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Notes ethnographiques sur la sous-tribu des

Walese Abfunkotou

(Territoire d'TRUMU)
par
Paul E. JOSET
Licenci€ en Sciences Coloniales
Administrateur Territorial — Congo Belge

AVANT-PROPOS

Dans cette élude, on. trouvera, rapidement esquissées, une suite de notes ethnographiqnes que
nous avons recueillies sur place au sujel d’'une sous-iribu Molese, appelée couramment Abfunkotou,

Dar suite d’une mulation adminisiralive nous n’avons pu compléler et présenter ce fravail
comme nous [avions projeté. Ces nofes constituent cependanf une base sérieuse d'appréciation
relativement & la vie matérielle, familiale, religieuse, inlellectuelle et sociale des Walese.

Les Walese, comme leurs fréres de race, les Bambula et les Mamvu, sont des nilofiques quf,
au cours de leurs migrations, et surtout lors de leur entrée dans la forét équatoriale, ont perdu une
partie de leur caractére personnel par suite de leur contact avec les «Aliefe » ou Pygmées.

Une étude comparée entre les Atiefe et la peuplade Mamvu-Walese-Bambuba pourra dégager
les influences pygmées. Actuellement, frop de poinls sont communs aux deux races. Il faudrail
parvenir a dissocier les divers éléments, pour rechercher le facteur préoondéran! d’absorption ou
d’assimilation.

En toul élal de cause, la peuplade Mamvu-Walese-Bambuba est la plus ancienne occupant
la forét équatoriale aprés les Pygmées. D'aprés M. le Gouverneur Moeller, celle peuplade, cantonnée
d'abord dans les savanes de I'Uele, aurait élé refoulée dans la foré! équatoriale par la pression de
vagues bantoues.

Comme nous le verrons dans la suite, les Walese prétendent étre issus d'un grand lac, ef, de
la, s'élre enfoncés dans la forét équaloriale.

Les Bambula déclarent la méme chose. lls ajoutent qu'’ils sont venus du Nord-Cuest vers le
Ruwenzori. Une légende assure méme que le sommel louche la lune et que celui qui peut arriver a
ce somimiet el foucfier la liune obtient foules les tichiesses possibles en ce monde.

Les Bambuba sont fréres de race des Walese, el des Mamvu. Il semble qu’ils furent l'arriére~
garde de la migration; les Mamvu, puis les Walese, les précédeérent.

D'aprés M. Le Commissaire de disirict Absil, les Bambuba seraient venus de Kitara, en Uga~
nda, par Mukeve, au Nord du Ruwenzori. Au cours de leurs migrations, ils se seraient installés au
MUHULUNI (Uganda) prés de la frontére, ensuite dans la région Abwanza (occupée actuellement
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par les Watalinga,) Sous la poussée des Watalinga, venus également de U'Est, les Bambuba fraversérent
la Semliki et s’installérent sur les rives de ceflle riviére.

De méme caractére ethnique et racique, les Mamvu-Walese-Bambuba ont également le méme
caractére linguistique. Toutefois, nous re sommes pas d’accord avec M. le Gouverneur Moeller en ce
qui concerne le dialecte. Moeller préfend que les Atiefe, ou pygmées, auraien! perdu leur dialecte
original au profit du Mamvu et du Kilese.

Nous sommes d'un fout aulre avis. Au conlfact des pygmées, la peuplade Mamvu-Walese
Bambuta aurait elle-méme perdu son dialecte oviginel au profit de la langue « Efe ». Nos études
linguistiques chez les pygmées se trouvant chez les Babira, le; Walese et Wanande, nous ont permis
de constater qu’ils possédent leur langue propre, que cefte langue Efe est la méme parfoul, ef qu’en~
tre I'Efe et le Kilese il ¥ a peu de différence. Nous avons remarqué notamment en éfudiant le dialecle
Kipakombe, lors de notre enquéte sur l'aniotisme, que c'est un mélange de Kinande, Efe et Kipese.
Les Baswaga, les Basfu et les Batangi Bapakombe nous ont déclaré qu’a larrivée de leurs ancéires
dans la forét équatoriale, ils se seraient assimilés la langue Efe pour pouvoir s'entrefenic avec les pyg~
mées propridtaires du sol. Pourquoi n'en aurait~il pas été de méme avec la peuplade Mamvu~Walese
Babuba qui, vivant aniérieurement avec les Pyamées, eulf perdu leur langue originelle au profit du
Kiefe.

D'ailleurs nous ne sommes pas seuls de cet avis. Un elfnographe Ichécoslovaque, le Pére
Shebesta, qui s'est spécialisé dans l'étude des pygmées fait de I'Efe une langue pygmée originelle,
adoptée par les Walese. M. le Commissaire de disirict Absil dif : « {ls (les Bambuba) y frouvérent
(dans la forél de la Semliki) les Mambuli avec lesquels ils s’alliérent et prirent la langue de ces
derniers d’ou il leur a élé donné le nom de BAMBUBA. »

"
k ok

Les Walese s'offrent @ nos yeux comme un type frappen! de fribu familiale, chaque commu~
navté ne ce compose, en effel que d'une famille au sens étendu. Eparpillécs dans 'immensiié de la
forét, vivant uniquement sur elles-mémes, sans grandes relations les unes avei: les autres, conlinuel-
lement en guerres intestines durant de nombreuses générations, ces communaulés onf donné a leurs
membres un esprit d'indépendance qui, conservé encore actuellement presque intact, intrave l'unifi-
cation de l'organisation politique.

En face du chef unique, instauré seulement depuis l'arrivée des Européens, se dressent les
chefs de famille qui, en toute liberté durant de ncmbreuses années, se succédant de pére en fils, ont
dirigé leur communauté et ne peuvent adinellre, dans leur mentalilé primitive, une autorité indigéne,
inférieure aq la leur.

Faul-E. JOSET




LIVRE I
RENSEIGNEMENTS ETHNOGRAPHIES ET GEOGRAPHIQUES GENERAUX

La sous-tribu a pour ancétre Oli. Les indigénes s’appelant entre eux « Andioli, » c’est-a-dire
les descendants d'Oli. Erronément on leur a octroyé jadis le nom de Vonkolu. En effet Nkolu nest
que le frére ainé de Angu et de Kagi et non le pére comme on le croit généralement. De plus, le
lermz « Von » n'est pas du Kilese, mais bien « Abfu, » c’est-a-dire : frére, amis, etc... Toutefois,
pour ne point provoquer de confusion, nous continuerons, dans la présenie éiude, a appeler les
indigénes : « Abfunkotu. »

La sous-tribu se compose de trois groupes de familles :

1° Abufunkofu

ou descendants de Nkotu. Celui-ci a formé deu.: sous-groupes :

a) Tsedu : constituent la chefferie proprement dile des Abufunkotu;
b) Gbuhu : constituent la sous- cheflerie des Bagbulu.

20 Andiangu
branche puinée, issue de Oli et qui a constitué la sous-chefferie des Andiangu.

3° Andikagi

branche cadette, plus connue sous le nom d’ « Atavilemba ». Kagi, dit la Iégende, dconra ce
dernier & ses hommes parce qu'ils avaient un beau corps.Le terme Rilese « llemba » se traduiten
francais par « beau-joli ». Les Babira appelent ce groupe : « Atilika ce quisignifie : « Les hommes
qui possedent beaucoup ».

Tous les Walese descendent de « Bali » dont ils ne conservent qu’un vague scuvenrir. Cet
homme nous semble étre plutdt un dieu. Dans nos précédentes études cur les Babira de la plaine et
les Babira de la forét, nous avons ézalemant trouvé comme source de ces deux tribus : « Bali ».
Les aiciens prétendent quz Bali est le eréateur des Walese, des Babira, des Bahima, des Walendu
et des Mambuti.

En fait le premier homme qui apparait dans la nuit des temps est Oli. Celui-ci a trois fils .
Nkotu — Angu — Kagi. Ntofu engendra deux fils: le premier, Tsedu, d'cti déccule la famille
propre des « Abfungovu; » les second, Gbuluy, fondateur des Bagbulu.

Angua, fondateur des Andiangu
Kagi, fondateur des Atavilemba.

OLI
I | [
Nkotu Angu Kagi
|
Tsedu Gbulu

Nous établissons plus loin la généalcgie molese de chacune des familles.
***

Le berceau de la tribu fut, selon la tradition molese, les bords d’'un grand Lac. Par suile
de fortes éruptions volcaniques, semble-t-il, les Walese quitlérent le pays pour chercher une lerre
plus. hospitaliere. La tradition explique ainsi cette émigration : « Du feu tombail & torrent des
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montagnes, envahissant bieni6t la plaine et briilant tout sur son passage : arbres, maisons, champs.
En peu de temps, tout fut détruit et les gens moururent de faim. »

Sous la conduite de Kaloluy, les Abfunkolu quittérent le lac. La premiére étape conrue est
le mont Ami. Nous ignorons les trajets effectués par les Walese entre le lac en quesiion el le
Mont Ami. '

Malgré toutes nos recherches, nous ne sommes pas parvenus a combler cette lacune, qui
est trés regrettable.

Par contre, il apparait qu'a l'instar des Babira, les Walese ont traversé la Semliki vers la
méme époque & peu prés. Deux européens ont déja étudié cette question. Mr I'adminislraleur
Lemaire en 1917 et le Commissaire de District Hackars en 1922. Il signalent également ce passage,

Comme hypothése de ce passage, nous nous basons sur la légende de I'animal fantas-~
magorique dont le corps aurait servi de pont. (Cfr, notre élude sur les Babira de la plaine). Tous
les indigénes Walese et Babira connaissent cette légende. Nous présumons deés lors que Babira
et Walese se sont rencontrés devant cette riviere a une époque indéterminée, 'ont traversée de
concert, puis se snnt séparés pour aller chacun de son c6té.

Quoiqu’il en soit, la tribu des Abfunkotu se rassembla au mont Ami et s’y installa assez
longtemps, Hackars déclare que V'ancétre résidait la.

Mais cet emplacement ne convenait guére. Le Molese, homme de forét, déteste la savane
or le Mont Ami est en pleine savane. Aussi, sous la conduite de Mulunge, les W alese quitterent-ils
le Mont Ami, s'arréterent quelques peu au mont Sawa et s'intallerent au Mont Mulabu en pleine
forét. [Is y plantérent des bananes, preuve d’un long séjour.

Dlusieurs années aprés, se prodtisit une grande famine qui dispersa les Walese. Chaque
famille se sépara de I'ensemble pour allet, chacune de son c6té, chercher une terre hospitaliere, ce
sera la derniére étape de leur migration.

Nous voyons ainsi les Abfunkotu descendre dans la vallée de la Loyo et s'installer sur les
flancs du mont Bohuma. Les Andeanyu et Atavilemba s'installérent au mont Homa (cavernes), Mais
les Atavilemba s'en allerent bientdt définitivement sur I'autre versant.

Quant aux Bagbuluy, ils traversérent la savane jusqu'a l'ituri, le franchirent au Kifuku actuel
de la route Irumu-Stanleyville et s'installérent au pied du mont Romvu.

-
* %

Les premiers habilants rencontrés furent les Mambuti, ou pygmées, qui occupent encore
actuellement la forét de I'Tturi. Il semblerait donc que les bygmées ozcupaient depuis longtemps
les foréts tropicales. Leur chef était, lors de 'arrivée des Walese, Apatshua. Rapidement Walese et
pygmdées sympathiserent, échangérent des femmes, et chaque pygmée ne tarda pas & avoir son
Molese qui lui apportait des bananes en échange de sa viande.

L'origine de cette amitié entre Mambuti et Walese nous est donnée par la légende suivan-
te: « Un jour, un Molese s’en fiit en forét ». En chemin, il rencontra un Mambuti qui se promenait
avec sa fille. « En 'honneur de celte renconire, le Mambuli donna sa fille en cadeau. Toutefois, il
n‘en connaissait l'usage. Pour lui, les parties sexuelles de la femme étaient une blessure, qu'it.
essavait en vain de guérir avec des médicaments.

Quelques années aprés le Mambuli revint et demanda a son gendre ol étaient les enfants.
Le Molese dé clara a son beau-pére ne passavoir comments'y prendre pour en avoir. Le Mambuti fit
cesser les médicaments et entra dans la case avec la femme. Neuf mois aprés, naquit le premier
enfant.

Telle est, aux dires simultanés des Mambuli et des Walese, 'origine de celte amitié et de cette
race pygmoide qu’est en réalité la race Walese.
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Voici donc les Walese arrivés dans la région ol ils vont s'installer définitivement.
Leurs voisins sont les Babira, les Walendu et les Bahema.

Das le début, les relations furent amicales avec les Babira; leurs ancétires avaient
fait connaissance lors du passage de la Semliki. Selon M. 'A-Iminisirateur Lemaire, il existerail
depuis longtemps une alliance entre Walenduet Walese, dont le but serait I'échange des produits
Enatre Bokuma et N'Gety, se tient chaque semaine un marché que les anciens ont toujours connu;
les Walendu apoortérent poissons viande, poules et beurre, qu'ils échangent contre les bananes.
et la farine de banane des Walese.

Entre Bahema et Walese, il n'en fut pas de mé&me. Jusqu'a l'arrivée des Européens, indépen-
damment de leurs nombreuses guerres intestines, les Walese eurent & subir de grandes luttes
contre les Bahema d'abord, les Arabisés ensuite. Ces derniers ont laissé une profonde influence
chez les Walese, surtout dans la famille Atavilemba.

Le Chef Mohema Kabarega fut le premier a attaquer les Walese : guerre d'embuscade
dont Kabarega sorlit vainqgueur. Il asservit véritablement des Walese et, aprés un grand massacre
d’lommes, il emporta de 'autre c6té de la Semiliki nombre de femmes et d’enfants, le petit bétail
et l'ivoire. Il forga les Walese a lui payer annuellemen( un tribut en esclave, chévres et ivoire. Il
tenta d'organiser la région, maintint les chefs qui se soumu ent a son autorité et organisa quelques
groupements sous la direclion de Maures, venus de I'Uganda, et qui lui étaient dévoués. Il les
nomma chefs et leur donna d’assez grandes libertds. '

Cing ou six années plus tard, arriverent les bandes arabes, trafiquanis d’'esclaves, scts
la direction de trois chefs : Lumvula, Sumaili et Mafofu. C'est la premiere fois que les Walese
faisaient connaissance avec les armes a feu. Les arabisés recommenceérent plus sanguirairement
les massacres que Kabarega avait exécutés. Des vieillards que nous avons interrogés — et qui
avaient 'dge de 6 & 10 ans lors de ces, fdits — nous ont assuré que les Arabes (uérent plus de
la moitié de la population male.et emporterent touies les jeunes femmes, les enfanis, le bétail et
I'ivoire. Toutefois. i's maintinrent les chefs nommés pas les Bahema.

Sur ces entrefaites, les Walendu entirérent en guerre avec les Arabes, et leur infligérent
une grave défaite aux environs du Mont Ami. Celie défaite fut le point de départ de la révolte
des Walese. Cette révolte s’‘amplifia du fait que les Walese avaient appris que Kagabera ne
reviendrait plus, retenu gu'il était de Vautre c61é -de 'la Semliki avec un agent anglais du rcm
indigéne de Mandefu et obligé de se battre conlre son frére « Keboyo », pére du roi actuel des
Bahema « Toro ».

Ce fut le commancement de la défaile des Arabes, que devaient achever iIrois européens ;
le premier, appelé Pupupupu parce qu'il faisait un grand massacre d'indigénes avec ses fusils :
le second Kiltoko parce qu'il était petit, et le troisieme Fimbo Mingi, autrement dit le baron
Dhanis.

L’ere de la civilisation avait commencé. L'arrivée des Européens sema la terreur chez les
Walese, qi1i allereat sz cazhar dans les montagnes des Gety. Bientdt arriva un Européen, au
surnom indigéne de Kapepera. Il élait accompagné du chef Mobira Relyniama, qui fut toujours un
grand auxiliaire des autorités. Kapepera parvint a arréter Latay, propre frére de Membe, dans le
but de faire sortir ce darnier de sa retraite. Le coup réussit. Membe arriva pour sauver Latay. Il
donna a I'Européen une pointe d'ivoire et cing poules. Latay fut libéré. Membe recut de nombreux
cadeaux. Il s2 soumit aux Blancs. Cing fois il fera ie trajet Bohuma-Irumu. En peu de temps,
toute la région était soumise. Mais, fatigué Memmbe demanda que Kalamuhole devint chef, tandis
que lui demzura l'interinédiaire entre 'autorité européenne et les indigénes.

La tranquillité revint au pays. Les guerres intestines cessérent. Alors commenca une grande
ere de prospérité pour les Walese, grace a l'ivoire et le caoutchouc. Les anciens regrettant encore
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ce temps, ol ils apportaient 'ivoire et le caoutchouc & [rumu et oi, en échange, ils recevaient des
objets divers. Durant la guerre mondiale, 1914-1918 de nombreux Walese partirent comme
porteurs de munitions. Un grand camp était installé au village actuel du chef Bohuma.

Tel est, dans ses grandes lignes, I'historique des Walese.

**lll

Les Walese habitent pour la plupart la forét secondaire de I'lturi, sauf quelques villages
situés a 'orée de celle-ci et qui ont été déplacés quelque peu en savane pour des motifs d'ordre
administratif.

La population est en décroissance par suite de nombreuses épidémies, d’'une part, et a
raison, d’autre part, du nombre croissant de célibataires, conséquence de la crise économique
que nous traversons depuis plusieurs années.

Les Walese forment actuellement une population sédenlaire, les hommes assumant le
premier défrichement de la forét, la chasse et la péche, tandis que les femmes s'occupent
uniquemenl| de travaux agricoles el de ménage.’

La langue parlée est la Kilese qui fait I'objet d'une étude spéciale.

L'état physiologique n’est pas des meilleurs; race pygmoide par suite de fréquents
rappols sanguins avec les pygmées, étres maladifs par suite tant de l'alimentation (trop de
bananes) que de la situation climalologique (pluies abondantes, brouil'lards et humidiié
persistanie).

La maatalité semble meilleure cependant; assez renfermés lors de 'arrivée d'un Européen,
ils se familiarisent par un contact prolongé et se dérident; caractére assez gai, mais ne comprenant
pas la plaisanterie; courageux & la chasse, mais ignorant le dévouement.

LIVRE Il
VIE MATERIELLE

Chap. 1 - Soins donnés au covps

Le Molese n'aime pas beaucoup l'eau. Aussi les ablutions fréquentes soat-elles inconnues.
Les soins de propreté se réduisent a ceci : les Molese se frottent le corps avec les feuilles Ufu de
I'arbre gola. Ces feuilles ont la propriété de raffermir la peau. Aprés trois jours, les indigénes
vont & la rividre vers 14 heures ('eau est devenue chaude) et se débarrasert du produit. lls
consacrent ensuite un jour ou deux au travail, puis s'enduisent de nouveau de feuilles utfu.
Quand il pleut, les iadigénes au lieu d’aller a la riviere se lavent chez cux & 'eau chaude, car
ils détestent I'eau froide.

Au point de vue coiffure, le grand luxe pour les hommes est e/abi. L'indigéne se taille dans
les cheveux une espéce de chemin qui part de la tempe gauche, descend jusqu'a la base du crane
et remonte a la tempe droite. .

Une seconde coiffure masculine, également en honncur, est nzofzo. La téle est rasée
presqua complétement & 'exception d'une touffe plus ou moins épaisse au sommet du crane.
Cela rappelle, diseat les Walese la houpette de certains oiseaux.

La troisieme coiffure masculin est elagba la téte entiérement rasée. Elle est la plus
pratiquée.

Quant au sexe féminin il n'y a que deux coiftures :

10 elagba : téle entierement rasée; _

20 utshufosu : cheveux tressés. — Seules quelques vieilles femmes portent encore celie
coiffure archaique.
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Les cheveux « ufsfhukade » sont coupés au moyen du « fLefie », petit couteau destiné a
cet usage.

Les indigénes rasent toujours entierement la téte dans trois occasions; circoncision,
mariage et mort. Les ongles sont coupés courts avec le couteau efo. « Si les ongles étaient longs,
disent les indigénes, nous pourrions nous blesser la peau ».

L’épilation est également pratiquée par les hommes et les femmes.

Omonia : poils des aisselles, ils sont épilés pour empécher la mauvaise odeur provoquée
par la transpiration;

Alufizhe et aidebusi; poils des jambes et d=s bras; ils sont épilés par coquetterie.

Ifsi : poils des sexes; ils sont &pilés pour favoriser les relations sexuelles, et aussi parce
que les fernmes ne veulent pas cohabiter avec un homme qui ne se serait pas épilé a cet endroil,

*
* o

Le sommeil, obo, est trés prisé chez les Walese. Vers 13 heures, au moment oi1 le soleil
est en plein rendement, le Molzase rentre dans sa case ¢t se repose une heure ou deux. Le sommeil
proprement dit commencera vers 19 ou 20 heures, pour ii :ir le matin au chant du coq. Le Molese
se réveillera loutefois trois fois par nuit, soit pour fumar une pipe, soit pour manger un morceau
ou pour rallumer le feu qui commence a s'éteindre. A l'aube, obuvu, c’est-a-dire au premier
chant du coq, le molese se levera et ira s’installer dans la chambre du milieu, prés du feu, pour
se réchauffer.

La natation de méme que l'équitation sont inconnues chez les Walese; la premiére,
parce que les Walese n'aiment pas I'eau; la seconde, parce qu'il n’y a pas de béles de monte.

'Il*ny

Le portage est surtout connu depuis l'arrivée des Européens. Les hommes portent
généralement leurs fardeaux sur la téte quand il est de faible poids. Lorsqu'il est assez lourd,
ils fixent le colis sur un baton dont chaque exirémité sera portée sur I'épaule par un indigéne.

Les femmes portent toujours leur fardeau, soit l'eau, soit le bois, soit leurs affaires
personnelles sur la léte. En général c'est la femme qui est la béte de somme, 'homme ne porie
rien sauf lorsqu’il s'agit de malles d'Européens.

Quand la charge est lourde, — s'il s'azit n>tammeant de plusieurs régimes de bananes
(dont le poids peut varier enire 40 et 60 kilogs,) — la temme attachera une corde a son fardeau
et celui-ci par la corde a son front. Elle avancera ainsi ployée, la charge reposant sur le dos et
étant retenue par la corde qui lui ceint le front.

*
L ]

Les tournois de iutte n'existent pas. [l n'y a que la lu!te individuelle entre deux indigénes,
soit par amusement, soil par défi. Le processus de ceite lutle, lalo, est le suivant. Les deux
antagonistes, jambes écartées et tronc plié, se vreanent mutuellement aux hanches. Celui qui
patviendra a jeter son adversaire par terre, sort vainqueur de la lutte; si les deux forces sont
égales, seule la ruse pourra délerminer le vainqueur. Les jeunes gens seuls participent & cette
lutte.

*
L

Les jeux ayant pour but le développement de forces musculaires ou 'agilité sont inconnus.
Les enfants et les jeunes gens s'amusent & lancer des fleches aux oiseaux.



Chap. Il — Alimeatation.

L'alimentalion des Walese est & base mixte : végétale et animale. Au point de vue végétal,
ellz se compose de végétaux et de fruits cultivés; au point de vue animal, elle se compose
d’'animaux sauvages et domestiques. Le lait et ses Jdérivés beurre et fromages, sont employés
dans la préparation de la nourriture depuis de trés nombreuses années, par suite de la promis-
cuité des Bahema, grands éleveurs de bétail. L'huile était inconnue avant l'arrivée des Européens.
Par contre, le sel végétal a toujours été employé comme piment de la nourriture; pour en
obtenir, les indigénes prenaient les écorces de bananes et de haricots, les faisaient sécher, puis
les brilaient sur des charbons de bois, aprés la cuisson, ils recueillaient le sel.

Les différents produits végétaux et animaux pour I'alimentation sont :

A. VEGETAUX B. ANIMAUX

tukio, mobehe = bananes huhu =é€léphants

kRafumu = patates douces tupi = bufiles

ketzi = mais balehe = phacocheéres

Raopo = baricots tiko = philocheéres

goli = iguames gabi, eti, medi, apopo, soli = antilopes
mutshele == riz (actuellement) bululu : singes

aihi, omvehu = légumineuses apele = zibilihi

okapi = okapi
kanga = pintade
méme = chévres
habo = poules
Les deux éléments prétérés sont : buku, la grande banane jaune et le fufiu, 'éléphant.

*
* %

Chaque fover conserve toujours le feu (apohu) a I'état latent, jour et nuit. Si par malheur
le feu venait a s'éteindre, les indigénes peuvent le renouveler au mcyen de petils morceaux de bois
de larbre « «isigo » au préalable, l'indigéne place sur une faucille quelques fetilles de laibre
molumba; prenant guelques %isigo en main, les indigénes parviennent, par frottemert, a laiscer
tomber des flamméches sur les feuilles, qui s'embrasent; le feu est obtenu. Le rdle domestique du
feu esi le préservatif du froid et I'adjuvant de la nourriture.

*
* &

Tous les aliments nécessitent une préparalion. Les baranes seront cuiles cu grillées, mais,
jamais crues. Les viandes seront cuites.

Les Walese nont pas de cuisine anpexe, La femme prépare la nourrilure, soit a l'extérieur,
soit au centre de la maison. Les ustensiles de cuisine sont simples.

1) le foyer » se compose de quelques pierres dans l'irierval'e decquelles se Ircuve le feu.

2) Les pots, (lolo) sont en terre glaise cuite; les femmes les placent au-dessus du feu de
bois « okbi ».

3) le couteau (efo) chaque femme posséde le sien et se proméne tovjours avec lui; le
couteau de femme est caractéristique et il en existe une muliilude de modeles.

4) le pilon (gei) sert & piler la nourriture végétable.

La préparation des légumineuses se fait comme suit : la femme va chercher chaque jour
aux chamos la nourriture nécessaire. Rentrée au village, elle épluche les [égumes avec son couteau.
Ensuite elle les lavera jusqu'a ce que I'eau soit devenue limpide. C'est alors que commence la
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cuisson, a I'étuvée; la femme dépose le nourriture dans le lolo, y met de l'eau et du beurre, de la
viande s'il y en a; elle ferme ensuite hermétiquement le lolo avec des feuilles fraiches de bananes
« lowe », la cuisson dure une heure & peu prés. Quand tout est prét, la nourrilure est servie.

Il v a quatre repas chez les indigénes dont deux principaux.

10 A l'aube, le Molese mangera des bananes grillées;

Qo vers 12 h., un repas complet : légumes viandes ou poisson;

30 vers 15 heures, des bananes grillées;

40 vers 17 heures, un repas complet comme vers midi.

50 durant la nuit, des bananes grillées.

Les repas sont pris séparément suivani le sexe; la femme et ses filles, ou ses amies,
mangent d’'abord, dans la maison, le mari avec ses garcons ou ses amis, mangent ensuite dans la
barza. Il n'y a pas de mets défendus, mais de mauvais aliments tels que le serpent, le crocodile,
qui peuvent provoquer une maladie ou un empoisonnement. Ces aliments-1a, le Molese refuse de
les manger.

*
L

Les Walese emploient des excitanis pour {rois motifs distincts :

a) pour la pimeniation de la nourriture :

BoAu, Agbomola, Tini, Telu, Maijo : feuilles d'arbres qui sont mélangées a la nourriture
durant la cuisson.

b) pour exciter le sang

Letsetse, écorce d’arbre manza, qui est pilée puis mélangée dans l'eau; c'est un
fortifiant du sang.

¢) pour favoriser les relations sexuelles

10 Bafotsa, petite branche d’arbre que les hommes machent;

20 Umbubabo, écorce d'arbre dont les indigénes exlirayent la seve, qu'ils absorbent.

*
Wk

Le tabac, fafba, est cultivé dans chaque village. Il est employé de deux fagons :

a) pour priser.

Lorsque la respitation d'un individu devient difficile, il coupe le tabac en fines parties et
s'en remplit les narines, jusqu’a 'éternuement.

pour fumer.

Lorsque la plante a fleuri, les indigénes coupent les feuilles qu'ils font sécher au soleil, une
semaine seulement. Cest pourquoi le tabac indigéne est trés riche en nicotine. Pour enlever certe
nicotine, les indigénes fument le tabac dans une pipe remplie d’eau (espéce de narguilé - voir
dessin).

Les Arabes, lors de leurs invasions chez les Walese, ont amené avec eux le chanvre, qui
fit de grands ravages chez les indigénes. Cette passion tend heureusenent a diminuer par suite
de justes répressions de 'autorité européetine.
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10) I'eau, abru, est la boisson la plus courante.

99) fshoki, 'eau de vie de la banane, buku, fraiche, c’est une boisson agréable; mais
aprés une semaine de fermentation, elle peut devenir trés alcoolisée et consfitue un véritable
poison. Pour obtenir cette boisson, les indigénes procedent de la facon suivante :

a) ils coupent les bananes, buku, encore vertes et les placent pendant huit jours devant
le feu: elles deviennent alors ajelu, c’est-a-dire mires et jaunes;

b) ils les épluchent & ce moment et les coupent en tout petits morceaux;

c) ils les mettent ensuite dans un grand pot appelé shokibaifa : ou verse dedans
3 ou 4 lolo d’eau claire;

d) aprés deux jours de repos dans un endroit frais la ferinentalion est obtenue;

e) les indigénes boivent cette boisson durant deux jours, puis renouvellent 'eau; quand
la boisson est épuisée, les bananes sont jetées au feu. _

A noter que, seuls, les hommes, les femmes et les enfants adultes peuvent boire du fshoki.

*
LR}

Jadis, la familles bagbulu uniquement pratiquait I'anthropophagie.

Les hommes, par représailles, mangeaient la chair humaine provenant des prisonniers de
guerre. Ces festins donnaient lieu & des grandes fétes. Depuis 'arrivée des Européens, ceile
coutume a disparu. La géophagie est inconnue.

L
L

[l n'existe pas, chez les Walese, des greniers comme nous en avons trouvé chez les Babira
de la plaine.

La conservation des aliments se fait dans la maison méme. Il y a, en-dessous du plafond,
une étagére appelée ugbi. Cest la gu'on dépose les aliments. Si, quand les repas sont terminé,
il reste encore un peu de nourriture, elle est placée dans les £ifeko, pots qui sont attachés au
plafond.

La conservation de la viande s'opére de la fagon suivante :
10) cuisson prolongée dans le lolo;

90) fumage durant une semaine;

30) placement dans un endroit frais.

La viande préparée ainsi peut se conserver six mois.

Chap. III — Le vétement.

La coloration existe chez les Walese. Elle est produite au moyen du Hofa. Ce sont des fruits
de l'arbre du méme nom. On fait griller ces fruits et on ies pile. Il en sort une huile qui donne
une couleur rouge.

Un autre coloris est Fafafo. Pour obtenir celte couleur noire, on prend les fruits de 'arbre
Kubu. Ces fruits sont extrait d’'une gousse. L'extraction terminée, on presse fortement les fruits
et 'eau en sort. On enferme les fruits desséchés dans des feuilles, qu'on fait cuire longuement. Le
liquide oblenu est répandu sur le corps en imitation des rosaces du léopard. Douze heures apres,
le liquide devient noir.
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Le « fofa » et latafo servent a embellir le corps, tandis que le pulu, kaolin blanc,
signifie le deuil et la douleur.

*
& ok

Le tatouage, ou mose, est également un embellissement du corps. Il est effectué au moyen
du keke ou espéce de rasoir. L'aimose, ou tatoueur, pince la peau du client et y fait des incisions.
L’'opération terminée, il recouvre les blessures de charbon de bois, qui a la propriété de bour~
soufler la p=au. Le dessin est le méme pour les deux sexes.

Il existe deux grands tatouages :

10 Je Tobe Tolu, est fait sur le ventre et se compose de deux da2ssins identiques en pointillés
(cfr planche ], 1)

20 [e Kapulu, a) suit la ligne des seins, formant deux triangles reliés entre eux par une
droite: entre les deux triangles, se trouve une suite de « V » doubles. (cfr Pl. [, 2°)

b) il peut également suivre la ligne de I'ceil et prendra la forme d'une demi-circonférence.

Outre le coloriage et le tatouage, il existe un trés grand nombre d’objets des parures
suspendus au corps.

A. — Pour homme

70 [defe : anneaux de fer attachés aux jambes et aux bras. (cfr. I, 60)

20 Sifo : cordes faites en racine ma#isi et recouvrant entierement les jambes (cfr. [, 70)

3° Oy : bracelet de cuisse (cfr. [, 80)

40 Mapafa : suite de fils de laiton s'enroulant autour de lajambzdepuis la cheville jusqu’au
genou (cfr I, 99)

B. Pour la femme

1° Makanju : collier en boules de fer de différentes grosseurs (¢fr I, 100)

20 Bayene Kakuo, espéces de carcans en fer (cfr pl. [, 119)

30 Wangi : colliers en perles de couleurs chatoyantes

4° Banogbu : cordes tressdes autour des hanches pour retenir le pagne (cfr. pl. I, 30)

50 Beke : pelite piece de fer servaat de boucle d’oreille

60 Aleki : petit morceau de bois qui iraverse le nez

7° Adzu : petit fer qui traverse la levre supdrieure

w
* ok

Remarque : Lors des danses, les hommes prennent avec eux api (fléches); sebe (arc) tipe
(lances).

-
%

Vétements proprement dits.

Il n'y a chez les Walese qu'un seul vétement, le £osi, ou pagne qui cache le sexe.

a) Le pagne de 'homme est le afsamoele. | part des hanches, couvre les deux fesses,
passe entre les cuisses, recouvre les partias saxuelles et se rattache en-dessous du nombril (cir
PL I, 49).

b) Le pagne de la femme est le bodi. Trés large sur le devant, il passe entre les cuisses. I
est long et étroit sur le derriere; il est retenu aux hancles par le banogbu (cfr [, 50).

C'est [’digisihoma qui travaillent le hosi. La préparalion et 'exécuticn d'un teau pagne,
demande du doiglé.



Le Aosi est le nom de 'arbre d’ot1 provient le vétement et a donné, par le fait méme, son
nom au vétement.

[’digisifoma, enléve I'écorce du hosi. Rentré dans sa case il fait passer lentement I'écorce
au-dessus du feu pour faire briler les bavures. Au moyen du couteau, waka, il nettoye I'écorce
jusqu'a ce que les fibres aient disparu. Apras cette opération, il trempe I'écorce entiére, durant
vingt-quatre heures, dans de la boue. Ce laps de temps écoulé, I'Aigisihoma retire I'écorce, va
a la riviere, el nettoye a grande eau. Puis rentrant au village, il étend I'écorce sur un tronc
d'arbre et commence a la frapper au moyen d'un pilon creusé dans 'extremité d’'une défense
d’éléphant. C'est cette opération qui est la plus importante et qui demandé 'habilelé, car du
frappage dépend la souplesse de I'étoffe. L'opération dure environ de trois & quatre jours. Quand
un bon résultat est obtenu, l'étoffe est mise & 'ombre pendant huit jours, puis est découpée
selon les besoins.

En gfnéral le pagne est blanc Mais lors de grandes cérémonies, comme la circoncision
le mariage, les grandes danses, etc., le pagne sera rouge et fort ample. Les enfants ne portent le
pagne que vers 'age de 6 & 7 ans.

Les vieillards, lors des conseils de notables ot lors d’'un événement important de la vie
indigéne, portent sur leur dos une peau de Bulu, ou singe magistrat.

*
* &
Les chaussures ont toujours été totalement inconnues, les indigénes marchant nu-pieds.

*
L

[l v a quatre espéces de coiffures, pour les hommes seulement.

1o Magala ou coiffure en feuilles tressées provenant de 'arbre makima. Ces feunllcs sont
séchées au soleil et ensuite tressées. La caloite est ornée de plumes d'oiseaux. Les hommes porient
ce chapeau lors des danses.

20 Afimba chapeau en peau de léopard ;

30 [enge chapeau en poils de phacochere ;

40 Bagba ferrailles qu'on met autour du créane.

Ces trois derniers chapeaux sont exclusivement portés par les vieillards. C'est un insigne
de leur situ ation. Le Chef portait une peau de léopard et, au-dessus, une peau de chévre blanche ;

ensuite il portait, au bras gauche, un gros bracelet de cuivre et, lui seul, possédait une grande
lance.

Chap. IY. — L’habitation

Les cases sont construites dans la vallée et en forét; jamais en montagne.

Seuls, quelques villages ont été placés & I'orée de la forét par suite de mesures adminis-
tratives.

Le village sera construit prés d'un cours d'eau et la direclion des maisons sera celle du
soleil couchant, & cause des vents violenls. Aucune habitation n'est fournie par la nature ; les
Walese n'habitent ni cavernes, ni anfractuosités.

Nous ne rencontrons non plus aucune maison transportable.

Il y a deux maisons types chez les Walese : 10 Olugba, 20 Bale.

1° Olugba (cfr Planche 1)

Maison ronde qui rappelle un peu la maison mobira. Toutefois, la construclion et les
matériaux sont différents. Le processus de construction est le suivant :
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a) Construction du toit : d'un point central, fshembule, partent différents lovanga, ou joncs
qui soat reliés entre eux par les fiolu, ou cordes indigénes. L’ensemble du toit achevé ressemble
a un chapeau chinois.

b) le toit terminé, on le suréléve en plagant au centre, c’est-a-dire en dessous du fshembule,
un tronc d’arbre appelé Mohaki; puis on construit le pourtour de la maison avec des troncs
d’arbres appelés meti. Les meli sont liés entre eux au moyen des foda, cordes indigénes provenant
des lianes. Une extrémité du meti enfouie en terre; 'autre extrémité supporte le toit ;

c) la charpente de la maison étant terminée, on dispose les chambres & l'intérieur au,
moyen de meti et de gala (joncs);

d) on recouvre le toit d’herbes coupées dans la savane, febero, sur lesquelles on fixe
des gala pour empécher le tout de s’envoler.

c) enfin, on recouvre les meli, de troncs d'arbres, olukbo, provenant de l'arbre bena. La
caractéristique principale de la maison Molese est une maison en bois et non en pisé. Le pisé
est d'origine arabe.

L'intérieur d’'une maison se compose, comme le dessin I'indique, de cinqg chambres et
d'un couloir a I'enirée. Quand on pénétre dans une case, alugba, on apercoit & gauche et a
droite, un couloir ot 'on entasse le bois et ol I'on parque le bétail. Au centre de la maison, se
trouve la salle de réunion, oti la femme prépare la cuisine et ol le monde se tient d&s la tombée
de la nuit ou les jours de pluie.

A droite de cette salle de réunion, se trouve la chambre & coucher de la premiére femme.
Comme meubles ; les lits du mari et de la femme, et toutes les richesses de |a femme.

A gauche de la salle de réunion, se trouve la chambre a coucher de la seconde femme.
Comm= m:ubles, le lit de la femme et toutes ses richesses.

Derriere la chambre a coucher de la premiére femme, se trouvent les garcons : tandis
que les filles se trouvent derriere la chambre & coucher de la seconde femme.

Comme annexe a cette maison, il n'y a que le mose, ou barza, dans laquelle se tiennent
les hommes. La barza se compose d'un toit soutenu par quelques piquets plantés en terre
(cfr PL. 11, 5)

I1. Bale (cfr Planche III)

Cette maison est reclangulaire et est surlout employée chez les familles Bagbulu et
Abavilemba. Le processus de construction est le suivant (PL. III, 1 et 9) :

1o fixation en terre, & intervalle régulier, de meli ;

20 plantation de 3 mohagi, ou piliers soutiens du toit;

30 construction de chambres;

40 construction du toit : au-dessus des 3 mohagi, les indigénes placent un tronc d’arbre.
De ce tronc d'arbre partent, vers chaque meti, des lovaja, en branches d’arbres. Ceux-ci placés
les indigénes fixent perpendiculairement des gala, ou joncs, sur lesquels seront déposés les elipi,
ou feuilles larges;

50 recouvrement extérieur de la maison par des troncs d'arbres olukbo, comme pour
I'autre maison (PL 1I, 3)

L'intérieur de la maison, bali, se compose de quatre chambres.

10 la chambre du mari et des enfants;

20 |a salle de réunion, cuisine ;

30 la chambre de la premiére femme

40 la chambre de la seconde
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Les meubles sont des plus rudimentaires :

10 1it (bolu : quatre piquets plantés en terre sur lesquels sont liés de petits bois perpendi-
culaires;

90 chaises : a) #/bu ; tronc d'arbre;

b) ekema : tronc sculpté, formé d'un plateau supérieur sur lequel on s’assied ;

¢) kilaka : branche d'arbre sur laquelle on se couche

*
LI

L'éclairage de la maison est obtenu de trois fagons :

10 fetu : cour de 'arbre, kefu

90 gkada : fibres de I'arbre atada

30 gala: joncs.

Il n'y a pas d2 cérémodies préparatoires a la construétion d’'une maison. Chaque indigéne
construit lui-méme sa case, aidé de quelques parents ou amis.

Aucune ornementation spéciale, ni badigeonnage. Rien que du bois brut.

Le villag: mblese est composé d'une famille au sens étendu. Toutes les maisons sont
groupées autour du ¢ pater familias », I'afeul, appelé Arvagbesa.

Les maisons sont plutdt en ligne, de chaque c6té d’une piste. Des bananiers et du tabac
sont plantés entre elles. Il r'y a ni barriere, ni haies, ni palissades, ni fossés. Chaque individu
connait sa propriété et celles du voisin.

Les villages sont assez rapprochés les uns des aulres et reliés entre eux par une petite piste

Chap. V. — Moyens d’existence, métiers, occupations.

Le travail, chez les Walese, est différent quant au sexe.
A) pour 'homme : _

1o premier défrichement des champs;

20 chasse el péche;

30 guerre (jadis)

4c artisans.

B) pour la femme :

10 travail des champs;

20 travail ménager;

30 travail Jes pots et nattes.

L'HOMME.

1o Champs. — Ils sont presque tous en forét. Par conséquent, le role de 'homme est de
défricher, travail trop dur pour la femme. Le molese se rendra donc en forét, abattra les arbres,
l2s débitera et coupera les lianes et la végétation touffue, caractéristique de la forét tropicale.

Ses seuls instruments sont :

a) safe (hache) : se compose d’'une partie de fer (lioka) en forme de triangle encastrée
dans un manche (safielebo) provenant des arbres : bofiufie, manabalugbi et tihi (cir PI. 1V, 1)

b) waka: machette, dont I'extrémité supérieure est recourbée et ressemble un peu aux
faucilles de chez nous; elle se compose d'une partie en fer (ficka) encasirée dans un manche de
bois (wakatebo) provenant de I'arbre tifi (cfr PI. 1V, 2¢)

20 La chasse. — Elle est individuelle chez les Walese. En principe, chaque molese a son
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mambuti, ou pygmée, qui lui apporte son gibier. Mais élant donné le caraciére vagabond du
pygmeée le molese doit se résoudre a aller souvent lui-méme en forét.

Ses armes seront : a) efo (couteau); b) tipe (lane); c) seba (ac) et d) api (fleches).

Les accessoires sont: a) hohu (panier pour déposer la viande); b) sola (gibecit¢re en peau
de chevre); ¢) gbolo (trompe en corne de buffle).

Il est assez rare que le molese attaque directement I'animal; c'est le travail du pygmée;
aussi recourt-il auvx piéges:

a) Ene: trou en forme de trapéze (cfr. Pl. 1V, 5) d’'une profondeur de trois metres, d’'une lon-
gueur égale et d'une largeur de 1 & 1,50 m. Le trou est recouvert de feuilles pour que I'animal ne se
doute pas du piége. Par son poids, I'animal enfonce le feuillage, tombe dans le fossé et meurt
quasiment sur le champ. Ce piége est construit spécialement pour le gros gibier et sur sa piste.

b) Gibibo: piege pour éléphant (cfr. Pl. 1V, 6); il nécessite une préparation plus compliquée.
Entre deu:: arbres, sont placés, horizontalement, deux piquets. Entre ces piquets, est placeé un gros
bloc de bois ayant a son extrémité une lance. Le bloc de bois est retenu par une corde (maisi), ou
liane, qui est fixée au sol & un arbrisseau. Celui-ci se trouve sur le chemin de I'éléphant. Quand
I'animal arrive pour se rendre a la riviére, "1 est géné par cet arbrisseau; d'un coup de trompe, il
I'arrache; par le fait méme, le bloc se déclanche et iombe sur I'épaule de léléphant qui est tué sur
le coup. Naturellement, la construction du piege doit étre minutieusement calculée, sinon le travail
est sans résultat. _

c) Maku: petite maisonnette avec porte retenue par une corde (cfr.Pl. [V, 7). L'autre extré-
mité de la corde est fixée dans la maison. A l'intérieur, se tfrouve également un appét, généralement
une petite chévre. Attiré par les cris de la béte, le l1éopard pénetre dans la maisonnette. Par le fait
méme, la porte tombe et le l1éopard est prisonnier. Il ne reste plus a I'indigéne qu’a le tuer au moyen
de sa lance. Ce piege sert uniquement a la prise du léopard.

d) Magbeso; autrement dit lacet; piege pour petits animaux. Il est construit sur la piste
du gibier. Il consiste en un nceud coulant dont l'extrémité inférieure est attachée a un arbre.
Lorsque l'animal s'avance, il passe sa téte a travers le nceud coulant. Sentant une résistance, il
se débat et s'étrangle forcément.

30 La péche. — Elle se pratique au moyen de piéges également. Le molese fait un véritable
barrage de la riviere au moyen de bele, sorte de paniers (cfr. Pl. IV, 8) dont l'orifice est étroit.
L'indigéne remonte la riviére en fraprant I'eau avec du feuillage et en criant. Effrayés, les poissons
s'enfuient et se précipitent a l'inférieur des piéges d’ott ils ne peuvent sotrtir.

40 La guerre (Udi) — Elle a é1é, avant 'arrivée des Européens, la principale occupation
des Walese. Depuis l'origine de la tritu, il y a toujours eu des guerres intestines, de village a
village, guerres fort incertaines. )

Le motif le plus sonvent invoqué était soit le viol, soit le rapt d'une femme par un homme
d’'un village voisin.

¢« La guerre a toujours exisié, disent les Walese. Nos péres I'ont connue, les péres de nos
péres I'ont connue, et leurs ancétres également. »

Voici, selon la légende molese, 'origine de la guerre :

Katsonde (Dieu supréme) en plecant Bali (le premier hcmme) sur la terre, lui monira une
case toule fermée et lui dit : ¢« Homme, si lu ne veux avoir jamais de palabres, n'ouvre pas cete
porte. » Bali n'ouvrit jamais cette case. [| dicait a ses femmes et & ses enfants: « N'enirez jamais
dans cette case, sinon il vous arrivera malheur. »

Or un jour que ses parents, fréres et sceurs, étaient aux champs, un enfant nommé Edo

Edo, s'ennuyant, se dit : « Je vais aller voir ce qu'il y a dans cette maison; personne n'en saura
rien. »



Il se dirigea vers la maison et ouvrit la porte. Mais il fut aussitdt transpercé de fleches,
de lances et d= couteaux, car la maison renfermait toute les armes de guerre.
Et depuis lors, les hommes ont pris les armes et, depuis lors, ce fut toujours la guerre.

"
LR

Le processus de la guerre était a peu prés le suivant : _

Quant un homme aoprenait que sa femme avait &€ violée ou enlevée. son premier acle
était de tuer le coupable. Apprenant cela, le chef appeiait le justicier et lui disait : « Hcmme,
ce n'est pas ton affaire; c'est moi qu'on voulait insuller. » [l réunissait alors le conseil des anciens
et 'on décidait la guerre. Aussilot, les hommes dansaient fudove, ou danse de guerre, pour se
aonner du courage.

A l'aube, les guertiers partaient sous la conduite du chef. Leur corps élait recouvert de
peaux de bétes et de Guaa. Les jeunes gens portfaient la lance et le bouclier, tardis que les vieux
ne possédaient que l'arc, les fleches et un petit bouclier. Arrivés prés du village de I'adversaire, les
tambours retentissaient, les guerriers poussaient des hurlements el se précipitaient sur leurs adver-
saires. Le village était briilé. Puis les vainqueurs rentraient chez eux.

Tout guerrier, qui avait tué un adversaire, venait apporter au chef les bras, les parties
sexuelles et la téte du cadavre, en témoignage de sa bravoure et en hommage. Le chef arrachait la
peau de la téte et plantait celle-ci sur une lance devant sa case. Alors un grand festin commen-
gait, au cours duquel tous les prisonniers étaient exéculés en signe de vengeance. Puis les femmzs
et les hommes dansaient les « {udu » ou danse de la victoire.

Ces guerres qui se renouvellaient & cheque insiant furent une des causes de la diminulion
de la population qui semble avoir été jadis fort nombreuse au dire des vieillards.

*
* ¥
4° Les artisans. — Il existe, dans chaque village, plusieurs artisans qut ont chacun leur
métier. Chez l'indigeéne, la division du travail a toujours été en honneur :

a) kofiopo, ou travailleur des objets en fer: lances, couteaux, machettes, houes. I|
travaille sur la barza. Il ne posséde que deux insirumenis en plus du soufflet: 1) £enge : marteau
de fer, en forme de cone, qu'il tient en main;

90 olitu : enclume, également en fer, conique, mais plus grande et qui est fichée en terre ;

390) « téte », ou soufflet (cfr. PL. IV, 3); celui-ci se compose de deux poches couvertes de
peaux de chévres; a l'extrémité des peaux de cheévres, se trouve un baton qu'un homme abaisse
et souléve alternativement pour donner I'air sur le charbon de bois qui s'embrase.

Avant l'arrivée des Européens, les indigénes se procuraient le fer sur place en faisant
fondre les pierres ferruygineuses appelées fiina. Pour obtenir le fer proprement dit, le £ofopo
creusait un trou profond avec une rigole vers I'ex!érieur; puis il comblait le trou de charbon
de bois, de fina, cassés en petits morceaux, de troncs d’arbres, et brilait le tout. Quand la
fusion était terminée, le kofiopo prenait le fer et commengait son travail, en faisant rougir le fer
sur un peu de charbon de bois, puis le travaillait sur 'oliku au moyen du £enge. Pour aiguiser
le fer, l'artisant le frottait sur une pierre.

b) L’'aimose, ou tatoueur (€tudié€ plus haut) ;

¢) aigisifoma, ou faiseur de pagnes (€tudié plus haut);

d) ayefe, ou faiseur d’arcs et de fleches ;

e) tipetufa, ou faiseur de bracelets ;

f) ghesi, ou faiseur de chaises.



LA FEMME.

1o Champs. — Dés que 'homme a coupé les arbres et la végétation, la femme commence
A enlever les détrilus au moyen du Kokova, fourche en bois & deux dents, ou du ebo, fourche a
une dent, également en bois. Ce travail, terminé, elle laboure la terre ou moyen du gogo (houe).
Malheureusement, cet insirument n’est pas fort efficace el ne déplace qu'un peu de lerre. Le
labourage (si on peut dire) terminé, la femme va planter et, lorsque le moment de la récolle
sera venu elle ira la cueillir.

90 Ménage. — Il consiste, chez la femme molese, & préparer la nourriture de son mari, de
ses enfants et la sienne, Ensuite aller chercher I'eau et le bois.

30 Pofs et nattes. — Travaux féminins, mais uniquement pour les besoins personnels.

10 pofs: a) ptrissaga d 2 la terrz glaise; b) fabrication du pot, & la main, par I'adjonctionde
couches différentes; c) nettoyage des bavures et inégalités au moyen d’'une pierre; d) séchage huit
jours au soleil; e} cuisson durant vingt-quatre heures sous 1un amoncellement de bois.

9> nalfes: racines de l'arbre Kofu; a) enlévem~nt de I'écorce; b) découpage en laniéres;
c) tressage a la main.

*
* ¥

Remarque : Il existe, chez les Atavilemba et les Bagbulu, des pirogues: fele. Ce sont les
ogelesabe, ou artisans, qui les consiruisent. Pour cela, ils vont en forét et coupent le bala et le liboyo,
arbres uniquement employés pour leurs qualités d'imperméabilité et de flottabililé.

L'arbre abattuy, il est d’abord écorcé, ensuite creusé en son milieu au moyendu foga, instru=-
mant trés traachant; 'extrémité inférieure est arrondie pour permettre un bon équilibre. Il faut entre
3 et 6 mois pour faire une grande pirogue.

*
w ok

L'agriculture. — Elle est individuelle chez les Walese. Chaque homme a autant de champs
qu'il a de fem n2s. Chaguae feam n2 ue cultive que son propre champ. Les bénéfices des récoltessont
remis entre les mains du mari, mais & ['usage exclusit du mari et de la femme qui, par son travail,
a obtenu ce bénéfice.

Jadis le chet de famill2 recevait les prémices des champs. Le travail des champs se fait au
début de la saison des pluies. Les plantes cullivées sont les bananes, patates douces, riz, mais et
manioc. Point d'animaux de trait.

Elevage. — Rien que le petit élevage trés prospere : chévre, boucs, quelques brebis, poules
et cogs. Ces animiux ont toujours existé et n'ont point été implantés.

(A suivre.)




JURISPRUDENCE

TRIBUNAL TERRITORIAL DE L'URUNDI
REVISION
14 avril 1948.
M. P. ¢/. D.

DROIT PENAL et PROCEDURE
PENALE. Dénonciation calomnicuse.
Yéracité ou fausseté des faits dénon~
cés. ~ Tribunal compétent pour I'exa~
miner. Demande de dommages et
intéréts formulée pour la premiére
fois en instance de révision. ~ Rece~
vabilité. Ordre public. Coutumes de
I'Urundi.

JUGEMENT

Vu par le Tribunal Territorial de 'Urundj,
séant a Usumbura, y siégeant en matiere
répressive, au degréde revision, la procédure
suivie & charge du prévenu, D., préqualifié,

Pour avoir :

A Usumburag, le 13 novembre 1947 adressé
a I'Administrateur Territorial de ce poste une
lettre accusant le chef B. d’abus de pouvoirs
et d’exactions diverses, fait constitutif de
dénonciation calomnieuse faite par écrit &
un fonctionnaire public qui a le devoir d’en
saisir I'autorité judiciaire, infraction prévue
et réprimée par l'article 76 du Code Pénal;

Vu le jugement rendu contradictoirement
par le Tribunal de police, séant & Usumbura
le 18 février 1948 cdont le disposilif est congu
comme suit :

« Dar ces motifs,

« (Le Tribunal)

« Vu l'ordonnance-loi no 45/ Just. du 30
*» aolit 1924 ;

« Vu l'article 76 du Code Pénal ;

« Déclare établie a charge de D. la préven-
tion de dénonciation calomnieuse, infrac-
tion prévue et punie par article 76 du Code
Pénal et le condamne de ce chef & 5 mmois

» de S. P.D.; aux frais du présent jugement
» soit 19 irs ou 1 jour de contrainte par,
» corps.

» Ordonne l'arrestation immédiate. »

Yu la demande en revision iniroduite par
le condamné, par l'Intermédiaire de son
défenseur Me. Fiévez, avocat & Usumbura,
en date du 27 février 1948, recue le méme
jour par le juge du Tribunal Territorial;

Yu la demande en revision introduite par
I'Officier du Ministére Public prés le Tribunal
Territorial, en date du 10 mars 1948 ;

YVules audiences publiques des 23, 24 mars
3,9 et 10 avril 1948 ;

Qui le Ministére Public en ses conclusions
et réquisitions tendant & confirmation du
premier jugement et a lattribution d’une
somme de 4.000 frs a titre de dommages-
intéréts au chef B.;

Oui le prévenu, en ses dires et moyens
de défense, présentés tant par lui-mé&me que
par son défenseur ;

QOui en ses explications, le chef B.;

Vu l'audietice publique de ce jour;

Attendu que le prévenu, demandant la
revision, a renoncé au bénéfice de la citation
et a déclaré comparaitre volontairement;

Attendu que les demandes de revision
introduites dans les délais légaux sont régu-
lieres en la forme et partant recevables;

Préliminaires :

Attendu que cette affaire cous les appa-
rences d'une action banale du Ministére
Public contre l'auteur d'une dénonciation
calomnieuse, dépasse en réalité ce cadre
étroit et se révele au fond comme un conflit
d’ordre politique qui oppose d’'une part le
chef B. et d'autre part le sous-chef D, fils
de N, destitué en 1944 & 'avantoge de B.;

Attendu que le Tribunal n'est\pas saisi du
différead politique latent entre ces deux



autorités coutumitres, et doit se borner a
examiner si oui ou non, les conditions de
I'infraction lui reprochée sont réunies dans le
chet de D. maiis qu'il est nécessaire de
relever cette circonstance particuliere pour
apprécier sainemaat l'affaire et notamment
pour décider de la confiance que le juge
peutl accordec a certains témoins, partisans
ou subordonnés de B. ou de D. et dont le
moins qu'on puisse dire est qu'ils ne se
croient pas tenus A une stricte objectivité;

Quant aux faits :

Attendu qu’'au cours de la deuxigme
quinzaine du mois de septembre 1947, une
lettre anonyme signée : ¢ Sous-chefs et
sujets de B. » fut envoyée au Mwarni
Mwambutsa; que copie en fut adressée aux
P&res Supérieurs des Missions de Buyenzi,
Mutumba, Rushubi, Buhonga, Ijenda; que
cette lettre, dont 'auteur n’a pu étre décou-
vert, attribue de nombreuses exactions au
chef B. et demandea contre lui l'intervention
du Mwami;

Attendu que le 22 novembre 1947, '’Admi-
nistrateur Territorlal d'Usumbura (chefferies)
recut une lettre datée du 13 novembre 1947
et signée par le sous- chef D, fils de N,
prédécesseur destitué de B.;

Attendu que D, se défend d’étre I'auteur
ou linspirateur de la lettre anonyme;
qu'interrogé sur le fait de savoir §'il avait
agi en nom propre ou comme porte-parole
d’'un groupe, il a répondu qu'il avait signé
cette lettre écrite par le sieur G. M. sous ses
indications et qu'il entendait en prendre seul
toute la responsabilité;

Quant a lintention méchante :

Attendu que si 'on compare la lettire
anonyme et la letire signée, on constate :

a) qu’'en dépit de certaines ressemblances
de forme (par exemple la curieuse locution :
« A ne pas nous en croire * employée pour
« S vous ne nous croyez pas », relevée dans
les deux textes), les deux lettres doivent étre
vraisemblablement attribuées & des rédac-

teurs différents; qu'en effet le slyle de la
lettre signée prouve que son auteur connait
biea le fraagais et m=sure assez exactement
les termzs qu'il- emploie tandis que l'auteur
de la lettre anonyma s’est laissé aller a la
grandilogquance et a multipli€ les termes
im>roores et excessifs chers a certains
volués;

b) que par contre, le fond de ces docu-
mznts est sensiblement identique et les
griefs formulés semblables : bénéfices exces-
sifs sur les ceifs, exaztions en matiere de
remboursemz=nt pour du bétail perdu, abus
en matiere de terres, etc...

Attendu que la lettre de D. n'est issue
g 1rau. & qazl'on efit constaté que la dénon-
ciation anoavm: était restée sans suite; qu'il
est inconcevable quz D, vu son caractere et
sa parsonnalité, ait été tenu dans I'ignorance
de la lettre anonyme; qu’il fait écrire par
son secrétaire occasionnel « i/ parait que
cerlaines gens de nolre chefferie auraient
dénoncé le chef pour cerfains abus qu'il auraif
commis dans son ressort »; que tout ceci
prouve a suffisance de droit que s'il n'est pas
établi qu'il était linstigateur de la lettre
anonyme, il en connaissait tout au moins
I'exisience et qu'il en approuvait le contenu
puaisqu’il le fait sien quasi-entierement dans
sa lettre parsonnelle; que si 'on considére
gue D. n'a pas dfaié forme=llement d’étre le
porte -parole d'une factioa mais qu’il s'est
borné A revendiquer seul la responsabililé
de ses écrits, on peut, sans témérité, en
conclure que la lettre signée de méme que
la lettre anonyme sont l'expression des do-
Iéances d'un groupe de mécontents et que
D. parfaitement au courant de la premiére
démarche infructueuse parce qu'anonyme, a
accepté, non sans courage, d’en signer une
dzuxigm: qui serait peut-étre plus efficace;

Attendu que D. ne peut en raison de ces
circonstances invoquer son ignorance de
cette campagne contre B. ni prétendre qu'en
accusant B. il ne fait que se déiendre contre
les m2naces qui pésent sur lui du fait que B.



le considére comme l'agent actif du mouve-
meni d'opposition contre lui;

Attendu gu’interrogé sur les mobiles qui
I'ont poussé & écrire cette lettre, D. avoue
I'avoir écrite d'abord parce que B. ayant pris
la place de son pére N. & la téte de la cheffe-
rie, ensuite parce qu'il avait trouvé unjourB.
courtisant du trop prés son épouse; que par
contre dans sa lettre il affiche uniquement le
souci de protéger son honneur et son bien-
éire et le dé&sir légitime de metire fin & d’'into-
lérables abus; qu'il faut en conclure que B. a,
comme le font souvent les hommes, agi sous
I'empire de sentiments mélés ol le ressenti-
ment personnel transparait assez clairement
sous le voile de la légitime défense de soi-
méme et de la collectivité; '

Quant a la réalité des fails imputés a B. :

Attendu qu'il vy a lieu de décider prélimi-
nairement si le Tribunal, suivant une certaine
jurisprudence, Appel Boma 26 déc. 1913 et
13 janvier 1914, est tenu de surseoir a statuer
sur I'action en calomnie, jusgu'a ce qu'inter-
vienne une décision définitive de l'autorité
compétente sur les faits faisant 'objet de la
dénonciatioa ou si, conformément a un arrét
plus récent de la Cour d’Appel d’Elisabeth-
ville en date du 25 mars 1939, il s’eslimera
compétent pour vérifier les éléments consti-
tutifs de la dite dénonciation;

Attendu que le Tribunal d’Appel de Boma
dans sa décision prérappelée du 13 janvier
1914, se borne a affirmer «que le Tribural
saisi uniguement des poursuiles en dénoricia-
tion calomnieuse n’avait pas le pouvoir de
décider sur la vérité ou la fausselé des faits
délictueux » qu'il ne justifie par autrement
cette affirmation de principe;

Attendu que la Cour d’Appel d'Elisabeth-
ville en son arrét du 25 mars 1939, décide
qu'en 'absence de texte pareil & l'article 447
du Cod= pénal belge, il n'y a paslieudefaire
de 'examen de la véracité et de la fausseté
des faits dénoncés, une question préjudi-
cielle et qu’'au contraire le juge saisi d’'une
question de sa compétence est juge de toutes

celles dont la solution est nécessaire pour
aboutir au jugement sur le fond;

Attendu, au surplus, que l'article 447 du
Code pénal belge exige une preuve authenti-
que quand il s'agit de faits de la vie privée
mais admet la preuve par toute voie de droit
quand i1 s’agit de faits relatifs aux fonctions
de personnes ayant un caractére ayant un
caraclere public, comme c’est le cas en l'es-
peéce;

Attendu que la doctrine suivie par la Cour
d'Appelde Bomaen1913et1914, trop forma-
liste, aboutirait, en fait, a laisser des décisions
judiciaires indéfiniment suspendues, ce qui
est incompatible avec une sainejustice;

Attendu que le Tribunal adoptant les motifs
invoqués par la Cour d’Appel d’Elisabeth-
ville s'estime dés lors compétent pour exami-
ner la véracité desfaits articulés par D. contre
B. aux fins d’arriver & une décision surl'objet
principal du litige;

Premiére accusalion:

Altendu que le prévenu exprime comme
suit son grief:

« ...la question des ceufs — sont-ils payés
équitablement ? Ceci est & examiner. Chez
I'indigéne l'ceuf cofile 0,50 ir., 'assemtlée
des ceuis & Buhonga est payée par le hara-
ni du chef a raison de 0,30 — D’ol vient
cette différence et celte perte de 0,20 fr.
pour l'indiséne fournisseut 9 »;

Attendrr qu'il est établi par les débats a
i'audience que l'autorilé européenne avait-
elle-mém: imoosé cette réduction en consi-
dérationdu grand nombre d’ceuls pourris
apporlés sur le marché, de la casse éven-
tuelle et de la nécessité de rétribuer les por-
teurs ;

Attendu que le chef B. n'a donc¢ été en
I'espéce que l'agent d’exécution d’'une déci-
sion de lautorité européenne et gque D,
sous-chef ne devait, vraisemblablcment pas
ignorer cette circonstance;

Deuxiéme accusation :

Attendu que la deuxiéme accusation se



rattache a deux fails : la perte d’'un taureau
que le chel se fit payer 4.000 irs par le gar-
dien et celle d'une vache pleine qu'il se fit
payer 2500 frs;

Attendu qu'il est établi par les débats &
l'audience que le nommé R. gardien du
bétail, s'étant abrité contre une pluie vio-
lente, un taureau du chef combattit & mort
avec un auire taureau; que le chef se fit
payer ce taureau 4.0C0 frs;

Attendu qu'il est établi qu'une vache lai-
tiere s'étant perdue fut retrouvée morte
plusieurs jours plus tard et que son gardien
eut & rembourser la somme de 2.500 frs;

Attendu que c'est a tort que le prévenu
pour caractériser les abus de pouvoir du
chef invoque le cas purement foriuit et
I'adage s res perit Domino »; que d'abord
le litige devrait étre examiné non a la
lueur du droit écrit belge ou congolais et &
fortiori du droil romain, mais a la lueur du
droit coutumier de I'Urundi;

Attendu, en tout état de cause, qu'il ne
peut étre question ici de cas fortuit, puis-
qu’il s’agit de gardiens spécialement prépo-
sés & la garde du bétail et qu'une vigilance
normale aurait pu éviter ces accidenis; que
la taute de gardien incontestable dans les
deux cas l'est davantage encore dans le
deuxiéme puisqu’il a relaché sa vigilance au
point qu'une vache étant disparue, n'a pu
élre retrouvée, morte, que quelques jours
plus tard: qu'il est évident méme pour un
profane qu'il n'y a pas de comparaison pos-
sible entre les pertes qu'une vigilance nor-
male efit évitées et le cas purement foriuit
et imprévisible, comme le serait par exemple
la mort d'une béie frappée par la foudre;

Attendu que le prix pay€ de 4.000 frs
pour le taureau reproducteur et de 2.500 frs
pour la vache lailiere, s'il est fort élevé n’ap-
parait toutefois pas comme exorbitant, puis-
que de beaux taureaux sont vendus 3.000 frs
sur le marché et gue des béles comme celles
des chefs, bétail reproducteur sélectionné,
peuvent valoir beaucoup plus; que le prix
de 2.500 frs pour une vache laitiére est nor-

mal; que si pareille transaction intervenait
entre un autre employeur et son employé,
nul ne songerait & s’en étonner;

Attendu que le prévenu écrit ensuite : « Le
chef alors se doutant de ce qui pouvait lui
advenir porte les deux indigénes au Tribunal
et les obligea a déclarer que ces vaches leur
avaient été vendues par lui au prix respec-
tivement nommé ci-dessus et ainsi il fut fait
devant le juge siégeant alors a Mw'lsale »;

Attendu qu'il est déclaré par le chef et
prouvé par production de l'acte de noto-
riété qu’ayant taxé & 4.000 frs son taureau
et & 2.500 frs sa vache laitiére, il fit acter le
paiement de !'indemnité par le Tribunal
indigéne; que ce fait présenté par D. comme
une vente fictive et un comble de malice ne
peut raisonnablement éire reproché au chef
puisqu'il établissait la preuve de sa prélen-
due exaction;

Troisiéme accusation :

Attendu que D. accuse ensuite le chef
d’avoir acheté en 1944 une vache laitiere au
prix de 12 sacs de petits pois a1 nommé D.
que 2 sacs furent payés immédiatement et
que le surplus ne fut payé que tardivement,
les derniers sacs au recu de l'assignation
pour le jugemen! de D.;

Attendu cue la nommée S, fille et ayant-
droit de D. et son époux, déclarent que le
chef désirant la vache de P, envoya quel-
qgu'un pour l'acheter et de marchandage,
en marchandage, convint avec P. d'un
nombre de 10 sacs de petils pois ;

Attendu que le chef B. conteste avoir pris
I'initiative de la démarche et affirma au con-
traire que c'est P. qui, vu la menace d'une
disetle augmentant la valeur des vivres, lui
offrit de troquer sa vache contre des petits
pois qu’il recevrait, au fur et & mesure de
ses besoins, de l'intendant des greniers du
chef ;

Attendu qu'il est de coutume dans I'Uru-
ndi que les chefs se consliluent des {rou-
peaux de bétail sélectionné par 'acquisilion
de belles bétes provenant des troupeaux



de leurs administrés ; qu'il est donc vrai-
semblable que B. ait effectivement demandé
d’acquérir la vache ;

Attendu que le principal intéressé P. est
ddécédé; que ses hériliers pensent avoir
intérét & contester un marché qui les avait
privds d'une téte de bétail, mais qu'en tout
étal de cause, a supposer que le chef ait
demandé a acheter une vache, gqu'il lait
acquise a bon marché; qu'il ait échelonné
s2s paiements sur une longue période, tous
ces faits pour regrettables qu'ils soient, ne
semblent point infiactionnels ;

Qualriéme accusation :

Attendu que le prévenu accuse en qua-
trigina lieu le chef B. « d'avoir pris de force

a leurs propriétaires et notamment aux’

nomm#s M. L. T. et d'autres diverses par-
celles de terre dites amatongos (itongo au
singulier) »

Attendu qu'il convient pour apprécier
ces faits, qu= le chaf B. ne conteste pas,
d'examiner quel est le droit foncier en
vigueur au Ruanda-Urundi; que M. Eugéne
Simons, Résident-Adjoint de I'Urundi, écrit
dans son ouvrage « Coutumes et [nstitutions
des Barundi » terminé vers 1940 :

« Toute la terre- appartient au Roi
» (Mwarmni). Il en est le seul, 'unique posses-
» s2ur et la partage a son gré » (p. 196 du
Bulletin des juridictions Indigénes, 19e.
année)

» Une fois ses devoirs rendus (au Mwami)
» le prince ( mutatis mutandis le chef) était
» mafire chez lui.. il distribuait ses terres
» entre ses sujets comme il l'entendait
» (Ibid. p. 197)

» Hors le Mwami & qui appartient toute
» la terre les autres ne sont que des usu-
» fruitiers... (Ibid. p. 219).

» Le roi délegue ses terres au chef.. Le
» chef peut toujours, n'importe oi, dans sa
» chaffarie, se réserver telles terres qu'il
» juge bon et il est des cas dont lui seul
» connait...

» L’'occupant d'un itongo n'est pas pro-

» priétaire du fond. Mais en fait c’est
» presque comme sil en avait l'absolue
» propriété... Il ne peut sans motif grave,
» en &tre chassé s,

Il faut donc en conclure que le titulaire
d'un itongo n'en a jamais la propridté, qu'il
jouit des droils les plus étendus envers les
tiers, réserve faits de la primauté du chef,
délégud du Mwami, unique propriéiaire de
de la terre;

Attendu que dans l'ancien droit — que la
puissance européenne tutélaire s'efforce de
faire évoluer — l'arbitraire du chef n’était
limité que par l'intérét qu'il avait de voir
une certaine stabilité favorable a la pro-
duction s'établir parmi ses administrés ;

Attendu qu’en 1939, le Conseil du Mwami
de I'Urundi (Inama) consulté par le Résident
sur différents points de droit coutumier,
répond, en ce qui nous intéresse :

« Toute la terre du Burundi appartient
» au Mwami: le Mwami délegue a chaque
» chef des droits sur une partie de sa terre.
» — Les chefs seuls peuvent répartir les
» lerres vacantes notamment les amatongo
» abandonner; ... les chefs peuvent donner
» des amatongo vacants aux gens qui n'en
» possédent pas...

