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Le Musa (Combretum), arbre sur lequel vit ot se multiplie la plus estimée des chenilles comesti-
bles, Misa.

Le Safoutier (Pachylobus pubescens), Nkef.

Le Palmier Raphia, Mayusu, qui n'est pas un produit spontané de la forét, mais n’existe que
planté de main d’homme.

Enfin de tout temps le Musongo a entendu &tre propriétaire de son habitation, Une case en paille
se vendait jadis pour troia aachets de sel végétal de 100 Nzim. Une case vaste et bien construite pouvait
atteindre le taux de 350 Nzim. A I’heure actuelle une maison moderne en pisé ave. véranda se vend 100
A 150 fre.

Quannt aux travaux de piégeage et de barrage, les constructeuras entendent bien en pouéder
I'usage entier ot exclusif ; mais nous n'avons rencontré aucun exemple ds vente d'engins de cette espéce.

IV. - PROPRIETE FONCIERE.

L’existence de la propriété fonciére ressort normalement d’un titre d'acquisition ou, 3 son défaut,
de la constatalion soit des effels consécutifs A la propri€té, soit d’actes de propriétaires.

Lors de leor arrivée surla Luniungu et la Gobari, les Basongo trouvérent ces terres vacantes. Le
sol était « res nullius ». lis I'occupérent. En acquirent-ils par 1a la propriété ?

En |'absence d’aucun titre d'acquisition, pouvons-nous constater |'existence de cette propriété
par les effets qu'elle produit, ou par les actes auxquels elle donne lieu ?

A — EFFETS CONSECUTIFS A LA PROPRIETE FONCIERE.

1. La propriété du sol emporte la propriété du dessus et du dessous. (1)

Le sol occupé par les Basungo contient des matiéres fort recheichées par eux :

Le Kaolin, ou, a son défaut, certaine argile colorée en rouge par des oxydes de fer, désignés I'un
et |'autre sous le nom de Mpio, etindispencable pourla composition de presque tous les ingrédients requis
par le culte des ancltres. la magie et la médecine ;

L'argile trés compacte, Tiim, nécessaire pour le moulage des poteries ; le minerai de fer, Mboko,
gisant ordinairement & une profondeur de cing 3 huit métres dans les vallées.

Ces matiéres, relativement rares, nous fournissent-elles des indicee de propriété ?

Nous n'en trouvons pas trace : tout individu, a quelque village ou cltn qu'il appartienne, peut
sans étre inquiété s’en emrparer et s'en servir, i la seule condition de ne pas exploiter subrepticement les
travaux entrepris par autrui, comme celui qui atteindrait [e minerai gidce aux puits de forage exdcutés
par d’autres.

Ces maliéres sont & tout le monde, parce qu'elles ne sont & personne.

2. La propriété du sol donne droit a tout ce qu’il produit, - et les produits continuent d'appartenir au
propriétaire aprés la séparation. (2}

Le sol habit¢ par les Basongo donne naissance & des produits de premidre nécessité, ot qui n'y
sont pas répandus en tella abondance qu'on puisse les considérer comme chose négligeabls.

Tel lo palmier Elaeis, dont les fruits donnent I'huile, et la séve le vin de palme, produits de
premiére valeur pour I'alimentation du Musongo : tel le Mundanda, arbre sur lequel vit et se multiplie la
chenille du méme nom qui, si elle n'est pas la plus estimée, est extrémement recherchée pour sa longue
conservation ; tel le Safutier, Nkef, aux fruits comestibles.

Ces produits naturels du sol nous apparaissent-ils comme appropriés par tels individus ou
collectivités ?

(1) Code Civil, L. I, Tit. 2, art. 6.
(2) Code Civil, L. 11, Tit. 2, art. 21
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Aucunement. N'importe qui peut se livrer en toute liberté a la cueillette, et méme a 'abattage,
- & moina que ces arbres n’alent été plantés de main d’homme, ce qui est le cas le plus fiéquent pour le
dernier. Il est bien clair que I'habitant d'un village n'aimera pas a voir un étranger venir travailler sur ses
brisées. ot le priver des produits qu'il était habitué & exploiter a proximité de sa case ; mais de |3 & la
revendieation d’un droit exclusif de propriété, il y a loin.

De méme personne ne sera inquiété pour avoir été couper, en quelque point de la forét oude la
brousse que ce soit, le bois nécessaire & ses propres constructions ou le combustible 4 son usage.

Passons au chapitre du gibier qui vit sur le sol, et du poisson qui se multiplie dans les riviéres et
étangs naturels : m&me constatation. Le droit de chasse appartient a toutindividu sur toute terre et en tout
temps, sauf les réserves particuliéres et exceptionnelles doi.t nous parlerons plus loin, et qui ne relévent
pas du chapitre de la propriété foncidre.

Il en est de m@me de la p&che dans les étangs et riviéeres naturels, s’ils.n'ont été I'objet d’aucun
travail de terrassement ou de peuplement artificiel.

3. La propriété fonciére s’etend a tout ce qui s’unit et s'incorpore au sol, naturellement ou artifi-
ciellement. (1)

En conséquence les constructions et plantations faites par un tiers de bonne foi appartiennent de
plein droi tau propriétaire du fonds, quitte a rembourser, s'il y a lieu, les frais occassionnés par le travail.

Or, un étranger n’a aucune autorisation & solliciter pour construire sa case sur tout terrain qui lui
convient, a condition de ne pas léser les intéréts de ceux qui y étaient établis avant lui, et sa case lui ap-
partiendra en propre, mé&me s'il I'a édifiée & 'aide de matériaux provenant de for&ts déja exploitées par
les premiers occupants du terrain. S'il a planté 'une des rares essences qui peuvent &tre objet de propriété
{Kolatier, Safoutiers, etc...) |'arbre et ses fruits seront sa propriété.

B. - ACTES DE PROPRIETAIRE

Lorsgu'un propriétaire se trouve dans l'incapacité de produire les documents qui attestent ses
droits, il reste un moyen d'établir ces derniers : si I’on peut prouver qu'il s est livré légitimenent & des
actes d'achat, de vente, de donsation, de prét, de legs, de revendication, de destruction, — on peut, de
ces actes, inférer I'existence du droit de propriété, sans lequel ils ne sauraient &tie justifiés.

