. Tandis que le Kamit exécute le
mouvement inverse en le nettoyant du haut vers le bas puisque
I'eau coule du haut vers le bas. « Nku me ko ne ya » signifie : « il
est civilisé » (mot a mot : le visage lui est propre). Dans ce sens,

%" Le propre de Nkumekoko est également caractérisé par la cuisson des aliments : I'Etre humain
cessera de manger du cru et cuira maintenant ses aliments avant consommation. Seuls les
animaux qui ne possedent pas la volonté et qui n‘ont pas pu s’émanciper de la nature
consomment du cru. Or la prise de conscience de I'Etre humain par lui-méme a révélé sa
spiritualité. D’ou la remise en cause du donné naturel : la société est dans la nature mais la
société n’est pas la nature.

% Traduite et édité par Régine Mfoumou-Arthur, Olaudah Equiano ou Gustavus Vassa I’Africain.
La passionnante autobiographie d’un esclave affranchi, page 29. Editions abrégée. L’Harmattan,
2005.
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Nkumekoko signifie que I'on reconnait I'Etre humain a son visage,
plus précisément a la configuration de son visage. Se laver le
visage, c’est se débarrasser des impuretés. L'idée selon laquelle les
Eurasiatiques se lavent le visage a contre-sens est la pour
témoigner du fait qu’ils ne sont pas propres, donc qu’ils ne se
lavent pas. Or se laver, c’est la mise en pratique des principes de
Nkumekoko. D’ailleurs, ce rapport a 'eau apparait dans l'analyse
du nom « Ptolémée » désignant les Gréco-romains :

« Les quatre autres figures du texte supposé étre Ptolemée ont
déja été analysées. La lecture en est donc possible.

Voici ce que ¢a donne : « Kpeto le dzox> me fafatsi ». Cette
phrase dit ceci: - 'Adepte s’est lavé (purifié) avec l'eau froide du
sanctuaire.

Il est intéressant de savoir que dans le couvent dit « Kpeto »,
il existe deux sortes d’eau de purification.

Il 'y a leau fraiche, pour les causes pacifiques, telles que la
recherche de la paix, du bonheur, de la chance...

Il 'y a par ailleurs, l'eau qui, bien que fraiche, est dite eau
chaude parce que servant pour arranger les causes terribles,
tels les accidents, les meurtres, les blessures...

[...] Dong, si l'on examine de preés la phrase prise pour Ptolemée, on
constate, qu’en éliminant le signe du sanctuaire « dzox> », le début
de la phrase devient « kpeto le () me » ou « kpeto le () me ». Ce qui
redonne - ptolemée-, pour un étranger qui ne peut prononcer —kp-.
Drailleurs, cette difficulté de prononciation, et certainement
l'incompréhension de la phrase qui le concernait, expliquent
pourquoi cet étranger a pu scinder la phrase qu'il a cru étre un nom
qu’on lui a attribué. |[...]

Ces notions évoqueées, il est a présent possible de lire le texte
en entier. Il dit ceci : « Kpeto le dzox> me fafa tsi, tato da kpeto ko
dzi ». La traduction en francais de ce texte est la suivante : L’Adepte
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s’est purifié avec l'eau froide du couvent, le chef a transgressé le
tabou du couvent.

Il faut voir par la que ladepte, « kpet>», n'aurait pas di se
laver dans l'eau sacrée du couvent ; a moins que cet adepte n’etit
droit plutét a l'eau chaude, celle des cas chauds, qu’'a leau froide,
qui traite de choses pacifiques. Comme Ptolemée était étranger, il a
di étre honoré du titre de « Kpeto », l'adepte du couvent « Kpeto »,
et certainement il ne remplissait pas toutes les conditions et
exigences du lieu sacré ; le Maitre du couvent a dii prendre sur lui de
l'admettre a participer aux cérémonies de la purification, qui
devaient lui étre bénéfiques, s'il en avait été digne. »*°

A Kemeta, tout « étranger », qui se dit Amedjro (ame =
personne ; djro = désirer), est par définition une personne
désirable sous réserve de mériter cet agrément par sa bonne foi
amicale : §'il ne vient pas en ami, c’est qu'on ne peut pas compter
sur lui. Or les Gréco-romains n’étaient que des prédateurs
devenus usurpateurs a Kemeta. Nous comprenons dans quelle
mesure l'invasion des Ptolémées fut une catastrophe pour notre
Continent, si bien que leurs crimes et leur barbarie ne pouvaient
étre réparés que par une bonne douche a I’ « eau chaude ».

Contrairement a Kemeta ou tous les Kamit ont le visage
propre, en Eurasie, nous pouvons apprendre que les bains

00

« étaient rares et institutionnels [..]. »'°° Cette réalité est
encore évidente a notre époque puisque par exemple « la question
de la propreté est un sujet qui revient souvent entre Frangais et
Américains ; ceux-ci trouvent souvent que les premiers ne se
lavent pas assez, ceux-la étant persuadés que les Américains sont
obsédés par les microbes. [...] Dans cette optique, il ne faut pas

s’étonner que les entreprises américaines aient submergé le

% D.A. Yawo Dohnani, Ewe ou la langue des pyramides d’Egypte, pages 30, 31, 33, 34. Publié
en 1988, a Lomé, Togo.

% Bernard Sergent, Les Indo-Européens, Histoire, Langues, Mythes, page245. Editions Payot et
Rivages, 1995.
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marché de produits destinés a éviter d'offenser son prochain en lui
imposant des odeurs désagréables.

[...] Les Frangais prennent en moyenne 4,4 douches ou
bain par semaine, ce qui les place parmi les Européens qui se
lavent le plus. (The economist, 1995, 56). »"* C'est pour cela que les
Kamit appellent les Eurasiatiques: Yevu, que nous pouvons
traduire par « les Pourris », car ils sont sales, ils ne se lavent pas
généralement.

Tout ceci vient confirmer I'idée selon laquelle Nkumekoko
n'est pas une exclusivité kamit, mais un ensemble de valeurs
accessibles a toute 'humanité. C’est en ce sens que les ablutions
sont passées de la signification de source de santé a celle de source
de sainteté. Dans nos langues, « étre sain » indique les deux
significations qui peuvent se dire en frangais : « sain » et « saint »
(Kokoe). En Eve, « Nti kokoe » veut dire « santé » ; et « Dji kokog »
veut dire « cceur (est) sacré ». Raisons pour lesquelles les Fari font
du ceeur le siége de la conscience.

La question de l'eau ici est trés importante puisque nos
Ancétres ont démontré par les mate mata, c’est-a-dire le calcul, la
science, depuis Ishango, que I'Etre humain en particulier vient de
I'eau, le Nun, et que le corps humain en est essentiellement
constitué. Par conséquent, I'eau sert au maintien de la santé
physique, mentale et méme spirituelle. Elle veille a la droiture du
corps humain, a son équilibre : c’est la Madt. Clest la raison pour
laquelle le Ntima (le coeur, en Kikongo) doit étre propre, c’est-a-
dire sain, pour étre aussi léger que la plume de la Maat sur la
balance de la Justice, puisque les pensées viennent du coceur
comme le mentionne la Tradition. Ce que veut la Maat, c’est que
le cceur soit léger, c’est-a-dire débarrasser des impuretés.

' Gilles Asselin et Ruth Mastron, Frangais-Américains. Ces différences qui nous rapprochent.

Page 82. Alban Editions, 2005.
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« Ils savent que le serpent ordinaire n'est qu'une
représentation du « Serpent » (DA), plus universel. Les plus Initiés'”
savent que la mer elle-méme est le Serpent. Ils savent aussi que si la
Déesse de l'eau fait du serpent un collier, c’est parce que le Dieu
Unique lui a conféré le pouvoir sur les Eaux et sur tout ce qui existe
dans UEAU. Ils savent surtout que ’Eau domine tout et partout, que
le ciel ou l'atmosphére est de I'Eau, que la terre est plongée dans
UEau. Il serait intéressant de réfléchir aux nombreuses vertus de
leau, qui éteint le feu, ronge tout, finit toujours par avoir raison de
toute chose, avec la complicité du temps. Le comble est que si l'eau
se sent vraiment menacée par la chaleur, elle prend une forme
invisible ou insaisissable dite vapeur. Cette forme gazeuse est
temporaire, jusqu'a ce que disparaisse la menace. Lorsqu'elle est
liquide, elle se laisse facilement traverser par n’importe quoi, mais
s’il le faut elle devient aussi solide que le roc. C’est elle qui constitue

I'essentiel de la nourriture des étres. »'*

Susudede ne confond pas le concept de Nkumekoko et
celui de Sosronunya, c’est-a-dire la Culture, qui ne constitue qu'un
ensemble des produits historiques de Nkumekoko. En effet, si
Nkumekoko est la négation du donné en général, Sosronunya, elle,
se définit comme la remise en cause du donné naturel. La société
est dans la nature mais la société n’est pas la nature dans la
mesure ou elle est le produit de la création et de la créativité
humaine. Nous définissons de la sorte la société comme la
remise en cause de I'animalité de I'Etre humain. Sosronunya,
qui est propre a chaque fraction de I'humanité, découle par
conséquent de Nkumekoko. C’est pourquoi il est rappelé a juste
titre que «La culture, telle que la Kawaida la définit, est
« synonyme de toutes les pensées et actions d’un peuple ou d’une
société donnée, tout en mettant l'accent sur l'aspect idéologique —
i.e., sur la vision qui guide la pratique sociale. » [...] Par ailleurs,

102 Iy . s . N . . .
« Initiés » signifie : lucides, c’est-a-dire ceux qui voient (dans tous les sens du verbe).

1% b.A. Yawo Dohnani, L’Ewe ou la langue des pyramides d’Egypte, page G. Publié en 1988.
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cette culture, définie au sens le plus large du terme, dote les
Africains d'une personnalité qui |[...] leur est propre [..]. »%¢
Dans ce sens, et contrairement a Nkumekoko, il existe « plusieurs
cultures » humaines propres a chaque société donnée, cultures qui

répondent chacune au mode de production (sociologie) de chaque
société, c’est-a-dire le postulat structurel qui permet de résoudre
les contradictions en son sein. Ainsi par exemple, nous pouvons
parler de Culture Kamit et de Culture Eurasiatique.

Susudede distingue deux niveaux de culture : la culture
dans le sens académique, donc du Have (I'Ecole), et qui porte le
nom de « Sukulununya », et la culture en général, dans le sens

des Mate Mata, c’est-a-dire le droit a la culture, et qui porte le
nom de «Sosronunya». Cest ce quon appelle en Kikongo
« Kinkulu ki nsi ».

Premiérement, en tant que concept (le concept englobe

tout), la Culture s’étend (extension) a tout le champ des Mate
Mata: c'est Sosronunya. Sosron, cest ce qu'on est obligé
d’apprendre. Par exemple, « Sosron gbale » désigne le manuel
(scolaire par exemple). Chaque domaine a son manuel. Le manuel
est un aperqu.
Sosronunya désigne le travail commun (systémique) du maitre et
de ses éleves (atelier). Le maitre est un Nufiala (nu = chose, fia =
montrer), c'est-a-dire celui qui montre les choses (faire voir
l'invisible) ; et les éléves sont des Nukplala (nu = chose, kpla =
apprendre), c’est-a-dire ceux qui apprennent des choses.

Deuxiémement, du point de vue de la compréhension,

Cest-a-dire au sens restreint, la culture désigne la culture
académique, c’est-a-dire ce qui s'apprend au Have. C’est la qu’on
forme chacun pour sa mission. Cest dans ce sens que la culture

% Ama Mazama, Kwanzaa ou la Célébration du Génie Africain, page 10. Editions Menaibuc,

2005.
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prend le nom de Sukulununya : la culture individuelle. Quand on
dit par exemple une «personne cultivée», on parle de
Sukulununya.

Troisiémement, Sosronunya et Sukulununya sont deux
concepts corrélatifs bien que le premier soit au niveau constitutif
selon la formule qui dit « Sukulununya me su sasronunya o » :
«la culture académique ne suffit pas pour la culture ». En
conséquence, I'idée barbare selon laquelle Pembotika est un régime
de l'individu isolé est une illusion. Cela contredit le fait que ni
lindividu ni la société n’ont jamais existé en vase clos.
Sukulununya est donc une infime partie de Sosronunya.

Sosronunya est une création sui generis de la société des
I'apparition de '’humanité. Le Have est une institution tardive
congue aprés la création de I'Etat. Il est donc plus abstrait que la
culture, c’est-a-dire que Sukulununya est tirée de Sosronunya. Le
Have homologue ce qui résulte de I'Education Populaire. Par
conséquent, on ne peut pas enseigner a un Peuple'® ce qui
n'est pas sa propre création. La Culture est essentiellement,
comme toutes valeurs, une réalité endogene.