» Le propriétaire d'un itongo ne peut le
» le vendre sans autorisation du chef qui
» est libre de refuser... un itongo abandonné
» devient immédiatement vacant.. Quand
»* un propriétaire laisse sans motif une par-
» tie de son itongo, le chef l'avertira & plu-
» sieurs reprises. Au bout de deux ans, le
» chef, et lui seul, pourrra, & titre de sanc-
» tion, lui enlever une partie de son itongo
» pour la donner a quelqu’'un qui manquede
» terrain »;

Qu’en 1943 'lnama du Mwami adopte les
directives ci-aprés qui ¢largissent les droits
des titulaires d’'amalongo : Il reconnait au
titulaire le droit de vendre et de louer son
itongo pourvu qu’il soit dressé de la tran-
saction un acte de notoriélé. Le chef ne peut
vendre les amalongo laissés par ses admi-
nistrés mais doit les donner gratuitement. Il



y a déchdance totale ou partielle en cas de
mauvaise gestion ou disproportion avec les
besoins réels de I'occupant.

Qu'en 1943, il appert des discussions
préliminaire a I'Ilnama que le chef ne peut
vendre un itongo mais qu'il doit le céder
gratuitement, la vente étant une atteinte au
droit supérieur du Mwami; qu’en cas de
départ définitif le titulaire perd tout droit a
'itongo; qie l'itoage paut étre partiellement
repris & qui ne peut 'entretenir convenable-
ment;

Qu'en 1944 : 'Inama décide que lesindem-
nités pour aliénations de terres a des non-
indigénes revenaient au Mwami mais que vu
les délégations faites aux chefs et aux sous-
chels les indemnités seront partagées;

920 o/o Mwami, 30 o/o Chef, 50 ¢/osous-chef;
Systéme qui apsorbe la totalité de I'indemnité;

Attendu que I'lnama de 1944, fit la
distinction intéressan{e entre les amatongo
politiques et les amatongo privés des chefs.-

Et déclare gqu’en cas de départ, le succes-
seur recevra tous les amatongo politiques.
Le chef qui prend possession d'un itongo
politique abandonné doit faire enregistrer
cette mutation par le Tribunal: les membres
de I'lnama ont exprimé ce désir pour éviter
des abus et pour combatire l'ancienne
coutume d'enlever un itongo par le seul droit
du plus fort;

Arttendu qu'il résulte des texies qui préce.
dent que si la tendance actuelle, sous la
pression européenne, est 'extension de plus
en plus grande des droits du titulaire d’'un
itongo, il n'en demeure pas moins que |'an-
cien cadre féodal garde beaucoup de sa
force, et que le Mwami est encore acluel~
lement seul maitre incontesté de la terre au
regard du droit coutumier, que les chefs
délégués conservent le méme droit que le
fait pour un chef de relirer, sans motif
suffisant un itongo a l'un de ses administrés,
pour étre tout a fait en désaccord avec la
fagon de faire habituelle et constiluer un acte
moralement répréhensible, n'en reste pas
moins un acte juridiquement irréprochable

et dont la coutume n'entrevoit méme pas la

‘sanction : l'acte du chef reprenant un itongo,

peut porter gravement atteinte & des inléréts
privés, il ne lese pas un droil sirict selon la
coutume et ne donnera naissance ni a une
peine ni a une action en réparation;
Attendu que les résolutions de I'lnama
paraissent bien avoir un caractére de direc-
tives pluldt que de décisions impératives;
Attendu qu’il convient d'examiner a la
lueur de ces principes les divers retraits
d’'amatongo reprochés par D. au chef B.

En ce qui concerne M. :

Attendu qu'il est établi que trois amatongo
{urent repris & M.; que la premiere, celui de
Gasnrara, repris par le sous-chef A, futdon-
né par celui-cia B. puis restituéa A. par B. qui
donna en méme temps ordre de restituer a
M., la vache qu’il avait, selon la coutume,
donnée a A. lors dela constitution de l'itongo
(jugement du 18-11-47); que les deux autres
amatongo repris par B. sous prétexte de
mauvais entretien, lui furent restitués en
septembre 1947 selon le chef B., en février
1948 d'aprés M.;

Attendu que le prévenu a versé au
dossier une pitce en date du 10 décembre
1944, signée du chef B., adressée a A. et
exprimant le désir « de ne plus voir dans sa
bananeraie 'homme qui brassail pour M. » ;
ainsi qu'une piéce adressée au sous-chef en
date du 22-2-48 lui annongant que s [e chef
s'est dessaisi du di de M. et se terminant
assez curieusement par « _fe pense que vous
quiez oublié » ;

Attendu qu= le chef déclare avoir décidé
de la remise des amatongo a M. en plein
Tribunal en septembre 1947 alors que M.
certifie ne les avoir regus que le 22 février et
20 mars 1948 et n'avoir pas été€ averti anté-
rieurement de leur future restitution:

Attendu que le témoin M. n'a aucun intérét
a contredire son chef et & déplacer malicieu-
sement la date a laquelle il est rentré en
jouissance de ses amatongo; qu’il semble
bien établi que le chef ne s'est résolu A la



restitution qu’aprés avoir eu connaissance
des plaintes formulées contre lui, puizque la
reprise est antérieure au 10 décembre 1944
et que la remise est, dans 'hypothese la plus
favorable au chef, de la méme époque que la
dénonciation anonyme;

Attendu que ces procédés, de reprise
{otale par un chef et & son profit des amato-
ngo d’'un administré, de jugement o1 'on est
soi-méme directement intéressé, de remise
apreés trois ans de terres & leur ancin titu-
laire, s'ils ne sont pas, en veriu du droit
coutumier, nettement infractionnels, consti-
tuent néanmoins de graves manquements &
la coutume et rappellent singulierement les
abus de 'ancien régime plusieurs fois stigma-
tisés par I'lnama ;

En ce qui concerne L. :

Attendu que le chef B. estimant que la
nommée L., devenue veuve, était dans I'inca-
pacité de cultiver ses deux amatongo de
Kilehe et de Buhonga et les lui reprit; que L,
occupe encore maintenant un ilongo de
Mitingi oli son mari était sous-chef; que 'op-
portunité de cette reprise et 'eslimation de
I'état d’entretien des amatongo, actes pure-
ment administratifs, échappent a l'appré-
ciation du Tribunal mais qu’il faut néanmoins
relever que le chef eut cette fois encore
I'inélégance de s'afiribuer 'un des amatongo
et de confier 'autre au nommé F. cousin du
chef alors que les Inama recommandent
expressément, en pareil cas, de remettre les
amatongo prélevés a quelque indigéne peu
fortuné;

En ce qui concerne T. :

Attendu qu'il ressort des débats a l'au-
dience et de l'audition des témoins spécia-
lement du chef destitué N.dont le témoignage
fut remarquablement objectif et modéré que
T. regut un itongo du chef N. en échange
d'une parcel que vint occuper le chef; que,
s'il demeura quelque peu sur un morceau du
terrain dont N. était devenu lfitulaire en veriu
de I'échange, c'était par pure tolérance ; qu'en

conséquence B. succédant aux amalongo
politiques de N. n’avail aucune obligation de
laisser T. ou ses enfants sur le dititongo; qu'il
n’a fait qu'exercer son droit en les priant de
déguerpir;

Cinquiéme accusation :

Attendu que D. prétend que X, sous-chef
de la famille du chef, ayant fait l'objet de
plusieurs plaintes, le chef B. s'interposa et
essaya d’arranger les choses & I'amiable, ce
qui mécontenta les plaignants;

Attendu que l'on ne peut reprocher a un
chef d’avoir essayé d’arranger les choses &
I'amiable; qu'au surplus les dépositions de
G. et de H. n'apportent que leur mécontente-
ment de plaideurs; qu'il n'est pas établi que
le chef B. ait manqué de quelque fagon &
ses devoirs en ce qui les concerne;

Sixiéme accusation :

Attendu que D. accuse enfin B. d'avoir
masqué un détournement de son frére. Nd.
quant & l'argent des ceufs et d’avoir obligé
le kirongozi ]. & rembourser lui-méme une
somme de 2000 frs, manquant;

Attendu que le chef B. explique qu'au
moment ol Nd. reprit la charge des fourni-
tures d'ceuls, il existait un déficit d’environ
2.000 frs que Nd. accusa immédiatement;
que J. reconnut avoir opéré certains préle-
vemenis mais qu'il fut impossible d’arréter
en ce momant le compte réel car des som-
mes provenant de la vente des ceufs de-
vaient encore rentrer; que tout compte fait,
J. n’eut & combler qu’un déficit de 300 frs;

Attendu que celte explication est plausi-
ble; qu'elle est renforcée par la déposition
de ]. qui affirme catégoriquement n’avoir dii
rembourser que 3C0 frs; '

En résumé :

Attendu qgu'il est éiabli que le sous-chef D,
a spontanément fait écrire une lellre conte-
nant six chefs de dénonciation conire le
chef B. qu'il a signé celle lettre et la revendi-
que comme sOn Cceuvre propre;



Attendu qu'il est établi que son acte a été,
au moins partiellement dicté par un esprit
de rancune contre le chef en qui il voit un
usurpateur et contre lequel il nourrit des
griefs d’ordre intime;

Que D. a la réputation d'un bon sous-chef
mais d'un caractere difficile;

Attendu que toutes les dénonciations fai-
tes reposent sur des faits dont la matérialité
n'est pas contestée, mais que dans plusieurs
cas (notamment la premiére, la deuxieme, la
cinquieme et la sixiéme accusation), ces faits
ont été défigurés et présentés comme des
extorsions, des abuas de pouvoirs et des
exactions; que ce travestissement a été
volontaire; que le tribunal conserve la con-
viction que D. a voulu, pour employer une
expression familiere, faiie contre le chef B.
flache de tout bois; )

Attendu que celie lettre a été adressée a
I’Administrateur Territorial réunissant cette
double qualité d’autorité judiciaire et de
personne tenue par ses fonctions d'en saisir
les autorités judiciaires;

Que tous les éléments de l'infraction sont
donc réunis;

Mais attendu qu’on ne peut guére attendre
une attitude strictement objective d'un sous-
chef fils d’un chef, placé sous les ordres du
remplagcant de son pére destitué; qu'il a da
faire preuve d'un tréel courage, vu l'organi-
sation politique de I'Urundi et 'appui que
trouvent A juste titre les autorités conslituées
aupreés de l'adiministration européenne pour
oser attaquer ouvertement le chef B. qu'au
surplus, ignorant le francais, il a peut-éire
été dans une certaine mesure trahi incon-
sciemment par son secrétaire traducteuvr;

Attendu d’autre part que le chef B, en exi-
geant son dit avec une rigueur peu sou-
cieuse de I'état de fortume des gardiens de
bétail (deuxiéme accusalion), en augmeniant
ses troupeaux par des achals du genre de
celui fait & P. (3me accusation), en s'atiri-
buant des amatongo sans motif suffisant
comme dans le cas de M. et de L., a fait
preuve dans la défense de ses intéréts d'une

apreté qui a pu donner lieu & de facheuses
interprétations; attitude d’autant plus re-
grettable qu'elle se manifeste chez un chef
jeune, intelligent jusqu'a la subtililg, fort en
contact avec les Européens, jouissant d'une
éducation chrétienne et de qui 'administra-
tion bzlge serait en droit d'attendre une plus
large générosité envers ses administrés et
des facons de faire plus radicalement op-
posées aux abus reprochés aux anciens
chefs;

Attendu que la demande des dommages-
intéréts formulée par le Ministére Public pour
la premiére fois en instance de revision et se
rapportant a un préjudice réel ou supposé
existant avant la premiére instance, est ce-
pendant recevable. Vu le texte impéralif de
l'article 15 du Code pénal qui impose au
tribunal de prononcer d'office les domma-
ges-intéréls dus en vertu de la loi ou des usa-
ges locaux quand la parlie 1ésée est un indi-
géne, que cette prescription est d'ordre
public que le tribunal aurait donc di se pro-
noncer méme en ['absence d'une intervention
du Minislére Public et qu'il a le méme devoir
méme si le juge du premier ressorl a omis
d'examiner cet aspect du litige :

Attendu que le législateur dans sa volonté
de protdger les indigénes peu au courant de
la procédure. n'a fait aucune distinclicn
basée sur le degré d'évolution des dit« indi-
génes; que le chef B. tout évolué qu’'il soit,
doit donc béndficizr de cetle intervention
d’office au méme titre que le moins évclué
de ses sujels;

Mais attendu que si le chef B. a subi
quelque préjudice dans sa réputat:on du fait
des dénonciations dont il a été I'objet, il faut
bien admetire que ce préjudice découle en
ordre principal de la letlre anonyme
adressée & Mwami et aux Supéricurs de
Missions, bien p'us que de la dénonciation
postérieur de D ;

Attendu d’autre parl quc les agissements
de B. ont, comme il a é:¢ dit ci-dessus, prélé
plus d'une fois a interprétation facheuse;

Attendu qu'il est toutefois incontesiable



qu'un certain préjudice a découlé pour lui
des dénonciations de D., calomnieuses en
plusieurs poinis;

Attendu qu'un préjudice d'ordre moral
ne peut malheureusement se réparer qu'en
monnale, mais attendu qu'il serait plus pré-
judiciable que favorable a la réputation du
chef B. qu'il semble retirer un avantage
matérie! de ce conflit;

Attendu que le tribunal considére que
|'attribution d’un franc de dommages-intéréts
3 titre symbolique constitue en l'espéce la
réparation la plus adéquate du préjudice
subi;

Par ces motifs,

Vu l'ordonnance-loi no45/ Just. du 30 aoit
1924 ;

Vu spécialement en ses articles 1,3,5,7 a
17, 18, 19 et 76 le décret du 30 ianvier 1940
formant Code Dénal, rendu exécutoire au
Ruanda-Urindi par ordonnance 43/ Just. du
18 mai 1940;

Vu le décret du 11 juillet 1943;

Le Tribunal,

Statuant contradictoirement.

Regoit la demande en revision et y faisant
droit,

Confirme le jugement a quo en tani qu'il
a déclar€ é&tablie dans le chef de D. l'infrac-
tion de dénonciation calomnieuse donat il
est prévenu;

Emendant le dit jugement pour le surplus.

Condamne le prévenu avec adinission de
largas circonstances atlénuantes & un mois
de servitude pénale principale, le condamne
en outre aux frais des deux instances taxées
a 19 frs pour la premiére instance et a 127 fr
pour l'instance en revision, réduit d’office a
60 frs et a défaut de paiement dans le délai
d'un mois & 3 jours de contrainte par corps;

Statuant d’'office sur la réparation due &
la partie indigéne lésée, condamne le préve-
nu a payer au chef B. la somme.de un fr a
titre de dommages-intéréts; et déclare qu’a
défaut de s'exécuter dans le délai d'un mois,
subira une contrainte par corps de un jour;

Ainsi jugé et prononcé a Usumbura, en
audience publique, en date que dessus, par
le Tribunal Territorial de 'Urundi oll sié-
geaient MM. D. Leroy, Juge-suppléant, E.
Lamy Ministére Public et W. Flament.
Gretfier.
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LIVRE III
LA VIE FAMILIALE
Chap. I. ~ De la naissance

Le grossesse de la femme cause une grande joie au mari. N'est-ce donc pas le vrai motif
pour lequel un molese 'a épousée? Le devoir social de la femme consiste & procréer le plus
possible. Aussi, dés qu’elle est enceinte, 'événement est-il bien accueilli. Toutefois il n'y aura ni
réjouissances spéciales, ni danses, ni priéres, ni sacrifices.

Jusqu'au cinquiétne mois, de la grossesse, le mari continuera & avoir des relations avec
son épouse. Et celle-ci accomplira ses divers travaux ménagers et champétres comme
auparavant.

A partir du cinquizgme mois, la femme enceinte cesse toutes occupations fatigantes; elle
s’abstiendra de méme d’aller au soleil, pour éviter une fausse couche ou un avortement. Elle ne
se couchera que sur des feuilles de bananes, se couvrira les seins de feuilles et se lavera tous les
matins a I'eau froide. Les derniers jours, elle restera alilée, sa scevr lui tenant compagnie.

L'accouchement se fera dans la maison du mari et dans la chambre de la femme :iln'y a
pas d’endroit déterminé spécialement. Peu de personnes seront admises pour atiendre I'événement,
de peur de fatiguer la femme. Y assisteront la sceur, la mére de la femme, son mari, et la sage-
femme (okbati). Toutefois, en cas d’accouchement difficile, le mari partira et on aura recours au
féticheur (agbiata).

Premiere hypothése : accouchement normal.

La parturiente est assise, les jambes écartées. Le mari soutient la femme par les épaules;
la matrone presse fortement le ventre, en promenant les mains de haut en bas pour faciliter
la sorlie de I'enfant. Dés que la téte de celui-ci émerge, la matrone la tire doucement; et, lorsque
I'enfant est complétement dégagé du ventre de la meére, le mari prend le couteau et coupe le
le cordon ombilical, d’abord dans le sens de la longueur pour laisser échapper le sang, puis obli-
quement en son milieu (une moitié du cordon restera chez la mére, l'autre chez I'enfant; il
tombera de lui-méme).
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L’'enfant et la meére seront lavés a eau froide. On renouvellera les feuilles du lit et le
bébé sera plac€ a c6té de sa mere,

Deuxiéme fypothése : accouchement anormal.

Si un ou deux jours se passent avant que 'enfant sorte, et si la femme souffre beaucoup,
le mari fait chercher le féticheur. Celui-ci fait des incantations. Puis comme l'orifice est encore
trop étroit, la matrone prend un msdicamen, alipa, et en frotte le vagin; au bout de peu de temps,
celui-ci s'Tamollit. (Le médicament consiste en des feuilles de 'arbre alipa ; ces feuilles sont macérées
dans l'eau, et c’est I'eau gti'on emploie).

Lorsque le médicament a donné son effet, la matrone enfonce les mains jointes dans
l'orifice puis, par petits coups, U'élargit. Quand elle juge que l'orifice est suffisant, elle enfonce les
mains davantage, saisit la téte de l'enfant ef le force a sortir.

Alors les mémes soins sont donnés comme indiqué ci-dessus.

En cas de fausses couches, il existe un remeéde radical, qui fait sortir immédiatement les
déchets. C'est le sili (écorces de l'arbre silf) que l'on coupe en petits morceaux et que l'on fait
avaler & la femme a l'aide d’eau. Le si/i est également employé par les femmes qui veulent avorter
secrétement, car 'avortement est interdit par la morale Molese.

Il existe également un autre médicament pour favoriser I'accouchement ; c’est ofufiebo, ou
infusion de feuilles de I'arbre de ce nom.

L'enfant est allaité durant deux ou trois ans. Durant ce t=mps il est défendu au mari
d’avoir des relations avec sa femme.

Si le lait de la mére vient a se raréfier, cette derniére prend un médicament fait au moyen
de la feuille ufufutn, qui a la propriété de favoriser la lactation.

Cette durée de Tl'allaitement, et les défenses qui s’y rapportent, sont une des causes de la
polygamie qui existe chez les indigénes.

Un triste colollaire de la mentalité indigéne c’est que lorsque la mére meurt en accou-
chant, le bébé est voué a une mort certaine, aucune autre femme ne voulant s'occuper de lui.

L'infanticide est défendu par la morale Molese. En effet, I'indigéne désire posséder des
enfants. Pourquoi voudrait-il, dés lors, tuer son enfant ¢ S'il le fait ¢’est que son coeur est devenu
mauvais; dans ce cas, il doit étre puni. Méme I'enfant anormal ne peut étre tué; ses parents
doivent le soigner, aussi bien que s'il était bien portant.

Les enfants quels qu’ils soient, sont les bien-venus; mais la préférence va aux filles, source
de richesse pour les parents.

Les jumeaux, /efi, ne sont pas les bien-venus, car cela peut &tre une cause de mort pour
la mére. Aussi, jusqu’a ce que les enfants sachent marcher — c’est-a-dire, qu'il y ait forte proba-
bilité qu'il survivent — ils ne sortiront jamais de la case el personne ne pourra les voir.

Jusqu'a 'dge d’'un an & un an et demi les enfants n'ont pas de nom propre. Ils sont {ous
appeiés agbengi, s'ils sont gargons; lobogi, s'ils sont filles. « En effet — disent las Walese — il est
inutile de leur donner un nom 3 cet age; car c’est surtout quand ils sont tous petits qu'’ils meurent.
Aussi, nous ne leur donnons un nom que lorsqu’il savent marcher ».

Quel nom donnera-t-on alors a l'enfant ¢ Cest simple. Si I'enfant est né dans des
conditions normales, il portera le nom de son grand-pére paternel, s'il est garcon; de sa
grand'mére paternelle si c’'est une fiile.

Si l'accouchement a eu lieu dans des conditions plus ou moins mouvementées, |'enfant
portera le nom da l'événement qui s'est produit lors de sa naissance. C'est ainsi, par exemple,
que l'enfant né lorsque la mére malade, s'appellera « Unalangi ».

Le gargon appartient au grand-pere paternel, qui I'éduquera dé&s au'il sera en age de
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comprendre les enseignements de la vie. La fille appartient 3 la grand’mére pealernelle, qui
I'éduquera de méme.

Quand le grand-pére, ou la grand’'mére meurt, les enfants retournent chez leurs parenis.
Ceux-ci affectionnent leurs enfants. L'amour paternel et maternel est plus fort que 'amour
conjugal. Il se manifeste par des caresses, mais jamais par des baisers. L’enfant est également puni
lorsqu’il a mal agi.

La cause principale du peu de densité de la population, est le manque de soins hygié-
niques; ce qui a, comme conséquence, une trés forte mortalité infantile. A peine né, 'enfant est .
exposé a toutes les intempéries : vent, piuies, soleil ardent.

Il est déposé dans la saleté, il ramasse n'importe quoi et n'est jamais habillé.

Or, dans ces_pays de lorét, il régne une humidité constante, suite des pluies nombreuses.
Dés lors, I'enfant, qui ne peut se mettre & I'abri nulle part, devient rapidement malade. Il faut
ajouter a cela l'inconscience des parents qui négligent, surtout par ignorance, les soins les plus
élémentaires d'hyéne et de propreté.

Les maladies les plus répandues chez les enfants sont les bronchites el les pneumonies.

Le nombre des garcons et des filles s'équilibre & peu prés. 1l n'y a que 1,01 o/o de garcons
en plus que de fille. Toutefois la totalité des enfants est 50 o/o déficitaire sur la totalité des parents.
C'est une situation tout 3 fait désastreuse pour 'avenir. Les Walese forment une race qui diminue
fortement et qui, dans un avenir plus ou moins rapproché, finira par s'éteindre si 'on n'enraye pas
le mal,

Chap. 11. — Education et initiation

L'éducation physique n’est nullement poussée. C'est pourquoi la race est si faible. Durant
la jeunesse, l'enfant s'amuse a des petits riens. Adulte, il ira quelquefois a la chasse, ol il s'agit
plus d'agilité que de force.

L’éducation Intellectuelle n'est non plus fort en honneur. Avant I'arrivée des Européens, il
n'y avait pas d'écoles. Actuellement on en compte quelques-unes de nature confessionnelle, ca
et la.

L'initiation des enfants comporte deux parties : l'initiation a la vie ordinaire et la circon-
cision. ’

1°) L'initiation a la vie ordinaire.

Elle est faite par le Avagbela, grand pére paternel, en ce qui concerne les gargons, par la
Magbela, grand’'mere maternelle, pour ce qui regarde les filles.

Les grands parents forment les enfants dés qu'ils sont en &ge de comprendre. La
grand’'mere enseigne les iravaux des champs et du ménage a sa petite fille.

Le grand pére prend son petit-fils, lui indique le nom de chaque objet, la maniére de s’en
servir, et la facon de bien travailler. ‘

Clest lui qui lui donne également une formation morale, lui enseignant les bonnes chosesde la
vie et lui défendant les mauvaises aclions telles que voler son voisin, prendre une femme mariée,
etc...

C’est le grand pére qui l'initie aux futures fonctions publiques, lui explique les coutumes,
les 1égendes, la liste des ancétres, en un mot tout ce qui a trait a la vie actuelle.

Quand l'enfant sera bien instruit, il retournera chez son pére et, quand le moment sera
arrivé, il s'établira a son compte en épousant une femme.

*
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2o} La circoncision.

Elle a lieu tous les cing ans. Tous les jeunes gens, adullies @ ce moment, sont réunis el
conduits en forét.

La circoncision est annoncée par ['dilose, ou espéce de grand préire. Il sonne le « ma-
taha », tromp-tte d'ivoire. Alors les vieillards viennent au village et dansent le /iko en chantant :

« Lamba Lamba kalodidi

« Oweye (3 fois)

« Aleladue kikove

« llalelawe likofora (2 fois)

« Likusu maka maka

« Bamolofiu (3 fois) »

(ce qui se traduit comme suit :)

« L’année se proméne tout doucement.

Les enfants comprennent le rasoir (3 fofs)

Maintenant nous dansouns la circoncision.

Enfants, quand je vous couperai, ne pleurez pas (2 fois)

Regardez-moi tranquillement, sans peur.

Yous quitterez le village aujourd’hui {3 fois) »

Chaque village posséde sa maison spéciale, la lifongo. Celle-ci est construite en forét, &
une heure du village, par lalefuedi, ou opérateur, aid€ des « fefii » ou anciens circoncis. Cette
construction est simple. Elle est toute en feuilles. La carcasse seule est en bois. [l n'y a qu'une
chambre, un seul grand lit qui longe ifout le mur; par contre, il y a de nombreuses portes. La
maison est entourée d'une palissade pour empécher les curieux de regarder (cfr. pl. IV, 99).

La chanson du lito terminée, tous les Bakanza, ou futurs circoncis, partent le corps
entouré de obru obvu (feuillage) autour des reins.

Les bakanza sont accompagnés chacun d'un fefi, qui leur servira d’'infirmier.

Tous les gens du village, hommes et femmes, accompagnent les enfants jusqu’a la maison
litongo puis rentrent au village. Chaque jour, les fefii viendront chercher la nourrilure de leur pro-
tégé, car aucun homme ni aucune femme ne peuvent voir les bakanza.

La premiere journée passe en repos et a manger. Le lendemain a l'aube, les enfants sont
alignés dans la cour. Alors, le Tamu, ou chef des fefi vient chercher les enfants deux a deux et les
ameéne devant le Alekuedi. Le feai tient I'enfant par les épaules pour qu'il ne se débatte pas.

L'Alekuedi fait plusieurs tractions sur le pénis pour voir I'endroit voulu. Alors d’'un coup
sec du kebe, ou couteau spécial, il coupe la peau, le sang coule abondamment, mais le Bakanza ne
peut ni crier, ni pleurer : ce serait un geste de lacheté, qui lui serait reproché toute sa vie. Quand
le sang a assez bien coulé, le fehi prend de 'eau bien froide et lave abondamment la verge, puis
'entoure de feuilles fofiolo, qui ont la propriété de cautériser les plaies.

L'enfant pénétre alors dans la maison. Il y reste une heure environ, étendu sur le venire.
Ensuite le fefi vient de nouveau laver la verge & I'eau froide, puis 'enveloppe de nouvelles feuilles
toholo. Chaque jour, durant six semaines au moins, le fefi remplira ce rdle, trois fois par jour,
mais en se servant cette fois-ci d’eau bien chaude pour empécher toute infection de la plaie.

Quand la gruérison est assurée, les fundi se répandent dans le village, en disant : « Bale-
tude hatshu = les enfants sont guéris ».

Les gens du village font retentir alors le gong et dansent le /iko toute la journée et toute
la nuit.

Le lendemain, quand le cog a chanté pour la premiére fois, un vieillard monte sur le toit
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du lifongo et frappe au moyen d’un gros baton en chanlant : « Bale kufiukbi » (La circoncision est
terminée)

Il frappe plusieurs fois sur le toit et chante : ¢« Ama kade lipo » (Enfants, partez sans regar-
der derriére vous).

Alors les enfants, le corps entouré completement de feuilles bonu s’enfuient et se réunissent
sur la place publique. Mais personne n'ouvre la porie des maisons. Les enfants s'en vont lcus
ensemble dans une case vide.

Quand tous y sont, leurs méres sortent de leur case et apportent des cadeaux au fefii en
remerciement des soins qu'il a donnés a leur enfant (poules, lances, perles, bracelets, actuellement
de l'argent). Ceci fail, elles apportent de la nourriture & leur progéniture (mais et haricots seule-
ment).

Vers midi, les peéres arrivent a leur four et demandent au fefii 'autorisation de prendre
leur enfant. L'autorisation n'esi accordée que sur la présentation d’'un bon cadeau.

Le bakanza part avec son pére. Durant deux mois, il va rester dans la case, sans travailler
ni se laver. [l s'asseyera sur une chaise en feuilles, sesi, spécialement conslruite par son pere. Il,
n'absorbera qu'une nourriture végétarienne,

Les deux lunes passées, les vieux reviennent au vi'"age pour faire laver les bakariza. Ceux-
ci vont a la riviére. Ils donnent leurs vieilles feuilles aux fefi, qui vont les jeter & la riviére. Lors-
qu'ils sont lavés, les enfanis se rasent les cheveux, s'épilent entierement, revélent un beau pagre
rouge.

Puis, sous I'escorte des vieux, ils renirent au village, en chantant le likechobe :.

« Alelaho likora.

» Alelaho lekosu »

(Aujourd’hui, la circoncision est terminée, aujourd’hui, promenez-vous selon volre cceur).

Deux lunes encore s'écoulent sans travail pour les bakanza. Aprés ce terme ils ont
durant une nuit des relations sexuelles avec une jeune fille non vierge, pour voir si leur blessure
est complétement guérie.

Alors, une dernigre fois, les vieux reviennent au village et disent aux bakanza - « Mon
enfant, durant douze lunes, tu ne mangeras ni poules, ni phacochére, ni antilope, ni pintade car
cette viande te donnerait la gale et autres maladies. »

Ce dernier discours achevé, la circoncision est considérée comme terminée.

"
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Au sujet des filles, il existe également une espéce d'initiation & la vie sexuelle chez les
familles Atavilemba et Bagbulu seulement. C'est Fpafosa.

A1 mon:nt ol les jauies filles ont leurs premidies régles, elles vont toutes ensemble
s'enfermer dans une maison A l'extrémité du village. Leurs régles terminées, les jeunes gens ont

des relations sexuelles avec les jeunes filles durant une semaine. Celle-ci écoulée les jeunes filles
rentrent chez elles et sont, deés lors, aptes A étre épousdes.

Chap. Ill. — Le¢ Mariage

Avant le mariage, les relations sexuelles sont autorisées entre jeunes gens adulies. Cela
fait méme partie des fiangailles. Les parenls ne voient aucune objection a ce que leurs filles aient
des rapports avec des jeunes gens, si toutefois le mariage doit en étre la conclusion. La morale
molese est assez large en ce qui concerne les jeunes filles.

En dehors du mariage, par contre, les relations sexuelles sont interdites et punies; de
meme les rapports sexuels avant 'age de puberté du garcon ou de la fille.



Le sentiment de 'amour, c'esl-a-dire une réciprocilé d’'affection, de tendresse, de colla-
boration ou de soutien, est pour ainsi dire inconnu chez le molese. Le molese n' « aime » pas sa
femme dans Vacceptation sentimentale de noire veibe frarcais « aimer ». Il « a besoin » de sa
femme ou plutdt d'une femme. L'idée peut parailre baroqgue, pour quiconque ignore la mentalité
indigéne. Mais connaissant mieux cette derniére, on comprend plus aisément quels sont les
sentiments qui, en 'espéce, animent "homme.

Dans le mariage, c'est-a-dire de « ['union sexuelle » — nous insistons sutr la quali-
fication -- l'indigéne attend de la femme trois choses : la saiisfaclion de ses désirs de male; la
naissance d'enfants, et plus spécialement de filles, source inestimable de richesse, une bonne
menagére qui prépare une bonne nourriture et posséde des champs de bon rapport.

En dehors de ces exigences, 'homme n’aspire a rien si ce n'est & la tranquillité el a une
certaine fidélité de la part de la femme.

Les points énumérés ci-dessus consiituent la base de I'union « temporaire » enire un
homme et une femme; car il suffit que la femme ne satisfasse pas entierement & une de ces
exigences, pour que l'union soit automatiquement rompue.

Et, le fait essentiel que l'indigéne n’ « aime » sa femme, mais ¢ ait besoin » d’elle, ex-~
plique la polygamie. Car, par suite de lallaitement, il lui est interdit d'avoir des relations
avec sa femme durant deux ou trois ans; il lui faut par conséquent une autre femme.

Il veut avoir de nombreux enfants, que seule — vu la coutume — peut donner-la poly-
gamie

Il veut posséder de nombreux champs, source de richesse, et pour cela il lui faut plusieurs
femmes.

Un fait certain, qu'établit I'examen des statistiques, c'est que, par suile de la diminu-
tion progressive de la polyqamle le nombre des enfants et la richesse des individus diminuent
également. .

Le baiser et tous les témoignages d'affection et de tendresse entre hommes el femmes
n'existent pas chez les Walese.

Le célibat n'est pas inconnu. Jadis il était rare, actuellement, il tend a prendre de grandes
proportions, par suite de circonstances économiques qui ont fortement appauvri i'indigéne.

La prostitution est tolérée. Seul, les célibataires peuvent aller chez les prostituées, fakade.
Celles-ci n‘ont aucune relation avec les gens du village, ne peuvent posséder aucun champ, sont
exclues de la famille et ne vivent que des cadeaux donnés par leurs clients.

Les Walese désirent épouser, les uns des jeunes filles vierges, les autres des jeunes ayant
eu deux ou trois relations avec des jeunes gens.

a) Les flancailles.

Deés qu’un jeune homme éprouve le désir de se marier, il en avertit son pére. Si celui-ci est
d’accord, il enverra un messager chez le pére de la jeune fille. C'est le Mukeda. Généralement, le
frére du pé're est chargé de cette mission délicate, car il faul avoir beaucoup de diplomatie pour
parvenir a diminuer les exigences en cadeaux du futur beau-pére.

Habillé luxueusement d'un pagne rouge, le corps garni de gula, ayant pris avec lui un
grosse chévre enceinte, le mukeda va faire une visite, afin de tater le terrain. La conversation
suivante s'engage entre les deux parties;

— Mele lasia (Je t'apporte une chévre pour manger)



Le beau-pére fulur, qui a une fille & marier, comprend le sens de la phrase. Il répond :

— Olouala okarbomu (Va prendre dix-sept houes).

Le Mukeda part et va annoncer la demande. Le lendemain, il revient avec les dix-sept
houes. Il les donne et dit :

— Edi chabo mai lebomai (Donne-moi une poule en cadeau).

Le beau-pére répond :

— Olouata okamai, ebo mudi (Va maintenant chercher quinze autres houes).

Le mukeda part. Il revient le surlendemain avec les quinze autres houes. Mais le beau-pére
n'est pas encore satisfait; il dit :

— Fda za makuafo ele akaibomu elshelufe, oka beolafu ede, boka etaiwade ediofu, wadi edi
aelshu, ete omo abomohome

Maintenant tu m'as apporté dix-sept houes, puis quinze houes. Cela fait trente-deux houes.
Il m'en faut encore quatorze pour faire quarante-six.

Le Mukeda va les chercher. El le beau-pére de n'étire toujours pas assez content. Il dit :

Eti meau efsfiebo (Donne-moi encore cing chévres).

Cette fois, le Mukeda n'est plus d’accord, il répond :

Dole magde gele. (Va chercher ta fille, que je la voie:)

Apres maintes et maintes discussions, les deux parties se mettent d'accord. La jeune fille
va chez son fiancé et a des relations avec lui durant trois mois. Les Aukole (fiangailles) sont
déclarées. A lexpiration de ce lrimestre, au cours duquei elle a pu faire preuve de qualités, la
jeune fille retourne chez ses parents durant un mois ensuite, le mariage proprement dit, aura lieu,

.
b) Le mariage.

Lorque le mariage est décidé, le pere de la jeune fille apporte au pére du jeune homme une
chevre, cing poules, dix nattes, trente flaches, trente machetles, deux haches, quelques pagnes et de
la graisse d'éléphant. Ce sont les richesses de la femme.

Les deux époux proviennent généralement de deux villages différents. Aussi y a-t-il un
grand cortége pour esccrter fa mariée, Car 'a femme va habiler dans la maison de son mari.

Le cortege part le matin. La mariée porte un pagne jaune, sa téte est couverte de poils de
phacochere, le cou est entouré de dix colliers de fer, les bras et les jambes couverts de fefio le
corps frolié de gula. De belles irakasila (cordes) ornent richement son pagne.

En téte du cortége vient le pere, accompagné d’un homme tenant le ispanza, espéce de
balai en feuilles, indiquant un mariage.

Suivent la maride, portée sur les épaules par dedeleone, ou son frere, et entourée de
toutes ses amies. Derriere elles, viennent les femmes du village. Enfin les hommes ferment le
cortege. _

Toutes le long de la route, ils chantent au son des tambours, en 'honneur de la mariée
le chant suivant :

Matra lepa ledi, ledi (3 fois)

Angale makune

Efu eye ohidi eAuyeye

Ufade eyo hexe apude basufie

heye fieye

Amayo eyodyo ofiedi mayo

(Jeune fille, promeéne-toi doucement (3 fois)



Je ne veux pas que tu fasses des palabres en chemin.

Hommes, promenez-vous doucement derriére la jeune fille,

Car nous allons au village, pour marier notre fille.

Regardez tous bien.

Hommes du village, dansez la joie aujourd’hui).

Le cortége s'arréte a une demi-heure du village de 'époux et va conduire la jeune fille
dans une case en forét, ol1 elle restera deux semaines,

Pendant ce temps, 'époux qui ne peut quitier sa maison, est entouré de ses amis. Dés que
la jeune filie est installée dans la maison en forél, vingt jeunes gens de sa parenté pénétrent dans
le village et prennent toute la nourriture qu'ils peuvent trouver pour la donner aux gens du
coriege.

Durant les deux semaines, c'est le branle-bas dans le village du jeune homme. Toutes les
femmes nettoyent le village et préparent la nourrilure et Je malafu en abondance. Le quinziéeme
jour, les gens du village du jeune homme vont en forét chercher la jeune fille. Sa belle-mére lui
apporte de la nourriture et quatre houes.

La jeune fille sort de la case et prend la nourriture et les quatre houes puis, escortés par
toutes ses amies, pénétre lentement dans le village au son du gong. Tout le monde se tait. Arrivée
devant la case de I'époux, le cortege s'arréte. Le pére de la mariée appelle le mari et lui donne sa
fille. Les deux époux enirent dans leur case, tandis que les gens s’en vonl manger et danser. La
cérémonie esl terminée.

Formes du mariage.

Jadis I'échange entre fréres ou sceurs était la base du mariage. Actuellement ce systéme
peut étre considéré comme aboli.

L’homme doit prendre femme dans sa tribu, peu importe le clan ou le village. Toutefois,
les mariages avec les pygmées sont trés fréquents, étant donné les liens de parenté qui unissent les
deux peuples.

La polygamie était fort répandue jadis. Elle tend a disparaitre par suite des efforts des
missions et également sous linfluence des facteurs économiques, qui ainsi que nous l'avons
signalé, ont appauvri l'indigéne. La premiére épouse est la maitresse des autres. C'est une: espece
de majordome, qui régle le travail des auires femmes. La polyandie est, par contre, inconnue.

#**

Fouvoir des époux.

L’homme est le maiire de la femme, en ce sens qu'il a dit uébourser éroimémeni pour
I'avoir. En conséquence, la femme est sa débitrice et doit, par son {ravail, faire rendre le capitesl
invesii.

L’homme doit veiller & la sanié et au bien-étre de son €pouse, lui acheter les instruments
et accessoires du iravail.

Le produit du travail de la femme est partagé entre le mari et son épouse.

L’adultére du mari est moins puni que celui de la femme : une chévre seulement.

*
%k ok
La femme entre dans la famille de son mari, lui doit obéicance el fidélité. Son acultere est
donc sévérement puni : 'amant était tu€ : quant & la femme, elle devait paver cing chévres et

était répudée. Comme épouse, elle doit iravailler pcur son mari et ses enfanis, mais — comme
nous venons de le dire — elle conservera ure parlie de la vente de ses produits.

L]
L
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Dissclution du mariage.

Elle est obtenue par sanction du conseil des notables, sous la présidence du chef au tort :

a) de lfomme : s'il maltraite la femme; s'il est impuissant ou s'il abandonne le foyer
conjugal. :

b) de la femme : si elle est stérile; si elle ne donne pas satisfaction & son mari; si elle n’est
pas bonne ménagére ou si elle a commis I'aduliére.

Chap. IV. — La famille

1° ['auforité.

Elle est entre les mains du grand’pére paternel. C'est lui seul qui « jure el facto » gere
toute la communauté. C'est le correspondant du « pater familias » des Romains.

Jadis, 'autorité du chef de famille avagbela étail beaucoup plus étendue qu’actuellement,
par le fait que la famille, au sens large du mot, formait fout un village, qui vivait par lui-méme.

Actuellement, ceite autorité a été ébranlée par le regroupement de toutes ces familles,
et le chef de famille n"a plus qu'une autorité restreinte, pour ainsi dire méme purement honorifique.
Les jeunes générations ont un esprit plus émancipé, par conséquent plus indiscipliné.

Mais faisons abstraction de cette réserve et considérons les droits et dev01rs du chef de
famille « ad usum ».

La coutume Molese enseigne :

Toute collectivité a besoin d'un chef. Le seul qui puisse avoir cette qualité, c’est
I'avagbele. C'est lui qui a fondé la famille qui dépend de lui. Ses enfants ont procréé une autre
familte. Mais cela grace A l'avagbela. Il connait la coutume, parce que son pére le lui a dite
Cela se transmet de pére en fils. Il connait les no 1 s des ancétres, leur destinée, les faits principaux
de la vie de la famille et de la tribu. De plus, il est 4gé; par conséquent, il a plus d'expérience
et est plus désintéressé. Son devoir est donc de bien conduire sa famille, de la conseiller, de
I'aider par son expérience. Il devra €duquer ses petits enfants, en faire des hommes. En cas de
contestation, il devra trancher la palabre. Par contre, la famille lui devra obéissance, lui procurer
tout ce dont il a besoin et lui témoigner les marques de respect qui lui sont dues.

La tutelle est pratiquée, vis-a-vis des enfants mineurs, a la mort du pére. Le tuteur qui est
généralement le crand’oncle avalsfu, a, envers les filleuls, les mémes droits, mais aussi les mémes
obligations, que le véritable pére. Il devra payer une dot au garcon qui se maric et devra
veiller & ce que sa filleule soit un bon parti.

Comme nous l'avons signalé précédemment, les enfants font partie de la famille de leur
pere (pairiarcat).

20 Composition.

La famille, au sens large du mot toujours, est Cdu ; elle comprend toutes les familles
par chacun des enfants, ou Bode. Elle se compose du grand-pére (dragbela), le chef.

Ensuite viennent la grand'meére (Magbela), les grands oncles (avalsfu), les qrandes-tantes
(avatshudi),le pere (aba), la meére (ema), les oncles (avakagba), les tantes (magbi) les enfants (magu).

Ceux-ci se divisent en fréres (avamagu), sceurs (managu), les cousins (arafshumagu) et les
cousines (avafshukagu).



(10 Avagbela el Magbeta

)20 Avatshu et Avatshudi
Odu (3° Aba et Ema

)40 Avakagba et Magbi

(50 Magu (a) Avamagu et Mamagu

(b) Avatshumagu et Avatshukagu

Il existe une coutume qui peut faire entrer dans la famille un étranger : c’est I'échange de
sang, trés en vogue chez les Walese. Un membre de la famille qui adonnéson sang a un éiranger,
considére celui-ci comme son propre frére.

30 Relations enire membres de la famille.

Les enfants respectent leurs parenis, les aident dans le besoin. Les relations sont étroites
et solides, basées sur la coutume, ils vivent une vie identique a celle de leurs parents. La solidarité
esl tres grande chez l'indigéne, surtout en matiére de dettes. La parenté se transmet par le grand-
pere. Il n'v a aicune parenté reconnue avec une espéce zoologique ou botanique quelconque.

4o Propriété familiale.

Chaque enfant marié est propriétaire de ses biens meubles. Le partage se fait, en cas de
déces, entre tous les enfants, sauf en ce qui concerne 'habitation qui est démolie.

Chaque famille travaille pour elle-méme, épargne son salaire. Toutefois, trés souvent, le
salaire est confié & avagbela, qui le distribue aux intéressés suivant leur demande.

50 Arbre généalogique.

Nous donnons, ci-apreés, l'arbre généalogique de tous les Walese, que nous avons divisés
en trois parties, suivant les trois familles, qui descendent de I'ancétre commun, Olj, fils de Bali,
fondateur du genre humain.

Tous les renseignements concernant cette généalogie nous ont é{é fournis, durant notre
séjour chez les Walese, par les vieillards. A plusieurs reprises, nous avons conirdlé la véracité de
ces éléments, qui se sont, chaque fois, avérés exacts.

Nous commengons par situer chacune des trois grandes familles, puis nous éludierons en
détail la généalogie de chacune d’elles. Une seule généalogie n’est pas trés complete, c’est celle de
la famille Angu.

Le systeme que nous avons adopté pour dresser la généalogie des Walese nous semble la
meilleure; car, en établissant des subdivisions en clans et familles, nous avons évité la confusion
qu'entraine une longue suite de noms.




OLI

Généalogie compléte des Abfunkotou

NxkotU

ANGU

KAGI

TABLEAU GENERAL

Tsedu

Gbulu
I

Tedele

Tama

Bahumbu
Ivalu
Malibuwa

Tupt

Bimbi

Kiltkpandu
Helondi

Tsedu

Bota

Cihi

Damu

) Barangwa

Sidu Atupalanga

Bali

Mande

Nkotu

Kendi

- Aduloli

Bili Kolo
Kuku
Mado

Abvea Mudu
Gago
Andibuta

Auku Awoku
Delopfe

Bali

Banga

Kavi

Apinomba

Kali

Molutsa

Tsemana

Bontifo

Daye

Mutukpa

1
2
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Chefferiec Abfunkotou
A. — NKOTU

I. TSEDU
|

| | I |
Tsedu Bota Gili Damu

NKOTU
Somo = Galapki = Aodo = Ahokedi = Asehi = Deheli = Kaporai
Hase
Sedu Lalu
Adnetsi
Apalago = Sedi = Isse = Nedo = Apadzimani = Kalunga

= Abiale = Pasha = Matusha = Hohode

Oso = Badjaoadja = Apakotsu = Udaye = Apelegwa = Afundu-
musi = Apoze = Kalamuholi = Duge (alias Kalamyhole)

Dengu = Afadelu = Apamangoma = Apadzibili = Apanam =
Apamamba — Amiogo = Undebita = Daleki '

Logo = apokodu = aApopandi = Obwadi = Matshohu = Wawa
= Afosa = Boololo

Bota

Tigeli = Gelengele = Undegoga = Memiave = aloli = Amofo
Nkotu Tsedu = Bohumata

Ateho = Muho = Afamubha = Gosave = Kisoli = Olefi = Geluna
Atufu = Deye = Pafolu = Bosipo = Ahoruba = Ekeva = Lamu
Ategatshi = Alohane = Alobane = Lofola = Poposlie = Lalofa
Gili ‘= Kobaya = Kabaya

Adjiho = Okangi = Okakengi = Bola = amia = Kakoshu

= Mofoane = Delio

Atshai
| Ahabuna
Atemologa
Monagay Abfoloho
Mokwakwa
Bomboli
Damu Baudelope

Manilo



Sous-Chefferie Bagbulu

Généalogie
A. — KOTOU
|

II. GBULU

l I | I I
Sidu Bali Mande Nkotu Kendi
I II III v v
Barangwa Atupalanga
(1) (2
1. SIDU
( Amosia

) Tukbalele

1o BARANGWA = Dima = Ligbuti = Beli = Kouju = Andegosi = Oloni =( Bolipo

Barangwa

) Daubi
( Bokutu



= Konju = Andegosi

= Beli

= Ligbuti

BARANGWA — Dima

Sidu

Gbulu =

BARANGWA

Amosia

Bolipo

Bambi

Bokute

Alambi

Kilako

Bene

_44 .

Tohembi = Okabenaesa = Kitia

Pawanza

Basenge = Kitia

Apatsede

Mudzako = Patsede

Pamba

Apawanza

Bolipo

Apoteho
A . Kitambala
Apoidimi most Tokbolele
Bakage
Konene I Tukbalele
Bene Ante
Beli
Apaimi
Bougohu Belise
Uderambi
Kilako
Alambi Apawanza
amot Kilako Bene
Uhahua
Ante
Bukate Basenge
Andegosi
Lungote Apawanza
Oyaho
Lilea
Kuba
Mundeke Togbalali
Barangwa
Apadoni
PAWANZA Apoboka
Sengi
Asumali = Bolepo
Underambi
Matsango
Makenda
Apalusu
Alambe
Bene
Tilio
Apofay
Utsuloa
Tsendzide = Mokpelu
Tibuli = Sibaite = Afuboka
Mutohoko
Bolipo )
Kitoko
Pamba Bokipo
Amulese
Utchukola
Pawanza
Bwane Angokolo
Basengwe
Basengwe Isa
Mundeke
Pamba
Apofay

Basengwe = Molefu
Likbute = Libaite = Apuboka



B_ali=J egedi=Ude-
rambi = Barangwa

Tohembi = Lambi

Okabele

Otseangu

~ Groupe Bali

Bahemo Bohopo
Atondi
Mofahu
Ootoone Opokabeni
Gamamenoga = Bongite
Auhi
Bakina
Pomba Apabunda
Tuli
Apabelembi = Bogoi Apagota
Bagina = Pahulu
Kakafa
Gamanoga
Away
Elosi = Lambi
Adediane = Doi
Avagbete
| Otseango
Apokai

Opalio

Kaotane=Musafiri

Apaludu
Okalamusi



— 46

1Burwepig
SL2(0)
0N osjn3uog
osinduoqv
e[ejodv
BqQUIN[IpUY = Ipueadv = sawn|y = nqnsi()
awoxadv 181V = 9[a3v
o103V odoqey]
oV ppobuoy = 1303ung
uesv
owaldyv nqnsyj) =
BUBRSUBWOS)BJ = B[OSY n3oyv
B[n[RIUQ = lsown']
. npopuadyv
njoqed = yeweiuy _
1103un| = ejosv 1ISuaL3IsnIy | nweyv B[NpuUv
911 = nodunrg _
IquIolnyy
9ABINIONN
0Y03V
@mwm—H WMCO~< & 1
npopusdq = I}auy)
npayv
03030r] nuwnr)
opua[v
eUBIUBWOSIBA 1997, Iq9], = BUBSURWSSIBI
o510 BSSNY
I93L
apuswy
°°d 9SSIBIA
28SNV  NUWLBNV
3 o |
+) neqewen = wmawcuﬁwmﬁmg

BIn[e3UOly +) apueqey

apas) ey (v

rzug

[Y919AIPUY =BWIS ], =93U0[V

99T =
BUBIUBWOSY

asjoNV

1jo3uesv

auayn (V

apas],



Suite familie Tsede

( a) Gene (voir a)

Limani = Gede = Tsede)

Boro = Dogo=
Limani-Gede Apaloga=

Angahu

( b) Mokonemope = Alongova = Somba = Udoi = Abeli = Matai =
(Matai
Omondula= Tadau ) Apamenge
(Tehokibulu
b) Famille Udoi
Bamahu
k
Angeke Madaisa
Zonzo
Undemuganu Sabuni
Undoi
Undebisa Bainsi
Bopo Mahoi
Ketsaba Kilonde .
Aposamuli
Bamalu Siombe=akumba
Udembi
Manzaleli
Bohuma
Engeke Amangovi=Molasi
Malahumbe
Kenabo Bamahu
Bolumu=akimba
Molasi
Kimba
Bolumu Malasoi
Undata
Bolusi=Matanda
Avigheva . Sahonde
Zakise .
Avigheva

Matsande



¢) Famille Tchomba

Maitana
Aute
Apatsalahu Abongoi
Atomba
Abugoi Selenge
Popo
Angai
Apuboka Gelako Ebota
Ogemo
Sel Avogoi
elenge Palahu
Limani = Gede = TSCHOMBA Tado
Matai
Abeli = Tumondula = Fodau Kamba
Ambeladu
Aute = Tstembi = Ungende

I1. — Bali
( a) Bamap
(1 Soli )
) ( b) Bende
(
( ( ¢) Molu
Gbulu = Banr ) 2) Pis )
( ( d) Kangba
)
) ( Agbadbo (+)

(3) Bumo ) Utshora (+)
( Udumbi (+)



Gbulu=Bali=Soli=
Bamapi

1) Famille Soli

Asesema

Aleme

Efembi

Egboni

Agbabo

Makambi

Mofahu

Balahu

Likomungu

Tsau
Okainde

Abambi

Mofahu

Tubalele

Aleme

Bangbahu
Sebu

Angobo

I Limosi

Mokuombi= Membora

Avitoy

Mangele

Bike
Musihindi

| Makandi

a) clan Bamapi

Udebku
Neke

Ofay

Makambi

Benengwa
Tselo
Likumangu

Alumbi
Apabokoni

Itora

Atape

Ite=Lamosi

| Apatoma

Tsau
Avitoy
| Apaueke

Ombabo = Mutshola=Mutshola
Odubi = Lagobo

Okainde
Aleni

Getea
Dai
Mofau
Tao
Abambi

Tona = Pasiofa
Apahula=Bohutu

Atela Apeta
Soli

Alumaci

Tona

Pagbahu



Lese = Bali =
Soli = BENDO
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Famille Soli b) clan Bendo

' Batay=Kanera

Batay=Kanera Mutuna
{ Kanera

Kalamuhole = Kamagai (+)

Mangera
Mutuni Maudefu Butuna
Kaumasi
Kulufa (+)
Boluteni = Bohutu = Oluteni
Kamu Botuna
Kamu Keke
Apemi
Berengwa = Kuluka (+)
Bendo Makambi = Dai (+)
Dai = Toho (+)
Udukue
Udukue =;Balofu Bohutu

| Bendo

Efembi
Makani Udoi
Oluteni

Kalamuhole = Kamu

Dai
Bohutu
Kanera
Likindei
Apahutshu



= Molu

Beli=Pia

Gbulu

Angba=Balofu

Atshera = Pesu

Apeta (+)

Uduke

Bohutu
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2) Famille Pia ¢) clan Moha

Bendo =Utchichi

Tupi

Pengi

Talame

Budulu

Pohu

| Menganga

Apeta=Tselo

Talume

Usindi (+)
Mobinda Bahulugbi (+)
Apanongo
Boite
Tohuembi
Desel
esele Avia hema = Lobi
Apeta Kolongo
Tohuembi=Usindi (+)
) Matay
Zangalahu = Afidi Mutsede
aluteni (+)
Kamu=DMuteni (+)
Odukue
Peke Kione
Alimai
. Amede
Afidi Kulufa = adeagba
Aumene
Tukele : Gobi
Bese = Afidi
Amangai
Undeute (+)

Balusane (+)
Gbundulu (+)

Apigedo (+)
Mutogba (+)

Pafia
Pangamutu (+) | Pangamutu

Pengi
Monganga

Matingba = Undeunde
Petru = Boyle




IIl. — Groupe Mande

( 1) Mayani
( A) Akulumu ( 2) Tshugende
) ( 3) Apakali
Gbulu = Mande ) ) 4) Bakula

(
( B) Makinde = 1) Manzamose

A. Famille AkRulumu 1) clan Mayani

Magbetu (+) Samai
Utingetu
Avitove Aviogbende
Ohamendu Apaviai
. Bunengwa
Salia Unditodu
Olu (+)
Magbetu Bende (+)
Salia (+)
Botoho Undebutshu (+)

Gbulu = Mande = Magbetu

] Bataya = Ligbo
Akulumu = Mayani

Salia
Awoya

Kua = Boisu

Olshu = Bene (+)

Undai Bohana +

Tsede = Tamove (+)

Doya = Pobosi (+)
Pangala

Undotu

2) Clan Tohugende
Gbulu = Mande = Akulumu = Tohungende = Apoluku (+)

3) Clan Apakali

(Gilo
Gbulu = Mande = Akulumu = Apakali = Tselu =) awoya = Kilako




Gbulu=Mande=akulu=
Bakula

4) Clan Bakula

Angatale Okaledu=Boholi
g Meliobo (+)
Budze Baunde= aApabeke (+)
Lolua (+)
Bagbata Pahuku (+)

Bome= Undemakelodu (+)

Balola Avibo
Zau

Bohame
i ; Bakolu
Band
e Apamosia Kundolu
Bandi Apiabondu | Undebopu
Utshuebu
Udopobu (+)
Okalapa (+)
Mahu (+)
. Muniafohu Bu.lu.bu
Mutogbar Asibisa
Abekolabohu

Madera= Gbulu

Undebohu

Molehu

Muniafohu
Likolabotu (+)
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Les Noms des Tribus au Congo Belge
par le R. P. TASTEVIN, C. S. Sp., Professeur a I'lnst. Cathol. de Paris

Le no 3 de la 9¢ année du « Bulletin du Droit Coutumier Congolais » a bien voulu publier
en 1941 un article que je lui avais envoyé sur le méme sujet avant l'invasion tudesque. Je ne I'ai
su qu'au printemps 1948.

Mes études postérieures m'auraient permis dés 1940 de rectifier 'explication hasardeuse
que je croyais pouvoir alors donner du sens de la 2e syllabe du radical primitit qui forme
I'armature de ces noms, comme de tous les mots du lexique africain, a leur origine.

Ainsi que je l'ais exposé depuis dans la s Petite Clef des Langues africaines » (Librairie
Maisonneuve, 198, Bd St-Germain) qui n’est qu'un produit {rés condensé de mes recherches sur
ce sujet, il est certain que le radical primitif de tous les mots principaux du lexique africain, y
compris les monosyllabisés, fut a I'origine du schéma CVn C' V', soit deux syllabes simples,
formées d'une consonne et d'une voyelle chacune, réunifes par une nasale, laquelle se trouve
aujourd’hui représentée dans certains dialectes par une liquide | ou r, ou par une palatale k ou
g ou par un redoublement de la seconde consonne :

Kongo, Bangi, Ganda
Gurma (gumba), Surma (tumba), Girmi ou Barma (bamba)
Togbo, Baggo. Tedda.

Notez ici que dans gurma etc... I’ m a remplacé un b: c'est toul : gurba = gumba.

Il n'est pas admissible que la premiere syllabe ait conservé son caractére, primitivement
possible et méme théoriquement probable, de pronom démonstratif : ni que la seconde ait toujours
le sens d’ « énergie vitale » sous des représeniations variées. Qui prouve trop, ne prouve rien.
Cette hypothese est donc a rejeter.

C'est pourquoi je crois devoir & cette Revue scientifique qui m’a fait un si gracieux
accueil, & ses lecteurs qui sont pour la plupart des savants et 8 moi-méme, une rectification de
mes idées d’alors, que mes études postérieures m'ont permis de dépasser.

Notez que H. Baumann et D. Westermann ont commis une faute analogue dans « Les
Peuples et Civilisations de I'Afrique » p. 213, dans I'analyse du nom divin de Nzambi et ses déri-
vés « Leurs noms disent-ils, comportent le radical commun mba ou mbiquidésigne lactivité créatrice
el formatlive trés loin a 'intérieur du domaine bantou. » Cecileur permet de rapprocher linguistique-
ment Nzambi, Nzakomba, Djakomba etMbomba. « Le Djakomba des Mongos, ajoutent-ils, forme
constamment de nouveaux hommes en les pétrissant, tout comme le fait kioumbi en Afrique
orientale. » Au point de vue linguistique leur postulat est une erreur, car le radical de ces mots
n'est pas mba ou mbi mais respectivement :

Zambi (dambi), komba, bomba Lxyumbi (Rumbi).

Quant a Dja c’est une forme dialectale du pronom relatif africain, qui présente les noms a
la maniére des pronoms de catégorie. Nous en verrons d’autres formes au cours de cette étude.

Tout se présente comme si les deux syllabes simples qui servent encore de proroms
démonstratifs dans les dialectes actuels s'étaient associées deux & deux pour former des noms et
des verbes qui n'eussent plus rien de leur ancien caractére pronominal, ou plutdt prénominal saut
qu'ils désignent, mais de fagon plus précise, des éires ou des actions.

Dans les langues banty, subsahariennes et malgache, le shéma primitif CVn C'V’ estencore
treés fréquent. Mon premier article en est pour le bantu une illustration évidente. Pour ie malgache
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je signalerai le mot fumpu (maitre) (&crit tompo), que les Congolais reconnaitront dans le nom
divin des Baluba :

Mu lopue, Mu lofo, Mu lofiue, ou mieux Mu Lopue etc... Le maitre.

Mais cette ceriitude présente une certaine difficulté pour les non-initiés, a cause des ava-
nies survenuas a ce radical — encore pourtant raconna‘ssable — depuis des dizaines de millénaires
qu'il est en usage, et quoiqu’'on le retrouve un peu partout. Qui reconnaitrait par exemple fumpu
dans le nom divin des Ewondo (Cameroun) :

Ntondobé (tombé-ndombé)

Si les répétitions de syllabe entrainent une si grande difficulté & reconnaitre le schéma
CVn C'V’, a moins d'y étre entrainé, que dire de la disparition de 1 & 4 des 5 éléments primitifs,
par suite de l'usure inévitable des siecles? C'est en particulier le cas du nom de l'eau, réduit a sa
premiere voyelle en ki kongo * ma i, 'eau ou les eaux; et c’est & fortiori le cas dunom de la rosée
au (R'wanda Ru Wanda) : m’e, par contraction de la voyelle du pronom de la 5¢ catégorie, ma
avec le nom de l'eau 7, dont il ne reste ainsi qu'une moitié : une moiti€ de la ire vovelle du
schéma CVn C'V'!

Or je crois pouvoir démontrer sans jamais quitter la réalité des faits, que la forme pre-
migre de ce mot &tait bien fumbu.

De nos jours encore les mots isi fombo, en zulu, o ndombo en duma (Gabon), ndombo et
vu fomne en ngangzla (Angola) représentent respectivement, la fontaine, la pluie, I'hivernage, le
marécage; en Uganla 'hivernage s'appelle e ddumbi, pour e ndumbi, qui devient / tumba au
R'wanda. En dyolla (Sénégal) fu dyumf abu ou fu dyumf afu est la plaine Aumide. C'est au fond
le m&me mot que £a luf, la boue ot le pronom relatif Aa remplace le pronom de la 4e catégorie
pu ou fu.

Mais la forme primitive de ce vocable se trouve mieux dans le mot ke fundumu, pour
tumbu ndumbu qui désigne en ki kamba du Kénya le tonnerre sans pluie, ol les Noirs ne voyaient
sans doule, comme les Indiens de "’Amazone, qu'une agitation des eaux du ciel, semblable aux
flots mugissants de la mer. Le verbe correspondant esi {funduma (lumba-ndumba).

Le ruganda traduit ces deux termes par e ddudumo et ku duduma. On dit en ngangela
mu ndundumo ef en olu nyaneka omu titimo (timbo-timbo).

Nous voyons asparaitre ici la voyalle /7 qui désignera l'eau en Ri kongo. L'u en
traveisant les siecles et le continent s’est changé en /. '

Mais jetons d'abord un regard sur le malgache ou le tonnerre se dit £ rubu drubu-nas
dérivé de tumbu-ndumbuy, ou tumpu-ntumpu, comme le nom du Maitre qui le fait retentir au ciel,
Comparons-lui les mots mi fupa-tupa, les flots et mi tsimba-dimba-di-£a, se rouler, mi étant 'article
des infinitifs neutres en malgache et £a un suffixe verbal, comme en bantu. Quant a tonner il s'y
traduit mi kulru-kutru-fa soit kundu-tundu-fa (ou kundu-kund’uka en bantu commun) : ce qui
comparé a fumpu nous montre I'équivalence initiale des trois consonnes fondamentales de la
linguistique africaine, et peut étre méme de toute linguistique : R. t, p cf. quinque = pente =
fiinf = pemp.

Ea peul, le mot correspondant est falma ngu (pamba), ¢ le falma » ou le pamba nom divin
des Vakua nyama; le grand-pére, mrvamba, des Ewondo; le roi mfalime des Waswahili.

Q tfoa veuille bien aussi remarquer & cette occasion que 'onomatopée ne s'obtient en
atricain g 1e par la réodtition simole ou triple (dimba-dimba-di) d’une syllabe, avec généralement
une légere inflexion de la consonne redoublée.

Autres exemples : gulube, pore, pour gumbe-dumbe.

dogobe, ane, pour dombe~gombe, en ganda.



Malgré I'opinion courante, 'onomatopée, ou imitation des bruits naturels n'est jamais &
I'origine des mots en africain.

Notons aussi en passant combien il est illogique de traiter 'africain en langue agglulinante,
et de bloquer le nom avec le proaom de catégorie qui 'annonce. Celui-ci a beauccup plus de
portée que nos articles, car il nous indigue, en méme temps qu’il présenle le nom, a laquelle
des huit catégories de substantifs il a été rattaché par le dialecte. Ici nous vovyons le méme mot
tonnerre, classé dans la 2¢ par omu, dans la 3¢ par o, dans la 4¢ par e et par isi, dans la 5¢ par
e et dans la 6¢ bantu par vy, fu, fu, & quoi 'on peut rattacher le # du malgache. Rien ne prouve
mieux l'entiére indépendance réciproque du substantif et de son pronom de catégorie en fonction
d’article ; mais aussi la supériorité de ce pronom sur notre article.

Qu'on veuille bien excuser cette digression. Elle m’a paru necessaire en face de la routine
invétdérée qui s'obstine a durer, et qui se défend avec un acharnement digne d'une meilleure cause.

Mais continuons notre démonsiration des détormations successives du nom primitif de
I'eau en africain, y compris le malgache.

A co6té de omu titimo, le tonnerre sans plule, le tonnerre de la pluie, le nyaneka nous
présente d'abord omu limbi, la bruine, oti l*s deux voyelles se sont accordées.

Relevons maintenant ca et 1a ces mots que le lecteur initié pourra facilement compléter
avec d’aulres vocables, tirés des dialectes qu'il parle, ou qu'il a étudiés :

mu jumbi, I'averse, ganda
ka yombe-n tremper, dvolla
a yombe la mer pongue
mu lambu la pluie, zulu

mu lambo la riviére, ’

o rembo, pl, i tembo, la riviere, pongue
ku yamala (damba-lamba), les flots dyolla
mu jamba, la riviere, punu
ampu-ka imbibé, malgache
oku yave-ka mouiller nyaneka
rami séve de ['arbre & encens malgache

rami-lami-na plante aquatique »

tobe-re la goutte peul
dabu-ngol la riviere »
dabu nde I'hivernage >
sabu-n le puils dvolia
mi nlaba les points d’eau wondo
lab puiser »
jabu riviere sonray
ma ndave-nuna bruiner malgache
zavu-na la brume »
safu-tra inondé »
lavi-ana » >
tami-ka suintement >
tuba-ka débordant ’
tuba-tuba agitation de I'eau >
tobo la pluie fine peul
tobo tobi la pluie a plu »
oku tapa puiser l'eau nyaneka



tuvy puiser malgache
daba-ka trempé ’
ntyebo la pluie wolof
sébé v »
tav-te étre trempé »
lep-de ’ »
téwe » pongue

e sosobe-n la pluie fine dyolla (sobe-sobe)
zebi-zebi inondation malgache
duba tremper punu

ka luba la pluie dyolla

e luf » »
tuma (tumba) vague lari

ma lafu la séve de palmier vili

o lowi la riviere pongué

On aura remarqué dans cette liste la fréquence des mots malgaches. Ce qui n’est pas mions
remarquable ce sont les suffixes verbaux bantu nuna et £a, ainsi que le suffixe fra qui y correspond
au bantu fa et ra.

Dans une étude sur la mule fabuleuse des Sakalaves songombi, et sur ses ruades ou celles
de ses imitateurs au « jeut de la savate » fongombi, qui paraitra dans 'Ethnographie de Paris, j'al
prouvé que ce mot n'était autre que le dogobe « I'dne » des Ba Ganda, et expliqué a cette
occasion plusieurs tournures grammaticales du malgache et plusieurs termes essentiels a toute
langue, et qui sont en malgache d’'orgine certainement africaine.

Il me semble que I'on pourra établir un jour que la langue malgache reléve autant, sinon
plus, d= la famille africaine que de la malayo-polynésienne.

Nous allons maintenant précipiier notre démonstration en énumérant une série de mots
de la famille de Jeau issus comme les précédents de fumbu, timbo, et tuba-tuba, 'eau agitée,

oll la premiere voyelle, celle qui devait survivre en ki kongo au naufrage des autres lettres, est
un 7

tiba la flaque d’eau tonga

hu yimf ahu le marais dvyolla
hu imp ahu I'étang »

mu simi la source luba

dyi diba la riviere duma
diba-diba plein d’eau malgache
tiba-tiba gonflé »

i riba le lac R'wanda
ma diba I'eau ngala

¢ liba le lac fang

e liwa I'humidité duma
‘isi ziba » zulu

otyi divi-divi la source nyaneka
a jibo la riviere kuri (Nigeria)
diwo nde la tornade peul

mé ndib I'eau wondo
mé ndim » »

e dim pluie, riviere efik



e lim la brume dyolla

eiwa I'humidité luba-hemba
ivi-ivi nausées malgache

ivi la salive »

m'eva (ma iva) I'eau nyaneka
m’ema (maima) » luba-hemba
o ti ’ delen (Nubie)
ma dyi » swahili
dyiam » peul

dvyi » mandé€

me ce » cuana

ama i » R'wanda

ji ’ bamana

ba s/ ’ lolo

ili » i bo {Nigeria)
ma i » kongo

m'e rosée R'wanda

Ces mots cueillis sur tout le continent africain et ses dépendances, du Sénégal & Mada-
gascar, et de la Nubie au sud-ouest africain ont passé insensiblement du schéma primitif CVnC'V’
a I'état monosyllabique représenté par une voyelle. IIs se tiennent par la main. Natura non facit
salfus. Je crois que cette démonstration est évidente. Elle prouve que le substantif /, eau, vient du
schéma CVnC'V’, aussi vrai que O (eau) vient de aguam. On peut faire la méme démonstration
pour tous les mots africains. Il faudrait plusieurs vies pour le tenter sur tous; mais les sondages
entrepris, et dont on trouvera quelques exemples dans la « Petite Clef des Langues Africaines » me
paraissent suffisamment démonstratifs et concluants.

Pour les mots monosyllabisés, il arrive le plus souvent que ce solt la seconde syllabe qui
disparait. Ex. ntu, la téte, vili,

ntungu, le téte humaine, yombe

Notez que ces deux dialectes sont en contact immédiat, et que c'est de ce radical que pro-
céde le nom Mu ntu pl. Ba ntu : les hommes. Les autres formes dialectales du mot téte, telles que
mu tue, luba, etc... supposent une forme compléte en e, par exemple ndunge signifie « intelligence »
en plusieurs dialectes.