A ce titre trouverons-nous chez les Basongo des indices de propriété fonciare individuelle ou
collective ? Droits de redevance au propriétaire du sol, — réserves de chasse ou de péche, — autorisa-
tions & requérir pour utiliser le sol, — achats at ventes de terres, — droits exclusifs de culture ou de
cueillette : autant de points que nous allons examiner.

1. Redevances de chasse.

On connait déja la nature et]'étendue de ces obligations. Rappelons-les d"un mot. Le bénéficiaire
de la redevance estle chef de terre, en principe. Mais la loi comporte des exceptions. Parfois le chef se
désiste d'une partie de son droit en faveur d'un parent ou d'un auxiliaire de quelque importance, qui
bénéhcie de la redevance afférente & son propre village.

L’objet de la redevance comporte la cuisse de gros gibier tué sur les terres par n’'importe qui.

La loi étant connue, quel en est le fondement et le mobile ? N'y trouverait-on pas l'indice
d’un certain droit de propriété sur le sol au profit du chef, représentant de la collectivité ?

Un instant de réflexion nous convaincra du contraire. Le domaine du chef sur les terres n’a rien
d’un droit de propriété, pas plus que celui du souverain sur ses états. Autant vaudrait soutenir que I'impét
foncier est I'indice du droit de propriété de I'Etat sur le sol, au m&me titre que la redevance du fermier &
I’égard de son propriétaire.

(1) ibid., -art, 22,
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Certaines parcelles de brousse sont bien, elles Bussi, grevées de redevance au profit de tels
particuliers. De tout le petit gibier qui y est tué a I'occasion des incendies, la cuisse doit &tre remise 2
certains bénéficiaires. Cea terrains ne seraient-ils pas propriété fonciére ?

Si nous remontons & l'origine de cette coulume, nous voyons qu’il n'en est 1ien. Cette origine
est double : pour quelques-unes de ces réserves, il s’agit d'un hommage rendu aux descendants de ceux qui
jadis, se sont installés sur ces terres, y ont opéré les premiers travaux de débroussement et y ont construit
les premiéres cases ; pour la plupart, la redevance constitue une juste compensation pour la perte d'un
membre du clan, brilé dans un feu de brousse gui avait été allumé imprudemment, sans qu'on ait pu
connaitre le coupeble.

D'ailleurs le droit de ces privilégiés eat restreint au jour ol le feu est mis aux heibages, et au
petit gibier qui y est abattu, indice bien insuffisant pour créer une présomption en faveur de la propriété

2. Réserves de péche.

Il existe, sur certeins étangs de forét et sur tels segments d = ruisseaux, des droits exclusifs de
péche en faveur des membree de tel clan ou mé@me de tels particuliers, droits transmissibles par héntager

Pour ce qui est des premiers, deux cas sont 3 considérer. Il s’agit parfois de simples trous
creusés par des individus ou leurs ancétres & proximité des cours d'eau. Les eaux hautes o'y déversent,
entrainant avec elles le menu poisson. Lors de l'étiage le poisson y reste enfermé et peut &tre pris a
I'éprouvette,

Le second cas est celui de trous ou mares naturelles, alimentées par source ouinfiltration, ot les
indigénes ont fait du peuplement artificiel, gifce 4 une espéce particuliére de petits poissons appelés
Bimbata. Au bout de deux années, ce poisson peut atteindre la grosseur moyenne d'une carpe. Alors les
femmmes du clan se réunissent pour vider le trou a force de bras et capturer le poisson.

Aillevrs des traveux ont été exécutés sur les cours d’eau. Grace & des terrassements et & des bar-
rages, le ruisseau a été détourné de son cours. L’ancien lit reste occupé par une eau stagnante oti le poisson
pullule. Ou bien les barrages sont installés de telle facon qu’ils lnissent passeri’eau et retiennent le poisson.

On comprend que dans les cas précités, — les seuls que nous ayons rencontrés, — les travailleurs
ou leurs héritiers entendent bien, indépendamment detout droit de propriété fonciére, jouir de fagon
exclusive du fruit des travaux exécutés.

3. Autorisations a requérir pour incendier les herbages.

Les feux de brousse sont strictement réglementés. lls ne peuvent étre accomplis sans autorisation
préalable de certaines personnalités bien déterminées, qui sont, soit le chef de terre, soit le chef du village,
soit tel particulier.

Si ces personnalités possédaient sur les plaines un droit réel de propriété. ce droit ne s’ étendrait
pesseulement aux herbes séches qui y croissent et au petit gibier qui o'y cache ; il s'étendrait & tout ce que
la brousse produit : arbustes qui fournissent le combustible indispensable aux foyers, champignnns qui sont
toujours ]'objet d'une recherche assidue, fruits sauvages des planlu a latex. Or ces produits appartiennent

a tput le monde, et non seulement aux membres du clan et aux habitants du vill-go, mais A tout étranger
qui passe par la,

4. 1| est vrai que les Basongo emploient couramment lee expressions ; « acheler la terre: asum
man ; — vendrela terre : awél man ; — payer la terre : afit man. » Ces expressions désignent |'acte par leque
le chef céde une partie de son territoire & tel clan ou tribu étrangére. Jusque la, ces &trangers établis sur les
terres du chef étaient agsimilés & ses proptres lujcla, et devaient 1econnaitre son autorité an lui payant le
tribut des redevances coutumiéres. Du jour ol ils ont versé entre ses mains le prix exigé par iui, ils sont
devenus maitres chez eux, et se trouvent dégagés de toute ser1vitude ou dépendance.

Nous avons déja répondu & cette objection : pas plus que le territoire d'une nation n'est la pro-
priété du souverain absolu, la terre n'est la propriété du chef. Comme le premier peut céder ou échanger a
tel Etat voisin une parcelle de son territoire ou de ses colonies, sans qu'il vienne a |’esprit de personne d’y
voir un acte de propriétaire, ainsi le chef de terre, renonganta une partie de son domeine en faveur d'étran-
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gers, venus en nombre pour y vivre, n'accomplit qu'un acte du pouvoir exécutif dont il est investi. Les
nouveaux venus se trouvant désormais dispensés des prestations et redevances coutumiéres, il est juste
qu'ils offrent au chef, premier occupant, les compensations exigées par lui. Rien ici qui ressemble a un
transfert d e propriété.