Comme nous allons le voir, la conception de Nkumekoko
dans Susudede n’est pas la méme que dans la pensée eurasiatique.
En effet, si Kemeta est le Berceau de Nkumekoko, il faut garder a
I'esprit, avant toute chose, que 'humanité, en sortant de son
Berceau, c’est-a-dire en s’écartant de la Source, en s’éloignant de
Kemeta, appauvrira non seulement ses langues, mais aussi et
surtout le sens de tous ces concepts scientifiquement et
concrétement établis et définis avant la sortie de I'Etre humain de
ce Berceau. Ce qui explique par exemple pourquoi, des origines a
nos jours, les langues kamit sont et resteront toujours plus
savantes et plus riches en mots et en concepts que les langues
eurasiatiques, et surtout plus nombreuses. Ce qui justifie par

1% Un peuple se dit : Dude.
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exemple qu'il y existe certains mots et concepts dans nos langues
qui sont intraduisibles dans les langues eurasiatiques pour cause
de pauvreté de celles-ci en vocabulaire et concepts. D’ailleurs, le
mot « barbare » désigne des gens qui parlent mal, a savoir les
Eurasiatiques : « D’autre part, la racine Bar, signifie en valaf
« parler rapidement » et Bar-Bar pourrait désigner un peuple qui
parle une langue inconnue, donc un peuple étranger. »"°° Cela peut
expliquer par exemple pourquoi au Mali, a I'époque de
I'Occupation, on appelait « [...] la langue frangaise |[...] ce dialecte
de mange-mil [...] », le « mange-mil » étant des « petits oiseaux
qui, une fois au repos, gazouillent a tue-téte sans s’écouter
mutuellement. »"7

C’est dans cet état d’esprit d’appauvrissement des mots et
des notions que les Eurasiatiques vont étre amenés a confondre
deux concepts différents : Nkumekoko et Sosronunya. En effet, ce
qu’ils appellent « civilisation » est en réalité la « culture ». La
culture chez eux se définit comme un modele de comportements
(par exemple la monogamie) qui obéit a un principe.

Cing points essentiels définissent la notion de Civilisation
telle qu’appauvrie et congue par les Eurasiatiques :

- La civilisation est opposée a la barbarie qui est définie par la

violence dans la société.

- La civilisation est identifiée a la paix dans la cité grecque,
donc a la « Polis » signifiant « Citoyen » en grec, c’est-a-dire
« homme libre » par opposition a « esclave ».

- La civilisation est identifiée a la rationalité qui donne accés a
la culture caractérisée par la politesse (polissage = finesse).

1% Cheikh Anta Diop, Nations Négres et Culture, page 104. Editions Présence Africaine, 1979.

Amadou Hampaté B3, L’étrange destin de Wangrin ou Les Roueries d’un interpréte africain,
page 26 et 368. Editions 10/18, 1973/1992.
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- Par extension, civilisé veut dire cultivé, en ce qui concerne
I'individu. Cest dans ce sens qu'on parle d’'une personne
cultivée.

- Plus largement, la culture au troisieme sens ici donné désigne
I'ensemble des valeurs propres a une société donnée.

Nous constatons a travers cet exposé que Nkumekoko du point
de vue kamit et du point de vue eurasiatique n’est strictement pas
la méme chose, et qu’elle est confondue avec la culture chez les
Eurasiatiques. En analysant ces différents points, nous allons nous
rendre a l'évidence que chez ces derniers, les énoncés ne

correspondent pas aux comportements concrets : ce quils disent

ne correspond pas forcément a ce qu'ils font !

Pris dans son premier sens, la conception eurasiatique de
Nkumekoko est définie par ce qui s'oppose a la barbarie (« bada
bada » en Eve), d’'ou lillustre titre de I'ouvrage du Professeur
Cheikh Anta Diop: « Civilisation ou Barbarie ». Tout peut
sembler clair ici sauf lorsque nous connaissons lhistoire de
I'Eurasie. En effet, opposer la civilisation a la barbarie signifie tout
bonnement que I'Eurasie se définit elle-méme comme barbare de
nature, c’est-a-dire violente, dans la mesure ou le « contrat

social » dans son mode de production délegue le monopole de la
violence a I'Etat comme nous I'apprend Max Weber :

« Aujourd’hui, en revanche, il nous faut dire que UEtat est
cette communauté humaine qui, a lintérieur dun territoire
déterminé (le « territoire » appartenant a sa caractérisation),
revendique pour elle-méme et parvient a imposer le
monopole de la violence physique légitime. Car ce qui est
spécifique a I'époque présente est que tous les autres groupements
ou toutes les autres personnes individuelles ne se voient accorder le
droit & la violence physique que dans la mesure ou I'Etat le tolére de
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leur part: il passe pour la source unique du «droit» a la
violence. [...]

De méme que les groupements politiques qui lont précédé
historiqguement, I'Etat est un rapport de domination exercé par
des hommes sur d’autres hommes, et appuyé sur le moyen de
la violence Ilégitime (ce qui signifie: considérée comme
légitime). »'*

Si I'Etat dispose de la prérogative de la violence, cela veut dire
que I'Etat en Eurasie est barbare. Aussi, le mode de production
eurasiatique ne mentionne clairement, dans ce systéeme de pensée,
que le seul point suivant lequel 'homme est un loup pour

I’homme : homo homini lupus, en supprimant la suite non ignorée
de Thomas Hobbes qui ajoute « sed autem deus » dans son « De
Cive ». L'ensemble est en fait « homo homini non solum lupus, sed
autem deus » : «I’homme n’est pas seulement un loup pour
I’homme, mais surtout un dieu ». De ce fait, on établit le regne
sans fin de la violence dans la société, donc de la barbarie : c’est la
guerre de tous contre tous. Comment peut-on opposer la
civilisation a la barbarie et se prétendre « civilisé » si 'on fait sans
cesse 'apologie de la barbarie ? Or les Kamit, pour leur compte,
sont en guerre contre la barbarie, c’est-a-dire la violence dans la
société. D’ou I'invention par exemple du « Pemotika » qui est un
outil pour lutter contre la violence. Dans cette acception kamit, le
concept de Nkumekoko s’applique a tous et conformément a
Susudede.

Pris dans son second sens, linterprétation de la notion
eurasiatique de civilisation signifie clairement que méme dans la
société eurasiatique qui se dit «civilisée », il y a seulement
certains individus qui sont civilisés et d’autres non, bien que
faisant partie de cette méme société. Puisque la société grecque

1% Max Weber, Le savant et le politique, page 118 a 119. Une nouvelle traduction. Editions La

Découverte, 2003.
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par exemple distingue les « hommes libres » qui sont les seuls a
étre « civilisés » et qui représentent le trés petit nombre, et les
« esclaves », la majorité de la population eurasiatique, qui ne le
sont pas. Cette posture déviante expliquera encore pourquoi les
Eurasiatiques excluront totalement les Kamit de leur notion de
civilisation, dans la mesure ou ceux-ci constituent pour eux, donc
de leur propre point de vue, des « esclaves » : I'esclave n’a pas
droit a la civilisation, selon la pensée eurasiatique.

Or que nous enseigne notre Tradition ? Elle affirme que tous
les Bantu naissent libres et égaux, et doivent le demeurer (Se
djodjoe dji). Dans ce sens, Nkumekokos s’applique a tous,
conformément a Susudede, et se donne pour moyen la Justice : la
Maat.

Aussi, toujours dans ce second sens, n'oublions pas qu’il
existait plusieurs cités grecques. Or méme entre cités grecques par
exemple, ils distinguaient les « civilisées » des « non civilisées »,
puisquils se faisaient la guerre entre eux, et bien qu'ils

appartiennent, méme en qualité d’ « hommes libres », a la méme
nation. D’apres leur propre définition donc, ils se considérent eux-
mémes encore comme des barbares, des violents, puisqu’ils ne
respectent pas leur propre principe : la paix dans la société
grecque qui définit la « civilisation » chez eux, dans la mesure ou
ils se font la guerre (donc l'opposé de la paix) entre eux. Pire
encore, il y a contradiction entre I'idée que seuls les « hommes
libres » sont « civilisés » et le fait que seuls les ceux-ci ont le droit
de porter des armes pour faire la guerre. De sorte que devient
inapplicable pour eux-mémes l'injonction commune a tous : « fi la
guerre entre les oiseaux de la voliére ». Finalement, la voliére se
réduit a la cité et ne s’étend pas a la nation grecque en particulier,
et aux nations eurasiatiques en général. La méme contradiction
s'observe dans lidée méme de paix chez les barbares
eurasiatiques, contradiction manifeste dans le principe romain qui
dit : «si tu veux la paix, prépare la guerre » (si vis pacem para
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bellum). C'est ainsi que dans les deux cas (de paix ou de guerre),
d’une part ils ne prennent comme chefs (civil ou militaire) que des
guerriers invaincus, et que d’autre part, tout homme qui sort du
rang par sa supériorité devient indésirable et fait 'objet d’'un
ostracisme.

Dans son troisieme et quatrieme sens, la civilisation du
point de vue eurasiatique signifie qu'elle est le propre des
personnes cultivées, instruites. Or les sociétés eurasiatiques
nourrissent le culte de l'ignorance; ce qui fait que seule une
infime partie de la population a le droit au savoir, a la
connaissance, a la culture : I'élite. Par conséquent, I'autre partie de
la population, la majeure partie qui compte ici pour quantité
négligeable, en est exclue !

Or que nous enseigne notre Tradition ? Elle nous apprend que
I'un des droits fondamentaux prescrits par Se djodjoe dji est le
droit a la culture ! Par conséquent, puisque 'Etre humain est un

Etre enseigné, conformément aux exigences de la Maat, la culture
doit étre accessible a tous, sans exception ! Aussi, Se djodjoe dji
enseigne que tous les Bantu sont dotés de Suka (la raison, en Eve).
Dans cette mesure, nous devons « Penser la rationalité comme
exigence universelle, inhérente a toutes les cultures par-dela leur
diversité [...] »'” Simplement, c’est 'exercice de la raison qui va
varier d'un individu a un autre selon le test d’orientation et le
temps de réaction (cercle factoriel). Cela est contraire a 'énoncé
eurasiatique qui affirme que seuls les instruits possedent la raison.

Dans son cinquiéme sens, nous nous apercevons
clairement de la confusion entre la culture telle que définie par les
Kamit et la civilisation, dans la pensée eurasiatique. Il n’est pas
aisé, en effet, de distinguer laquelle d’entre ces deux notions
répond réellement a sa définition. Aussi, ils ignorent que la

1% paulin J. Hountondji, La rationalité, une ou plurielle?, page 4. Editions CODESRIA/UNESCO,

2007.
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culture académique n’est pas grand-chose comparée a la culture
en général : chez eux, seuls les personnes cultivées comptent.

Mais cet appauvrissement de concepts n’étonne gueére
puisque nous savons, depuis fort longtemps, ce que les Kamit
pensent des Eurasiatiques : des personnes immatures ! En effet,
« [...] nous savons, notamment d’aprés le témoignage de Platon, ce
que les prétres de Sais, qui ont eu Solon pour étudiant, pensaient de
celui-ci et des Grecs en générale. On lit dans le Timée ce témoignage
qu'aurait rapporté Solon lui-méme, au dire de Critias, un
personnage de Platon : « [...] Solon m’a raconté [...] qu’ayant un jour
interrogé sur les antiquités les prétres les plus versés dans cette
matieére, il avait découvert que ni lui, ni aucun Grec n’en avait
pour ainsi dire aucune connaissance. |...|
Alors un des prétres, qui était trés vieux, lui dit: « Ah! Solon,
Solon, vous autres Grecs, vous étes toujours des enfants.
Vieux, pas un seul Grec ne lest!» Alors ayant entendu cela,
Solon demanda : « Que veux-tu dire par la?». Vous étes tous
jeunes d’esprit, répondit le prétre ; car vous n’avez dans l'esprit
aucune opinion ancienne fondée sur une vieille tradition et

(o}

aucune science blanchie par le temps ». »"

La conclusion que nous pouvons tirer de tout cela est que
le concept de Nkumekoko est radicalement opposé a la notion
eurasiatique de civilisation. Cette derniere chez les Eurasiatiques,
comme nous I'avons vu, n’a pas une portée universelle, collective,
puisque seule une partie de la population nationale, lI'infime
minorité, en bénéficie. Or Susudede établit I'universalité de
Nkumekoks> qui est donc un attribut de 'humanité dans son
ensemble. La définition kamit, claire et concise, est plus légitime,
sur tous les plans, que celle des Eurasiatiques qui se montre

o Yoporeka Somet, L’Afrique dans la philosophie. Introduction a la philosophie africaine

pharaonique. Page 39 4 40. Editions Khepera, 2005.
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appauvrie et ambigué. Cette 1égitimité permet d’affirmer que la
Maat est le principe inaugural de Nkumekoko. Le modele par
excellence que nous devons adopter, nous, les Kamit, et méme
I'’humanité dans son ensemble, est par conséquent celui de nos
Ancétres puisque nous sommes leurs Héritiers et puisque leur
définition est conforme a la Maat, aux exigences de '’humanité !