Ki cua, la téte, en swahili, luha en malgache, suppose au contraire une forme en a : funga
ou dunga, qui est également fréquente au sens « d’intelligent » et qui a servi & former le nom des
Négrilles : Bu fua, Ba cua, Ba sua et celui des Be cua-na, avec le suffixe na comme en nalgache.

Il arrive aussi que ce soit la premiére syllabe qui disparaisse :

Mu lungu, Mungu, M ngu, M gu, Dieu.

Cette derniere forme est celle du &7 ngazija des iles Comores; les trois autres étant celles
du Tanganyika et de Zanzibar.

Ceci tient & la caducité fréquente de la premiére consonne qui laisse la voyelle initiale
sans support,

Autres exemples : 10 ku gulu, ku ulu, ku lu pl. ma Iu, la jambe, suivant les dialectes.

20 ti, noir, en sara, & confronter avec ses équivalents :
pinda et viri en vili
vindi wondo
ma inti malgache
ili sara



Ici pourtant la forme /iri en mande qui nous falt remonter & une forme primitive findi =
pindi, nous permet d’hésiter sur le procédé d’évolulion, car les deux sont également possibles
d'apres les données des lexiques. ' _

Il est de méme ascez probable que e tele beeuf, en dyolla provienne de ngombe, beeuf en
bantu en passant par la fcrme malgache ombi, qui a perdu la consonne initiale.

Quant au nom de I'eau ma i le processus du passage de fumbu ou de son équivalent {imbo
(nyaneka) a i/ s'est fait en 9 étapes au maximum :

10 Etat primitit fumbu

9e Réduplication tumbu-fumbu

30 Réduplication d’une seule syllabe tundumbu

40 Chute de la 2¢ consonne tundumu

50 Variation surles voyelles litimo, nyaneka (timbo)
6o Chute de la nasale médiane diba

70 Amuisement de la voyelle finale dib

8o Chute de la consonne initiale iva, ivi

90 Disparition de la seconde syllabe di

100 Disparition de la premiére consonne f

Ces étapes peuvent méme se réduire a cing : ftumbu, diba, dib, di i, ce qui est vraiment
peu de chose en plusieurs millénaires d'existence! Mais la structure des langues africaines est si
nette et si souple, qu'on la retrouve sans trop de peine sous toutes ses variations, grace a la multi-
plicité des dialectes qui ont toujours conservé, 'un ou l'autre, les traces des différentes étapes.

Essayons maintenant de retrouver ce processus dans les noms des tribus du Congo Belge.

Les themes possibles au départ se réduisent a 9 si I'on s'en tient aux occlusives sourdes, eta
la voyelle u, soit :

kRunku, kunty, Rumpu
tunkuy, tuntu, tumpu
punky, puntuy, pumpu,
quoique I'harmonie impose généralement une occlusive sonore pour la deuxieme syllabe.
Ces thémes se retrouvent, sauf, mutations vocaliques dans :
1o Ba kongo, Ba Rango, Bo ganga, Bo ngenge
20 Ba nkundu, Ba nkwundu, E konda
Ba gandu, Ba gunda, Ba ganda, Ba nginda
3° Bo ngombo, Ba ngombe, Ba kyombo (K palatis€)
40 Wa tungu, Wa tunga, Bo ndunga Ba ndinga
50 Be tundu, Ba ndande, Bena ka tonde
6°c Ma tumbue, Wa dumbo, Ma temba, Togbo (tombo)
Wa tembo, wa temba, Bena dyambo (d palatis€)
70 Banya bungu, Bo bango, Bo benge, Ba mbirga, | panga
80 A mbundu, Ba bunda, Ba pende, Ba buende
90 A bamba ou bangba, Ba bemba, Ba bembe.

Tous les autres noms sont dérivés de ceux-1a :

a) par redoublement d'une syllabe dont la consonne est généralement ir:fléchie :
A solongo pour 4 ndongo ndongo. Ba fumungu (pungu mbungu)
Dengese (dende-gende), Wa fulero (punde-pundo) Zapo-zap (dambo)

b) par mutation de consonne :

Ba rundi (tundi), A lunda (dunda) Ma ycmbe (dombe



Ba femba (pemba) Wa wamba (bamba), Wa rumbo (tumbo)
c) par chute de la nasale médiane, ou sa substitution a la 2e consonne :
A kela (kenda); Ba havu (pambu); Ba holo (pondo)
Ba lolo (dondo) ; Ba luba (dumba) ; Ba nyari (dandi)
Ba soko (dongo) ; Bate tela (tenda); Bo poto (pondo) A Bodo (bcndo)
Ba kueu (kundu) ; Ba suku (tungu)
Logo (dongo) Luru (dundu) Ma ngbele (bende) Ma ngbetu (bentu)
Ma yogo (dengo) To poke (ponge) Wa goma (gomba) Wa genva (genda)
Yasa Yama (damba), Wa ruwa (dumba)
d) par chute de la consonne initiale :
Tci ou Tuci oko (dongo) ; Bo oli (dondi)
e) par disparition de la 2e consonne
Aba bua et Bata bua (bunda) ; Ba dia (dinda)
Ba lua (lunda ou lumba); Ba tua (tunga)
f) par disparition de la 2e syllabe :
Aba ka (kanda, kala, kaa) E fe (pende, pembe)
g) par amuisement de la 2e vovyelle:
A lur (dundu) ; Ba zing (dinga) ; Nyam-Nyam (damba)

Les 9 thémes originaux étant & l'origine de tous les mots du lexique, il est aujourd’hui
impossible de leur donner un sens déterminé au départ.

En fait, ils en ont de trés variés. Ainsi on trouve kungu avec le sens de chef, en ganda .
avec celui de ¢« humidité »* en swahili; de ruisseau, ailleurs; pungu et bundu ont également des
sens trés divergents suivant les dialectes. On peut en dire autant de tumpu, damba, dumbe, etc..,

On ne peut donc pas affirmer en toute certitude que el nom de tribu a telle signification,
méme si le radical y a recu une signification déterminée dans le lexique des mots communs.

Toutefois il semble que chaque iribu ait voulu se donner un nom de signification hono-~
rable, mettant en relief ses qualités de virililé, de sagesse et peut-éire méme de beauté.

Le radical « bundu » parait avoir été particulierement recherché, alors qu'il signifie peut-
&tre simplement « Noir s, Mais Dieu lui-méme ne rejette-t-il pas en certaines tribus, telles que les
Wa Caga du Ki lima njaro toute victime qui n'est pas parfaitement noire ¢

Voici la variété de formes qu'a pu prendre ce radical dans les noms de tribus :

Ovi mbundu Ba poto A banda Ague mpono
A mbunda Ba punu Banya R'wanda E mbumbun (bundu-bundu)
A bunja - E bulu Ba mana Buzu

A mbeolla Nvéle E hondo Ba fia

A wenda Ba furu Ba hundu Ba pindi

O wundi Ba hutu A wolo Ba pende

E wondo Ba holo holo Bozo Ba buende
Ba hoyo Bororo (bondo-bondo) E mbon Funj

Ba buyu Ba mbuli Pojulu (Pondu-pondu)

Ba kpélé Ba vili Fon

Wata veta Ma ngbetu I Bo

Wata ita Wa mbili Mo si

Wa pare Bari Ka virondo (viro-vindo)

A mbete Ful be Wa vidunda (vidu-vinda)

Mate bele Fali I bibio (bindo-bindo)

Ce vel, et 'a ulu be sont les noms des griots en wolof et en peul.



Le terme dyarmba, contracté en xama dans le nom des Yasa yama désigne les preux chez
les Wolof et les Age kuyu. Les Vakua nyama l'ont aussi adopté pour eux-mémes et pour I'éléphant
o ndyamba. 1l est aussi devenu nyam-nyam, nyema.

Quant a Kongo, c’est un nom divin, et Rungu signifie « le chef » en ru ganda.

Les noms sont précédés, & peu a’exception prés: Togbo, Fang, Nyam-Nyam, d'un pronom
démonstratif qui a généralement la valeur d'un article pluriel, sauf quand il est suivi d'un autre
pronom, qui lui-méme prend alors la valeur d'article :

Ba mi tumba: Ceux des montagnes,
Ba mi leke : Ceux des prairies,
Bena ka nyoka: Ceux qui du serpent (?)

Ces pronoms sont tantdt simples et tantdt composés. Ceux d’entre eux qui s'expriment
simplement par une voyelle ont perdu leur consonne qui était b ou subsidiairement m.

Voici les principaux pronoms simples :

A, E, I, Ka, Lo, Ma, Mi, Ba, Bo, Sa, Shi, Ta, Tu, Va, Wa, (écrit parfois Vua), Ya, Za.

Les pronoms composés sont :

Aba, (dérivé de gamba, gama), abo, Aci, Age, Ahi ou Ai, Andj,

Ama, Avo, Awa; Bafu (Bafua), Baki, Baci, Bashi, Bati, Basi,

Bali, Bai; Baka, Bakua, Banya, Basa, Bata, Bate, Mate;

Bena (Bai na, ceux qui ou ceu.: avec) Mabi, Bina; Maki, Tucl,

Tushi; Wafu; Yali, Yae; Yama, Yasa.

Ces pronoms composé€s seraient imparfaitement traduits par notre article pluriel. Le second
élément joue le rdle de pronom relatif. Il faudrait les traduire par Ceux qui, en mot & mot. Comme
ils sont trés variés, il convient de les exprimer, mais en entier, devant le nom, quoique séparés
du nom, car ils en sont une caractéristique singuliére.

Les Bashi Kongo. Les Aci Oko. Les Bena Lulua.

De méme pour les pronoms simples pour deux raisons : parce qu'ils sont caractéristiques,
chacun & sa maniére, et parce qu'ils ont plus de valeur sémantique que notre article, qui n'en a

aucune,
Les Ba bembe; les I panga; les Ya toma (Romba).

Certains de ces noms ne sont que des sobriquets, par exemple : Wa song’ola, ceux qui
épointent s/. e/. m’eno les dents. Il est formé du verbe £u songa, aiguiser et du suffixe réversif ola
(lula) qui indique que quelque chose a été enlevé aux dents en les épointant.

Les pronoms relatifs africains, qu'ils soient dérivés de £a ou de %/ sont toujours invariables
a l'égal des nodtres. Ils se mettent aussi bien avec le pronom singulier mu, qu'avec le pronom
pluriel correspondant ba, ccmme nous ditors celui qui et ceux ou celles qui.

Ce qu'il faudrait surtout éviter, c'est de joindre notre article pluriel & I'article singulier
bantu, comme l'ont fait les Portugeis ¢n disani : Les Mushi Kongo! les Mu Suko, etc...

Le pronom démonsiratif de catégorie varie du singulier au pluriel. M et U proviennent
de Bu, comme 4 et Ma proviennent de Ba et Mi de Bi. De du on a formé fu et lu, o, toet lo:
ces trois derniers étant parfois du pluriel. Di est devenu /7 ou e au singulier et zi au pluriel. Il
semble étre aussi a l'origine de 4/, ou v. v.

Quant a «a, c'est le pronom relatif lui-méme dans sa forme premiere, et dont 'usage
devant les noms est peut-étre plus ancien que celui des pronoms de catégorie. Il s’est infléchl ou
modifié en nga, %ua, fa, la, ra, sa, za, nya, xa, ha, a, et on en fait généralement un préfixe. Mais
on peut précéder un mot pour le présenter cans lui &tre incorporé, comme le préfixe « pré », par
exemple; et il ne 'est pas dans notre cas :

a mbua, le chien, malgache; en banlu o mbua, i mbua.
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Xa lel, 'enfant, wolof . . . en bantu : £u lela, mu ledi, élever, | éléve.
Wa-la Bua, ceux qui bua (bunda), peuplade d’Albertville.
L'associalion des deux pronoms Wala, Vakua, Bafua, etc . . . marque mieux la distir.clicn

profonde qui sépare le pronom du nom qu'il annonce. On s’en est si peu apergu que jusqu’ici on
dit communément en iraduisant le proncm démonsiralil Ba elc ... par noire article, el en aggluti-
nant contre nature le pronom relatif ki, 1a etc ... au nom. Ainsi l'on écrit couramment :

Les Tabua; les Tebelé; les Kuanyama; les Zigua.

Les Kanyoka; les Keguru; les Karanga; les Kijanzi;

Les Kakongo; les Languasi (gundi); les Sakara ou Sarkara (Kanda).

Les Shikondo; les Tsokue (aci okue); les Shilluk (ndunga).

Les Vongara (ganda); les Ziniba (ndimba), les Kavirondo.

L'équivalence des pronoms relatifs composés Wa (u+a) et Waka (u+aka) et des pronoms
classeurs de la 1re catégorie, celle des personnes ou des éires personnifiés apparait avec évidence
dans les noms respectifs du lapin Waka yima (U aka yima) celui qui se dresse, qui se tient debout,
et de I'éléphant Ua njovu. Celui qui Maiire, le Seigneur, en ru ganda . . . cf. ci-dessus tumpu, en
malgache. Ce dernier s'appelle a nzok en fang, montrant a nouveau I'équivalence de £ et de pou
d= son dérivé p; ainsi que celle de t, j. =.

Faut-il renoncer & corriger la routine qui fut certainement due & 'inattention et par suite
a l'incompréhension ? La mentalité africaine n'a-t-elle déjad pas pour nous trop de mysteres qui

sopposent 3 la parfaite fraternité que nous impose 'humanisme et surtout notre christianisme ?
R P. TASTEVIN. c.s. Sp.




JURISPRUDENCE.

TRIBUNAL DE CHEFFERIE
DE BAKO-SANDOA.

No 331 du 26-11-1948.
Kaloko ¢/ L.

Résumé de l'affaire : Kaloko, médecin indi-
géne, a donné des soins a L. et sa femme,
tous deux atteints de blennorragie. L. a
d'abord payé une somme de trente francs
mais Kaloko réclame un complément
d’honoraires. L. refuse en faisant valoir que
sa santé ne s'est pas améliorée el qu'il a été

conlraint de se rendre chez un aulre
médecin.
Décision : Kaloko paiera les frais de

I'instance. En outre, il remboursera les trente
francs qui lui furent versés.

Remarques : D'aprés les Juges, la coulume
d’'application est la suivanie: Lorsqu'un
indigéne s’adresse & un médecin il doit lui
consentir une avance destinée a peyer les
remeédes. Si le traitement réussit, le médecin
pourra réclamer des honoraires. Sinon, il
devra rembourser l'avance qu'ii a regue,
L'efficacité des soins conditionne le paiement
des honoraires.

*
o

Neo 338 du 27-11-1948.
Bibi Muloko ¢/ Cefuka.
Exposé de Bibi Muloko :

[l v a neuf ans que je suis maride avec
Cefuka. Deux enfants sont nés de notre
union mais ils sont décédés. Mon mari m'a
renyoyée et mes parents refusent de me
laisser retourner chez lui. Je demande le
divorce.

Exposé de Cefuka: le me suis toujours
bien entendu avec ma femme et je n’ai rien
a lui reprocher. Mes deux enfants étant morts,
jai renvoyé Bibi Muloko chez elle afin de

conjurer l'influence néfasle qui pesait sur
nous. Je désire que ma femme revienne
chez moi.

Deécision : 1l n’y a pas de cause de divorce.
La femme retournera chez son mari. Elle
paiera les frais de l'instance.

Remarques : Le divorce ne doit pas élre
accordé automatiquement. Pour selisfaire
aux exigences de la coulume, il faut que la
partie demanderesse fasse valoir des griefs
sérieux,

«
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N0 339 du 27-11-1948.
Naseula ¢/ S.

Exposé de Naseula : Je demande le divorce
parce que mon mari a attrappé la lépre.

Exposé de S.: J'ai attrappé la lépre. Qui va
me soigner si ma femme m’'abandonne ?

Décision : La demanderesse est déboutée
et condamnée aux frais de l'instance. Une
femme doit soigner son mari.

Questions aux juges :

D. Quelle est votre coutume ?

R. Si la mari est trés gravement malade,
la femme obtient le divorce. Autrement, elle
doit soigner son mari.

D. Vous considérez que la 1&pre n’est pas
une maladie grave ?

R. En l'espéce, il s'agissait d’'un mariage
chrétien qui ne peut &tre dissous.

L
* %

No 346 du 8-12-1948.
Mukolambi ¢/ Munika André.

Exposé de Mukolambi Le nommé
Sanga:am’'ademandé de garder son cochon.
En réalilé, ce cochon appartenait a Munika
André qui, lui-méme, I'avait donné en garde
aSanga.Labéte est allée dévasier les champs



d’arachides et de mais de mes voisins. Je
demande que Munika répare les dégats.

Exposé de Munika André : Si la béte a
divagué dans les champs des voisins, c’est
qu’elle était bien mal gardéde.

Décision : Munika André devra réparer
les dégits causés par son cochon. II est
condamné aux frais de l'instance.

Questions aux juges -

D. Ainsi d'aprés volre coutume, c'est le
propriétaire des animaux qui doit réparer
le dommaye causé par eux ?

R. Oui ? 1l faut savoir qu'en général, on
ne donne une béle & garder qu'a un parent
ou un ami.

Remarques : D'aprés la coutume Lubda,

le yardien de la chose est pratiquement

exonéré de toute responsabilité civile.
Pour les indigénes, garder une béte ne

signifie pas qu'on la surveille constamment.

Tribunal de terriloire de Lisala
(Congo-Ubangi)
Audience publigue du 28 septembre 1948.
En cause de Anzinea Monique
¢/ Dzanza Dominique.

DROIT CIYIL. ~ Succession. Evolu~
tion de la coutume des Gombe.

JUGEMENT

(Siégeaient MM. : Dathier F. M., Admini-
strateur territorial Président, Dala et Agbadi
assesseurs).

Résumé des débals :

Anzinea déclare : J'ai été épousée re-
religieusement par Molema, lequel &ié ca-
téchiste. J'ai vécu avec lui de nombreuses
années dans les quatre villages ot il résida
en tant que catéchiste. Molema est mort.
il y a quatre ans. Le partage des biens qu'il

laissa, se fit de la maniére suivanle, une part
a la parenté paternelle, une part a la parenté
maternelle et enfin une troisieme part qui
m'échut.

En ce qui me concerne, j’ai regcu une malle
remplie de vétements, une grande casserole,
un grand bassin, un bassin plus petit qu'un
fils de Molema m'apporta d'Ebonda, 3 pelites
casseroles, 2 petites assiettes, 1 chaise, 1 ac-
cordéon et 1 moustiquaire. )

Je demande au Tribunal que me soit remise
la machine & coudre achelée avec mes
propres deniers provenant du produit des
champs de bananiers que Molema m’avait
d’ailleurs aid€ a établir.]'ai d'ailleurs procédé
a la redistribution des vétements qui me
furent remis comme part d’héritage aux
parents de Molema, mon défunt mari, j'al
conservé seulement les aulres objels que j'ai
énumérés.

Je demande la révision du jugement du
Tribunal de secteur Dua qui ne m’a pas ac-
cordé€ la machine a coudre.

Dzanga déclare ; J'ai procédé au partage
des biens de Molema avec mon pére Mo-
salingo, décédé actuellement. Le partage se

“fif dans le clan maternel 8 Kwawa, Molemay

ayvant été élevé et y étant décédé. le ne
pourrais me rappeler la répartition exacte
des nombreux objets laissés par Molema
mais je me souviens cependant :

que le clan paternel a regu : une malle
en fer, 5 complets pour homme, la machine
a coudre et une table,

que le clan maternel a regu : 4 filets de
chasse, 1 fusil 1 malle en fer, 2 tables et
diverses lances et couteaux totalisant 70 en
valeurs indigénes, qu'Anzinza a regu les
objets énumérés par elle-méme °

Anzinea s'est remariée (mariage religicux)
avec Yangbi Simon, nolre parent & Mova-
ngusa (clan paternel). )

Le Tribunal

Entendu les parties

Attendu qu’'Anzinea demande la révision
du jugement no 248 du 10-6- 1948 du Tribunal
de secteur de la Dua,



Attendu que la demanderesse réclame une
machine a coudre ayant apparlenu a com-
munauté coniugale et actuellement détenue
par le clan paternel du défunt Molema,
époux d’Anzinea,

Attendu que la plus grosse part de
I'héritage de Molema échut au clan maler-
nel chez qui Molema fut élevé et décéda,

Que la demanderesse a recu elle méme,
une part importante de l'actif successoral
conformément aux dispositions de la cou-
tume évoluée qui attribue a I'épouse sur-
vivante d'un conjoint avec lequel elle con-
tracta une union monogamique de longue
durée, une part de I'héritage du défunt et
généralement fixée au tiers; la coutume
ancienne ne prévoyant pas la participation
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de I'épouse au partage de l'actifsuccessoral;

Atlendu gu’il y a lieu en 'occurrence de
considérer qu’Anzinea s'est remariée dans
le clan paternel,

Que rien ne s’'oppose & ce qu'elle puisce
bénéficier de la faculté d’user libiement de
la machine & coudre détenue dans ce clan,

Qu'il y a lieu de consacrer par jugement
le droit de la demanderesse a I'usufruit de la
machine a coudre,

Par ces molifs,

Statuant contradictoirement et au degré
de révision

Met a néant le jugement a quo et statuant
a nouveau établit dans le chef de la de-
manderesse le droit a l'usufruit de la machine
a coudre laissée par Molema.
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Deuil chez les Ngombe des environs de Lisala
pat F. M. DETHIER, Administrateur de Territoire.

Note liminaire : Nous n'avons pas la prétention de décrire par le détail le cérémonial
fundbre, ce serait & besogne de l'ethnographe; nous voulons simplement tenier de dégager et
d'expliquer a la lumiere de l'observation de la société indigéne endeuillée, la signification de
certains faits au point de vue de leurs conséquences dars le cadre du droit indigéne.

Est-il possible en effet d’'observer et d'étudier les manifestations de I'activité matérielle des
populations indigénes, sous quelqu'aspeci quelle se présente, sans étre amené inévitablement & en
découvrir I'origine dans ce qui est ou n'est pas permis, tant il est vrai que le droit indigéne déler-
Wine seul les actes réygissant les relations entre individus mais encore et surtout enire les groupes
dont ils sont issus. _

Les populations dont il est questior sont constituées par les Ngombe ou Kunda dont les
formations denses, venus d’Afrique Equatoriale Frangaise, déferlérent, il y a une centaine d'an-
nées dans l'entre Ubangi-Congo et auxquelles il y a sans doute lieu de raitacher les peuples
Gbandi, Bwaka Mabo, Kpwala, Monzombo, etc. restés en queue de migration et quant & la longue
soudandisés par contact.

Le décés,

A Tannonce d'un décés, il est une loi naturelle qui impose aux proches le souci de mar-
quer extérieurement les sentiments de douleur, de désarioi et de rancoeur devant le malheur qui les
frappe.

Chez les populations primitives, les signes extérieurs de deuil sont en général et a l'origine
empreints de violence réelle ou simulée, réaction normale chez des individus encore profondé ment
imprégnés de 'esprit de l'individualisme clanique et de la responsabiliié collective.

Nous supposerons donc survenu le décé d'un frére marié. Ce décés provogue immédiate-
ment obligetoirement le rassemblement de la famille censu lalo et 'adeplicr de la terue de deuil
marquée principalement chez les femmes, mére, sceurs et filles du défunt qui s’enduisent le coirs
de poussiere et se peignent le visage au moyen de charbon de bois et de kaolin aprés s'éire
dépouillées de la presque totalilé de leurs véle menis, les femr mes se rassen.blen! devenila case mor-
Juaire et entonnent des chanis [unébres en méme temps qu’elles se préparent a traduire la veuv?
devant un véritable tribunal familial.

Les réactions du frere ainé en tant que successeur du défunt se doivent d'éire plus specta-
culaires; a la vue de la case d'oli montent les complaintes de la parenté féminine, il se découvre la
poitrine ef brandissant un couteau, il crie : si mon frére est mort, je ne dois pas lui survivre ; s'il est
vraiment mort, avjourd’hui méme, je me tuerai; il fait le geste de vouloir se frapper de son cou-
teau; retenu aussitét par les « kumu » ou notables du groupement qui le saisissent, il se débat et
vociférant comme un dément, il crie : yedeni Bombemba te bapal'iso te, bawoi ngen’embi adikale
ko nda ? kake yendi, nagwe... ce qui signifie : ne m’empéchez pas de ma donner la mort car nos
ancétres sont en colere, ils ont permis aujourd’hui, que mon frére meurre et si hous avons commis
quelque faute, il est évident que notre famille entiére périra, je dois me sacrifier pour le clan tout



entier pour apaiscrle cotrrcux de nos peres. Les notables, de leur c6té, veillent & 'empécher de se
donner la mort, ils choisissent des hommes surs qui lui lieront les mains et surveilleront pendant
un certain temps les faits et gestes du frere défunt; ils lui enjoignent d'avoir piti€ des membres du
clan qui restent et dont il sera désormais le chef; qu'adviendrait-il, en effet, de ceux-ci si disparais-
sait celui qui est charyé de la gestion du patrimoine clanique et de la responsabilil€ de la commu-
nauté das vivants envers la lignée des ancélres quant & sa survivance, son développement et son
soutien dans ses relations avec l'exlerieur.

Les abjugations des notables suffisent cepaniant & réduire les scrupules solennellement
manifestds par le frere du défunt qui, par cette mise en scéne, n'a cherché qu'a se concilier les manes
de la famille pour 'exercice harmonieux des prérogatives dont il se sent revétu.

L’'inferrogatoire de la veuve.

Les sceurs du défunt soumettent alors la veuve a un interrcgatoire qui tend a établir les
responsabilités du déces; la coutume se refusant a admettre le caraciére naturel de la mort, il im~
porte doac d'en rechercer éventuellement 'auteur et 'épouse fait a priori 'objet des soupgons.

Toutes les fautes que la veuve a pu com neattre du vivant de son mari envers celui-ci et a
I'égard des membres da 51 bzlle-famille iui soat reprochédes et en §a de compte, elle est accusée
d’'avoir éié a l'origine des causes du décés de son mari. L'accusation formulée sans détours trouve
justification dans le fait qu’il parait évident que la veuve a tenté de s’affranchir du contrat qui la
liait au clan du défunt pour rentrer dans sa famille et y chercher ou y trouver un prétendant
susceptible da coastituer un titre matrimonial supérieur et former de ce fait une alliance plus
favorable. L'accusation peut éventuellement tenter de faire préciser les moyens qui doivent avoir
été mis en ceuvre par la veuve pour arriver a ses fins: poison, sortiléges ou tout aulre moyen dont
les femmes peuvent avoir le secret.

Cette procédure est entamée le plus souvent pour la forme, eucun fait précis ne se trou-
vant généralement & la base des accusations, elle est susceptible cependant d’entrainer l'appli-
cation d'office de I'épreuve du poison ou la soumission volontaire & celle-ci au cas ol I'un des
membres de la famille parvient a fournir a 'accusation des données formelles ou détaillées; elle
marque enfin 'opposition tacite mais constante des intéréts propres de la veuve et par voie de
conséquence de la famille de celle-ci, & I'égard de ceux de la famille du défunt ol I'épouse ne
réside qu'en gage de son titre.

La veuve ne peut quessayer de démontrer son innocence par de simples dénégations
je nesuis pas 8 méme de pouvoir désigner celui quia causé la mort de mon mari, se contente-t-elle
de déclarer, personnellement, je n'y suis pour rien, je n'ai pas é1é surprise en flagiant délit d'adul-
tére et je ne connaissais d'autre homme que mon défunt mari ».

L’'assemblée des femmes ne se laisse pas convaincre et la veuve est condamnée a subir
le jugement familial rendu exécutoire sur le champ. La sanction physique qui résulte des débats
est marquée par une peine qui consiste & appliquer & la veuve des coups et des mutilations
corporelles diverses et plus ou moins graves suivant le degré supposé de culpablité. Ces sévices
allaient jadis jusqu’a entrainer la mort de celle qui en était ['objet et des cas sporadiques mais
récents ont encore &€ enregistrés. Chez les Ngombe, les voies de fait méme légéres se font de plus
en plus rares mais le simulacre des mutilations corporelles subsiste dans la coutume qui consiste
a raser les cheveux de la veuve.

En méme temps que la coupe des cheveux, le visage de la veuye sera grimé au moyen
de poussiere de charbon de bois et de kaolin ; certains ethonologues voient dans cette pralique
les manifestations de I'idée de dissimuler tout au moins momentanément le visage de la veuve a



I'esprit du morl pour le cas oli I'dme de celui-ci séjournant dans le domaine des mauvais esprits
ol I'aurait conduit son instinct, devrait user de maléfices a 'égard de sa veuve et faire perdre avec
celle-ci la valeur du titre matrimonial qu'elle représente, on verra que la famille du défunt n'est
pas fordée a réclamer le remboursement de ce tiire si la veuve vient a décéder dans ia famille de
l'époqx défunt pendant la période de deuil.

L’esprif du défanfi.

Cetesprit ou « moembo », suivant sa nature, aura sur la vie du clan une influence favorable
ou néfaste; le défuat fait désormais partie de la lignée des ancétres, en principe ceux-ci veillent
a la protection du clan, a son développement, exigeant en compensation un culle de véréralion,
de sacrifices et des offrandes sous peine de voir la collectivité frappée d'une calamité quelcorque.
Invogquer sans respect la mémoire des parents défunts entraine toujours réparalion en justice et
sanction ; les indigénes désignent celte infraction sous le nom de « kundola » réversif du verbe
« kunda », enfouir, assimilant les faits définis ci-dessus a ceux d’'une =xtréme gravité qui consis-
teraient & déterrer un cadavre pour le laisser sans sépullure.

Certains esprits, que d’aucuns disent mauvais par essence, exercent ou tentent d'exercer
sur la communauté clanique une influence néfaste; animés du désir de se venger d'une insulle,
d’'un dommge parfois anodin dont fut victime l'individu qu'ils habitaient, ils rddent dans les villages
composant le clan en adoptant les formes les plus diverses et épient faits et gestes de ceux sur la
téte desquels ils espérent pouvoir assouvir leur vengeance et qui, pour éloigner d’'eux ces in-
fluences néfastes ne trouveront qu'a recourir a la science occulte des magiciens s'ils ne veulent
pas mourir eux-mémes, terrifiés qu’ils sont a l'idée des puissances du mal qui cherchent a leur nuire,

Cette conception philusophique naturelle qui tend & Jdiviser en esprits bons et mauvais
les hatitants de 'autre monde ne se rapproche-t-elle pas étrangement de la notion de I'existence
d’'anges protecteurs et de démons tentateurs et malfaisants telle quelle apparait des enseignements
de la religion chrétienne ?

Les funérailles.

La toilette du défunt, le transport en cortége du cadavre, son enterrement et enfin
I'édification du tombeau ne donnent pas lieu & des considérations susceptibles d’intéresser le
présent exposé. Il parail cependant opportun de signaler les noimes spéciales qui régissent le
cérémonial funeébre des jumeaux. La naissance des jumeaux « mapasa » est considérée chez les
populations Ngombe comme un événement redoutable qui procéde des manilestations d'un
phénomene surnaturel et par voie de conséquence suspect, elle doit constiluer en principe un
signe de prospérité et le prélude d'une descendance nombreuse. En tant qu'émanation des
puissances occultes qui se chargent de veiller au bien-éire du gioupe familial, il dépendra de
I'état d’esprit des jumeaux au cours de leur existence qu'ils fassent béréficier leur parenié de
leur influence favorable ou au conlraire qu'ils attirent la malédiction des ancétres sur la 1eéte de
ceux qui viendraient & leur nuire; c'est ainsi que les jumeaux doivent obtenir satisfaction dans
tout ce gu'ils demandent et que 'un d’enire eux ne peut jamais étre désavantagé par rapport a
l'aulre qui par vengeance ne manquerail pas de causer la mort du premier. Si aucune naissance
ne survient aprés eux, ils en seront la cause mais personne n'osera leur en laire grief car il s'agira
en fait d'une sanclion & un manquement dont ils auraient été I'objet.

Quoi d'étonnant dés lors a ce qu'il faille donner aux jumeaux un mode spécial de
sépulture; ils seront en effet obligatoirement placés de part et d'autre du chemin d’accés au



village, les cadavcas recoaverts de 'écorce de 'arbre « mopombi » essence de bois tendre; nul
n'oscrait tenter la inoindre dérogation a cet usage car une réaction des forces surnaturelles
outragdes s'ensuivrait qui, sous forme d'nune sanction lerrible envers la communauté provoque-
rait un véritable déluge capable d'entrainer sa destruciion totale.

Le débuf du deuil.

Le fait de raser les cheveux de la veuve et de lui grimer le visage {'autorise & prendre
part aux cérémonies du deuil; elle est conduite par les fréres et les sceurs du défunt, sauf une,
vers la case mortuaire ol elle prend obligatoirement place aux pieds du cadavre, les fréres
s'asseyant du coté de la téte et les sceurs, le long du corps; derrieére la parenté se rangent les
parsonnes venues par sympalhie ou par obligation pour pleurer le disparu.

N>is diso1s par obligation, car la belle famille de chacun des proches du défunt est
tenue d» se faire représenter au deuil et d'y apporter des cadeaux; |a non observance de cette
obligation pourrait rendre caduques les relations du « likilo » et entrainer réparation par ver-
sement d'un titre supplémentaire préalable au renvoi de I'épouse, sceur au cousine du défunt qui
aurait quitté le domicile conjugal pour assister au deuil.

Pleurs et lamentations sont obligaloires, les complaintes révélent uniquemen’ les qualités
du détunt, lodent sa force physique, son habileté a la chasse, sa générosité€ et sa bonté. Aucune
parole dé&sobligeante ne peut étre dite a T'adresse du mort, I'inobservance de cette régle de
bienséance élémentaire entrainerait fatalement réparation par voie judiciaire; des cas de l'espéce
sont cepandant extrémement rares, ie respect dii aux morts constituant parmi nos populations
tine régle de morale trés stricte.

Au début des lamentations, la sceur ainée du défunt s'abstient de prendre place a
proximité du cadavre, elle s'occupe de broyer dans un égrugeoir du piment qu’elle mélange a
de l'eau et répand cette mixture dans un petit bassin, lequel est ensvite place a proximité du
chemin. La veuve est alors amenée et obligée de consommer une partie de ce breuvage amer,
suivie des proches parents et de tous les participants au deuil. Deux femmes resteront enfaction
pendant deux jours pour obliger les passants a ingurgiter un peu de la mixture préparée par la
sceur ainée moyennant le payement d’'une obole.

Il est malaisé de déceler l'origine de cette coutume et les informateurs indigénes ne
présentent & ce sujet que des explications peu précises et quelque peu fantaisistes; un notable
de Kalagba nous confia que le piment agissait comme excitant et permettait de surmonter plus
facilement la dépression morale causée par le décés; un autre y voil un rite purificatoire a la
suite duquel on peut pleurer le défunt en toute tranquillit€ de conscience. Quant aux sommes
d’argent récoltées sur le chemin et en provenance d’indigénes étrangers, elles servent d'appoint
pour se procurer les vivres et les boissons indispensables a 'entretien des personnes qui se sont
déplacées parfois & des distances considérables.

Le deuil de 1a veuve.

L’absorption par la veuve de I'eau additionnée de piment marque pour elle le début
d'éoreuves qu'elle devra supporter pendant un temps plus ou moins et que nous énumérerons
ci-apres :

1) le jeune complet et obligatoire jusqu'au quatrigme jour suivant celui du déceés; pendant
cetle période aucune nourriture, aucune boisson ne lui sont permises;

2) les lamentations, pendant toute la période de deuil soit pendant 6 mois a 2 ans
enviren, la veuve doit pleurer son mari; elle le fera tous les jours du premier chant du coq jus-
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qu'a l'aube et du crépuscule du soir a la nuit tombée, enfin pendant quelques instants encore
avant de se coucher;

3) 'épreuve « ekuya », pendant toule la durée du deuil la veuve est dite « mokuya »
c’est & dire sale, poussiéreuse du fait qu’elle sera tenue de dormir la nuit & méme le sol.

L'inobservance par la veuve de cette discipline entraine pour elle une sanction, a carac-
tére magico-religieux, qui est la mort infligée par procédure occulte exercées par les méanes
outragés; nous ne sommes cependant pas loin de penser que dans l'esprit des indigénes la
dérogation a ces régles coutumiéres est pratiquement inconcevable.

La veuve, pendant la période de deuil, c’est & dire pendant I’ « ekuya », ne peut se décla-
rer libre de tout lien conjugal; les droits du clan du défunt sur I'épouse restent acquis jusgu'au
moment du partage des biens du « de cujus » & 'occasion de la levée du deuil et pour autant
qu’'a partir de ce moment la veuve éclare solennellement vouloir se libérer par restitution de
son titre matrimonial. Pendant I’ « ekuya », la situation sociale de la veuve est donc identique a
celle de la femme mariée et tout rapport sexuel avec un autre homme qu’un des fréres du défunt
lui est inlerdil; il est établi qu'en cas d’infraction d’adultere les sanctions prévues en 'occurrence,
Jui seraient appliquées. Théoriquement !a mort du mari ne modifie en rien la nature du conlirat
d’alliance créé entre les deux groupes familiaux des époux par leur mariage; I'évolution de la
coutitme dans un sens souhaitable permet actucllement la rupture de ce conirat mais jamais avant
I'expiration de la période de deuil.

" Tout travail est interdit a la veuve sans l'autorisation des membres de sa belle famille;
ce sera la sceur afnée du défunt qui se préoccupera de lui fournir tout ce qui est indispensable
a l'entretien corporei.

Aprés quelques mois de ce régime cependant, la veuve pourra recommencer & vaquer a
ses occupations sous la surveillance et la proteciion d’'une femme apparterant a la famille du
défunt. Le maintien en bonne condition phvsique de la femme « mokuya * constilue la préoc-
cupation constante des héritiers jusqu'au moment ou il sera statué sur son sort lors du partage
des biens de la succession par le chef de famille; celui-ci est chargé de prendre toutes les mesures
conservatoires a I'égard de la part de I'héritage représenté par la veuve, il y engage sa respon-
sabilité vis a vis de la communauté.

, Le déces de la femme « mukoya » annule les prétentions de la famille du défunt quant
a la restitution du titre matrimonial; aucun des héritiers n'est fondé a le réclamer et le patrimoine
familial en est diminué d'autant. .

Il resie & mentionner le bain froid auquel sont soumises non seulement la veuve mais encore les
sceurs dz celle-ci & raison d'une ou deux fois par semaine pendant plusieurs mois. L’eau refroidie
a I'extérieur pendant toute une nuit est répandue au petit matin par la sceurs ainée du défunt sur
la veuve et ses sceurs. Il est malaisé de faire préciser par les informateurs indigénes les raisons de
ces ablutions; il est possible qu’elles veulent marquer une sujélion de la veuve vis-a-vis de sa belle
famille, la préparer aux relations conjugales qu’elle sera normalement tenue d’eniretenir avec
I'héritier de son défunt mari; il est possible aussi qu'elles procédent simplement d’un souci
d’hygiene élémentaire pour débarasser la corps de la veuve de la poussiere dont il est couvert
du fait qu'elle est tenue de passer la nuit, couchée 3 méme le sol. Le fait de soumettre les soeurs
de la veuve a I'épreuve du.bain froid n’a cependant pas ét€ constaté partout; 1a ot celle coutume
existe, elle ne peut trouver son explication que dans le fait qu’elle s’adresse aux sceurs de la veuve
en tant qu'elles assistent celle-ci dans les diverses épreuves qu’elle subi.,

Le quatriéme jour suivant celui du déces, nous avons vu que la veuve est autorisée a
cesser le jeine auquel elle était soumise, elle comparait une nouvelle fois devant I'assemblée des
sceurs du défunt et regoit & boire un peu d'eau contenue dans une feuille de I'arbre « mbalu » et
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a manger, une portion des différents aliments qu'elle sera désormais autorisée a absorber. I}
n'existe & cet égard aucun interdit alimentaire.

Le retour de ie veuve a une existence normale est marquée par des incantalions exprimées
a haute voix par la sceur ainée du détunt qui sollicite des manes que les bienfaits de leur assi-
stance surnaturelle se répendant a profusion sur la 1éte de la veuve ; le jeline de quatre jours
imposé a celle-ci a simulé la mort pour satisfaire aux rites funébres qui veulent que le culte rendu
aux morls s'accompagne de sacrifices; il importe dés lors qu'avec la cessation du jefine €t le
retour a la vie, la veuve continue a donner au clan qui ia détient 1a progénilure susceptible d’'en
augmenter la puissance numérique et ses possibilités matérielles résuliant des alliances coniractées
par le truchement des filles. « Madjongoa mokanga ngbundin mokanga, edaka mom’ewe, mokanga
Xo.... mokanga amake we ango, mokanga odake seko ngbi, tufa esoloa » implorera la sceur du
défunt « que les esprils de nos ancétres écartent de ta téte leur courroux afin que ta santé reste ce
qu’elle était du vivantde x...... que ta vie soit lonzue et que solre sang se multiplie ».

Une supplique identique sera adressée aux manes de la famille avant que la veuve ne
puisse reprendre chacune des activilés qu'elle avait di délaisser : coupe de bois de chauffage,
portage de l'eau, préparation des repas, entretient des champs de vivres efc, la veuve ne sera
toutefois autorisée a se laver elle-méme qu'aprés la cérémonie dile du ¢« mpili ».

Aprés quelques mois d’'un régime sévére mais qui progressivement s'adoucit ainsi que
nous l'avons vu, les sceurs du défunt se réunissent, se préoccupent de laver la veuve pour la
derniére fois et font revélir par celle-ci une piéce de cotonnade bleue appelée ¢« mpili ». A
partir de ce jour la veuve sera autorisée & dormir dans un lit, les lamentations et les pleurs quo~
tiliens saront cepandant toujours de ré3le, ce seront d'ailleurs les seules obligations auxquelles
la veuve restera soumise avant les cérémonies de fin de deuil. Ces cérémonies auront lieu quelques
mois plus tard aussildt que les nécessilés du partage de 'actif successoral se feront sentir.

La fin du deuil.

Personne n'ignore que les cérémonies de fin de deuil ou « I'enlévement du mpili »
donnent loujours lieu & des réjoussances interminables auxquelles la parenié toule entiere est
conviée; il s'y trouve également des amis et connaissances qui viennent nombreux pour manger,
boire et danser ; la veuve quitte ce jour la solennellement la cotonnade bleue pour revétirun pagne
neuf et multicolore.

Fin de deuil signifie partage de l'actif successsoral; chez les Ngombe, ce sera le chef de
fanille qu'il soit 'ainé ou le puiné du défunt par ascendance ou descendance masculine qui
préside a la 1épartition’des biens.

Les opérations du pariage comprennent le cas échéant, |'atIribuiion :

1> du pouvoir ou droit sur le clan en tant que découlant de l'ainesse par voie de
primogéniture dans le grovpe familial et non par génération directe.

20 des biens possessoires et parmi ceux-ci la ou les épouses du défunt.

La femme fait incontestablement partie de l’actif successoral non pas en tant qu'objet
matériel, elle y entre pluldt comnie une part du patrimoine familial qui a servi & constituer son
titre ou actuellement comme gage de la restitution évenluelle de ce titre.

Au moment du partage, la veuve appartient & la communauté juridique des membres
vivants el décédés du groupe; le chef de famille, porte-parole des ancélres parce que se
trouvant le plus proche de ceux-ci, aidé par l'assemblée des aulres membres de la famille, se
charge de désigner a la veuve celui qu'elle devra désormais servir.



Celui & qui la veuve échoit, exerce toutes les prérogatives de I'époux, il n'est évidem-
ment pas tenu au versement d'un titre matrimonial nouvel mais il remettra a la famille de la
veuve des valeurs complémentaires qui consacreront d'une maniére solennelle el tangible, la
novation; il continue dans le « likilo » la personne du défunt.

En ce qui concerne la situation juridique de la veuve lors du partage des biens succes-
soraux, la coutume ancienne est caractérisée par :

to |'obligation pour la veuve de continuer & résider dans la famille de son défunt mari
en qualité d’épouse du successeur désigné;

20 l'incapacité de la veuve en tant qu'héritiére.

Il est inconstestable cependant que les influences enirainant I'évolution de celte coutume
ont parmis avec 'émancipation de la femme indigéne, I'assouplissement de ces régles au point
qu’actuellement, la veuve est laissée libre de choisir entre la continuation de la vie conjugale
dans le clan du mari d&funt et avec I'héritier de celui-ci ou la ruplure du « likilo », pacte d’al-
liance interclanique, par restitution ou plus exactement remboursement du montant du litre
matrimonial el retour de la veuve dans son clan d'origine. Chez les Ngombe, nous croyons
pouvoir évaluer & soixante pour cent, le nombre des cas ou la veuve s'abstient de cohabiter
avec un homme que les normes successorales tenient de lui imposer.

Il importe enfin de signaler ia tendance actuelle permettant & la veuve de disposer el au
besoin de réclamer par toule voie de droit une part des acquéts de la communauté que la coulume
locale fixe généralement au tiers; quelques jugements existent qui consacrent celte évolulion; la
cause, en |'occurence est souvent introduile par la veuve chrélienne d'un mari moncgame qui,
aoreés plusieurs années d’une union stable et sc uvent ferlile, supporte mal d'éire écartée du partage
des biens au point d’en faire parlie elle-méme, parfois, la veuve n’en réclamera que l'usufruit; cela
importe peu, si cette procédure permet d'enregisirer une amélioration de la conceplion mdlgere
du mariage et de ses effets ainsi que de la condition sociale de la femme mariée.

Pour terminer signalons enfin que les biens partageables sont répartis par le chef de famille
et que les enfants échoient & celui-ci en tant qu'il exercera sur eux l'autorit€ paternelle.

F. M. DETHIER
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Notes ethnographiques sur la sous-tribu des

Walese Abfunkotou

(Territoire d'TRUMU)

par
Paul E. JOSET
Licencié en Sciences Coloniales
Administrateur Territorial — Congo Belge
(suite et fin)

1Y. Groupe Nkofu

1) Manzateni
2) Tchobo

3) Tyeni

4) Bohi

5) Kbo
Gbulu = Nkotu | 6) Balese

7) Voce

8) Iteni

9) Apakusa
10) Apatku

1) Clan Mazateni

Madubaya (4)
Gbulu = Nkotu=Manzateni Tipeite (4)

Sengi (+)




2) Clan Tchobo

Boingi Tchakanga = Boli
omng Buluhunde=0fosi
Tekebi
Bisani Muhuba

Bobau Undasu
Mulafu
Bobou (+)
Gbulu=Nkotu=Tchobo=Bangalema Kaude=Mungeugeni
Bangema
Tekebi
Paihobo Mututu
Lipaso
Kode
Tshobu
Apatenge

3) Clan Tizini

Lilaye
Mazaotu
Apakoi
Buda
Gbulu = Nkotu=Tyini= Tchobo=Kidogo | Apahose
Afita
Kiliso
Apahotu
Amya

4) Clan Boli

Anditide
Tyo Okalen

Gbulu = Nkotu = Boli Sye Kidogo

Kitu (+)



Gbulu = Nkotu = Kobi.

Gbulu=Nkotu=DBalese

Gbulu = Nkotu =Voce

Kola

Okakuta
Angute
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5) Clan Kobi

Undeni Mutubu=0faya
Some

Vou

Ubambi

Apatutu

Apassade

Tihite

Thembi

Obefi

6) Clan Balese

Tutza
Tivoi= Boye

Apamene
Apatsobo
I Apaetje (+)

Lukunde
Ebulu
| Tessuare

Apamutou (+)
Isitobe (+)

7) Clan Yoce

Kola Kidogo
Aye Apabekiwe = Butu
Undebo
Ukase
Auguva
Apapu Gbadu
Tsoba (+)

Andoi (4)
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8) Clan Ifeni

Undeobosu
Ofutse Alubolofohu
Gbulu = Nkotu = Iteni | Efebi = Apedi
Mamanfu

9) Clan Apakusa

Apakusa

Gbulu = Nkoto = Apakusa = Apangi Afezuwa

20) Clan Apatuku

Hupabi
Dodo (+) Kibwana
Apagate
Andilabutu Bosogba
Kalango
Apatsada Usseebilo
Gbulu=Nkotu=Apatuku Musomakweli
Marabo
Ngeleza Kilikawane
Apototsee
Ngeleza
Esombe afoya
Y. Groupe Kendi
| 1) Agbobu
2) Muhundi
Gbulu = Kendi | 3) Bali

| 4) Djonzi
5) Kele



Agbobu

Kendi

Glese

Gamongage

Bongbo

Bango = Duku
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1) Clan Agbobu

Alonge
Bende

'| Taku Efebotu

Tupi = Kemunenga =

Loho = Bataya

Piose Miale

Pende — Dukumali

Atele
Odeaugu
) Musafiri
Domupi Bougbo
Wolendu
Musafiri
Odeangu = Efay
Otzangoy = Kosakosa Atzangu
Adeangu

Modau

Kalumendo
Mtofa
Kisangani

Gufuembi
Okolubu

Mutogba



2) Clan Muhundi

Emu
Kukoli

Lumosi .
Aleli

Atshunde

Tosa

Ite
Bambisi
Tsungeuge

Abeli Kukoi

Atsunde = Okemu

Aua = Batsedi

Gbulu = Kendi = Muhundi autedu Tindeli o .
Lohu= Duma = Meligitone = Tedigbogbo
Ahohemu
’ Hausse

Sobugani
Tsinginge Muhundi
Afineni

Aunagao

Atsutseni
Kondeti Ana Hausse Peho
Tolo

Mutoma
Hausse
Avineni Huande
Sohu
Tedeobo

Ilete




35) Clan Bali

. Alte (4)
Ilova= Aviagba Gelova (+)
Andobo Kamaneai | Apaemba
amang | Undengeunda
Kilotoni=Aute
Toho Dutuku=Mundala
Glese= Kendi= Bali Apeteki
Audu Tobu= Motuaghole
Alole
Agundu Abeli
Tolo (+)
4) Clan Djonzi
Gama Enani
y Mutugba = Dilako=Kulongo
Glese=Kendi=Dijonzi
Dukongo
Delopfo Goigoi
5) Clan Kele
Afise
Elosi Ungemudu
Gbulu=Kendi=Kele Mafe
Baenda=Uluabe
B.— Angu
|
Tedele
I
! | I
Bili Abvea Auku
| | | I l ! | | |
Adulol Kolo Kuluw Mado Budu Gago Andibuta Awoku Delopfo



Angu="Tedele

Bili

Abvea

Ahuku
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Angu (sera développé ultérieurement.)

Aduloli=Balika=aolope =Mohido=Pasibodi=1Isse

Kolo

Kuku

Mado

Luli
Ateboko
Besa

Toheima = Maduldu = Moyane = Abu =
Koluobe
Ahumoro

Sasa,
Musaferi =Saboni

Meembe = Apowe =Apovelatso = Qhuti=0kuonga = Angeligi

=Penga=Kugeme
Makumoka

Budu =Pazilo=Mofatsha = Beni=Kamenga

Gago=Kabiro=Kisari=Kitshoga = Tshotsho=Apapuli

Andibuta

Akwoku

Delopfo=Wende

Kendi

Keli

Kumbi
Andeliku

Kongwe
Ditzi
Pokodi
Kenu
Bolotoba
Pia

Peni
Polo

Sondi
Kan
Binda
Amange
Robeno
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C. Kagi

Tama

Kagi + Tama

| I | l | [
Bahumbu Tupi Bimbi Hikpandu
11 II1 IV v VI VII

Yvalu Malimbwa

Sous~Chefferie Atavilemba

1) Clan Tama

Undoi
Lifuku Luasu
Agbota
Bali = Likisa Undemai
Leome (+4)
Mutugbe
Banga = Olu = Kavi | Mutua
Tikpa (+)
Kayi (+)

|
Holondi
VIII
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II1. Clan Ivalu.

Tunza

| Hohitsa

Ayite

Kagi = Ivalu = Otsaite | Botjolu

Dehi

Ibe
Itsa (+)

IV. Clan Malibuwa.

Baisina
Undetahu
Baisuro
Abembi

Kagi = Malibuwa = Balendu = Tefo = Basililo




Kagi = Ivalu = Otsahite

Tunza

Hohitsa

Ayite

Botzola

Dehi

Ibe

Itsa (+)

Clan Iva u
Betambini
Aspiobandu
Atsuhay
Baite Subi
| Djudju
Djudju (+)
Afilandeo (+)
Ivalu
Thye Apatotsu
abembi | €
Saila (+) Babini
lend Apaoni = Akben = Apamatsoro
Agilendu Djudju
Tunza
Abembi Tipelangi = Ba}'laboh
! Muntu = Tshokilonde
Miote Opandu
Dakule
Pakule | popabohi (+)
Baitofi (+)
Tsimaoka (+)
Mazanaka
Tabi Dumakatu
Ondetane
Ohimube
Manzaebani
Dumakatu = Afichemu = Afabeli | Akpabahi
Yole
Makpula
Moy
Tise

Dehey = Oyani

Apakpehi = Luvambi

Lipapu
| Muhoni = Muhoni = Afiteni =
Upahetsa Bohoma
Ondehi
Muhoni
N +
guna (+) Afilofu
| Anihite Bokina
| Atsohu
Susu = Gbileli | Apameba (+)
Kafu




= Balendu = Tofer = Basilolo

MALIBUWA

Kagi

Baisinia

Undetahu

Baisuro

Abembi

Tipelolu

Omutane

Tsambele (+)
Bapia (+)

_87 _

Laosa
Mulupia
Ofiefi
Ubotolu-
Utshuhola
Okaita
Aninesu
Aboadu

Makahageleme

Maika

Balendu (+)
Oihasu

Kalende (+)

Melibutu

Undeabi (+)

Botulu (+)
Duafi (+)
Sengi (+)
Ondebaisu (+)

Apasohu = Baisuwo (+4)

Apasena (+)
Thehu (+)

Abembi = Ahungave

Clan Malibua

Baisi
Muhaleka

Udenbo
Mofahu
Tenza
Katonda

Ibishi
Undeodi (+)
Undemosi

Afiya

Lahuadu (+)
Kalomali (+)
Yrani (+)

Bohesi = Mauzakate (+)

Tofe (+)

Mukagele = Kolomuyeye =

Undemisu

Okatahu = Okandu = Afalai
Okatahu = Okandu = Falai

Apasula

Ubohesi
Meduhande

Maexabani = Abembi.

Belihala

Exibandu
Ahude
Abomaikande

Ngungulapa (+)
Afeyaludzi

Sahadia

Undomba

Undenitu
Soti
Apasobe (+)

Bohesi = Undomba '= Sohadia

Undoka (+)
Makaibi
Manzabani
Oketeni
Afamectili
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Kagi=Bimbi

Daye

Kalobu

Lahu

Banda

Mutukpa = Taku

YI1. Clan Bimbi

Sasahu (+)
Leyhou Adjanza
Batandja
) Karubu (4)
Bambi Ikeke (+)
Undilavo (+)
Ahemu
Tusa = Ahubulu Memu
A
Banya use
Tusa
angasoho (+) Kitiya = Musotufe Tkeke
Beke
Ikeke = Ahaleulu = Atiu
Taku Bolodu (+)
Koli = Apiose = Kainde
Ofendu Panda

Adjuja = Selihoveo
Ndudu = Katou = Kamosofa
Apusi = Kabi
Okalusuni = Bohahu

Kisu = alodifidu
Mandeini
Aseli
Okarubz Alodjindju
aseli Afokendu
Taku (+) |K@bi
Baite (+)
Kitumeleu
Mandeneni Ausa
Aukekpe
Apatohu | Aungatoho (+)
Lodjidu Abossu

Bimbi

Banya==Sengi



Kagi = HIKPANDU
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YII. Clan Hikpandu

Sahusahu
Nahumbi = Manzabo = Aposahu Boluse
Manzambo
Kinombe = Undemani = atsulaka
Manzabo = Arunge
Afihande Buluhahu Atsuani
Undeani
Kakmite
Andihakpi
Ofihite Atsumosi
| Boluse Ondemaika
Kadju
Kenombe Apatekembi
Insigoma
Augasi (+)
Basimbya = Bulahu
Ondemaika Amibondu

Nahumbi
Paikpadu
Boluse (+)
Angasi (4)




Kagi
Elofe
Bufa

Helondi
Tumba

I

Honku

Kpulu

Dzundzu
Bukumba
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YIII. Clan Holondi

Manzamala Bakin.a
Bombinde
Bombinde Alu (+)
Bayo Petai (+)

Lumena = Heteya

Manzamala (+)
Memdoy

Indondo = Manzamala
Mauduhande = Lumenea

Kadila
Hudehenda
Bohuta
Weinda + Akpo
Sulya Bakina
Andehakpi Sumbe
' Afiema

Kpugbu = Ayitokpe

Kalongaba
Melimeli Otsileani (+)
Bese = Baisani Koli
Teya
- Kuni (+)
Apahutaimu (+4)

Balepe




— 92 —

Chapitre Y. — Moxt

Un homme en bonne santé ne peut devenir malade que sous l'influence de ['Uda. De
méme, si un homme naurt, c'est également /Uda qui en est I'auteur.

En quoi consiste donc I'Uda. C'est quelque chose de trés complexe, qui se trouve dans le
vantre des mauvaises personnes et qui est — disent les Walese — noir. Un homme qui posséde
l'Uda est un homme dangereux pour la collectivité. Il voyage la nuit et jette un mauvais sort
sur son adversaire. Jadis, 'homme soupgonné d’étre possesseur de ['lUda, devait passer par
I'épreuve du poison fafa. A 'heure actuelle, cette coutume a disparu, du moins en apparence.
Quoiqu'il en soil, les Walese ne croient pas encore & une mort naturelle.

Les maladies les plus fréquentes chez les Walese sont :

1o Ofo : la dysenterie;

20 fafsa : la bronchite;

30 pombu : la pneumonie;

40 ufofu : la méningite cérébro-spinale;
50 apaftsa : les rhumatismes;

60 [iva : les plaies.

L’homme se sentant gravement malade appelle 'ayeme. Celui-ci fait des incantaiiohs,'ad
moyen de sept batonnets appelés « opo », puis discerne les causes de maladie et donne les
médicamentations qui sont néccssaires. Nous avons vainement cherché & connailre 'ayeme et ses
procédés. Les indigénes se sont opposés & ce 'que nous apptochions cet homme, qui vit seul en
forét.

Malyré ‘tous les médicaments de [ayeme, 'homme va mourir. Le mauvais sort a €t€ le
plus fort. Aussitot, un cri est répété dans tout le village : Adviofsha edi odiave (un homme va
mourir). Le moribond est installé dans son lit; tous ses proches sont autour de lui. Point de
danses, ni de chants, mais un grand silence. '

Avi edi ode (un homme vxent de mourir). Aussitdt, ses freres lavent entierement le corps
avec de l'eau froide, le lui recouvrent avec son plus beau pagne, f’endmscnt de gula, et le
déposent sur une belle natte, tandis que retentissent les cris de douleur :

« Yagbea, Magbia », cris de la femme ;
« Abaho Abaho » cris de I'enfant;
« Avamagbunghio » cris du frere.

Deux jours durant, le corps restera étendu. Tous les amis du défunt viendront lui rendre
visite. Le troisieme jour, & 'aube, on le déposera dans sa tombe, creusée prés de la maison, tandis
que les gens du village danseront Odeobe ou danse de la mort. Les amis prennent le corps, le
déposent au fond du irou, la téte dirigée vers le soleil levant. On déposera aulour du cadavre,
tous les instrumants du mort, puis on refermera ia tombe. Au-dessus, on batira une tombe lobulsu,
ou maisonnelite pour que le corps soit a I'abri des chacals. Ce jour 13, on déposera de la nourrilure
de son propre champ. Et on brtlera sa maison, pour que son esprit ne vienne pas y réder.

Sept jours durant, sa femme pleurera prés de la tombe, en compagnie deshommes du village,

Le huitieme jour, la femme ira se laver, puis s’enduira, durant dix jours, le corps de kaolin
blanc; puls durant douze lunes, n’aura aucune relation avec un homme.

Si c'est la femme qui est décédée, 'homme la pleurera deux jours si elle n’a pas d’enfants :

puis autant de jours qu'il y a d’enfants. Il ne reslera que quatre jours avec du kaolin, et deux mois
seulement sans avoir de relations sexuelles.



A la mort du mari, les enfants mineurs sont placés en tutelle chez le grand oncle. Quant
a la veuve, son sort était décidé jadis au conseil des familles, qui désignait le membre qui devait
la prendre. Actuellement, elle a le libre choix soit de prendre un nouvel époux, soit de rentrer
chez elle.

LIVRE IV.

VIE RELIGIEUSE
Chapitre L. — Idées religieuses et philosophiques

Observation préliminaire: pour cette partie de nolre étude, nous avons éprouvé beaucoup
de difficultés avec les indigénes, qui n‘ont pas voulu se livrer beaicoup. Toulefcis, plusieurs
vieillards, qui n’ont subi aucune influence confessionnelle et qui ont gardé leur caraclére de
paganisme iniégral, nous ont finalement fourni quelques notions, que nous traduisons
scrupuleusement ci-aprés :

« Au-dessus de tous les hommes, il y a Katshonde. Nous l'ignorons ; mais nous savons qu'il
existe, puisque tout existe. Ce n'est pas une montagne, ce n'est pas une riviere, ce n'est pas un
arbre, ce n’est pas une feuille, ce n'est pas un homme ni un animal. C'est comme le coeur de '"homme
qu’on ne voit pas, mais dont on sait qu'il existe, puisqu'il vit. Katshonde a un enfant. C'est Mutsheni

"1l connait toutes les pensées de Katshonde et, quand il le désire, un homme va mal défricher un
champ, une riviére monter, la foudre tuer quelqu un. Quand Mulsheni le veut, un homme, qui vient
de mourir, ressuscite immédiatement. Quand un homme meurt, une chose reste tout de méme: le
Fufuka. Ce n’est pas son cceur, c’est une chose invisible qui se trouve dans le cceur de 'lhomme.
Personne n’a jamais vu cette chose. Mais c’est le fuluka qui dit & 'homme quand il a mal agi. Le
fufuka exisle également chez les animaux, car les animaux comprennent comme les hommes, mais
ne savent pas s'exprimer comme eux. Quand tu vas en forét, si 'animal te voit, il s'enfuit car il a
compris que tu vouiais le tuer. De ce fait, les animaux sont les fréeres de 'homme, car tous deux
sont enfants de Katshonde. Mais Katshonde a donné l'autorisation de tuer les animaux, sauf le
chien qui est 'ami de I'homme. A '

« Dés que 'homme est mort, le Fufuka arrive chez Mutsheni. Celui-ci dit: « Homme tu
viens de mourir. J'ignore si tu étais un mauvais homme ou un homme de bien. Je vais toujours te
conduire chez Kalshonde ; lui seul te dira ol tu iras. »

L'homme qui est mort en ayant mené une bonne vie, reste prés de Katshonde chez le
soleil, aura une belle maison et une femme pour lui seul. Il n’y aura ni guerre, ni dlsputes mais
au contraire une entente générale.

« Lhomme qui est mort, en ayant fauté€ dans la vie, soit en tuant un autre homme, soit
en ayant volé, ira habiter la lune, Okbi. Ses cheveux vont pousser trés fort. Le feu va le dévorer.
Tous les jours, il se promeéne avec du feu sur le corps. Et quand il s'est promené ainsi de nombreux
nombreux jours, Metsheni 'appelle et lui dit: « Tu viens de passer beaucoup de jour dans ma
prison, va habiter la maison prés de Kalshonde : {u as assez souffert. » Car quand un homme nait.
Mutsheni prépare sa maison chez Katshonde.
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« Combien de temps les hommes resteront chez Katshonde ? Nous Walese, nous l'ignorons.
Lui est notre maitre, nous ne sommes que des hommes.

« Pendant ce temps, la terre se proméne toute seule. Elle vit, donc elle mourra un jcur,
Katshonde, lui seul. connait le jour ot tout le monde mourra.

Nous, Walese, nous ne savons qu'une chose : c’est que le ciel tombera sur la terre pour
reprendre sa place; car jadis, il en éfait ainsi : le ciel élait en bas et la terre en haut. Et, un jour,
Katshonde changea tout cela, et la terre descendit en bas et le ciel monta en haut. Et la terre fut
enzendrée. Tout était recouvert d’eau. Alors Mulahuy, le gardien de Katshonde, descendit sur la
terre créa des chemins, rejeta 'eau. Puis Katshonde engenda les arbres, les animaux et les plantes.
Il engendra le feu en prenant des batons et en les frottant. Il engendra I'homme. Clest tout ce
que nous savons sur Katshonde. »

En résumé, les Walese sont monothéistes. Il existe un dieu entouré de deux esprifs.
Mutsheni, esprit du bien, el Fondi, esprit du mal. En outre, il y a Mulahu, gardien de Katshonde,
dont nous ne sommes pas parvenus a identifier le role.

Les Walese croient également au retour des d&mes pendant la nuit. Ainsi interprétent-ils
les songes. Et si les songes leur a fait voir des choses désagréables, ils vont déposer une offrande
a la Saka : petite case en 'honneur de Katshonde.

Nous nous réservons d'examiner plus profondément cette question a l'occasion d'une
prochaine étude, les réponses des indigénes ne nous ayant pas satisfait.

LIVRE V
VIE INTELLECTUELLE

Elle n'est pas fort développée chez les indigenes, en ce qui concerne la peinture. Il
n'existe que quelques rares reproductions d'animaux en kaolin sur les murs des cases.

Pour ce qui est relatif au langage, jusqu'd ce que nos travaux sur le dialecte « EFE » ou
pygmées soit terminé, nous considérerons le Kilese comme dialecte autochtone.

Les sciences sont pour ainsi dire inconnues.

Pour ce qui regarde I'astronomie, voici comment les indigénes l'interprétent :

1o soleil : I'ceil droit de Katshonde;

20 lune : son ceil gauche;

30 étoiles : I'eaut de la rosée du matin ;

40 vent : un grand oiseau qui secoue ses ailes ;
50 foudre : un grand coq jaune ;

60 tonnerre : tam-tam de la pluie ;

70 pluie : eau du ciel qui est jetée par Katshonde.

Le soleil va de droite & gauche et revient & sa place pendant la nuif, landis que la lune va
de gauche a droite et revient & sa place pendant le jour.



*
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Quant aux math&natiques, l'in ligéne se sert de ses mains comme suit :

de 1 a10.

11 : 2 mains, avec orleil droit.

16 : 2 mains, avec orteil gauche.

20 : 2 mains tenant les deux pieds.

30 : les deux plantes des pieds réunies.

CHAPITRE VI

VIE SOCIALE
A) Propriété

Le mari est le propriétaire de tous les biens meubles et immeubles. Toutefois, ce droit de
propriété confere aux mambres de la famille le droit d'user de ces biens et d'en recueillir les fruits.
La femm= mariée peut vendre et acheter, mais avec 'autorisation maritale.

La propriété est privée, en ce sens qu'elle appartient a chaque individu marié€ qui lamet en
valeur avac la collaboration de sa femme et de ses enfants.

Chaque propriété a ses limites, qui sont fixées par les vieillards; ces limites sont toujours
respectées. _

L'origine de la propriété remonte & des temps anciens. Les vieillards prétendent qu’elle
a toujours existé et que c’est Bali qui l'a fixé.

La terre appartient en droit au chef, qui la partage en fait entre chacun de ses adminis-
trés, lequel devient alors propriétaire, de la parcelle lui attribuée.

La lo:ation et 'usufruit sont inconnus chez les Walese.



La succession va de pére en fils. Si ceux-ci sont mineurs, le tuteur gére les biens jusqu'a
ce que les enfants deviennent adultes. Au cas ot il n'y aurait pas d’héritiers, les biens sont dis-
tribués entres les fréeres du défunt.

B} Régime économique

Trés pauvre actuellement. Auparavant les Walese étaient grands producteurs d'ivoire.

epuis la crise économique, ce produit a diminué fortement de valeur.

Il existe cependant une force d’activité économique : le marché d'échange entre Walendu
Bahuma et Walese. Ce marché a une trés grande vogue et se tient chaque semaine. Les Walese
apportent leurs bananes et farines de bananes, qu'ils échangent contre du lait, du beurre, de la
viande et du poisson.

C) Coutumes juridiques.

Des regles stables définissent et réglementent les diversessituations. Ces régles ont été trans-
mises de pere en fils et s'ladaptent progressivement aux situations du temps présent. Ce sont les
vieillards qui sont les gardiens de ses régles et qui, par leur longue expérience, sont plus aptes a
trancher les cas difficiles. Nous avons mantionné précédemment les régles en vigueur concernant
la famille, le mariage, la tutelle et les successions.

Le droit commercial proprement dit, c’est-a-dire ayant trait aux contrats, ventes,
échanges ou aliénation, le louage des choses et personnes, le prét avec intérét ou le cautionne-
ment, sont totalement inconnus chez les Walese.

Le droit pénal forme un ensemble de principes découlant de la coutume, classant les
les infractions et établissant les peines. Chaque fois qu'un cas concret et aride se présente, les
vieux tranchent, en s'appuyant sur des antécédents ou, a défaut de ceux-ci, sur des points de la
coutuma qu’on peut interpréter selon les cas.

La gravité de la peine est fixée pour chaque espéce d'infraclion, et ne varie pas suivant
I'appréciation de la coutume.

Les peines corporelles sont d’'importation arabe pour ce qui concerne le fouel. La peine
de mort a toujours existé, mais surtout relativement a 'aduliére. L'empriscrrement au caveau
existait pour ceux qui avaient commis un grave dé€lit, ou gqui ne payaient pas leurs dettes. Les
principales peines étaient des paiements en nature, souvent au moyen de chévres ou boucs.

La recherche du délinquant, quand les preuves manquaient, se faisait au moyen du poison
faba. Si la mort en résultait 'homme était coupable et sa famille obligée de payer uneindemnité.Le
féticheur y intervenait. En cas d’'innocence de l'accusé, I'accusateur étail puni de mort. C'était
le conseil des anciens qui présidait les séances.

D) Organisation sociale.

Les Walese ont toujours mené une vie sédentaire, mais indépendanie. Chaque communauté
vivait pour elle-méme, et il y avait autant de chefs que de cummunaulés. Eparpillés en ic1ét, sans
grands moyens de communications, en lutte perpéiuelle les uns conire les aulres, commeni aurail-il
pu en étre autrement ? Et ce caractere d’'indépendance, quifait s'élever les Walese les uns conire les
autres durant des siecles, rend encore actuellement I'unification difficile. Le chef n’a pas I'autoriié
qu’il devrait avoir. Il doit souvent se soLmellie aux exigences des chef de famille aragbela qui,



de facto, soni les vrais ef seuls chefs, el qui marceuvrent le chef comme un pantin. Officiellement,
il est bien considéié ccmme le mailie; en 1€alilé, il n'est rien et, pour mener tout a bien, il doit
ouvoyer et avoir énormémcent de diplcmalie, ce qui lui manque souvent.

La hiérarchie molese s'éieblit c<cnme cuit : en 1éle, le chef de famille ; en-desscus de lui,
tous les membres mémes de la commurauté, mis sur un méme pied. En-desscus d’eux les femmes,

Avant l'arrivée des Eurcpéens, il n'existail pas une organisalicn polilique er. dehors de la
famille. Chaque famille reposait et vivait pour elle-méme, sans s'occuper des auires familles. Les
Arabes ont commencé un essai d’'organisation polilique, qu'ont continué les Européens. Mais, &
Iheure acluelle encore, celle organicalicn scnble bicn fectice, car on a irop régligé le rble
prépondérant des chefs de famille.