5. Voici un argument souvent invoqué en faveur de la propri&té collective et clanique :

« Chaque village posséde a I'heure actuelle ses foréts a lui, bien délimitées, divisées on secteurs
qui sont répartis entre les divers clans ou portions de clans habitant le village. »

La question de cette répartition entre les divers clans ne se posait pas jadis, parce que chaque
hameau ne comptait alors pour habitants que les membres d'un seul et m&me clan. Chacune de ces trés
petites agglomérations exploitait naturellement les parties de la for&t les plus & sa portée. Ainsi s’ éteit
accompli un certain partage des foréts exploitables. Les membres de chaque agglomération, entendant
jouir en paix de leurs avantages, n'auraient pas toléré que les habitants d'un hameau voisin vinsent
enlever sous leurs y-ux les ressources qu’ils attendaient de la portion de for&t sur laquelle ils avaient
jeté leur dévolu.

Devons-nous voir dans ce fait un signe de propriété clanique ?

Dans |'affirmative, ces dioits ont di nécessairement subsister jusqu’a nos jours dans leur inté-
grité. Voyons s'il en ast ainsi chez les Basongo.

Aprés que le Sarvice Médical de la Colonie eut, vers 1920, délogé les populations de leur « gites
A& Tsé-teé » mortiféres, pour les grouper au sommet des collines en agglomérations saines et populeuses,
ces nouveaux et grands villages comptérent parmi leurs habitants les éléments hétérogénes de clans divers
et parfois hostiles, jadis 180lés les uns des autres. Or les portions de for&t jusqu’alore réservées & chaque
hameau, c'est & dire & chaque clan, devinrent indiviscs entre eux. Chaque individu peut A son gré, et
sans solliciter le consentement de la collectivité ou de son représentant, choisir le coin de la forét qu'il
abattra, détruira par le feu. mettra en culture. Chacun peut, & guelque clan qu’il appartienne, couper
indistinctement les fruits ou transformer en boisson la sdve de tout palmier qui lui plait, construire ses
piéges aux endroits qui lui semblent les plus giboyeux, chercher et abattre les baliveaux les meilleure pour
construire sa maiaon, édifier des barrages aux endroits les plus favorables des ruisscaux.

Si ces foréis avaient €té jadis propriété clanique, comment les clans dépossédés auraient-ils toléré
sans protestation cette mise en commun des biens ancestraux au profit de tiers, étrangers, et parfois hos-
tiles ? Comment n’auraient-ils pas exigé une restitution pour compenser |'abandon de leurs droits ? Com-
ment expliquer que, lorsqu’un hameau ou village se déplace pour s’installer, sans espoir de retour, enun
point éloigné. les terres sont abandonnées purement etsimplement, laissées 8 la dispositionde toutindivid
ou collectivité qui viendra s’y établir dans lasuite 2 Orc’est ce que nous rencontrons chez les Basongo.

6. Des anciens droits claniques aux usufruils da chague foréts, deux vestiges seulement subaistent:

[out d’abord un droit clanique sur deux espéces d’'arbres particuliérement précieux, les Mabets
ou kolatiers, ot les Misa ou arbres @ chenilles. Quant aux autres arbres suscepiib'es de propriété, ils ne
sont revendiqués par les clans que |a ol ils ont été plantés. la forét ne les produisant pas spontanément :
ce sont le Nkef ou Safoutier et le Yusu ou palmier Raphia (Km, Kt, Md, Mk, S). Ils restent propriété des
planteurs ou de leurs héritiers.

(1) Citons a titre d'exemples : la forét de Kimbata, occupée primitivement par le clan
Busongo Mulimbata. et abandonnée sans couditions & tout venant, lors du transoort du villagse &
son emplacement actuel de Modiambo ; la forat de Kiluau, ot était &tabli jadis le villags actuel
de Mosongo, et qui, restée vacante par le départ du village, fut occupée par les Bambala ; sans
aucune compensation A remettre aux anciens occupantas. . ) coon
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Le second vestige des temps anciens est le suivant: Lorsqu’un individu quelconque trouve
accidentellement la mort en for&t, une compensation pécunisire doit &tre versée A sa famille par le chef
du clan qui jouit sur cette fordt de I'usufruit dont nous venons de parler. Cette indemnité se montait jadis
a4 100 Nzim (en quelques localités 200 et 300), sans préjudice de le somme plus coneidérable & verser par
le chef de terre, par exemple 4 ou 5 « Mung », 400 Nzim et un « Kipusu Kabidie » (Bzi, Mk...) Au cas
ol cette somme ne pouvait étre pay€e, |'usufruit sur la portion de forét ot I'accident s’ était produit pas-
sait & la famille du défunt, qui acquérait ainsi la jouissance de Mabets, et des Misa, ainsi gu'un droit sur
un morceau du gros gibier qui y serait abattu dans I'avenir.

Ces quelques « organes témoine * des tempa révolus ne suffisent pas assurément 3 eux seuls &
créer une présomptiou en faveur de la propri&té fonciére clanique. Leur existence se justifie d’ailleurs par
des motifs d’un autre ordre :

La nécessité d’éviter les contestations et les désordres. lors de la cueillette des fruits rares, sufht
a expliquer le partage des arbrea producteurs entre les divers clans;

L'opportunité de 1'aide a offrir aux familles des victimes d'accident, en fait retomber justement
I’obligation sur ceux qui ont la jouissance de la forat ot I'accident s’ est produit;

Le sens de la justice exige que le fruit de tout travail (barrages, terrassements, peuplementl)
soit percu par ceux qui I'ont exécuté ou par leurs héritiers.

Point n'est besoin pour expliquer ces particularités de la coutume de recourir & la propriété
fonciére clanique.

Le lecteur nous excusera d’apporter ici une comparaison qui, dans sa douloureuse actualité,
nous semble capable d’éclairer cet exposé.

Qu’on imagine une famille de réfugiés occupant un immeuble laissé vacant par son proprietaire.
Elle s’y installera comme chez elle. Si cet immeuble posséde un verger et un jardin légumier en 1apport,
les occupants ea percevront les fruits tout comme |'aurait fait le propriétaire. Bien plus, ils pourront, sans
commettre aucun abus, faire ¢ acte de bon propriétaire » en taillant les arbres et en mettant le potager en
valeur. En conséquence ils entendrent bien jouir, & I'exclusion de tout autre, du fruit de leur travail.