Somme toute, comme l'enseigne notre Tradition, « Tant
que les lions n’auront pas leurs propres historiens, les
histoires de chasse continueront de glorifier le chasseur. »"™
Cet éclaircissement des concepts rend caduque, donc
inopérant, la prétendue « mission civilisatrice » des
Eurasiatiques, des Barbares du Nord, pour justifier leur
Occupation et Pillage de Kemeta! Et comme le souligne si
clairement I'Illustre Poéte Aimé Césaire, en décrivant l'attitude

criminelle des Eurasiatiques (Européens et Arabes notamment) :

« Aucun contact humain, mais des rapports de domination et
de soumission qui transforment 'homme colonisateur en pion, en
adjudant, en garde-chiourme, en chicote et 'homme indigéne en
instrument de production.

A mon tour de poser une équation: colonisation =
chosification.

Jentends la tempéte. On me parle de progres, de
« réalisations », de maladies guéries, de niveaux de vie élevés au-
dessus d’eux-mémes.

Moi, je parle de sociétés vidées d’elles-mémes, de cultures
piétinées, d’institutions minées, de terres confisquées, de religions
assassinées, de magnificences artistiques anéanties,
d’extraordinaires possibilités supprimées.

On me lance a la téte des faits, des statistiques, des
kilométrages de routes, de canaux, de chemins de fer.

! Bwemba-Bong, Quand I'Africain était I'or noir de I'Europe. L'Afrique : actrice ou victime de la

« traite des Noirs » ? Tome 1, page 12. Editions Menaibuc, 2005.
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Moi, je parle de milliers d’hommes sacrifiés au Congo-
Océan. Je parle de ceux qui, a I'heure ot jécris, sont en train de
creuser a la main le port d’Abidjan. Je parle de millions d’hommes
arrachés a leurs dieux, a leur terre, a leurs habitudes, a leur vie, a la
danse, a la sagesse. [...]

On me parle de civilisation, je parle de prolétarisation

et de mystification. »"

Du fantasme de la « mission civilisatrice » en passant par
l'illusion d’'un prétendu humanisme et universalisme eurasiatiques,
nous avons actuellement la continuité logique de toute cette
idéologie qui s'incarne dans « lillusion humanitaire », parmi
tant d’autres concepts du méme genre aussi creux. En effet, « Ce
ne sont pas ces individus dignes de notre admiration et de notre
respect que je tiens a accuser avec vigueur, avec violence méme. Ce
sont les politiques qui le plus souvent accaparent
I’ « humanitaire » parce que le terme est plus respectable, pensent-
ils, qu’ «idéologie» ou «idée». Ce sont les grandes
organisations, devenues pléthoriques, qui détournent la
générosité a des fins qui n'ont plus rien d’humanitaire. Ce sont les
femmes et les hommes comme moi, comme vous, qui ne savent plus
ce que signifie compassion, solidarité ou méme effort !

Et puis ce sont certains médias qui n’hésitent pas a
travestir la vérité pour obtenir plus de publicité, plus
d’audience...

Enfin, ce que je voudrais dénoncer avec le plus de force, ce
sont les complicités croisées qui finissent par construire un
mur d’irréalité, d’idéalisation. La vérité s’en trouve
métamorphosée, rien n'est vraiment faux, rien n'est vraiment juste,
et chacun peut trouver son avantage aux dépens de la réalité.

Ce sont ces pseudo-vérités que jai voulu mettre en lumiére
car a leur image, trop simple, voire simpliste, un idéal fait sur

112 . z z . . PN T Py . P o a
Aimé Césaire, Discours sur le colonialisme, suivi de Discours sur la Négritude, page 23 a 25.

Editions Présence Africaine, 2004.
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mesure, accessible a tous sans effort, sans engagement... Un idéal
« fast-food », prét a consommer sans véritable passion et, plus
grave, sans efficacité. Résultat : disparaissent dans les ravins de
lhistoire des milliers d’enfants qui meurent de rougeole ou de
choléra, simplement parce qu’ils n'ont pas accés aux médias ou aux
politiques... Ces enfants sont les victimes de cet idéal nommé I’
« humanitaire ». [...] »™

Nous l'avons compris, il est question du syndrome du

pyromane qui devient pompier : on met volontairement le feu a
un édifice pour crier au feu et pour faire semblant de courir
éteindre les flammes dans le seul but de se faire passer pour ce
quon n'est pas: un héros. Et cest dans cet ordre d’idées
dénongant la supercherie du mode de production eurasiatique
qu’il faut comprendre la fabrication de toute piéce de la famine et
des guerres actuellement dans le monde par les marchands de
chimeére eurasiatiques, comme il est rappelé ici :
« A la fin du XIX® siécle, sur fond de colonisation et de
décomposition des empires asiatiques, les Européens ont imaginé
une scéne internationale inédite a I'échelle de la planéte. Dés
1917, avec Woodrow Wilson, les Américains ont congu le grand récit
qui s’y déroulerait - la lutte du Bien (liberté) contre le Mal
(tyrannie) -, reprit successivement par Roosevelt (le Bien contre le
fascisme), Truman (contre le totalitarisme) et aujourd’hui Bush
(contre le terrorisme). La réélection de George Bush se fonde donc
sur un consensus ancien : l'idée d’'une « destinée manifeste »
de 'Amérique.

Cette « mission libératrice » des Etats-Unis n’est pas
sans rappeler la « mission civilisatrice » des Européens de
Iére coloniale. Mais, si la page du colonialisme est bel et bien
tournée, la notion de supériorité morale, elle, n'a jamais
complétement quitté Uesprit des Occidentaux. »"*

3 Bernard Debré, Lillusion humanitaire, page 8. Editions Plon, 1997.

" Karoline Postel-Vinay, L’Occident et sa bonne parole. Nos représentations du monde, de
I'Europe coloniale a FAmérique hégémonique. 4°™ de couverture. Editions Flammarion, 2005.
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LO KIA 4

SE DJ2DJ2&E DI

« « Souviens-toi! Le souvenir est plein d’enseignements
utiles ; dans ses replis, il y a de quoi désaltérer ’élite de ceux qui
viennent boire. »

Sidi Yaya cité par Es-Saadi dans le Tarikh es-Soudan.

« L’histoire dira un jour son mot.. L’Afrique écrira sa
propre histoire. »
Patrice Lumumba (dans la derniére lettre a sa femme.)

[...] En Afrique plus qu’ailleurs, nous marchons sur
notre passé enfoui. La majeure partie de lhistoire africaine est
enterrée et pour interroger sérieusement le passé de ce continent, il
faut descendre sous terre. Mais il ne faut pas y descendre sans guide
ni en désordre, car « quand on ne sait pas ce qu’on cherche, on
ne comprend pas ce qu’on trouve ». »"°

Que nous apprennent les Mate Mata (la Science) ? Elles
nous apprennent les énoncés suivants qui se déclinent en sept
points :

1° L’apparition de la vie, une fois pour toutes : la vie n’'a
jamais disparu depuis son apparition sur terre. Cela a eu lieu il y a
plus de quatre milliards d’années, sans I'Etre humain.

' Joseph Ki-Zerbo, Histoire de I’Afrique Noire. D’Hier 3 Demain, page 9 et 39. Editions Hatier,

1978.



2° L’apparition de I'espéce humaine"® (moderne) une
fois pour toutes, il y a plus de deux millions d’années : I'individu
humain a le méme génome que '’humanité qui ne descend donc
pas d’'une autre espece.

3° Le lieu d’apparition humaine initiale et actuelle est
Kemeta : '’humanité est Kamit.

4° La continuité historique de 'humanité a Kemeta fait du
Continent la source initiale et actuelle de toutes les valeurs.

5° La réalité historique est politique, méme
matériellement (puisque toute géographie est devenue géographie
humaine) & cause du fait que [I'Etre humain est un Etre
essentiellement spirituel, c’est-a-dire Créateur.

6° Dieu est vivant et source de vie: Re est comme un
Esprit a I'état pur.

7° Tout ce qui existe et qui pourra exister est du
champ des possibles qui sont susceptibles de se réaliser dans la
sensibilité (affect), la perception (percept) et dans la pensée
(concept).

« L’essentiel aujourd’hui et demain est que UAfrique lise par
elle-méme et pour elle-méme sa longue histoire continentale.
Une telle lecture est Renaissance Africaine, car on nait toujours
dans un contexte historigue. On nait a sa propre mémoire
culturelle et historique. Demain est un autre monde, a condition
d’avoir été et davoir pris conscience de ce passé. Nous sommes
notre passé. Il faut dialoguer avec lui. Nous sommes notre présent.
Il faut l'imaginer comme un avenir grandiose, et le construire,
beau, magnifique, glorieux. »"”

dl s’agit de I’Ata nunyata nto (dit « sapiens sapiens » dans le langage eurasiatique) apparu il y a

plus de - 2.001.961 ans et qui, en I'an -1.801.961, constituait un groupe d’individus au nombre de
400000 d’apres « L’Atlas de I’histoire de I'homme », au sous-titre « Les premiéres terres
habitées », page 59. Par Andréa Dué et Renzo Rossi, aux éditions Hatier, janvier 1994.
" Théophile Obenga, Pour le Congo-Brazzaville. Réflexions et propositions. Page 34 a 35.
Editions L’Harmattan, 2001.
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1~ LES ORIGINES

Les données de notre longue Mémoire Historique révelent que
« Mbanzulu = muntu soit l'étre humain ; le premier étre humain. Le
premier étre humain est un zulu ; c'est-a-dire qu'il vient de
l'extréme sud de Kemeta (Afrique). Zulu désigne le ciel ou
l'excellence. Autrement dit, le premier étre humain est l'étre
humain par excellence. C'est le Kamit. Zulu : au-dessus de tout.
Le corps du Kamit contient tout ce qu’il y a le monde. De méme que
Kemeta contient toutes les richesses du monde. C'est a Kemeta que
les conditions d’apparition de ’'humanité sont réunies. »"®

Kemetablibotonu (dit « Panafricanisme ») signifie que
I'Humanité est Kamit. C’est-a-dire que tout ce qui est bon pour

I’humanité a été découvert et con¢u a Kemeta par les Kamit avant
que I'Etre humain n’en sorte. Autrement dit, c’est 3 Kemeta, le
Continent béni, que toutes les conditions matérielles et
immatérielles étaient réunies pour aboutir 4 'Amenu amewokp>
(ame = individu humain; nu = chose; amenu = humain;

amewokpo = expérience), autrement dit a 'Expérience humaine.
Tout ce qui est humain a été découvert grace a 'Expérience, donc
avant que I'Etre humain ne sorte de son Lieu d’Origine. C’est
lorsque nous sommes parvenus a la découverte de
I'Expérience humaine que I'Histoire de I'Humanité a
commencé.

«« [...] Le savoir est une lumiére qui est en 'homme. Il est
Ihéritage de tout ce que les ancétres ont pu connaitre et
qu’ils nous ont transmis en germe, tout comme le baobab est
contenu en puissance dans sa graine. » [...]

L’étude de la terre, des eaux, de I'atmosphére et de tout ce

qu’elles contiennent en tant que manifestations de vie, constitue

"8 Kimbembe Nsaku Séngele, Ntangu Yi Fweni/Voici venu le temps. Contribution de la

Cosmologie et de la Spiritualité Kéngo a la Renaissance Kamit. Page 48. Editions Amouna
Hungan Ga, I'an 50 de I'ére Lumumba.
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I'ensemble des connaissances humaines, légué par la tradition.
Mais la plus grande de toutes les « histoires », la plus développée, la
plus signifiante, c’est Uhistoire de 'homme lui-méme, qui se
trouve au sommet des « animés mobiles ».

C’est la connaissance de 'homme et l'application de cette
connaissance dans la vie pratique qui fait de 'homme un étre
« supérieur » dans l'échelle des vivants. Alors seulement peut-on
dire qu'il est dans l'état de « neddaaku » (peul) ou de « maayaa »
(bambara), c’est-a-dire dans l'état d’homme complet. »"

Le Muntu a appris a connaitre les plantes et les animaux
avant d’'inventer l'agriculture et I'élevage. L'ensemble des données
recueillies durant cette expérience est la source de Se djodjoe dji.
L’Expérience signifie que les Bantu ont sélectionné tout ce qui
était bon pour '’humanité.