Les seules relations d'amité qu'avaient les Walese fureniles Walendu et Bahuma, avec quiils
avaient fait une espéce de pacte commercial pour favoriser les débouchés des différents preduits.

Nous terminons, sur ce chapitre, I'étude sur les Walese Abfunkolu. Nous nous scmrmes
efforcés de lui conserver son caraclére ethnographigue et social. Si, parfois, pous nous sommes
laissé aller & émettre quelques considérations, c’'était dans le seul but d’éclairer certains points
confus.

On peut dire en résumé que la tribu des Walese Abfunkotu a conservé, malgré des vicis-
situdes diverses, un caractére d'indépendance et d’indiscipline; elle nous donne un exemple
rappant de la force de la famille dans la vie sociale et politique.

Paul. E. JOSET.




JURISPRUDENCE

Extraite du Bulletin de Jurisprudence des
Tribunaux Indigénes du Ruanda-Urundi,

TRIBUNAL DE TERRITOIRE DE
NYANZA
SEANT A NYANZA.
Audience publique du 10 avril 1945,
En cause:

N. ¢/ K.
Régime Foncier: Propriété aban-
donnée Droit des membres de
famille ~ Droit du sous-chef.

-~

L’abandon d'une propriété familiale par un
membre d'une famille n’autorise pas le sous-~
chef q la céder G un liers sans le consenfement
des aulres membres de la famille.

Jugement conforme & la notice.

Siégeaient: Bazatoha; Juge, Nkubito,
Semushi, Nvabirungu, Bunzindu, Rwamu-
rinda, assesseurs ei Ruhamiriza, Greffier.

NOTE

Le sous-chaf est en dreit de céder une
propriété non occupée quand les ayants-
droit s'averent incapables de [l'entretenir.

Cette incapacité est exprimée par une
déclaration expresse des membres de la
famille ou de leur représentant.

Cette dZcision souléve une question
dé€licate.

Le sous-chef peut-il donner a des tiers des
terres appartenant a la chefferie ?

Cette dernitre a pour représentant légal
le chef de chefferie, dit I'article 7 de 'Ordon-
nance-!égislative 347/ AIMO sur 'organisa-
tion Administrative et Politique du Ruanda-
Urundi. A propos de cet article Monsieur
le Juge Mineur, dans le commentaire de cette
ordonnance, écrit ceci :

« L'octroi de la personnalité civile aux
*» pays et chefferies reconnues, leur permet
» notamment de percevoir des centimes ad-

=

ditionnels aux 1mp6ts (article 54) de
recevoir des libéralités, des successions en
déshérence des indigénes (article 55) sans
que les sommes ainsi acquises, puissent
étre considérées par [lauforité indigéne
comme faisant partie de son patrimoine
personnel. » (cfr. Commentaire « Ord. pol.
Adm. R.-U. p. 18 no 13).

Si I'on prend a la lettre, le texie de l'or-
donnance, on en conclut que le sous-chef
ne peul plus engager les biens appartenant
a la cheflerie et que pour agir auirement, il
lui faut une délégation venant du chef de
chefferie ou du conseil de chefferie, se réu-
nissant pour disposer des biens revenant &
la chefferie.

Le sous-chef ne peut donc disposer d’au~
cun bien de la chefferie, sauf & titre privé
comme ioul habitant de la chefferie ou de
la sous-chefferie.

[l appartient au chef de chefferie de
disposer non a son profit personael ma’s au
profit de la chefferie, de toutes les libéralités
qui viendraient en sa possession en tant que
représentant de la chefferie. Il doit en
disposer de la fagon déterminée par le
législateur, et dans le cas ol les textes
législatifs sont muets, suivant les prescrip~
tions du droit coutumier.

La question qui se pose ici est de savoir :

10 Si le sous-chef peut, comme dans le
passé, disposer des biens de la chefferie en
ce qui concerne les ferres indigénes.

20 S'il peut en disposer & son profit
personnel.

A notre avis, le texte de cet arlicle qui
attribue a la chefferie indigéne la person-~
nalité civile et lui donne comme représen~
tant légal le chef de chefferie, n'enléve en
rien le droit au sous-chef de disposer des
propriétés vacantes ou en déshérence, pour
les donner aux habitants de sa sous-chef-
ferie, ou de se les atiribuer lui-méme, s'il



n‘en posséde pas dautres. (cir. Travaux
préparatoires Décrets coordonnées sur
l'organisation politiques et administrative
des circonscriptions indigénes au Congo
Belge — Ruanda-Urundi — Codes & Lois
du Congo Belge, par L. Strouvens & P.
Piron p. 491).

Mais il ne peut en disposer a son profit
personnel, en tant que sous-chef de la
chefferie et autorité indigéne, bien comme
habitant de la sous-chefferie qui doit encore
s'installer.

Ce serait une procédure inopéranie, de
réunir le conseil de chefferie chaque fois
qu'il vy a des terres des gens émigrés sans
esprit de retour et qui sont a donner aux
aulres. Le sous-chef peut les donner comme
cela c’est toujours fait; mais ce qu'il ne peut
pas faire, c’est les prendre comme siennes.

S. G

NOTE

Les terres occupées par les populations
indigénes, sous l'autorité de leurs chefs
continueront d'étre régies pas les coulumes
et les usages locaux. Tel est le texte de
'article 2 du Décret du Roi Souverain du
14 septembre 1886 pour le Congo Belge. Il
faut donc s'en référer au droit coutumier
pour répartir les terres qui seraient aban-
données par ceux qui les cultivaient ou s’en
servaient pour leur élevage. Si, selon la
coutume, le sous-chef intervenait ici il
conserve présentement ce droit qui est en
dehors des régles sur la personnalité civile

accordée aux chefferies.
F. W.

TRIBUNAL DE TERRITOIRE DE NYANZA
SEANT A NYANZA.
Audience publique du 11 mai 1945
En cause :
Kanyabashi ¢/ Ruremesha.

Expropriation des biens — droit
du sous-~chef,

Le fait, pour un fabitant d'une colline,
a’avoir occupé pendant un long femps, une
propriélé, empéche le sous-chef de l'exproprier
méme si loccupant l'a oblenue itréguliérement.

Jugement conforme & la notice.

Siégeaient Bazaioha, Juge; Rugwiza-
ngoga, Kamugunga, Nkusi, assesseurs et Ru-~
hamiriza, Creffier.

NOTE

Le Tribunal estime que quelqu'un qui a
obtenu une terre, méme illégalement et
l'occupe depuis pius de vingt ans, peut
refuser de la recéder au propriétaire origi-
naire, parce qu'il I'a fait sienne par un travail
d'un: vingtaine d’années. Il ne peut donc
plus en étre expulsé.

Il est de principe que celui qui a regu une
propriété d'un chef n'est pas en faute; le
serait bien celui qui la lui a cédée irrégulie-
rement.

[l appartenait a l'occupant originaire de
porter plainte devantles autorités au moment
de l'expropriation.

S. G.

NOTE

Solution d'équité ou voulue par la cou~
tume ¢ Et dans ce cas, la coulume exige-~
t-elle que le précédent propriétaire soit resté
inactif pendant 20 ans pour perdre ses
droils ?

Point intéressant a approfondir pour
dégager la notion de prescription en droit
coutumier et ses modalités.

F. W.

TRIBUNAL DE TERRITOIRE DE RUYIGI
SEANT A RUYIGI.
Audience publique du 4 juin 1945
En cause
Niakigongwe ¢/ Sebushahu.

Yente — Condition d'2xistence du
contrat.
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Autorise le tribunal a déclarer le coniral de
vente non existant le faif pour les deux parties
de conclure une vente d’'une léfe de bélail ans
témoins.

NOTE

Ce point est conforme au droit coutumier
de I'Urundi et du Ruanda.

En effet, il ne se con¢oit pas dans le milieu
coutumier oi1 I'enregisirement des actes de
notoriété est encore trés peu usité de conclure
un contrat de vente d'une certaire impor-
tance sans témoins.

Une vente conclue dans ces conditions
sera déclarés non existanie & moins que les
deux parties ne fassent preuve de son exis-
tence par aveu.

L'usage s'implante au Ruanda de faire
enregistrer devant le Tribunal de cheflerie
tout contrat de vente et de prét d'une
certaine importance. Ceci est un exemple
de l'évolution de la coutume.

S. G.

BIBLIOGRAPHIE.

Ce livre vient & son heure. Dans le cré-
puscule o1 tend a se perdre le droit cou-
tumier, il est un phare tant pour orienfer
positivement les praticiens de la coutume
que négativement pour leur marquer les
écueils a éviter.

L'ouvrage couvre l'universaliié du régime
coutumier congolais, depuis les sources et

jusqu'a la procédure, en passant par le
droit public, pénal fiscal et civil. C'est dire
que ces disciplines sont sommaireinent étu-
dides; cependant la concision des traités
n'a pas sacrifié & la clarté et, sous chaque
rubrique, nous retrouvons l'essentiel, qui
est avssi le plus souvent 'universel congo-
lais de notre droit coutumier.

On ne reprochera pas au coutumiste de
s'écarter, dens son exposé, de 'ordre clas-
sigue, sinon logique, de nos traités de droit
occidenteux. Le fait qu'il renverse l'ordre,
placant par exemple la responsablilité dé-
lictuelle et quasi délictuelle entre la pro-
cédure et le droit pénal, ne parail pas jus-
tifi€. 1l en est de méme du Titre [l traitant
du régime clanique, hors du cadre des insti-
tutionts politiques et a I'écart du droit civil.

Construit sans s'appuyer sur des références
originales, cet ouvrage a systématisé les
élémenis épars et disparates de notre litié-
rature coutumiste. Ce n’est pas une labo-
rieuse compilation, c'est une synthése faite
du dedans par un auteur qui n'est pas
seulement informé, mais qui a vécu, en
praticien, le droit congolais:

L’auteur ne prétend étre ni définitif ni
complel, tant il est évident que tout reste
a faire dans ce domaine du droil ; mais
peut-étre pourra-t-on justement qualifier ce
livre de « Prolégomenes a toute élude future
du droit Coutumier Congolais »

Tel sera son mérite.

A.R.
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Bulletin des Juridictions Indigénes et du Droit Coutumier Congolais

Le role des Tribunaux indigeénes

dans la défense du mariage légitime
par le R. P. DE BEAUCCRPS S. J.

Note préliminaire.

Les noles qui suivent concernent la tribu des BASONGO. _

Tribu de type matriarcal miligé (mafrilinéalité, patripofestalité, pairilocalité), — établie sur la rive
gauche du Kwilu (District du Kwango) depnis frois cent cinquanie ans (1). Ce que nous disons des
Bascngo peut-il étre appliqué a toutes les aulres tribus bantoues? Nous n’cserions pas le prélendre
piremploirement. Ce que l'on peul affirmer avec assurance, c'es! que vu les élroifes ressemblances de
structure sociale enire les Basongo et un grand nombre d autres tribus bantoues du méme District — et
d'ailleurs, — il est fort probable que, ce que nous observons chez les Basongo s'aprlique « mutatis
mulandis » aux aulres.

Le code légisiatif indigéne.

Il n'est pas un tribural, si primitive que soit sa structure, qui ne posséde un code de lois.

Le code législatif de la sociélé indigéne est désigné sous le nom de COUTUME.

Nom impropre a premiére vue. Car qui dit Coutume, dit : maniere de vivre, ensemble
d’usages, d’habitudes acquis progressivement par des apports successifs d’actes répéiés, ne possé-
dant ni fixité ni force légale, et dont I'évolution n’est jamais terminée.

Nom choisi sans doute pour signifier que le code légistalif indigéne est un code oral,
constitué lentement au cours des siécles a la lumiére du bon sens ¢t de 'expérience des ancétres,
et qui, par suite de I'apport constant de circonstances nouvelles, n’'atteint jamais I'état définitif.

En ce sens, nom bien choisi, surtout si 'on a soin de I'exprimer en y ajoutant une préci-
sion, par le terme DROIT COUTUMIER. '

Comme les conditions d’existence actuelles ne sont plus celles de jadis, tout code légis-
latif doit évoluer du méme pas que la sociélé qu'il régit, afin de lui rester sans cesse adaplé. I
n'est pas un pays au monde dont les lois restent stupidement figées dans leur forme ancienne.
Pour opérer cette adaptation, il faut nécessairement une autorilé & laquelle la Société fait
coafiance et délegue les pouvoirs législalifs.

Le pouvoir Iégislatif indigéne.

Dans une société de type primitif, il ne peut évidemment étre question d’'un pouvoir
1€ sislatif d’origine élective. Ce pouvoir est délégué tacitemeni par la communaulé aux autorités
politiques el sociales.

1. R. de BEA'ICORPS, Les Basongo de la Luniungu et de la Gobari, Bruxelles, Van Campentout, 1941,
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Chez les Basongo, le chef de terre, « Mungd men?», c'est-a-dire le chef du clan quile
premier a occupé les terres et est devenu par ce fait le chef politique du territoire occupé (1), a
toujours jout de pouvoirs législatifs restreints, comme celui d’adapler les coutumes ancestrales aux
circonstances nouvelles en portant tels réglements opportuns. Pouvoirs qu'il nexercera jamais
sans avoir pris l'avis de ses conseillers ou anciens ¢ Angiens®, choisis par lui-méme parmi les
chefs ou sous-chefs de clans.

C'est donc & ces «Juges-conseillers» qu'il appartient en derniére analyse de juger si tel
point de la coutume, reconnu périmé, doil disparaitre; si lelle clause nouvelle, imposée par les
conditions actuelles de I'évolution sociale, doit étre incorporée dans la coutume.

Nous possédons de cette évolution de la Coutumz des preuves intéressantes dans le
développemment paralléle des codes législatifs chez deux {ribus sceurs, les Bayansi el les Basongo
issues d'une méme souche et séparées depuis plusieurs centaines d'années. Le fond est resié
substanciellement le méme, les points secondaires different.

La coutume dans son état actuel

contient donc un double élément:

1. le fond substanciel des coutunies ancestrales,

amputées de toutes les clauses incompalibles avec le développement actuel de la société.
parce que contraires:

a 'humanité,

a l'ordre pubilic,
a la moralité,
aux droils essentiels de la personne:
torture, exéculions populaires et tumultuaires, anthropophagie, ordalies, magie, divination.
asservissement.

2. — les éléments nourveaux dont 'entérinement a été imposé pas la nécessilé d'adapter la
Coutume aux condictions modernes de la Sociélé, et qui ont été incorpo1€ a la Coutume par les
Juges Conseillers.

De ces dispositions nouvelles,

— un certain nombre ont été imposées par le faif de l'occupation européenne, organisation
de la police, entretien des voies de communication, voirie, travaux publics...

— d’aures, par les nécessités de I'hygiéne :
groupement des hameaux, type d’habitations, débroussement des points d’eau et des abords des
villages..,

— d’autres encore par la diffusion du Christianisme dans une partie notable de la
sOCiété, et ses répercussions sur la structure sociale;

liberté de conscience et de culte,

statut du mariage chrétien,

érection d’écoles dans les villages.

L’'union mafrimoniale d’aprés la coutame.

L'union matrimoniale coutumiére a toujours comporté€ un double élément : une. a[ltance
entre deux clans. une union entre deux personnes.

1. R. de BEAUCORDPS, Notes historiques sur I'occupation des terres comprises entre la Luniungu et la Gobarl.
vers le paralléle Sud 40, 30. - Manuscrits inédits aux archives de la Provincede Léopoldville et du District du Kwango
1944, pp. 1, 2. - Bulletin des luridictions indigénes, 1945, N° 1, p. 16.
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L’alliance est scellée par le paiemen! de la dof I'union est rendue publique et 1égilime
par un rife extérieur. (1).

1. — L’alliance enfre clans est antérieure a tout engagement de fiancailles. Le jeune homme
qui a regu l'agrément d'une jeune fille se présente d’abord au pére de celle-ci el lui cffre une
calebasse de vin de palmier. Mais le pére se gardera bien de lui donner aucun signe d’assenliment
avant d’'avoir recu le « placet » de l'autorité clanique compéiente, & qui le Muscrco cenrele
nom de « Lem *, et que nous désignerons par le terme de Possesseur Clanique. En cas de refus
de celui-ci, aucun engagement ne peut avoir lieu.

Cetle personnalité, que le Musongo désigne du terme de Lem, et inlerpelle par le
terme de ¢ Ngwasi», et qui joue un réle de premier plan dans la sociélé clanique, est le repré-
sentant de ['Autorité clanique qui occupe I'échelon inférieur de la hiérarchie, celui au pouvoir
duquel chaque sujet reste subordonré durant tout le cours de son existence, non pas a l'égal
d’'un esclave, mais pour toult ce qui touche & la vie clanique, ce qui n'est pas peu dire,

En dehors du cas d’esclavage — ou le propriélaire joue le role a la fois de pére et de
e« Lem », — czalui qui avant tout autre jouit de ces prérogalives esl le frére ainé, ou a son défaut
le frere puiné de la mére. [l est en effet le répresentant male du clan le plus étroitement apparenté
a chaque individu. Mais en bien des cas |’ « oncle maternel @ fait défaut. Il est alors suppléé par un
cousin garmiin ou issu de germain de la mére. Lorsque le clan est dispersé ou décimé, un parent
m2me éloigné remplit cet office. pourvu qu'il appartienne-a la méme génératicn « Kilema » que
la mére, c’est-a-dire qu'il soit raitaché a 'ancélre commune par un méme nombre de degrés ¢n
ligne directe. Le terme consacré d’ « Oncle maternel » nous paraissant trop souvent impropre, rcus
lui substituons celui de Possesseur Clanique. C'est en effet celui qui ncus parail le plus carpsble
d'exprimer 'état d’assujettissement, de possession, ol vil chaque irdividu par rarrort a <cn
sapérieur claniqu2 immédiat, de sa naissance a sa mort.

A qui s'étonnerait de cetle immixtion de 'autorité clanique dans la vie privée des indi-~
vidus et ea particulier dans le choix d'une épouse, nous répondrions que I'union matrimoniale
n'intéresse pas exclusivement l'individu, mais /a sociélé elle-méme, surtout dans un régime a
responsabilités collectives comme l'est la société clanique.

[l ne faut pas oublier que, méme dans nos pays a civilisation développée, les parenis
soucieux des intéréts de leurs enfants mettent parfois obstacle a leur mariage « pour raicons de
familles. Ils jugent, non sans raison, que de trop grands écarls de milieux sociaux, d'éducation,
de principes religieux, ou d’anciennes brouilles non apaisées, ou certaines différences de nationa-
lités, — sont capables de créer dans le ménage un climat funeste a la paix et au bonheur fami-
lial. Ainsi en esl-il a fortiori dans la société clanique, a condilion que les « possesseurs » n'usent
pas arbitrairement de leurs prérogatives. Vu l'attachement du noir & son clan, les Anciens ont
jugé avec beaucoup de sagesse qu'une union ne serait ni heureuse ni durable enlre sujets de
clans qui o1ts été jadis en guerre ou simplement en compétilion, ou qui se sont brouillés a la
suite d'un crime qui n’a pas été réparé et a engendré des inimiliés tenaces. Il est donc juste que,
se plagant au-dessus des intéréls personnels et passionnels, ils envisagent I'opportunité de I'union
a coatracter d’un regard plus imparlial que ne le feraient les inléressés aux-mémes.

C'est, pensons-nous, ce souci d’apporler & l'union matrimoniale toutes les garanlies
désirables de stablilté et de prospérité qui explique et justifie liastitution des mariages dils
préférentiels ou mariages « enlre cousins croisés ».

Indiquons brievement en quoi consiste ce genre d’'union chez les Basongo.

Un degré de parenté bien défini existant enire deux sujels de sexe difiérent — désignés

1. A, SOHIER. Le Mariage en Droit coutumier Cougolais. Bruxelles Van Campenkout 1943. p. 31-34.



— 104 —

dans ce cas 'un et 'autre par le terme de « Balil » (sing. : « Mufil ») — crée en leur faveur un
appel au mariage, mariage favosisé d'ailleurs par une réduction notable du taux de la dot. Ce
lien de parenté =st celui qui existe entre deux cousins germains dont les parents respectifs sont
frére et sceur utérins (d'ot1 le nom de « cousins croisés »).

La nature de ce lien est telle que, méme si le mariage n'a pas lieu entre eux, les « Batils »
sont censé s'éire unis par une sorte de mariage ficlif, et se désignent par le terme de « Mudim a
me », « Mukiats a ma », man époux, mon épouse. Bien plus, les enfants issus de leurs mariages
respectifs sont censé étre {réres et sceurs, et se désignent par le nom de « Mpe a me *, mon
frére, ma sceur.

Il s’en suit que les enfents de ces derniers seront a leur tour considérés fictivement comme
cousins germains, « Batil », et bénéficieront du mariage préférentiel, au méme litre que leurs
grands-parents. — Et ainsi de suite, de génération en génération.

Or cet appel au mariage préférentiel, qui se répéte toutes les deux générations entre
sujets des deux mémes clans, engendre entre ces clans un lien d’amiti€ et presque de fraternité,
qui écarte, autant que faire se peut, tout danger de friction; — qui assure a la jeune épouse la
présence de parentes au sein du clan marital o1 elle va désormais résider en vertu de la loi de
la « patrilocalité »; -— qui peut donner au clan de I'épouse l'espoir de faire souche un jour a
cd'é du clan de l'époux, au cas ol les unions matrimoniales donneraient naissance & une
nombreuse postérité.

De2s considérations aussi Importantes sont de nalure a favoriser singulierement l'alliance
entre clans, qui doit précéder toute union matrimoniale (1).

9. — Le second élément de 'union matrimoniale est lunion enfre personnes.

Cette union est rendue publique et valide par un geste extérieur fixé par la coutume :

Au jour fixé, la mére de la fiancée conduit sa fille, — accompagnée de son possesseur
clanique et souvent de ses proches parents, — au village du fiancé. Celui-ci les attend prés de
sa casz. Ua repas est préparé, arrosé de vin de palmier. Les convives devisent joyeusement
jusqu’a la tombée de la nuit, et se retirent, laissant la mere de la jeune épouse prés de sa fille.
Eile prend logis ch=2z des parents ou connaissances.

Aprss un ou deux jours, elle rentrera & son village, non sans avoir laissé A sa fille ses
ultimes recommandations.

3. — Le versemenl de la dof n'est pas l'instrumant juridique qui constitue la preuve du
contrat matrimonial. Il n'est que 'acte public qui scelle, —- et non qui constitue — l'alliance entre
clans. (2)

S'il en était autrement, il y aurait bien peu de .nariages véritables chez les Basongo. Car la
plupart du temps la dot n'est soldée qu’aprés bien des années de mariage. (3)

Nous avons relevé, au cours de 'année 1948, qualque cinquante mariages entre paiens qui
avaient fait I'objet d'une enquéte relative au paiement de la dot en 1934. Aprés quatorze ans de vie
conjugale, le mari n'avait pas encore payé les 25 a 75 francs qui avaient été notés alors comme
constituant le solde de la dot.

1. SOHIER, op. cit., p. %4. »

R. de BEAUCORDS, op. cit,, p. 102. — Bulletin dzs Juridictions Indigénes, 19143, N° 6, Le Mariagzs chez les
Basongo, p. 113.

2. A. SOHIER, op. cit., p. 35.

3. Nous ne parlons que das unions enlre palens. Pour ce qui est des mariages catholiques, il a toujours été de
régle d'exiger le paiemz=nt intégral d= la dot avaat dz orozéd2r a1 mariaga religieux : m2sure é1émentaire de prudence qu.
apporle une garantie supplémentaire de stabilité et de paix conjugale.
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Sur 338 familles paiennes prises au hasard et étudiées a ce seul point de vue, nous n'en avons
relevé aucune dont la dot ait été soldée avant 'union matrimcniale. La plupart méme ne 'avaient
pas encore soldée a la naissance du troisieme enfant; 32 ne s'en étaient pas acquitté a la naissance
du quatrieéme: 15 sur 25, & la naissance du cinquieme enfant; 11 sur 14, a la naissance du sixiéme.

La famille d’aprés la coutume.

Chez les Basongo, comme dans la plupart des tribus de type matriarcal, la famille au sens
strict — progéniteurs et enfants — n’est pas proprement une cellule sociale, ¢'est-a-dire un organisme
autonome se suffisant a soi-méme. Elle n'est pas davantage un vain nom, comme si elle élait totale-
ment absorbée par le clan.

Elle est un élément constituani ef vital de la cellule sociale qui est le clan, -— comme le noyau
'est de la cellule organique.

Nous entendons le terme de clan dans son acception restreinte de sous-clan, s &idziki»,
subdivision officieliement reconnue et quasi-aulorome de chacun des onze grands clans qui
conslituent la tribu des Basongo (1).

Dans la société telle que la congoivent les Basongo, le clan ne peut vivre sans la famille, —
mais la famille ne peut vivre hors du clan, — pas plus que le noyau ne peut vivre hors de la cellule
organique, privé des échanges constants qui se font de 'un & l'aulre. Nous voulons parler des
relations constantes et indispensables entre 'autorité claniqueet l'autorité familiale.

Autorifé clanique et autorité familiale.

Si aucune union matrimoniale ne paut étre conclue sans les accords préalables des posses-
seurs claniques des confractants, le réle de 'autorité clanique ne se borne pas la. En mainte
occasion elle aura a intervenir dans les affaires de la famille.

Dans les petits conflits quotidiens, le possesseur de I'épouse s’emploiera a rétablir la paix
entre conjoints. Si le mari s'est rendu coupable d’abus de langace, il pourra éire condamné par
le possesseur de la femme & paver a celle.ci une poule, et & remettre a l'arbitre une calebasse
de vin de palmier. Si les abus sont du c6té de I'épouse, c’est le possesseur de celle-ci qui offrira
les réparations au mari. De méme, en cas d’insubordination ou refus de service de la femme.
Dans les cas plus graves de voies de fait, le conjoint ou le possesseur de I'épouse, selon le cas,
remettra A la partie 18sée une chévre et la calebasse iraditionnelle de vin de palmier. L'érouse
fugitive sera remende a son mari pas son possesseur, avec une poule, ou avec une cheévre, si
elle & é!é convaincue d’adultére. Mais le mari qui aura chassé son épouse sans qu'il ait eu de
torts graves a lui reprocher, se verra infliger 'obligation de lui remettre, en présence de son
possesseur, une chévre et quelques brasses de tissu. Lorsque, pour 'un des motifs reconnus par
la Coutume, le mari aura résolu de répudier son épouse, il ne le fera jamais sans avoir convoqué
le possesseur de celle-ci, et parfois aussi son propre possesseur, potur leur exposer les motifs de
sa détermination. Il écoutera avec déférence leurs avis, et parfois renoncera a son dessein sur
leurs représentations. Si la répudiation est décidée, il les prendra & témoin des dommages-inté-
réts versés & 'épouse répudiée, comme gage de la rupture définitive.

L'on voit par ce rapide exposé, que I'Autorité claniqué et I'’Autorité familiale, loin de
s'opposer, se completent et s’entr’aident. Elles ne sont pas en conflil, mais en ccllaboralion pour
la défense de 'union légitime et les intéréts de la famille.

Il est bien clair que le systéme peut préter a abus, si I'Autorité clanique déborde ses

1. Notes Historiques sur ['Occupation des Terres, p. 46, et sq. ~
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pouvoirs et se laisse guider par l'arbitraire ou les intéréts personnels. Quelle organisation
sociale offre aux individus. des garanties absolues contre tout abus? Et les abus dont peut se
rendre coupable un représentant de I'Autorité dépourvu de conscience peuvent ils jusiifier la
condamnation de principe de 'Autorité en général?

La protection de la famille d’aprés la coutume.

Les anciens Basongo, qui ne manquaient ni de clairvoyance ni d’'expérience, avaient bien
compris que la prospérilé du clan est en raison de la vifalilé de la famille, et qu'une société
se voue a la morf, qui assiste impuissante a la dégradation de l'union conjugale, — aussi bien
qu’'une cellule organique est condamnée a périr si son noyau est alieint.

Pour donner de la solidité et de la stabililé a la iamille, ils s’étaient ingéniés a multiplier
les garaniies :

alliance préalable entre clans, écartant le danger de guerres, d’'inimitié, ou de simple
tension;

droit de regard des possesseurs claniques, pour conjurer le danger des conflits toujours
possibles;

arbitrage obligatoire pour sanctionner les délils el les réparer;

tentatives de réconciliation et retour de I'épouse au foyer;

perte de la dot, qui n'est pas remboursée en cas de répudialion.

lls n'ignoraient pas le postulat juridique qui interdit d'étre juge et parlie, et que le bon
sens avait trouvé bien avant que les Juristes ne ['aient formulé.

« Mia miel mimatendela », disait le dicton des anciens:

Bracelets aux deux pieds s'entrechcquent:

Il eut été chimérique de croire qu’entre époux les mieux assortic des heurts ne pussent
survenir :

Ol‘ :

« Kinin kiandi bota kiaki mu nkongo bola » :

Oiseau perché sur ton arc, ce n‘est pas loi qui le tireras;

Nul n'est juge en sa propre cause.

Il serait absurde que des époux en ccnflit duscent s'aibitier eux- mémes. L'arbilre imposé
ne peul & aucun titre étre impliqué dans le conflil, il doit avoir tout inléiét a ce que le conflit
soit apaisé. Or celui qui, avant tout autre, remplit ces conditions, c'est le pcssesseur clanique
porte-parole des clans qui ont fait alliance, désigné par les ancélres comme le défenseur attitré
de 'union matrimoniale a laquelle il a donré son accord, et de la lamille qui en est née.

Mais, on vient de le voir, ses pouvoirs sont doublés et renforcés par des pouvoirs exéculifs

Le mariage monoganique indissoluble dans la coutame.

Deés les temps anciens, les Basorgc ont possédé la notion d'une union malrimonijale
obligaloiremen! monogamique, et sinon indissoluble, du moins qui ne peut élre rompue sans de
graves motifs. Il s'agit de I'union malrimoniale d’'ure fen me aprei€e & exercer les fonctions de
chef, « Fumu Kén ».

Nous en trouvons également le principe che= les Bayansi du Bas-Kwilu, aussi bien qu'en
plusieurs autres tribus (1), qui acceptent ainsi, dens cer'ains cas, la morogamie comme un stafut
juridique.

1. Chez les Lunda, les Babimba, les Badzing. V. A. SOHIER, op. cil. p. 222,
Sur le « Lusala » des Bazimba, ibid. p. 22%..
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Or, depuis que le Christianisme s'est implanté dans la société indigéne, 'union monoga-
mique n'esi plus 'apanage exceptionnel d'une élile, mais /e fait du grand nombre.

En d4léguant le pouvoir législatif aux Juges-Conseillers, la Communaulé leur a confié le
soin et imposé le devoir d'adapfer sans cesse la Coutume a I'évolution de la Société. Elle les

oblige du méme coup & infégrer dans le Droit Coutumier le sfatut ncuveau d'union matrimoniale
devenu obligatoire pour une partie notable de la populatior, dont les membres s'y sont engagés

volontairement en embrassant le Christianisme. Elle leur interdit avant tout de porter atteinte aux
droits de ces membres par des jugemenls rendus en violalion de ce statut ; mais elles les oblige
aussi a le d?fendre a 'égal du statut coutumier des paiens.

Le role du possesseur clanique relativement au mariage chrétien.

Tout possesseur clanique conscient de ses devoirs, des devoirs qui lui ont é1€é imposés
par les ancétres en vue de la protection de la famille, doit user de ses pouvoirs pour la défense
du mariage chrétien aussi bien que paien, selon le statut propre a chacun.

Il le devra d'autant plus que de cruelles expéricnces lui ont rélévé & quel point 'abandon
de 'union légitime et stable en faveur de 'union libre poite préjudice aux intéréis vilaux du clan
aussi bien qu’'a ses propres intéréts personnels.

Entre maints exemples, nous ne citerons ici que les deux suivan's:

a) Au village de Kitambo (Secteur Kafi-Gobari, Terriioire de la Lukula), un nommé Ziaya
Gustave pratiquait depuis sept ans (décembre 1941) l'union libre avec Mukiongo Léonie de
Kinzuku. Il en eut deux enfants. En aotit 1948, ayant renconiré une fille plus attrayante, Kisila, il
renvova la premiére & soa village lointain de Kinzuku, chez son possesceur clanique, & la charge
duquel elle vit misérablement, sans espoir de pouvoir conlracier un rouveau mariage. Si 'union
avait été légitime, le possesseur aurait rameré au foyer 'épouse abandonnée et aurait cordamné
le mari & lui faire réparalion. En cas de refus d’arbiirage de la part du conjoint, le poscesseur
aurait pu exiger devant les {ribunaux indiyénes la recorraissarce de ses prérogatives. Le fail de
I'union libre le prive de tout moyen de défendre les intéréts de 'épouse 1ésée.

b) Au village de Kibwanga (Secteur Basongo-Bambala, Territoire du Moyen-Kwilu) le
nommé Mawata Léon vivait depuis la fin de 1936 avec Buku de Yungu. Il en eut quatre enfants.
En juin 1948, sans aucun motif plausible, il la renvoya, enceinte de son cinqui¢me enfant, chez
son possesseur Simon Gongo. Celui-ci protesta vainement. L'absence d'union légitime le privait
de tout moyen de régler le conflit, et il se voyait forcé, selon ses obligations coulumiéres, ce
fournir & ses frais le gite, le vétement et la subsistance & cette famille abandonnée. Cette lourde
charge lui aurait été épargnée si usant de ses pouvoits, il avail exigé, méme devant les tribunaux
la cessation d'une union a laquzlle, en violation de la coutume, il n'avait pas donné son
consentement.

Si nous ne craignions de devenir fastidieux, nous pourrions multiplier de tels exemples

En présence de la pratique croissante de l'union libre, et de ses conséquences funestes a
la prospérité des familles aussi bien qu'au preslige et aux intéréts matériels des autoriiés claniques,
les possesseurs ont pris conscience de leurs responsabilités. Nombreux sont ceux qui se sont
décidés a user de leurs pouvoirs pour prendre en main la cause du mariage chrétien 1égitime, et
pour revendiquer méine leurs dreits devant les tribunaux indigénes.

Y

Le rdle des tribunaux indigénes dans la défense du mariage chrétien.

A cette requéte les tribunaux ne peuvent opposer une fin de non recevoir. Ils ont assumé
la tAche de défendre les droits que les autorilés claniques on! regus de la coutume ancestrale
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Aucune union mattimoniale ne peut élre coniraciée sans l'assenliment préalsble du
possessaur clanique. Dans la majorité des cas (nous parlons pour la région qui nous occupe) I'union
libre a étd engagée sans qu'il ait été consullé, ou méme malgré son opposilion. Sur sa dénontiaticn
I'union doit étre rompue, en tant que contractée en violalion de la Coulume. Parfois il a donré
sonl placet sur la promesse d'un mariage religieux. Mais I'un ou l'auire des conjoinis, dans
I'intention de se réserver un facile moyen de convoler a une auire unicn aujcur oit la premiére
ne lui agréera plus, a refusé de s'acquilter des conditions requises pour le matiage religievx.
L'union doit étre rompue en tant que contractée frauduleusement. Sur requéte du possesseur de
I'épouse, la seconde femme d’un chrétien bigame doit étre renvoyée au méme titre, par jugement
des tribunaux indigénes.

Conformément aux prescriptions coutumigres relatives & la répudiation, le possesseur
clanique est en droit d'exiger devant les tribunaux le versement de dommages-intéréts a la femme
renvoyde. Ca varsement, qui se monte ordinairement, dans la région, a deux cents francs et
unz ché&vre, n'a pas szulement pour objet de préserver du besoin la femme renvoyée et ses enfants;
il fait office de preuve juridique du renvoi définilif.

Il importe de ne pas oublier que les possesseurs claniques constituent dans leur ensemble
la pa-tie la plus rangée de la population, et se montrent généralemenl conscients du ¢Sle qu'ils ont
a jouzr ralativement a 'ordre social et a la prospérité de la famille. IIs sont de plus, sauf de rares
exczotions, respectés el obsis de leurs subordonnés. L'on peul en obtenir beaucoup, lorsqu’on
sait leur témoigner la déférence due a leur rang social, tout en leur faisant comprendre qu'il y
va de la prospérilé des clans qu’ils représenient aussi bien que de leur propre inlérét de prendre
sirieasement en main la défense de l'union légitime contre l'union libre, c’est-a-dire de l'ordre
contre 'anarchie.

Espérons que Vincompréhension de certains alversaires déclarés de 'organisation clani-
qu= el de son systéme d'obligations partagées et de responsabilités colleclives, ne délruira pas
inzonsidérément linstrumen! irremplacable de défense de la famille, que constitue I'intervention
du possesseur clanique dans les questions familiales, — pour lui subsiiluer /e régne de lindividua-
lisme, qui a déja conduil tant de « déliribalisés » a la licence des mceurs el a la dissolulicn de la
famille.

R. de Beaucorps, S. J.




-— 109 —

[.a Parenté.

Terminologie en Ki-ngwana.

par LECOSTE Beaudoin,

Ceile étude a éi€ faite en interrogeant des indigénes apparienant aux tribus suivanies :
Bakusu, Bagengele, Wasongola, Warega, Bakwange, Lokele, (de Kindu) tous du Disirict du
Maniema

Nofte au sujet du pluriel des mois dont il est question ci-apiées :

baba, mama, babu, ndugu, wifi, shemegi, bibi, bwana, shangazi, dada, kaka scnt
invariables au pluriel. Les indigénes ont cependant I'habilude de faire le pluriel en wa ou pluiét
ba (influences langues locales).

Les autres mots font leur pluriel en wa ou plulét ba, watolo, wayukulu, wakubwa, wa-
dogo, wajomba, wakwe.

Nole au sujet de l'orthographe de certains de ces mots : shemegi devient shemeki, ndugu
devient nduku, ou ¢ = k, mudogo devient muloko, g = ket d = |, mtoto, mkubwa, devient mu-
toto et mukubwa. Mkwe devient mukwe. Influence phonétique des langues locales, surtcut lan-
gues balubaisées.

I. — ASCENDANTS ET DESCENDANTS en ligne directe

1. — Pére baba

9. — Mere mama

3. —- pére du pere babu

4. — mere du pére babu

5. — pére de la mére babu

6. — mere de la mere babu

7. — arrieres grands-parenls babu

8. — fils mtoto

9. — sa femme mukwe
10. — fille mtoto

11. — son mari mukwe
12. — petits-enfants muyukulu
13. — arrieéres petits-enfants muyukulu

[l. — FRERES-ET SCEURS — Leurs femmes et maris.

14. — frére ainé (pour un homme) mukubwa

15. — » » ( » unefemme) kRaka

16, — » cadet{ » un homme) mudogo (muloko)
17. — » » ( » unefemme) kaka

18. — sceur ainée (pour un homme) dada
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19. — » » ( » unefemme) mukubwa

20. — » cadette (pour un homme) dada

21. — » > > ( » unefemme) mudogo (muloko)
29. — femme du frére ainé (pour un homme) bibi

93. — » » » ( » unefemme) wifi

24, - » » cadet (pour un homme) mukwe

95. — » » » ( » unefemme) wifi

26. — Mari de la sceur ainée (pour un homme) shemegi (shemeRi)
Q7. — » » cadette ( » » ) mukwe

98. — nom général pour fréres et soeurs ndugu (nduku)

III. — ENFANTS DE FRERES ER SC(EURS.

29, — fils du fréere ainé (pour un homme) mtoto
30.— ’ » ( » unefemme) mtoto
31, — » » cadet ( » un homme) mtoto
32, — » » » ( » une femme) mtoto
33. — fils de la sceur ( » un homme) mjomba
34, — » > » ( » unefemme) mtoto
35. — fille du frere ( » un homme) mtoto
36.— » » ® ( » une femme) mtoto
37. — fille de la sceur ( » 1n homme) mjomba
38, — » ’ » ( » une femme) mtoto
IV. — PARENTS DU COTE DU PERE.
39, — frére ainé du pere baba mukubwa
40. — sa femme maima
41, — frére cadet du pere baba mudogo
49. — sa femme mama
43. — fils du frére dupére (cousin g). ndugu
44. — sa femme (pour un homme) si 43 est + jeune que moi mukwe
si 43 est + vieux » » shemegi

pour une femme mayina
45. — fille du frére du peére ndugu
46. — son mari (pour un homme) mukwe ou shemegi (id. 44 selonque 45 est + jeune ou + vieux).
47. — » (pour une femme) shemegi
18. — sceur du pére " shangazi
49. — son mari (pour un homme) shemegi (car il peut épouser ma sceur)
50. — . (pour une femme) bwana (car il peut I'épouser)
51. — fils de la sceur du pére (pour un homme) ndugu
52, — » » » (pour une femme) ndugu
53, — fille » » (» » homme) ndugu
54. — » » ( » femme) ndugu

55. — les conjolints des précédents ndugu
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V. — PARENTS DU COTE DE LA MERE.

56. — freére de la mere mujomba
57. — sa femme (pour un homme) bibi (car je pourrais I'épouser si veuve)
58, — ’ ( » femme) shemegi
59. — fils du frére de la mere ndugu
60. — sa femme (pour un homme)

si 59 est + ieuge mukwe

» » - vieux shemeki (bibi)

pour une femme mayina
61. — fille du freére de la meére ndugu
62. -— son matri (pour un homme) idem no 60 (selon que 61 est 4 jeune ou + vieux)

pour une femme idem ’ » ]
63. — petits-enfants du frere de la mére muyukulu
64. — sceur ainée de la meére mama mukubwa
65. — *» cadelte ] mama mudogo
66. — leurs maris baba
67. — fils de la sceur de la mére (pour un h.)  ndugu
68, — » » ( » f) ndugu
69. — sa femme (pour un homme) idem no 60 (selon que 67 ou 68 sont + jeunes ou + vieux
70. — ’ (pour une femme) idem > »
71. — fille de la sceur de la mére (pour unh.) ndugu
72. — » » » ( » f)  ndugu
73. — son mari (pour un homme) idem no 60 (selon que 71 ou 72 sont + jeunes ou +vieux)
74. — son mari ( » femme) idem » »
V1. — PARENTS DU COTE DE LA FEMME.

75. — femme bibi
76. — son pere mukwe
77. — sa mere mukwe
78. — frére ainé de la femme mukwe
79. — sa femme mukwe
80. — frere cadel de la temme shemegi
81. — sa femme tibi mudogo
82. — sceur ainé de la femme mukwe
83. — son mari mukwe
84. — sceur cadette de la femme bibi
85. — son mari shemegi-mume mundjangu
86. — fille du frére de la femme shemegi
87. — sa femme mukwe
88. — fille du frere de la femme bibi mudogo
89. — son mari mume mundjangu
90. — fils de la sceur de la femme mloto
91, — sa femme mukwe
92. — fille de la sceur de la femme mtoto
93. — son mati mukwe
94, — fille du fils du frére de la femme muyukulu
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VII. — PARENTS DU COTE DU MARIL

95. — mari lwana

96. — peére du mari mukwe

97. — mére du mari mukwe

98. — frere ainé du mari mukwe

99. — sa femme shemegi

100. — frére cadet du mari bwana .

101, — sa femme shemegi

102. — sceur ainée du mari wifi

103. — son mari shemegi

104. — sceur cadette du mari wifi

105. — son mari shemegi

106. — fils du frére du mari mtoto

107. — sa femme mukwe

108. — fille du frére du mari mtoto

109. — son mari mukwe

110. — fils de la sceur du mari bwana mudogo

111, — sa femme . mke mundjangu

112. — fille de la sceur du mari mayina

113, — son mari mukwe
REMARQUES :

Les arrieres petits-enfants d'un homme sont fréres et sceurs entre eux.

Tous les arrieres petits-enfants appelent les pelits-enfanis males < baba » et seront
appelés par eux « watoto ».

Tous fils d’'un « baba » sont fréres enire eux (ainés ou cadets). Toutes filles de « mama »
sont sceurs entre elles (idem).

Tous les enfants de ¢ baba » et de « mama » sont fréres et sceurs entre eux.

Tout méale d'un clan est : baba, mukubwa, mudogo, mutoto ou muyukulu.

Toute femelle d'un clan est : mama, mukubwa, mudogo, mutoto ou muyukulu.

La femme de tout baba est mama.

Le mari de toute mama est baba.

L'enfant d'un premier lit est mutoto pour le conjoint du pére ou de la mere. Il les appelle
baba ou mama.

Définition du Mukwe.

Le Mukwe est I'état tabou dans lequel se trouvent certains membres de la famille
vis & vis de certains membres par alliance.

Ainsi, les beaux-parents et les beaux-enfants sont mukwe entre eux. Un homme ne peut
regarder sa belle-meére, doit si possible I'éviter et ne lui parler que sans la regarder. Il en est de
méme d'un femme vis & vis de son beau-pére. Le beau-pére pour son beau-fils et la belle-meére
pour sa belle-fille sont également mukwe, mais & un moindre degré. Dans certains cas, on peut re-
garder le mukwe, mais on doit s’adresser & lui avec des marques de grand respect. On ne peut
jamais se marier avec un mukwe. '



veuf-veuve-célibataire
feu

fiancé(e)

bébé

dernier né

jumeaux

orphelin

enfant illégitime
maitresse-concubine
amant-aimée
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VOCABULAIRE COMPLEMENTAIRE.

mugani

hati

muchumba

mtoto wa maymay
kitinda mimba
mapasa

yatima

halamu

hawara (bahala)
mupenzi

LECOSTE B.
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Les Walese.

Par BALTUS M.

Administrateur Terriforial
1. - HISTORIQUE.

Dans la région de Mambasa, cing grandes familles du groupe désigné globalement par le
tarme « Walese-Mamvu » sont constituées en chefferies désignées officiellement sous les noms de
<« Walese Karo » et Walsse Dese ».

Ce sont:

1. les Walese (

2. les Karo (

3. les Maro ( « Walese-Karo » - Chef Tshaminionge.
4. Masha (

5. les Dese ( « Walese-Dese » - Chef Arambi.

Ces populations, en général, n'ont encore relativement pris que peu de contfacls avec
I'Européen, elles sont, jusqu'a présent, restées isolées dans les profondeurs des foréts ou elles
avaient trouvé refuge contre les envahisseurs successifs.

Dz Calonne-Beaufaict admet qu’installés vers le XVIme sigcle sur le Mbomu, ces Walese-
Mamvu furent contraints 3 une retraite continue vers le sud suivant 'axe Niangara-Gombari
suite a la pression exercée par les diverses vagues d’'invasions soudanaises.

Au XVlIlme siecle, leur habitat se serail silué entre I'Uele et le Bomokande. Telle est
d’ailleurs, & ce sujet encore, la conclusion de de Calonne-Beaufaict (cfr. « Azarde », p, 149)
« .. nous voyons une population de petite faille (Momvu) avec des pygmées (Efe) et des types
croisés (Wambuti) s'étendre du Mbomu vers 'Uele et vers les lacs et étre les derniers néolithiques,
de I'Afrique. »

Nous pensons que I'histoire des races du Congo et, pour ce qui nous intéresse, celle des
populations du nord-est, dépend avant lout d'une vaste élude d’ensemble en fonclion précisément
des événements extérieurs au Congo. Les grands courants ethniques d'origine soudaneaise, nilo-~
tique, hamitique dont la relalion serait confirmée par les chroniques africaines pourrait expliquer»
par répercussion, les migrations des populalions autochlones, migralions dent nous arriverions
ainsi & déterminer approximativement et le sens et I'époque. Ceci n'est que la proposition d'un
systtme d’élude fondé sur une hypotheése. Jusqu'a présent, nous n'en sommes d'ailleurs réduit
gu’aux seules hypotheéses, mais le fait de les émettre, pensons-nous, qu’elies soient plus tard infir-
mées ou confirmées, est déja trés utile s'il sert & provoquer des débats sur la maliere.

Pour l'histoire des clans walese il est en tout cas nécesscaire, si 'on veut poser quelques
jalons dans le temps, de s‘appuyer sur les événemenis extérieurs, plus particuliegrement sur les
événements soudanais. En effel, les fluctuations politico-sociales, vastes rez de marée balayant les
sociétés noires du soudan, ont épuisé, vers le sud, les vagues successives de leur violence. Ces
vagues sont venues mordre sur le vieux fond ¢« Walese-Mamvu », premier occupani de la région
des Uele, les forceérent tout d’abord a un recul de plus en plus accentué vers le Bomokande et
ensuite vers les profondes forét de la Nduye et de 'Epulu.

Mais examinons le détail de ces failts.

II est admis qu'a l'origine le Soudan était peuplé de négrilles, nos actuels Pygmées, obligés,
des siecles écoulés, & battre en relraite devant des invasions négres, Ces Pygmées, inconlesiable-
ment, constituent le premier fonds ethnigue de la région Uele-liuri.
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Vers le [llme siecle de notre &re, des berbero-éthiopiens & peau rouge envahissent & leur
tour le Soudan. Ils sont supérieurs a leurs prédécesseurs parce qu'ils connaissent 'emploi du fer et la
fabrication de la poterie. Guidés par un sens politique et social trés avancé, ces berbero-éthiopiens
créent les royaumes de Ghéna sur le Niger occidenial,de Koukya sur le Niger oriental et de Kanem
dans larégicndu Tchad. C'estla du moius la tradition voulue par la chronique soudanaise « Tarikh
es Soudan » due a l'auteur songhai Abderrahmar bin Abdallah (XVIme sigcle). Les négres fuient
celte invasion berbero-éthiopienne et émigrent versle Sud, vers 'Uele. Siune fois de plus nous nous
en référons aux précieuses notes de de Calonne-Beaufaict, il note ce renseignement : les premiéres
colonnes soudanaises de Bari-Logo, entrainées au XVIme sigcle par une vague Shilluck,
rencontreérent des indigénes de petite taille, & la peau foncée, armés de frondes. Ne s’agissait-il
doac pas la des ancétres des Walese-Mamvu installés, & cette époque dans la région du Mbomu et
ce depuis peut-étre la formation des grands royaumes soudanais du IiIme siecle ?

Pendant de longs siécles, isolés de 1ous rapports avec le Soudan, ces peuplades vont vivre
en symbiose avec les Pygmées. Pendant de trés longues années, elles ignoreront jusqu’a 'emploi
du fer et, au seauil méme du XI[Xme sigcle, elles en seront encore au stade de la pierre polie (cfr.
de Calonne-Beaufaict . aire des cupules).

L’influence déprimante de la forét, les grossieéres superstitions, les guerres intestines, les
épidémies conslitueront pour les Walese-Mamvu autant de stagnation sinon de rétrogradation.

Devenus, par la force méme des choses, outranciérement particularistes, ces grands grou~
pements se diviseront en clans et les clans en familles absolument autonomes. Chaque individu
vivra presque sans contact avec 'autre: sa famille, sa hutte, son champ et la béte prise au piége est
hativement dépecée et mangde en secret par les seuls membres de la « gens ». Qu'il suffise, encoreen
1943, d’examiner la disposition des villages Dese de l'intérieur de la forét les cases, au centre des
bananeraies, sont isolées & grande disiance 'une de 'autre et, & proprement parleril n'existe pas de
village. Cet atavisme a imprimé a ces populations le sceau de l'insociabilité due & la crainte, a la
méfiance. Et ceci explique en partie, & 'heure actuelle, toutes nos difficultés a faire admetire a cette
race le concept d'un pouvoir centralisé, d'un chef unique étendant ses prérogatives a tous les clans,
a toules les familles sans aucune distinction.

Quant aux rapports des Walese avec les Pygmées, ilsdurent étre, au début, assez fluctuants.
Tous conservent le souvenir de guerres anceslrales: les Pygmées exercaient leursreprésailles par la
mise des cultures en coupe réglée et en décochant des volées de fléches a quiconque se hasardait
hors des bananeraies. Plus tard et petit & petit, le Pygmée en vint, volontairement en somme, &
s'asservir au noir. En effet, en principe on peut affirmer que le Pygmée se reconnait client de tel
indigéne déterminé dont il tire un profit immédiat: armes, « mulumba » (pagne en écorce d'arbre),
nourriture, chanvre & fumer, etc. On peut affirmer que le chanvre est devenu, chez les Walese, une
véritable nécessité sociale: si le Pygmée doit chasser, il exige ce stupéfiant dont il est incapable,
par lui-méme, d’assurer la culture et doit en étre absolument ivre pour attaquer I'éléphant & la lance,
le blesser et ensuite le suivre a la piste. Le chanvre est donc la base essentielle des transactions
négre-Pygmée: le négre cultive le chanvre pour faire chasser le Pygmée et s’en faire remettre en-
suite le produit de la chasse (viande et surtout ivoire). I est enfin curieux de constater que les
Pygmées, premiers habitants de la grande forét sont devenus pour le négre, au méme titre que la
femme, une véritable matiere commerciale. Tel négre offre & un autre négre autant de houes ou de
masses de fer (¢ dundu ») pour s’assurer le travail définitif ou temporaire de tel Pygmée ou de tel
clan de Pygmées déterminé (vente ou location). Ces derniers se soumettent d’ailleurs volontairement
a cet état de choses pour autant, comme dit plus haut, qu'ils en tirent un profit immédjat toujours
disproportionné, il va sans dire, & leur désavantage. L'ancienne coutume connaissait des cas de
rupture de contrats de vente ou de location dont les Pygmées faisaient I'objet. (cfr. notes infra sur
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la situation sociale du Pvgmée chez les Walese).

Enfin, outre ce qui précéde, les rares contacls entre voisins dus aux longues distances
d’un établissement a l'autre et a l'insécurité des pistes poussérent trés rapidement les Walese,
dans des proportions variables selon les clans, & prendre femme chez les Pygmées, d'oll ces
curieux types métissés de rencontre courante. Ce fait et probablement le manque de produits
d’'industrie dignes de constituer par eux-mémas une richesse (¢ mali »), marquent sans doute
lorigine lointaine du mariage sans dot, par échange de femmes entre clans, forme vraisemblable-
ment emprutée aux Pygmées (« kuoana kRichwa na kRichwa ») et prohibée par nous sous prétexte
d’'immoralilé.

Mais reprenons & présent le cours des événements.

Sous linfluence de l'lslam importé par les Berbeéres, les XV] et XVIIme sjecles marquent
I'apogée des grands empires noirs musulmans de Songhai (dynastie Askia) et de Bornou
(dynastie Saifaouas). Au XVIlme siecle, ces deux empires entrent en contact direct avec les
Arabes : le Songhai est envahi et soumis par une armée marocaine, dans le Bornou la province
de Kanem tombe aux mains de la tribu pillarde d'QOuled Sliman. Ce double événement cause de
graves remous dans tout le Soudan. Ces coaquétes brutales rompent I'équilibre des grands
empires noirs et provoquent de nouveaux exodes vers la forét équatoriale. IlIs se traduisent vers
la fin du XVlilme siécle et le début du XVIIIme sigcle par la flache d'invasion Mayogo lancée
jusqu'au Bomokande. L’arrivée d2s Mayogo a sans doute provoqué en direction du sud du
Bomokande un grand recul des Walese-Mamvu et sans doute également celui des Babudu,
groupe bantu, a cette époque instailé sur cette riviere entre les Makere d'une part et les Walese-
Mamvu d’autre part. '

Et chose curieuse, c’'est & cette période agitée que doivent remonter les plus anciens sou-
venirs de cette race. En effet, dans les généalogies, les ancétres les plus lointains se situent a une
movyenne de huit a neuf générations de notre époque (coups de sonde donné dans les clans
Masha, Andikahu, Anditunzu et Andidubaj et c’est le seul point d’ail'eurs pour lequel il n'y ait pas
d= coatestations dans leurs géndalogies confuses et contradictoires. Or, si nous nous appuyons sur
le systema de computation admis par de Calonne-Beaufaict, soit vingt-sept ans par génération,
ceci noys rameéne & une moyenne de 230 ans en arriére, aux débuts du XVIlIme siécle, moment
de l'invasior Mayogo et époque a laquelle les anciens des clans Walese affirment que leurs
ancétres sont venus du nord, de la région d’au-deld des rives du haut Bomokande.

En conclusion ; entre 1700 et 1720 les Walese-Mamveu sont, une fois de plus, et ce d'une
facon générale, en retraite vers la rive sud du haut Bomokande, le haut Népoko, la basse Afande
(argument confirmatif : aire de cupules et d’oulils néolithiques dans I'angle ouest formé par les
rivieres Nepoko et Afande, clan Andibake, chefferie Dese). Aprés le choc Mayogo, les positions
occupées durent élre approximativement les suivantes :

10, les Dese bordent la rive gauche du Nepoko et prennent position sur ses gros affluents
sud : les rivieres Uara, Afande, Mambo et s'étendent jusque vers les sources du Ngayu (clan
Andiduba toujours resté trés autonome).

90_ les Masha suivent les Dese et s'installent derriere eux a la riviere Kero.

30, les Karo, les Walese, les Maro, les Vonkutu occupent la rive gauche du haut Bomo-
kande, les régions des sources du Nepoko et de la Nduye, le haut Epulu et s'élendent au-dela
de cette derniére riviere en direction du haut [turi.

Tous sont d’accord pour désigner leurs « matongo » (anciens villages) dans ces régions
car, nous le répétons, de cette période de leur histoire date pour eux les souvenirs les plus
anciens. Les Dese, par exemple, sont unanimes a déclarer qu'ils proviennent du Mont Menda
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(montagne de la région de Gombari) et ils énun-érent irés bien 'ordre de retraite de leurs clans.
Les Masha, de leur c6té, reconnaissent, d’'une facon tout aussi unanime, avoir fermé la marche
de la colonne Dese et, dans tous les déplacements ultérieurs, nous verrons constamment ce clan
dans la position d’arriere-garde.

La fin du XVIlime sigcle et les débuts du XIXme siecle marquent le cours des grandes
invasions azaade et 'ascension des castes militaires mangbetu. Les « Mangbetu » (terme désignant
a l'origine la famille-chef, ¢lle-méme probablement d’origine azande) prennent souche chez les
Makere de la région de Zobia. Toute leur histoire est axée sur le Bomokande. Sous le régne de
leur grand chef Nabiembali (+ vers 1860), des groupements d'origine bantu, les Mangbele
(parents des Ababoa Bokapu), a I'ouest du Bomokande, furent, aprés de longues luttes, soumis
a la domination mangbetu et gouvernés par Balanga, fils de Nabiembali. Vers 1875 une révolie
éclate contre le mangbetu Munza, révolte au cours de laquelle il est assassiné. Grace a cette
conjonclure violente, les Mangbele redeviennent indépendants. De leurs anciens maitres mangbeiu
ils ont adopté leur forte organisation mililaire et, dés cette éboqtie, le clan Mavangaruma corduit
par le chef Gombari commence des séries de conquétes vers les sources du Bomckande, celles
de I'Epulu et le haut lturi.

Les Walese ne peuvent opposer aucune résistance sérieuse a ce nouvel envahisceur el I'at-
taque des Mangbele est pour eux le signal d'un nouveau recul dans les profondeurs des fo1éts.

1o, l'aile droite Dese (probablement a cause de la pression Mamsu vers la rive gauche du
Nepoko) s'infléchit vers le confluent de la Baisa et de la Nduye (& remarquer qu'a I'heure actuelle
les Dese revendiquent comme limites de leurs terres ancesirales la Nduye vers le sud et le Nepcko
vers le nord). Certains clans remontent le cours des rivieres Afande e Mambo (Andibake et Apdi-
sengi) et des fractions du clan Andali) famille des Anditshulu) franchissent mé&me le cours moyen
de la Ndeye et fuient vers les sources de la riviere Lubei.

90, les Masha, a la suite des Dese, passent de la riviere Kero a la riviére Uai a.

30, les Walese (clans Andibuta et Andifele) fuient enire la Nduye et I'Epuluy, les gens du
notable Tuse s’éloignent vers I'lluri, le franchissent et cherchent profeciion chez les Baniari de
Kilo. Certains éléments Walese réussissenl méme a s'infiltrer auiraveisdes Bap were, alliésdes Paku-
mu-Bapungomo, déja installés entre 'Epulu el I'Ituri, et atteignent cette derniére riviere ou ils
s'établissent.

40, les Maro (sauf la famille Ombi qui reste en arriére sur la haute Nduye) descendenl le
cours de la Nduye et vont s'établir sur le cours de l'ltoro, cerlains d'entre eux poussent méme
jusqu'aux sources du Ngayu ol ils se inéleront assez intimement au clan Dese des Andiduba.

50, les Yonkutu descandent le cours de I'Epuluy, certains passent sur la rive droite de I'lturi
et s'établissent a leur actuel emplacement de la route de Beni tandis que d'autres, les Bafwaly,
trés proches alliés des Andibuta, restent sur la rive droite de cette riviere.

Seule la grande majorité des clans Karo tombe au pouvoir des Mangbele et est réduite
e1 esclavage. Ce moment de I'histoire des Walese (vers 1875-80) mérite qu'on s'y arréte surfout
pour |'étude des Karo sous la domination des mangbele.

Les clans Karo restés au pouvoir des guerriers de Gombari sont les suivanis :

1. clan Kofi notable Fefeko.

2. clan Bayego notable Batari.

3. clan Andikabo notable Kenetawo.
4. clan Anduizu notable Nbango.
5. clan Anditunzu notable Kumohu.

6. clan Andibili notable Kusara.
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7. clan Andikutsi notable Musambala.
8. clan Morahu notable Ndelea.
9. clan Andimeme notable Boruru.

De cette domination, les Karo ont conservé trois choses essentielles qui les caractérisent :

10, le parler Ringbetu.

90, un plus grand sens de la discipline.

30. le mépris des aulres clans walese qu'ils traitent d’'une fagon péjorative de « Pygmées »
(ceux-ci leur rendent d’aillesrs ce mépris en leur apphquant en Rilese, I'épithéte injurieuse « mede
mede ?, c'est & dire ¢« esclave ).

Le svstéme politique instaucé par Gombari dans les régions conquises fut simplement
calqué sur celui des Mangbetu et frappé, en conséquence, au coin du népotisme. [l délégua ses
pouvoirs a ses fiis Isu et Mude (ce dernier récemment décédé, le 13 septembre 1942, a I'hdpital
de Gombari). Isu, retranché sur une position stratégique, au Mont Mengu, oli I'on peut encore
admirer un gong géant lui ayant, parait-il, appartenu, gouvernait la rive droite de la Lendre,
Mude occupait la rive gauche de cette méme riviere,

Les Mangbele exigeaient de leurs esclaves le travail et le iribut. Le tribut consistait sur~
tout en jeunes femmes et en pointes d'ivoire. Dans les premiéres années de 'Etat Indépendant,
les Karo furent également astreints a fournir du caoutchouc a leurs maitres. A 'heure actuelle on
trodve encore chez les Mangbele de nombreux descendants de ces femmes esclaves et, bien que
ce ne soit pas proclam? officiellement, ces gens ont conservé un statut politique et social inférieur,
ils subissent une véritable « capitis diminulio » ad sens romain du terme. D'aulre part, de I'aveu
méme de Tshaminionge, I'actuel chef des Walese-Karo, avant la « guerre des Mangbetu », I'ivoire
ne possédait chez les Walese aucune valeur intrinseéque en dehors de I'emploi lui résevé a fabri-
quer des pilons destinés & battre les pagnes en écorce d’arbre.

En compensalion du travail et du tribut, les Mangbzle donnaient aux Karo des morceaux
de fer et de laiton (les Walese, au cours du XIXme sigcle, venaient seulement, en effet, d'abandonner
la pratique de la pierre polie). Ouire cela, les Mangbele assuraient, comme nous le verrons plus
loin, par la puissance de leurs armes, la protection des populations et des pays conquis.

En conclusion : pour peu qu’elle ai duré (a peine un quart de siecle), la domination des
Mangbele a tellement influencé les Karo qu'en 1943 ils conservent toujours sur eux 'empire d’'une
éanorma influence morale surtout fondée sur la superstition. Comme nous demandions un jour
chez le notable Kumohu pourgoi les Karo ne réclamaient pas les enfants d’anciens esclaves restés
chez les Mangbele pour les réintégrer dans leurs clans, aupies de leurs parents, il nous fut répondu
qJl'ils n‘oseraient le faire parce que le chei Mude conservait dans un sachet les anciennes lraces de
leitrs pas et qu’une telle réclamation équivaudrait pour eux a un arrét de mort.

La fin du XIXme sigcle concacrera a jamais, chez les Walese, le souvenir d'une période
particulierement agitée, A peine, en effet, la conquéte des Mangbele évitée, ils doivent faire face a
deux nouveaux ennemis, venus de sud cette fois, les Arabisés et les Bakumu.

D’aprés les renseignements recueillis chez les Arabisés de Mambasa, leur installalion la
plus importante, vers l'arrivée de 'expédition de Stanley au secours d’Emin Pacha, se situait au
célebre passage de I'lturi, a8 Mawambi. Cet emplacement devait, plus tard, devenir un poste forti-
fié¢ de I'Etat Indépendant. Le chef arabisé le plus éminent aurait été Kilonga Longa {originaire de
Tabora). D'autres Arabisés, chefs de bandes, étaient également installés & Mawambi : Isimo, Musa-
firi, Salambongo, Sumaili, pour ne citer que les principaux.

En réalité tous ces Arabisés, d'aprés Mayidi bin Musa, leur actuel chef 8 Mambasa, n'étaient
en réalité, dans ia région, que des délégués de I'’Arabe zanzibarite Abedu bin Salumu, installé a
cette époque a Kirundu sur le cours du Lualaba. L'une des premiéres races qu'il avait soumise
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était celle des Bakusu et leur aide ultérieure luj avait permis d'étendre sa domination plus loin.
L’activité principale des « Bangwana » était la chasse a l'esclave et & l'ivoire. Pour ce faire, ils
installerent de fous cO1és des zeriba fortement déferdues, points d’appuis pour leurs expéditions
dans les régions voisines.

Les Bakumu, les premiers, eurent & subir leurs sanglantes expédilions. En avril 1943, nous
avons encore eu la chance de pouvoir recueillir le témoignage d'Apagbololo, vieillard du clan
mukumu des Rapokeri, agé, a notre estimation, d’environ 75 ans. Voici, en substance, son poignant
témoignage : ¢ Je suis trés agé, j’ai vu passer Nyange Nyange (Stanley) a I'dge ou on commence
A chasser les oiseaux (entre douze et quinze ans). Les anciens des Bapokeri 'ont ravitaill€ et, je
m’en rappelle, il nous a payé avec des perles. A celle époque, les Arabisés Kilonga Longa,
Musafiri et Isimo élaient installés & Mawambi. Ils élajent aussi nombreux que des grains de sable.
Ils nous ont livré une guerre sans merci : ils enlevaient nos jeunes garcons et nos jeunes filles
pour les emmener en esclavage dans la région de Kirundu. Pour nous terroriser davantage, ils
livraient certains de nos fréres captifs au supplice du pal, d'autres avaient les oreilles ou les
poings coupés. Le clan des Bapokeri a supporté de lourdes pertes. Beaucoup d'anciens, prison-
niers, furent décapilés par les Arabisés. Le clan des Bapoto (= Ipoto dans les relalions de Stanley)
a completement disparu depuis lors, leur chef, Mawambi, fut égorgé sur les ordres de Kilonga
Longa. Mbida, pére du chef Umande, a lutté sans cesse contre les Arabisés, c'est ce qui a protégé
son clan d’'une compléte deslruction. Je me rappelle également que nous pouvions racheter nos
caplifs avec des défenses d'éléphant ». Il convient d’ajouter a ce témoignage que la résisiance
victorieuse de Mbida fut consécutive a un rapt de fusils au détriment des gens de Musafiri et
dont le maniement aurait été expliqué par une femme arabisée transiuge chez les Bakumu. Les
Arabisés prétendent au contraire que ce Mbida n’aurait été ni plus ni moins qu'un esclave muku-
mu de Musafiri parvenu aux plus grandes dignités grace a ses inirigues auprés des premiers
Européens. .

I'Arabisé Moini s'était installé a la riviere Kero, & proximilé d'Andudy, et le chef
Tshaminionge a encore lravaill€ sous ses ordres. A propos de ce Moini, décédé a Mambasa
en 1940, nous relevons cette note intéressante de Monsieur 'A T. Gérard, dans sa lettre du 16-7~
1936, adressée 3 Mr. le Gouverneur de la Province Orientale & propos de la découverte de Fort
Bodo : « Bien que me limitant, pour le moment, & une série de mols, & batons rompus, je crois
aussi intéressant de signaler que 'ancien chef des Arabisés d’Andudu, Moini Shomari, n'est autre
que Mouini Somai dont il est question dans le Tome ter de « Dans les Ténébres de I'Afrique »
dans les rapports du major Barttelot et de William Bouny. Mouini Somai réside actuellement a
Mambasa. Sas souvenirs sa limitent aux faits qui ont surtout marqué I'arriére colonne commandée
par Barttelot et qui, en réalité, est restée en dehors du véritable théatre des exploits de
I'expédition... Mouini Somai, qui avait d’abord apporté un grand secours & I'expédition, disparut
un jour avec des fusils, révolvers et une couverture de tente, qu'il finit d’ailleurs par restituer,
c'était, par ailleurs, un des principaux lieutenants de Tippou Tib ».

S'ouvre alors pour les Walese la sombre période des poings coupés, du carcan, du fouet,
de la chasse aux femmes et a l'ivoire. Sur le déclin du X[Xme sigcle, ces clans, traqués de toutes
parts, se dissocient au gré du hasard et se réfugient au plus profond des foréts ot ils
s'abritent dans des cavernes rocheuses. Comment, aprés cela, s'élonner de 'actuelle xénophobie
du Mulese ?

Il semble qu’eurent surtout a souffrir des raids des Arabisés de Mawambi le grand clan des
Maro et les importantes branches Andiduba et Andali, des Dese, répartis, & I'époque, sur les rivie-
res ltoro, Isoro, et Ngayu. Les Andali et les Andiduba se replierent en désordre vers le rord et
moyennant de nombreux dons de jeunes femmes et de chévres obtinrent droit d’asile chez les Andi-
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bake de Kopa Kopa. Le 22 avril 1943, & la riviere Afalama, nous avons eu 'heureuse chagce d’'ar-
réter Dzodzo, grand sorcier des Andali et 1éle du mouvement de résisiance a |'Eurcpéen deruis au
moins trente ans. Cet homme doit avoir acluellement plus de cirquanie ans d'age. Ncus lui avons
demandé s’il se souvenait de la fuite des Andali, lors de la guerre des Arebisés, ckez les Arditake
de Kopa Kopa. Il nous a répondu qu’a celte époque il était trés jeune et, d'un gesie de la main
indique la taille d'un gargonnet de qualre a cing ans, mais il est exact, ajcule-1-il, que son clan ait
fui chez les Andibake, son pére est mort chez eux et sa tombe se trouve dans la région de la
riviere Afande.

Il nous fallut de trés longues années pour purger cette région des Arabisés et bien mieux,
trés longtemps encore il nous fallut composer avec euy, ils élaient les seuls suscepiibles de rcus
fournir des postes de relais et de porteurs, les Walese se monirant absolument réfraclaires a ce
service. Et c’est ainsi que 'on vit, encore en 1910, Monsieur Sifer envoyer 'Arebicé Kcma Kema de
Wamba a lariviere Mambo afin de constiluer un de ces postes entre Andudu et Avakubi. De
méme, 'Arabisé Timba Timba avait son établissement & l'aciuel village de Nduye, mais sur la rive
droite. Tous ces Arabisés sont actuellement regicupés a Mamtas et & Ebiane oil1 ils sont constilués
en chefferies.