Survienne une seconde famille de réfugiés : sile logis et le jardin sont occupés en entier, les
premiers occupants ne céderont pas volonti-era leur droit de priorité, tant que d'autres logements se
trouveront disponibles. S'il ne a’en trouve pas, ils consentiront par esprit de solidarité a partager leur
occupation avec les nouveaux venus. Mais alors, en vus d'éviter les heurts, la prudence élémentaire
demandera que la' maison et ses dépendances ne soient pas occupées indislinctement par les deux
familles. Un partage équitable se fera, chacun réservaut son secteur propre, dont il entendra percevoir
en paix les avantages. S'il advient qu'un travailleur engegé parl’'une des familles co-occupantes soit
victime d’'un accident, c’'est au représentant de celle-ci qu'il appartiendra, en |'absence méme de toute
législation positive, de dédommager dans la mesure du possible la victime ou sa famille.

S, pour quolque motif que ce soit, les émigrants sont amenés & quitter, cet immeuble poﬁr ren-
trer chez eux ou chercher fortune ailleurs, tout autre €migrant en quéte de logis pourra 'occuper et
en percevoir les fruits comme |'auraient fait les premiers, et sans aucune protestation de leur part,
puisqu’ils n’'en étaient pas propriétaires et ont cessé de l'occuper.

Transposons cette comparaison sur le terrain qui nous intéresse. Nous comprendrons comment
l'occupllion et l'ulage. avec les droits et devoirs y afférents, ne suffisent pas A créer en faveur des Balongo ,
en dépit des apparences, un droit de propriété foncidre individuelle ou collective. 1i faudrait, pour
établir I'évidence de ce droit, d'autres éléments g*e nous n'avons pas rencontrés dans la réalité.

Reconnaissons plutét que, si I'on tient absolument 3 admettre chez les Basongo |’existence de la
propriété fonciére, on ne peut le faire qu’a la condition de vider ce terme des éléments qui en constituent
la déhinition, et de le priver des conséquences qui découlent naturellement de sa notion. En réalité la taire
n’est 3 personne : elle est au premier occupant, non pas pour en disposer a titre de propriétaire, mais pour
¥y vivre et en vivre, c’'est 2 dire pour s’y installer et la cultiver, & charge de se soumettre aux régles

coutumiéres exigées par le maintien de la paix et de l'ordre public et la reconnaissance des autorités
constituées,
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2. - ACQUISITION ET VENTE.

Sauf pour les denrées alimentaires et les menus objets dont |'offre se fait au marché¢, le Musongo
ne connait guére la vente au complant ; pour sortir de sa torpeur, il a besoin du stimulant d'une dette &
payer. De la la nécessité d'une sorte de contrat de vents, en vue de sauvegarder les droits du créancier;
de ld aussi une réglementation précise fixant les droits réciproques du créancier et de 'acheteur au cas ot
I'objet vient & périr entre l’achat et le paiement.

A. - FORME DE LA VENTE. - CONTRAT DE VENTE.

Le Mundewo (ou Mungey, Ba) est un signe extérieur qui, une fois posé, constitue un engagement
bilatéral entre vendeur et preneur et fixe définitivement le taux convenu. Les deux parties s’accrochent
mutuellement |'auriculaire repli¢ de la main droite, jusqu’a ce qu'un tiers, faisant office de témoin et
appelé Ngiensi, frappe de son index les doigte joints et les sépare.

En certaines régions, un mode différent est également en usage : Una baguette de bois est brisée
par les deux contractants, dont chacun conseirve l'uh des deux morceaus. Qu'uno conlestation suivienne
dans la suite, il est facile, en rapprochant les deux segments, de constater qu'ils appartiennent & la méme
baguette et que par conséquent les deux parties étaient d'accord au moment ot le contrat a été passé. (Ba)

B. - PERTEDE L'ORJET ENTRE L'ACHAT ET LE PAIEMENT.

Il peut arriver que, le Mundewo ayant été conclu selon les régles, I’objet périsse entre les mains
du vendeur avant que la paiement n'ait ét& effectué. Dans ce cas 'engagement est considéré comme
tompu en certaines localités (Bzi, Mk, Md, Km) ; ailleurs le preneur peut exiger la livraison d’un objet de
méme nature {Ba, Kt). S’il arrivait que |'acheteur ait versé le prix avant que I’objet acheté {it livré ot que
celui-ci périt entre les mains du vendeur, ce dernier serait déchargé de I'obligation de fournir un objet
similaite, mais d.vrait restituer le montant intégral. Si la perte survient entre les mains du preneur, aprés
le versement du prix, aucune restitution n’est exigée du vendeur, méme si |'objet a péri peu de temps
aprés sa livraison, contrairement & ce qui se pralique en telles tribus voisines.

C - VENTE D'UN OBJET VOLE.

Lorsqu’'un preneur de bonne foi a acheté un objet volé, le cas est réglé diversdment selon les
localités. Parfois le prix est rendu a 1'acheteur, etl’objet restitué A son propriétaire, & charge pour le voleur
d'y ajouter une amende égale au prix de la chose volée (Bzi, Kt, Mk) ; ou simplement égale au quart du
prix (Ba) ; ou encorel’objet volé n'est pasrendu par I'acheteur de bonne foi, mais le voleur esttenud’en
endre deux fois le prix au propriétaire (Km, Md,). Ailleurs encore aucune régle précise n'est posés. ma is
on tient compte, en chaque cas particulier. du tort causé (S).

3. - SUCCESSION.

La succession faitl’objet chez les Basongo d'une réglementation trés précise, simple et uniforme.

Le mourant ne peut disposer librement d’aucun des objete qu’il posséde. A sa mort, tout son bien
rant mobilier qu'immobilier — habitation, cultures, arbres plantés, engins de péche et de chaase, biens
regus en héritage aussi bien que produits du travail personnel, dettes et créances, — échoit & son Possesseur
immédiat, appelé& Ngwasi ou Lem (Lim, Ba). On entend par ce terme :

a) pour I'homme libre, le plus proche parent male qui représente le clan de chaque individu.
Celui qui, avant tout autre remplit cette condition, est assurément le fréres utérin de la mére ; & son défaut,
les fils de sa tante maternelle, voire des cousins issus-de-germains par les femmes, et en I'absence de
ceux-ci, tout autre parent méle, ala condition qu’il appartienne au méme clan, et qu’il soit de la m&me
génération que |'oncle maternel.
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Au cas oll les oncles maternels et tous les membres du clan appartenant & la méme génération
auraient disparu, ['héritage échoit au frére utérin du défunt, la préférence étant donnée a l'ainé ; a défaut
de frére, la aceur peut recevoir |'héritage.

b) Pour 'esclave, I'héritier n’est autre que le possesseur actuel, qu’il ait acquis |'esclave par
achat ou par héritage.