«Se djodjoe dji»: «Se» = loi, justice, comme dans
Sematawy ; « Djodjoe » = incarnation exacte de la loi légitime ;
«dji » = I'état, la base, ce qui permet la permanence de ce qui a
une validité universelle. « Se djodjoe » signifie mot a mot « la loi
de la liberté », par opposition aux « lois de la nature » que les
Kamit ont commencé a étudier. « Se djodjoe », c’est la « loi de la
société », c’est la loi que nous aimons, c’est-a-dire qui découle

de notre propre volonté. Le mot pour dire « volonté » est le méme
pour dire « amour » en Eve, c’est « Lonlon ». La phrase « Se dji mi
do ha » signifie : « c’est d’apres des lois que nous construisons la
société »*° (cela se rapporte aux systémes artificiels, c’est-a-dire
les objets fabriqués par I'Etre humain comme la société). Quand
on dit « construire », c’est donc dans le sens de créer puisque le
Kamit est un Artiste comme le mentionne la citation suivante :

«En fang, nous avons: efona, « statue», «idole», « fétiche »,
«image ». Cest le résultat du travail du mba, «sculpteur », qui

19 Hampété B4, Aspects de la civilisation africaine, page 22 et 24. Ed. Présence Africaine, 1972.

120 3 - . . . e
C’est d’apres les principes que nous agissons, nous enseigne la Tradition !
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taille et informe (ba) la matiére, le bois. Et la statue réalisée (efona)
ressemble (féna) au portrait (eféna) d’'un ancétre divinisé, d’'un chef,
d'un esprit. L'ceuvre d’art est ici un symbole, éminemment.
Ainsi, une statue est un lieu de rencontre de plusieurs éléments :
rencontre de la matiére et de l'outil, rencontre de l'objet réalisé et
des puissances qu’il incarne, rencontre du passé et du présent,
rencontre de lidentité culturelle et d’'une société qui vit alors son
«moi » pour s‘accomplir. [...] Le sculpteur négre est un artiste qui
donne au bois la forme de lesprit dans la matiére. Et les Zulu
appellent avec raison l'artiste-sculpteur : umfanakisi, yemifanekiso,
c’est-a-dire celui qui est habile a faire voir I'ldentique lui-

méme. »

Ensuite seulement, viendra trés tardivement la création de
I'Etat & travers le droit positif qui n'est que la généralisation
abusive d’'une coutume propre a une ere culturelle historiquement
donnée. Or on ne fait pas des lois pour accommoder les faits ;
nous ne légiférons pas sur les faits : Se djodjoe dji s'oppose a
I'état de fait. Se djodjoe dji est ce qui ne peut étre retenu qu’en
étant renouvelé (kheperu).

Le Muntu est apparu il y a 2.001.961 d’années avant
Lumumba ; il est né a I'extréme sud de Kemeta. Comme le
précise Cheikh Anta Diop, « il semble de plus en plus évident que
c’est en Afrique méme que 'humanité a pris naissance. C'est en
effet, en Afrique du Sud qu’on a trouvé, jusqu’ici, le plus
important stock d’ossements humains. Bien qu’il ne soit pas
l'endroit qui ait été le plus fouillé, c’est le seul point du monde ot les
ossements trouvés permettent de reconstituer I'arbre
généalogique de 'humanité depuis les origines jusqu’a nos
jours, sans interruption |[...]. »**

Par la suite, les Bantu vont remonter par la « Vallée des
Grands Lacs» pour peupler l'ensemble du Continent de

2 Théophile Obenga, Les Bantu, page 259. Editions Présence Africaine, 1985.

Cheikh Anta Diop, Nations Négres et Culture, page 120. Editions Présence Africaine, 1979.
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I'abondance. Nous avons connu la neige éternelle (Ruwenzori,
Kilimandjaro, Kenya), mais avons su que ce n’est pas ce qui donne
la vie. C’est la raison pour laquelle les Kamit iront dans la vallée.
La premiére vallée explorée pour parvenir a la totalité de
I'Expérience, c’est le fossé tectonique du lac Nyasa. « Nyasa »
signifie : la parole pérenne, la parole qui est ancienne et moderne.
Le fossé tectonique, c’est ce qu'on appelle le rift, c’est-a-dire le
fond de la vallée. Le mot « Eve » veut dire « fossé tectonique »,
mais désigne également la langue d’Ishango qui est antérieure aux
Fari, et 'ensemble des habitants de Kemeta. Les Bantu sont issus

du fossé tectonique, de la vallée.

Evegbe = I'Eve, la langue Eve, les gens de la vallée, les gens
du fleuve ou de la mer (nous voyons ici 'importance du Nun
(l'eau) dans la Tradition : toute nouveauté vient de 'eau). Eveviwo
= les Eve, les Peuples Eve, ceux qui parlent I'Eve. Eve = la vallée, la
plaine, la rive, le rift, le fossé. « Eveviwo » désigne tous les Etres
humains qui sont restés a Kemeta des origines jusqu’a aujourd’hui,

123

donc les Kamit dans leur ensemble. C’est la Nation™? Kamit, c’est-

a-dire tous les Kamit des origines a nos jours.

L’Etre humain est un animal a sang chaud. Quand il s’est
rendu dans le froid en Eurasie, il a commencé a perdre sa quantité
en mélanine. En effet, plus on s’éloigne de la Source, Kemeta,
plus il y a appauvrissement : « Lorsqu’'on se décide de retourner
vers le centre (ng0), il se produit des changements positifs. Plus on
s’éloigne de Nkenge, plus on est soumis a une force désordonnée et
chaotique. »** Cet appauvrissement se vérifie tant sur le plan
physique que sur le plan spirituel.

Clest ainsi que ceux qui se sont éloignés de Kemeta ont perdu le
sens de Se djodjoe dji, donc des réalités humaines, et ont
également subi un appauvrissement au niveau des langues. Ce qui

' La Nation se dit « Duko ».

2% Kimbembe Nsaku Séngele, Ntangu Yi Fweni/Voici venu le temps. Page 155.



fait qu’il n'y a qu'une seule espéce humaine avec des niveaux de
maturité différents qui tendent a se rapprocher, notamment dans
la science, grace a la convergence des « moments historiques ».

L’eau vient de la source, donc de la terre. Pour que l'eau

soit pure, il faut créer des sources artificielles : les puits. L'eau
pure vient de la source! La création des puits entrainera la
création de la poulie et le forage. Le puits a I'avantage d’étre
couvert : cela protege contre la pollution. Le limon, comme l'eau,
est un minéral a I'état solide : I'engrais.
L’expérience du fossé tectonique a été de découvrir qu’il y a de
I'eau sous terre (dans le désert également) et de la protéger contre
la pollution. L’eau des puits et celle des sources viennent de I'eau
souterraine (nappes phréatiques), d’ou sa pureté. L'eau de pluie a
la méme origine par analogie a 'atmosphére qui constitue pour
ainsi dire une nappe phréatique supratectonique. Pour que I'Etre
humain soit comme un poisson dans I'eau (pure), il faut donc que
la nappe phréatique et I'atmospheére restent saines. De la vient
I'idée d’écologie étendue a toute la terre comme étant le méme
écosysteme pour tous les Bantu.

2. SE DIDDJDE DI ET NOTRE EXPERIENCE HISTORIQUE

Se djodjoe dji est tout ce qui établit un apogée, un sommet,
en tout ce qui concerne les Etres humains et la société. Se djodjoe
dji et notre Culture coincident avec la mort suivie de la
Résurrection de Wosere. L'instauration et I'assise de Se djodjoe
dji correspondent a trois événements :

1° La mort de Wosere. Cette mort a été violente, et
I'enseignement que nous en avons tiré est linterdiction des
mutilations, le respect de lintégrité physique et mentale de
I'individu ; d’ou résulte 'exigence de sécurité que nous appelons
blibonono.
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2° Wosere a laissé un héritier qui est notre frere:
Holuvi. Ce qui fait de nous des Légataires Universels. Nous
sommes par conséquent spirituellement riches grace a la
Résurrection de Wosere, et matériellement riches grace a la
naissance de Holuvi.

3° L'invention et 'apogée du Pemotika qui a contribué

aux exigences de I'abolition de la violence.

Ces trois événements constitueront des ressources
capitales pour I'organisation sociale et la source de Se djodjoe dji a
travers :

- L’affirmation de la dignité humaine (le niveau de la morale) ;

- Laffirmation de l'intégrité corporelle : le corps humain est

sacré. C’est la sacralité de la lutte pour l'intégrité corporelle.
Cest une affaire politique (le niveau du droit et de la
médecine) ;

- La compétition qui est du ressort de la politique (le sport) ;

- La Maat qui est la Constitution humaine (la Justice) ;

- Lascience (Mate Mata).

3. AMENU WONA : LA DIGNITE HUMAINE
L'impératif est une proposition prenant la forme d’un

commandement, en général donné a soi-méme. Il existe deux
sortes d'impératifs : les impératifs hypothétiques qui contiennent

les principes de I'habileté et le conseil de prudence, et
Iimpératif catégorique (universalité humaine) qui contient le

principe inconditionnel de 'action humaine. Nous partons
donc de la pluralité pour tendre a I'unité. Avec les principes
hypothétiques™, si tu veux faire ou arriver a ceci, il faut faire cela.
Cest la méthode pour agir efficacement. Or il existe plusieurs
facons d’agir, d’apres le principe de la liberté. Il s’ensuit que si

12 Hypothétique = ¢a dépend de ce que tu veux faire.



nous sommes libres, nous sommes également différents : c’est le
Vodu (quatriéme principe du Djidudu Susu). Au niveau de
I'habilité, nous visons l'excellence. « Exceller» se dit: «
N> agbese dji » (mot a mot : rester sur les principes). La prudence
nous montre le chemin de la compréhension (Esise amlimanu
gome).

Si je suis mon propre maitre, 'autre aussi est son propre
maitre. C’est le principe d’égalité. Par conséquent, lorsque nous
voulons agir ensemble, nous nous asseyons et discutons ensemble
a égalité, entre maitres. Cette vision des choses exclut de facto
I'idée du leader providentiel et charismatique dans Susudede ou
nous nous situons.

La liberté est le refus de la soumission et implique la
justice. Raison pour laquelle nous clamons :

« Freedom ! Hedsole ! Sawaba ! Uhuru ! [...]

Jamais, dans Uhistoire, une aspiration aussi violente a la
liberté ne s’était exprimée par de vastes mouvements de masses
capables de renverser les bastions de l'impérialisme. Comme je l'ai
dit, ce vent de renouveau qui balaie I’Afrique n'est pas un vent
comme les autres. C'est une tempéte, un ouragan, auquel l'ordre
ancien ne peut tenir téte. »°

La justice, C’est voir juste, c’est-a-dire raisonner juste.

Elle consiste a faire faire des choses d’aprés des regles
acceptées, partagées par tous les acteurs. C'est ce qui définit le
plus I'Etre humain comme essentiellement spirituel, car il veut
agir suivant des regles communes a lui et aux autres. Clest
chercher a agir en Etre humain. Avoir le sens de la justice veut
dire agir en Etre humain.

La justice est le principe sur lequel on est d’accord. Cela ne veut
pas dire qu’'on en tire un intérét. Cette moindre prise en compte

126 kwame Nkrumah, L’Afrique doit s’unir, page 7. Editions Payot, 1964.
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de l'intérét particulier s’appelle I'impartialité. En fait, c’est un parti
pris pour I'égalité. Ce parti pris ne peut exister si l'auteur du parti
n’est pas libre. A savoir que « Traiter tous les hommes et toutes
les femmes de maniére égalitaire est un principe qui est non
seulement inscrit dans les lois mais aussi inlassablement rappelé
aux agents de I’Etat. Un historien sénégalais le confirme, en termes
il est vrai quelque peu dubitatifs. Cela tient certainement au fait
quaujourd’hui il est difficile de croire qu'il y a eu des peuples et
des territoires entiers ou la vertu et le sens de la justice et de
I’équité ont régné durablement en maitres incontestés. Mais
laissons dire le professeur Babacar Diop :

« Bien souvent les Etats se défendent d’étre des Etats de classe et
veulent se présenter comme ['Etat du peuple tout entier. (...) Cette
dissimulation est fort ancienne ; déja dans I'Egypte ancienne, ['Etat
proclamait la neutralité de ses institutions. Ecoutons pour s’en
convaincre, les instructions que le pharaon Thoutmosis III (1490-
1436 av. JC) donne au vizir Rekhmaré :

« Un vizir, lui dit-il, ne doit pas avoir de parti pris ni pour les
uns, ni pour les autres. Il doit considérer celui qu'il connait
comme celui qu’il ne connait pas, écouter tous les plaignants,
n’éconduire personne sans l'avoir écouté, et s’il doit éconduire
quelqu’un, lui en donner le motif. Un vizir ne doit pas se mettre en
colére, mais se faire craindre sans qu’on puisse le taxer de violence
car tout homme attend la justice de la maniére d’étre du

VIZIr. » » »%7

Le sens de la justice signifie trois choses :

1° Exiger de suivre des regles ;

2° Ces reégles doivent étre les mémes pour tous (pour
tous les gens de méme niveau) ;

27 Fatou Kiné Camara, Pouvoir et justice dans la tradition des peuples noirs. Philosophie et

pratique. Page 76 a 77. Editions L'Harmattan, 2004.
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3° Chaque génération souhaite que la génération
suivante ait mieux qu'elle-méme. Ce serait injuste que la
génération contemporaine se trouve dans une situation moins
bonne que la génération précédente. En ce sens, Waalde signifie :
« fais de sorte que (ton action) demeure ! » Waalde : W> ou
Wa = fais; ale = comme, de sorte que; de = demeurer. Par
conséquent, chaque génération doit faire de la plus-value : elle

apporte de la nouveauté.