Les incursions des Bakumu consliluent, au point de vue chronologique, un fait presque
concomittant & la guerre des Arabisés, celle-ci fut la cause principale de ces migrations au nord
de 'Epulu. A ce sujet, nous avons d’ailleurs recueilli le témoignage précis du mubombi Asumani,
fils de Mbida, héros de la résistance aux Arabisés dont il est question plus haut. Voici ce qu'il
ddclare : « Les invasions bakumu chez les Walese, sont la résultante de la désorganisation de
leurs clans suite au {riple fait de la guerre des Arabisés, du passage de 'expédition de Stanley,
de la création du premier poste de I'Etat Indépendant & Mawambi. Suite aux campagnes des
Arabisés la plupart des chefs de clans avait été massacrés, les clans eux-mémes €taient décimés,
désemparés, A son passage Stanley s'était violemment heuri€ a certains éléments bakumu,
entre autre aux Bapwere, enfin les premieres exigences des Européens de Mawambi s'adressant
A des populations encore tauvages causérent I'exode et la dissidence des Bapokeri, des Bapama,
des Bapungomo, des Andekwaka et des Bapwere au nord de 'Epulu. Plus & U'est la famille des
Mayaku suivait le méme mouvement. [Is refoulérent les Walese et, instruits & ce genre de campa-
gnes par les Arabisés, ils se livrérent & des incursions en profondeur, » D’aprés ce témoignage on
peut donc situer le mouvement des clans bakumu vers le nord de 'Epulu entre les années 1890 et
1900.

Les Bakumu (Babira de la forét) forment actuellenient deux grandes chefferies respeciive-
ment connues sous les noms de Bakwanza (est de Mambasa) et de Babombi (ouest de Mambasa),
Certains d'entre eux, comme nous I'avons déja noté plus haut, entre autres les Bapungomo et leurs
alliés Bapwere et Andekwakwa, occupaient, a cette époque, environ depuis un siécle et demi les
terres comprises enlre 'Epulu et I'lturi, les autres clans étaient installés au sud du cours moyen de
cette derniere riviere. Le clan des Bapwere a livré combat, en 1887, & 'expédition de Stanley au
secours d'Emin Pacha, au fort Bodo (km. 553 de 'aciuelle route d’Irumu, dont les vesliges ont été
mis 3 jour en 1936 grace aux recherches de Mr. I'A. T. Gérard). Pour les causes énumérées dans le
témoignage d’Asumani, fils de Mbida, les Bakumu franchissent I'Epulu et leurs incursions allein-
dront, vers 'cuest, chez les Dese, le carrefour des pistes Wamba-Penghe-Andudu (village de nola-
ble Imodu), vers l'est, tous les clans Karo, jusqu’aux environsde lariviére Lendre subiront leurs atta-
ques. Ces Bakumu meltent & feu et & sang toutce qu'ils renconirent, se livrent & des scénes de
cannibalisme et vont méme, a en croire la tradition horrifiée de certains clans walese, jusqu’a déler~
rer des cadavres pour les manger. Le clan Andisedi, de I'actuel notable Avyali (sous-chefferrie
Mayaku), se serait particulierement distingué dans ce genre d'exploits. A la riviere Lendre ces
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Andisedi se heurterent aux Mangbele de Mude et se livrérent dans ces savannes boisé€es une bataille
dont I'issue, selon la tradition, fut douteuse, mais grace & leur intervention énergique les Mamgbele
enrayerent le fléau dont étaient menacés leurs sujels. A noter enfin qu'a 'heure actuelle la trace
des anciens villages bakumu des clan Bapckeri, Bapama et Bapungomo jalonne encore toute la
rive nord de I'Epulu.

Le début du XXme siecle, par la création du premier poste de I'Etat Indépendant a
Andudu, ouvre I'ére de nctre occupation chez les Walese. A cette époque, les soucis des premiers
Européens s'attachent particulierement & la production du caouichouc et & I'organicaticn de
caravanes de porteurs pour son évacualion vers Wamba. Plus fard (aprés la guerre 1914-18), on
s'intéresse a l'organisation des circonscriptions et des juridictions indigénes (conseils de secteure)
et cela nous vaut la formaiion des deux grandes chefferies des Walese-Karo (chef Tshaminionge)
et des Walese-Dese (chef Bula; du clan Andimawo, investi le 1-4-1924, assassiné au village du
notable Kopa Kopa, clan Andibake, le 2-10-1927 — actuel chef, Arambi, du clan Andape).

La conclusion de ce chef historique des Walese se dégage d'elle-méme : sans contacts
pendant de longs siécles avec leurs voisins, resiés les derniers néolithiques de I'liuri, leurs clans
divisés et subdivisés a I'extréme ont, dés les premieres invasions, été obligés & une retraite con-
stante, a moins de subir la loi du vainqueur. Jamais ils n'ont connu d’organisalion ceniralicée,
chague chef de famille était son propre maiire et vivail & I'écart du voisin. Ceci explique dcre,
chez eux, 'échec complet du systéme d’administration indirecte. Le chef investi a, en réalité, ses
pouvoirs limités & son clan et, hors cette limite, il n'est pas ou peu écoulé,

Des enquétes mendes sur la nature du pouvoir, selon I'ancienne coutume, aboutissent a
des résultats édifiants.

Chez les Dese, clan Andibake, la {radition enseigne que le pcuvoir revient & celui quia
le plus de meurtres & son actif, c’est lui le plus fort, il est craint et obéi. L'intéressé se glorifie
d'ailleurs de ses sanguinaires exploits par le port, pour chaque mort d’homme, d'un bracelet en
peau de singe.

Chez les Maro, le pouvoir échoit au détenteur d’abondantes semences qui lui permetient
des cultures étendues. Par cela-méme, il est apte d’assurer la nourriture d’'un certain nombre de
familles. En compensation ces familles, outre le don de jeunes femmes & ce seigneur, doivent le
travail dans les cultures de celui qu'ils adoptent comme maitre. A I'heure actuelle cette tradition
est encore trés vivace dans beaucoup de clans walese.

C’est la raison pour laquelle il est vain de rechercher chez les Walese la nature d'un
tribut dit au « chef » (¢« tono »). Le seul tribut (travail, don de jeunes femmes) ne se devait pas
A un « chef », selon la conception azande ou mangbelu du terme, mais & l'ancien d'un clan,
voire méme d'une famille, assurant sa prépondérance sur un certain nombre d'individus soit par
la garantie de leur subsistance. Ce pouvoir élait donc fondé sur une véritable situalion de fait
et non de droit. Quid de l'actuel tribut d’ivoire di au chef? Monsieur Giedts, a I'époque A. T.
de Mambasa, dais une nole en date du 19-6-1929 écrit « : Antérieuremant sans valeur (I'ivoire)
était jeté avec les os, les extrémités des pointes étaient gardées pour la confection des « mulu-
mba ». L'ivoire acquiert de la valeur a 'arrivée des Arabisés : moyen d’échange et de rachat.
La coutume de donner une pointe au chel est d'introduction européenne, avant notre arrivée les
clans (« fungu ») n'étaient pas hiérarchisés en sotre que la pratique actuelle n’existait certaine-~
ment pas. » )

Et que conclure? Jetons un simple et rapide coup d'ceil sur la chronique des chefferies,
suite ininterrompue de dissidences et de dissenssions internes :

1. les clans Maro et Masha, jadis rattachés aux Walese-Dese, depuis la déposition dw
chef Dese Djombo, dépendent de la chefferie des Walese-Karo.
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2. A I'époque de l'ancien Terrifoire d’Avakubi (1929), les Andiduba de Baruti et les
Maro d’Engeleza voulaient étre rattachés aux Babudu de Kayumba (cette affaire se compliquait
du cas de la femmc Angaoto, sorciére trés vénérée, portée en tipoy. Elle fut 'instigatrice et le
chef de toute cetle agitation polilique).

3. En 1942 éclatait chez les Karo, pour leur réunion aux Mangbele de Mude, un vaste
mouvement de dissidence (affaire Matapu).

4. En 19492, les mémes Baruti et Engeleza, cités plus haut, passaient chez les Mamvu,
cette fois, dont ils prétendaient tirer origine.

5. les deux premiers chefs Dese : Bula et Djombo, appartenaient au clan Andimawo. Le
troisieme, Arambi, appartient au clan Andape et n'a été élu qu'aprés de longues et tortueuses
discussions au cours desquelles on lui opposait Kopa Kopa, chef du clan Andibake.

Ces quelques exemples pris au hasard dans une foule d’autres démontrent bicn la fragilité
organique de ces chefferies. Quand des anciens, tel Tshaminionge, auront disparut, il nous faudra
penser & une réorganisation sous la forme d’'un secteur présidé par un « outsider » sans attaches
#i compromissions avec aucun clan et aidé d'un conseil de notables pour lui permettire d’asseoir
son influence dans chaque clan. Si a l'essai la personnalité s'aveére assez forte, ce sera la seule
chance, pour nous, d’exercer un jour par son intermédiaire, un systéme d’administration indirecte
chez les Walese : cette solution nous est imposée par la legon tirée de leur histoire.

Baltus M.
A. T




— 123 —

Nous exirayons du Bulletin de Jurisprudence des Tribunaux indigénes du Ruanda Urundi
Lintéressante étude suivante :

l_.a notion d’ordre public.

Les juzements que publie la revue Servir et le Bulletin de Jurisprudence font souvent I'objet
de discussions; cela prouve qu'on lit ces publications et que I'on s'y intéresse.

A en croire certains échos quelques jugements publiés dans ces périodiques seraient
contraires a l'ordre public, ce qui revient & dire, que ces publications répandent des idées sub-
versives ou présentent comme dignes d'intérét des décisions condamnables, sans relever dans
les notes d’'observation qui les suivent, lI'interprétation inexacte ou incorrecte qu'elles donnent
de la coutume.

Il semble que des personnes considérent que tout ce qui est fautif & leurs yeux, que tout
ce qui ne cadre pas avec leurs idées est coniraire a I'ordre public.

Il parait donc utile de préciser ce qu'il faut exactement entendre par ordre public.

La notion d’ordre public comprend :

— l'ordre public interne et
— l'ordre public universel ou international.

L’'ordre public inferne.

L'ordre public inierne, cest-a-dire I'ordre public d’'une nation, est formé par I'ensemble
des régles juridiques auxquelles il n'est pas permis de déroger par des conventions particuliéres,
dans le territoire de cette nation. Toutes les conventions qui sont en opposition avec ces prescrip-
tions sont nulles, et de nul effet.

Il en découle que l'ordre public interne n'est pas le méme partout, il varie de pays a pays.

C'est ainsi que la législation anglaise admet I'adoplion a I'essai, que la loi russe autorise le
divorce sans que le demandeur soit lenu de faire valoir une cause déterminée; ces deux principes
de droit anglais et de droil russe, sont coniraires a notre ordre public, un anglais ne pourrait
donc en Belgique ou au Congo adopter un enfant & l'essai, pas plus qu'un russe ne pourrait
demander le divorce sans articuler un molif admis par notre législalion.

En droit belge comme en droit congolais sont d'ordre public interne les lois constita-
tionnelles, administratives, pénales de police, c’est-a-dire celles qui forment la siructure méme de
I'Etat et en outre notamment celles qui réglent la compélence ratione materiae des juridictions,
I'organisation de la famille, lidenlité juridique des personnes, le régime de la propriété, etc.

Clest regles s'imposent avec un caractere d'indérogabilité absolu.

Exemples :

1. — Le mari d'une femme est le pére des enfants qu'lle met au monde; si un enfant
fruit de l'adultére d'une femme maride, n'est pas désavoué dans le délai fixé par la loi cet
enfant sera au point de vue légal, le fils du mari, il ne pourra jamais réclamer son état véritable
contre son état 1égal.

2. — Des époux ne pourraient convenir que les enfans qu'ils auront ne porteront pas le

nom du pére.
Leur accord sur ce point serait nul et de nul effet parce que contraire & I'ordre public,
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3. -— Une personne ne pourrait s'engager a vivre pour une période déierminée en
concubinage avec une autre, un tel contrat est nul comme contraire a l'ordre public interne
belge et congolais.

L’ordre public infernational ou universel,

Il est constitué par les principes qui sont & la base de la civilisation et qu'aucune nation
ne peut méconnaitre.

Telles sont les conceptions juridiques qui admettent l'inceste, le mariage d’enfants
impuberes, 'esclavage, etc.

L’'ordre public interne est donc différent de 'ordre public international. Ce point ne doit
pas étre perdu de vue, car il est essentiel.

Aux termes de l'article 20 de 'Ordonnance-législative du 5 octobre 1943, les tribunaux
indigénes appliquent les coutunes pour autant gu’elles ne sont pas contraires a 'ordre public
universel, ou aux dispositions 1égales ou réglementaires, qui ont eu pour but de substituer d’autres
régles a la coutume.

Les coutumes contraires a 'ordre public universel sont peu nombreuses, y en a-t-il dans le
« corpus juris® coutumier du Ruanda-Urundi ¢ Nous avouons ne pas en connaitre.

Sans doute de nombreuses coutumes tant du Ruanda-Urundi que du Congo, sont contraires
a l'ordre public interne congolais, mais cette circonstance est sans intérét, puisque elles peuvent
continuer a étre appliquées par les tribunaux.

Ce sont notamment celles qui admettent la polygamie, les mariages provisoires, larépudia-
tion de la femme par le mari, la reconnaissance volontaire par son pére naturel d’'un enfant aduliérin.

Il y a quelquesannées, Henry Solus Professeur ala Faculté de droit de 'Université de Poitiers
a proposé de réserver a cOté de la notion d'ordre public interne et international une place a l'ordre
public colonial. (cfr Henry Solus — Traité de la condition des indigénes en droit privé n. 270 et
suivants).

Suivant cet auteur la notion d’ordre public colonial comprendrait'ensemble des régles que
la nation colonisalrice, considére comme essentielle au succésde 'ceuvre de la colonisation et dont
le respect s'impose avec un caractére d'indérogabililé aux autochtones.

On aurait donc ainsi:

() Les régles d'ordre public universel, c'est-a-dire celles qui s'imposent & tous ceux quj
résident dans la Colonie.

2) Les régles d’ordre public interne, c'est-a-dire celles qui s'imposent a tous les belges et
étrangers qui résident dans la Colonie.

30) Les reégles d'ordre public colonial, c’est-a-dire celles qui s'imposent aux autochtones
et aux assimilés. _

La théorie du professeur Solus surl'ordre public colonial, renconlre actuellement beaucoup
de faveur, c’est la raison pour laquelle elle est cilée ici.

Remarquons toutefois qu'en ce qui concerne nos juridictions indigénes, elle ne présente
qu’un intérét de second plan, puisque I'article 20 de 'ordonnance législalive du 5 octobre 1943, se
réfere expressément a l'ordre public universel et qu'il est certain que I'expression ordre public telle
qu'elle figure dans le texte de l'article 4 de la loi du 18 octobre ne vise que |'ordre public interna-
tional (cfr. Halewyck de Heusch, la charte coloniale Tome I. 156 n. 71).
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Il est possible que ce soit pas suite d'une compréhension erronée de ce texte, que des
personnes unt, en toute bonne foi, nous I'espérons toul au moins, formulé a 'égard de certains
jugements, le reproche dont nous avons parlé au début de celte étude.

N'oublions pas que les coulumes évoluent, parce que rien n’est immobile ni dans la nature
ni dans la sociéié.

Cette évolution se constate notammen! par la Jurisprudence des Tribunaux.

L'évolution des coutumes est un phénomene sociologique, quin'arien de contraire al'ordre
public ni universel ni interne, ni colonial; elle moutre au contraire que 1'élile de pays vit et pense,
et que son opinion publiqtie n’es! pas en léthargie.

G. MINEUR

Professeur a I'lUniversité Coloniale d’Anvers.
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Apergu Général de la Semaine Coloniale Universitaire.

La semaine Coloniale Universitaire fut présidée par Monsieur le Ministre Godding.
Monsieur le Ministre des Colonies, empéché, s’était fait remplacer par son Chef de Cabinet
Monsieur L. Bruneel.

C'est dans 'atmosphére fraiche et bleue d'un printemps précoce que s'ouvrit le 19 avril, la
« Semaine Universitaire Coloniale ». Un soleil radieux et les vergers en fleurs qui forment le fond
du paysage sur lequel se détache le b&timent imposant de 1'Université Coloniale contribuent &
accentuer 'ambiance d'hospitalite que donne Mr. le Directeur Laude & 1'établissement qu'il
dirige avec tan! de dynamisme. De nombreux coloniaux belges de toutes les opinions ainsi que
des delegues et participants spontanes des cing autres Puissances coloniales se coudoient et
échangent deéja des idées sur les problemes qui seront agités au cours des séanceas. Ce climat de
la plus franche cordialite, ne fit que s'etendre au cours des reunions, et permit ainsi d’aborder,
sans reticence, tous les sujets mis au programme. La bonne entente qui ne cessa un instant de
régner s'explique par le méme idéal qui anima tous les adhérents, par dela la charte de San
Francisco. Comme le declara en effet de sa voix chaude et prenante, Mr. Mendés Correiaq, et
ensuite le chef de la délegation espagnole, Mr. de Luna Garcia : Nos deux pays, I'Espagne etle
Portugal, pays de vieille civilisation chrétienne, ont toujours accepté et pratiqueé, mais dans la
forme appropriée que réclament les différences entre les diverses dépendances, les principes
fondamentaux du mandat bipartite, la primauté des intéréts indigénes, et la responsabilité inter-
nationale des colonisateurs.

Mr. Dellicour, président de séance, souhaita la bienvenue a l'assistance avec la grande
urbanité qui le distingue. Professeur a l'Universite Coloniale, il tint a relever que les sujets colo-
niaux, mis au programme, constitueront pour les étudiants de notre Alma Mater un complément
salutaire aleur enseignement.

Mr. le Ministre Godding prend ensuite la parole. Il remercie les hautes personnalités étran-
géres qui ont bien voulu apporter leur concours a la réussite de la Semaine Coloniale Univer-
sitaire, et particulierement MM.

Anglais : Sir Gerald Hawkesworth, Gouverneur du Honduras; ]J. Williams, Assistant
Secretary of the Colonial Office ; Masefield, Profess. Oxford ; Jones, Assistant Under-Secretary ; G.
I., Jones, esq. « Museum of Archeology and Ethnology ; Major Furse Colonial Office.

Francgdais : Paul Bouteille Directeur-Adjoint de 1'Ecole MNationale de la France d'Outre-Mer ;
Professeur Camerlynck, Professeur Brunsckweig ; Directeur General Delavignette

Hollandais : Ministre Logemann ; Profess. Kolewijn (Leiden). Idenburg et Madame Idenburg
Directeur de ' Afrika-Instituut,

Portugais . Directeur (Escola Superior Colonial) Mandes-Correa et Madame Mendes-
Correa ; Profess. Nunes Dos Santos.

Espagnols : Monsieur Luna Garcia Professeur de Droit International Public de la Faculté de
Droit de I'Université Centrale de Madrid, Directeur de 1'Institut d'Etudes Politiques du Conseil
Supérieur de Recherches Scientifiques N

Monsieur Alia, Professeur de 1'Université Centrale de Madrid, Africaniste, membre du
Conseil Superieur de Recherches Scientifiques.

Monsieur Cordero Torres, Avocat assesseur du Conseil et membre de I'Institut d'Etudes
Politiques, Publiciste.

Il se réjouit de constater que des questions coloniales du plus haut intérét seront examinées
et discutées par des hommes, joignant une longue pratique a leurs connaissances livresques. Il est
en effet pénible, dit-il, de constater que depuis ces dernieres années des hommes, chargeés des
plus hautes missions abordent des sujets coloniaux sans n'avoir jamais vu les territoires dont ils
parlent et sans préparation scientifique adéquate, alors précisément que les problémes sur les-



quels ils entendent donner leur opinion se trouvent parmi les plus complexes. Par leurs aspects
multiples, ces problémes exigent de I'expérience ainsi que des connaissances dans les domaines
les plus variés, notamment dans celui de 'histoire. On a appris récemment, gjoute-t-il, avec un
1égitime étonnement, combien pouvaient étre erronés des jugements hatifs et superficiels émis par
des personnes non qualifiées. 'Or, dans notre ceuvre civilisatrice, nous nous efforgons, affirme
avec force Mr. Godding, de développer chez nos administrés le sens moral et le sens de pouvoir
se gouverner par eux-mémes. Mais 1'évolution du cerveau humain ne peut suivre au méme
rythme, les progres de la mécanique, et une méme idéologie ne peut s'appliquer uniformément
sous toutes les latitudes. Les puissances colonisatrices méritent la plus entiére confiance tant par
l'ancienneté de leur civilisation que par leur glorieux passé.... Et Mr. Godding termine en souli-
gnant que la Semaine Universitaire Coloniale offrira cette grande utilité de favoriser des contacts
entre coloniaux ainsi que de confronter des résultats acquis dans différents territoires non auto-
nomes pour le grand profit de leurs habitants.

Apreés cet exposé de haute tenue morale et philosophique, exprimeé partiellement en néer-
landais et anglais, qui seront d'ailleurs avec le frangais les trois langues indistinctement
employées au gré des conférenciers et des contradicteurs, la parole est donnée & Mr. le Vice
Gouverneur Général honoraire Marzorati.

Sociologue et juriste averti, il expose le probléme de 1'éducation politique des indigénes et
les modalités d'application des recommandations de San Francisco.

Le conférencier aborde immédiatement la maniere d'envisager au Congo la réalisction
des principes exprimés a l'art. 73 de la Charte de San Francisco, ratifiée par notre loi du 14. XII
1945, 11 est difficile de prévoir, dit-il, les différents stades par lesquels passera le Congo avant
d'aboutir a l'autonomie, mais il faut éviter 1'écueil de toute forme d’'extrémisme. En reconnaissant
dés a présent l'autonomie du pays, on brilerait les étapes et provoquerait le chaos. Ce serait
le régime arbitraire de minorités. Une atittude négative, qui se contenterait de mesures de fagade,
inspirées par une méfiance systématique vis-a-vis des indigenes, n'aboutirait qu'a maintenir
l'indigéne en état d'infériorité. Il importe d'oser affronter une conception réaliste : appliquer
légalement la charte, concilier les intéréts de la colonie avec ceux de la métropole, et elever nos
administrés & 1'autonomie autochtone qu'il importe de distinguer de 'autonomie occidentale. Un
pas important en ce sens pourrait étre fait. Il existe au Congo 1.100 conscriptions indigenes,
indépendantes les unes des autres. Ce sont des économies fermées. Une cohésion n'existe entre
elles que grdce aux services importés dont le fonctionnement échappe encore par leur complexitée
aux autochtones. Pour initier progressivement l'indigene a la vie administrative, il semble indiqué
de commencer par réunir les circonscriptions en fédérations de groupements, sur la base d'une
origine ethnique commune. Au sein de chaque fédération, pourraient étre créées des institutions
nouvelles, qui quraient pour objets des intéréts directs, tels que I'hygiene, les travaux publics,
les finances locdales, la justice. Des fonctionnaires indigénes desserviraient ces services limités ;
& l'élite pourrait, & un stade plus avancé, étre réservée la poursuite d'une carriére administrative
plus ample. Quant & l'instauration d'un régime démocratique, ol l'administré obtient la capacité
de.conirbler son chef, Mr. Marzorati estime qu'il faudrait commencer par préparer l'indigéne dés
sa jeunesse, a cette participation & la vie publique. L'instruction, la radio, la presse, la création
d'associations sportives et parascolaires joueront ici un réle primordial. C'est en effet dans les
groupements de jeunesse, que certains acquiérent le sens des initiatives, de l'organisation et
du commandement. Mais le développement politique n'est que fonction du progés économique
et social. A cette effet, il faut intensifier I'enseignement technique et artisanal, encourager la
création de coopératives, aménager les terres; et surtout assurer & l'indigéne des résidences
stables, notamment en favorisant 1'établissement de centres extra-coutumiers agricoles. Quand
l'indigéne aura acquis la maturité nécessaire, des assemblées représentatives pourront étre
envisagees. Dans les conseils de chefferies une place devrait étre réservée a des éléments jeunes
et progressistes. Pour la représentation des indigénes aux conseils établis auprés de 1'adminis-
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trateur il faudrait débuter au stade territorial, et les élections devront commencer par étre
indirectes, c'est-a-dire avoir lieu au second degré, mais sans discrimination raciale.

Cette conférence, suivie avec le plus grand intérét par tous les auditeurs, ne laissa pas de
faire surgir des objections. Des discussions, se dégagea l'opinion que des essais de fédérations
pourraient parfaitement étre tentés dans certaines régions. Mr. le Procureur Général Bours
notamment, estime qu'a condition de s'adresser a des indigenes judicieusement sélectionnés, on
pourrait dés ores amener des groupements a s'eélever au dela de leurs intéréts immeédiats. Sur
interpellation de Mr. le Gouverneur honoraire Henry, Mr. Marzorati précisa que la fédération
devrait avoir comme organe principal un conseil composé des chefs intéressés, assisté d'un
secrétaire general a formation solide.

Rapprochant l'expose de Mr. Marzorati des conférences et communications étrangeres, on
put constater qu’indistinctement les six pays colonisateurs poursuivent une meéme politique
d'émancipation progressive des autochtones. Les modalités d'application ne different que par
suite des conditions locales différentes. Partout regne le souci de respecter les traditionsancestrales
qui ne s'opposent pas au progres social, joint & l'effort sincére d'assurer la représentation
démocratique des intéréts locaux et d’associer les indigénes capables a l'administration de leurs
pays, voir méme de la meétropole. Dans les colonies anglaises, on commenga par aménager des
services publics limités aux intéréts directs de certains groupements. On inculqua ainsi qux
autochtones les notions de la responsabilité politique et financiere pour aboutir a leur donner
le sens de la citoyenneté. En matiere de représentation, une sélection s'opére grdce a
l'organisation d'une pyramide de conseils, nous dit Sir Hawkesworth. Mais les fonctions
administratives et judiciaires des territoires non qutonomes sont ouvertes sans discrimination de
race a tous les sujets britanniques ; méme des postes importants sont accessibles aux africains
s'ils sont capables.

Dans les colonies portugaises, la diversité des circonstances exigea des procedés ditfée-
rents. On s'efforga pourtant toujours d’appliquer pour les intéréts de groupements1’'administration
indirecte, et pour les interéts géneraux de faire participer les naturels qux delibérations des
conseils siégeant dans la Colonie ainsi qu'a l'exercice des fonctions les plus variées, voir méme,
dans la Mere Partie. Ainsi déclare Mr. Mendes Correia, se sont forgés dans 1'union Portugaise
des liens sociaux, culturels, moraux et spirituels, qui temoignent de cet universalisme chrétien,
caractéristique de notre colonisation.

Dans les colonies espagnoles d'Afrique équatoriale, s'étendant sur 27.125 km2 (com-
prenant la Guinée, l'ile de Fernando P4 et l'ilot d'Annobon) les indigenes sont partagés en 3
groupes, expose Mr. Cordero Torres, dans une étude trés fouillée, dont Mr. de Luna Garcia nous
lit les principaux passages. Les indigénes arriérés, c. a. d. ceux encore soumis a la coutume,
sont places sous la protection d’un « Patronat » qui les représente, supplée a leur incapacité et
veille a leur bien materiel. Les indigenes interméniaires sont mis sous la surveillance « discréete »
du « Patronat » qui n'intervient qu'au moment des actes les plus importants de leur vie. Mais
le troisiéme groupe jouit de droits équivalents et non inferieurs a ceux des citoyens d’'Europe.
Aucune barriére raciale n'existe pour les indigenes qui en font partie, et toute profession leur
est accessible. Le Patronat groupe une nombreuse assemblée représentative, composeée d'offi-
ciels et de non officiels, sans discrimination de couleur. Il posséde une commission permanente,
et délégue une filiale sur le continent. Ses plus récents efforts s'acheminent vers la transformation
des ouvriers en propriétaires, vers l'apprentissage et le développement des coopératives. Par
ailleurs, la Métropole fait participer l'autochtone & la vie locale et économique de son pays &
travers les chambres agricoles et forestieres composées de cultivateurs et de chefs d'entreprises
europeennes et indigénes.

Quant aux colonies frangaises, Mr. Delavignette releva l'erreur trop souvent répandue
que la France poursuit une politique d'assimilation. Elle applique, affirme-t-il, avec insitance,
une politique d'association. Les territoires non autonomes sont représentés en France par des
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députés et des sénateurs dans les organes de la souveraineté nationale frangaise. Mais ils sont
€galement pourvus d'assemblées locales élues: les Grands Conseils et les Conseils Repré-
sentatifs, qui gerent leurs intéréts particuliers et votent leurs budgets. Loin de désorganiser la
sociéte indigene, ces assemblées la renforceront, car chefs de canton et chefs de village seront
consideres bientét suivant une prochaine loi, comme représentants de leur groupement en vertu
de la coutume du lieu, en méme temps qu'ils seront habilités & jouer un réle administratif. Les
villages de brousse seront d'autre part incessamment dotés d'une organisation municipale,
conforme a leur génie propre, mais aptes & leur faire remplir un réle qu'exige la société
moderne.

Pour l'Indonésie, il serait superflu de parler de son acheminement vers 1'autonomie. Elle
se trouve pleinement réalisée : seul le lien qui doit la rattacher & la Mére Patrie fait encore
1'objet de discussions.

Qui mieux que Mr. le Vice Gouverneur Général Moeller de Laddersous aurait pu venir
nous parler des « coopératives et du développement de 1'économie indigene » ? Il lui revient, en
effet, le grand mérite d'avoir été durant son gouvernorat de la Province Orientale, pendant les
années 1926-1933, le promoteur de l'idée coopérative, d'y avoir réalisé ce qu'il appelle des
« précoopératives », d'avoir assisté a différentes conferences internationales ayant eu comme
objet l'organisation de cette forme d'association dans les territoires d'outre-mer, enfin d'avoir
inspiré le législateur colonial en plusieurs matiéres ou furent appliqués les principes coopeératifs.
Homme d'action, Mr Moeller de Laddersous reconnait s'étre laisse surtout conduire dans ses
réalisations de jeunesse par des considerations pratiques. Il est de ceux-qui estiment que le
droit ne tombe pas du ciel, mais sort de la terre. Tout a son sujet et en contact avec son
auditoire, l'orateur parle d'abondance et sa conférence fut un modele de sobre éloquence
didactique.

L'esprit corportif, d'aprés Mr. Moeller de Laddersous, répond & la nature de l'indigéne,
a la fois collectiviste par son esprit de famille et de clan, et individualiste, surtout depuis son
contact avec la civilisation. Il ne croit pourtant pas & une demande spontanee d'organisation des
coopératives, mais il pense qu'il suffira de créer des coopératives pour faire naitre et déve-
lopper un climat favorable. Ce sera par le fonctionnement des premieres cooperatives que les
indigénes apprécieront cette concilation de l'intérét personnel avec le souci du bien commun.
1 voit les coopératives primaires se créer & l'intérieur des groupements politiques avec l'aide des
cadres européens et parfois de cadres indigénes pris en dehors des chefferies. Si les autorites
traditionnelles n'y peuvent étre employées, il faudra en tout cas veiller & ne pas les aliéner,
d’'autant plus qu'il foudra nécessairement faire appel aux caisses indigenes.

Mr. Moeller de Laddersous nous donne ensuite un apergu du projet de decret jetant les
bases de la société coopérative indigene et termine sa brillante causerie en nous parlant
de la nécessité de remeédier au semi-nomadisme actuel par l'organisation du paysannat indi-
géne, qui lui-méme postule celle de la coopérative rurale.

De la discussion qui s'engagea ensuite résulte que s'il fallait éviter une trop grande
immixtion de 1'Etat, un non moindre écueil pouvait provenir de celle des chefs indigenes. Quant
au paysannat, 'autochtone semble surtout séduit par l'attrait des lottissements.

Mr. Hawkesworth donna une attention toute spéciale dans sa conference aux cooperatives
de crédit, de vente et de consommation. Il nous apprit qu'elles florissaient dans toutes les
colonies, particuliérement en Nigérie. Elles offrent 'avantage, declare-t-il, de permsatire aux
indigénes de s'approvisionner individuellement dans des conditions économiques avantageuses.
Elles les encourage a l'épargne et au travail. Elles ont comme résultat de les éduquer. Mais
leur développement exige un cadre légal ainsi que la présence d'un fonctionnaire sorti de 1'élite
de la population locale. 11 faut également veiller a en limiter le nombre, qui pourrait nuire a
leur développement. Par contre les coopératives semblent ne rencontrer que peu de succes
dans les colonies portugaises, bien que, nous dit Monsieur Mendes Correia, ces organismes
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soient favorisées par la loi. Quant aux colonies espagnoles, il se congoit que 1'esprit coopératif
u'ait pd étre encouragés, la liberté de commerce y étant encore, suivant l'aveu de Mr. José
Cordero Torres, plutét théorique.

La séance du jeudi matin fut consacrée & l'enssignement au Congo Belge.

Elle fit recette. La radio universitaire avait méme délégué son élégante speaker Janine
Modave qui fit le dimanche suivant un excellent reportage de la conférence de Monsieur Julien
Vanhove, directeur au Ministére des Colonies et professeur & 1'Université Coloniale. D'une haute
tenue académique et pleine d’'intérét, la conférence seduisit 1I'auditoire.

Aprés avoir rappelé les difficultés que rencoatra au Congo 1'organisation de l'enseigne-
ment, il nous exposa les idées directrices qui y présiderent. En 1938. dit-i, un projet d'ensemble
vit le jour, retardé par les événements. Ce ne fut qu'en 1945 que la réforme fut réellement mise
sur le métier. « L'organisation d'aujourd’hui place en exergue le double but qui sera dorénavant
celui de l'enseignement : 1) mettre l'indigene de la masse a méme de contribuer dans son milieu
au progrées de la civilisation et d'y servir utilement des intéréts et ceux de la communauté dont
il fait partie ; 2) assurer a des stades divers la formation d'une élite.

L’organisation comprend 3 grandes rubriques : 'enseignement général, 1'enseignement
professionnel, l'enseignement pour les filles. Le but de I'école secondaire générale est I'enseigne-
ment supérieur de caractére universitaire. Le Gouvernement semble bien cécidé d'organiser en
Afrique les instituts universitaires pour indigenes : celui de Kisantu, un qutre a créer dans un
centre qui reste a déterminer, un troisieme enfin a installer au Ruanda-Urundi. L'envoi des
étudiants dans la Mére-Patrie ne sera envisagé que dans des cas spécialement favorables. Les
écoles pour filles doivent encore pour le moment suivre « un plan d'études & caractére pratique,
destiné a instruire les éleves de leurs devoirs d’épouses et de meres, et s'attachant specialement
& I'éducation morale. » Le choix de la langue, déclare Mr. Vanhove, est particuliérement délicat
au Congo par suite de la mosaique de langages qui y sont parlés, et du bilinguisme belge. En
principe, on s'en tient aux quatre idiomes vernaculaires, et & la prédominance du frangais avec
l'enseignement obligatoire du néerlandais des la 4e année. Mr. Vanhove insiste sur la nécessité
de la refonte des manuels scolaires ei sur l'encouragement a donner a des rassemblements
périodiques du personnel enseignant sous la direction d'inspecteurs officiels. Les mesures ont
éte prises pour assurer un enseignement civique de la part des étrangers.

Ce substantiel exposé fit surgir d'intéressantes discussions. Mr. Kollewijn, ancien profes-
seur a Batavia et actuellement professeur a Leiden donne la préférence a un enseignement
universitaire dans la Mére-Fatrie, ou les différences sociales sont moins marquées et ou s'éta-
blissent entre professeurs et étudiants de couleur des liens durables d'un effet salutaire. Empres-
sons-nous de relever qu'il n'existe guere d'unanimité a cet égard en Hollande. Mr. le Ministre
Logeman, se fit I'écho d'une autre opinion. Il estime qu'il est souhaitable de n'envoyer dans la
Métropole que des étudiants ayant recu, au préalable. une solide preparation dans 1'enseigne-
ment supérieur local. '

Des communications étrangeres il résulte qu'un effort louable est indistinctement déployé
dans toutes les colonies pour diffuser non seulement l'enseignement primaire et secondaire,
mais egalement l'enseignement supérieur. Mr Wiliams nous déclare que 3.000 autochtones sont
inscrits aux universités anglaises, et qu'une organisation d'une université en Afrique est &
I'étude. Mr de Luna Garcia nous apprit que dans les colonies espagnoles, l'enseignement
primaire est obligatoire, que si & l'école les races ne sont pas meélangées comme elles le sont
en Indonesie et dans les colonies poriugaises, il n'existe pourtant aucune difference dans les
cadres . enseignants, enfin qu'a Ste Isabelle fonctionne une école supérieure pour indigénes,
sous un régime d'internat gratuit. Les meilleurs éléments sont envoyés aqux universités de la
Meétropole. Quant au Portugal, Mr Mendés Correia nous expose gue son pays d porté son
principal effort sur la diffusion de la science médicale. A Goa une école de médecine et de
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chirurgi_e forme d'exellents praticiens, tandis qu'un Institut de Médecine tropicale, accessible aux
autochtones, parachéve la formation des médecins coloniqux.

Monsieur Devaux, procureur général honoraire, digne de ses grands prédécesseurs
Monsieur Dellicour et Monsieur Sohier nous entretint de 1'organisation judiciaire et de tribunaux
indigénes. En une forme chdtiée, décelant immédiatement la haute culture du conférencier, il
nous traga un tableau complet des juridictions européennes et indigénes, en suggérant quelques
reformes necessaires. La multiplicité des juridictions requiert, dit-il, un personnel judiciaire
varié, composé de magistrats de carriére et de fonctionnaires du service territorial, et il serait
vain d'espérer qu'une institution simple puisse s’adapter aqux complications de la vie sociale
dans la colonie. Pourtant quelques modifications pourraient utilement étre envisagées.

La pigmentation de la peau comme signe de discrimination entre civilisés et squvages lui
parait dépasseée : la civilisation a juridiquement blanchi certains noirs. Dés lors est-il raison-
nable que le justiciable autochtone, soit déféré, indépendamment du stade de son évolution, &
un tribunal offrant moins de garanties que celui qui siége pour les Européens ? En matiére
civile, c'est a un fonctionnaire qu'il incombe de juger en dernier degré, sous 'unique contréle
d'un membre du parquet, auquel est confié un réle de cour de Cassation. Une justice bien in-
formée exigerait que les plus hautes autorités judiciaires soient amenées d préter assidiment
leur concours légal. En matiére pénale la justice est rendue & l'égard des naturels confor-
mément au droit écrit, mais non par des magistrats de carriére. La révision des jugements de
police faite par un membre du parquet, est le plus souvent illusoire. En tout cas elle est toujours
tardive. Le juge de carriére ne siege qu'en matieres graves et seulement en degré d'appel. A
partir du moment, ou nous soustrayons la race inférieure & nos lois propres pour lui imposer
les nétres, nous lui devons les mémes garanties de bonne justice que nous nous réservons a
nous-mémes. Ce qui seul peut différer, ce sont les modalités de la sanction. Enfin le réle confié
al'administration, en matiére répressive, est celui de croquemitaine, alors que son réle devrait
se limiter ¢ informer, instruire, et a occuper le siege du Ministere Public aux audiences. La
charge redoutable de juge devrait principalement étre réservée aux magistrats de carriére.

En depit de la seduction de la forme et de 1'élocution, ces critiques et projets de réforme ne
recueillirent point 'unanimité des suffrages. D’'aucuns estiment que l'exercice des fonctions du
ministére public est trop important, notamment au point de vue de la saisine et des réquisitions,
pour ne pas étre confié a un magistrat de carriére, versé en droit pénal, et que d'autre part la
charge de requérir revét un caractére autrement répressif que celle de juger.

Sir Hawkesworth releva dans sa conférence que s'il existe également des tribunaux indi-
genes dans les colonies anglaises, les justiciables peuvent aller a leur gré en appel contre ces
décisions, soit devant les cours britanniques, soit devani les cours indigénes, mais que 80 °/, don-
nent la préférence a ces derniéres. Dans les colonies portugaises, il existe comme chez nous une
discrimination quant 4 la composition des tribunaux. Toutefois, comme le suggérait Mr. Devaux,
elle est basée sur le degré d'évolution, et non sur la différence de pigmentation. Le méme régime
est suivi dans les pays d'outre-mer d'Espagne. L'organisation judiciaire y prevoit deux sortes de
tribuncux, mais les autochtones sont justiciables des juridictions européennes du moment qu'ils ont
acquis la qualité d'émancipés.

Pour rencontrer une des réformes préconisees par Mr. Devauyx, il n'est pas sans pertinence
de relever que dans les colonies francgaises, le contrdle supréme est dévolu aux cours d'appel
coloniales, et que d'autre part les juridictions pénales indigénes ont été radicalement supprimees
par le décret du 30-1V-1946. L'assimilation juridique au point de vue répressif appelle pourtant
quelques réserves. Certains (1) objectent qu'elle ne correspond pas a une assimilation juridique

1. Revue juridique et politique de 1’union francaise, tome III, 1947. Chronique législative. Chatelain.
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de meeurs et de condilions de vie, et qu'elle ne peut donner satisfaction, tant aux natifs qu'caux
européens que si le Gourvernement parvient & recruter un nombre suffisant de juges capables.
Or actuellement, faute de personnel judiciaire, la justice n'offrirait pas les garanties requises.

Mr. Rodhain, ce grand bienfaiteur du Congo et cet homme au grand coeur, comme l'appela
Mr. Dellicour, nous parla avec la haute autorité dont il jouit jusque dans les milieux scientifiques
les plus lointains, de I'hygiéne et de l'alimentation des indigenes. Il insista sur l'absence de
protéine animale dont souffre l'indigéne par suite de la disparition progressive du gibier. Le
grand élévage ne profite guére encore & l'autochtone de l'intérieur. Or, un corps mal nourri est
peu résistant aux nombreusses maladies tropicales quile guettent. L'acclimatation des bovidés
de petite taille du Dahomey pourrait aider l'indigéne & obtenir 1'alimentation carnée dontila
besoin. La trypanosomiase qui menace le bétail semble moins inquiétante depuis qu'on possede
deux moyens énergiques pour la combattre : 'antryside et le phénatridine. Mais, il ne suffit
pas d'encourager l'indigéne a élever du bétail pour son propre compte, il faudra encorele
décider ultérieurement a l'employer pour la nourriture plutét que pour y trouver une source de
richesse. L'usage géneralisé du pyréthre et du D D T, en préservant les récoltes indigénes contre
la vermine, notamment contre les charengons augmentera dans un forte proportion les
réserves alimentaires.

L'hygiéne pose également de sérieux problemes : celui de 'eau potable, des installations
samnitaires, de la lutte contre le paludisme, de I'augmentation de nombre d'hépitaux, dispensaires
et des médecins. A ce dernier égard un cadre de médecins indigénes s’indique.

Mr Mottoule, autre grand colonial qui s'est dévoué pour le bien des indigenes, et plus
spécialement des travailleurs salariés, insiste, aprés le captivant exposé de son éminent
collegue, sur les méfaits du paludisme auquel il attribue 80 ¢/, des pneumonies. Le R. P. Esser
fonde plus d'espoir sur l'extension des étangs pour parer au manque de nourriture, que sur
l'elevage du bétail par l'indigéne qui le sacrifiera difficilement. Seul, d'apreés lui, 1'élevage des
grandes entreprises peut donner des résultats efficaces. Le Dr Duren énumeére tous les avantages
de I'approvisionnement des villages en eau potable. Un missionnaire attire encore 'attention sur
T'influence nefaste des maladies vénériennes, sur la dénatalité. Enfin Mr Williams estime que le
nombre des hépitaux et des médecins est fonction directe de leur cott. Aussi, dit-il, il faut
construire des hépitaux moins luxueux, et recourir davantage aux médecins autochtones.
En Nigérie 1l existe d’excellents docteurs en médecine, formés en Angleterre. Mr
Logemann fait remarquer que de nombreux médecins indonésiens valent ceux de la Mere-Patrie.
Mr Rodhain réplique que les hépitaux du Congo doivent équivaloir a ceux de Belgique, et que
la forxmation de cadres de médecins indigénes est en route.

Les conférenciers étrangers ont fait valoir les efforts que se sont imposés leur pays pour
ameliorer 1'hygiene de leurs territoires d'outre-mer. Le Portugal reléve qu'entre 1926 et 1948 le
le nombre des médecins a doublé ; et que le coéfficient de protection sanitaire aux colonies est de
4 a § fois superieur a ce qu'il était il y a vingt ans. Des commissions d'études pour combattre
certaines maladies ont été instituées et parcourent toutes les contrées, Le Portugal dispense son
concours a des conférences internationales pour lutter contre les fléaqux africains. Dans les
colonies espagnoles, tout indigéne doit posséder deux carnets : un carnet médical et un carnet
« culturel », de fagon a permettre de l'identifier, de connaitre sont état physique et le traitement
qu'il doit suivre. L'effort sanitaire est particuliérement actif dans la brousse, aupres des méres
pour ameliorer l'hygiene des enfants. Outre les services centraux, les territoires d'Afrique
centirale comptent 7 hépitaux, 25 dispensaires, et le gouvernement multiplie les équipes mobiles
pour lutter contre les épidémies. La fiévre jaune est actuellement vaincue, trypanosomiase
contenue. Mais, ajoute Mr Torrés « le probléeme sanitaire n'a pas de solution radicale et
immediat, parce qu'il n'existe pas une collaboration avec les aqutorités sanitaires des
dépendances voisines, d'ou viennent fréquemment les maladies contagieuses ».
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Vendredi apres-diner, Mr. le Ministre Logemann nous fit un exposé du probléme indonésien.
Il examina succintement la place qu'occupe l'émancipation de 1'Indonésie dans le cadre du réveil
de l'Asie, l'influence qu'y exerga sur cette émancipation la naissance des 2 nouvelles classes :
celles des intellectuels et celle du prolétariat urbain, les voeux de cette émancipation. Il s'éten-
dit sur les difficultés que rencontrerait 1'Indonésie pour former un Etat, & défaut d'unité ethnique,
d'aspiration vraiment nationale, et d’hommes de premier plan jouissant d'une qutorité incontes-
tée sur toute l'étendue des iles.

Pour quelle forme de régime optera cette future nation ?

Ce seront surtout des considérations economiques qui seront déterminantes. Si le nouveau
gouvernement ne réussit pas a procurer du logement et du travail aux habitants, le communis-
me obtiendra une chance de succées. D'autre part il faut reconnaitre que le pays n'est pas encore
mir pour réaliser une véritable démocratie, pas plus que son appareil administratif est capable
de le gouverner sans faire appel a des éléments de valeur, actuellement écartés. Cette con-
férence fut en tout points digne d'un grand professeur de droit public et d'un grand homme
d’Etat.

Mr. Orts, ce grand Ministre Plénipotentiaire, comme le dénomma Mr, Godding, dans sa
présentation, clétura, samedi matin, le cycle des conférences par une communication sur « Le
Régime des Tutelles », présentee avec une rare distinction de style et d'élocution. L'intérét des
Belges, pour les dispositions de la Charte de San Framcisco s'est brusquement éveille, par le
télégramme annongant qu'a Lake Succes venait d’étre rendu public un rapport du Conseil de
Tutelle, contenant de séveres critiques a l'endroit de I'administration belge du Ruanda-Urundi.
Heureusement dit-il que le rapport remarquable de la commission sénatoriale des colonies, dd
& la plume autorisée de son rapporteur Mr. Godding, fait justice de ces critiques dont la plupart
ne résistaient a un examen objectif. Mr. Orts nous exposa ensuite le fonctionnement du régime
de tutelle et plus spécialement du Conseil de tutelle qu'il met en paralléle, non sans humour,
avec l'ancienne commission permanente des mandats qu’il eut I'honneur de présider. Plus
loin il nous donna connaissance de certaines opinions émises par la mission de visite du Conseil
de Tutelle, les unes favorables, les autres moins, mais aussitdt refutées. La mission de visite a
fait preuve d'activité, dit-il, voir méme d’esprit d'observation et de pénétration. Son rapport
peut ainsi étre considéré comme un ouvrage honnéte, en certains endroits méme comme bien-
faisant. En effet une critique, exercée loyalement, peut étre utile, au reste ses quteurs n'ont pas
ménagé l'expression de leur admiration pour l'ceuvre réalisée au Ruanda-Urundi par la Puis-
sance tutrice, de sorte qu’'en fin de compte le rapport de la mission de visite de I'ONU constitue
le plus bel éloge que l'on put lire d'une administration coloniale. Mr. Orts termine sa causerie
qui n'a cessé de susciter la plus vive attention en nous parlant du chapitre II de la Charte qui
traite des colonies proprement dites. Le texte contient un brdlot : 'obligation de communiquer
régulierement au secrétariat général, g titre d'information, des renseignements statistiques et
autres de nature technique, relatifs aux conditions économiques, sociales, et a l'instruction dans
les territoires dont ils sont responsables. Mais, s'empresse-t-il d'ajouter, la commission sénatoriale
a expliqué clairement le sens & donner a cet article (1). Il importe actuellement que le Gouver-
nement s'en tienne avec fermeté a cetie judicieuse interprétation. S'il le faut au « niet » russe,
opposons le « nuts » américain.

Aucune conférence n'aurait pu mieux terminer les fravaux. Elle constitua un plaidoyer solide

(1) La communication de renseignements, déclare-t-elle, ne se justifie qu’a titre documentaire. Elle ne peut
donner lieu ni & discussion, ni interrogation, ni encore moins & « recommandations », sous peine de contrevenir 4 1’alinéa 7 de
I'article 2 de la Charte des Nations-U nies, selon laquelle « sucune disposition de la présente Charte n’autorise les N. U.
a intervenir dans les affaires qui relévent essentiellement de la compétence d’un Etat. (p. 12) ».
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en faveur de l'administration coloniale belge, et synthétisa, au surplus, l'esprit de saine
colonisation, tel qu'il s'affirma au cours des confrontations des différentes politiques.

Mr. Dellicour clétura la Semaine Universitaire Coloniale en brossant une large fresque de
l'activité qui y fut déployée et promit la publication des communications qui y furent fdites, pour
qu'elles puissent contribuer au progres ainsi qu'a la justification de 1'ldéal civilisateur.

Maurice Verstraete.

N. B. Il n'a pas été tenu compte dans ce rapport des conférences du soir qui traitaient de
questions ne concernant que la metropole.
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JURISPRUDENCE

TRIBUNAL DE PARQUET DU KIvU

séant & Costermansville en
instance d’annulalion.
21 avril 1949
en cause de T[shiralira ¢/ Chuma.

DROIT DE PROCEDURE. - ORDRE
PUBLIC. - DROIT PROPORTIONNEL.

Ni la loi ni la coutume ne permeltent
d’infenter deux fois un procés relalif a la
méme affaire el enire les mémes parties. Le
droil proportionnel ne constilue pas une
condamnation ni une injonction, ni une
défense prononcée par le Tribunal

JUGEMENT

en cause :

T., village Mazigiro, chef Ngweshe, notable
Muzuka, territoire de Kabare;

conlre :

C, village Madaka, chef Ngweshe, notable
Chiherano, territoire de Kabare ;

Vu le jugement no 458/135 rendu le 1-4-48
par le Tribunal principal de Walungu con-
damnant le nommé C. & remetire au nommé
C. ure vach2 de « bulonde » (croit); a
défaut de remise dans le délai de 15 jours
fixant la durée de la contrainte par corps a
30 jours; condamnant le précité aux frais,
taxés a 20 frs et & défaut de paiement dans
le délai de 1 jour fixant la durée de la con-
trainte par corps a 4 jours; le condamnant a
payer 32 frs de droits proporfionnels et a
défaut de paiement dans le délai de 15 jours
fixant la durée de la contrainte par corps a
7 jours;

Attendu que le nommé C. a demandé
I'annulation du dit jugement;

Attendu que le tribunal principal de Wa-
lungu a revisé€ le jugemen! no 84 rendu le 10-
3-48 par le tribunal secondaire de Lurhala,
débouiant le nommé C.

Attendu que ce différend avait fait 'objet

du jugement n° 468 du 28-6-1939, rendu par
le tribunal secondaire de Lurhala;

Attendu que ni la loi ni la coutume ne
permettent d’intenter deux fois un proces
relatif & la méme affaire; que le tribunal
secondaire de Lurhala avait fait une appli-
cation correcte de celte régle relative a
‘autorité de la chose jugée; que c'est a tort
que le tribunal principal de Walungu n’a pas
respecté cette régle qui est d’ordre public;

Attendu qu'il a €été fait une mauvaise ap-
plication de la coutume et de la loi par le
tribunal principal de Walungu; qu'il v a
utilité évidente & annuler le jugement;

Attendu dés lcrs que le jugement a quo peut
étre annulé en application de I'article 36, 20
desdécrets coordonnés par ' Arrété Royal du
13 mai 1938 malgeré que le jugement ait &té
rendu depuis plus de six mois;

Atteadu que le droit proportionnel peut
étre pavé dans le mois qui suit la date du
jugement, par application de ['article 30 des
textes léyislatifs précités; que le droit pro-
portionnel ne conslitue pas une condam-
nalion, ni une injonction ni une défense pro-
noncées par le Tribunal, mais constitue un
droit dii sur la minute du jugement; que dés
lors il n'y avait pas lieu de prévoir un délai
de paiement ni de la contrainte par corps en
cas de non paiement;

Par ces molifs.
Vu les décrets coordonnés par I'Arrété

Royal du 13 mai 1938, notamment les arti-

cles 30 e! 36,90 :

Le Tribunal du Parquel.

Statuant a la demande de C. sans frais

Annule le jugement a quo pour le tout;

Met les frais du jugement a quo a charge
de la Colonie.

Ainsi jugé et prononcé en audience publi-
qué, & Costermansville, aux jours, mols et
an que dessus par le tribunal du Parquet du
Kivu ot siégeait Delneuville Jean, Juge.
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TRIBUNAL DE PARQUET DU
HAUT-KATANGA

ANNULATION dun jugement de
tribunal de territoire d’Elisabethville.
DROIT DE PROCEDURE violation
des formes substancielles prévues
par la loi.

NOTICE

Le Tribunal, en condamnant du chef
d’adultére sans plainie de I'épouse ef omeltant
de statuer sur lo demande en divorce, a jugé
en violalion des formes subsilanlielles prévues
par la loi,

JUGEMENT

Le Tribunal du Parquet du Hautl-Katanga
siégeant a Elisabethville, a rendu, e instance
d’annulation, le jugement suivant :

En cause N. T. conire M. G. et B. L.

Vu le jugement ne RTT. 1384 du 5 avril
1949 rendu par le tribunal de territoire d’Eli-
sabethville ou siégeait Monsieur Dendale,
Président, Kitete Numbi et Ilunga Michel
juges-assesseurs, Anaclet Mbuyu grefiier.

Siégeant en degré de revision;

Jugement dont le dispositif est ainsi
congu :

Condamne les prévenus M. G. et B. L. a
une servitude pénale de 15 jours chacun, a
une amende de 50 frs chacun récupérable A

défaut de paiement immédiat par 10 jours
de servitude pénale subsidaire aux frais fixés
a 30 frs chacun et 15 jours récupérables par
3 jours de contrainte par corps;

Vu la demande d’annulalion faite par M.
G. le 7 avril 1949;

Attendu que la demande introduite par ia
nommé N. T. visait a obtenir la radiation de
son nom dans le livret d’identité de son
époux soit le divorce qu’il n"appert nulle
part que la demanderesse ait demandé con-
damnation de son mari pour cause d’adul-
tére;

Attendu que le jugement prononce con-
dampnalion du chef d’adultére contre '"époux
et sa complice, et omet de statuer sur la de-
mande en divorce;

Attendu gu'en ne statuant pas sur le véri-

"table chef de la demande le iribunal a stalué

en violation des formes substantielles préve-
vues par la loi;

Par ces motifs;

Le Tribunal;

VYu les décrets coordonnés sur les juridic-
tions indigénes notamment sur les articles 35
a 38;

Statuant sur pieces;

Annule le jugement RTT. no 1384 du 5
avril 1949 rendu par le tribunal de terriloire
d’Elisabethville;

Ainsi jugé et prononcé en audience publi-
que du 14 avril 1949 ol1 siégeait sans gref-
fier, Monsieur Jacqu:zs Kennes, juge.

BIBLIOGRAPHIE.
A la suite d'une erreur, il fut omis de citer 1'ouvrage auquel se rapportait I'article intitulé
« Bibliographie » & la page 100 du no 3 du Bulletin des Juridictions Indigénes et du Droit

Coutumnier, année 1949.

Il s'agit de I'excellent livre de M. le Conseiller & la Cour de Cassation SOHIER.
Nous nous excusons auprés de l'auteur et de nos lecteurs.

La Rédaction
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LLes Mongo du Sankuru

Etude de 1939 de L. DELCOURT & A. DALLONS
revue et corrigée par L. DELCOURT

CHAPITRE 1.

Origines.

Les enquétes menées dans le Territoire de Katako-Kombe de 19358 & 1939 par DELCOURT
et durant I'année 1938 par DALLONS, dans le District du Maniema par A. DALLONS confrontees
avec les études d'autres agents de ' Administration, antérieures aux premieres, furent a la base
de la carte générale des migrations MONGO que 1'on trouvera en hors texte (Carte I).

Cette carte n'a pas la prétention de refléter avec une certitude absolue les origines des
Mongo du Sankuru, mais de présenter une hypothése, plausible, et méme trés vraisemblable,
concernant les ascendances et alliances des populations composant le Territoire de Katako-
Kombe tel qu'il existait avant sa cission en deux territoires en juillet 1945.

Pour élaborer ce document, la méthode, plus certaine, de la synthee fut adoptée et la
théorie des migrations fut batie sur des faits au préalable contrélés,vérifiés et confrontés.

La conclusion s'impose que toute la cuvette centrale délimitée a I'Est-Nord-Ouest par le
Lualaba-Congo et au sud par la Kasai-Sankuru, est peuplée d'un méme groupe ethnique que
nous appelons MONGO, dénommé Bambole par Mr. SOORS, dans sa carte des migrations des
peuplades de 'entre Lomami-Lualaba. La contradiction entre les termes n'est qu'apparente,
ainsi qu'il sera etabli par la suite.

Dans les diverses études précédentes il n'a jamais été tenu compte de l'influence joué par
la configuration géographique sur les voies de migration des populations et il était impossible
de le faire, les anciens territoires de Katako-Kombe et de Lubefu constituant deux entites
administratives distinctes entravant tout travail d'ensemble. La confrontation est devenue
possible & partir de 1936 lors de la jonction des deux territoires en un seul.

La compilation de nos enquétes des chefferies du territoire révéla trois groupes, émigrant
par des voies difféerentes : 10 WATAMBULU venant de l'entre-Lomami Lualaba par la LOTEMBO-
LUNIA, 20 GANDU entrant dans le territoire par la voie du nord LOMELA et TSHUAPA. 3° DJOFU
ou DJOHU arrivant par la LUKENIE-LUBEFU. De l'examen de la carte il ressort clairement tant
dans leur voie de pénétration que dans celle de leur dispersion & l'intérieur du territoire
toutes ces masses en mouvement avaient choisi les acces les plus faciles et les plus favorables
a leur voyage, c'est a dire les cours d'equ.

Les plus faciles : ce sont des chemins tout tracés leur donnant sans effort une direction de
marche.

Les plus favorables: a) nourriture en suffisance (poisson, chasse, fruits et légumes des
‘Sréts galeries) b) entretien; (bois de chauffage, de construction, feuilles des toitures, éventuel-

—ent pour certains, les vétements.) ¢) sécurité : 1a marche s'effectuant sous le couvert est donc
" difficile & déceler par l'ennemi éventuel ou le premier occupant qu'il faudra chasser de

" 1i pour prendre sa place.
Cette vérité est confirmée par la carte des incursions de Congo Lutete et des Arabisés
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obtenue par les jonctions et recoupements de tous les renseignements recueillis tant par nous
mémes que par nos prédécesseurs.

Les trois groupements, provenant du nord, par trois routes nettement distinctes, aboutissant
aux sources des grandes rivieres de la cuvette centrale, devaient avoir laissé derriere eux des
freres ou des alliés.

Jusqu'a présent, le territoire comprenait deux groupes arbitrairement étiquetés : 1) au
nord de la Lukenie-Lunia, les Bahamba (ancien territoire des Bahamba, chef-lieu Katakc-
Xombe); 2) au sud, jusqu'au 5me paralléle, les Batetela (ancien territoire de Lubefu, chef-lieu

Lubefu pos*e détaché du Territoire de Katako-Kombe jusqu'en 1945 époque a laquelle le territoire
sous revue fut a nouveau scindé en deux territoires.

Ce sont deux sobriquets traduit, autrefois par diverses significations :

Bahamba ou Ahamba = la description de certains hommes habillés de certaine fagon (1)

Batetela serait le terme de paysan, etranger. (2)

Il fut donné aux populations dites de ce nom par les gens de Gongo Lutete.

I1 y a donc lieu d'en revenir aux trois groupes cites plus hauts englobant, al'exclusion des
chefferies des Basambala, des Arabisés et d'un groupe infime de Basonge, toutes les cironscrip-
tions du Territoire. Ce sont :

1) Watambulu : Bambuli, Balanga, Asokunda, une partie des Petshi, Utitu, Yenge, Konde
(Undu, Adungu, Denge, Shenga Ilanga et Shenga Lusamania, Ohambe Gandemema, Ohambe
Djulu, Shinga Vele).

2°) Gandu : Djoofu et Eninga Djofu. Kudi, une partie des Petshi, Ngole, Udjangi, Mondja,
Mubangi ; Yula, Dumbi, Opombo, Gombe, (Djadi, Dimanga, Vungi, Gombe) du Bas Lomami
(Djundu, Lokombe, Ole, Budja) - Dikunda, et Nianga.

3°) Djofu : Luwila, Koy a Pungu, Bena Koy et Sungu.

On se trouve en présence d'un ensemble de familles a premiére vue hétérogénes, mais en
réalité se réclamant entre elles de liens de parenté indéniables. Or, ces trois groupes non seu-
lement n'ont pas eu de rapports de voisinage, mais au contraire, ils se sont livré des luttes mortel-
les pour la possession des terres qu'ils occupent actuellement, luttes relativement récentes puis-
qu'elles ne prirent fin qu'a l'arrivée des Basambala de Gongo Lutete. Peut-on admettre avec
vraisemblance qu'ils se reconnaitraient une souche commune MONGO pere de I'ancétre éponyme
Okutshu Membele s'il ne subsistail dans les esprits une vérité historique d'orgine unique trans-
mise par la tradition.

Lorsque Monsieur Jenssen écrit « Ici comme partout ailleurs tous ces tableaux génealogi-
» ques tGchant de rattacher toute une série de groupements & un méme ancétre varient de région
» a region, suivant les fantaisies ou les besoins de ceux qui ont intérét a les élaborer. Il semble
» que tous les groupements humains qui viennent voisiner et qui, par leur langue et leurs croyan-
» ces et coutumes se sentent une origine commune ont cette tendance & inventer des généalogies
» les rattachant & un ancétre commun, mais pour les études scientifiques et pratiques nous
» devrons nous garder de faire foi & ces légendes » (3).

Cette affirmation parait trop exclusive et est contredite par les faits. Comment expliquer
alors que les trois grougements du Territoire de Katako-Kombe, parlant la méme langue, soumis
aux mémes coutumes, sauf des détails insignifiants, mais ennemis irréductibles méme a 'heure.
actuelle, comment comprendre qu'ils puissent se réclamer d'une souche commune ? Quelle raison
donner surtout au fait que les populations de 1'entre Lomami-Lualaba issues de 1'ancétre Mongo
(Okutshu Membele) ainsi que nous le verrons plus loin, s'expriment dans la méme langue que les

(1) Soors — 25-9-32.
(2) Donckerwolcke 7-8-32.. .
(3) L’organisation des groupements indigénes par Jenssen - page 2.
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peuplades Ankutshu ou Bankutshu du Lac Léopold II (4). En vertu de l'eloignement de ces deux
groupes quin’ont certes jamais voisin2, une seule explication est possible & catte analogie c'est
une identification absolue des origines. )

Par conséquent, en reprenant les vagues de migration dz leur lieu d'aboutissemant, a leur
base de départ, on doit rencontrer en cours de route, si notre point de vue est exact, toute une
série de pesuplades apparentéss a celles de Katako-Kombe et pratiquant das idiomss, si pas
identiques, tout au moins sensiblement rapprochés.

C'est ce que nous allons examiner groupe par groupe.

I. Groupe Watambulu. — Populations installées rive gauche du Lomami — Entre Lomami-
Lualaba rive droite du Lualaba.

Toutes les populations situées le long de ces grandes voles de pénétration présentent entre
elles des formes certaines de parenté tant du point de vue de leur ascendance unique que du
point de vue de la linguistique. Le phénomene est plus frappant encore dans le domaine de
l'organisation sociale ou dans celui des meeurs et coutumes.

Notre examen porte sur ces groupes de population assez nombreux, étudiés par diverses
personnalités excluant donc tout grief de recherche précongue d'arguments en faveur d'un
critere.

Groupements examinés.

A) En territoire de Katako-Kombe : Asokunda / Petshi / Utitu / Yenge Ahamba Bambuli —
Balanga.

B) En territoire de Kibombo : Emungu Djadi / Dengs / Uvulu.

C) En territoire de Kindu . Wasongola / Bagengele Bakongola.

D) En territoire de Lokandu : Wasongola.

E) En territoire de Lowa : Mituku / Wasongola / Gombe Likolo.

Au cours du présent développement nous. verrons que nos populations du groupe
Watambulu en territoire de Katako-Kombzs avouent dss liens d= parenté avec des clans d=
I'entre-Lomami-Lualaba et avec d'autres de la rive droite du Lualaba. .

Les groupements de l'entre Lomami-Lualaba ou de la rive droite du Lualaba sont
apparentés entre eux. Enfin ces trois groupes de populations décrivent leur migration dans le
sens Nord-Sud avec comme point de depart presque uniforme, I'angle confluent du Lomami et
du Lualaba, le detail de ces migrations est relaté plus loin.

Tous se disent descendants de Mongo (Ankutshu).

K. Groupes Watambulu du Territoire de Katako Kombe.

Leurs origines — Leur Direction de migration. — La filiation qu'ils se reconnaissent et
declarent.

KA. Groupe des Asokunda. Fils de Watambulu (donc descendants de Ankutshu et de Mongo)
venant de l'entre Lomami Lualaba, ils réclament des liens de parenté avec le groupe des
Matampa, (Kindu) des Wasongola (Lokandu et Lowa) des Bagengele (Kindu) des Bakongola
(Kindu) des Djadi et Emungu (territoire de Kibombo) Topoke (Stanleyville). (5).

Leur migration se fit donc N.-S.

(4) Ibidem: page 13 « Mr1’A. T. Fassin de Kindu... dit que « les Bakusu du Territoire d’Ombwe et de Kindu déclarent
qu’ils viennent du pays Mongo & 1’Ouest du Lomami. Mr Fassin, ancien administrateur du Lac Léopold 11 avait de suite
remarqué que le « Kikusu » et les langues du Lac Léopold II étaient paratiquement identiques.

(6) Collaert et Donckerwolk.
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B. Groupe des Petshi. Sont égalemeni fils de Watambulu (descendants de Mongo — Ankutshu)
sauf pour le groupe des Okale (Gandu). Ils proviennent de l'entre Lomami Lualaba et déclarent
méme avoir résidé antérieurement sur les rives de la Kasuku (affluent du Lualaba dans l'entre
Lomami Lualaba). Ils sont apparentés aux Uvulu (territoire de Kibondo) aux Bagengele (du
Territoire de Kindu) aux Losa (territoire de la Haute Lukenie-Lodja).

Leur migration se fit donc N.-S.

C. Groupe des Utitu. Fils de Watambulu (descendants de Ankutshu et de Mongo), apparentés
aux Bagengele et aqux Matampa (du territoire de Kindu) dinsi qu'aux Bakela et aux Benia Malela
(du méme territoire).

IIs viennent indiscutablement de l'entre Lomami Lualaba et (6) ont fort probablement
habité les terres des Olela (Malela) (7). IIs signalen* que le groupe Sheki des Ahamba (voir plus
loin) est I'ainé de leur famille.

Leur migration se fit donc N.-S.

D. Groupe des Yenge. Fils de Watambulu (descendant de Ankutshu et de Mongo). Ils par-
tirent de l'entre Lomami Lulaba et sont apparentés aux groupes de Emungu (territoire de
Kibombo) et des Kuti (territoire de Kindu). '

Ils stationnerent sur les terres de ce dernier groupe avant de passer le Lomami a l'em-
bouchure de Lutembo.

Leur direction de migration est N.-S. (8).

E. Groupe des Ahamba. Fils de Watambulu (descendants de Mongo-Ankutshu). A 'ori-
gine de leur mouvement de migration les Ahamba font partie du groupe des Yenge. Ils recon-
naissent tous les liens de parenté avec ces derniers ainsi qu'une filiation étroite avec les grou-
pes encore installés actuellement en territoire de Kindu et de Kibombo. (9). Ce sont des groupes
fortement apparentés aux Matampa et aux Bagengele ainsi qu'aux Emungu (territoire de Kibo-
mbo)

Ils viennent évidemment de l'entre Lomauwi-Lualaba par la méme voie que les Yenge,

Leur migration est donc N.-S.

F. Groupes des Bambuli Balanga

Les Bambuli parlent indentiquement la méme langue que leurs voisins les Balanga.
Contrairement a leurs affirmations antérieures (parenté avec les Bakela) ils ont reconnu par
la suite étre alliés aux Bambole (10) d'Opala qu'ils quittérent sur la rive droite du Lomami &
la suite d'une brouille causée pour le partage de produits de chasse.

Les Bambuli (Ole) déclarent avoir effectué le parcours : Bumba (passage fleuve) remontée
du fleuve jusqu'd l'embouchure du Lomami — traversée de la Kasuku — arrivée & l'emplacement
actuel. [Is sont rejoints aprés par les Balanga qui eux suivirent la rive droite du Lomami. A
noter que les Bambuli Balanga déclarent que lors de leur arrivée sur les terres de Katako-Kombe
ils trouvérent déja les Bahamba en vue. Ceci n'infirme rien de la thése que nous essayons de
meitre en lumiére mais confirme simplement que la migration ne s'effectua pas pour l'ensemble
des groupes suivant un rythme uniformément accéléré.

Notons en passant qu'il existe dans l'organisation coutumiere des Bambuli Balanga des

(6) Idem

(7) Etude A. T. P. Soors du 25-9-1932 page 30.

(8) Idem.

(9) Etude A. T. P. Ruelle du 10-11- 933 page 249.

(10) Rapport Administrateur Principal Soors sur les Bambuli en date du 12-9-1932.
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MEKOTA que nous retrouvons chez les MITUKU sous le nom de MKOTA. Ceci confirme donc la
parenté entre Bambuli Balanga — Mituku et Bambole.

B. et C. Groupes installés en territoire de Kindu et de Kibombo.
*
x

Nous passerons simultanément en revue des populations fixées dans ces deux territoires
parce qu'elles sont encore actuellement groupées d'un fagon trés étroites quoique appartenant
administrativement a deux organisations territoriales distinctes.