Ni le conjoint du défunt, ni ses ascendants, ni ses enfants, ni ses fréres et sceurs utérins n’ont
aucun droit sur le bien laissé par lui. Mais si le défunt laisse des orphelins, il est d'usage que I'héritier
remette gracieusement au conjoint survivant, et le cas échéent aux parents adoptifs, un cadeau de valeur
modique pour l'entretien de la famille. Le taux de ce présent n’est pas fixé par la coutume, il varie en
raison de la généronité du donateur, générosité dont les limites ne sont jamais bien étendues.

Si, parmi les biens laissés par le défunt, se trouve quelqu’'objet acheté a frais communs par les
conjoints. |'héritier doit rembourser au conjoint survivant sa quote-part. Il en est ainsi plus d'une fois du
petit bétail.

Les esclaves, étant considérés comme bien meuble, font partie de I'héritage. Si ces esclaves, sont
du sexe Féminin, la progéniture suit la mére et partage son sort : « partus sequitur ventrem ». |l n'en est
pas de m&me des épousés qui, A la mort de leur conjoint, tant monogame que polygame, recouvrent leur
entiére liberté, sans aucun remboursement de dot aux héritiers du défunt, Mais au cas ot la veuve convo-
lerait en secondes noces, la dot serait versée non plus au pére, comme dans les cas ordinaires, si tant est
qu'il I'ait déja touchée : elle serait ristournée, & concurrence de la somme versée jadis per le défunt & ses
héritiers.

Le testament est incoanu des Basongo, puisyue le mourant ne peut disposer d'aucune partie de
son bien. Mais il arrive parfois que le moribond si le tempe lui en est laissé, détaille en présence de ses
proches les dettes et créances qu'il laisse aprés lui afin qu'elles ne tombent pas dans |'oubli. Chacun sait
en effet qu'elles sont incapables de prescription juridique est ne peuvent s éteindre que par le paiement.
Mais cet usage n'est ni prescrit par la coutume, ni universel.

4. - ATTEINTES AU DROIT DE PROPRIETE.
A_.INCENDIE D'UNE HABITATION.

L'incendie d'une maison par son propiiétaire, en état d'ivresse au d'emportement, constitue un
délit. Etant donné la facilité de propagation du feu dans un village, cet acte stupide ne fait pas seule-
ment torl & son propre auteur, il crée un danger pour les habitants de |'agglomération. On corgoit que ce
délit ait toujours été passible d'une amende.

Le taux de cette dernidre variait jadis entre : 100 Nzim et une poule et la ]imite maximum derune
chavre. Aujourd'hui la coutume s’ est &tablie généralement d’exiger 50 francs et un bouc, payables au chef
de terre.

La cupidité de certains chefs a introduit récemment en plus d'une chefferie I'habitude d'imposer
nne amende au propriétaire qui, involontairement, incendie sa propre maison par maladresse ou impru-
dence, (Ba, Kt, S). Cette sanction, réprouvée en d'autres chefferies, (Bzi, Mk,...) devrait disparaitre
comme injuste pour le sinistré.

Lorsque l'incendie est causé par un tiers, méme involontairement, une chévre était remise par lui
jadis au propriétaire, en réparation du tort causé. Mais ai le feu a été mis par malveillance, l+ taux était
augmenté de quelques centaines de Nzim. Aujourd'hui, I’amende se monte ordinairemeni a 50 francs et
une chévre. '

Notons que si I'incendiec des plaines a toujours été soumis & une rdglementation sévérs, il n'y faut
pas voir seulement une mesure administrative destinée & reconnaitre le domaine du chef ou de tel
particulier sur la plaine : il y a 1a aussi question de sécurité publique. L'autorisation & obtenir de I'autorité
compétente rend publique |'intention d'allumer I'incendie. ot en fixe le jour d'exécution. Il est ainei
loisible aux particuliers de mettre 8 l'abri leur petit bétail, qui, laiss¢ en liberté, courrait risque de perte.
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Nous avons vu comment, plus d une fois. des indigénes ont trouvé la mort dans desincendies de breusse
allumés imprudemment et & |"'improviste.

B. — VQL.

Le vol & toujours é1€ sanctionné par une amende s8’ajoutant & I'obligation de restituer I’objet volé
ou l'éguivalent de sa valeur. Le taux de cette amende n'apparait paa réglé de facon unitoime. Parfois
elle se niontait au prix de 'objet volé ; parfois elle n'en atteignait que la moitié ou le quart.

La violation du domicile d'un particulier n’était pas jadis sujette & sanction, & moins qu'elle n’edit
le vol pous mobile. Loraqu'un étranger avait €té vu pénétrant dans une’ habitation, il appartenait au
propriéiaire de déclarer si quelqu’objet lui appartenant av:it disparu. Dans |'effirmative, |'étranger était
condamné, et I'amenda était augmentée du fait de la violation du domicile. Au cas ol aucune disparition
n’était constatée, aucune sanction n’était portée

Seule la violation du domicile d’un chef était punie, méme non accompagnée de vol. Un étranger
ayant pénéiré dans "enclos entourant |'habitation deveit remettre vne chévre. Si la violation s'étendait a
I'habitation elle méme, i} apparteneit au chef d'exiger la livraison d'un esclave.

R. P. R. de BEAUCORPS, 1. j.



Organisation coutumiére des juridictions indigénes Mogwandi

dans le territoire de Budjala.

District du Conge Ubangi

L'organisation coutumiére des juridictions indigénes Kogwandi a &té défini pour la triba
des Gunda, dans I'étude de Mr I’Administrateur Territorial Principal LARDINOIS .

Telle quelle cette étude caractérise toutes les juridistions indigénes Mogwandi du territoire.

Il faut noter cependant qu'en général les NGWANGA (assemblées des notables) supérieurs a
celui du groupe de familles (gukodoro en mogw. étuka en lingala), s’occupaient surtout de questions
politiques (expéditions guerriéres, déplacements de villages) et plutdét occasionnellement de palabres
trés graves, susceptibles de répercussion dans tout le groupe. Ces NGWANG A supérieurs constituaient
donc plutst des « Conseils de Notables » que de vrais tribunaux.