La Maat est la formulation philosophique du
comportement au niveau de la vie des gens en grand
nombre. Cette formulation a été faite par le Nunlonla Imxotepe
(lire « imotépé), sous le Fari Djeser.

La liberté, l'égalité et la justice humaines sont des
découvertes qui résultent de 'expérience des individus humains
vivant en société (or personne n’a jamais vécu hors de la société).
Cette découverte est la chose de tout le monde, le patrimoine
commun, car ce qui permet dy arriver est quelque chose qui

appartient a chacun d’entre nous, donc que nous avons en
commun : Suka (la Raison).

La liberté permet de savoir ce que nos Ancétres ont créé. La
justice permet de constater qu’ils n‘ont pas créé en tant
qu’individus isolés ; par conséquent, leur création doit étre mise a
la disposition et a la portée de tous. L'égalité permet la mise a
disposition totale de cette création. Toutefois, chacun en use selon
sa volonté : C’est le principe de proportionnalité.

Une fois que nous avons la Raison, c’est a ce moment que nous
pouvons accéder a 'universalité. La liberté et la justice suffisent
puisque les autres concepts (I'égalité par exemple) en résultent.
Au niveau de I'universalité, nous pouvons trouver la définition de
la Maat qui est I'impératif catégorique : elle est inconditionnelle
(postulat).



Ne pas porter atteinte a '’Amenu wona, c’est faire ce qui
convient. Amenu wona est inaliénable car liée a la raison. Elle se
définit comme la valeur au-dessus de tous les prix. Le prix a
payer, c’est la contrainte ; il est porté au niveau du principe. Tout
ce que tu fais dans la vie a un prix; cela ne se réduit pas a
I'économique qui est prédation, pillage. La personne humaine est
au-dessus de toutes les valeurs. On ne peut ni aliéner, ni acheter

Amenu wona. La moindre parcelle de mon corps contient

I’Amenu wona. Le corps désigne ici le corps humain mais aussi le
corps social. Dans les deux cas, toute atteinte portée a eux est
une atteinte a 'Amenu wona.

« Au-dessus de tous les prix» signifie que nous sommes
infiniment riches, matériellement et spirituellement. Cest ce
que dit la Maat : « je suis solvable et je peux payer, peu importe le
prix a payer ! » Mais il ne faut pas payer plus qu’il ne faut : c’est le
juste prix. L’Amenu wona est ce que nos Ancétres ont découvert
avant de créer les Organisations (I'Etat notamment). Ils ont su
I'effort qu’il faut pour y arriver.

Comme le rappelle notre mére Aminata Traoré :
« Nous sommes riches de notre patrimoine historique,
culturel et touristique. [...]
Nous sommes riches de notre capital humain |[...]
Nous sommes riches d’un sens poussé du partage, de la solidarité,
de la convivialité qui gagne a étre sauvegardé et revalorisé. |[...]
Nous sommes riches de notre agriculture (...), de l'or de notre sous-
sol, également riche en fer, bauxite, manganése, uranium, cuivre,
étain, diamant, phosphore. |[...]
Nous sommes [...] riches d’hommes et de femmes entreprenants et
entrepreneurs, de chercheurs et de techniciens de haut niveau dans
de nombreux domaines. [...]
Nous sommes riches dune pensée politique qui devrait nous
permettre de revisiter le multipartisme, les rapports
gouvernants/gouvernés, hommes/femmes, jeunes/vieux, sur des
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bases culturellement intelligibles et suffisamment mobilisatrices.
Nous sommes enfin riches de savoirs et de savoir-faire,
anciens et nouveaux, dans les différents domaines dont
l'agriculture, 'élevage, la péche, la foresterie, Uartisanat. »*

L’Amenu wona est la valeur au-dessus de toutes les valeurs
possibles, c’est-a-dire la valeur de l'individu humain. Chacun de
nous étant une valeur infinie, est unique en son genre et est égal a
tous les autres. Amenu wona est la valeur inconditionnée de
la personne. Cette valeur est une contrainte, c’est-a-dire qu’il est
impossible de sortir de la.

Il faut passer par le sentiment (l'affect) pour affirmer
I’Amenu wona. Le respect est le sentiment a I'égard de la Loi
Universelle (Maat) prise comme principe de l'action de
chaque personne humaine. Il est la conscience que chacun
prend de '’Amenu wona et ne s’applique ni aux objets, ni aux
personnes mais a la Maat. Le principe de l'action de chacun est
donc la Maat, c’est-a-dire ce qui convient. La Maat est la Loi
Fondamentale, la Loi constitutive de I’humanité. Si tu sors de la
Maadt, tu portes atteinte a ’Amenu wona. Et comme la Maat est au

sommet (la Loi Universelle), cest forcément politique: la
politique étant au sommet de la Xo At0go. L’inconditionnalité
signifie que la Maat est inséparable du fait méme d’étre un
individu humain.

Dans un régime de Nogbonu, la Duse (Constitution) ne
peut étre que féminine. La Madt qui est la maxime universelle de
I'action de chacun, clest la femme en général. La femme en tant
qu’elle traite de la méme facon tous ses enfants, filles
comme gar¢ons.

% Aminata Traoré, L’Etau. L’Afrique dans un monde sans frontiéres. Page 1723 174. Editions

Actes Sud, 1999.
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Chacun est lié a sa mére par son cordon ombilical ; il a cette
liaison dans sa totalité. Ce cordon, coupé ou non (puisque c’est
dans l'ordre du symbolique), fait que nous soyons tous liés a la
source nourriciére. Ce qui fait que nous ne manquons de rien, ce
qui fait que tous nos besoins soient satisfaits. Par conséquent, avec
la Madt, tous nos besoins sont satisfaits.
L'incarnation de la Maat est donc la Meére. La femme en
général est la seule a avoir la potentialité du cordon ombilical
(l'homme constitue le détachement). La meére, c'est la terre;
I'enfant, c’est la graine. Or la graine ne peut pas germer en dehors
de la terre : raison pour laquelle nul ne doit agir en dehors de la
Maat.

Dire que la Maat est la « Fille de Re » signifie qu’elle est la
Loi Universelle qui s’applique a tous. Dieu est le méme pour tous !
Il n’y a pas plusieurs dieux : c’est un constat.
Amenu wona = le champ des possibles convenables. Amenu =
humain ; wona = comportement.

4. DEMDTIKA

« Jentends beaucoup parler du systéme démocratique. |[...] Je
rappelle que c’est dans les Royaumes Africains qu’on a inventé
ce concept. »’

Pemotika n’est pas un fait étatique; elle existait avant la
création de I'Etat. Les Kamit avaient la sécurité et savaient apaiser
(confeére les principes du Hahehe) les tensions, éviter les tensions :
C’est le fait du concept de Pemotika qui est ainsi un moyen et non
pas un principe. Si elle est apparue avant I'Etat, c’est parce que les
Etres humains sont des Etres politiques : la politique est la lutte

12 Juliette Smeralda, sociologue. Interview réalisée le 20 novembre 2010, pour www.politiques-

publiques.com
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permanente contre la violence qui est dans la société, raison pour
laquelle elle est un travail a long terme (durabilité).

« [...] Comme laffirme Dika-Akwa, «II est de plus en plus
établi que l'expérience étatique de ceux-ci remonte a I'’époque de la
1 dynastie égyptienne (...) au moins, mais la vie politique en
tant que telle semble avoir vu le jour aux temps

immémoriaux du Néolithique nubien et saharien. »

Le politique aurait donc précédé I'avénement de I’Etat.
Et si l'on s’en tient a ce témoignage, il devient alors possible de
saisir une continuité historique entre des époques éloignées. Le
savant africain Cheikh Anta Diop situe l'enjeu de la perspective
diachronique ainsi abordée :
« L’histoire africaine ainsi raccordée a celle de I'Egypte et de
I’Ethiopie, tout rentre dans l'ordre, et 'on voit que Ghana a surgi de
l'intérieur du continent au moment du déclin de 'Egypte [...] » »*°

Demotika est un moyen pour apaiser™. « Be re bo te », C’est
se mettre sous la protection du verbe : 'Etre humain est un Etre
parlant.

Nous avons appris a gérer le grand nombre non pas a partir
des groupes naturellement constitués (la famille par exemple),
mais en sortant de la famille ('exogamie par exemple). Nous
avons eu des Axofiawo pour gérer les grands nombres, avant
I'apparition de I'Etat.

Quand nous parlons du grand nombre, c’est au niveau d'une
meilleure qualité de vie. Ce n’est donc pas quantitatif. L'invention

des moyens d’apaisement des conflits est a I'origine de la création
de I'Etat (méthode liée au Pemotika). Cette méthode est ultérieure

130 Mbog Bassong, Les fondements de I'état de droit en Afrique précoloniale, page 19 a 20.

Editions L’'Harmattan, 2007.
B! La notion de Diplomatie est un fait de Dembtika et a été inventée pour apaiser la violence.
C’est en parlant que I'on parvient a s’expliquer, a se comprendre et a se mettre d’accord ou non

sur un sujet donné.
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a Se djodjoe dji. Et c’est dans Se djodjoe dji que se trouvait déja la
graine de Duname. C'est dans ce sens que la trajectoire historico-
politique de Kemeta peut se scinder en trois points essentiels :
1° 'invention de Se djodjoe dji ;
2° la découverte de Pemotika, la méthode de la gestion
apaisée des conflits ;
3°la vision a long terme a travers le Duname.

L’égalité n’est pas une réalité matérielle mais spirituelle. La
loi des grands nombres veut dire qu’il n'y aura jamais trop
d’individus humains puisque chacun apporte du nouveau pour

prendre en charge tous les autres ! L'Etre humain est un Etre

essentiellement spirituel : il peut faire de l'artificiel et concevoir
que le donné ne peut étre que provisoire.

Dembotika est la gestion des individus isolés: « un cest
rien, deux c’est tout ! » Sous Pemotika, de deux choses 'une :
1° soit la liberté et I'égalité s’équivalent (sont confondues) et il n’y
a pas d’harmonie mais la réduction a 'homogene (hétéronomie) ;
2° soit la liberté et I'égalité ont des valeurs différentes mais en
méme temps sont sans relation aucune et il n'y a pas d’harmonie
non plus (anomie).
Dans les deux cas, il n'y a pas d’harmonie. Pour qu’il y ait
harmonie, il faut la Maat : la justice. La justice permet de ne pas
tomber dans I'impasse des oppositions et de se situer entiérement
dans l'universalité. Cela n’est possible qu'en partant de la
singularité.
Avec Demotika, il n’est pas nécessairement question de
Constitution. Or la Maat est notre Constitution, donc n’est pas un
fait de Pemotika. Cette derniére est I'éventualité d’'un retour en
arriére : sans Constitution, il y a un risque de régresser. Cest



pourquoi nous disons que PDemotika™ est archaique et
Duname moderne.

« Pemb> tika », mot a mot : « enlever la liane du chemin ».
Dem> = créer, tracer le chemin ==> de = frayer ; mo = le chemin.
Tika = atika = arbre + corde. Pemotika signifie : « surmonter
I'obstacle », « maitriser la violence qui est dans la nature ».