A. Les bakongola. IIs sont actuellement installés le long du Lomami et ont émigré en méme
temps que les Matampa et les Bagengele. A fortiori 'ont-ils fait avec les Emungu qui, avec les
Matampa, constituent leurs clans cadets (11)

Ils déclarent avoir émigre dans la direction N.-S et s'étre détachés d'autres groupes
Ankutshu dans I'angle confluent du Lomami et du Lualaba. Cette tribu s'étend trés loin vers le N.-
O. et dépasse largement les limites de 1'actuel group= résidant en territoire de Kindu. Qu'on se
souvienne, en effet, du Territoire des Bankutshu, chef lieu Lokolama qui sont leurs propres fréres.
Ils paraissent apparentés avec les Babongi, les Balulu (que nous reverrons en territoire de Lowa)
les Bangombe, les Basoko, les Bapoto et les Banongo. (12)

Ils est acquis que les groupes Emungu et Matampa sont Watambulu ; nous pouvons donc
dire que les Bakongola qui sont les ainés ont également le méme ancétre.

B. Les Bagengele (13). Ils bordent la grande forét équatoriale et se répandent dans l'entre
Lomami Lualaba. C'est d'ailleurs par cette voie qu'ils ont émigre poussés fort probablement par
les Balulu et les Mituku des territoires de Lowa et de Ponthierville (14). lls sont fortemant appa-
rentés aux Bakongola, aux Ba Matampa et aux Emungu qui sont leurs cadets. Leur langue est
d'ailleurs identique (13) Les Bagengele du Territoire de Kindu sont de la méme filiation que les
Bagengele de l'ex-territoire de Lokandu rattachés a I'heure actuelle au territoire de Kindu. (15)

Ils ont les mémes liens que les Bakongola avec les Babongi, les Balulu, les Bagombe, les
Basoko, les Bapoto et les Bamongo.

Leur migration se fit donc en direction N.-S.

C. Les Wasongola. Les Wasongola reconnaissent étre venus de l'entre Lomami-Lualaba
puis s'étre dirigés vers le fleuve Lualaba en remontant vers la source de la Kabela. De la par la
source de la Kiingesungu ils ont remonté jusqu'a son embouchure dans le Lualaba. IIs s'instal-
lent a environ 50 km. de Lokandu et subissent 1a une premiére poussee des Warega qui sont eux-
mémes chassés par les Bakunu et ils refluent vers Lokandu qu'ils débordent par le Sud (16).

Encore une fois on reléve une migration N.-S. avec un infléchissement vers le Lualaba et
liens de parenté avec les populations installees encore actuellement dans I'entre Lomami-Lualaba
et le long du Lualaba. Nous avons ¢onnu l'auteur a qui fut empruntée une partie de la documen-
tation ci-dessus et il a eu l'occasion de nous demander si les Wasongola de Lowa venaient du
méme endroit et étaient des Mongo. Notre réponse fut affirmative.

te (11) Bakongola. Etude A. T. P. Soors du 26 mars 1932. Renseignements sur les Bakongola.
lem. (12) Etude Soors 25-3-32.
plus (13) Etude de I'A. T..P. Soors du 14-4-1928.
chez It (14) Observations personnelles Dallons.
(16) P. b étude Jenssen - (voir aussi Engengele).
((16) Etude A. T. Merlot ex-Administrateur de Lokandu et des Warega.
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D. Groupes installés dans I’entre Lomami-Lualaba en territoire de Kibombo.

Reprenons tous les groupes ensemble : DENGE-UVULU-MATAMPA, formant le territoire
de KIBOMBO dans l'entre Lomami-Lualaba. Ils sont constitués des clans suivants regroupés par
la suite entre deux grands chefs : Lukangu (Onula) Shika Wamba (Lungi) Djoka (Uvulu) Dimbi
(Ohanga) Kiutu (Ohambe) Denge (lhuti) Viamba (Lembalemba) Lungi (Kimbi) Lokoho (Kimbi)
Dimandja (Kimbi) Lusamba (Wembo) Denge (Otshinga) Lukulunga (Tshenga) Lukunia (Lunula)
Lutaka-Ohange (Djila) Biari (Emungu).

Tous ces groupes sont fréres et se disent Watambulu. Ils se reconnaissent des liens de
parenté avec les Bakongola (Kimbi) et avec les Bagengele (Ba Kodi) ainsi qu'avec les
Matampa.

De plus ils avouent facilement une filiation trés étroite avec les Petshi, les Konde, les
Ahamba, les Asokunda du territoire de Katako-Kombe qui, comme eux sont Watambulu. [ suffit
d'ailleurs de constater avec qu’'elle aisance les gens de ces groupes Emungu passent en
groupement Petshi et vice-versa.

Ils viennent du Nord du confluent du Lomami-Lualaba et ont organisé leurs caravanes en
migration dans l'entre Lomami-Lualaba ou ils se trouvent toujours. ’

Conclusion : Ceci posé nous sommes donc arrivés actuellement a la constitution d'un
blcc de population important s'étalant entre les deux grandes voies fluviales et comprenant :
les Bakongola ; les Bagengele, les Wasongola, les Denge, Uvulu et Matampa. Tous ont un point
de départ identique, une méme voie de migration et des liens de parenté subsistant encore &
I'heure actuelle.

E. Groupes installés en territoire de Lokandu.

Nous avons déja vu les Wasongola du territoire de Kindu. Anciennement ils faisaient tous
partie du Territoire de Lokandu. Il s'agit évidemment des mémes populations que nous serions bien
en peine de différencier par des traits spéciaux et indiscutables. Ils composent un groupe ne
faisant qu'un a l'origine avec les Bakongola.

Monsieur ' Administrateur Merlot deja cité ne cachait pas qu'’ils ne constituaient qu'un seul
groupe et lors de la reorganisation ils rejoignirent les Bakongola de Kindu.

Nous aurons l'occasion de reparler egalement de ces Wasongola en territoire de la Lowa
ou ils occupent d'ailleurs une position geographique las situant en perpendiculaire avec les
autres et dans l'entre Lomami-Lualaba.

Pour étre précis nous ajouterons qu'actuellement une partie des Wasongola a debordé sa
zdéne de migration et que nous en retrouvons installés en degda du Lualaba (vers Lokandu par
exemple) ainsi qu'a Kindu. (Mulangi et Muzimba). Nous attirons l'attention du lecteur sur cette
dénomination d'un chef Musongola portant comme nom celui d'un autre groupe de population
(les Wazimba) qui pourrait peut-étre étre rattaché également a cette étude par identité d'origine.

F. Populations installées en territoire de Lowa.

Quatre grands groupes de population de ce territoire nous intéressent. Ce sont :

les MITUKU souvent appeles BALULU

les GOMBE LIKOLO.

les WASONGOLA et

les WALENGOLA.

Les trois premiers sont encore maintenant dans l'entre Lomami-Lualaba tandis que le
dernier est installe rive droite du Lualaba au confluent du fleuve et de la riviere Lowa.
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Les Mituku ou Balulu,. B L R TN LI UL

Ils sont venus du Nérd du Lomami et sont descendants'de Mongo Onkutshu. Iis reconnaissent
étre étroitement apparentés aux Basongola et aux Bakongola de Kindu et de Lokandu ainsi
qu'aux Bambole d'Opala et dux Bahuna de Ponthierville. Idem avec les Gombe Likolo.

Leur limite Nord se€ situé sur un parraléle idéal & tracer & hauteur du village riverain
Lualaba de Masimango sans dépasser toutefois la riviere Lokanie affluent de la Lilo laquelle est
égaléement un affluent du Lualaba. Leur limite sud se place a l'embouchure de la Kasuku avec
comme voisins les Wasongola de Lokandu. Leur ere de dispersion est limitée a l'est par le
Lualaba et a 1'ouest par le Lomami.

Wasongola, Mituku, Bahuna et Combe Likolo parlent la méme langue sauf quelques
guestion de détails dues & des voisinages differents; ce qui ne peut nous etonner, une langue
étant en perpétuelle évolution et faisant quectidiennement des acquis a cause das contacts, des
flux économiques et quires.

Les Mituku vivent dans la forét inondee pendant quatre micis de I’annee et nous pensons qu'il
serait intéressant de pouvoir les reetudier sous 'angle special qui nous occupe actuellement. On
les retrouverait, a notre avis, & 1'état de Mongo quasi purs.

lls connaissent le « ngula » et s'en enduisent par couches et par paquets au méme titre
d'ailleurs que les Wasongola, les Walengola et les Gombe Likolo.

Ils sont venus du Nord et sont passés par Opala ou leur installation did céder le pas a la
pression des Bambole.

I[Is se reconnaissent fils de Mongo et de Onkutshu et sont en relation constante avec les
populations de Opala.

Les Gombe Likolo.

Sont installés rive gauche du Lomami depuis la Lumuma Munene au Nord jusqu’da la Londo
au Sud (riviére située & peu pres sur le méme parallele que la Kasuku). Sont venus de la Lopori
apres avoir marqué un temps d'arrét sur la Maringa ; (17) ils se disent Bambole. -

Leur chef Luhuna que nous avons connu avait des femmes vivant avec lui et originaires
de cette région. _

Ils se reconnaissent apparentés avec les Balulu, les Bahuna, les Bambole, les Wasongola
et les Bakongola.

Leur Migration se serait donc effectuée N.-S.-E. dans ’entre Lopori Lomami. A leur arrivee
dans la région qu'ils occupent encore actuellement, ils trouvérent des négroides qu'ils chas-
sérent : un groupe est.resté aceroché & Bahuna et avait comme chef ILUMA (groupe de 100 & 150
ames). Les Likolo se disent descendants de Mongo

Les Wasongola.

Nous avons parlé des Wasongola dans trois territoires donc et pouvons déclarer sans
crainte de nous tromper qu'ils constituent un seul et méme groupe fractionné au hasard de la
migration primitive, Celle-ci, nous le répétons avec obstination s'étala dans l'entre Lomami-
Lualaba en direction N.-S. Tous se reconnaissent d'ailleurs de la méme famille et acceptent
franchement la possibilité d’une émigration simultanée) (18).

Tous, qu'ils soient du Nord ou du Sud, ont une propension marquée pour l'emploi du
« ngula ». Celd ne démontre peut-étre rien de transcendant mais n'empéche que cette coutume
se retrouve chez les Mituku, chez les Walengola, chez les Gombe-Likolo au méme titre que chez
les Bambole, les Bambuli-Balanga et les Utitu.

(1) Van de Capelle - Gombe de la Maringa et du Lopori méme origine.
(18) Soors - Etude sur les Wasongola - A. T. P. Soors.
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Conclusion : Tous les groupes sous revue apparentes entre-eux d'une facon incontestable
venus d'un méme lieu de départ dans leur migration avec tous nos groupes Watambulu sont
descendants de Mongo, de Onkutshu et de Watambulu. -

Poursuivant la démonstration nous allons. établir qu'entre la langue parlée par nos
Watambulu de celle parlée par les Bakusu de Kibombo, par exemple le groupe de Emungu, iln’y
a presque pas de différence. Pour établir cette preuve nous interrogeons un indigene originaire
du groupe des Emungu. Nous lui demandons de traduire en Nkusu le vocabulaire type fixé
pour toute l'étude sur les faits les plus usuels de la vie indigéne, sans ordre et au hasard de notre
inspiration.

On trouvera, a la fin de cette etude la comparaison entre 1'Otetela et le Nkusu.

On constate que sur un ensemble de 114 mots choisis dans la vie indigene 95 se traduisent
de la méme maniere en Mkusu, ce qui fait donc une proportion de 83,3 °/, des mots du vocabu-
laire qui sont identiques.

II. - Groupe Gandu. — Descendants de Mongo (Okutshu a Membele)

a) Kudi. Ces derniers (Etudes Collaert) se disent apparentes avec les Mondja, les Opombo,
les Okale (Partie des Petshi) les Vungi de la Haute-Lukenie et les Vungi de Lubefu ; et des Ngole.
Toutefois, se donnant comme enfants de Gandu, ils adoptérent autrefois une version de leur
migration controuvée par tous leurs parents du sud du Territoire. D'aprés les Kudji, ils seraient
venus de l'Equateur, auraient traverse le Lomami pour le remonter jusqu'a hauteur de Wembo-
Nyama, en chefferie Banda, pour refluer alors vers le nord-est et s'installer a l'emplacement
actuel. Tous les autres Gandu infirment cette migration et prétendent étre venns directement du
nord suivis par les Kudi. Les Watambulu, (les Yenge par exemple) confirment également s'étre
heurtés aux Mondja puis aux Kudi, venant en sens inverse d'eux. D'autre part, tous les Gandu
forment l'avant garde du groupe, (voir carte) de méme que les Watambulu (branche se diri-
geant vers le sud) sont unanimes & prétendre n'avoir rencontré partout devant eux que les
Batshwa et les Basonge.

_ 11 faut en déduire que les Kudi ont donné autrefois des renseignements peu conformes & la
vérité dans le but d'éliminer du droit & la chefferie l'ainé du clan établi a Alembi dans le nord
du territoire.

b) Okale des Petshi.

Ce groupe présente une migration N.-S. par la Lomela et signale que le chef Okale installe
en Territoire de Lomela est 'ainé de Lutahe chef du groupe actuel des Petshi Okale. (18°) Il est
a remarquer également que l'on attribue souvent au groupe Okale le vocable d' Ahamba tandis
que celui des Yungi, formant la méme chefferie (en deux morceaux séparés par les Utitu) porte
le nom de Batetela. Ce ne sont que des sobriquets, c'est entendu, mais ils semblent bien dénoter
dans l'esprit des indigénes une différenciation d'origine, d'ailleurs établie par les études des
voies de migration des deux groupes et l'antagonisme, pour ne pas dire plus, subsistant encore
a 'heure présente entre Yungi et Okale.

De plus le groupe Okale se dit allié aux Kudi, et aux Losa de Lodja (apparentés égale-
ment, d'aprés eux,) qux Kudi.

Leur migration se serait donc faite également N.-W. S.-E. le long de la Lomela.

c) Ngole.
Parents des Dimandja (Nianga) et des Lunula (inconnus) et Luthendje (inconnus de la région
de Lubefu.

(18%) Et.ude.s Collaert et Kodeck.
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. - 'D'apres les interrogatoires de Mr Donckerwolcke, ils seraient originaires de I'Equateur
suivant-une- direction nord-est, auraient traversé le Lomami -on ne sait o1, pour le retraverser.
ensuife presque a hauteur de Lubefu.

Cette version est-niée-par les Nianga (parents des Gombe de Dikoka) qui certifient avoir
opéré la migration directement N.-S. suivant la rive gauche de la Tshuapa (19). ‘

D'autre part, ce serait du Territoire de Katako-Kombe, les seuls Gandu, (avec les Kudi) a
avoir suivi la voie empruntée par les Watambulu. Ces derniers entrées en lutte avec les Nianga
lors de leur. entrée dans le territoire, ne mentionnent jamais les Ngole comme les précédant.
D'autre part, si les Gandu les plus proches des Ngole, soit les Opombo, maintiennent la migration
Nord-Sud directe par la Tshuapa (20) ils ne mentionnent pas avoir rencontré les Ngole venant
en sens inverse, mais bien les Watambulu des Yenge et les Ohambe.

Les Gombe du Sud de Wembo-Nyama apparentés trés étroitement avec les Gombe du
groupe de la chefferie des Ngole décrivent la méme voie de migration que les Opombo ou les
Dimandja, soit la vallés de la Tshuapa.

Le groupe extréme nord du Territoire, dit d'Olemanu, maintient avoir émigré directement
N.-S. et étre l'ainé du groupement.

Les Ngole se réclament des liens de parenté avec les Utitu et les Petshi du groupe Yungi
mais ces derniers contestérent déja ces déclarations en 1933, Les Utitu formels sur ce point, sont
Watambulu de la méme voie de migration que les aqutre par l'entre Lomami-Lualaba. Aucun
Watambulu de 1'entre Lomami-Lualaba ne mentionne ni Kudi ni Ngole parmi leur filiation.

Il faut donc conclure jusqu'ad plus ample informé et en raison des motifs qui seront déve-
loppés par la suite, que les Ngole font partie du groupe de migration Gandu et non pas Wata-
mbulu.

d) Udjangi.

Non seulement ils revendiquent la méme généalogie que les Mondja, mais prétendent
aussi avoir suivi une voie de migration commune jusqu'a la traversée de la Lomela, événement
apreés lequel ils se séparerent des Mondja ; ces derniers bifurquent vers Ahukamende, les pre-
miers se dirigent vers le sud pour passer ensuite la Lukenie et s'installer a leur emplacement
actuel.

Direction de Migration N.-W. — S.-E.

‘e) Mondja.

Parents, avec tous les Gandu cités plus haut, de concert avec les Udjangi et suivis par les
Kudi. ils ont effectué la migration par la Lomela qu'ils ont traversée a son confluent avec la
Lole pour descendre ensuite par la Ludja vers la Lukenie et 1'Ukulungu.

Ils déclarent provenir de I'Equateur, de la région Mongo.

Direction de la migration : N.-W, — S.-E.

f) Mubangi.

Descendants de Gandu et apparentés étroilement a tous les Gandu du Territoire ils ont
voyagé avec les Dikunda et les chefferies du Bas-Lomami, soit par la Lomela et la méme voie
générale que les Mondja qu'ils précedérent a l'’emplacement connu de tous sous le nom de
Ahukamende. (Ukandjaluka actuel). Soit en partie par la voie de la Tshuapa.

Direction de Migration N.-W. — S.-E.

g) Yula Dumbi et Engu. — Ils constituent de tout petits groupements sans aucune impor-
tance numérique renfermant quelques familles Watambulu, Gandu et Djofu avec prédominance

(19) Etude Ruelle.
(20) Etudes Lamborelle et Liégeoisn.
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de Watambulu. Ils font partie du cercle des Batetela. Divers sur la rive gauche de la Lybefu,
point de jonction extéme Watambulu, Gaudu et des Djofu. Il est assez normal de trouver 1a un
mélange de population, ce qui n'infirme en rien les récits des grands groupes auxquels appar-
tiennent ces familles dissidentes dont la dispersion eut lieu principalement lors des fuites dans
tous les sens imposées a nos populations par les incursions de Gongo Lutete.

h) Opombo.

Gandu de la migration Tshuapa, ils rejoignent les Mondja a Ahukamende pour obliquer
ensuite vers le N.-E. ou ils furent bloqués par les Watambulu. Ils certifient que leur rencontre
avec les Mondja ne provoqua aucun choc, mais que bien au contraire, ils se reconnurent freres
de race. Dans tous leurs démélés avec les Watambuly, les Opombo purent toujours compter sur
I'aide efficace des guerriers Mondja.

Direction de migration N.-W. — S.-E. (20")

Gombe.

Alliés des CGandu du Territoire, ils ont précéde les Opombo dans leur voie de migration
par la rive gauche de la Tshuapa et se sont dispersés aprés la rencontre des Mondja a
Ahukamende. IlIs remontent avec les Opombo pour descendre ensuite a leurs terres actuelles.

i) Chefferie du Bas-Lomami. (Djundu —Lokombe —-Ole —Budja)

Ce sont des Gandu qui ont suivi la méme voie que les Mondja par la Lomela et la Lukenie,
préceédant ces derniers et passant également a Ahukamende.

Direction de migration ; N.-W. — S.-E.

j) Dikunda.

Parents de tous les Gandu du Territoire, ils ont suivi la méme voie que les Mondja qu'ils
precedent et passent par Ahukamende pour suivre ensuite la Lubefu.

Direction N.-W. — S.-E.

Tous les Gandu du Territoire de Katako-Kombe réclament en qualite de freres de race les
clans suivant = a Lodja : Kitete, Mvunge, Kohembe, Ndumbilu, Olemba, Konde, Lufungu, Ediwo,
Pate, Lungila, Mbange, les Akela de Lomela. Il appert donc que les Gandu se sont introduits par
deux grandes voies de migration : l'une suivant la Lomela vers sa source, 'autre emprutant la
voie de la Tshuapa vers sa source.

Est-il téméraire de croire qu'ils ont laissé soit des parents, soit des alliés derriere eux ?
Nous ne le pensons pas et nous allons essayer de les rechercher.

Premiére voie : Riviere Lomela.

Les Udjangi et les Mondja dans 'des renseignements nous fouinis en 1938, pour les premiers,
en 1935 pour les seconds, sans qu'il y eut action concertée dans ce domaine, désignent pour
ancétre Mongo, pére de Okutshu Membele qui aurait donné naissance a deux fils Koy Okutshu et
Okela dont seraient issus d'aprés eux, Gandu, Watambulu et Djofu. Ce petit crochet ala légende
générale ne change rien & la descendance directe établie par les clans Watambulu qui font de
Watambulu un fils direct de Okutshu Membele et non de Okela. Ce n'est qu'un détail
sans importance en regard de l'origine générale commune. Or, nous retrouvons des Okale, et
des Bakela a Lomela et Loto.

D'autre part un M'Bole de Waka, que nous avons eu l'occgsion d'interroger, nous signale
qu'ils appellent les habitants du Territoire de Katako-Kombe leurs Nyango Mpame.

(20’) Etudes Lamborelle et Liégeois. NS
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Or, les habitants du Territoire de Katake-Kombe dénomment leurs cousims : Nyango
Mpame.

Seconde voie : Riviere Tshuapa.

En descendant la Tshuapa, on découvre les Boyela dits aussi Bakela, dits Bankutshu de
Moma avec lesquels les Gandu de cette branche se disent apparentés, puis les Bosaka a Ngole,
(22) qui offrent une telle analogie de nom avec les Ngole du Territoire de Katako-Kombe.

3¢ Groupe Djofu ou Djohu.

Luwila — Koi a Pungu — Bena Koy et Sungu. Tous se disent également descendant de
Mongo, et d'Okutshu a Membele. D'aprés les groupes Sungu et Bena Koy, les Djofu seraient
partis tres loin dans le nord et auraient suivi une certaine riviére, d'aprés les uns Laha, d'aprés
les autres Engenga, jusqu'a son confluent avec Je Lalaba ou Lualaba. Ils seraient descendus le
cours de ce dernier jusqu'da hauteur de son confluent auec la Tshuapa et tandis que les Gandu
et aussi, disent-ils les Watambulu, obliquaient vers l'est, ils continuaient résolument vers le sud
pour arriver a l'embouchure de la Lukenie et du Kasai. Les Luwila et les Koy a Pungu préten-
daient tout d'abord avoir émigrée par la Lotembo. Mcis il semble bien qu'il y ait eu confusion
entre la Lotembo, affluent du Lomami, et la Lotembo, affluent de la rive droite de la Lubefu
(embouchure a l'est de Lala.) Cecl est démontré par les points suivants :

le Les Luwila et Koy a Mpungu se disent étroitement apparentés et les aines des Koy et
des Sungu, ce qui est reconnu par ces derniers.

20 Ils donnent comme leur ainé Ukuba qui d’'apres eux serait loin derriére eux sur les rives
du Sankuru.

3¢ IIs nient énergiquement tout lien de parenté plus direct avec les Watambulu et les Gandu
que celui de I'ancétre commun Okutshu.

40 Les autres peuplades Gandu et Watambulu sont toutes unanimes & certifier que les
Djofu sont arrivés par la Lubefu et tant dans le nord que dans l'est du Territoire de Katako-
Kombe, on ne rencontre pas de populations leur apparentées. Tous leurs parents, sur lesquels
les quatre groupes se montrent d'accord, se situent au contraire dans la direction nord-est du
Territoire et ce sont: Ukuba, fondateur des Bakuba, (23) Lumbu, ancétre des Basongo meno,
Lukfungu et Ntanda & Lodja, Obindji (Babindji ?) Lutshimba en partie a Lodja.

Il exisle un groupe Owila dits « Basongo Meno » & Kole et Bena Dibele. Sur la rive droite
de la Lukenie, vit une fraction « Diwo » des groupes, en territoire de Kole toujours, « Lofwa et
Wofu » qui, a l'inverse des M (b) ondje, remontant la rive droite de la Lomela sont tous installés
duns 1'entre Lemela-Lukenie. (24)

D'autre part, sil'on fait la comparaison entre la langue Otetela et la langue Ukuba, on
s'apercoit que les deux sont & peu de chose prés identiques (Voir tableau géneral).

De l'examen des trois groupements Watambulu Gandu et Djofu avec leur parenté dans le
nord, on peut déduire les conclusions suivantes:

le Il y a similitude de langue entre les populations de l'entre Lomami-Lualaba et les
populations du Territoire de Katako-Kombe qui elles-mémes parlent un idiome pratiquement
identique & celui des Bakela, des Mbole, des Akuba, donc, similitude d'idiomes entre les
populations de I'entre Lomami-Lualaba et celles de I'Equateur et du Lac Léopold 11, fait confirmé
par les constatations de Mr Fassin cité plus haut, et par I'ouvrage de H. H. Johnston « A comparative
study of the Bantu and semi Bantu languages » traitant en particulier des Bakusu (Maniema).

(22) Jenssen - page 5.
(23) Jenssen — p. 18 — Bakuba — méme ancétre que les Basango Meno de Dengese. -
(24) Jenssen.
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Batetela de (Lusambo) les Bankutshu, des Basongo Meno (Kole) des Bakela (Loto et Lomela) dont
Mr le Gouverneur Moeller tire la conclusion qu'on peut déduire de ces renseignements-une:
parenté linguistique étroite entre les populations visées (lettre no 206 R1 - PO. du 2 avril 1932).

20 il existe une communauté d'origine et de légende : tous sont originaires de la région
Mongo et descendants d'Okutshu Membele. '

Les Bambole de la carte de migration de Monsieur ‘Soors ne font donc qu'un avec nos
Watambulu d'ici, ce qui est d'ailleurs confirmé par les chapitres précédents concernant ces
peuplades,. et c’est pourquoi, dans notre carte de migration, nous avons porté les deux mentions.

3¢ IIs racontent une méme légende quant au point de départ de la voie primitive de
migration qu'ils situent dans la région de Bumba. Tandis que le groupe de Djofu descend la
rive droite du fleuve Congo pour le traverser un peu plus bas, tout le reste franchit le fleuve
en un endroit situé aux environs de Bumba; les récits des populations de Katako-Kombe se
rencontrent avec les études de Messieurs Van de Capelle, (Gombe) Soors (Bakusu) et Jenssen
(populations de Dekese, Loto, Kole, etc). C'est d'autant plus frappant que, sauf pour les Djofu,
toutes les populations Gandu et Watambulu de Katoko-Kombe appellent cet endroit Luvuokumbi,
«la ou meurt les Kumbi, ici: pique-bceufs) riviere tellement large que l'oiseau ne peut la
traverser. Nous retrouvons le méme vocable, chez les populations des anciens territoires de
Bumbuli, Dekese, etc: Lu a Nkumbi » le cours d'eau tellement large que méme 1'épervier ne
parvient pas d le survoler (25).

4o On releve une orgamisation politique générale analogue : un chef de famillle (Enundu)
entouré d'un conseil de notables Nkumi ou Nkumu. (Jenssen-Soors).

Peut-on, ainsi que le prétend Monsieur Jenssen, établir que toutes ces correspondances
de langue, de légende, de coutumes, résultent de voisinages et d'imprunts mutuels ? Ce pourrait
étre vrai pour des populations immédiatement voisines, mais lorsqu'on constate des ressem-
blances aussi frappantes entre des populations tellement éloignées que celles de I'entre Lomami-
Lualaba et de la région centrale de 1I'Equateur et du Lac Léopold II, n'ayant certainement eu
que trés peu de relations entre elles, insuffisantes surtout pour arriver a une compénétration
presque complete, il faut bien admettre que la soi-disant légende d'une origine commune ne
parait pas si dénuée de fondement qu'on veut bien le dire.

Si ces voisinages prenaient une importance aussi grande sur les langues et les meeurs des
populations, nous devrions identifier ici, chez les Batetelas de Lubefu par exemple, des
similitudes marquées avec les Basonge qu'ils ont chassés de leur domaine ancestral et qui
forment la limite sud des terres Batetelas. Or, a part quelques rares terminologies, le fond de la
langue et des coutumes différe essentiellement. Il est a la portée de tous de comparer la langue
Musonge et I'Otetela, les points de contact sont infimes. Quant aux coutumes, pour ne citer que
la principale, et elle suffira, les Basonge observent le matriarcat, tandis que tous les groupements
de Katako-Kombe indistinctement sont soumis au patriarcat.

Cela.veut-il dire que la langue ne s'est pas enrichie d'acquits étrangers ? Le contraire est
certain et en cela résident vraisemblablement les divergences relevées entre les divers
dialectes. C'est le propre de toutes les langues vivantes de se soumettre & une évolution normale
qui n'enléve rien au caractére identique du fond.

A notre avis egalement, la situation exposée par Monsieur Jenssen dans son étude et
d'apres laquelle toutes les familles étudiées par lui n'auraient aucun lien commun suffisant
et devraient étre considérées toutes comme étrangéres l'une & l'autre, fait fi, délibérément
des traditions ancestrales. En se bornant & interroger chaque famille d'un clan, on aboutit inévi-
tablement & sa conclusion, chaque chef de familles se cantonnant & sa lignée propre. 1l est
indispensable de revoir ensuite dans une vue d'ensemble toutes les familles et de dresser le
schema de leurs rapports entre elles et de leur situation vis-a vis d'un ancétre commun. ]l est

(26) Jenssen — page 2.
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bien rare, en procédant & cette confrontation, de ne pas obtenir un résultat autre, surtout si 1'or_
prend la précaution de juxtaposer les renseignements tirés du clan sous revue avec ceux
recueillis chez ses alliés et ses ennemis.

Qu'il existe egalement dans un clan un certain nombre de familles hétérogénes, étrangéres
au clan, rien d'étonnant & cela. 11 y eut certes des familles d'autochtones restées sur place et
absorbées par les envahisseurs ; des familles de clans alliés ou méme rivaux, transfuges de leur
propre clan pour diverses raisons. Que, lors des incurnsions de Gongo Lutete et des Arabisés,
des fuyards aient cherche refuge dans d'autres clans que le leur, rien de plus plausible et
méme de certain.

Que des fils d'une sceur ainée soient venus, dans le clan de leur mére, reprendre une
succession en déshérance mdle, rien de plus normal. Je ne citerai qu'un exemple, choisi dans
la chefferie Sungu parce que cette derniere n'eut presque pas a souffrir des invasions de Gongo
Lutete et est donc restée a ce sujet presqu'intacte. On y rencontre quelques familles Basonge
restées sur place, des familles Mondja ayant abandonné le clan, des famille Ohambe venues
reprendre une succession. Cette diversité enleve-t-2lle quoi que ce soit & 'histoire du clan lui-
méme ? En aucune fagon, et, dans presque tous les ccs rencontrés, ces familles furent, au con-
traire, les témoins impartiqux dss déclarations des intéressés.

Maintenant, si en reprenant l'étude en sens inverse et si en posant le probléme sous sa
forme contradictoire, on arrive & une déduction consolidant la thése. En effet, si la psuplads
Mongo est partie d'un point donné, si les migrations ont suivi les voles naturelles des cours
d'eay, les divers groupes de téte doivent se rencontrer vers les sources. Or, il se fait que la
majeure partie des sources des plus grandes rivieres (Tshuapa — Lomela — Lukenie — Lunia —
Ukulungu — se situent en territoire de Katako-Kombe, tandis que le Lomami et la Lubefu, font
partie de son systéme hydrographique. Toutes les études dressées, tant par nous-mémes que par
d'autres enquétours confirment une méme eonstatation: les trois grands groupements sont
représentés dans le territoire de Katako-Kombe et offrent tous des voies de migration diverses.

S'ils ne continuérent pas plus loin, c’'est que, vers 1875-1880, encore en pleine phase de
migration et en luttes intestines ouvertes, (les Bakela de Lomela attaquaient les Utitu et s'avan-
gaient vers Pungu-Djuki et Ehandjula (confluent de la Lole et de la Lomela) les Batambatamba
(Arabisés et gens de Gongo Lutete) firent leurs premieres apparitions. Tous, en effet, s'accordent
a dire que leurs guerres avec les premiers occupants Basonge, dont on décele des traces tres
avant vers le nord du Territoire, et les chocs inter-clans, ne cessérent qu'aux incursions des
Arabisés et des hommes de Gongo Lutete. Ces derniers résolurent le probléme en razziant et
réduisant en esclavage tout ce qu'ils rencontraient sur leur route.

Sans vouloir prétendre avoir. éclairé définitivement la question des origines des Mongo,
nous nous estimerons cependant satisfaits si le jalon posé dans ce domaine peut jeter vnz lueur
nouvelle sur l'histoire de cette peuplade. '

CHAPITRE 1L

Les Basambala en territoire de Katako-Kombe
(Voir carte hors texte).

Portent ce nom tous les hommes de Gongo Lutete, principalement apres leur passage sous
les ordres de Lupaka, auxiliaire de 1'Etat Indépendant du Congo. Auparavant, on les désignait,
tout comme les arabisés dont ils étaient les pourvoyeurs, sous le vocable de Batambatamba..
Dans les territoires de Lomela et au deld, ils sont encore connus saus cette appellation.

Basambala : provient du swahili Kusambala : se disperser. '
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Batambatamba : de méme provenance, du verbe kutamba : marcher en dansant et du mot,
otetela Tambatamba : la danse de guerre. _ _ o
Les titres ont supplanté la premiere dénomination donnée par les autochtones de :
Asetonga : Ase : ceux, Tonga : fusils, objets totalement inconnus a cette époque des habitants de
nos régions.

Pour les différencier des Arabises qui font l'objet du chapitre suivant, nous les etiqueterons
donc de leur sobriquet actuel de Basambala, méme pour la période précédant la defaile de
Gongo Lutete.

C'est aux environs de 1880 que Gongo fait une premiere apparition dans le territoire
Katako-Kombe. Traversant le Lomami quasi & hauteur de la route actuelle de Lubefu a Tunda,
il installe son poste de commandement chez les Budja. De 14, il rayonne vers Kinumbi et Djundu.
Il razzie completement les Ole (Kinumbi) puis en fait autant des Budja. Il repart ensuite avec le
gros de sa troupe laissant Lupaka (qui deviendra plus tard son successeur) chez les Ole et
Mudimbi chez Kinumbi. Mudimbi est remplacé bientdt par Lolekunda tandis que Lupaka va a
nouveau chez les Djundu ou il confie la garde & ses lieutenants Lodi — Yeke — Kandolo et
Luteta. Congo pousse alors ses incursions vers Odinga (extréme-sud des Konde) et vers Ohambe
Djuluy, et au sud vers Wembo-Nyama Senga, ou il place Kingomke auquel succéde Omeonga. A
Ohambe Djuly, il laisse ses adjoints Katoto et Kasua.

Il retourne ensuite vers CGandu, muni de son butin d’'esclaves, de biens, de peaux et
d’objets divers.

Les Ohambe de Djulu aprés son départ, se révoltent et massacrent les sentinelles de
Gongo Lutete. La répression ne tarda guere et fut d'une violence et d'une cruauté sans nom.
Gongo reprend le méme chemin que lors de la premiére incursion, par Kindumbi, Omana puis
il scinde ses troupes en deux. Tandis qu'une partie monte par le Wembo-Nyama actuel sur
Onalua et Okita Ungu, pourchassaat les Ohambe en fuite a 'annonce de l'arrivée de Gongo,
l'autre branche se dirige vers Onadikondo, Ukandjaluka, Otete, Kalema vers les Udjangi, pour
redescendre par les Koy a Pungu, Samangua vers les Saka. Gongo s'appréte a attaquer le
village de Mukundji, chef-lieu des Sungu, lorsqu'il apprend par des émissaires qu'un bateau
de forme inconnue & ce jour, avait amené a Lusambo des hommes étranges appelés : Wemawelo :
blanc jaunétre. 11 décide de contempler ce phénomene d'un peu plus prés et il essuie a
Lusambo une sanglante défaite lui infligée le 20 aofit 1890 par le Commandant Descamps. (26)

Gongo fuit vers Kabinda en évitant le Territoire de Katako-Kombe tandis que ses lieute-
nants restent sur place afin de maintenir les populations sous tutelle et en tirer le plus de profit
possible. Ce sont : -

Lukangu et Luangana ¢ Omana.

Umumbu a Onadikondo.

Mbukango et Onokoko a Lufukula.

Kahembe a Otete,

Lokolo, Omeonga, Utukatuka, Katako, Lolekunda, etc., dans la région des Konde.

Mulosa dans la region des Koy, Koy a Pungu et Luwila ; Fwamba et Omesumbu d Samangua,

Par la suite, Gongo Litete, sollicité par le groupe Dibwe des Sungu qui désirait liquider
avec Mukundji une vieille querelle, envoie des hommes pour razzier les Sungu tandis que
Fwamba doit descendre de Samangua vers la méme région. Les Sungu réussissent a échapper
une premiére fois & une trop grande répression et incitent les Basambala & se rendre chez les
Saka. Ce qu'ils font. Entretemps les Sungu avertissent les européens de Lusambo qu'ils sont en
butte aux gens de Gongo Lutete et le commandant Michaux est envoyé en avril 1892 (27) vers
Mukundji pour mettre fin qux crimes de Fwamba. Furieux, les hommes de Gongo Lutete font

(26) « Livre d’or de la Ligue » du Souvenir Congolais » page 13€.
(27) Livre d’or Ligue du Souvenir Congolais - page 136.
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durement sentir leur colere. Elle est heureusement de courte durée, les troupes de I'Etat fai-
sant place nette, aidées par les guerriers Sungu.

C'est la fin des razzias de Gongo Lutete en territoire de Katako-Kombe.

Les europeéens font leur apparition dans toute la région sud de Lubefu : Kimbalanga
(Michaux) Totoma (?) Fimbu Mingi (Baton Dhanis) — Kabalu (?) Lupemba (?) — Bwana Ndeke
(Henry).

Lors de la soumission de Gongo Lutete, ses troupes devenues auxiliaires, participent &
l'occupation de l'ancien territoire dit de Lubefu sous la direction du « capitaine Kisu Makari
(Augustin). II échoit a Lupaka toute la partie nord a partir des Yenge, a Mulosa, toute la partie
ouest des Djundu, Bena Koy, Koy a Pungu Luwila et Udyangi. Mulenda se voit attribuer toute la
région de Lubefu et les Mondja, tandis que Wembo-Nyama regoit la surveillance de la zéne est.
A la mort de Gongo Lutete, Lupaka est rappele a Gandu pour y reprendre sa succession et le
commandement des troupes. Pendant ce temps, Lupaka est remplace par Mulenda jusqu'da son
retour.

Quelques temps apres, (vers 1894/95) Lupaka est chargé par Dhanis de conquérir au nom
de I'Etat Indépendant, tous les territoires du nord et Kandolo assure la direction des groupes sous
l'auforité de Lupaka jusqu'au moment ou il est lui-méme désigné, ainsi que Mulosa, pour se
diriger vers Lodja.

Lupaka divise ses troupes en trois colonnes, dont Lutundula forme 1'avant garde. La colonne
de l'est comprend les « nyampara » Opelele, Lumbuli, et Gomba. La Colonne de l'ouest est
composées de Mundala, Mudimbi et Mutambwe. (28)

Le centre, comprend outre Lupaka lui-méme, Omeonga, Kingombe, Katako-Kombe, Utuka-
tuka, tandis que Lumpanu commande l'arriere garde.

Devenu grand chef d'expédition, Lupaka se montra & la hauteur de sa tache et se couvrit
de gloire et de renommeée.

La colonne de droite elit quelques difficultés, particulierement avec les Ngole du capita de
Biamba, mais les renforts, sous les ordres de Muhala, Senanduku, Konde, Kambilambolo et
Kasende eurent vite raison des indigenes.

Le « Nyampara » Mudimbi regoit l'ordre de poursuivre sa marche vers le nord, mais il se
heurte aux Bakela dont le grand nombre entrave sa marche. Lupaka lui-méme accourt au
secours de son lieutenant et soumet toute la région de Lomela y installant ses nyampara Lumbuli,
Kilongoshi, Longanio, Kamimbaya, Olenga Kilembo, Mukumari.

Le « Nyampara » Kingombe est designe pour etendre plus au nord l'influence et I'autorité
de 1'Etat, et il descend la Lomela jusqu'da Boende, ou il entre involontairement en conflit avec les
troupes de I'Etat Indépendant. Il s'enfuit, abandonnant armes, femmes st bagages et revient
vers Lupaka.

Ayant ainsi conquis, puis organise la surveillance des territoires du nord, Lupaka main-
tient l'ordre et impose les prestations de caoutchouc.

En 1904 Lupaka, victime des envies et des jalousies de quelques « nyampara » est 1'objet
de plaintes nombreuses et est relegué a Lusambo jusqu'en 1907, date & laquelle tous les
«nyamparda » restés fidéles réclament son retour. II est devenu d'ailleurs beaucoup moins
dangereux.

Sur ces entrefaites le poste d'occupation territoriale de Gandu est levé, et les Basambala
s'installent définitivement, pour garder sous tutelle les autochiones, de concert avec les soldats
du sergent Kasongo. _

Au retour de Lupakaq, tous les « nyampara » ne se remirent pas sous son autorité. Certains,
qui avaient regu l'investiture officielle ou qui étaient sur le point de l'obtenir, refuserent de le
reconnaitre et Lupaka s'installa & Shinga (Lupaka) prés du chef-lieu du Territoire.

(28) Collaert.
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Durant la relégation de Lupaka, Mabuka, fils de Gongo Lutete avait éte envoyé de Gandu
pour reprendre la direction des troupes, mais, devant le refus net et catégorique des autorités
de donner encore, fut-ce un soupgon d'autoritée aux enfants de Gongo, il se tint coi.

Lupaka mourut a Shinga, le 15 juillet 1919 des suites d'apoplexie et le 23 mars 1933 la
grande chefferie des Basambala est reconstituée telle qu'elle existe encore actuellement (voir
carte des villages) sous ’administration de Senga Raphaél, son fils. (décédé depuis lors).

Que lors de leur campagne vers le nord, au service de 'Etat, ces contingents indigénes,
presque aussi sauvages que les populations & soumettre aient commis parfois des actes que
nous dénommons actuellement des « cruautés » ou des « crimes », que de temps a qutre, un
prisonnier gras & souhait ait servi a leur repas, il faut ne pas se scandaliser outre mesure et se
rendre compte que nous avions affaire & des primitifs appliquant, & d’autres primitifs, les lois
coutumiéres de la guerre. Dans l'immense étendue des terres conquises, le personnel trés
restreint de I'Etat Indépendant, dénue de tout moyen rapide de communication, occupé par
ailleurs, pour la majeure partie a se battre contre les Arabes ou & refouler les soldats révoltés
de Luluabourg, ne fut pas toujours & méme de les prevenir ou de les réprimer & temps. On ne
doit voir 1a que des nécessités du moment et l'usage du proverbe « entre deux maux il faut
toujours choisir le moindre. »

Malgré quelques exceés, tres rares il faut I'avouer, Lupaka tenant la main & se montrer le
protagoniste des idées européennes, toutes les populations sont unanimes & reconnditre qu'en
facilitant 1'extension de 1'autorite de I'Etat, Lupaka a permis de faire régner la tranquillité et la
paix au sein de ces malheureuses peuplades ne connaissant auparavant que les raffles
d'esclaves, les massacres et les pillages des arabises ou de Gongo Lutete.

CHAPITRE III.
Les Arabisés. (Voir la carte hors texte).

C'est vers 1880 que se placent les premiéres incursions des Arabisés originaires du
Maniéma vers 1'Ouest, par conséquent vers le territoire de Katako Kombe.

Mohara, fils mélissé de TIPO-TIP, fut l'organisateur des razzias vers 1'Ouest. 1l établit sa
base a Nyangwe puis a Kasongo. Son camp de Nyangwe était érigé au Nord de la Kundji (sur la
créte dénommeée Tete (a 2 km. environ Est de la rive droite du Lualaba. Il commandait le grand
centre de Nyangwe avec l'aide d'autres séides de Tipo-tip tels : Manara, Dungumbi, Simba, Abedi
bin Salum, Alubati, Mie Aluta, Mie Bakari, Mie Tchumu (30).

Sous le fallacieux prétexte d'exercer le commerce, les « tonge » capitas de Mohara
s'infiltrent sur la rive gauche du Lomarmi et profitent, une fois installés, des femmes épousées et
de la confiance naissan'e, pour se livrer a leur véritable meétier « de pourvoyeur de tétes
d'ébene » pour les marchands esclavagistes..

Leurs colonnes de razzia furent réparties en 3 groupes :

1°) le groupe Sud commande par Yem=ma passe par les terres des Konde, des Opombo,
des Yenge, des Mondja (Kalema) ou il rencontre une bande de Gongo Lutete, des Udjangi et
finit par pénetrer sur les terres de Lodja apres avoir envoye Katambwe vers Utshudi Dimandja
(Yenge nord) avec ordre de jonction, dans le territoire de Lodja, avec les guerriers de Yemema

2°) le groupe Nord exploite les terres des Asokunda des Ngole, des Petshi et des Kudi
pendant que,

3°) le groupe, que nous appellerons de l'extréme Nord part de 1l'actuel Ndjiapanda
(Kapudi) pour asservir les groupements Bambuli-Balanga.

(30) Etude Cornet-Dallons.
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Le groupe Sud. Part de Nyangwe, comme tous les qutres, talonne par une demande
d’esclaves tellement considérable que le Maniéma, 1'Urega et le Katanga ne suffisent plus aux
besoins des relais de Nyangwe, Kasongo et Kabambare. Le Congolais est trés apprécié sur le
marché et Tippo Tip assoiffé de grandeurs et de richesses presse lui-méme ses « tonge », qu'il
traite d’'ailleurs comme des chiens, pour essayer de fournir les tétes réclameées par les Imans de
Zanzibar. 11 faut & tout prix de nouvelles terres, riches en hommes et en femmes et c'est pourquoi
les «sbires» des Arabisés passent le Lomami, massacrent tout ce qui résiste, enchainent et
déportent tout individu valide. Suivant leurs lois de la guerre, le pays une fois saigné est placé
sous la garde de détachements avancés, qui, l'histoire se renouvelant éternellement dans toutes
les occupations, se montrent bien souvent plus cruels, haineux que leurs propres maitres.

Yemema et ses lieutenants Katambwe et Ukundula placent ainsi :

1°) Ometuku et Omanga chez Onalua ;

20) Kionge a Okita Sumbu ;

3°) Oméonga et Sadisadi chez Ok. Sumbu ;

4°) Masumbuku et Ekulu chez Otepa

59) Ukundula reste chez les Udjangi pendant que Yemema pousse une pointe jusque chez
les Luwila. Il y demeure définitivement lorsque Yemema se dirige vers Lodja se séparant de
Katambwe qui, faisant une boucle vers Utshudi Dimandja, poursuit le méme objectif. Ukundula
ne suivra pas ses chefs dans leur retraite précipitée de 1891-1892 et se fixe sur place. Ses fils
habitent toujours le village dit « Ukundula ».

Le groupe Nord.

Laisse en sentinelle :

10) Shekola et Pene Kayembe chez les Asokunda ;
2°) Luseke ; Lelike et Pene Olenga chez les Ngole ;
309) Mie Kasiri et Lufungula chez les Petshi ;

40) Lutula et Okoko chez les Kudi.

Le groupe extréme Nord.

Il assume la surveillance de tout l'entre Lomami-Tshuapa avec centre de ralliement chez
Kapudi. Les deux « tonge » exploitant cette zéne sont Lutula et Lembalemba qui détachent Pene
Gongo et Katopa. Katopa dirigera les Bambuli Balanga jusqu'en 1904,

En 1891/1892 Mohara, inquiete par la campagne anti-esclavagiste et obligé de faire front
partout aux troupes de I'Etat Indépendant rappelle dare-dare tout son monde afin de le répartir
sur la ligne de défense Bena Kamba-Lokandu-Nyangwe-Kasongo-Lusangi-Kabambare.

CHAPITRE IV.

Luttes instestines.

Dans le groupe des Kudl.

Les Kudi n’eurent pas de conflit avec leurs voisins jusqu'a leur arrivée aqux sources de
I'Onombe. A cet endroit ils soutinrent leur premiere lutte avec les Yenge declanchée par une
question de meurtre. Un Yenge avait été tué par un Kudi et les engagements ne se terminérent
que par la livraison du meurtrier.

Dés leur arrivée d la Lolonge, les Kudi se heurtant aux Utitu, incendiérent leurs installations.

Les conflits les plus sanglants éclatérent avec les Losa et les Okela pour la possession
des tétes de source des riviéres Djeka et Okonge-Lushi.

Les luttes dans le clan méme des Kudi se produisirent entre les Otenga Djadi, les Dingundu
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et les Longandja prés de I'Etshi par exemple et a proximité de la Lud]a (limite d=s territoires
de Katako-Kombe et de Lodja.)

Dans le groupe des Asokunda.

Les Osangu se battent avec les Bambuli pour une contestation d= terres d= chasss, tandis
que les Ludia luttent contre le groupe des Petshi d'abord, pour un rapt d'une femms Asokundaq,
et contre les Denge (du clan des Ngole) ensuite, pour les déloger d'une plaine sur laquelle ces
derniers exergaient un droit de premier occupant.

Dans le groupe'des Bambuli Balanga.

Les Bambuli et les Balanga eurent des frictions meurtrieres entre eux pour des contesta-
tions de chasse. Ils avouent d’ailleurs que ces engagements dénommés pompeusement sous le
nom de guerre, se réduisaient & de simplas rixes. Il en est de mame d'ailleurs de leurs luttes
contre les Asokunda, engagements tout sporadiques dont l'importance se reduit,. a:un examen
sérieux, au rang de simples batailles entre des membres de familles difféerentes : une réédition
si l'on veut de la vendetta Corse.

Le conflit Bambuli-Balanga atteignait son maximum de violence, lorsque I'arrivée des
arabises vint calmer les ardeurs guerrieres des deux groupes..

Groupe des Ngole.

Les groupes Gombe et Dingele entrent en compétition, pour la possession dz la plaine
Lukala, avec les Petshi qui y étaient installés. C'est a cette occasion que les Petshi repassérent
sur la rive droite de la riviere Lunia.

Mémes conflits également avec les Utitu pour 1'occupation de la plaine Djungu Osue prés
du village de Mianga.

Groupe des Petshl.

1l fut secoué sérieusement par des engagements contre les Utitu et les Ngole.

Avec les premiers, l'origine de la lutte fut une contestation de femmes qui s'aigrit
davantage par le grefiage d'une vieille querelle pour la possession coutumiere d'une riviére tres
poissonneuse 1'Uguemadi.

Avec les seconds voir ci-dessus.

Groupe des Utitu.

Ils durent livrer des combats sérieux conlre les Petshi, les Ngole et les Yenge quand ce
n'étaient des luttes fratricides inter-claniques, telles celles du groupe Dumbiliki contre les
groupes Djinga et Sheki pour la possession de terres.

Groupe des Yenge.

Jusqu'al'arrivée des Basambalda, les Yenge ont combattu d'une fagon quasi constante contre
les groupements voisins, descendants de Gandu : les Opombo, les Kudi, les Udjangi et les Mondja.
IIs etaient secondés dans ces luttes par le groupe Kulumbe qui les précédait dans leur marche.,

Ces guerres étaient provoquees par des palabres souvent sans importance intrinseque
ne justifiant pas dans tous les cas des massacres d'hommes : discussion au sujet d'une terre,
rapt de femmes, assassinat d'un homme d'un clan adverse, maraude, bataille entre enfants de
clans ennemis dont les parents prenaient fait et cause, chacun pour sa progéniture ; ¢'étaient la
prétextes a bagarre générale entre tous les partisans d'un ancétre commun ou reconnu comme
tel et ceux d'une autre souche, en l'occurence, Watambulu contre Gandu.
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Groupe des Opombo.

Il fut souvent en conflit avec les Ohambe a qui il disputait des terres et qui durent céder
du terrain. Des questions de chasse le dressérent également contre les Yenge.

Ces batailles se bornaient & des rixes entre villages et le nombre des victimes ne fut
jamais bien éleveé. _ :

Cependant les Mibangu et les Yenge font cause commune contre les Opombo pour les
refouler vers le nord. Heureusement pour eux les Mondja, leurs alliés de toujours, volent & leur
secours et infligent une sérieuse défaite qux agresseurs. Les Opombo se sont littéralement taillés
par les armes un domaine en pleine région- Watambulu.

Groupe des Ohambe.

Les Ohambe se sont attaqués, lors de leur arrivée, aux Basonge (groupe de Djingadjinga)
qu'ils chasserent vers le S.-E. — Plus tard ils entrérent en lutte avec les Mondja pour des inci-
dents de frontiéres. Les Ohambe furent toujours en guerre avec tous les Gandu du pourtour
pour les motifs les plus divers;

a) contestations de terres ;

b) rapines de récoltes ;

c) affaires de femmes.

Groupe des Konde. Ces derniers dépossédérent aussi les Basonge et se masurérent a
maintes reprises avec les Gandu des frontieres de leur clan. Les motifs de ces conflits sont les
méme que ci-dessus.

Groupe des Udjangi.

Leurs luttes peuvent se grouper dans le cycle suivant :

a) avec les Yenge : (pour la savane « Xohamba » — pour la galerie forestidre « Shunga-
tshele » — pour la riviere poissonneuse « Lukukikuli » — pour un endroit riche en bambous
« Omakunda » — pour une partie de savane donnant une herbe longue et fine employée pour la
couverture des faitages des toits « Omandjiukungu » ;

b) avec les Mondja : pour une savane « U iaga » — pour des herbes & sel « Manusenge » ;

c) avec les Luwila : pour la savane « Kasa » et une autre « Omekoko » :

d) avec les Koi a Pungu : pour une téte de source « Niembe » — pour la savane « Djanga » —
pour une bataille d’enfants groupes Shuka et Yanga ;

e) dans leur clan méme contre Okita Undu : pour la galerie forestiére « Likila Momba ».

Groupe des Koi a Pungu.

a) avec les Tshumbi ( Lodja-Gandu) pour un rapt de femme fait par un Tshumbi
b) avec les Udjangi — voir plus haut

Groupe des Luwila.

a) voir Udjangi
b) avec les Mondja : pour une affaire de femme
c) avec les Tshumbi de Lodja : guerre de soutien avac les Koi a Pungu (voir ce groupe).

Groupe des Mondja .
a) Des l'origine les Mundja durent lutter contre les Basonge pour leur enlever leurs terres,

et les rejeter vers le Sud.
b) avec les Yenge (voir Yenge)
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¢) avec les Udjangi (voir Udjangi)
d) avec les Luwila (voir Luwila)

Secteur du Haut Lomami

Groupe des Watambula. Luttes avec les Basonge qu'ils poussent vers le Sud — avecles
Dikunda, groupe de Wembo Nyama Senga, pour une femme — avec les Bena Lumbila pour une
affaire de chasse. ‘

Groupe des Basonge. Se battirent évidemment contre les Watambula qui conquierent leurs
possessions — contre les groupes des Dikunda (Gandu) également pour le méme motif.

Groupe du Bas-Lomami.

Contre les Basonge de Mania pour s'emparer de leurs terres.

Goupe des Dikunda.

Contre les Basonge (de Mania) de concert avec les groupes du Haut-Lomami (voir ci-dessus).

Groupe des Sungu.

Contre les Basonge : pour s'approprier leurs terres (Mania) — contre les Saka pour une
Tiviére poissonneuse — interclan : entre Ukundji et Longania (Dibwe) pour la suprématie du
groupe.

Guerres de rapines, alliés durant un moment & Congo Lutete et gueire de police en qualité
d'auxiliaires de I'Etat Indépendaut du Congo.

Groupes des Batetela divers.

Ils furent en luttes ouvertes avec les Basonge (voir raisons plus haut) — avec les Kombe pour
des contestations de terres ainsi qu'avec les Sungu.

En résumé :

Les luttes de tous les clans peuvent se synthétiser de la fagon suivante :

a) luttes de conquéte : elles sont diies aqu choc entre I'arrivant et le premier occupant
de la terre convoitée, ou entre deux arriveées simultanées en un méme point ; c'est ainsi que les
Watambulu se heurtéerent aux Gandu tandis que les groupes du sud eurent maille & partir avec
les Basonge.

b) luttes de stabilisation ou d'installation. Elle suivent toujours les premieres et ont lieu
entre clans voisins ayant entre eux des contacts de frontiéres ou des « thalweg ».

c) contlits sporadiques et accidentels : ils naissent souvent pour des histoires de chasse
ou de femmes.

d) guerres de résistance : elles n'intéressent que les Basonge dont deux petits groupes sont
Testés accroches en territoire de Katako-Kombe. IIs défendaient leurs biens conire les enfants de
Mongo qui, pour vivre, devaient absolument annexer a leur profit des terres qu'apres tout les
premiers ne détenaient eux-mémes que par droit de conquéte sur les Batshwa. Nous répétons que
toutes ces luttes firent presque peu de victimes comparativement & 1'hécatombe des raids
esclavagistes.
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CHAPITRE V

Organisation politique et sociale.

KA. — Notabilités.

Le vulgum pecus, formant la majorite d'un village porte le nom de Asengelo ou Asedihata —
(Ngelo et Dihata = villages)

Le chef de famille au sens restreint du mot s'appelle, Nendji ou Ekimanyedi.

Le chef d'un groupe de familles, famille au sens étendu du mot, (Akana) s'intitule
Otewangelo et il represente 1'ancétre fondateur, 1'Ukana. (Grand-pére au sens littéral).

Des groupes de familles composent un sous-cian sous l'autorité du Djihu, dit aussi Divua
dia Owandji (neuf de I'Owandji, celui-ci étant compté pour dix).

Le sous-clan se dénomme Otema et son chef porte indifféremment le titre de Djihu ou
d'Owandji.

Les divers sous-clans soumis aux Tundjihu (pluriel de Djihu) constituent le clan dit Otema
ou mieux Shewo Otoi (leur seul pére). Il est dirigé par 'Enundu (I'ainé) ou Owandji.

Dans le langage courant, tous les indigenes d'un m&me clan désigneront leur chef sousle
nom de Shesu : notre pere.

Le clan est chez les populations de Katako-Kombe, 1'entité politique par excellence.

L'Owandji détient une autorité coutumiere (Olembe) de caractére certain magico-religieux
étant le seul aqutorisé a se tenir en relations avec les ménes des ancétres et a garder rituelle-
ment le feu. Son réle politique ou militaire est relativement restreint; il n'a pas un pouvoir
autocratique lui permettant de disposer a son gré des destinées du clan. Il interviendra
particulierement d'une maniére souveraine dans toutes les manifestations de la vie économique
en décrétant, apres consultation des mdanes quelle sera l'époque la plus favorable des plantations,
quel genre de cultures devra spécialement faire 1'objet des préoccupations des habitants.

Le respect dont il est entouré reléeve a la fois de la venération filiale (Ndemia) et de la
crainte religieuse (Woma) & un point tel qu'autrefois, avant le bouleversement causé par les
arabes et les bandes de Gongo Lutete, tout homme ordinaire n'aurait jamais osé adresser
directement la parole & 'owandji ni méme porter ses regards sur lui.

Dans le domaine judiciaire, il représentait l'arbitrage et le pouvoir exécutif comportant le
droit de grdce. Nous verrons plus en détail, au chapitre de l'organisation judiciaire, l'étendue
ds ses attributions. .

Pour tout le reste; il était assisté du conseil des Notables dont les decisions étaient sans
appel.

Le nom de ces notables varie, suivant que nous nous trouvons soit en region de forét (Nord
dit Bahamba et toutes les chefferies le long de la Lubefu : Unjangi — Koy & Pungu — Koy —
Djundu et Luwila) soit sur le plateau central n’offrant que de rares foréts galeries, soit enfin dans
l'extréme sud du Territoire qui fut en relations plus suivies avec les Basonge.

D'aprés ces trois régions, les noms deviennent : Nkumu ou Nkumi Ukunda pour la premiére
zbne (okunda = forét) Eledingenda ou Umbadi pour la zbéne centrale.

Mbele ou parfois Tshite (influence Musonge) pour la zéne sud.

Nous ne nous arréterons pas aux différents grades qui portent des appellations variables
suivant les régions envisagees. Ce sont des questions de détail qui alourdiraient cette étude
dans laquelle nous voulons rassembler les idées générales présidant & la vie publique des
populations Mongo du Territoire. Une seule chose importe dans ce domaine ; c'est que, sile
nom de la fonction change. le principe et le systeme d'organisation restent identiques partout.

Pratiquement, le conseil des notables est le véritable et le seul instrument de gouvernement
du clan et rien ne s'impose, rien ne s'interdit si ce n'est sous son impulsion et sa direction. Les



— 160 —

Nkumu constituant une aristocratie de la richesse, sont toujours des vieillards jouissant par le
fait méme, d'un prestige sans‘conteste et dont les interéts particuliers se confondent le plus
souvent, avec les intéréts de la communaute. Une quantité d'apparentés ou de clients affiliés
gravitent autour de chacun de ces Nkumu qui sont eux-mémes, dans la quasi totalité des cas, des
chefs de familles ou de groupes de familles électrices. Dans la mentalité indigene, tous conside-
rent que les biens du chef de file sont un bien comnmun dont peuvent user tous les apparentés ou
affiliés. Il en résulte fatalement que le Nkumu, en prenant soin de la bonne marche de ses
affaires propres, sauvegardera, par le fait méme, celles de tous ceux qu'il représenie au sein
du conseil.

Son influence est donc prépondérante et il est compréhensible que l'assemblée de ces
notables acquiere une telle importance dans la vie indigene.

C'est le conseil des notables qui déclarera la guerre, décidera de la cessation des hostilités,
provoquera une migration, une recherche de nouvelles terres, arbitrera les conflits entre familles.

1 rend également la justice. Nous en verrons plus loin le mécanisme.

Il tient un réle primordial dans1'élection du chef de clan. L'un de ses membres Yuma est
exclusivement chargé de l'ensevelissement et de 'inhumation de chef défunt. C'est chez lui que
loge le nouvel elu avant la cérémonie de l'investiture.

Les notables sont revétus d'insignes spéciaux qui varieront suivant les régions en raison
des possibilites particulieres a chacune d'elles.

Dans la zéne forestiére, ou le travail du fer est plus aisé, ils porteront I'Elondja, cloche
simple et une peau de fauve, a l'exclusion du léopard.

Dams la plaine, ou le bois, le gibier et le fer sont plus rares, ils seront munis du béaton
épineux denommé Okumbe a Kumi, fait le plus souvent de bois Wondo, et d'une peau de chevre
pliee en quatre leur servant de siége lors des palabres.et reunions.

B. Succession au pouvoir.

Le ¢lan se divise en:

1°) Otema wa Nkoy ou Dikila dia Nkoy : c'est a dire la famille de 1éopard, le sang du
leopard, les éligibles.

2°) Otema wa Mbudi ou Dikila dia Mbudj, la famille, le sang de la chevre, ou les électeurs.

Font partie du premier, les fréres, les cousins germains du chef et les représentants des
famnilles descendant en ligne directe de l'ancétre commun.

Tout le reste, est le peuple.

Nul ne peut étre élu Owandji s'il n'appartient a l'otema wa Nkqy. C'est la regle fonda-
mentale. Si certains natifs nous ont présenté autrefois une soi-dirant succession en ligne directe,
le pouvoir passant au fils ainé du chef défunt, ils sont unanimes < reconnaitre a l'heure actuelle
n'avoir admis cette version que, sous l'influence européenne. Autrefois, ils ignoraiéent cette fagon
d'accéder & l'investiture. La succession revient toujours a l'ainé)de la branche ainée du clan,
c'est a dire que, I'Owandji précédent ayant lui-méme été choisi d'aprés cette régle, le suc-
cesseur sera son frére le plus Ggé et ainsi d= suite jusqu'a extinction de la lignée. Elle reviendra
alors @ l'ainé des enfants de ceux-ci. A ce moment, s'il n’existe plus aucun descendant mdle
répondant & cette condition, il sera fait appel & un Uyo (neveu) quilsera toujours le fils aine de
la sceur ainée du pére du chef défunt. Un exemple concret fera mieux saisir cette méthode.

X

|
Y z

3 —
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.Y :homme Z = femme sceur de Y.

A éiait I'Owandji. A sa mort, la succession passera dans 1'ordre a B puis a C puis aD.

- Si.adla mort-de D, aucun des fils de A, B, C ou D n’est plus Ggé que E fils de Z, la direction du
clan sera confiée a E.

Le pouvoir de 1'Owandji étant du genre magico-religieux, le clan élira pour chef celui qui
est le plus proche des manes des défunts.

Dans plusieurs études, nous lisons que le pouvoir reviendra, dans I'Otoma wa Nkoy, a celui
de ses membres le plus riche @ méme de mieux combler de faveurs les Nkumu. Nous ne pensons
pas, apres examen et confrontation, que cet axiome soit véridique. Ce serait d'ailleurs une con-
tradiction avec 1'organisation politique de nos populations.

En effet, ce pourrait étre exact chez les groupements connaissant un chef politique dans
toute 1'acception du terme, mais ce ne l'est plus dans une societe basée uniquement et exclusive-
ment sur le clan ou l'cutorité est, pratiquement et entierement, entre les mains du conseil des
notables.

C. Cérémonies de l'investiture.

Au décés d'un Owandji, I'Otoma wa Nkoy est prié par les Nkumu de désigner celui qu'ils
estiment réunir les conditions requises pour étre chef.

Les Nkumu se rassemblent alors en forét, loin des yeux profanes (en Sheki - assemblée) et
débattent le choix du candidat présenté par 1'Otema wa Nkoy. Une fois 'accord fait par les
Nkumu sur ce point, le candidat est amené par eux dans une maison ou il est examiné du point
de vue physique. S'il présente des difformités, des symptémes de maladie grave, il est écarté et
le choix reporté sur un aqutré membre de la méme generatlon Tres vraisemblablement, mais
nous n'‘avons pu obtenir des certitudes a ce sujet, est-il soumis également c1 un mterrogatOIre
concernant ses connaissances de la coutume et du culte des ancétres

Une fois agréé, il est revétu par un des Nkumu de deux peaux de léopard, insigne habituel
du chef, du .Dembo. (bennet de plumes de perroquet) dans le pays de plaine, d'une calotte en
peau de léopard, dams le pays de forét, partout du collier de dix dents de leopard et des
bracelets coutumiers qux. poignets. En main, une lance.

Le nouveau chef est alors promene sur un pavoi par les principaux guerriers (Ahuka)
au milieu des acclamations de la foule et aux sons assourdissants des tambours et des tam-tam.

La féte, comme il se doit, se terminait par une orgie soignée avec quelgues esclaves biens
a point comme plat de résistance recherche. Noublions pas, que nos Ankutshu sont connus un
peu partout comme « mangeurs d'hommes ». Ils étaient d'ailleurs anthropophages avec
enthousiasme et I'avouent avec candeur.

' L'investiture ne revétait un caractére définitif, que lors du versement des biens par
1'Owandji. Et c'est & ce propos que nous estimons egalement étre dans le vrai lorsque nous
affirmons plus haut que le candidat n'etait pas le plus offrant. Partout ou nous avons enquété, les
biens & verser étaient nettement déterminés par Tundjihu, Nkumu et Ahuka, et fixés dans une
proportion en rapport avec l'importance, le rang ou le grade de l'intéressé, considére en raison
de son mandat public et non de sa personnalité.

D. Castes.

En dehors des classes dirigeantes, Owandji et notables, la societé indigéne des Mongo de
Katako-Kombe englobait certaines castes. La plus importante numériquement était constituée
par les Ahuka (sing. Dihuka = guerrier). Ceux-ci ont eu une tendance a gonfler, vis a vis des
Européens, leur réle, au détriment du conseil des Nkumu. C'est assez naturel, la jeunesse
paradante ayant partout une propension a en remontrer aux vieillards et a se croire plus a
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m3m= qu'eux de tenir les rénes du char public. Dans la redlite, avant 'occupation européenne
les Ahuka n'avaient d'autre fonction que celle de garde prétorienne de 1'Owandji, de police
municipale et de troupe offensive ou défensive suivant les cas. Sous le nom de Dihuka Mpoi
certains s'illustraient par le meurtre nocturne de personnages ayant deplu & 1'Owandji. Ills
se ceignent des peaux de civette, de genette ou d'autres petits félins et se coiffent de plumes d'aigle
ou dun petit plateau de bois surmonté de quelques plumes de perroquets. Craints de la
population, ils étaient de véritables parasites profitant sans vergogne des privileges que leur
conférait leur situation de guerrier. Personne n'aurait refuse de donner a manger a un dihuku
ou de lui faire un cadeau s'il le demandait. Ils etaient en outre chargés d’aller prendre en forét
tout leopard tué et d'apporter la dépouille a 'Owandji. A cette occasion, tout le village se
calfeutrait afin de ne pas apercavoir le Nkoy (léopard) et aussi en vue de limiter au minimum les
rapines des ahuka, auquels le village appartenait durant toute la journee, toute licence
permise. Toutefois, dans la plupurt des cas, le chaf, prévenu, faisait avertir discretement 'la
population de l'arrivee d'un léopard, de telle sorte que les habitants avaient le temps de mettre
a l'abri leurs biens les plus précieux.

La plus importante en considéeration est la caste de forgerons ; 1'Utshudi (Forgeron) est un
personnage de premier plan. Il jouit du privilege de n'étre astreint a aucune obligation de
culture ou autre et avait le droit de prélever sur les recoltes du village ce qui etait necessaire
a sa subsistance. Les indigénes estiment avec logique que cet artisan, occupe a des {ravaux
d'utilité générale, ne dispose pas du temps suffisant pour cultiver Ainsi que nous le verrons
plus loin une interdiction matrimoniale distinguait cette caste speciale.

Les musziciens et les danseurs. Nous etudions dans un chapitre special les noms specifiques
de chacun d’eux. Ils étaient également exempts de toute corveée et vivaient de dons remis par
ceux chez qui ils allaient faire une aubade ou dont ils chantaient les louanges. Lors des fétes
publiques, ils étaient entretenus par les chefs ou notables qui avaient entrepris la cerémonie et
recevaient en plus de leur subsistance, des cadeaux.

Les sorciers et médecins. Il y a lieu de distinguer ici entre le Wetshi qui est devin, re-
bouteux, fabricant de poison et qui peut, tour & tour, étre un étre bienfaisant ou malfaisant
sulvant les désiderata de ses clients. 1l soignait suivant des principes composés de magie et de
therapeutique des simples, les malades qui avaient recours a lui. Il interprétait les songes, pré-
disait I'avenir, conseillait telle ou telle chose, jetait l'interdit sur telle autre. Enfin, il n'hesitait
pas & fabriquer le poison destiné a faire disparaitre un ennemi. Les Wetshi étaient la terreur
de tous et vivaient grassement de 1'exploitation éhontee de la superstition.

Le Nkanga Okanga est plutdt le jeteur de sort, I'homme malefique porteur du Ndoka (sort)
de telle ou telle espece. Ce dernier, tout en étant craint, était cependant bien souvent banni
lorsqu'il était connu. Toutefois, en raison de la crédulité native, des innocents etaient réputes
Nkanga Okanga, alors qu'il n'en était rien. Pour départager les avis, entre accusé et accusateur
on recourait alors a l'épreuve du poison dont nous parlerons au chapitre de l'organisation
judiciaire,

E. Droits et privileges de 'Owandji.

Dans la partie Nord, dite des Bahamba, le chef avait droit aux pointes des éléphants, et &
une partie de la viande de tout animal de chasse tué par les hommes de son clan, en régle
générale, la cuisse droite et la poitrine. Il ne percevait aucune dim= sur les récoltes.

Dans la partie sud, dite des Batetela, ou 1'éléphant et le gibier sont plus rares, le chef
recevait en tribut les primeurs des récoltes et également la cuisse et la poitrine de tout animal
tué & la chasse. Dans les régions de péche, il lui était en outre remis un tribut en poisson.