Le role judiciaire était par excellence dévolu au « Ngwanga s du Kozu, chef de groupe de
familles, o1 siégeaient les chefs de familles, des vieillards et méme des jeunes hommes particuliérement
intelligents ou éloquents, dont le Kozu prenait |'avis avant de rendre une sentence qui avait plus le
caractére d'un arbitrage gue d'un jugemenl.

C'est surtout I'impossibilité de reconnaitre des pouvoirs judiciaires aux nombreux Kozu que
compte chaque chefferie, qui impose la création de tribunaux de secteurs.

Souvent le Kozu se déchargeait de ses fonctions de juge, sur un de ses successeurs, particuliére-
ment apte. Celui-ci était bien entendu toujours un « gbia » — un notable, — jamais un descendant de
client ou d’esclave.

VERDCOURT A.

Administrateusr Territorial
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Enquéte sommaire sur les juridictions indigénes Banza

du Terntoire de Budjala
I. APERCU GENERAL

Sur environ 72.000 habitants le territoire de la Moeko (1) compte quelque 23.800 Banza, qui peu-
plent une étroite zéne limitrophe du territoire des Bwaka, longue d’environ 250 Kms. large de 20 a 30, et
souvent de |0 Kme. Les banza appartiennent au groupe linguistique soudanais. lls forment probable-
ment avec les Bwaka et les Banda d’A.E.F., un méme groupe ethnique et en tous cas un mé&me groupe
linguistique. Leurs langue. coutumes et usages offrent de nombreuses similitudes avec ceux des Bwaka.

Une tradition parfois coofirmée, parfois contestée, suivant le degré de connaissance qu’en ont
les natifs, ou surtout suivant leur degré de fierté, de susceptibilité, rapporte que jadis les ancétres des Banza
vivaient auprés d'une grande eau immobile dénommeée Kwada si large que les oiscaux ne la pou-
vaient traverser (Le lac Tchad). lls habitaient des cavernes. ignoraient |’agriculture, les métaux eti’usage
du feu. Survinrent les Bwaka qui les soumirent leur apprirent l'art de construire des villages et de culti.
ver la terre. Les Banza seraient devenus ainsi clients des Bwaka dont ils adoptérent les useges et les sui-
virent dans leur migration. Dans la suite, les mésintelligences s'étant multipliées entre Banza et Bwaka,
ceux-ci auraient un beau jour rejsté et chasaé les premiers, ce qui expliquerait |la répartition géographique
actuelle des Banza, répartis sur toute la périphérie du territoire Bwaka,

Quoi qu'il en soit, les groupes ethniques Bwaka et Banza sont souvent tiés entremelés, soit que
des groupes Bwaka se soient « banzaisés » (Gbati) soit plus fréquemment que des Banza aient é1é ¢ Bwa-
kaisés » (Bondelagwa, Ci, et Boermili).

Les mceurs et coutumes Banza offrent donc de nombreuses analogies avec celles des Bwaka et se
confondent souvent, tellee la construction des cases et des villages, I'établissement des culluree, la con-
ception de la juslice.

Les Banza, mauvais guerriers et par surcroit état tampon, subirent tous les contre-coups de la
lutte qui oppose les Mogwandi aux Bwaka, dont la résistance opinidtre etsouvent victorieuse, mit un frein
aux conquétes Mogwandi.

Aussi la plupart de leurs tribus furent - elles fragmentées par des fuites répétées et presque tous
les Banza éteient & notre arrivée assujettis en qualité de clients ou d’esclaves, plus rarement d’alliés par
lea Mogwandi ou les Bwaka.

Cet asesujettissement &tait récent et les Banza qui n'avaient oublié ni leur langue, nileur nationalité
firent tendre leurs efforts 8 se libérer de toute autre tutelle que la notre et y parvinrent, souvent avec notre
appui. Actuellement les groupements Banza encors assujettie aux Mogwandi sont rarissimes, cevx ir cor-
poris aux bwaka sont assimillés par ceux-ci ou sur le point de |'#tre, Chez tous les autres réunis en grou-
Pements géographiques hétérogénes, constitués tant bien que mal en chefferie, le sentiment national et
Tfedevenu puissant et vivace.

Les Banza forment une belle population d’agriculteurs, saine et robuste dont le nombre
s’accroit d'année en année. Le mouvement démogrlphique de cette populalion prouve qu'elle sera
bientst la plus importante du territoire (actuellement les Mogwandi sont les plus nombreux, avec
25.000 indigénes, contre 23.800 Banza, 12.700 Gombé, 3.600 Doke ot 7.800 « Gens d’eau »).

Vu le mouvement démographique et |'état sanitaire des autres populations les Banza sont indis-
cutablement la population de |'avenir.

[l importe dés lors de nous occuper & doaner & cette population méprisée par ses voisins, |a
cohésion et surtout |'organisation politique qui lui manque et le sentiment de la foice ot de son impor-
tance.

(1) Le territoire de ‘Budjala e’appe!ait jadis : Territoire de la Moéko. (N.D.L.R.)
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n'intervenant que pourdonner plus de poids a 'autorité réelle des péres de famille. Cette justice familiale
semble avoir été [a régle, tout comme le pouvoir politique familial. Le véritable tribunal coutumier, avec
WANGI! (voir section 3) semnble n'avoir été qu'une mesure exceptionnelle 8 laquelle on sveit recoure
uniquement quand un différand menacait de compromettre gravement la paix publique, tout comme ce
n'est qu'exceptionnellement que les indigénes de clans divers sa choisissaientun chef de guerre provisoire
en cas de danger grave. Notons, en passant, que dana les cas ol on abandonnait le pouvoir familial, pour
le remplacer par un pouvoir plus étendu (s0it eu point de vue judiciaire, soil au point de vue politique),
I'indigéne ainsiinvesti d'un pouvoir provisoire trés important, était un indigéne quelconque et que le véii-
table Patriarche (3OMI) n'était que rarement choisi. Le danger passé, ce pouvoir exceptionuel disparais-
saiten mé&me temps, et on revenait a |'autorité familiale.