5. QUE SIGNIFIE SE DJODJJE DJI?

Se djodjoe dji est la SOURCE, dou Iexpression :
« s’'alimenter a la source ». Clest le retour aux sources: on
repasse sur les sentiers battus. Il nous permet de savoir comment
les choses ont commencé, et se manifeste en trois propositions
suivant lesquelles :

[e]

1° L’Etre humain doit agir suivant des régles, des

principes, cest-a-dire quelque chose par ou il faut toujours

commencer. Et les principes ne peuvent étre découverts qu’en
passant par la parole. C'est dans ce sens par exemple que
Dembotika est née de I'échange de la parole. Raison pour laquelle
« La cohésion méme de la société repose sur la valeur et le respect
de la parole »™.

2° Méme quand nous disposons des meilleures regles, nous
ne pouvons les appliquer quen trouvant la méthode qui
convient pour chaque domaine.

3° Méme avec les meilleurs principes et les meilleures
méthodes, il manque les objectifs a atteindre, c’est-a-dire une
vision a long terme tant vers le passé que vers 'avenir. Autrement
dit une continuité dans laction, une jurisprudence. La

jurisprudence est ce qui, au niveau de l'action, correspond a

32 5e référer également au document intitulé : La Démocratie est-elle moderne ? Conférencier :
Messan Amedome-Humaly. Une initiative de Kheperu n Kemet. Réalisé le 19 novembre 2009, a
Poitiers. Source : http://uhem-mesut.com/maa/uongozi/uongozi002.php

3 Amadou Hampaté Ba, La parole, mémoire vivante de PAfrique, page 8. Editions Fata
Morgana, 2008.
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I'expérience de pensée située au niveau de la connaissance.
L’expérience de pensée est une méthode mathématique (les
fractales) qui permet d’aller au-dela du réel et de voir ce qui peut
étre fait matériellement pour dépasser la matiére. Elle permet de
construire l'outil approprié. Cette construction passe par la
computation, c’est-a-dire le calcul (mate mata).

La jurisprudence est ce qui donne la preuve irréfutable que

la solution existe déja. Le mouvement de la continuité a pour
trajectoire quelque chose de comparable au lit d'un fleuve qui se
jette a la mer. Aucun fleuve n’a la méme trajectoire qu'un autre ;
et creuser son lit, C’est innovateur puisque le lit (trajectoire)
n’existait pas avant. C’est dans cette mesure que Se djodjoe dji est
une jurisprudence. Cela revient a dire que la jurisprudence
consiste dans la mise en cohérence de toutes nouveautés
juridiques avec Se djodjoe dji qui, par définition, leur est
antérieur : le juge ne fait pas Se djodjoe dji! La jurisprudence
signifie que le juge doit savoir si une situation a déja eu lieu. Si
cela n’a pas encore eu lieu, il doit faire la modernisation, c’est-a-
dire la mise a niveau de la nouvelle situation et de I'ancienne
situation.

Clest tout le contraire qu’enseigne I'Eurasie en définissant la
jurisprudence comme une contribution au droit par les juges
placés devant le silence des textes. Or « La raison ne fouille pas
dans le papier ; c’est dans la conscience qu’elle cherche » : « Suka
ma ka woma me, dome ye wo ka na». (Suka = raison; ma =
négation ; ka = chercher ; woma = papier ; me = dans).

6. LEF PRINCIPE DE DEVELOPPEMENT DES CHOSES

Il s’appuie sur l'activité de la matiere : Nuyeye fiofio est
transformation. Ce qui implique au moins trois choses :

oy’ L )1 .
1° L’eau est la premiere source d energies.
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2° Apres l'eau, il y a le charbon (Aka) : tout a été fait par la
nature avant I'apparition de I'Etre humain.

3
comprenant par conséquent le minéral et le végétal, a la capacité

[¢]

L’Etre humain, en tant que source d’énergies

de produire d’autres sources d’énergies supérieures aux deux
premiéres, sous la forme de forces productives.

Le corps humain est un systéme d’actions. Clest la source
d’énergies la plus déterminante. Selon ce systéme d’actions, I'Etre
humain est eau et charbon : Kamit. A l'origine, il y a 'eau. L'eau a
donné naissance au végétal. Le végétal donnera naissance a
I'animal. L’Etre humain est la totalité, la somme de tout cet
héritage : il est eau, végétal et animal en méme temps. La
Tradition parle de « L’étre a la fois humain, végétal et animal :
cet étre hybride réunit en lui les trois régnes, ce qui implique une
notion d’'unité. Dans la tradition peule, on croit que l'on a d’abord
été minéral, puis végétal, enfin animal. Le couronnement, c’est
’homme. »"*

7. LE PRINCIPE DE PROXIMITE

Il est le produit de la relation meére-enfant, et constitue
le point de départ. C’est ce qui lie I'enfant a sa meére. « Le corps de
Uenfant est lié a celui de la meére. Pendant neuf mois dans le sein de
sa mére, la mére et l'enfant ne forment qu’un seul et méme corps.
»% Cette proximité est également ce qui fait que la société est
dans la nature. Cela signifie qu’a la naissance, chacun a déja un
« médiateur » : la mére. Pourquoi la mére ? Parce que la proximité
de I'enfant est plus grande avec la mére qu’avec le pére. L’enfant
étant entierement lui-méme, entiérement sa meére et entiérement
son peére, d'ou vient que la proximité soit plus grande avec la
mere ? Cela repose sur une base nourriciére : la mere est la

3% Amadou Hampaté B4, Contes initiatiques peuls, page 362. Editions Stock, 1994.

Kimbembe Nsaku Séngele, Ntangu Yi Fweni/Voici venu le temps. Page 85.
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personne qui assure la continuité de transmission (cordon
ombilical).

Le fait qu’il y ait trois éléments en nous (nous-mémes, notre mére
et notre pére) veut dire que chacun est I'égal de tout autre ;
aussi qu’il y a pluralité au sein de chacun. Cela signifie que
chacun a quelque chose qu’il peut donner aux autres sans s’en
priver soi-méme : la mére donne la langue que I'enfant apprend
méme avant d’étre né.

« Chacun est unique en son genre » signifie aussi qu’il y a

mixité. Chaque génération (waalde) constitue un «grand
médiateur » pour la génération suivante. Par conséquent, nous
sommes tous des héritiers : les sceurs et fréres de Holuvi qui doit
tout (la langue, la réalité culturelle, etc.) a notre mére Esise parce
qu’il a été congu et est né apres la mort de notre pére : Wosere.
La mort de Wosere est aussi a prendre dans le sens symbolique car
cela signifie qu’il est absent (mort): d'ou la proximité avec la
meére. Le pére a déja donné au point que I'enfant veut que la meére
lui dise le nom de son pere. C’est donc la mére qui introduit
I'enfant dans le cercle symbolique.

Du point de vue de Se djodjoe dji, on ne peut pas priver
quelqu'un du nom de ses Ancétres. Chacun, comme Hboluvi, a une
généalogie. Malcolm X s’est nommé ainsi parce qu’il était a la
recherche de ses Ancétres, de ses origines, & commencer par son
grand-pére (question de la généalogie). On ne lui dit pas qui est
son grand-pére parce que sa meére est née d’un viol.

«Ma meére, Louise Little, née a Grenada, dans les Antilles
britanniques, avait la peau presque blanche. Son pére était un
Blanc. Elle avait des cheveux noirs mais non crépus, et ne parlait
pas comme les Noirs. De ce pére blanc, je ne sais rien, sinon
qu’elle en avait honte. Je me souviens qu’elle dit un jour qu’elle était

bien contente de ne l'avoir jamais connu. »"°, rapporte Malcolm X.

13 Malcolm X et Alex Haley, L’autobiographie de Malcolm X, page 23. Editions Grasset, 1966.
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La fréquentation des médiateurs représentés par la mere et
le pére est le fondement de l'interculturel. Ca veut dire que le
pére est un étranger pour la mére, et inversement (prohibition de
I'inceste). Chacun d’entre eux apporte quelque chose de nouveau a
I'enfant. Quand nous avons commencé par la fréquentation de la
meére, il faut que nous aboutissions a celle du peére. Cest donc
symboliquement que nous disons qu'Esise est la sceur de Wosere,

comme nous pouvons le lire :

« [...] Ce que les anthropologues et les ethnologues appellent I’
« inceste royal », généralement cet inceste que I’Autorité politique
commet en épousant sa propre sceur, on considére que c’est un
inceste réel. Or quand vous vous placez du point de vue des langues
africaines, quand vous vous placez du point de vue de la Culture
Africaine, quand vous regardez la Culture Africaine de lintérieur,
vous vous apercevez que ce que les anthropologues prennent pour
un inceste réel, en vérité, n’est pas un inceste réel. Ce n’est qu’un
inceste symbolique.

Alors pourquoi est-ce que je dis que ce n'est qu'un inceste
symbolique et non pas un inceste réel ?
Pour deux raisons : d’abord parce que la femme |[...] que 'Autorité
Politique épouse n’est pas sa sceur biologique |[...] Qui est-elle ?
C’est la fille de I'Oncle du Pays. N'oublions pas qu’une des premiéres
formalités pour obtenir le droit d’établissement, c’est les alliances
matrimoniales. [...] La deuxiéme raison [..] c’est que son
accouplement avec la fille de I'Oncle du Pays n’est pas un
accouplement charnel, c’est un accouplement rituel. C'est
pourquoi en vérité cette femme n’est pas sa sceur biologique mais sa
sceur rituelle. [...] Ce mariage rituel® et non pas réel |[...] est le seul

137 a . . .
Cela place par la méme occasion la notion de polygamie dans un contexte purement

symbolique, rituel, a certains égards a Kemeta.
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moyen pour que le Peuple allogéne obtienne un droit de
résidence. »%°

Chez les Eurasiatiques, l'inceste est autorisé sous réserve
du consentement. Chez les Kamit, parvenir & maturité ne repose
pas sur le « oui » (le consentement) mais sur le « non » : savoir
dire non ! Clest cela étre autonome ; c’est le droit a l'insurrection

qui s’exerce notamment lors de '’Agbogbozan (Carnaval) par une
symbolique prise du pouvoir local par les Dumet> (Citoyens) du
Munusife (clefs de la ville). Ce dernier concept désigne le
Munusi feti comme lieu de rassemblement et d’insurrection. Il
traduit le fait qu’il vaut la peine de se rassembler méme si trés
peu de gens sont opprimés, discriminés: tant qu'un seul
Kamit est opprimé, le monde entier le sera. Sans oublier que
I’humanité est Kamit.

Se djodjoe dji est née de Nkumekoko qui a pour fondement
la négation du donné en général. Par conséquent, I'acceptation du
donné ne peut pas étre un élément de droit. Le droit est ce qui
s'oppose au fait, et c’est en cela que I'Etre humain est au-dessus de
I'animal. L’Etre humain s’adapte a tous les écosystémes
possibles et n’est pas dépendant : tout le reste dépend de son
milieu. Tous les autres étres vivants disparaissent avec la
disparition de leur écosystéme. La diversité biologique persistante
depuis I'apparition de I'’humanité est le produit des Ancétres. Ce
qui veut dire que toute géographie est devenue géographie
humaine, autrement dit il n’y a plus de lieu sur terre qui ne soit
pas déja humanisé par ’Ata nunyato nto venu de Kemeta.

Tous les humains d’aujourd’hui sont semblables, absolument sur
tous les rapports. Le probléeme n’est pas dans 'égalité car cela est
un principe reconnu par les Kamit et c’est ce a quoi aspirent les
humains. Cette égalité n’est pas dans la possession mais dans

38 professeur José Do Nascimento (Directeur de I’Arpema), « Le concept de Pharaon selon le

lexique politique des langues africaines. » Quilombo n° 8, réalisé le 4 février 2011. Présenté par
Nzwamba Simanga. Une initiative de Kheperu n Kemet (uhem-mesut.com).
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I'Etre humain, dans le patrimoine de I'espéce : ’est le produit d'un
savoir. C’est pour cette raison que nous parlons de « savoir-étre »
(savoir-faire) et non de « savoir-avoir ». L’ « étre » de l'individu
humain c’est 'humanité, et il se reconnait par la configuration
du visage.

8. L'ALIMENTATION COMME BASE DU RASSEMBLEMENT

« « Awon agba sw kpé : odo ti ko ba baowa fiin orisiin re ydo gbe ».
(Proverbe yoruba)
Selon les anciens : « La riviére qui ne respecte pas sa source finira

par tarir ». »°

L’Etre humain est comme un arbre : il faut qu'il puise dans
le sol sa nourriture. Se djodjoe dji commence donc par
I'alimentation comme base du rassemblement. Il est question de
s’alimenter a la source, de s’alimenter a travers le cordon
ombilical, de s’alimenter a travers la tété (le lait maternel).