Partout, 'Owandji avait le droit de corvée, c'est a dire que ses administrés étaient tenus
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de lui construire ou réparer son habitation et celles de ses femmes et d'exécuter ses propres
cultures.

Tout leopard tué appartenait de droit, en entier, a I'Owandji. Les membres de l'otema wa
Nkoy étaient outorisés & en manger avec lui. C étaient toutes les prérogatives attachées a la
charge de chef.

La personne de 'Owandji était par contre intangible sous peine de mort. Il pouvait gracier
un condamné a mort en le prenant parmila troupe de ses esclaves domestiques. Le Lupangu de
l'owandji était revétu du « droit d’asile » et tout condamné & mort, qui y cherchait refugs et
parvenait a toucher, soit I'Elondja (cloche) soit 1'Ukudi (siege de I'Owandji) avait la vie squve et
devenait un Fumbi (esclave) du chef.

1 était trés mal noté de la part d'un Owandji de s'approprier les femmes des hommes de
son clan, ou de commettre l'adultere avec elles. D'autre part, les femmes du chef, sauf celles
épousées avant l'investiture, pouvaient impunément avoir des relations avec n'importe quel
habitant du clan, sans que ce dernier encoure la moindre punition. Le chef considérait tous les
membres du clan comme ses enfants ayant la faculte de jouir, en toute liberté, de tous ses biens
y compris ses femmes. Les sujets a leur tour estimaient que le chef, @ méme de se monter un
harem bien fourni par les tributs, cadeaux, et redevances lui remis, les femmes ainsi épousées
ou les concubines achetées au moyen de la liste civile, {aisaient partie des biens de la couronne
et appartenaient a la communaute. Les enfants qui naissaient de ces commerces étaient la
propriété du chef qui en revendiquait la parternitée. L'enlévement d'une femme du chef
constituait par contre une faute grave, la communaute toute entiére s'estimant lésée.

L'Owandji revétait parfois de l'investiture, un de ses Tundjihu qui prenait alors aussi le
titre d'Owandji et jouissait exactement, & l'égard de son sous-clan, des mémes prérogatives et
privileges que le suzerain & l'exclusion de I'executin de peine de mort. (A suivre).

JURISPRUDENCE

TRIBUNAL DE PARQUET DU TANGANIKA
A ALBERTVILLE
AU DEGRE D'ANNNULATION

Demande d’annulation d’un jugement
du tribunal de Tribunal de Territoire:
délai. - Adultére de la femme. Arresta-
tion du complice par le mari: conforme
a la coutume. - Perte d’'une somme d’ar-
gent au cours de l'arrestation : preuve
pas requise en l'absence d’inventaire
des biens.

NOTICE

SiI aucune des causes limitativement énu-
mérées dans [l'article 36 du Décret du
15 avril 1926 ne se rencontre, I'annulation
ne peut étre prononcée que dans les six
mois a la date du jugement.

La coutume permet au mari outragé
de s’assurer de la personne de I'amant et
de le conduire devant la juridiction com-
pétente.

La preuve de la perte d'une somme d'ar-
gent ou d'un objet mobilier quelconque
n'incombe pas au propriétaire arrété, sauf
en cas d'inventaire préalable.

JUGEMENT

Audience publique du 14 mai 1949

Encause : P. A., contre K. P. ;

Vu le jugement rendu le 17 aoiit 1948, par
le Tribunal du Territoire de Kongolo, dont
le dispositif est ainsi congu : « Condamnons
P. A. qux frais taxés a 30 frs payables im-
mediatement sinon il y sera contraint par



corps pendant. 5 jours ; le condamnons (a)
payer a P. 4.009,50 frs de dommages et
intéréts dans le delai de 3 mois sinon il
y sera contrgint par corps pendant un
mois » ;

Vu la demande d’annulation faite par P.
A, au Juge du Parquet le 31 mars 1949 ;

Attendu que P. pretendit & ce moment
que le jugement entrepris avait été rendu
en octobre 1948 mais qu'il résulte d'une
copie conforme versee au dossier que la
décision du Tribunal de Territoire de
Kongolo est du 17 aoiit 1948;

Attendu que l'annulation ne peut étre
prononcée que dans les 6 mois de la date
du jugement G quo ;

Attendu qu'a la date du 31 mars 1949, P.
se trouvait déja déchu de son droit de
demander annulation ;

Attendu qu'on ne trouve en effet dams la
decision du Tribunal de Territoire aucune
des causes limitativement énumérées dans
I'article 36 du décret du 15 avril 1926 et qui
autorisent l'annulation aprés.l'expiration
du délai de 6 mois ;

Attendu qu'il reste constant que P. A,
en recherche de sa femme, la trouva dans
un camp de chasseurs ou elle s'était cachée
avec K., son amant ; que P. se jeta sur K.
lui passa une corde au cou et l'emmena
incontinent chez les notables pour qu'il soit
jugé sur l'adultere, (ce qu'ils firent) ; que K.
declare avoir perdu 4.009,50 frs cu cours
de la bagarre ; '

Attendu que ces faits ne constituent pas,
faute de 'élement de dol, les infractions de
coups et d'arrestation arbitraire dans le
chef de P. A.;

Attendu, qu'en effet, celui-ci ae fit que se
confirmer a la coutume que le jugement
entrepris rappelle justement « lorsqu’'un
mari trompé surprend sa femme dans une

maison avec son amant, il a le droit de
s'assurer de la personne de l'amant et-de
le conduire devant l'autoritée compétente
pour connaitre de l'affaire ; attendu encore
que la coutume locale laisse au mari outra-
gé le chatiment du séducteur ;

Attendu que le Tribunal de Territoire,
continuant l'application saine de la cou-
tume locale, condamne cependant P. a
indemniser K. de la perte de son argent et

_ de ses bagages au cours de leur querelle ;

_ Attendu qu'il motive ainsi qu'il suit sa
décision « Celui qui dans un cas prévu par
la coutume s'assure de la personne d'au-
trui et la met dans l'impossibilité d'assurer
la surveillance des biens qu'il a avec lui
au moment de l'arrestation est responsable
de la conservation de ces biens. Il est tenu
d'en faire l'inventaire avec le propriétaire,
d'en assurer la garde. En cas de perte le
proprietaire n'est pas tenu de faire la
preuve de l'existence réelle au moment de
I'arrestation dans le cas oul'inventairen'a
pas eté fait ou dans le cas ou il lui a été
interdit de rester en possession de ces biens;

Attendu que cette coutume pouvait étre
appliqueée ; qu'elle est parfaitement adap-
tée aux circonstances de la vie indigene ;
n'est pas contraire & 'ordre public univer-
sel, qu'aucune disposition du droit ne s'y
est spécialemant substituee |

Attendu encore qus le Tribunal n'a pas
infligé de sanctions autres que celles auto-
risees par le décret du 15 avril 1926.

Par ces motifs,

Vu les articles 35 a 38 des décrets coor-
donnes sur les juridictions indigenes ;

Le Tribunal du Parquet,

Dit pour droit qu'il n'y a pas lieu a annu-
lation du jugement entrepris.

(Siégeait sans Creffier, Monsieur J. Jac-
ques, Juge du Parquet).
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Bulletin des Juridictions Indigénes et du Droit Coutumier Congolais

Les Mongo du Sankuru

Etude de 1939 de L, DELCOURT & A. DALLONS
revue et corrigée par L. DELCOURT

CHAPITRE VI.

ORGANISATION JUDICIAIRE

A. Droit coutumier civil.

I. Le mariage (diwala) - Consécration et cérémonie - Rapport avec les beaux-parents.

a) Fiancailles de tous jeunes enfants.

« Lamambe la wadi » « Tonga la wadi » « Lamambe Lo koko » les fiangailles méme lorsque
T'enfant est encore au sein, jouissent d'une certaine vogue parmi nos populations. Le fianceé
offre des biens au moment ou il manifeste sa volonté de considérer comme sa femme la toute
jeune enfant. Ces cadeaux varient légérement suivant les clans, quoique nous puissions
cependant établir la nomenclature suivante :

10) Chez les Gandu le premier versement de dot comprend toujours de l'huile de palme.
du sel, un régime de palme et une lance ;

20) Chez les Watambulu nous trouverons toujours un coq, de l'huile et du millet ;

3°) Chez les Djofu remise sera toujours faite par le fiance d'une hache et d'huile de palme.

Huile, sel et millet sont la propriété exclusive de la mére de l'enfant fiancée. Ils ne sont
jamais rembourseés si, pour une raison ou l'autre. le mariage ne se consomme pas a l'époque
de la puberte.

Les versements sont échelonnés durant un nombre d'années assez élevé et toujours la jeune
femme peut refuser a un moment donné de consacrer cette union par la cohabitation avec son
fiancé.

Dans ce cas, les biens sont rendus sauf 'huile, le sel et le millet offerts a la belle-mére. lls
justifient cet abandon coutumier comme suit : cette huile et ce sel et le millet laissés sont a la meére
de celle qui qurait pu devenir ma femme en compensation des soins qu'elle a di donner & mon
ex-fiancée. » Durunt les accordailles le fiancé est considéré par les beaux-parents comme
faisant partie de la famille. Il est agrée comme un héte aims et il s'efforce de rendre les menus
services qui sont de regle dans la vie bantoue : aids aux champs - participation & la chasse, etc.

Des la puberté de la fillette, si, invitée par son fiancé a cohabiter avec lui, elle manifeste
son opposition & son désir, il est d'usage que les deux parties s'offrent réciproquement des
cadeaux, cérémonie appellée « okako ». Cat échange marque nettement que les parties se
quittent sans haine et qu'elles se souhaitent une nouvelle union heureuse et prolifique. Cette
pratique courante chez nos Mongo, ne dérivait pas d'un fond malsain de sadisme,ou de lubricité,
et la cohabitation avec la jeune fille non pubére chez son mari, n'était qu'un fait accidentel non
admis, mais toléré par la coutume en vertu de la richesse ou de l'importance sociale du mari.
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Cette déviation nuisible du droit coutumier est combattue a l'heure actuelle par notre
action au sein des juridictios indigeénes et des conseils de notables et réprimées, si besoin est, par
I'applicaticn des dispositions legales.

Toutefois il sera malaisé d'empécher les petites Akutshu de jouer aux champs et en forét
« & mari et femme » avec tous les galopins du village.

C’est qu'ici, la virginité n'apportant aucune surenchére sur le marché matrimonial, les
parents ne surveillent donc pas leurs fillettes.

B. Formalités - Cérémonial du mariage d’adultes.

Les futurs se sont toujours mis d'accord avant la visite du fiancé aux baaux-parents,
visite sans rituel, accompagné, en regle générale, simplement d'un frére ou du pére. Ils ont
méme, dans la majorité des cas, passés ensemble ce que nous pourrions appeler des « nuits...
d'essai ».

La demande est formulée au pére de la jeune fille et en cas d'absence, a un oncle paternel.
La mére est tenue & l'écart de la décision a prendre, du moins publiquement. Elle fera
cependant toujours connaitre son avig car malgré tout, elle est consultée dans le cercle familial.
Le versement initial de dot a lieu au cours de cette premiére visite et apres que la fille
interpellée par son pere, a donné son consentement public. Dés cet instant, l'union est sanctionnée
et le mari peut emmener sa femme.

Des formalités exposées 1l ressort que :

19) Le montant de la dot n'est pas fixé ;

29) 11 y a un premier versement, en rapport avec la fortune pzsrsonnszlle de l'épouseur,
suivi d'apports subséquents, la vie durant.

3°) Le mariage concly, il suffira qu'un aqutre épouseur se présente nanti d'une premiére
tranche plus rondelette, pour qu'immédiatermnent le pére de la jeune épousée soit pris de fringale
et accepte sans pudeur une seconde dot d'un prétendant plus riche. Il mettra tout en ceuvre pour
rompre la premiére union et inciter sa fille a suivre le suborneur. Ce patit jeu de 'acceptation
de dots successives peut durer aussi longtemps qu'il plaira a des épouseurs de poser leur
candidature.

CONCLUSION. Les truismes suivants sont admis par tous :

a) la femme est de mceurs faciles ;

b) les unions sont de ce chef treés instables.

Ce n'est pas une constatation d'un fait nouveau dd & l'abolition de sanctions pratiquement
inexistante, mais @ un atavisme signalé deja vers 1935 dans l'ouvrage « Lands and people of the
Kasai. »

La ou la dot est fixée, il est évident qu'une jeune mariée en partant cohabiter chez son mari,
une fois le taux de la dot atteint, sera retenue dans ses velléités de courir la prétentaine par la
conviction que son peéere est comptable d'une dot le X francs a remettre en cas de rupture de
I'union. Ici, au contraire, le montant de la dot étant illimilé, le pere encourage sa fille & prendre
de nouveaux compagnons des qu'ils versent des arrhes intéressants. Le plus clair de l'activité
des juridictions indigénes du Territoire est consacré a la lutte énergique et soutenue contre cette
conception spéciale des unions matrimoniales. Nous pouvons enregistrer avec satisfaction que

cette action efficace entraine peu a peu un courant d'idées en conformité avec nos principes de
stabilité des unions.

C. Cérémonial du mariage.

Il est réduit a sa plus simple expression et les mariages se célébrent le plus prosaique-
ment du monde. L'épouseur vient sans plus de rite prendre la femme chez son pére pour la
conduire chez lui. Nous n'avons découvert qu'un acte cérémonial insignifiant chez les Gandu : au
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moment du départ de 1'épousée, en compagnie de son mari, ses fréres et sceurs escortent le
couple jusqu'd la premiere croisée de deux-chemins et 1&, une poule blanche est égorgeée par
la sceur ainée de la femme qui recueille le sang dans sa main. Elle en barbouille la poitrine de
sa sceur et du mari de celle-ci. C'est le « Koko la wadi » (poule de 1'épouse). Sans cela le
ménage n'aurait pas d'enfants.

Nous sommes convaincus que cette absence de cérémonies au moment du mariage con-
stitue également une cause de l'instabilité des unions, chez ces populations.

D. Rapport avec les beaqux-parents.

Le beau-fils et le belle-fille sont admis en qualité de membre de la famille d'adoption, et
sont traités comme tels. _

Les beaux-parents et les beaux-enfants ne peuvent jamais se rencontrer de face aussi
longtemps que les derniers n'ont pas eux-mémes procréé de nombreux enfants. Devenus vieux,
la défense perd de sa rigidité pour beaucoup, sans cependant que ce reldchement soit généra-
lisé. L'interdiction perdure dans beaucoup de clans.

Les beaux-freres et belles-sceurs en sont dispensés et peuvent méme avoir des rapports
sexuels entre eux.

E. Interdiction au mariage.

Il n'existe aucune interdiction politique, sociale ou religieuse au marlage. La fille d'un
ose dihata (gens de rien) peut € pcuser le fils d'un chef et inversement Seuls les enfants de forge-
rons ne peuvent se marier entre eux.

F. Rapport des époux.

a) Normalement la femme va habiter au moment du mariage au village de son époux.
Ce n’est que trés rarement que le mari vient résider dans le clan de sa femme.

Lorsque le mari quitte son milieu traditionnel, nous observons cependant un phénomeéne
inhérent a tout le territoire : c'est la répugnance de la femme & suivre son mari. Nous croyons
bien que l'influence des parents est a la base de ce peu d'enthousiasme manifesteé par I'épouse.
On congoit, en toute logique, que le clan de la femme se montre hostile & ce detachement de la
fille. Ainsi que nous l'avons vu la dot s’échelonnant sur une vie entiére, il perd par le fait de
I'éloignement, la possibilité de rappeler au gendre que le temps est échu de verser une nouvelle
tranche.

Toutefois nous devons ajouter que cette réaction du clan se manifeste moins, si le mari
part en qualité de soldat.

b) L'influence de la femme, quoique cachée, est cependant trés perceptible et dile, nous le
pensons, précisément a ce caractére indépendant des femmes. Les liens du ménage sont
tellement fragiles que la femme abuse, trés vraisemblablement, de 1'épouvantail de son départ
éventuel, pour que son mari la consulte réguliérement. Les vieux reconnaissent d'ailleurs qu'ils
se concertent avec leur femme avant de prendre une décision. Dans la pratique, chez les popu-
lations que nous étudions, c'est la femme qui « porte les culottes. »

II. Dissolution du mariage.

Coutumiérement ils n‘admettaient que la répudiation par le mari ou l'abandon du foyer
par la femme. Le divorce par consentement mutuel, était inconnu ainsi que celui pour maladie de
I'un des époux. Le divorce pour stérilité ou impuissance n'existait pas. La stérilité d'une femme
était compensée par l'union avec une deuxiéme ou troisiéme épouse et l'impuissance du mari,
corrigée par la tolérance d'un ou plusieurs amants vigoureux capables de peupler le foyer.
En cas de divorce, la dot (ukundji) est rendue & 1'époux, déduction faite des cadeaux regus, de
la famille de sa femme (djese).
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La femme abandonne d'abord froidement son mari et manifeste ensuite son intention de
divorcer. Les juges coutumiers decident si les raisons invoquées sont pertinentes. S'il est prouvé
que la femme a un amant le dernier seul etait puni.

A Tepoque du remboursement de la dot, suite au divorce, il est tenu compte du nombre
des enfants nés du mariage. Le mari abandonne 1 chévre pour un gargon ou 2 chévres pour
une fille afin de publier sa paternite.

S1 la femme déserte le toit conjugal et obtient le divorce, alors qu'elle est enceinte, le
mari a peine de déchoir des droits de paternité, ne réclamsra le remboursement de la dot
qu'apres la naissance de l'enfant.

Actuellement, 1l existe en outre de nombreux cas de demande de divorce, pour maladie
grave (lepre, syphilis) et pour mutilation ou déformation sérieuse provoquée par blessures ou
bralures.

Iil. Droit de propriété de la femme mariée.

La femme est tenue en tutelle, quant au droit de proprieté. Elle est écartée d'office de la
communauté des biens et ne peut posséder que les objets provenant de son clan, soit : quelques
poules, son panier (wembo) et sa houe.

IV. Le concubinage. (Luseka) -

II est toléré quoique n'étant pas prévu formellemant par la coutums. L2s fammna2s c3liba-
taires appartiennent a leur clan au méme titre que celles mariées. Tous les enfants issus des
ceuvres du concubin, sont censes étre ceux du grand-pere maternel ou, en son absence, de leur
oncle maternel. Les enfants nes d'une union semblable jouissent du méme statut que les enfants
légitimes. Si le concubin épouse sa maitresse alors qu'un ou plusieurs enfants sont nés de leur
union libre, 1l n'est pas admis & faire valoir sa paternité.

V. Le veuvage.

a) LE VEUF — (ome kodu). A la mort de sa femme, le mari observe le deuil pendant une
période de 4 a 6 mois. Il s’enduit le corps de « pemba » ou de noir de fumée mélangé & du jus
de feuilles de tomates écrasées. Durant ce veuvage, le mari dort & m3mzs le sol, le corps ceint
d'une corde faite de fibres de bananiers; tout soin corporel lui etant interdit. Pendant le jour
il revét un simple cache-sexe. Le délai expiré, les membres de la famille de la défunte se
livrent sur sa personne a une espece de purification (Asombo).

Le veuf verse deux chevres & son beau-pére, tandis qu'une sceur ainée ou une tante de la
disparue I'améne au bord d’'une riviére ou elle le déshabille ; le cache-sexe est jeté a lariviére
tandis cue la corde en fibres de bananiers passe aux reins de la purificatrice. Elle fait asseoir le
veuf au bord de I'equ et prépare des feuilles de « akaku » avec un peu d'huile. Cette mixture est
machée par elle, et tout en masticant, elle crache sur le dos et la poitrine de son beau-frére. Puis
elle le lave et le couvre d'un vétement propre.

Ensemble, ils se rendent alors & la premiére croisée des chemins pour y abandonner la
cordelette de bananiers.

Dés ce moment. le veuf peut se remarier el quelques jours apres il vient réclamer sa dot.
Si la femme est décédée chez lui, et dans ce cas seulement, il abandonne la moitié de la dot au
clan de la défunte. Souvent le dit clan lui offre alors une sceur en remplacement de la décédée.
(Okito wa wadi) successeur de l'épouse ou lukitsha la wadi (remplacement de 1'épouse). La
partie de dot non réclamée est considérée par le clan comme un premier versement que le veuf
remarié compléte alors toute sa vie comme les autres épouseurs. Jadis pendant le « ome kédu »
le veuf ne pouvait avoir de rapports sexuels. C
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b) LA VEUVE. (wadi kodu).

Elle est soumise a un temps de veuvage-tout comme le veuf. Autrefois il était plus sévéere
qu’'aujourd’hui et durait 10 & 12 mois (le temps de 2 récoltes de riz).

La femme veuve s'enduit également le corps de la m&mes matiére et couche dans les m3mss
conditions, que le veuf. Pendant le premier mois du veuvage elle ne porte que des feuilles en
cache-sexe et beaucoup se coupent les cheveux (nous pensons que cette coutume n'a rien de
specifiquement coutumier et qu'elle est plutét empruntée aux Arabis3s). Anciennemant la veuve
devait vivre dans l'abstinence sexuelle, étant la gardienne de la tombe de son mari. Actuellement
il est admis qu'elle ait des rapports avec celui qui 1'épousera par la suite.

Le temps de veuvage écoulé, la veuve invite ses beaux-parents a une agape dont les
membres de scn clan paient les frais. Le clan du mari lui fait des cadeaux pour sa garde
vigilante qux tombeaux et quelques temps apres, si la veuve a refusé¢ de faire partie de la
succession, la dot est remise & l'heritier du défunt. La veuve, si elle faisait bon ménage avec
le defunt, sera, en regle génerale, dotée par le clan de ce dernier. Nous insistons donc sur ce
point : si la veuve est, en droit coutumier, partie intégrante de la succession, elle atoujours la
faculté de refuser de suivre l'héritier. Ce dernier n'acceptera jamais sa propre mére en
héritage mais la donnera toujours & un oncle paternel. Un pére n'hérite pas de sa bru. Comme
nous l'avons déja vu précédemment au moment ou la dot est réclameée par le clan du défunt,
il est tenu compte du nombre d'enfants mis au monde par la veuve. Quand le veuvage est
terminé, le frere ainé du défunt purifie la veuve avec la méme feuille « akaku » et a peu prées
suivant le méme cérémonial (Ikondola tanda).

La femme qul est veuve plusieurs fois s'appelle « evusha » des la perte du 3me mari. Elle
subit alors le « luhu » Le « luhu » est un feu que l'on allume autour d'elle pour la purifier du
« mauvais sort » dont on l'estime atteinte. L' « evusha » doit franchir le cercle de feu nue, en
abandonnant le vétement qui la couvrait au centre de la zdéne de feu. Elle ne pourra plus,
1'épreuve subie, se marier qu'en dehors du clan.

VII. — Propriété fonciére.

Le droit de propriété de la terre, réside symboliquement dans la personne de I'Owandji.
1l existe toujours une identification profonde entre la terre et le chef et dans tous les cas, un
indigene doit faire un effort pour se rappeler le nom de la terre sur laquelle il vit. Il est nécessaire
de toujours spécifier sa demande, sinon, a la question posée de la terre sur laquelle il habite, il
répondra invariablement, par le nom de son Owandji.

Les habitants n'auraient donc pas la nue propriété de la terre, mais l'usufruit. Toutefois, les
récoltes ou les habitations élevées sur les terres usufruitidres sont la propriété de l'intéressé,
propriété qui pouvait faire 'objet de droits de vente, cession ou succession.

Il en va de méme pour les palmiers. C2ux qui ont été plantés par l'indigene, al'entour de sa
case, lui appartiennent en propre et la cuzillette du régim= par ua autre constitue un vol. Mais
pour tous les palmiers de la forét, l'individu n'en a que la jouissaaces, I'Owandji en étant le
nu-propriétaire.

Les terres de chasse et les endroits de p&che étaient soumis aqu méme statut juridique.
L'usage en était également libre a tous les membres du clan.

C'est donc le pater-familias qui posséde tout et tous les enfants (membres du clan consi-
dérés comme tels) peuvent en profiter, a charge pour eux de reconnaitre cet usage par le
versement du tribut dont parlé plus haut.



— 170 —

VIII. — Gage et dépét.

Les indigénes du Territoire connaissent parfaitement le mécanisme du gage et du dépdt
et le pratiquaient bien avant l'arrivée des Basambala et des Européens.

Pour certaines dettes importantes, il est remis au créancier un gage, soit un objet usuel,
soit une téte de petit bétail, autrefois méme un esclave ou une fille du débiteur. Le créancier
gagiste avait le devoir absolu de remettre au débiteur soldant sa dette, le gage qui lui avait été
confi¢ en garantie de la dette contraciée. Non seulement il est tenu de rendre le gage méme
qu'il a accepté, et non pas un objet ou une béte équivalente, mais il doit le remettre dans 1'état
tel qu'il I'a regu. Si, aprés un déla convenu, le débiteur n'éteint pas la dette, le créancier est en
droit de se considérer comme propriétaire des objets ou animaux gagés. Il peut les vendre, les
tuer et les manger, (antérieurement, jusque et y compris l'esclave) Si le débiteur avait déposé
une de ses filles en gage, le créancier était qutorisé, ou bien, & la considerer comme une
concubine, ou bien & la vendre comme esclave. S'il I'épousait, qu contraire, il devait verser &
son débiteur une dot dont la créance était déduite sous forme de Djese (cadeaux faits par la
famille de I'épouse a celle de 1’époux et qui viennent toujours en déduction de la dot). Dans ce
cas, la femme devendait libre et s'il lui prenait la fantaisie de filer avec un autre, la créance
devenait.un reglement de dot ordinaire. '

Il arrivoit qussi, que le débiteur se mit lui-méme en gage chez son créancier jusqu'c
extinction de la dette qui était admise comme payée, aprés un temps plus ou moins long de
prestations. Ce domestique & temps n'était pas considéré comme esclave.

La coutums de gage des objets ou des animaux subsiste toujours et il n'y a nulle raison
de I'abolir ou de la défendre. Le gage constitué par des personnes quelles qu'elles soient a éte
supprime par notre cccupation, ce dont il y a lieu de se féliciter.

Le depdt était également pratiqué et se pratique encore a I'heure actuelle. Il consistait en
objets que le deposant priait un dépositaire de garder pour lui, ou, plus souvent, en animaux
domestiques femelles. Une chévre, par exemple, était remise & un dépositaire pour qu'il la soigne
et la soumette a I'élevage. Lorsque le dérosant avait jugé bon de reprendre son bien, le dépo-
sitaire était obligé de le lui remettre. Si la chévre n'avait donné aucun petit, le déposant payait
une indemnité de nourriture et de soins aua dépositaire. Si eile avait procréé, un des jeunss etait
laisse au dépositaire en paiement des soins donnés. Si la chévre primitive restait suffisamment
longtemps en depdt et que sa progéniture ait eu le temps de procréer a son tour, il était aban-
donne entre les mains du dépositaire une jeune femelle avec les petits qu'elle élevait.

En cas de disparition ou de décés du gage ou du dépdt, le gagiste voyait sa créance lui
échapper et le dépositaire était redevable d'une indemnité équivalente & la valeur du dépédt,
diminuée des frais d’entretien depuis le jour du dépébt.

Un cas spéciual de dépdt combiné d'usufruit se présente assez fréquemment. Un homme
s'absentant, confie par exemple, sa pirogue ou son filet de chasse a une connaissance, avec
autorisation d'usage: Le dépositaire pouvait utiliser 1'objet déposé, a charge pour lui, d'en
garder la substance et d'en ossumer les frais d'entretien ou de réparation jusqu'au retour du
propriétaire.

IX. — Succession.

La succession ordinaire, tout comme la succession spéciale du pouvoir, ne s'exerce jamadais,
encore & l'heure actuelle, de pére en fils, mais de frére & frere. A l'extinction de cett2 lignée,
si le fils du défunt était en &ge de lui succéder, c’est-a-dire, s'il était I'ainé de la famille & ce
moment lq, il devenait a son tour héritier non seulement de tout ce qu'avait laissé son pére, mais
aussi de tous les biens tramsmis au groupe, par ses oncles successifs.

Dans le cas contraire, s'il n'y avait pas d= descendance; il était fait appel al'Uyo (Neveu)
— fils ainé de la sceur ainée du défunt. Ce dernier était tenu de venir résider dans le clan auquel
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appartainait le défunt. 1l faisait alors partie du clan lui-m&me, et en cas de refus il perdait tout
droit a l'heritage.

L'héritier entrait en possession d= tous les biens du dafunt, m2m= d=s femmas (voir infra
au chapitre des veuves) et tous les enfants du décédé devenaient ses propres enfants. Il avait
le droit d'exiger le remboursement des dots pour les femmes n'acceptant pas de faire partie de
la succession et pouvait toucher, en toute proprieté, les dots pour ses niéces en dge de se marier.

Il lui incombait, en revanche, d'etablir ses neveux adultes en leur remattaat soit une
femme, soit une dot leur permettant de prendre épouse.

X. — Esclavage.

L'esclave était désigné par un seul nom (fumbi) mais il y avait matiere a distinction entre
I'esclave de guerre el l'esclave qui avait ce statut suite a une dz2cision judiciaire.

Le premier était esclave & vie ; le second a temps ou & vie suivant que sa famille était ou
non a méme de payer l'indemnité pour laquelle il en était réduit a cette condiiion.

Les esclaves-hommes étaient parfois mis & mort lors de fétes et cerémoniss pour servir
de repas qux convives.

Les esclaves-femmes ne subissaient jamais ce sort.

D'une maniére générale, les esclaves étaient bien traités et faisaient m&msa partie, dans
une certaine mesure, de la famille (droit de succesion excepté) puisque, eux-mamas faisaient
partie de I'héritage. En effet, la mort du maitre ne libérait aucunemsant les esclaves de leur
asservissement, ils passaient sous 1' zutorité et la d2pandance d= 'haritier.

Bien souvent le maitre donnait & son esclave-homme une esclave-femme pour lui permettre
de fonder un foyer. Il lui donnait 'autorisation de se bdtir une maison et de cultiver la terre,
mais tous les enfants issus de ce mariage lui appartenaient et il avait le droit de les vendre, les
mettre en gage, d'en faire cadeau ou de toucher les dots pour les filles. L2 contraire a €té ecrit
par un de nos prédécesseurs, mais nous estimons qu'il s'est trompé a ce sujet, car nous elimes
de nombreuses fois l'occasion, au tribunal de territoire, de trancher das questions de filiation
d’anciens esclaves, le maitre réclamant la propriété de la dot touchée par le pare naturel
(fumbi) pour ses filles esclaves.

Parfois également, 'esclave-homm= pouvait épousar uns femmz libre, l2 maitre payant
lui-méme la dot. Les enfants issus d= ce mariage étaient libres, mais si c’etaient des filles,
¢’était le maitre qui avait droit & la dot en compsansation des biens verses par lui pour 1'établis-
sement de son fumbi.

Quant aux esclaves femmes, plusieurs cas pouvaient se présenter :

Ou bien le maitre en faisait ses concubines. Dans ce cas, tous les enfants etaient des
enfants libres appartenant au pere ;

Ou bien le maitre épousait réellement une esclave par le versement de biens a la famille
de celle-ci.. Dans ce cas, la femme redevenait femme libre; parfois, la femme esclave était
vendue. Les indigénes établissent bien la distinction entre l'esclave femmes qui a été vendue et
celle qui a été donnée en mariage. Le chiffre de vente était fixe et relativement peu important.
Dans ce cas, les enfants issus de cette femme, apres la vente, devenaient la propriété du nouveau
maitre.

Le maitre pouvait egalement donner une esclave femme en mariage, soit a un de ses
esclaves, ainsi que nous 1'avons vu plus haut, soit & un esclave d'un autre maitre contre paiement
de la dot par celui-ci au premier maitre. Les enfants nés de cette union devenaient propriété
du maitre de 1'époux esclave. Si aqu contraire, l'esclave-femme était remise en mariage & un
homme libre contre paiement qu maitre de la dot, cetie femmsa devenait libre et les enfants
issus du mariage appartenaient a leur pére légal.

Enfin, les esclaves, tant hommes que femmes pouvaient 8ire remis en cadeau ou en
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paiement soit de dette, soit d'indemnité, soit d’amende, soit de dot. Ils passaient alors sous la
dépendance de celui qui les recevait en cadeau ou en paiement.

La valeur marchande des fumbi s'établissait en croisettes ou en madiba et atteignait le
taux de :

un homme esclave = une petite croisette dite Lukanu l'ome (la croisette mdle) ou utapame
= 2 madiba (tissu en raphia rayé). ;

une femme esclave = une grande croisette dite lukanu I'umutu (croisette femelle) ou utanei
= 4 madiba.

Le sexe faible avait plus de valeur que le sexe fort.

Un fumbi par mesure judiciaire pouvait obtenir sa libération contre le paiement de
l'indemnité ou de I'amende fixée. 11 redevenait alors un homme libre.

B. — Droit coutumier pénal.

Avant l'occupation européenne ou Basambala-Arabisé, la société Ankutshu était dotée
d’'un systéme de répression des infractions a la coutume, dont l'application n'était pas laissé &
la fantaisie ou & l'inspiration des responsables de son application. Ignorant la codification
écrite, la tradition a cependant imprégné les esprits de telle sorte qu'il nous est permis, al'heure
actuelle, de degager les principes d'un droit coutumier pénal.

Principes du droit coutumier Ankutshu

a) L'idée Inspiratrice de la sanction estla réparation du dommage causé a la communauté
ou a l'individu.

b) Tous les membres d'une ramille, au sens étendu du mot, sont solidairement respon-
sables de I'exécution de la sentence.

c) L'incarcération avec son caractere de servitude pénale était totalement inconnue.

d) La prison locale servant a la détention des détenus était inconnue.

e) Le fouet étalt inconnu autrefois, mais est entré couramment dans les meceurs lors des
incursions des basambala et arabisés

Nous allons passer en revue les principales infractions sanctionnées pénalement par le
droit coutumier local.

1. — Le meurtre odiakela

Aucune distinction n'est faite entre le meurtre volontaire et involontaire. Ceci dit, trois cas
sont a envisager : 1°) le meurtre a été commis par un membre de clan sur un membre du
méme clan ; 2°) le meurtre a €ié perpétré par un individu d'un clan sur un membre d'un autre
clan ; 39) Un individu du clan a été tué par un meurtier appartenant & un autre clan.

1) Meurtre dans le clan.

Les éléments du clan sont les familles. Lors d'un meurtre la famille de la victime étant
amputee d'un elément, la communauté estimait juste de réduire également d'une unité la famille
de l'agresseur. Celui-ci était, en principe, mis & mort. Parfois, 'exécution n'avait pas lieu, si la
famille du coupable remettait a celle de la victime une indemnité compensatoire estimée suffi-
sante par cette derniére. Cette commutation de peine était cependant relativement rare. En cas
de fuite de l'agresseur, un membre quelconque de sa famille était mis @ mort. Ce cas était peu
fréquent, la famille du meurtrier exergant elle-méme a son égard une surveillance serrée.

Il arrivait que l'agresseur s'enfuyait, laissant derriere lui une famille composéc unique-
ment de femmes et de filles. Dans ce cas une jeune femme était remise a la famille de la
victime, sous statut servile, jusqu'a ce qu'elle aie procréé dans la famille du défunt. En régle
genérale, a ce moment, elle était libéree. L'enfant était réputé fils ou fille du défunt et, lors du
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mariage d'une telle fille, la dot était touchée par le pére du disparu, et, en son absence, par
son frere aine.

2) Meurtre commis par un membre d'un clan sur un individu d'autre clan.

Cette offense atteignait toute la communauté de la victime et la coutume liquidait 1'affaire
par la guerre.

3) Un Iindigéne du clan a été tué par un meurtrier appartenant a un autre clan. (voir ci-
dessus).

II. — Les coups et blessures.

1) Les coups simples ou réciproques (Nkomola = frapper — se battre = ndota)

Ils n'étaient. jamais suivis de sanctions. Le Djihu envoyait simplement le « mbutashimbi «
(avertissement) sous une forme concretisée et sans parole, par la remise de deux plumes de
poule blanche aux batailleurs. C'était le conseil du patriarche aux adversaires de refréner leur
ardeur.

2) Les coups avec blessures, « mputa »

S'il y avait épanchement de sang, 'indemnisation a la victime était de 5 poules « nkoko ya
dikila » ; si la blessure présentait un certain caractere de gravité l'indemnité s'augmentait d'une
chévre « mbudi ka dikila ».

3) Blessures entrainant la perte d'un membre ou d'un organe. (ambohembo = il a enlevé)

L'indemnité & la victime restant la méme qu'au 2 'auteur était en plus place sous le statut
d’esclave et mis a la disposition du chef représentant la collectivité, Cette forme d'indemnisation
est, coutumiérement, parfaitement logique, le chef symbolisant la communauté toute entiere et
s'identifiant méme complétement avec elle.

4) Blessures entrainant la mort.

Les sanctions appliquées étaient identiques & celles énumeérées qu 1°) « meurtre dans le
clan ».

III. — Le vol (mbase — uvwi ambongowa).

Le vol était excessivement rare. La répression coutumiere etait d'ailleurs tres sévére.
Voici comment les groupes Ankutshu le reprimait :

a) Chez les Watambulu : 5 poules + 1 chévre + 1 houe « ukundji wa uvi» (Biens, richesse)

b) Chez les Gandu : 5 croisettes ou 5 chevres « dina dia duyuhu »

c) Chez les Djovu : 5 chevres « mbudi ya uvi ».

Lorsque le voleur et son groupe se trouvaient dans l'impossibilité de payer les biens
imposés, il devenait « fumbi » (esclave) entre les mains du chef, durant § recoltes de millet.

Partout, en cas de récidive, le voleur était mis a mort, (ndjaka (tuer). Le droit coutumier
ne fait aucune distinction entre vol simple, vol avec effraction,vol nocturne.

IV. — L’adultere (ntula — loseka ou luseka).

L'adultere était sanctionnée dans le chef des hommes seulement. Ce systéme, quoique
cependant spécifiquement coutumier, entraine évidemment une véritable prime a la débauche.
Nous n'avons trouve nulle part de sanciion contre la femme et les anciens sont formels et
unanimes sur ce point.

Comme nous l'avons mis en lumiere préecédemment l'adultére avec certaines femmes du
chef n'était pas réprimé, mais ce dernier ne pouvait, de son cdte, avoir des relations coupables
avec les femmes de ses sujets.

L'indemnité a payer, par 'amant au mari, pour adultere était fixée & une ou deux chevres.
« mbudi ka ntula » ou « mbudi ya luseka ». En cas d'insolvabilité du suborneur ce dernier
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connaissait les joies du « leti ou luete » jusqu'a paiemsnt (luete, leti = entrave constituée par
une piece de bois fendue par le milieu et creusée de deux cavités dans lesquelles se plagaient
les pieds du patient).

Chez les Gandu il devenait esclave jusqu'au jour du paiement.

Apres toute action en adultére le mari payait a sa femms 1 ou 2 poules nkoko ya ntula
— ambula tshele — nkoko ya unungu — otembunga musoalewl.

Enfants adultérins, (ona wa ntula — ona wa luseka).

La paternité d’'un enfant adultérin est toujours attribuée au mari. En cas de déces de
I'enfant adultérin, l'amant payait 2 chevres « mbudi ya ntula ». La coutums2 considérait la mort
d'un tel enfant comme le résultat d'un « sort » (ndoka) jeté par I'amant.

En cas de refus ou d'incapacite de payer, l'amant était mis au « leti, luete » et, aprés 3 mois,
était vendy comme esclave.

Les relations sexuelles entre beaux-fréres et belles sceurs, celles des fils avec les femmes
de leur pere étaient permises (sauf avec la mere).

Maladie résultant de ’adultére.

Si la femme était contaminée par son amant, le mari était en droit d= réclamar a l'amaat.
une indemnité de l'ordre de 5 croisettes « nkanu ya ntula ». En cas de non paiem=nt le complice
devenait esclave et revendu a bref delai dans un autre clan.

La femme contaminée par son mari, des suites de relations adultérines de cz dernier,
prévenait sa famille afin qu’elle puisse exiger du mari coupable une indemnité ; celle-ci était de
méme valeur que celle diie par I'amant, et elle entrait en déduction de la dot versée.

V.— Les injures (lohelo=Injure —mpela=injurier —ntenga=insulter).

Elles ne sont pas, en regle générale, sanctionnées par la coutumes. Le dommags matériel
étant nul et le dommage moral insignifiant, le Djihu se bornait le plus souvent, a I'avertissement.
Méme les insultes ¢ la mere, qui, chez d'autres races sont considéréas comm= l'offense supréme,
ne trouvent ici aucune sanction coutumiere.

Il n'en allait plus de méme pour l'insulte de « ndoka »... Elle entrainait chague fois une
intervention de l'aéropage des « nkumi ». L'insulté devait se soumesttre & I'épreuve du poison
(voir plus loin). S'il en sortait indemne, il avait le droit de se retourner contre son accusateur et
lui réclamer des dommages et intéréts. Le taux était unique dans tout le territoire : 2 chevres. En
cas de non paiement, une femme était donnée par le clan de l'insulteur aqu clan de l'insulté
« umutu wa ndima » —la femme qui efface (I’accusation). »

Si I'épreuve du poison révélait la culpabilité de l'insulte, celui-ci, était banni et l'insulteur
recevait du chef deux croisettes en récompense : il avait délivré la communauté d'un danger
sérieux.

VI. — Le bannissement (mpandjula-bannir, chasser).

Cette peine n'était promulguée que dans le cas de sorcszllerie, cité plus haut. Le banni
était conduit jusqu'd la limite du clan par les « ahukas » qui allumaient un grand feu de
purification & I'endroit ol il avait quitté leurs terres « dja la wema » — feu de blancheur, de
pureté, de purification.

VII. — Epreuves du poison.

(Akambo wa ukungu — Akambo wa tshindu — Akambo wa yokula.)
Ce sont deux poisons différents qui s'administrent d'une fagon différente :
1¢) Le « tshindu » ou « yokula » se prend par la voie buccale ;
20) ' « ukungu » s'instille dans 1'ceil.



Epreuve du tshindu ou yokula.

Le « tshindu » (espéce de liane) est cueilli par le plus vieux des nkumi dans la forét proche.
11 est dérosé par lui qux pieds du patient qui se trouve enfermé dans le cercle des « nkumi ». Le
« tshindu » est débité en morceaux et enfermé, & sec, dans un pot de terre jusqu'au moment ol
il a perdu toute sa séve. Les morcequx sont ensuite enlevés et grattés par un « nkumi ». La
poussiére et les rdclures sont précipitées dans un récipient contenant de '’eau bouillante et la
mixture est mise ensuite a refroidir.

Une fois qu'elle est froide l'insulte 1'avale, la face tournée vers le nkumi le plus élevé en
grade.

Immédiatement l'insulté et son insulteur montaient sur une petite plate-forme (lutindu) et
s'asseyaient face a face.

Apres un laps de temps relativement court, si la victime urinait abondamment , la preuve de
son innocence était etablie. Tous les nkumi, entoures de gongs et de tambours de danse, le
ramenaient chez lui ol une chévre lui était offerte par le chef pour faire un bon repas et inviter la
ropulation du village. Dans le cas contraire, siles urines n'apparaissaient pas, la victime, au bout
d'un certain temps, s'akattait lourdement sur le « lutindu ». Le plus jeune des « nkumi »-kolo-(lui
faisait ingurgiter un ceuf frais « vkele wa tshindu » (I'ceuf du tshindu) contre-poison de la drogue
absorbée. L'hemrme élait donc coupable et son sort se reglait, comme nous 1'avons vu plus haut,
par le bannissement.

Epreuve de I'ukungu. (Ukungu = nom d'un certain arbre).

Ici, c'estl'écorce de l'arbre qui est réduit en poudre et prérarée svivant le méme rite que le
Tshindu. On instillait des gouttes de ce poison végétal daus 1'ceil, au moyen d'un petit cornet de
feuille de bananier.

En cas d'innocence du patient, 1'ceil restait normal apreés l'instillation des gouttes ; s'il était
coupable I'ceil gonflait et devenait une chose horrible & voir, disent les anciens. Revenu & sa forme
normale, 1'ceil, ou les deux yeux soumis a cette épreuve gardait de grandes tGches d'un blanc
grisGtre qui provoquaient souvent une deéficience de la vue, parfois méme la cécité. Le contre-
poison était administré sous la forme d'un mélange composée du lait frais d'une femme allaitant
un enfant et d'un peu d'eau ayant servi a rouir le manioc « ashi otombo » (ashi = eau, otombo =
manioc roul). Cette sorte d'épreuve etait principalement employée dans les accusations d'adul-
tére, lorsque le présumé coupable niait,

L'épreuve du poison était-elle toujours volontaire dans le chef du patient?

Dans la quasi totalité des cas, c'etait 1'accusé lui-méme (de sorcellerie ou d'adultére) qui
s'offrait a la subir. Parfois aussi, c¢'était par décision coulvmiére, exprimée par les « nkumi »
que l'accusé, sans plus de forme et malgré ses protestations, était forcé de se soumettre a
1'épreuve du poison.

VIII. — Lalégitime défense.

Elle était connue et acceptée rar la coutume et I'on était toujours admis a 1'établissement
de la preuve. Aucune reine n'était édictée contre celui qui prouvait avoir agi en état de 1égi-
time défense. Souvent le chef faisait cadeau d'une femme esclave au pere ou qu frere du défunt.
Si un enfant naissait de cette esclave, elle rentrait chez le chef, et la famille, & laquelle elle avait
été cédée payait deux chevres au maitre « mbudi ka nyoi » (la chevre du décés). Aux dires
des anciens le cas de 1égitime défense éiait plutdt rare, 'agresseur assassinant & distance d'un
coup de fléche empoisonnée ou de javelot.

IX. — Circonstances atténuantes ou aggravantes.

Akembo wa rdudia = (ndudia = multiplier, agrandir) = circonslances aggravantes
« AkemEo wa mcndja » (mondja = diminuer, abrévier, éccourter) circonstances atténuantes.
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Lors du prononcé du jugement, il est tenu compte de ces deux especes d= circonstanca
ayant entouré l'infraction. Les anciens en avaient et en ont encore une notion bien nette et,
autrefois tout comme maintenant, l'une diminue la gravité de l'infraction tandis que l'autre l'aug-
mente. Ainsi, par exemple, le meurtrier involontaire (lors d'un accident de chasse par exemple)
n'était pas puni de la peine de mort. I1 était soumis aux m3mas sanctions que celles prévues
pour les coups ayant entraine la mort.

Si les insultes aqutres que « ndoka » et les coups simples dem=uraient g2néralemsnt
impunies lorsqu'ils s'adressaient a un simple particulier, les infractions étaient au contraire
réprimées lorsque la victime était un Owandji, un Djihu ou un Nkumi. La sentence pouvait aller
jusqu'a la peine de mort lorsque l'insulte de la victime etait un Owandji, et prévoir de fortes
indemnités au bénéfice d'un djihu ou d'un Nkumi.

Pour les coups avec blessures ou ayant entrainés la mort, les peines prononcés étaient
egalement plus élevées lorsque la victime appartenait & l'une de ces trois catégories.

X. — Complicité.

Le ou les complice, d'un vol, d’un meurtre, etcs, partageaient toujours le sort du coupable
principal.

C. Constitution siége et compétence des juridictions indigénes.

Constitution.

L'exercice du pouvoir judiciaire était tout entier entre les mains des notables « nkumu
Okunda » des « mbele » des « tshite » — « eledingenda ». L'owandji — le chef — n'était tenu
au courant des delibérations que par personne interposée en l'occurence par un nkumu
prepose a cette charge. Toute chose bien examinée, le réle du chef se réduisait a ’'exécution
des jugements et accidentellement a l'usage du droit de grdace.

Siege :

La juridiction coutumiére siége au chef-lieu du clan tout en pouvant cependant avoir un
caraciére d'itinerance. Les anciens certifient que jadis ils faisaient réguliérement le tour de la
circonscription.

Aucun local spécial n'abritait la juridiction indigéne et les palabres étaient le plus souvent
débattues sous un arbre du village situé a proximité du logement du chef « usungu wa sheki »
— « I'arbre de l'assemblée ».

Compétence territoriale.

La compétence des juridictions coutumieres était limitée par le domicile du défendeur.

Si le Demandeur A et le Défendeur B etaient domiciliés dans 'étendue du clan ; ou si le
Défendeur seul résidait dans le clan : l'assemblée des nkumi était compétente. Dans tous les
autres cas elle etait incompétente.

Compétence matérielle.

La juridiction coutumiére connaissait de toutes les infractions. Elle usait de la gamme des
sanctions suivantes ;

a) dommages et interéts

b) contrainte par corps : privation momentanée de la liberté ;

c) l'esclavage : privation perpétuelle ou1 a temps de la liberté suivant le cas ;

d) la peine de mort.

Nous serons bien obligés d'utiliser certaines comparaisons avec notre terminologie, les
appellations des grades des notables, ainsi que nous l'avons écrit plus haut, variant & l'infini.
Toutefois, la procédure décrite ci-apres, est identique dans tout le Territoire.
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D. Procédure et exécutions des jugements.

Introduction des palabres et audiences.

Le demandeur se présentait au notable « greffier sil'on peut dire » qui I’écoutait atten-
tivement. Il était ensuite renvoyé jusqu'au moment o le défendeur se trouverait sur place.

Le nkumu « greffier » attendait la chute du jour pour prévenir ses collégues. Ce-jour la
1'oleko » batteur de tam-tam était prévenu de ce qu'il ne pouvait battre le « lukumbe » (tam-tam)
pour inviter & la danse mais qu'il aurait a faire le rappel de la communication du « nkumu, » dés
qu'il I'aurait enregistrée. A I'heure du « nkoko wamboto » (les poules rentrent) il prévient le
« nkumu principal » de ce qu'une affaire a été regue par lui (chez les « nkumu Okunda), il sonne
a cet effet de son « elondja » de la fagon suivante (elondja = clozhe enfer) :

3 coups graves avec une mailloche et 3 coups secs avec un petit baton en « woto »
Bamm.... Bamm.... Bamm... Ti... Ti... Ti...

La communication est répétée jusqu'au moment ou le « djihu » la reprend annongant ainsi
qu'il a entendu. Le principal nkumu de son cété aprés avoir regu la communication en entame
une autre a son tour pour avertir également tous les « nkumi » de la réunion du lendemain matin
pour « dikambo » affaire. Une fois la communication terminée, tous les nkumu accusaient
Téception.

Le silence une fois rétabli, 1' « oleko » recevait l'ordre du chef d'alerter par « lukumbe »
tous les « nkumi » se trouvant éventuellement aux champs, et de leur annoncer le « sheki »
{assemblée des « nkumi ») du lendemain.

Le principal Nkumu partait de son céte, le mame soir, avertir le chef de ce qu'il impor-
terait de prévenir un tel — défendeur — d'avoir @ comparaitre le lendemain matin au « sheki ». Le
chef envoyait tout de suite un « dihuka » (guerrier) dénommé le « dihuka dia akambo » pour le
convoquer. Ce « dihuka » logeait au domicile du défendeur' — sur sa barza — et le lendemain au
premier chant du cog « hutshihutshi » ils se mettaient en route vers le « sheki » le défendeur
tenant le « dihuka » par sa ceinture de peau. Au cours du trajet il était interdit de leur parler,
« osese wambolama » (la route est gardée).

A leur arrivée au village, demandeur et défendeur s'asseyaient dos & dos en face de la
maison du chef. lls ne s’adressaient pas Ja parole et n'interpelaient personne d'autre.

Le principal « nkumu » donnait le signal du « sheki » et tous se rendaient a I'emplace-
ment choisi.

Le principal « nkumu » ouvrait la marche, sa peau sous le bras, son « elondja » ou son b&ton
dans la main gauche. Aprés lui venait le « nkumu » ayant rang de préséance en sa qualite de
« umpumi akambo » (du verbe Huma), (celui qui voyait clair dans les affaires les plus embrouil-
1ées) puis suivaient tous les autres « nkumi » d'aprés leur ordre d'ancienneté et de grade.

Au « sheki » le premier « nkumu » s'adossait contre 'arbre et s’installait sur la peau
embléme de son grade. Tous ses collegues se disposaient en cercle. Le « umpumi akambo » était
assis entre les jambes du principal « nkumu », et & son commandement, tous les « nkumi » pro-
nongaient ensemble la phrase sacramentelle d'ouverture de la ssance « tambwala
nkumiliiiiiiii....... (1 tres prolonge) (nous les nkumi nous entendons la palabre). La parole etait
alors donnée au demandeur par le « umpumi akambo ».

Avant d'entamer son réquisitoire le demandeur faisait remise d'unz poule blanche « nkoko
k’akambo » qui était saisie par un dihuka et fixée & un pieu destiné a cet usage « dikundji dia
akambo ». Suivi du défendeur, il se plagait au centre du cercle des juges et exposait sa palabre.
Aprés en avoir regu l'autorisation du nkumu principal exprimée par « oteketa » = parle. Sides
témoins avaient été cités, ils se rangeaient aux cétés du « umpumi akambo » et un peu en retrait
de ce dernier.
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Le demandeur ne pouvait étre interrompu et il concretisait les différents points de som
exposé en plagant sous ses pieds différents petits morceaux de bois ou des feuilles de palmier
nouées ou assemblées de fagons différentes.

Le défendeur se bornait le plus souvent, durant I'exposé, toujours long, de son adversaire:
a faire, de la téte, des signes d'approbation ou de déenegation, parfois une protestation spontanée
interrompait 1'exposant. Ce dernier demandait & ce que l'on entende son ou ses temoins et, au
besoin, prétait serment. (Voir serment). Les témoins etaient entendus sans que les « nkumi » ne
manifestent leur opinion, ni dans un sens ni dans 'autre. La déposition du demandeur se terminait.
par « lamboshila nkumi » ( j'ai fini, nkumi ). Le « umpumi akambo » résumait l'exposée et posait
au demandeur les questions nécessaires a l'intelligence claire des déclarations entendues. Les.
anciens expliquent a leur fagon que le « umpumi » était doué de la faculté de mettre en lumiére
l'escentiel du discours en laissant dans 1'ombre les details.

Son travail terminé, les « nkumi » exprimaient leur satisfaction pour le raccourci lumineux.

et la parole était donne au défenseur.

La méme procédure était appliquée a son égard.

Il n'existait pas d'avocats coutumiers, mais les incapables, ou les anormaux (sourds, muets,
simples d'esprits, aveugles... etc.) etaient admis a se faire assister d'un parent ou d'un ami.

2) Le serment.

Il s’appelle « ambotshimba » lorsqu'il se préte avec un certain rituel autour de la personne
du « nkumu ». S'il se borne & l'expression d'une simple formule, il s'énonce « Menaka Mba-
pa» — «j'al vu mon pere mort » ou « aha kashi » (ne pas mentir). (Ambotshimba = littérale--
ment : Il est enfermeé dans un cercle — Tshimba = espéce de fétiche enfermé dans un cercle). Ce
serment rituel ne se prétait que dans les circonstances graves. Il consistait a courir al'extérieur
du cercle formeé par les « nkumi » assembles en répétant : « enkumi djaka » — (que les nkumi
me tuent (sl je mens)... « enkumi djaka »...

Ce serment redouté, était employé & l'origine avec circonspection. En cas de faux-serment
reconnu, c'était en effet la mort pour le parjure et toute salignée. (Faux-serment = kashi kashi).

La coutume évoluant, I'auteur d'un faux-serment perdait la cause et pouvait se libérer de
la peine de mort par le paiement de 2 chévres & son adversaire et le versement de 3 chéevres
aux « nkumu » du « sheki » et au chef. Il devait en outre se soumetire a une sorte de purification,
au cours d'une cerémonie en forét « Akaku wambokimoe (les oignons qui pardonnent). Elle lui
coltait deux croisettes.

3°) La sentence « Mpembula akambo » (trancher des palabres),

Aprés audition des parties les nkumu se retiraient habituellem=nt en délibération en
forét dans un endroit toujours le méme, pourvu d'un hangar. Il arrivait souvent que, les délibe-
rations se prolongeant, ils ne rentraient pas au village, et logeaient sur place. En ce cas le chef”
faisait suivre des vivres « millet cuit », seule nourriture permise aux « nkumi », et un coq grillé
sans enlever les plumes.

La déliberation terminée les « nkumi » rentraient au village et faisaient connaltre leur
décision au chef. Ils rentraient en séance publique, les plaideurs présents, et le jugement était
prononceé par le principal « nkumu » puis répété par le « umpumi akambo ».

La partie gagnante payait immédiatement le « lusambo « (taxe proportionnelle) dont
I'importance variait avec la valeur du litige. Il appartenait au « umpumi » d’en fixer le taux pour
chaque contestation. Apreés le prononcé du jugement la formule rituelle de : « welo welo koo....
welo welo kooo..... » lui donnait la force de chose jugée.

Un cas spécial se présentait parfois lors du partage des voix en une cause. Daas ce cas
le « umpumi » quiltait le « sheki » de la forét et revenait au village consulter la « vox populi »

C’était un évenement sencationnel au sein du clan et 'oleko s'empressait de convoquer tous
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les anciens (esumbe) en une assemblée consultative qui se tenait sur la barza du chef, qui
s'abstenait d'y participer.

Cette assemblée était présidée par 1' « umpumi ». L' « umpumi » exposait les rétroactes de
la cause et rapportait en les commentant les dépositions des parties. Puis, tout en sauvegar-
dant I'anonymat de leurs partisans, il soumettait & 1'avis de 1'assemblée, les deux solutions en
présence. Les anciens, conscients de leur importance, examinaient l'affaire sous toutes ses
formes et finalement, se faisait jour une décision reprise alors par le « umpumi ».

Porteur du jugement populaire, le « unpumi » quittait 1'assemblée au milieu des cris de
joie de la population car, dans ces circonstances trés rares, le chef soldait les frais d'un repas
auquel participait tous les anciens.

Rentré au « sheki » en forét le « umpumi » faisait part du jugsmsnt populaire et, sans plus
de discussions il était adopté par les « nkumi ». Le groupe dont le jugement populaire ratifiait
1'opinion recevait deux chévres du groupe dont la sagesse avait était mise en défaut.

La sentence était prononcee suivant la méme procédure qu'un jugemsant ordinaire.

40 L,es sanctions appliquées.

a) Les frais « sambo ».

Les frais d'inscription d'une affaire = une poule blanche. Les frais d'instance étaient
compris dans le « Lusambo » (taxe proportionnelle se montant & environ 10 ¢/, de la valeur du
litige).

b) Les dommages-intéréts.

Sont 1'une des sanctions le plus communément appliquées par les juridictions coutumieres.
Leur taux en est bien tarifé et joue aqutomatiquement. Ainsi que nous 'avons vu le dommage et
intérét revét un caractere collectif et en cas d'incapacité absolue seulemsant, il est fait usage de
la contrainte par corps.

Prescription en matiére de dommages-inléréts.

La prescription n'existe donc pas, le débiteur insolvable compensant la non exécution
des dommages-intéréts par aliénation totale ou partielle de sa liberté entre les mains du chef.
La débition des dommages-intéréts existe toujours et peut étre executée chez un mambre
quelconque de la famille du condamné devenu & un moment donne, solvable. Cette exécution
forcée libére le coupable. '

c) La contrainte par corps.

Elle n'était jamais appliquée que pour dette et consistait en une espace de mise & l'en-
trave. Un seul pied d'habitude introduit dans l'appareil consistant en une piece en bois lourd
fendue dans le sens longitudinal et creusée d'un ou de deux trous. C'est le « leti ou luete » dont
les deux parties se chevillaient apres introduction du pied. La mise a l'entrave etait exécutée
par les « ahuka » et l'entrave reésidait dans le voisinage de la maison du chef, qui assurait sa
subsistance. Le temps du « leti » ne dépassait jamais un mois. Passé ce d2lai, si l'incapacité de
payer était constatée, tant dans le chef du contraint que dans celui de sa famille, il était désen-
travé et changeait son statut pour celui d'esclave. Ces esclaves pour dette étaient traités, sans
rigueur afin de leur laisser une possibilité de trouver la somme libératrice.

d) La peine capitale.

Il existe deux formes d'exécution : l'une en assommant le condamné, l'autre par
pendaison,

Exécution par I'assommoir.

Le condamné était amené par les « ahukas » peints pour la circonstance en pemba (blanc)
et en noir de fumée « ludima la mpoke » (noir de poterie), & I'endroit ou sa victime était
enterrée. L’exécution avdait lieu sur la tombe méme.
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Avant de procéder a l'exécution, l'ainé du groupe de la victime remettait une poule de
plumage noir qui était égorgée par le nkumi ; le sang en était recueilli et 'on en enduisait la main
qui avait tenu ['arme meurtriére. « Nkoko ka nkimoe = la poule du pardon ».

Des cordes (4 ou 5) étaient passées au cou de la victime et des ahukas assis autour de la
victime en tenaient les extrémités. Le plus élevé en grade des ahukas maniait d'un coup sec le
« kanda » gourdin en bois de « woto » tres dur long de | m. 50 environ et de 5 a 6 cm. de diameétre.
(woto == arbuste de savane au bois tres lourd). Souvent le crane éclatait. Une fosse était creusée
a coté de la tombe de la victime et le cadavre du supplicié y était jeté. La tombe une fois comblee,
le nkumu fichait une lance en terre, fer en-dessous, donnée par le chef en symbole de paix. Les
familles (celle de la victime et celle de 'agresseur) étaient tenues au respect de ce point final du
drame sous peine pour elles de bannissement.

Exécution par pendaison « dia mpane 1'osungu » « pendaison & l'arbre ».

Elle se pratiquait principalement en région de forét; un arbre designe a cette fin servait
de potence.

Sauf des questions de détails, la fagon de procéder a l'exécution était partout identique. Le
condamné était placé sous l'arbre dont une branche supportait la corde en dessous de laquelle
était érigé un petit échafaud. Ses mains liées derriére le dos, il était hissé sur I'echafaud par
les ahukas et la corde lui était passée autour du col. Un dihuka grimpait sur la branche tandis
que les auires sur un signe du « nkumu », basculaient 1'échafaud. La victime se balangait dans
le vide et le dihuka installé dans l'arbre se laissait glisser a califourchon sur les epaules du
pendu.

Le cadavre était inhume dans les mémes conditions que celui de l'assomme.

Apres 'exécution capitale, la famille de la victime cédait une chevre aux « ahukas » quila
mangealent eun forét apres l'avoir egorgée, en ayant en soin de recueillir le sang pour en
asperger les 2 tombes.

CHAPITRE VIL

LES ARTS INDIGENES.

Fabrication des nattes. (Mbela atoho mbela atoho = tisser des nattes).

Elle est pratiquée’ tant par les hommes que par les femmes et n'a aqucun caractere
artistique.

Materiaux

Les nattes (atoho) se font en « nkungu » en « tuyungu » et en « tukulo » — « mpeko » —
« akale » fibres vegeétales qui sont parfois teintées en ocrs plus o1 moins fonc2 — et en noir.

L'ocre est obtenu par le « likungu » arbre dont on rassemble das copzaux entaillés sur le
fit pour les mettre a bouillir dans une casserole en terre ; ou bien par le « mandjano » que l'on
fait également bouillir.

Le noir « est obtenu avec le « Lombe » (vase) et le « lihundji ». - (Lombe) La vase prove-
nant d'une riviére et les raclures d'un végétal appelé « lihundji » sont pilonnées au mortier
jusqu’'a melange intime, puis le tout est bouilli dans un pot en terre.

La technique.

Elle est entierement manuelle. C'est le tissage froebelien que nous connaissons tous et qui
s'execute a méme le sol. L'artisan assis ou plutdt accroupi, msat les fibres en place avec les
mains et les maintient, tressées sous les pieds. La natte terminee est cardée par un ourlet an
point de surjet, qui I’entoure toute.

D'autres nattes a base de matériaux de meilleure qualité et plus riches en teintes sont
fabriquees par les Arabisées suivant la méme technique.
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PLANCHE X. TISSAGE.

gere O/zelf‘a. tion-B

on reprend alternaltivement HB=A B=AB.
Jusgua ce gue le fissage albecgne le bois supercewr..



— 182 —

B. Le tissage. (mpuma ahondo = tissage des véiements)

Se cantonne & la confection des anciens vétements coutumiers en fibres de raphia.
» mpeko » « dihondo dia mpeko » = (vétement en raphia).

Préparation des fibres

Les fibres sont préparées par raclage de la pulpe qui les gaine. Une fois nettoyées elles
sont mises a sécher al'ombre. La qualité de la fibre réside dans sa finesse et sa longneur.

Coloris (voir natte) Fabrication.

La fabrication d'un « dihondo dia mpeko » grande piece a larges raies tres longue
de 3 & 4 m. de longueur et de 1 m. 50 environ de large, dit aussi « madiba » était anciennement
réservée aqux femmes.

Actuellement subsistent encore quelques tisseuses de « ahondo » pour tout le territoire ;
elles suffisent amplement aux besoins de la consommation réduite & quelques notables demeurés
fidéles au vétement coutumier.

C. La poterie — « ukingi = potier » (Voir planche Il hors texte)

La Poterie utilitaire, — est tournée, partout ou la terre s'y préte, par les femmes. Les poteries
sont presque toujours dépourvues de dessins ou d'ornementations. Parfois le fabricant a tracé
un petit filet en creux sur le bord supeérieur du récipient. Cette fabrication ne produit que des
casseroles et des pots a eau.

Poterie artistique. Se rencontrait, & l'état rudimentaire dans la région de Lombelilo, riche
en terre glaise, mais acquiert un certain succes depuis quelques années sous l'impulsion lui
donnée par Monsieur l'agent territorial Frangois.

Ayant decouvert une femme montrant des dispositions particulieres pour la poterie en créant
des formes heureuses et spéciales en poterie utilitaire, il s'occupa de lui inculquer le sens du
galbe et de la couleur.

Poursuivant son expérience il lui fit cuire certaines poteries en les rehaussant d'un vernis
a base de copal.

Des réalisations intéressantes sont sorties de cette éducation et les ceuvres de la « potiére »
de Lombelilo jouissent d'une certaine célébrité regionale. Elle a fait école et dirige actuellement
tout un groupe d'« artistes ». Un envoi a été fait au Musée d’Art de Léopoldville et nous attendons
son appréciation

Technique de la poterie ulilitaire.

La terre a pots est pulvérisée le plus finement possible sur un morceau de bois « lukuku ».
La terre utilisée, dénommée « dihumba » (terre grasse) est mélangée sur le « lukuku » avec des
debris de vieux pots.

La pate pétrie, est humectée lentement jusqu'a consistance suffisante pour un travail aisé.
Elle est malaxée et roulée entre les mains sous forme de longs cylindres d'environ 2 cm. de
diametre. C'est une aide qui fait ce travail pendant que la potiére ajuste les bandes. Elle débute
par un support dont une partie formera le fond du vase et sur lequel elle édifie son pot en dis-
posant l'une au-dessus de 'autre des couches successives de ces cylindres (voir schéma). Le pot
se termine le méme jour. Ce premier travail de création offre une masse non unie et souvent
peu harmonieuse. La terre est encore trés malléable, et de la main la potiére redresse et polit
son ouvrage. Au moyen d'une grande écaille de mollusque (lokeso), elle passe une main dans
Vouverture de pot et gratte toutes les aspérités intérieures tandis que de 'autre elle suit, al'ex-
térieur, en appuyant légérement, tout son travail de lissage interne.

Elle reprend le méme travail a l'extérieur en se servant d'un morceau plat de bambou
tandis que le finissage se fait de nouveau au « lokeso ». Elle détache alors le pot de I'Ekingo
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PLANCHE Ir - POTERIE.
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et modele le fond. Le pot est terminé ; il a la formea connue et copiée depuis des années et dont
la formule se transmet de mere en fille.

Exposé au soleil pendant 3 ou 4 jours pour le séchage, le pot est remisé sur la claie qui
se trouve au-dessus du foyer et parachéve ainsi son séchage pendant 2 ou 3 semaines.

La cuisson.

"Les pots une fois secs, un trou est creuse dont la dimension est reglée sur la quantité des
piéces a enfourner. Pendant que le mari ou un frére s'en occupe, une sceur de la potiére — c'est
chose nécessaire dans la technique coutumiere, va en forét faire la provision de bois, choisi entre
trois espéces dont il ne faut pas s'écarter : « lingi » ou « Utshumbi » ou « Diki » — (noms verna-
culaires variant suivant les régions) qui réunissen) les qualités essentielles:

a) pouvoir calorique intense ;

b) combustion sans pétillement :

c) combustion relativement lente afin que les pots soient cuits G point sans calciner la
terre.

Le trou « Difuku dia mpoke » est terminé ; les pots sont enfournés en ayant soin d'alterner
les ouvertures et les fonds. Le bois est disposé de fagon a remplir tous les vides et le feu est
allumé. Deux conditions sont requises pour 'allumage du four : il doit avoir lieu en période de
nouvelle lune et le jour ou un déces est survenu dans le clan. Tandis que la poterie cuit, la
méme sceur qui s'est occupée du bois, s'affaire a récolter le vernis « olimo » qu'elle extrait de
deux arbres : le « nto » ou le « okolo » (résineux). Le « olimo » est bouilli dans de I'eau et déposé
dans un pot en terre dans le voisinage du four.

Le pots cuits sont désenfournés un & un, au moyen d'une longue parche en bois et enduits
immeédiatement d' « olimo » & la brosse faite de fibres de palmier rassemblées.

Nom coutumier de la potiére : « ukingi wa mpoke »

Localisation de I'industrie de la poterie :

Réglée par les dépots de terre « dihumba ».

D. Travail du fex. (Voir planche Ill hors texte)

Le forgeron « utshudi » occupe une place prépondérante dans la société indigéne. C'est la
seule caste qui fait 1'objet d'une interdiction au mariage (Voir plus haut chapitre VI littéra E).

Matériaux

Les forgerons connaissaient l'art d'exiraire le fer de son minerai « uve a yandjo ». Cstte
opération se faisait dans un four creusé a méme une termitiere et divisé en deux parties : le four
de fonte proprement dit et l'autre, le trou de coulée.

Le four de fonte est séparé du trou de coulée par un bouchon en argile « Lufule la Dika-
telo ». Le four est chargé avec du minerais et du bois de 'espéce « wodo ». Aprés un certain
temps de cuisson il suffit de trouer le bouchon pour que le mé#tal en fusion coule dans la logette
lui ménagée a cet effet. Actuellement les forgerons indigenes ne préparent plus eux-mémes leur
métal ; ils I'achétent brut. .

Technique. Les principes de la primitive technique du métier sont & peu de chose prés
semblables & ceux de nos vieux forgerons de village. Le soufflet est constitué par un ou plu-
sieurs pots en bois recouverts de feuilles de bananiers passées, au prealable, au-dessus du feu
pour les assouplir. Ces deux feuilles supportent en leur centre un baton, le tout formant cou-
vercle du pot. Il suffira d'actionner le baton de haut en bas pour obtenir une soufflerie. (voir
croquis). L'enclume est une pierre dont la face supérieure est bien plane. Le marteau est une
masse métallique de forme pyramidale quadrangulaire ou conique qui s'empoigne d pleine
main, métal contre peau. La pince, nécessaire pour saisir le meétal porté au rouge-cerise dans
le brasier, est un bois refondu.
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PLANCHE I - TAARVAIL DU FER .

RS

&

ATAOPNINNR 2Ry

£

A- fourRNERU (-D«'/(a.(‘elo dia wbshuol ) : 7- termelxere
2- rineracs - 3, Bods - ¥, bouchon ot
browe e coulge.