ORGANISATION JUDICIAIRE

SECTION | — VENGEANCE PRIVEE

Tiés souven:, les affaires n’étaient soumises ni & des srbitres, ni a4 des juges; la partic lésée
(surtout s’il s’agissait d'un grand Notable) se faisait justice alle-méme, aidée en cela par toute sa famille
et parfois par tout le clan. Si un indigéne tue un ou plusieurs autres indigénes, la famille de ces derniers

tuera un nombre équivalent d'indigénes dane la famille du meurtrier. Souvent auss: on prenait des otages
(LOANGA), notamment dans les cas suivants : non-remboursement d’une dot, non-payement d'une

indemnité quelconque, etc... Souvent, ces otages devenaient des esclaves (BRCOMBO, ou BOKWALA
ou BONTAMBA), et pouvaient étre vendus ou mis & mort. La vengeance privée evsit encore a sa dispo-
sition différentes peines corporelles : coups, |'« EFOKE » (les chevilles de |'indigéne ¢1aient irtroduites
dans un morceau de bois troué dit Efoke), I'« IKATSHI » (inenottes . Parfois aussi on attachaitl'indigéne
dans une colonne de fourmis rovges trés voraces dites « MAFUMBA »; on introduisait un gros morceau
de bois 3 épines ou du poivre indigéne moulu dans le vagin de la femime aduliére, etc... Mais ces cas de
vengeance privée ne se localisalent que rarement entre deux individus : presque tcujours les familles et
méme les clans prenaient fait et cause pour leurs membies, auesi. ces cas de vengeance privée dégéné-
raient presque toujours en rixes sanglantes et méme en guerres généralisées. Quand une affaire prenait
cette giavité, elle était presque toujours, en fin de compte, soumise au Tribunal compétent.

SECTION 2 — ARBITRAGES

Arbitre se traduit en lomongo psr « ELLIMU » (BALIMU au plurtiel). Tout le monde peut devenir
« Eiimu » et cette charge n'est nullement héréditaire. || n'est pas nécesssirement patriaiche ou roteble.
Pour le cheisir on se base uniquement sur les qualités réelles de l'intéreesé : connsissance de |n
coutume, parole nisée, impartialité, bon sens dans les décisicns. En général, tous les vieillards étaient
des « balimu », Mais des jeunes pouvait le devenir aussi, par exemple aprés avoir empéché des rixes, ou
aprés avoir rendu quelques petits arbitrages marqués de bon sens. Ces arbitres éiaient tréa nombreux ; pour
un groupement que nous ddsignons actuellement sous le nom de village, il y en avait souvent trente ou
quarante,

En cas de palabre entre des indigénes d'une mé&me famille (ITE), le pére de famille (SOMI) réunit
toute sa famille ahin de mettre fin & |'affaire de commun accord. S'il y a des « balimu » dans cette famille,
i!s assistant le pire de famille. Presqus toujnurs I'affaire en restait |4 et les intéressés obéissaient a leur
pére de famille, en rendant I'objet volé, en payint une indemnité a ['insulté, etc... Il n'y a ni cérémonial,
ni payement d'indemnité au pére de famille.

En cas de litige entre indigénes de familles différeates (ITE) mais de méme village (LIOTSHI
clan ou groupe de clans), le pére (SOMVI) de la fa nille |és2e se rendra chez le Somi de la famille du coupa-
Lle et tous deux tacheront d'arranger |'affaire a I'amiable.

Si le litige existe entre indigénes de villages (LIOTSHI) d:fférents, le pare de famille 1¢s€¢ ne se
déplace pas lui-mé&me mais eavoit un intermédiaire chez le pére de la famille coupable. Cet intermédiaire
MBOTSHWA) est toujours un indigéne apparenté avx deux villages et qui n'a doncrien & craindre d’eux.
Ce Mbotshwa essaye d'arranger’affnire.
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Tous les caa exposés ci-dessus constituent putdt des tentatives privées de conciliation, plutat
que de véritables arbitrages ; il n'y a ni iaterrogatoirz, ni comparution des parties, ni délibération, ni cé-
rémonial quelconque. Il est cependant tiés difficile de savoir oti commence |'arbitrage et ot finit la concilia-
tion En effet, quand le pére de famille 1és¢, ou |'intermédiaire (Mbotshwa) se déplacentils se font souvent
accompagner d'un ou de plusieurs « Balimu ». Parfois auaesi, un ou plusieurs « balimu » se rendaient dans
les deux familles en cause, écoutaient leurs déclarations et, aprés de nombreux déplacements, parvenaient
a mettre fin au litige. Si les deux parties en cause acceptaient cet arbitrage, |'affaire était évidemment ter-
minde, sinon catte sentence arbitrale n'avaitancune valeur réelle et |'affaire é:ait soumise au véritable tri-
bunal coutumier. En général. ces « balimu » ne s’occupaient que d’affaires de peu d’importance {affaires
de dots, menue vols, etc...). Toutes les affaires d'un certaine im:ortance (et toutes les afaires ot 'arbi-

trage n'avait pas réussi, étaient soumnises au tribunal véritable.

SECTION 3 — TRIBUNAL COUTUMIER

Tribunal n'a pas de traduction adéqunte en Lomongo. On se servait du terme général « NTE-
KE » désignant toute réunion de Notables ot on discutait une question en vue de prendre une decision.

Le Tribunal se composuit de deux sortes d’indigénes. " « Elimu » dont question plus haut (et qui
étaient toujours en grand nombre) et le WANGI (BIANGI! au pluriel), véntable juge coutumier. « Wangi »
provient du verbe « KOANG A » qui sigaifie conférer, diacuter, décider. Parfois aussi on 'appelle « IKO-
TO » (du verbe © kokotola » = comprendre, discerner, approfondir).