Nous avons dit que Se djodjoe dji permet de savoir
comment les choses ont commencé. Savoir comment les choses
ont commenceé, C’est s'alimenter a la source. La sentence selon
laquelle il faut «s’alimenter a la source » a une signification
profonde a tous les niveaux. Qu’est-ce que cela signifie au niveau

de Se djodjoe dji ?

La source renvoie a I'eau qui est la composante essentielle
du lait maternel. Symboliquement, il indique le rapport a la meére
dont le premier élément est la sécurité (Hahehe). Cela veut dire
que la sécurité est une valeur collective qui, comme l'eau, est en
chacun de nous et qui fait qu'en famille, chacun se sent dans son
élément comme le poisson dans I'eau ou comme l'arbre au-

39 GbédjinG G. HUnkponU Yakité, A.R.T.E. ou Méthodologie des termes techniques et

scientifiques en langues africaines. Le cas du Sango. Page 5. Editions Menaibuc, 2004.
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dessus de ses racines! Ainsi, toutes les valeurs humaines
proviennent du Berceau des Bantu et de Nkumekoko qui est
la terre des Kamit : Kemeta. Aucune valeur, quelle qu’elle soit,
ne peut s'imposer a leurs dépens. Concrétement, cela revient a
dire qu’aucune loi juridique ne peut s'imposer aux Kamit a partir
de l'extérieur. Se djodjoe dji signifie que toutes les formes de
prospérité sont kamit, puisque ce sont les Kamit qui ont fait
I'Expérience humaine. Par conséquent, se faire dicter des lois par
d’autres nations est une atteinte a '’Amenu wona. Notre mode de
production, appelé Ablaodeha, veut dire que nous ne cherchons
pas a dominer les autres nations et que nous refusons d’étre
dominés. Cela découle de cette histoire d’eau pour laquelle le
traitement se fait sur place ; autrement dit, la prospérité se fait

sur place (localité).

En effet, nous n’avons pas besoin de bailleurs de fonds
étrangers parce que :

1° Nous sommes immensément riches. Cela ne veut pas
dire qu'un Etat ne doit pas emprunter ; il doit le faire mais en

empruntant a ses propres Dumeto. Cette posture consiste a

alimenter notre propre grenier : nous alimentons le budget de
notre Etat, de notre Société. Chaque Dumet> étant éduqué pour la
défense inconditionnée de I'Etat.

2° Attirer les investisseurs étrangers consiste a renoncer
non seulement aux investissements mais aussi aux bénéfices : c’est

donc s’appauvrir.

3° La création d’emplois qui provient des bailleurs
étrangers est fictive dans la mesure ou, le jour ou le « patron » le
décide, il ferme son entreprise ou licencie les employés. Un
emploi pour lequel le bailleur ne réside pas dans le pays est fictif.

4° L'acteur ici n’est pas le Citoyen mais un citoyen.

5° Le bailleur de fonds étranger est donc un amateur de
paradis fiscaux, c’est-a-dire qu’il fuit toute activité citoyenne et
qu’il est donc contre toute activité politique.
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Ces cinq points définissent ce qu'est le mode de

production esclavagiste. Le bailleur de fonds distribue une
richesse venue de l'étranger. Or chez les Kamit, comme nous
sommes matériellement et spirituellement riches, la richesse ne
peut venir que de Kemeta. C’est trahir nos Ancétres que de
chercher la richesse a I'extérieur. Par conséquent, le salut ne
peut pas venir de I'extérieur si ce n’est vouloir se contenter que
des miettes (la richesse se trouve chez nous!). Un proverbe dit
que « Re a fait pour nous les nappes phréatiques (eau pure) et pour
les autres la pluie (eau aprés évaporation) ».
Etre attiré par les écoles non kamit, c’est également se contenter
des miettes puisque non seulement c’est nous qui avons inventé
I'école (Have), mais aussi, les langues qui, en quittant Kemeta, se
sont appauvries. Or nous connaissons le role central des
langues dans le processus éducatif. Le maximum du
patrimoine symbolique (commun) se trouve a Kemeta. Sur 50.000
langues dans le monde, 30.000 se trouvent a Kemeta, donc 60%
des richesses matérielles et spirituelles. 40%, c’est des miettes.

Cette affirmation de s’alimenter a la source se vérifie dans les
propos suivants : « Notre thése est la suivante : ['une des meilleures
clés pour poser correctement les problémes africains et donc pour
amorcer valablement leur résolution, c’est le concept du
développement endogéne. Et 'on ne devrait jamais prononcer le
mot « développement » si chargé d’équivoques, sans l'assortir de ce
qualificatif « endogéne » qui l'affecte d’un signe positif. [...] Ce qui
compte dans les mots n'est pas l'écorce mais le contenu. Or
I'endogéne existe parce qu'il est synonyme de la vie. Il n’y a pas de
société saine, sans métabolisme interne intégré, sans
processus autogénérés et autopropulsés ; de méme qu'il n’y a
pas d’'organisme sans échange avec Uextérieur. »*°

% Joseph Ki-Zerbo (sous la direction de), La natte des autres. Pour un développement endogéne

en Afrique, page 1. Actes du colloque du Centre de Recherche pour le Développement Endogene
(C.R.D.E.), Bamako 1989. Editions CODESRIA, 1992.
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Nous possédons tout au plus haut point, en toute sécurité
et en surabondance: voila ce que veut dire « Nuba». Cela
s'entend matériellement et spirituellement, et c'est ce que
désignent les trois Régions de Kemeta : GANA, pour les valeurs
matérielles ; SOMALI, pour les valeurs humaines ; et (ANU BA)
NUBA, pour les valeurs spirituelles. Dans ces trois points, il est
question d’'incarnation des valeurs.

Aussi, l'initiative privée permet d’exclure toutes formes d’
« aides » venant de l'étranger, de 'extérieur, pour trois raisons au
moins :
o

1° nous sommes spirituellement et matériellement
créanciers, riches ;

2° il ne peut pas y avoir de service public (Duname) si
I'individu ne rend pas service. La Madt permet de donner le
mode d’emploi de l'initiative privée ;

3° le service public permet d’exclure toutes formes de
charité (langage théologique). A Kemeta, nous ne voulons pas de
pauvres mais voulons la suppression de la pauvreté. Si aujourd’hui
nous montrons des signes de faiblesse, ce n’est pas parce que nous
sommes pauvres mais parce que nous sommes les victimes d'un
pillage. Il n’y a pas de sélection a I'entrée de la Maison d’Esise. Or
avec la notion de charité, il y a certains qui iront au « paradis » (le
riche qui donne), et d’autres non. La charité n’est pas 'amour de
la justice : la Maat. Elle est une marchandise : tu achetes ta place
au ciel. Cela nous ramene a la pénitence. Parler de charité, c’est
réduire les valeurs aux seules valeurs marchandes. Dans ce cas, on
supprime l'offre, offre qui fait le lien social.

Si aucune loi ne peut s'imposer aux Kamit a partir de
lextérieur, c’est surtout parce que chacun de nous, Etre
humain, dispose sur place, la ou il se reconnait des Ancétres,
de tout ce qu’il lui faut. Dans tous les cas, il ne peut partir que
de I'héritage qu’il se reconnait a lui-méme. Cela revient a dire
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qu’il n’y aura jamais de gouvernement mondial et qu'aucune
loi dite « internationale » ne saurait prévaloir devant la Loi Kamit
(la Maat) qui est la Source de toutes les Lois Justes et que les
lois injustes, qui sont apparues plus tard dans le monde, ne
bénéficient pas de la jurisprudence ancestrale de 'humanité
constituée par NOTRE expérience qui est l'expérience
humaine la plus longue et la plus valable (notre mode de
production). Par conséquent, tant que les autres nations
n’appliqueront pas nos principes (Se djodjoe dji : 'humanité est
Kamit), rien n’ira dans le monde. Tant qu'un seul Kamit sera
dominé dans le monde, le monde tout entier sera dominé'*'.
Il n’'y a pas au monde de régimes qui aient eu une plus longue
durée qu'a Kemeta, méme lorsque nous étions dans lerreur
comme sous le régne des Fari.

Nos Ancétres qui ont congu et mis a I'épreuve des faits la
Constitution sociale, culturelle et politique de ’humanité, la Madt,
enseignent que tout ce qui vient de I'extérieur d'un peuple est
illégitime quelque soit la position géographique et historique de
ce peuple. En recommandant aux autres d’étre d’abord eux-
mémes, comment nous dispenser d’en donner I'exemple en étant
d’abord nous-mémes puisque la parole de nos Ancétres est la
seule qui ait une légitimité universelle, contrairement a toute
légalité a prétention universaliste.

S’alimenter a la source, c’est donc ce qui s'oppose a toutes
postures patriarcales possibles. Or les religions du livre qui sont
eurasiatiques sont des religions de patriarches, c’est-a-dire tres
tardives méme par rapport a I'apparition de la science a Ishango
bien avant 101.961 avant Lumumba et avant méme d’avoir été
formalisée sous forme écrite 91.961 avant le Fari du Duname fe. Ici
apparait l'anachronisme de ce qui est appelé aujourd’hui
« modernité » par ceux-la méme qui ont le plus de difficulté, voire

1 Cette formule est le Coeur méme de Susudede (se référer aux systémes idéologiques) !
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méme l'incapacité de rentrer dans I'lsamame qui commence a
Ishango, point de départ des temps modernes. L’absurdité méme

de dater le judaisme a partir de 4.000 ans avant Jésus-Christ et de
dater notre ére actuelle apres Jésus-Christ ou aprés Mahomet se

réveéle bien ainsi étre un non-sens absolu et constitue, pour
I’humanité entiere, la conception d’'un monde privé de sens. La
privation de sens peut s’entendre ici comme un génocide qui

commence par la destruction de la pluralité des langues que
Kemeta, méme encore aujourd’hui ot elle semble toucher le fond,
reste le seul Continent a préserver. Les peuples qui prétendent se
situer en dehors de la tradition et qui écartent la notion de
« traditionnalité » de toutes sociétés sont victimes de leurs
illusions au point d’en arriver a la suppression de la possibilité
méme de la tradition, c’est-a-dire de la traduction, qui va d’'une
langue a l'autre. Chez les Eurasiatiques, l'unité politique passe
d’abord par l'unité linguistique'** ; ce qui n’est pas le cas chez les
Kamit d’apreés le Vodu. Le Vodu, en tant que Principe du Vivre-
ensemble, maintient la différence : notre Tradition entretient la
pluralité et non la réduction a 'homogene.

L’existence d’'une langue meére de toutes les langues
n'est pas une simple hypothése scientifique mais une réalité
équivalente a celle d'une meére commune a toute 'humanité.
Historiquement, c’est un fait que cette langue meére est et reste
une langue kamit ancienne, encore vivante aujourdhui,
productrice de toutes les autres langues anciennes ou vivantes.
Les écarts par rapport a ce repere fondamental reposent sur des
inversions et des perversions qui ont pour cause principale

le déni d’ humanité.

Pourquoi rejette-t-on la différence ? Parce que :
1° l'autre entamerait notre identité ;

2 prou par exemple I'intitulé d’'un numéro du journal Maniere de voir Le Monde diplomatique :

« La bataille des langues ». Bimestriel. Numéro 97. Février-mars 2008. L’Eurasie lutte donc pour
la destruction des langues.
~110 ~



2° 'égalité serait définie par I'exclusion ;

3° ceux qui ne connaissent pas les autres ont besoin des
différences d’autrui pour se reconnaitre ;

4° tout ensemble de différences est considéré comme
disparate et sans harmonie ;

5° on attribue pour se rassurer ses propres défauts a autrui,
ce qui conduit a la haine de soi-méme (antisémitisme) a partir de
la haine des autres visiblement (racisme).

Salimenter a la source signifie en dernier ressort se
référer toujours a Se djodjoe dji et non pas aux faits accomplis,
C’est-a-dire ce qui résulte de la violence : passage en force qui
produit des victimes (il faut refuser d’étre victime). Refuser le
fait accompli est I'action a long terme. Méme quand tu es battu, tu
ne dois pas t'avouer vaincu: jai perdu la bataille mais pas la
guerre !

O. SE DJDDJI2E DJI ET LES AUTRES DOMAINES D' ACTIVITE

Se djodjoe dji est entrée pour toujours dans le patrimoine
de ’'humanité, méme si les Kamit en sont les Conservateurs, les
Garants. Elle vient du Vodu et a formalisé nos raisons d’étre
ensemble, malgré nos différences: ce sont les regles de la
sociabilité humaine. Se djodjoe dji est ce qui sert de
Fondement. Il ne s’agit pas de textes écrits mais de textes a
écrire. Mawuntinya a été inventée pour consolider la sociabilité
humaine.