B- EnCLUME EN PIERRE -r(.bt've Ao U&shed)

C- SOUFFLET . ( Mruka)

D- MARTEARUVXY EN FER - (/vyunda ne OKenge)
E-P/nvcE N BOIS - (Lumana)



— 186 —

La trempe était inconnue avant l'arrivée des Européens. Nous avons observé a plusieurs
reprises des forgerons au travail et il faut reconnaitre qu'ils travaillent & la couleur du métal
chauffé comme des forgerons civilisés. Ils couvrent d'autre part leur piece a chauffer sous de la
cendre de bois .... comme en d'autres lieux, nous semble-t-il.

Anciennement le métier de forgeron s'exergait toujours daus la méme famille. Le cadet était
initié par son ainé et devait paver jusqu'a 20 chevres pour son apprentissage. Actuellement
encore, les forgerons gagnent largement de quoi s'assurer une existence au-dessus de la
moyenne.

Fabrication des « elondja ». (cloche)

Cing forgerons seulement pour tout le territoire et certains territoires voisins fabriquent
ces cloches en fer. Ce travail spécial tient déja de 1'art et la corporation des forgerons s'est
toujours arrangée de telle sorte que le nombre des maitres en ce domaine demeure minime.

L' « elondja » pour un Européen qui l'examine de prés n'a évidemment rien d’'extraordi-
naire dans sa technique, mais pour le noir probablement en raison de sa destination finale, sa
fabrication est entourée d'une sorte de rite magico-religieux observé strictement, qui interdit aux
amateurs benévoles de s'essayer a la fabriquer.

Voicl quelques-uns des rites du forgeron de 1' « elondja » :

10) il faut tout d'abord avoir payé un droit qux « nkumu » et aux « tshite »;

29) il faut avoir acquis I'art de la fabrication chez un initié ;

39) il faut ne forger 1' « elondja » que tard dans la nuit lorsque plus personne n'est debout :

40) 1l faut que pendant la journée précédant le forgeage de 1'« elondja » , aucune femme
ne se soit approchee de la forge ;

30) il faut que, deux jours avant et deux jours aprés le forgement, le forgeron s'abstienne
de toutes relations sexuelles ; )

69) il faut que 1'aide maniant le soufflet soit célibataire ;

1°) il faut que I' « elondja » une fois forgé soit emporté de la forge par un « nkumu » ou
un « tshite » qui le transporte caché dans un « madiba » jusqu'a sa demeure ; c'est 1a que le
« nkumu » acheteur viendra en prendre livraison ;

80) il faut que l'acheteur se présente le soir ;

9¢) il faut enfin que le forgeron prépare lui-méme la braise : il ne peut abandonner ce soin
au manceuvre-apprenti, comme c'est réguliéerement le cas lorsqu'il forge des objets usuels.

N. B. Un « elondja de 40 cm. cofite 100 frs ; un » elondja « de 50 cm. cofite 150 frs. L' « elo-
ndja » double de 40 cm. cotite 150 frs ; le double de 50 cm. coiite 200 frs (4 chévres). Les « elo-
ndja » doubles ne sont employés que par les musiciens et leur fabrication n'est pas entourée
de rites.

E. Fabrication du « Lokombe » fam-tam.

Le « Lokombe », tam-tam entiérement en bois, est I'instrument de danse et de communi-
cations surtout, coutumier par excellence.

Le « Lokombe » se taille d'une seule piéce dans 'arbre dénommé «Uku ka ». L'instrument
regoit d'abord sa forme extérieure puis est creusé par l'artisan au moyen desinstruments appelés
« Utshimo » .

L’artisan utilise deux « Utshimo ». L'une, de 60 & 70 cm. de long, pour entailler l'ouverture,
I'autre, de 1 m. 20 @ 1 m. 50 de long, au manche et qu fer plus minces pour creuser l'instrument
jusque dans le fond.
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VIII. La danse et la musique.

Les principales danses connues dans le Territoire sont : ,

a) Lomamba se danse au son des tambours de danse « olenga » et « fopo » ; les hommes
et les femmes réunis, a l'occasion des funérailles.

b) Wenye a koy : danse de l'investiture (olua) d'un chef (koy). Tous les habitants y parti-
cipent.

¢) Ishipo. Danseé par les hommes seulement lors de la nouvelle lune. On emploie le tambour
de danse « ngomo » ka « eshipo » frappé avec un « okomba » (mailloche)

d) Olinga est danse par les hommes et les femmes indifféremment. Ce sont deux petits
tambours qui la scandent « longwe » et « lungumbo ». Se danse particulierement le jour de la
pleine lune.

e) Eketu. Se danse jouée par le « ngomo » et le « lukumbi ». Les hommes et les femmes
peuvent s'y livrer & n'importe quel moment de la journée. Cette danse a été introduite par les
Basambala.

f) Lohenga. N'est dansee que par les hommes. Le rythme de cette danse est donné par
trois tambours dont un trés grand appelé « Lungombi ». On la danse

1°) @ nouvelle lune ;

2°) a la mort d'un notable ;

39) le jour de l'investiture. — Dansée principalement dans le nord du Territoire.

g) Kokoema. Est réservée aux femmes. Celles qui la dansent doivent revétir un costume
coutumier compose :

1°) d'un espece de tutu confectionne en fibres de raphia;

20) des sonnettes assemblées en bracelet ou en collier au cou et en-dessous du genou ;

3°) a la ceinture deux cloches, I'une devant et l'autre derriere.

Les musiciens sont des femmes également et se servent de deux tambours « ngomo » et
« okokoloko ». Cette danse du « ekokoema » se fait lors de l'investilure d'un chef ou qu moment
.de l'arrivée dans le clan d'un personnage de marque.

h) Limbu la asa. Se danse lorsque une femme du groupe a donné naissance a des
jumeaux. Toutes les femmes se reconnaissant une attache avec la meére doivent danser
avec elle, La danse est accompagnée par les battemants du « lihanga ».....

O Shako o Wumba....

...ngenge le ngenge...
littéralement : « que Shako et Wumba soient forts... »

i) Punge. Les danseurs se mettent entre les dents un mirliton et dansent aux sons de cet
instrument soutenu par des tambours. Se danse q]u gré de la fantaisie des populations.

Les danses d'enfants seuls sont inconnues.

Les instruments :

a) Lokombe — tam-tam (avoir plus haut)

b) les tambours: ngomo  — fwekombo — longwe — tongondo (d'origine Basamba-
la — fopo — olenga — lungombi

¢) la double-cloche : « Dihanga » ou « Elondja »

d) sonnettes : « Dihanga dia tshitshe »

e) sonnettes en bracelets ou en colliers : « akoso »

f) instrument & cordes métalliques : « dikembi »-

g) castagnettes = « dikosa » — « graines enfermées dans un petit panier.
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Les musiciens.

L'udimba : le chef d’orchestre et télégraphiste qui bat le « Lokombe ».

Ngomo ou umpumi : joue du tambour.

Uyaka : toujours une femme, joue du « dikosa » d'une seule main.

Mpango : un homme, joue du « dikosa », un dans chaque main.

Wembij : joue de la cloche double « nihanga » ou « Elondja ».

Lunguma : joue de 1' « awulu » callebasse remplie de graines dures.

Lokoka : accompagne de la bouche les autres musiciens et porte le sac destiné & contenir

les cadeaux remis aux artistes.

IX. Les jeux.

Les jeux pratiqués par les descendants de Ankutshu sont au nombre de quatre :
1°) upila ;

2°) angandji ;

3°) ntshole, wunde

40) mbali.

Upila.

Ce jeu counsiste en une espece de jeu de crosse se jouant a l'aide de :

a) une masse en caoutchouc de la grosseur des deux poing appelée « upila ».

b) un baton, sorte de crosse, dénommeé « kuwa ».

Régle du jeu. Les joueurs sont divisés en deux équipes de quatre joueurs chacune. Les deux
équipes partent en méme temps du méme endroit. Il s'agit d'atteindre, le premier, un endroit fixé
d’avance. Des arbitres « mweleo » accompagnent les équipes dans la marche vers le but. Les
joueurs frappent & tour de réle la masse en caoutchouc de leur « kuwa ». Une fois le coup donne,
la balle doit étre laissée libre ; personne ne peut tenter de limiter ses bonds. L'équipe gagnante
se partage les enjeux déposés avant de prendre le départ.

« Ongandji » ou « Angandji ».

Se joue avec des graines d'arbre dénommeées « angandji » ayant la forme d'un gros
haricot. Ces graines sont fichées en terre par l'extrémité la plus étroite. Il y a autant de graines
qu'il y a de joueurs dans les camps ex. : Deux équipes A etB de dix joueurs jouent l'une contre
1'autre. Elles se font face et sont séparées de 15 & 20 cm. Les joueurs s'exercent a tour de rdle de la
fagon suivante : Le camp A a l’avantage et débute. Une graine de « lokeso » (graine ronde) ayant
la forme & peu preés sphérique est projetée par le premier joueur vers la camp B en essayant de
faire tomber le plus possible de graines « angandji ». Le méme projectile est repris par le joueur
du camp B qui le lance vers le camp A dans le méme but et ainsi de suite. Le camp qui a abattu le
premier tous les objectifs du camp adverse est déclaré vainqueur. Les objets déposés comme
enjeu avant la lancee du premier projectile sont partagés entre les gagnants.

« Nde » ou « Ntshole.

Les indigénes s’exercent régulierement au tir a l'arc de compétition.

Les arcs et fléches sont ceux employés ordinairement pour chasser le singe ou les oiseaux
et la cible est une feuille de bananier qu'il s'agit de traverser en n'importe quel endroit. Fleche
= lole ; arc = uta. La fléche est seulement épointée et empennée soit d'une feuille soit de plumes
d'oiseaux. Le bois employé pour l'arc est le « lumana ».

La distance du tir varie avec la force des joueurs et peut atteindre 25 & 30 meétres.

Chaque fois qu'un joueur fait but (en transper¢ant la feuille de bananier) il regoit deux
fleches de tous les autres compétiteurs. Toute fléeche touchant la feuille sans y pénétrer est nulle.
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« Mbali » Jeu de hasard.

Le « mbali » se jcre avec Ceux €écailles de mcllusgue Ce fcimre icenticue, les éccilles sont
placées l'une sur l'autre de fagon & c€ cueles cuvertiures ce reccuvient et dépcsés sur la main
d'une espece de « bonneteur » qui re parlicipe ras cu jeu et est ckargé de larncer en l'air les
écailles. Les enjeux des joueurs lui scnt corfi€s avent le jelé. Les écailles scnt marcuées d'un
signe spécial propre a chaque jouevr. Le « kcrneleur » jeile et les jcueurs qui cnt vre €caille
au moins se trouvant par terre l'ouv eriure en l'air gagnernt. Le kenneteur touche sur les bene-
fices des joueurs une commissicn €valuée a 5 °/,. C'est en somme le jeu de « pile ou face ».

X. Quelques croyances.

L'étre supréme se dit « Djungu Manga » mais les indigenes ne lui accordent pasl'idéee de
Créateur ni d'Arbitre Supréme des destinées humaines. C'est un esprit supérieur et lointain qui
est invoqué surtout dans les serments. Les natifs distinguent alors quelques esprits :

Espritde la Forét: EKETU « signifie aussi chimpanzé » esprit mauvais vivant dans la forét,
tracasse et {ait mourir les passants

Esprits des eaux : « UDJI ». Ils n’en connaissent pas la forme mais il entraine dans 'eau les
personnes se trouvant dans les pirogues ou sur les bords dss rivieres.

Esprit du ciel.a) « NGULU » (l'arc-en-ciel) ne p=zut étra rencontre daas le volsinage
des eaux.

b) « DJADI » (la foudre). Ne frappait les personnes ou les biens que sur intervention d'un
sortilege préeparé par un « wetshi » sorcier.

Esprit du vent. « PUNGUENEND]JI » (tourbillcn). S'élevant lorsqu’'en allume un feu de
brousse. Il enleve les cheveux des personnes se trouvant dans son aire et les emporte dans un
clan adverse ou l'on en préparait un sort « ndoka » provoquant la mort de leur propriétaire.

Esprit des anciens villages abandonnés : « EDIMU ». C'était la mort en cas de renconire. Les
« edimu » sont les gardiens des emplacements des villages abandonnés et ils exercent leur
vengeance le plus souvent contre les personnes étrangeres au clan.

Le revenant « OLOKI » se manifeste la nuit par une lueur interncse et saisit a la gorge le
malheureux qui le croise.

Le double : a) Le bon double se réincarnant dans le sein d'une femme : « OSANGO ».

L' « OSANGO » est I'esprit du mari défunt qui, ayant toujours vécu en bons termes avec son
épouse, se réincarne dans le sein de celle-ci. De telle sorte que, tous les enfants naissant par la
suite, sont le fruit des ceuvres de I’ « osango » et non des ceuvres du nouveau mari.

b) Le mauvais double : 1°) Errant de la forét (voir plus haut « Eketa »).

2°) Errant dans le voisinage des cimetiéres (voir plus haut « Oloki »).

Le mauvais ceil, « NDOKA » ou « NDOKI », et le jeteur de sort s’appelie « NKANGA NDOKA ».

L. DELCOURT.
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Le Bulletin des Juridictions Indigénes et du
Droit Coutumier Congolais a regu les ou-
vrages suivants :

Fr. LAMAL S. ]. - Essai d'étude démogra-
phique d'une population du Kwango (Insti-
tut Royal Colonial Belge - Section des scien-
ces morales et politiques - 1949).

L'auteur, aprés une introduction, étudie le
mouvement naturel de la population des
Basuku du District du Kwango : la natalité,
la mortalité, le décroissement. L'auteur s'at-
tache ensuite aqux causes principales du
décroissement et indique les remédes avy
apporter.

Cette monographie que le Pére LAMAL
ntitule d e modeste ouvrage est, au con-
raire, remarquable. Sa thése : la nécessite
et l'urgence d'une politique de natalité chez
les Basuku sera lue avec fruit par tous ceux
qui s’intéressent aqux problémss indigénes
et qui portent la responsabilité de les résou-
dre pour le plus grand bien d'une race
menacée. Signalons également la belle
presentation de cet ouvrage contenant de
nombreuses pholographies.

¥*—\c

L. GUEBELS, - Procureur Général pres la
Cour d’'Appel de Leopoldville. Apergus ré-
trospectif des travaux de la commission
permanente pour la protection des indige-
nes d'apres les rapports des services (C. E.
P. S. 1. 1949).

Le distingué auteur nous a fait une rela-
tion qui est un document d'une grande
importance dans l'histoire de la colonisa-
tion par la Belgique.

A sa lecture nous verrons qu'une tra-
diction deja longue préceéde les efforts que
nous voyons faire pour l'amélioration du
sort des indigenes.

#»*
* W
C. E. P. S. I. - Bulletin n° 4 Centre d'Etude
des problemes Sociaux Indigénes (année
1946 - 1947).
- Ce quatriéme bulletin terminait la pre-

miere année de publication. Il contient des
articles les plus divers étudiant les problé-
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mes sociqux indigénes et la recherche
d'une sclution équitable.

Une intéressante chronique sociale ter-
mine cet ouvrage qui devrait se trouver
entre les mains de tous ceux qui ont la
charge d’'éduquer les indigénes.

¥*¥

AUCAM - Revue janvier-avril 1949, ne
148 - Association des Universitaires Catho-
liques pour I'Aide aux Missions, Louvain.

La revue presente sept études signées de
noms celebres. Parmi celles qui intéressent
I'Afrique, citons L'Evolution de la Scciété
Noire, par le R. P. Don BAUDUIN STAN-
DAERT, O. S. B., Supérieur régulier de la
Mission du Katanga.

L'auteur nous met en garde contre de
trop subtiles distinctions : question démogra-
phigue, question économique, question des
evolués et des élites; il nous fait ainsi
observer que nous avons perdu de vue la
vraie question sociale indigéne : 1'évolution
de toute la société noire dans son ensemble.

KONGO-OVERZEE — XV (1949), 2.

Il est inutile de présenter & nos lecteurs
I'excellente revue « KONGO-OVERZEE ».

Celle que nous avons lue se distingue par
une étude « Over openbare en staatsbur-
gerlijjke rechten in Kongo », par M. VERS-
TRAETE, professeur al'Université coloniale
d’'Anvers.

A citer également : « Esquisse de la lan-
gue Mba (Kimanga), par le missionnaire
J. F. CARRINGTON, de Yakusu.

- « Het Probleem der Pygmeeénreligie vol-
gens (Rome), etc

AFRICA — Journal de I'Institut Internatio-
nal Africain, ne 2 avril 1949. — Editeur :
DARYLL FORDE, Londres.

~ Cette revue, d'une haute tenue scientifi-
que, publie six articles dont un en francais,
de Jacques BUTHO : « La parenté des Yoru-
ba aux peuplades de Dahomey et Togo ».

Le « Native Law Code of Eritrea » de
DENNIS J. DUNGANSON et ' « Analysis of
the Bahima marriage ceremony » de KA-
VERLO OBERG, méritent une mention toute
spéciale ainsi d'ailleurs que « A further



note on Joking relationships », de A. R.
RADCLIFFEBRO'WN.

AFRICAN STUDIES — Vol. 8, n° 1, mars
1949. — Publication du Départem=nt des
études bantoues al'Universite de Witwater-
srand, Johannesburg.

Cing études dont une en Frangais de
M. G. VAN COILLIE, « Recueil des signaux
claniques ou Kumbu des Tribus Mbagani et
du Kasai ».

Les articles intitulés « Addendum to the
lla speaking peoples of Northern Rhode-
sia », par Edwin W. SMITH, « The Use of
Demonstrative Pronoun in Xhosa, » par W.
BOURQUIN, « Black Magic Feuds, » par
W. SINGLETON-FISHER, « The Bull-Roarer
among the Ibo », par M. D. W. JEFFREYL,
nous transportent dans les domaines lin-
guistiques, juridique est anthropologiques.

Leurs auteurs sont tous connus comme
savants ayant une longue expérience des
gens et choses d’Afrique.

M. Edwin-W. SMITH fut Président de la
Société Royale d’' Anthropologie de Grande-
Bretagne.

UNITED EMPIRE : — Journal of The Royal
Empire Society, Vol. XXXIX, n¢ 6, Northum-
berland avenue, London, W. C. 2.

Les articles nous intéressant au point de
vue colonial sont les suivants : « The Trans-
fer of Powar in India », par le vice-amiral
The Earl MOUNTBATTEN of BURMA,. « Na-
tional Film Services in the Dominions », par
John GRIERSON, « East African Develop-
ment » par Sir Alfred VINCENT.

ETUDES CAMEROUNAISES Tome 1,
ne 23-24 — Institut Francais d'Afrique Noire.

Remarquables études concernant le Ca-
meroun, ses habitants, ses moeurs.

Nous davrions citer tous les auteurs, atna
lyser chaque article, mais la place fait
défaut. Qu'il nous soit permis de mentionner
spécialement « L'Anatomie du Corps
Humain et les causes des maladies » expli-
quées par trois guérisseurs de la tribu des
Ndihi et rapportées par Mme René DU-
CAST.
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Nous conngissons lss féticheurs et nous
nous rendons compte combien il a fallu de
patience et ds sagacitée & Mine DUCAST
pour approcher cas indigznss ma2fiants et
rusés, les faire parler et transcrire fidele-
ment leurs conversations.

MONJUR O GABU E A SUA HISTORIA, par
Jorge VELLEZ CAROCO (Centre d’'Etudes
de la Guinze portugaise n° 8 Lisbonne).

Dans un magnifique livre de 300 pagss,
l'auteur écrit l'histoire du « Gabu », les
grandas invasions, le regne de Fula de
Macing, etc. L'intérét résid= dans le fait que
ce travail constitue le fruit d'investigations
directes et locales.

A HABITACAO INDIGENA NA GUINE
PORTUGUESA, Direcgao de A. TEIXEIRA
DA MOTA et Mario VENTIM NEVES (Centre
d'Etudes de la Guinée portugaise, n°7,
Lisbonne).

Tres bel ouvrage de 600 pages magnifi-
quement illustré. Les auteurs classifient les
cases des diverses pzaupladas de la Guinée
portugaise. Ils nous décrivent les caracté-
ristiques, la technique, et 1'évolution dans
les habitations.

TRAITE ELEMENTAIRE DE
DROIT COUTUMIER
DU CONGO BELGE

par A. SOHIER., Conseiller a la Cour de
Cassation. — Procureur Général Honoraire
pres la Cour d'Appel d'Elisabethville —
Professeur al'Université Coloniale de Belgi-
gue. — Bruxelles Maison Ferdinand Larcier.
26-28 Rue des Minimes Bruxelles, 1949,

Ce livre vient & son heure. Dans le cré-
puscule ou tend & se pardre le droit coutu-
mier, il est un phare tant pour orienter
positivemsnt les praticiens de la coutums
que negativemsnt pour leur marquer les
écueils g éviter.

L'ouvrage couvre l'universalité du ré-
gime coutumier congolais, depuis les sour-
ces et jusqu'd la procédure, en passant par
le droit public, p2nal fiscal et civil. C'est
dire que ces disciplines sont sommiirement



étudiées ; cependant la concision des traités
n'a pas sacrifié a la clarté et, sous chaque
rubrique, nous retrouvons l'essentiel, qui
est aqussi le plus souvent l'universel congo-
lais de notre droit coutumier.

On ne reprochera pas au coutumiste de
s'écarter, dans son exposé, de l'ordre clas-
sique, sinon logique, de nos traités de droit
occidentaux. Le fait qu'il renverse l'ordre,
placant par exemple la responsabilité dé-
lictuelle et quasi délictuelle entre la procé-
dure et le droit pénal, ne parait pas justifié.
Il en est de méme du Titre 1I traitaat du
régime clanique, hors du cadre des institu-
tions politiques et & I'écart du droit civil.
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Construit sans s'appuyer sur des réfé-
rences originales, cet ouvrags a systéma-
tisé les éléms=nts épars et disparates de
notre littérature coutumiste. Ce n'est pas
une laborieuse compilation, c'est une syn-
thése faite du dedans par un aquteur qui
n'est pas seulement inform?2, mais qui a
vécu, en praticien, le droit congolais.

L'auteur ne prétend étre ni définitif ni
complet, tant il est évident que tout reste a
faire dans ce domaine du droit ; mais peut-
étre pourra-t-on justement qualifier ce livre
de « Prolégoménes a toute étude future du
droit Coutumier Congolais ».

Tel sera son merite.
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JURISPRUDENCE

Nous avons vu avec joie reparaflre I'ex-
cellent Bulletin de Jurisprudence des
Tribunaux Indigénes du Ruanda-Urundi.
Ncus en extrayons quelques jugements qui
ne manqueront pas d'intéresser nos lec-
teurs.

LA REDACTION.

Tugement n°e 163 — Tribunal du Mwami de
1'Urundi

séant @ Bururi.
Audience publique du 7novembre 1945.
Inamuzungu ¢/ Ntakandi.

SUCCESSION : - Dreit des héritiers mi-
neurs non exncore nantis de leur gquote
part d’installation - Primauté sur leurs
grzads fréres déja imstallés. Remariage
d’une fomme - filiction des enfants d’un

premier lii.

I Revient au premier mari, la dot d'une
femme qui se remarie avec versement d'une
autre dot.

II. Le fait pour des enfants mineurs de
ccncourir & une succession conjointement
avec d'autres héritiers déja installés, leur
donne droit de foucher Ieur quote part
d'installation avant tous les autres héritiers.

JUGEMENT

Vu par le Tribuna du Mwami sie¢geant
comme juridiction de revision du jugement
n° 3947 rendu par le tribunal de Territoire
de Bururi en date du 1 juin 1944 en cause
des parties ci-dessus disposant comme suit :
« Ntaldndi gagne la cause pour la vache
« Rubibi » qu'll avait donnée & son psre,
Tout en étant la propriété de Ntakandi,
que cette vache reste chez sa mardtre.
Quant au puiné du dit Ntakandi qu'il fasse
la cour a ce dernier qui pourra ensuite lui
donner une téte de bétail. Inamuzungu
varsera 40 frs des frais du proces. »

Vu la revision du dit jugement demandé
par Inamuzungu au Tribunal du Mwami en
date du 18 mai 1945. ‘

»
»
»
»
»
»
P

~

Oui les déclarations de la plaignante
comme suit :

Mon feu mari m’'a laissée avec 3 enfants
et 4 tétes de bétail. Ntakandi et Rwasa se les
ont partagées et n'ont rien donné a mon fils
Antoine.

Qui les dires au défendeur exposés
comme suit :

De son vivant mon pere avait donné
Mwaka & Rwasa et aprés sa mort Rwasa
prit Mwaka et ses veaux. Quant & moi,
j'avais préié a mon pere une genisse, aprées
sa mort j'ai repris ma vache et son veau.
Antoine resta avec deux vaches.

Incmuzungu réplique : Bigoro est la dot
qui revient a Sakatama parce que la dot
qui a été versée pour moi est restée chez
nous, ccnséquemment la 2me dot revient
a la famille de mon premier mari. La
génisse « ya marwa » qui a été donnée
en dot de la sceur de Sekatama du clan des
Aratsindagire ou j'étais d'abord mariée,
appartient aux Abatsindagire.

Vu que c'est décidé : Qui verse une dot

pour une femme qui a des enfants, acquiert
également ces derniers. Qu'en outre Nta-
kcndi reconnait avoir regu de son pere 2
tétes de beétail; que, quant a Rwasa et
Antoine, il ne leur avait encore rien donné.

Le Tribunal:

Attendu qu'une génisse ne peut étre
donnée en qualite d'inyrwa (vache laitiere)
— ne pouva:nt pas encore donner du lait ;

Attendu qu'au parent on ne doit préter
qu'une vachz= laitiére en cette qualité ;

Attendu qus Ntakandi, avait regu 2 tétes
de béatail d= son peéere et que Rwasa et
Antoine n'avaient encore rien regu;

Attendu que la 2me dot revient & la famille
du premiser mari & moins que ce dernier ait
retiré la dot

Attendu que, qii dote une femme qui a
des enfants, quand celle-ci n'était pas dotée
ou dont la dot a été retirée, achéte en méme
temps ces enfants;

Attendu que les enfants issus du mariage
d'une femme dont la dot a été versée etn’'a



pas retirée, appartiennent a la famille du
mari ;

Par ces motifs ;

Vu l'article 18 de 'Ordonnance ne 348/
AIMO du 5 octobre 1943.

Vu la coutume de I'Urundi admettant que
les enfants qui n'avaient pas encore regu
du bétail, en regoivent d'abord avant le
partage de l'héritage ;

Vu que de coutume les enfants ds la
femme dont la dot a eté versee et n'a pas
eté retirée, appartiennent a la famille du
mari.

Le Tribunal du Mwami.

Statuant au fond,

Annulant le juyamant a quo, ordoans a
Ntakandi d'amzner tout le bétail pour faire
le partage demain matin.

Donne a Ntakindi 3, a Rwasa 2, & Antoine
2 vaches. Celles revenant aux abatsinda-
gire sont remises a Sakatama.

Ainsi jugeé et prononce a Bururi en l'au-
dience publique du 8-11-45 ou siégeaient le
Mwami Mwambutsa, Juge, Hugano et Nda-
koze, assesseurs; Rugomana, Greffier.

NOTE

[. De cette décision, il découle, qu'en
Urundi en territoire de Bururi, le mari qui
se sépare de sa femme, a la faculté de
demander le remboursement de la dot ou
d'y renoncer. La dot versée pour une divor-
cée appartient au premier mari a moins dit
le Tribunal, qu'il n'ait retirée la sienne.

Les enfants issus de la premiére union
appartiennent ipso facto au second mari
versant la dot.

Sur ce point, il serait sans doute intéres-
sant de rapprocher cette décision de la
coutume du Ruanda et de voir, en quels
points, certaines analogies peuvent se
présenter.

Au Ruanda, les époux peuvent se séparer.
Si de l'union il n'y a pas eu d'enfants le
mari a la faculté de demander le rembour-
sement de la dot. Dans ce cas et en regle
générale, la dot est souvent remboursée
chr. Tribunal du Mwami du Ruanda du 30
décembre 1944 : Servir 1944 p. 203 & sui-
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vante, note 11 — Tribunal du cheifarie Nya-
runguru 24 mai 1944 : Servir 1946 p. 93 no 23
— Tribunal de Territoire d'Astrida du 16
juin 1945 : Bulletin de Jurisprudence du
Ruanda-Urundi p. 29 — Jugement n° 31-33
-15-18).

S'll y a eu des enfants le mari ne poss2da
plus la faculté de demander le rembour-
sement de la dot, @ moins d'établir que cas
enfants ne lul appartiennent pas par le
désaveux (cfr. Tribunal de Territoire
Astrida du 9 avril 1945 : p. 45, Servir 1946 —
Tribunal de chefferie Bwanacyambwe —
Bulletin du Jurisprudence du Ruanda-Urundi
1945, jugement n° 46 du 16 juin 1946 —
Jugement n° 68, chefferie Bwanacyambwe
du 6 juin 1946).

Bien qu'au Ruanda l'opinion publique
prohibe le désaveu d'un enfant, le droit
coutumier 1'admet cependant en certaines
circonstances (cfr. Bull. Jurisprudence du
Ruanda-Urundi 1946 : - jugement 63, Tribu-
nal de chefferie Bwanacyambwe du 6 juin
1946). ‘

Le fait de marier, en versant une dot, une
femme qui a des enfants d'un premier ma-
riage ne donne pas droit @ ces enfants m&me
illegitimes. Ces derniers sont souvent sus-
ceptibles d'étre légitimés a n'importe quel
moment. (cfr. Bulletin Jurisprudence du
Ruanda-Urundi 1946 : Tribunal de Territoire
de Ruhengeri, 23 avril 1945 : n° 69 ;n° 70 du
6 aoit 1945).

Sur ce point le droit coutumier du Ruanda
semble se différencier de celui de I'Urundi
{du Territoire de Bururl)

S'il vy a donc désaveu prouvé devant
le Tribunal et par le Tribunal admis,
I'enfant devient illégitime et le Tribunal
peut autoriser le remboursement de la dot
au premier mari (voir méme Tribunal que
ci-dessus).

Sur cette question du désaveu, le droit
coutumier ruandais présenterait certaines
analogies avec celui de 1'Urundi en ter-
ritoire de Bururi. Il n’en est pas de méme au
sujet de la légitimité, car bien qu'illégitimes
et désavoués, les enfants du premier lit
appartiennent au clon maternel.

Seulement comme ils n'ont plus 1'espé-



rance d'étre 1égitimés, le second mari peut
les adopter, aussi longtemps qu'il a pour
épouse leur meére. Donc ces enfants ne lui
appartiendront pas, excepte s'il y a adop-
tion. '

Sur le point de remise de la seconde dot.

Le Tribunal décide que la seconde dot
appartient au premier mari & moins qu'il
n'ait regu la sienne. Cela peut-il se pré-
senter au Ruanda ? Et & quel titre ?

Le cas semble douteux. Si le premier mari
a renoncé cu remboursement de la dot,
c'est qu'il a eu des enfants issus de 1'union
cu qu'il a eu comme but, de maintenir
I'alliance clanique. Dans cette hypothese, il
a droit a I'indongoranyo (téte de betail que
la famille de la femme, ou le beau-pere
remet au gendre a titre de compensation
pour la dot).

Dans le cas de désaveu des enfants
admis par le Tribunal, le premier mari
obtient le remboursement de la dot.

S. C.

Jugement ne 164 — Tribunal de chefferie
Bwanacyambwe.
Seant d Remera
- Audience publique du 26 juin 1945.
En cause :
Kayishiki ¢/ Rugumiliza.

CONTRAT DE GARDIENNAGE : Man-
dat du gaxdien - obligations contractées
par lui - contrat de prét de bétail mis en
gaxdiennage - mort de ’emprunteur -
restitution du prét par le gardien au pro-
priétaire.

I. Le gardien d'un troupeau de tétes de
bétall peut avoir le droit d'agir en lieu et
place du propriétaire soit pour le prét de
l8tes de bétail, soit pour la vente.

II. Le contrat qu'il passe avec un tiers au
ncm du propriétaire engage le gardien
envers son patron.

III. Il appartient au gardien qui a conclu le
ccntrat de prét de veuiller a son exécution.
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1V. La non exécution par le tiers contrac-
tant avec le gardien, n'enleve pas la respon-
sabilité de ce gardien envers son patron.

Jugement conforme a la notice.

Siégeaient : Rwiyamilira, chef de chef-
ferie, Juge Bihene, Rwabukanga, Nturo,
Cisagara, assesseurs et Mugarula, CGreffier,

NOTE

Le défendeur préta auntiers un taurillon
qu'il gardait pour le compte du demandeur.
Le tiers décédé ne put rendre la béte. Le
demandeur assigna le gardien en restitu-
tion. Le Tribunal condamne le défendeur
au paiement d'un mukangara (voir ubu-
gwate — cfr. Droit coutumier Ruanda par
G. Sandrart : lre partie p. 158 — Essai de
droit coutumier Ruanda par G. Vanhove p.
55 suivantes — Bulletin Jurisprudence du
Ruanda-Urundi : Tribunal de chefferie
Ndiza du 25 mars 1945, p. 237). Comme il
n'en avait pas, il fut condamné & rendre
une ingwate (cfr. idem que ci dessus).

I. Cette fagon de procéder dépend du
mandat qu'avait regu le gardien. — Ce
mandat était-il général ou limité & la simple
surveillance du troupeau sans plus ?

II. Les contrats que passe le gcrdien,
I'engagent envers les tiers et envers le
propriétaire.

La non exécution de leurs obligations par
les tiers, entraine le droit du propriétaire
de se retourner contre le gardien.

Celui-ci doit s'exécuter en place et lieu
des contractants, quitte a se retourner
contre eux.

Peut-il les appeler en garantie? Cela
depend de leur degré de solvabilité. Si le
propriétaire voit que le gardien est insol-
vable, il appelera ceux qui ont contracté
avec le gardien en garantie et la condam-
nation de paiement se portera directement
sur les contractants.

Ils ne seront pas appelés en garantie s'ils
sont insolvables.

En l'occurence, le tiers contractant étant
décédé, le gardien seul était responsable
— et le propriétaire ne pouvait citer un
autre. S. G.



La REVUE JURIDIQUE DU CONGO BELGE est publiée, avec le concours des
docteurs en droit de toute la Colonie, par la SOCIETE D’ETUDES JURIDIQUES

DU KATANGA

Comité de Patronage :

MM. : les Ministres des Colonies et de la Justice ;

le Gouverneur Général E. JUNGERS ;

GORLIA E.: Secrétaire Général Honoraire du Ministére des Colonies, Président du Comité Spécial du
Katanga ;

Le Vice-Gouverneur Général, L. PETILLON ;

JAMAR, Premier Président Honoraire de la Cour de Cassation ;

CORNIL L., Procureur Général prés la Cour de Cassdtion ; 3

GESCHE, Procureur Général honoraire prés la Cour de Cassation ;

le président de Cour d’appel honoraire baron NISCO ;

DELLICOUR F. : Procureur Général Honoraire, Professeur a I'Université de Liége et 3 T Univacsize
Coloniale d’Anvers ;

SOHIER A.: Procureur Général Honoraire, Conseiller 4 la Cour de Cassation ;

GASPAR A. : Procureur Général Honoraire ;

TINEL G. : Procureur Général Honoraire, Juge au Tribunal de Premiére Instance de Braxelies ;

les Vice-Gouverneurs généraux honoraires : BUREAU, HEENEN, MARZORATTI et MOELLER de
LADDERSOUS ;

de MUELENAER F. : Directeur Général honoraire du Ministére des Colonies ;

VAN HECKE M. : Directeur Général au Ministére des Colonies ;

GUILLAUME A. : Secrétaire général du Comité Spécial du Katanga ;

HAYOIT de TERMICOURT, Avocat général a la Cour de Cassation ;

PINET ]J., Président de la Cour d’appel de Léopoldville ;

GUEBELS, Procureur Général prés la Cour d’Appel de Léopoldville ;

PHOLIEN, Procureur Général prés la Cour d’Appel de Bruxelles ;

JENTGEN ]J.: Directeur au Ministére des Colonies ;

VERSTRAETE, Professeur de droit civil & 1I'Université Coloniale d’Anvers ;

WALEFFE F. : Président honoraire 4 la Cour de Cassation ;

DEVAUX V., Procureur Général Honoraire - Conseiller d’Etat ;

Comité de la Société d'Etudes Juridiques.

Président : Mr. Ch. LEYNEN, Président de la Cour d’Appel d’Elisabethville ;

Vice-Présidents : Mr L. BOURS, Procureur Général Honoraire et Mr A. VROONEN, zvecat prés la
Cour d'appel ;

Secrétaire Général : Mr P. HAMOIR, Conseiller a la Cour d’Appel ;

Secrétaire-Adjoint : Mr D. MERCKAERT, Procureur Général ;

Membres : Mr J. de MERTEN, Conseiller Suppléant de la Cour d’Appel, F. RICHIR, Juge-Présidert,
G. BROUXHON, Procureur du Roi, J. HUMBLE, avocat.

Comité de Rédaction.
Président : Mr Ch. LEYNEN :
Vice-Présidents : MM. L. BOURS et A. VROONEN ;
Secrétaire Général : P. HAMOIR ;
Secrétaire : Mr D. MERCKAERT.
Membres : MM. J. de MERTEN, G. BROUXHON, J. HUMBLE et F. DE RAEVE

EXTRAITS DES STATUTS.

Le Comité de rédaction laisse aux collaborateurs leur entiére liberté d'opinion et une compléte indépen-

dance scientifique. Dans tous les cas les opinions émises dans la Revue, n’engagent que leurs anteurs.
ABONNEMENTS.

Les abonnements sont requs par le Secrétaire général de la S. E. J. K., B. P. 510, Elisabethville. Le
montant de l'abonnement A la Revue Juridigue et au Bulletin des Juridictions indigénes est de 200 francs ;-
celui de l'abonnement A la Revue Juridigue seule est de 130 francs et celui de I'abonnement au Bulletin des
Juridictions indigénes est de 100 francs. Ces montant sont payables par chéque sur Elisabethville ou mandat
postal. Ils peuvent également étre versés aux comptes-chéques n° 4328 i la Banque Belge d’Afrique et 8489 A
la Banque du Congo Belge A Elisabethville, ainsi qu’au compte chéques postaux n® V 95 A Elisabethviile.

Les abonnements prennent cours au premier Janvier.

COLLECTIONS DE LA REVUE ET PUBLICATIONS.

Voir 4¢ page de la couverture.









La REVUE JURIDIQUE DU CONGO BELGE est publiée, avec le concours des
docteurs en droit de toute la Colonie, par la SOCIETE D’ETUDES JURIDIQUES

DU KATANGA

Comité de Patronage:

MM. : les Ministres des Colonies et de la Justice ;

le Gouverneur Général E. JUNGERS;

GORLIA E.: Secrétaire Général Honoraire du Ministére des Colonies, Président du Comité Spécial du
Katanga ;

Le Vice- éouverneur Général, L. PETILLON ;

JAMAR, Premier Président Honoraire de la Cour de Cassation ;

CORNIL L., Procureur Général prés la Cour de Cassation ;

GESCHE, Procureur Général honoraire prés la Cour de Cassation ;

Le président de Cour d’appel honoraire baron NISCO ;

DELLICOUR F. : Procureur Général Honoraire, Professeur 4 'Université de Liége et & I'Université
Coloniale d’ %nvers

SOHIER A. : Procureur Général Honoraire, Conseiller 2 la Cour de Cassation ;

GASPAR A. : Procureur Général Honoralre ;

TINEL G. : Procureur Général Honoraire, Juge au Tribunal de Premiére Instance de Bruxelles ;

Les Vice-Gouverneurs généraux honoraires : BUREAU, HEENEN, MARZORATTI et MOELLER de
LADDERSOUS ;

de MUELENAER F. : Directeur Général honoraire au Ministére des Colonies ;

VAN HECKE M. : Inspecteur Royal honoraire des Colonies ;

GUILLAUME A. : Secrétaire général du Comité Spécial du Katanga ;

HAYOIT de TERMICOURT, Premier Avocat général a la Cour de Cassation ;

PINET ]J., Président Honoraire de la Cour d’appel de Léopoldville ;

GUEBELS, Procureur Général prés la Cour d’Appel de Léopoldville ;

PHOLIEN, Procureur Général prés la Cour d’Appel de Bruxelles ;

JENTGEN ]J.: Conseiller honoraire au Ministére des Colonies ;

VERSTRAETE, Professeur de droit civil & I'Université Coloniale d’Anvers ;

WALEFTE F. : Président honoraire 4 la Cour de Cassation ;

DEVAUX V., Procureur Général honoraire - Conseiller d’Etat ;

BOURS, L., Procureur Général honoraire ;

Comité de la Société d’Etudes Juridiques.

Président : Mr. P. HAMOIR, Président de la Cour d’Appel,

Vice-Présidents : Mr D. MERCKAERT, Procureur Général, et Mr A. VROONEN, Avocat prés la
Cour d’Appel ;

Secrétaire Général : Mr J. de MERTEN, Conseiller a la Cour d’Appel ;

Secrétaire : Mr L. JANSSENS, Conseiller suppléant 4 la Cour d'Appel ;

Membres : MM. . RICHIR, Juge-Président du Tribunal de Ire instance ; R. BURNIAUX, premier
substitut du Procureur du Roi; A. de CASTELBERG et J. HUMBLE, Avocats prés la Cour d’Appel.

Comité de Rédaction.

Président : Mr P, HAMOIR.

Vice-Présidents : MM. D. MERCKAERT et A. VROONEN.

Secrétaire Général : Mr J. de MERTEN,

Secrétaive : Mr L. JANSSENS.

Membres : MM. F, RICHIR ; R. BURNIAUX ; A. de CASTELBERG ; J. HUMBLE.

EXTRAITS DES STATUTS.

Le Comité de rédaction laisse aux collaborateurs leur entiére liberté d’'opinion et une compléte indépen-

dance scientifique. Dans tous les cas les opinions émises dans la Revue, n’engagent que leurs auteurs.
ABONNEMENTS.

Les abonnements sont regus par le Secrétaire général de la S. E. J. K., B. P. 510, Elisabethville. Le
montant de 'abonnement A la Revue Juridique et au Bulletin des Juridictions indigénes est de 200 francs;
celui de 'abonnement a la Revue Juridique seule est de 130 francs et celui de I'abonnement au Bulletin des
Juridictions indigénes est de 100 francs. Ces montant sont payables par chéque sur Elisabethville ou mandat
postal. Ils peuvent également étre versés aux comptes-chéques n° 4328 a la Banque Belge d’Afrique et 8489 a
la Banque du Congo Belge 4 Elisabethville, ainsi qu’au compte chéques postaux n® V 95 a Elisabethville.

Les abonnements prennent cours au premier Janvier.

COLLECTIONS DE LA REVUE ET PUBLICATIONS.

Voir 4€ page de la couverture.



18me Année Elisabethville, Janvier-Février 1950 No 7

Bulletin des Juridictions Indigénes et du Droit Coutumier Congolais

Le Bulletin des Juridictions Indigénes et du Droit Coutumier Congolais publiait, dans son
numéro 11 de I'année 1946, une remarquable élude du Révérend Pere DELAERE ]., de la Société
de Jésus.

Ce travail était intitulé « A Propos des Cousins Croisés ».

Mais, les schémas présentés omirent de spécifier le sexe des individus. Cette erreur rendait
impossible la comprehensibilite du texte. Nous avions fait imprimer des feuilles & intercaller aux
pages 348, 349, 383, 356, 359, 360, 362, mais il est & craindre que celles-ci ne s'égarent et fassent
perdre aux lecteurs le bénéfice de ce remarquable travail. Aussi, avons-nous décidé la réimpres-
sion de l'article, espérant répondre ainsi aux voeux du distingué auteur et de nos lecteurs.

La rédaction.

A PROPOS DES COUSINS CROISES
par le R. P. Jacques DELAERE, s. j. Léverville

1. Généralités et définitions anglo-saxonnes.
II. Les cousins croisés chez les Bapende.
a) Lemba, chef de clan.
b) Lemba, relation de parente.
c) Mon' a lemba (I'enfant du lemba).
b) Synthése de la définition des Bapende ; comment elle différe des définitions habituelles,
III. Cas particuliers.
a) Mariages entre cousins croisés et entre grands-parents et petits-enfants.
b) Cousins croisés dans une parenté putative.
IV. Raison d'étre de cette coutume.
a) Mariage entre cousins croisés et mariage « ketiule ».
b) Critique de I'hypothese de Frazer.

[. GENERALITES ET DEFINITIONS ANGLO-SAXONNES.

Parmi les mariages préférentiels, ceux contractés entre parents connus sous le nom de
cousins croisés, ont retenu tout particuliérement 1l'attention des ethnologues. Il est assez étrange;,
en effet, de rencontrer cette coutume dans plusieurs régions du globe, fort éloignées les unes des
autres et parfois séparées par de vastes océans.

Elle est signalée aux Indes dans la province d'Assam, dans plusieurs tribus d'Australie, et
de la Mélanésie ; d'aprés Lowie on la retrouverait méme en Sibérie, et en Amérique ; parmiles
populations les plus primitives on la rencontre chez les Vedda de Ceylan etles Naman (Hottentots)
I'auraient pratiquée auitrefois (1) : mais c'est peut étre en Afrique qu'elle est actuellement le plus
largement répandue notamment parmi les populations soudanaises d'Ashanti et Jibu (sous-tribu

(1) Seligman. Les Races d’Afrique, Payot 1935 p. 33. Gite Mme Hoernle.



— 198 —

des Jukun) de la Nigéarie ; Hamites Peuls de la Guinée Frangaise et demi-Hamites Watutsi du
Ruanda et surtout parmi maintes tribus bantoues tant de 1'Afrique du Sud que du Kenya, du
Nyassaland et du Congo Belge. (Voir les références & la fin de I'article).

Devant l'étendue de cette dispersion et l'importance qu'elle revét, surtout en Afrique, il
nous parait utile d’apporter notre contribution & 1'etude plus approfondie de cette étrange institu-
tion. .

Bon nombre d'aquteurs qui ont signalé la présence de mariages entre cousins crois2s, n'ont
tenu compte que des cas classiques ou les ascendances respectives de ces « cousins » sont a ce
point rapprochées que nous les appelons, nous européens, des cousins germains. Mais a coté de
ces cas types il y en a d'autres, ou l'on constate que ces « cousins » s'écartent tellement 1'un de
l'autre sur des lignées collatérales que l'on peut se demander si la méme institution se vérifie
encore. Lowie s'est posé la question (Rob H. Lowie, Primitive Society, London 1921 p. 25). Nous
avons pris nos références dans 'édition originale anglaise et non dans la traduction frangaiss qui
porte comme titre : Traité de sociologie primitive. Paris, Payot 1935. Traduction par E. Métraux.
« Si les primitifs, écrit-il, étendent communément le terme de cousin croisé au point de 1'appliquer
& bon nombre de parents beaucoup plus éloignés, ne sommes-nous pas en présence d'une
sérieuse source d'erreurs ? Nos informateurs ne se seraient-ils pas mépris sur le vrai sens indi-
géne de ce terme et n'auraient-ils pas donné l'impression qu'on encourages les unions entre
proches parents alors qu'en réalité la forme de mariage préconisée n'existerait qu'entre parents
beaucoup plus éloignés du méme entre personnes reliées par unlien de parenté purems=nt fictif ? »

Les Bapende (1) répondront partiellement & cette question en montrant, dans ses grandes
lignes directrices, comment cette coutume se pratique chez eux, c'est a dire dans une société
bantoue du type caractéristique matrilinéal. (2)

Qu'entend-on par cousin croisé ? Nous pourrions dire comme Lowie (Lowie op. cit. p. 25),
d'aprés la formule généralement employée, que « les enfants d'un homme sont cousins croisés
avec les enfants de sa sceur ». Ou bien que « les enfants d'un homme sont, par rapport & ceux
de son frere, des cousins paralléles ou identiques ; de mé&me les enfants d'une femme avec ceux
de sa sceur; d'autre part, les enfants d'un homme sont cousins croisés avec les enfants de sa
sceur et réciproquement ». Mais ce ne sont 1a que des exemples et c'est intentionnellement que
Lowie s'est abstenu de donner une définition, les cas de cousins croisés débordant de beaucoup
ces exemples classiques. Voici ce qu'en dit un autre observateur a propos du mariage chez les
Basuto de I'Afrique du Sud : « Le mariage entre cousins croisés du type le plus commun, c'est &
dire l'union d'un jeune homme avec la fille du frere de sa mere, est fortement recommandé. »
(Werner Eiselen, Preferential Marriage, Africa I 1928 p. 416). Pour illustrer ces exemples nous
reproduisons un schéma paru dans l'article de G. Brown « Hehe cross-cousins marriage » ou
nous voyons deux cas de mariage entre cousins croisés se succédant sous sa forme la plus
simple et la plus usuelle. (G. Brown. Hehe cross-cousin marriage. Dans : Essays presented to S.
C. Seligman, London 1934, p. 37).

1. Nos observations personnelles n'ont porté que sur les Bapende du Territoire des Bapende (District du Kwango),
tout spécialement ceux des chefferies de Tianza, Shimuna et Kangu. Ces observations ont été faites, non dans la langue
véhiculaire, le petit kikongo », mains dams le dialecte propre de ces indigénes, le kipende. Le p dans la langue kipe-
nde étant aspiré il faut prononcer Baphende.

2. Les auteurs anglais et américains emploient communément l'expression : « matrilineal kin » ou « patrilineal kin ».
Les frangais écrivent de préférence ; « descendance matrilinéaire » ou patrilinéaire ». Nous garderons la terminologie
anglo-saxonne : « descendance patrilinéale ou matrilinéale » parfaitement correcte en frangais, 1'adjectif linéal signifiant.
d'aprés nos meilleurs dictionnaires, « ce qui est dans l'ordre d'une ligne de descendance v. g. succession linéale »
L'adjectif linéaire a une tout autre signification.

Voici ce que nous lisons dans H. A, Junod, : Mceurs et coutumes des Bantous, Payot 1936 I p. 254 : « ... Il n'existe
pas & notre connaissance une seule tribu bantou ou ce systéme familial (le matriarcat) existe dans son intégrité, c'est
a dire ou il soit a la fois matrilinéal, matrilocal et matripotestal ». L'on ne saurait mieux dire.
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On explique encore ce que sont les cousins croisés en partant de cette notion toute
particuliere d’'un lien de parenté dont les intéressés sont appelés « siblings », terme emprunté
aux biologistes et qui signifie fréres et sceurs, c'est a dire les descendants de mémes parents,
mais sans spécifier leur sexe. « Les enfants de siblings de méme sexe — écrit Lowie — sont des
ccusins paralléles, les enfants de siblings de sexes différents sont des cousins croisés » (Lowie, op.
cit. p. 25.) Comme nous le verrons plus loin, Lowie montrera comment il faqut comprendre cette
définition, et nous conslaterons que sa maniere de voir sera en conformité avec la méme coutume
existant chez les Bapende. Hocart essaie de préciser (A. M. Hocart, The. Progress of Man, London
1933, p. 252). « Les personnes descendant de siblings de sexes difiérents... et de la méme généra-
ticn, nous les appelons techniquement des cousins croisés, a cause de la différence de sexe chez
leurs ascendants (in their ancestry) ». Mais cette définition est suivie d'un exemple étrange que
nous reproduisons en note et qui, en tout cas, ne recevrait pas l'assentiment des Bapende. (1)

Quoi qu'il en soit, cette explication, prise telle quelle, n'est pas claire : que faut-il entendre
par « descendamce » et par « ancestry » ? Ce qui est certain, c'est que ces définitions et ces
maniéres d'expliquer les relations de parenté d'une sociéte primitlive reflétent un peu trop notre
tournure d'esprit a nous. Nous essayons de comprendre avec notre mentalité ce qui, pour nos
noirs, est & l'antipode de nos conceptions. Nous ressentons, et c'est bien compréhensible, une
géne indéniable & concevoir, a définir, au moyen de termes nouveaux (siblings) ou usuels (fréere,
sceur, enfant...) et souvent fort peu adéquats, nous le verrons dans la suite, des organisations
ancestrales et partant toutes naturelles pour nos primitifs, mais bien obscures pour nous. De cette
difficulté d'adaptation, la vraie signification des termes et des coutumes indigenes peut étre mal
comprise. Par exemple : d'apres les explications données ci-dessus on peut — celda va de soi —
concevoir des cousins croisés de méme sexe (et Hocart, comme nous l'avons vu les cite dans son
exemple) or, pour un Mupende et pour plusieurs autres tribus, cette conception de ce que sont
pour eux les cousins croises, ou mieux les iscni (NOTE. Gisoni, sing. Isoni, Plur. = Cousin croisé)
n’'a aucun sens, cette relation de parenté impliquant en elle-méme un premier pas vers une union
matrimoniale & ce point indiquée, que les intéressés s'appellent entre eux, méme tout jeunes, non
pas cousins croisés, mais brutalement mari et femme. Schapera fait la méme observation a propos
des Bakxatla du Bechuanaland de l'Afrique du Sud qui disent : votre cousine croisée est votre
femme (Is. Schapera, Premarital Pregnancy and native opinions, Africa VI p. 76). Les Bobo-Fing,

soudanais de la Haute Volta disent également : la fille de mon « kiré vo (oncle maternel) » est
ma femme. (Sr Marie André du S.-C. La femme noire en Afr. Occ. Payot 1939 p. 54). Cette fagon de
parler, qui est générale, pouvons-nous dire, chez les tribus pratiquant ce genre de mariage —

hOA fOc
| | 1. Les majuscules désignant des mdles et la minuscule c une femme, G. est petit-fils
hOD hOF de A frére de c qui est grand' meére de 1. Eoccrt {ait de G. et de I des cousins croisés
| | parce que, écrit-il, A n'est pas de méme sexe que c. Cet exemple serait catégori
hOG hOI quement rejeté par les Bantou chez qui nous avons [ait nos observations.
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nous pourrions multiplier les exemples, — ne se limite pas al'Afrique : nous la retrouvons notam-
ment en Australie et en Mélanésie. Dans son livre Ths History of M=zlanesian Society, Rivers
signale que dans l'ile d'Anaiteum, ainsi qu'a Tanna et Aniwa, iles des nouvelles Habrides, la fille
du frére de la m2re ou de la soeur du pare est appsléz « femm= » dans le s2ns d’'épouse, qu'elle
soit mariée ou non & celui qui parle ; ils s'adressent la parole et parlent l'un de 'autre comme
s'ils étaient mari et femme. (W. H. R. Rivers The History of Mslanesian Society. Cambridg= 1914 1]
p. 27. Cite aussi Gray. Rep. Austral. Ass. 1892 p. §72). L=s tém>ignaJas en ce sans avondant. Un
autre exemple plus frappant encore peut étre pris chez les Wahenga du Nyassaland ou le terme
« mvyara » qui veut dire cousin croisé implique une idés bien nette de mariags, la racine « ara »
venant du verbe « zara » qui veut dire' porter dans son sein ou engandrer (M. Sanderson. The
relationship System of the Wangonde and Wahenga tribes. J. R. A. I. = Journal of the royal authro-
pological Institute, London 1923 p. 455).

Nous pensons méme pouvoir dire que si, dans les tribus que nous avons obssrvées, on
rencontrait par exception — le cas ne s'est jamais présenté pour nous — le terme de cousins
croisés désignant des parents de méme sexe, elle devrait s'entendre dans un sens purement
fictif comme s'ils étaient de sexes différents, tout comme fréquemment ils emploient le terme de
mere pour désigner le frére de la mére et inversement le terme de pare pour da3signer la sceur
du pere. Cet usage est courant chez les Bantu.

*
P

Puisque nous en sommes 4 la terminolgie, signalons que certains ethnologues au lieu de
« cousins paralléles » ont préféré le terme de « ortho-cousins », et, par le fait m&ms, le terms de
« cross-cousin » qui est usité uniformément dans la littérature anglo-saxonns a été traduit par
quelques auteurs d'expression frangaise par, « hétéro-cousins ». Un autre auteur préféreal'ex-
pression frangaise de « mariages croisés » celle de « mariages nattés ». (Eric Rau. Institutions et
Coutumes Canaques. Larose 1944 p. 138. Natté se dit d'une surface marquée de lignes obliques
entrecroisées).

Signalons encore que, dans les mariages de cousins croisés, trois modes peuvent se
présenter. D'aprés la coutume établie dans le clan, il peut étre recommandé ou licite :

1) qu'un homme épouse la fille du frére de sa mére, mais non la fille de la sceur de son
pere;

2) qu'il épouse la fille de la sceur de son pére, mais non la fille du frere de sa meére ;

qu'il épouse indifféremment 1'une ou I'autre.

Radcliffe Brown appelle le premier mode : mariage matrilatéral entre cousins croisés (le
pére de la jeune fille est le frere de lameére de I'homme) ; le second made : mariags bilatéral d=
cousins croisés. {A. R. Radcliffe Brown. The social organisation of Australian Tribes. Oceanial 1930
p. 46). Lowie dénomme le mode 3 : mariage symétrique entre cousins croisés ; etlesmodes 1l et 2;
mariages asymeétriques (Rob. H. Lowie. Manuel d'Anthropologie culturelle, Payot 1936 p. 260). Au
cours de notre exposé, nous ne nous servirons pas de cette terminologie. Nous ne manquerons
toutefois pas de preciser le cas, s'il y a lieu.

Enfin recopions sans plus, 1'explication que donne Lowie du mot « croisé ». Croisé veut dire
qu'il y a croisement d'un sexe & l'autre lorsque nous passons de I'un des parents al'oncle ou ala
tante en question (Rob. H. Lowie. op. cit. p. 260).

II. LES COUSINS CROISES CHEZ LES BAPENDE.

Aprés avoir pris connaissance du sens usuel donné au terms de cousins croisés, allons a
1'école des grands chefs de clan Bapende. Eux, ils sont chefs de « famille », disons mieux, représen-
tants de toute la lignee « familiale », et mieux encore, car une fois de plus ces termes sont
inadéquats, de tout le clan matrilinéal comprenant ceux qui sont morts, qui sont en vie et qui
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naitront. IIs doivent connaitre en particulier chague branche de I'arbre généalogique quiforme la
structure générale du clan. Pour s'y retrouver, ils ne dressent pas de tableauni de pédigrée, ilsne
connaissent pas l'écriture ; et pourtant, dans cet enchevétrem=ant de relations de parenté, com-
parable pour nous au puzzle le plus déroutant, ils s’y retrouvent et ne se tromps=nt pas, nous
avons pu le constater a maintes reprises et pendant de nombreuses années. Il y va d'ailleurs non
seulement de leur prestige, mais de la prospérité du clan, car d'une erreur commise pourrait
résulter des unions incestueuses entrenant inévitablement, dans la croyance de nos primitifs des
calamités les plus désastreuses sur toute la lignée. Allons donc a I'école de quelques-uns de ces
malitres en nous efforgant de nous dégager de notre maniere toute européenne de concevoir ces
institutions. Nous entendrons alors cette formule bien breve répétée a plusieurs reprises sous
forme de dicton : « Mon' a lemba diami wabwa gisoni giami » ce qui veut dire : I'enfant de mon
« lemba » est mon « gisoni » ou mon cousin croisé. Comme nous le disions plus haut, il est
sous-entendu qu'il s'agit d'une relation existant entre personnes de sexes difféerents, tout comms=
en francais, le mot d'époux. Chose remarquable, cette brave définition s'appliquait aux nombreux
cas de cousins croisés qui nous ont eté présentes et nos informateurs nous ont assuré qu'en dehors
de celte regle il n’existait pas, da cas d= cousins croisas, si complique soit-il.

Nous essayerons donc d’entrer le plus intim=msnt possible dans la mentalité des Bapende
et de comprendre ce qu'ils veulent dire par cette breve locution.

a) Lemba, chef de clan.

Le lemba est ce parsonnags, si importaat dans lss clans matrilin2aux, qu2 nous occi-
dentaux avons coutums d'appeler de ce terme assez vague et souvent fort peu adéquat, nous
le verrons dans la suite, d'oncle maternel. En réaliie, pour le Mupende le terme « lemba » a
deux significations.

Il signifie d'abord chef ds clan. C'est ¢t dire le représentant reconnu et revétu officiel-
lement de I'autorité afférente a sa charge qui a pour mission, en tant que successeur des ajeux,
de veiller sur toute la branche clanique qu'il représente. Le clan doit étre nettement distingué
de la famille, confusion que 1l'on fait souvent surtout dans les monographies frangaises.

Le Mupende n'a qu'une idée fort confuse de ce qui constitue pour nous la cellule fonda-

mentale de notre société : la famille. Si étrange que la chose puisse paraitre, il ne semble pas
qu'il ait un mot d'usage courant pour traduire cette notion. (1) Si bien que, tout comms paur
d'autres tribus, les missionnaires ont di trouver un mot nouveau pour désigner ce groupement
pourtant elémentaire du pére, de la meére et des enfants qu'ils ont mis au monde, et ils ont
introduit le mot « familia ».
' Nous entendons par clan mupende un groupement d'individus, morts, en vie et qui
naitront, mais qui sont ou seront issus par voie utérine de la méme aieule. C'est intention-
nellement que nous ne faisons pas mention dans cette définition du totem. On ne peut donc pas
parler ici de « famille ». Comme les ethnologues le font observer, le clan constitue un lien de
parenté unilatérale dans la lignée, soit de la mere si le clan est matrilinéal, soit du pére, s'il
est patrilineal ; la famille au contrqire constitue une parenté bilatérale, dans l'ascendance de la
mere et du peére. ‘

Cette cellule familiale, dans le langage courant du Mupende n'a pas de nom, mais elle

1. Peut-étre le mot « zigo » se rapproche-t-il le plus de notre mot d= famille. « Zigs » signifiz « fau 0 1'0n s2 chauTa »,
ou bien « ou l'on chauffe les aliments ». Par extension il désigne, pansoas-nous, toute parsonne qui de droit a sa placs
au foyer. Il s’agirait donc d'une « famille » dans un sens trés élargi. Nous n'avons pu recuzillir qa2 d3sreasaigazmeants
fort peut précis a ce sujet. Par contre, le term2 « giputa » (claa) est usitd coatinazllanant.
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existe, (1) est si, comme nous le verrens plus loin, il y a quantité de « méres » et plusieurs « péres »
il distinguera toujours la mére qui 'a mis au monde des autres meres ; son pére réel des autres
péres. Si le clan fait abstraction du pere — ce qui ne veut pas dire que des devoirs réciproques
n'existent pas entre le chef de clan et le pére — le pere, nous entendons le pare reel, est bien
loin de se désintéresser de sa progéniture. Il est significatif au contraire de constater dans les
villages bapende, combien les péres suivent de pres le dévelopement de leurs propres enfants
en bas age. 11 est courant de les voir se promener dans le village, un de leurs marmots sur la
hanche et s'ingénier & I'amuser tout comme le ferait la mére ou la sceur ainée. Iis sont toujours
tres fiers de leurs propres enfants et les montrent avec empressement faisant remarquer que
ce sont bien les enfants qu'ils ont engendrés eux-mémes.

Par contre un enfant a-t-il commis un délit? ce n'est pas son pére qui en sera porté
responsable ou qui devra le défendre devant les anciens, mais bien le lemba. Demande-t-on
a un enfant : « quel est ton village ? » il répondra invariablement : « Notre village est X. » in-
dicuant le village de sa mére méme s'il ne 1'a jamais habité, soulignant par le possessif pluriel
« notre » qu'il s'insére tout naturellement dans la lignée maternelle : le clan.

Si I cellule familiale existe, elle ne constitue cependant qu'un chainon isolé dans cette
société primitive, n'ayant que de faibles attaches avec les aieux et les manes des ancétres. Le
clan, au contraire, forme une lignée ininterrompue ou tous les membres sont soudes les uns aux
auires, travaillant aux mémes intéréts et partageant les mémes épreuves.

It est superflu d'indiquer dans cet article quelles sont les régles qui détermineront le choix
de I'aleule fondatrice du clan, mais il est important de noter que le Lemba chef de clan, la re-
présente et méme la personnifie en tant que fondatrice de toute la lignee ou « giputa » tout comme
le premier lemba, ne forme, dans 'histoire de la tribu, qu'un avec elle. Aussi, le plus beau et le
plus respectueux titre que le Mupende puisse adresser & son lemba, chef declan, est : « gin'athu ! »
ce qui veut dire « mére des hommes »,

Ces quelques considérations & propos du Lemba chef de clan, si elles n'expliquent pas
encore le mécanisme des isoni, cousins croisés, ont leur importance : elles font entrevoir cette
conception toute particuliere que le Mupende se fait de la descendance, ce qui est capital pour
comprendre en quoi consiste cette relation de parenté existant entre ison!.

(1) En écrivant que, chez les Bapande, la cellule familiale existe, nous d=2vrioas d'abord d2finir c2 qu2 nous enten-
domns par ce terme.

Entrela cellule familiale élémentaire et la grande famille élargie (vollgrossfamilie) toute une gamme de nuances
existe. S"il ne nous est pas loisible de nous étendre ici sur ces définitions, nous pensons qu'il est instructif de reproduire
la considération que fait Lowie au sujet des habitants des iles Banks en Mélanésie ou les hommes adulles vivent non pas
avec leurs femmes et leurs enfants dans une maison familiale, mais résident, travaillent, dorment dans dzs sortes de
« club » pour hommes, d'ou les femmes sont strictement exclues, se contantant de rendre de temps & qutre des visites &
leurs épouses. Malgré cette organisation « familiale » des plus rudimentaire, Lowie n‘hésite pas & affirmer que, méme chez
ces indigénes, la famille existe, « pour qutant que le mari exerce des droits déterminés sur sa femme et qu'il est lié vis
a vis d’elle et de ses enfants par des devoirs définis ». (Lowie Rob. H. The family as a social unit. Michigan Academy
of Science, Arts and letters Vol. XVII 1932 p. 64). Il n'y a aucun doute que pour le Mupende il existe des devoirs vis &
vis de sa femme ou de ses femmes et de ses enfants, droits et devoirs qui, & considérer 'exemple cité, sont qutrement
étendus que ceux des ‘ndigénes des iles Banks.
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b) Lemba, relation de parenté.

Lemba a un second sens : C'est une relation de parenté bien définie. Ceci devient pour nous
réellement pratique. '
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Dans le clan mupende, dont nous avons donné plus haut la définition, sont appelés lembaq,
dans ce second sens, tous les mdales d'une génération déterminée par rapport & la génération qui
la suit. Les mdles de la génération A sont malemba (1) de toute la génération B. Les mdles de B
sont malemba de la génération Cet ainsi de suite. Il va sans dire qu'ils n'auront pas tous la mém=
influence vis a vis de chacune des personnes dont ils sont lemba. On pourrait distinquer entre
malemba proches et malemba éloignés suivant que cette relation vis a vis de la personne de la
géneration qui les suit et dont ils sont malemba est proche ou éloignée. Ainsi, le lemba 18 est
primairement lemba de 29 et 30 qui sont les enfants de sa propre sceur. Secondairement il est
Lemba de 31 et 32 puis de 33 - 34 - 35 - 36 et ainsi de suite. L'ancienneté joue également un rdle.
L'ainé des malemba jouira d'une plus grande considération que le cadet; et cette considération
sera encore accrue, et combien !, s'll a été choisi comme le lemba officiel de toute la lignée comme
nous l'avons expliqué au a).

Il nous serait malaisé d'établir des regles fixes de priorité, mais en tout état de cause, qu'ils
soient proches ou éloignés, ils sont tous malemba et si, dans la propre branche de tel mupende il
n'y a pas d' « oncle maternel » dans notre sens, il peut considérer le lemba d’'une lignée fort éloi-
gnée avec autant de déférence que s'il appartenait & la sienne propre. Que de fois n'avons-nous
pas entendu dire par exemple : « Mwene udi lemba diami mu vomo dia Kifuza » (11 est mon
lemba, mais dans la branche de Kifuza).

1. Malemba est le pluriel de lemba.
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Notre définition du lemba, qui peut etonner plusieurs, est un parfaite conformité de vue
avec ce qu'écrit Lowie : « Toutes les personnes de la méme génération et du méme sib (clan)
doivent éire considerées comme etant des siblings » (Lowie. Primitive Society p. 154). C'est ce
qui- se vérifie pour nos Bapende, tout comme pour d'autres tribus avoisinantes. Pour eux
« siblings » dans ce sens ce traduit par « changi ». Ceci précise de beaucoup la définition
donnée au début de cet article. En conséquence, nous ponvons dire : si toutes les personnes
d'une génération et d'un clan s'appellent en kipands « changi » (fréres ou scsurs) ou siblings, on
comprend que ces mémes siblings appellaront les femmes de la génération qui les précede
d'un nom uniforme qui est en kipende « gin' eto » ou « gin' ami » (notre mere ou ma mere) et les
males de cette méme génération du nom de lemba.

Les ethnologues diront qu'il n'y a rien de nouveau en tout ceci. Déja en 1871 Lewis H.
Morgan dans son fameux livre Systems of consanguinity and affinity of the Human Family,
distinguait deux systémes de dénommer la parenté (L. H. Morgan. Systems of consanguin:ty and
Affinity of the Human Family Smithsonia Ccntributions to Knowledge XVII 1871 p. 12) : le systeme
descriptif, celui de necs nations civilisées ; et le systéme classificatoire, ainsi dénommé pour indi-
quer que par la tous les individus d'une méme classe, dans le méme groupe familial ou
clanique sont deésignés d'un terme uniforme de parenté. Ce dernier systeme se rencontre
généralement, comme le disait Morgan, chez les populations primitives.

En 1914, Rives reprend cette distinction et 'applique au systéme social des indigénes de la
Mélamésie. D’autres aquteurs par aprés ont amplifié les mémes considérations, mais se basant
sur des généalogies hypothétiques sont sortis du cadre de l'objectiveté. Ces exagérations ont
amené Westermarck a conclure que « la plupart des travaux sur les terminologies classifica-
toires ont éte une source d'erreur plutdt que de savoir » ; Malinowsky n'a pas été moins sévere.
(Man février 1930 No 17 Prof. Malinowsky. Must Kinship be dehumanized by Mockalgebra ?)

Certes, la valeur de cette dénomination et de ces théories est discutable ; nous ne nous y
orréterons pas. Mais il nous semble manifeste que, dans l'étude des sociétés claniques et de
leurs institutions telles que les mariages préférentiels, il est de la plus haute importance de tenir
compte du mode tout particulier de dénommer la parenté. Le négliger est s'exposer inevitable-
ment a faire fausse route.

Revenons-en maintenant au lemba. Des deux significations que nous avons données a ce
mot, c'est assurément la seconde qu'il convient d'adopter pour expliquer le sens de la formule :
« les enfants de mon lemba sont mes isoni ». Il s'agit non pas du lemba en tant que chef de clan,
mais du lemba en tant que relation de parenté existant entre lui et tous ses neveux et nieces,
dams le sens mupende, c'est a dire vis a vis de toute la génération du clan qui le suit.

Nous avons parlé de neveux et nieces. Ces termes, eux aussi, ne répondent pas a la
signification des mots kipende. Vis & vis de son lemba, le ou la Murnend = porte un titre qui n'a
pas son equivalent en frangais. Il ou elle n’est pas neveu ou niece, mais « mweghwu » du lemba.
Nous avons dit que les mdales d'une génération étaient lemba par rapport & la génération qui
la suit. De méme, toutes les personnes, hommes ou femmes de cette derniere génération seront
ré