Se djodjoe dji est I'état des choses et correspond a la
justice. Cest I'ensemble des principes qui régissent les
rapports entre les Etres humains entre eux, et qui organisent
la société afin que soit réalisée la Maat pour chaque individu
humain et a tout moment donné. Se djodjoe dji a donc rapport
avec la Maat. La Maat est ce qui est juste mathématiquement :
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c’est une loi. La personne juste marche selon la loi de la Maat ; elle
n‘opprime pas et agit avec justice. Ne peut étre juste qu’une
personne véritablement humaine. Se djodjoe dji est ce qui est
constitutionnel pour l'humanité, c’est-a-dire I'ensemble des

fonctions faisant un ensemble cohérent sous le terme de
« Maat ». Cela se situe uniquement du c6té bénéfique. Clest
I'option de 'humanité pour la pérennité de la société humaine
(toute société n’est quune fraction de I'humanité), de la vie
humaine, de lindividu humain. Cest seulement ce qui est
merveilleux, ce qui est digne d’Esise; c’est-a-dire ce que nous
pouvons mettre dans le patrimoine spirituel de 'humanité. Se
djodjoe dji est un fait culturel, mais qui ne contient que les
invariants favorables a 'humanité.

L’Etat (avec un grand «E » : institution) est le concept
logique du politique. Cela revient a dire que ce n’est pas un
ensemble d’'idées mais I'’ensemble des moyens de conservation
des acquis de 'humanité. Il est le dépot et le gardien des
fonctions permanentes, comme '’Axofia (Chef traditionnel) est le
Gardien de la Tradition. En tant que réalité logique, I'Etat se
distingue des réalités scientifiques qui sont elles aussi des réalités
logiques de nature différente dans la mesure ou les concepts
constitutifs de la science n’ont pas un contenu définitif comme Se
djodjoe dji. Celles-ci sont plutot susceptibles de variations qui les
rapprochent de plus en plus des choses elles-mémes (état de fait).

Dire que le Duta'® (I'Etat) est le concept logique du
politique signifie que sa raison d’étre est de diriger la société
suivant les exigences de Se djodjoe dji qu’il a pour fonction de
traduire dans la réalité sous les formes du droit positif. « Etat »
veut dire une forme d’organisation de la Société: c’est donc
diriger. Comme « un C’est rien, deux c’est tout » (Vedu), il faut
une autre instance des fonctions permanentes pour assumer ce
qui se fait avant méme l'invention de Duta : le Tribunal ou sont

3 Du = pays, Ta = téte. Duta signifie littéralement la « téte du Pays ».
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convoqués les parties d’'un conflit. Les magistrats et les autres
acteurs de la Justice préexistent au Duta. La troisieme instance est
le systeme législatif.

La science donne des lecons de choses ; le droit donne des

lecons de personnes, lecons définitives dont se rapproche par
approximation tout ce qui est de 'ordre de 'écrit, a commencer
par les textes du droit positif. L’abime qui sépare Se djodjoe dji des
autres dispositions juridiques est le méme que celui qui existe
entre la 1égitimité et la légalité.

Se djodjoe dji n’a rien a voir avec le droit naturel qui

représente sa perversion dans le sens théologique. Il se référe a
I’Amenu wona tandis que le droit naturel se référe a la volonté
divine. Deux verbes marquent bien la différence entre le droit
naturel et Se djodjoe dji : jurer et faire serment.
« Jurer » fait partie du vocabulaire théologique : c’est se donner
des interdits, c’est-a-dire accepter de promettre, se condamner
soi-méme. « Faire serment » fait partie du vocabulaire politique :
C’est accepter de se mettre au service de ’Amenu wona et de
respecter les regles qui en résultent. Faire serment, c’est se
mettre dans les conditions qui permettent de tenir la parole, donc
de ne pas trahir. Le serment ne garantit pas le succes dans I'effort
de réalisation des promesses faites, mais garantit la volonté de
faire tout ce qui va dans le sens de la fidélité aux principes. Le
manquement a la fidélité aux principes équivaut a une démission,
C’est-a-dire a la renonciation de 'exercice des fonctions assumées
sous serment.

Le refus du sacrifice chez les Kamit vient du fait que I'Etre
humain n’est pas seulement pour I'Etre humain un moyen'*, mais
aussi et surtout une fin. «Le grand principe moral du

144 & . . .
Tout Etre humain est un moyen pour autrui. Il est également son propre moyen, le moyen

pour réaliser ses propres projets.
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consciencisme est de traiter chaque étre humain comme une fin en

soi, et non comme un simple moyen. »"® Ce que nous sacrifions est
un moyen pour obtenir un bienfait. Par conséquent, il ne faut pas
faire de confusions entre la fin et les moyens. Le refus du sacrifice
vient de 'impossibilité de faire de I'Etre humain du non-humain,
C'est-a-dire un moyen, et repose sur le principe de la
transformation du non-humain en humain. L'inverse n’est pas
vrai. Quand nous faisons les offrandes, nous appelons au
rassemblement de 'humanité : les morts aussi mangent. La notion
de sacrifice est liée a la notion de victime (corrélation), et la vie
exclut l'acceptation pour l'individu d’étre une victime. Dans Se
djodjoe dji, cela s’appelle la 1égitime défense : si tu es attaqué, tu
dois te défendre ! Aussi, il ne faut pas attendre d’étre attaqué pour
se préserver de toute attaque : c’est la question du long terme. La
sobriété du bélier est analogue a celle de la personne parce qu’en
s'émancipant des conditions naturelles, I'Etre humain est devenu
capable d’attendre d’avoir faim avant de manger, et méme capable
de passer plusieurs jours sans manger. La sobriété permet donc
de dépasser les conditions quotidiennes de la vie, ce qui est la
premiére facon de faire ceuvre, c’est-a-dire de réaliser un chef-
d’ceuvre ou de battre un record.

Ce qu'on appelle «la gréve de la faim » est le moyen
supréme pour l'expression de ce refus du sacrifice, un moyen de
revendication de Se djodjoe dji, et finalement une protestation
contre l'injustice. La guerre contre l'injustice n’est pas un sacrifice
mais un moyen d’élévation spirituelle. Il n'y a pas de mort plus
regrettable pour 'Etre humain que d’accepter le déni d’humanité,
C’est-a-dire d’accepter d’étre victime. Le devoir de I'émancipation
humaine prend tout son sens a partir de la dans la mesure ou
chacun prend en charge tous ses semblables en réclamant
non seulement les mémes droits pour tous, mais aussi et

surtout les droits qui ont fait leurs preuves dans la volonté

145 kwame Nkrumah, Le Consciencisme, page 144. Editions Payot, 1964.
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de pérennité de I'espéce humaine et méme de toutes formes
de vie. Le refus du sacrifice vient du fait que I'Etre humain s’érige
en Gardien de la vie, et c'est pourquoi toute géographie est

géographie humaine. Par la domestication et la prise en charge de
I'écosystéme, I'Etre humain considére que sa vie dépend de
toutes formes de vie et que la diversité biologique est
devenue un fait de culture, méme au sens agricole du terme. En
vertu du métabolisme universel, consommer n’est pas sacrifier.

Une maxime dit: «lagriculture a été inventée pour
contribuer au maintien de la diversité biologique ». La raison
d’étre de cette forme artificielle de la diversité est d’étre le plus
proche possible des conditions de la vie biologique naturelle.
Cette nécessité est fondée sur le constat du métabolisme
universel qui signifie que la solidarité humaine est analogue
aux relations de continuité scientifiquement constatées
entre le monde minéral, le monde végétal et le monde
animal. Le modeéle de référence de cette continuité est symbolisé
dans notre Culture par la relation entre 'herbe, la vache et la
personne. Plus trivialement nous disons : « la vache mange I'herbe
et moi je mange la vache », cest-a-dire qu'aucun de ces trois
éléments ne saurait exister sans l'autre dans la mesure o1 il y a un
circuit complet. Ce circuit complet consiste dans le fait que
I'animal, et en particulier le ruminant qui est la vache, redonne a
la terre ce qu'’il faut pour renouveler ce qui a été pris, c’est-a-dire
I'humus. L’humus renvoie a la bonne terre, le limon du Nyili :
Kamit. Le Kheper (scarabée), récolteur d’excréments, est le
symbole de la fermeture de ce circuit, cest-a-dire du

renouvellement des productions terrestres, de la fertilité terrestre.
Le métabolisme en général est, pour l'organisme animal, un
ensemble  systémique, Clest-a-dire un systeme de
transformations chimiques et biologiques qui fait du corps
vivant une préfiguration de la manufacture (travail en usines).
Le métabolisme universel est un systéme analogue dans I'espace,
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c’est-a-dire hors de 'organisme vivant, et qui s’applique a tous les
étres vivants.

Bref, Mawuntinya a rapport a laffect; Se djodjoe dji a
rapport au percept ; le Duta a rapport au concept.

10. SE DJDDJDE DI ET LECONCEPT DU KA

Pourquoi I'Etre humain est-il immortel ? Cest parce que

méme lorsqu’il devient matiére, il demeure vivant puisqu’il
posséde la mémoire. Or la mémoire est dans la matiere. La
mémoire est ce que nous avons de commun avec la matiére
quelles que soient ses formes. Cest d’ailleurs la le fondement de
I'archéologie. Nous avons lintelligence en commun avec les
végétaux et les animaux. Pour illustrer cette réalité, en Kikongo,
I'animal se dit « Nyama ». Nous retrouvons dans cette appellation
le mot « Nya » qui signifie « savoir », « connaissance » : d’'ou son
intelligence.
Parce que nous sommes matiéres, nous pouvons tout retrouver en
nous : chaque Etre humain est la totalité de tout ce qui a existé et
existe. Pour comprendre le contenu de la mémoire, il faut exercer
son intelligence. La mémoire et l'intelligence sont insuffisantes. Il
faut la volonté qui nous éléve au-dessus et qui nous distingue des
végétaux, des animaux et des choses qui ne possédent que la
mémoire et lintelligence. Le Ka, cest donc Mémoire-
Intelligence-Volonté, c’est-a-dire le systéme trinitaire de I'Etre
humain.

La foi est 'ensemble des sources de la motivation. La
motivation évoque la volonté. La mémoire est matiere : nous la
partageons avec tout ce qui existe. L'intelligence est la vie : ce que
nous avons de commun avec les plantes et les animaux. Le niveau
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humain est la volonté; c'est politique car il faut décider,
trancher, agir.

La mémoire est la capacité de conservation. Elle nous
permet d’aller jusque la ou les choses ont commencé (grace a
I'archéologie par exemple). Nkudodji = mémoire. Nku = ceil ; do
= porter ; dji = dessus.

L’intelligence est la capacité d’adaptation. Tous les
animaux et toutes les plantes ne peuvent pas vivre n'importe ou.
Tagbokoko = intelligence. Tagbo = cerveau ; koko = propreté.

La volonté est la propriété de '’Amenu wona, c’est-a-dire
la valeur au-dessus de tous les prix. Elle est sans limite comme la
liberté. La volonté est la capacité de création sans limite. Nous
pouvons régresser ou progresser, diminuer ou accroitre : cela ne
dépend que de nous. Lonlonu = volonté. Lonlon = amour, désir ;

nu = chose.
.
Nature ==> Matérielle
— MEMOIRE { Société Matériels et
Individu Spirituels
.
(Nature ==> Vivante
— INTELLIGENCE < Société ==> Vivante et Constante
\Individu ==> Vivant et éternel
— VOLONTE Société ==> Mode de production

Individu ==> Invariant

Lorsque nous vieillissons, tout ne se dégrade pas puisque
les qualités du Ka demeurent présentes en nous. Ce qui se perd,
C’est la vitesse du temps de réaction, de réparation (confere le
cercle factoriel). Mais cette perte se compense a travers cinq (5)
moyens notamment :
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1° La capacité d’invention symbolique. La vieille
personne a de 'expérience. Elle a la mémoire morte qui augmente
(insertion dans la matiére) au fur et a mesure que la mémoire vive
satténue. On dit que le lion, une fois vieux, ne perd jamais sa

capacité de rugir.

2° La pérennité de la vie depuis son apparition. Les
forces positives 'emportent sur les forces négatives: la vie a
vaincu la mort. Une fois que la vie est apparue, elle ne disparait
plus. Il y a eu des moments ou la terre disparaissait sous l'eau : Se
djodjoe dji est antédiluvien. Il y a eu de l'eau partout; nous
sommes sirs que la vie est essentiellement eau. On dit : « je suis
élément du désert, je n’ai pas peur des inondations, je n’ai pas
peur des incendies. » C’est le cercle factoriel qui comporte I'action
chimique, l'action thermique, I'action mécanique et le temps de
réactio