Tout indigéne peut devenir Wangi, peu importe son 4ge ets'il eat Notable ou non. [l devait bien
connaitre la coutume, é:re impartial, avoir du bon sens et, surtout, se distinguer par son dévouement a
la oaix publique. Exemples : hospitaliser les étrangers passant par son groupement ; ne pas craindre de
déclarer coupable sa propre famille si c'est la véritd, piéler des valeurs dotales @ un indigéne qui en a
besoin en vue d'éviter un conflit remettre ses propres fréres, femmes ou enfants en olage chez un indigéne
en palabre avec un autre indigéne et ce jusqu'au moment ot 'affaire est terminée, etc.. Eu généial, le
< Wangi » était en mé&me temps un « NTEFELI », c'est & dire un guerrier valeureux ne craignant peisonne
et que, par contre, tout le monde craignait. Cette qualité de « ntefeli » était tiégs imporlante pour un « wa-
ngi car c’est, suite & son autoriié sur I'indigéne et & la crainte qu'il leur inspirait qu'il pouvait, en certains
cas, poursuivre |'exécution forcée d'une sentence rendue per le tribunal coutumier. Les « wangi » étaient
fort peu nombreux : unseul par groupement que nous appelons actuellement » village » (Liotchi, c'est &
dire, ensemble des familles, issues d'un ancétre commun et vivant agglomérdes). Notons que le « wangi »
(tout comm.e |” © elimu ») ne portait aucun signe extérieur de sa dignité.

l.e Tribunal coutumier se composait toujours d'UN SEUL. « wangi » et de plusieurs « balimu ”
(ces derniers étaient parfois trés nombreux et leur nombre n’était pes limité).

L.e Tribuual ne se saisissait jamais d’cflice d'une affaire. Méme en cas de parricide ou d’autre
atfaire trés grave, le Tribunal n'intervenait que sur plainte de la partie lésée. En effet I'intervention dau Tri-
bunal, et éventusllement la sentence rendue, n'avait jamais comme but de purirle coupeble en lui-méme
ou de ssuvegarder la société contre un de ses membres. Le seul but &tait de réparer le mal causé (mal
physique ou moral) ea faisant verser une indemnité correspondante au mal causé. Indirectemnetcepen.
dant, c2 payen:at 1'i1dsmités ea calmant les eiprits indigénes lésés, sauvegardait la paix publique.

SECTION 4 — PROCEDURE ET CEREMONIAL

Comme nous avons déja indiqué plus haut, les affaires de peu d'importance étaient tranchées
soit par le pére de familles. soit psr quelques arbitres. Les affaires graves étaient, en géndral, soumises
directement au tribunal vérable.

Pienons un cas bien précis : le nommé A a tué un frére du nommé B, [.e nommé B se rend
immédiatement chez I’« elimu » le plus proche (mais cet elimu ne peut étre originaire des deux familles
intéressées) et lui exposre ce qui vient d’arriver. Cet « elimu » remet 4 Bune lance (LIKONGA), un instru-

ment de musique en fer (ELONDZA), une petite manille en fer( BOMPULENGE), et un couteau (LOKU-
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haches. Le demandeur payere aussi une rémunération : le « BOSISO » composé de deux manilles en cuivre,
et le « LOSLA , (loela = cri, apa=l plaints) g1i consists en un chien. LLe défendeur rendra aussi au
premier « elimu » consulté les « BIALA » lui remis par ce dernier,

Les juges se partagent ensuite toutes les valeurs touchées sous forme de rémunération : le
« wangi » touche la plus granda partie, I’ “elimu +» qui remit les « BIALA » regoit toujours le « LOELA » et
le reste est partegé entre les autres « Balimu ».

Dans certains cas, cependant, il n"en va pas aussi aisément Parfois. le défendeur refuse de compa-
raitre devant le tribunal et ne veut pas qu'on tranche sa pllnbre. En ce cas, le « wangl » a le dioit de se
saisirde lui de force et de le maintenir comme détenu (YOKI), soit chez lui, soit chezle demandeur
jusqu’au jour ol le jugement serarendu. Mais le « wangi » ne le fera que si tout le monde le craint,... et
sile défendeur n'a pas grande puissance.

Parfoia aussi, le défendeur accepte le jugement et la sentence, mais par la suite, pour un motif
quslconque, refuse d’exécuter la sentence rendue. En ce cas. le demandeur retournera chez le « wengi »
et celui-ci, aidé de ses « balimu ?, a le droit de faire exécuter la sentence de force. Par la force, mais plus
eouvent par la ruse, il s’emparera chez le défendeur de I'indemnité qu'il devait verser, de la femme qu’il

devait rendre, etc... parfois aussi, le « wangi ” se saisira de force du défendeur lui-méme et le donnera

comme otage (LOANGA) au demandeur : celui-ci sera libre ensuite d’'en faire un esclave (BOOMBO).
Mais ici aussi, le « wangi ” n'interviendra de force pour faire exécuter le jugement, que 8'il esl trés craint
des indigénes,et 81 le défendeur n'a pes assez de puissance pour s'opposer a lui.

En général cepeundant, si le défendeur refuse de se présenter devant le tnbunal ou sl ,efuse
d’exscuter la sentence rendue, le « wangi ” se contentera de dire au demandeu: « nous avons fait preuve
de bonne volonté et avons rendu une sentence ; s'il ne veut pas nous écouter, cela vous regnrdc > .. et
la vengeance privée reprendra ses droits. En ce dernier cas cependant, s'il y a mort d’homme, c’est
toujours 'sndigéne qui ne voulut pas écouter leT'ribuaal, qui en sera rendu responsable, et qui devra payer.

Le tribunal coutumer, qui se définit surtout par la présence du WANG], rend donc de véntablea
jugements qui ont force exécutoire, et que le wangi exéeutait d'ailleurs, paifois, par la foice. C'est plus
q'un simpls arbitrage.

Aucune composition spéciale du tribunal ou aucune cérémonie spéciale n’était prévue pour le cas
ol une des deux parties est un grand notable {(BOKULAKI) ou un grand patriarche (SOMI)

Si une des parties devant comparaitre devant le tribunal, n’a pas la parole aisée, etc... elle peut se
faire remplacer a son choix, par un pére, frére, etc... Ce remplagant (sorte d'avocal) ne porte ras de nom
spécial,

Souvont, le juge se laissnit achater par un indigéne eu vue de rendre une sentence en ea faveur.
Les valeurs (MBOTSHWO) étaient toujours remises en grand secret. Si le tribunal apprenait ce fait,
aucune sentence n'était prévue pour ce juge malhonnéte.

Notons enfin que c’était rarement le demandeur lui-méme quis’adressait au tribunal : le plue
souvent c était son pére vu frére ainé.

Lea preuves admises devant le tribunal étaient les suivantes :

|° - les aveux:

2° - le témoignage {Témoin — DJENAKI). Ua seul témoin é&tait suffisant pour faire perdre une
cause, mais il ne pouvait evoir aucun lien de parenté ou d'alliance avec les parties en cause. Des témoins
se laissaient acheter (valeur remise == MBOTSHWO), mais asscz rarement parsit-il. Si le titbunal s’en
rendait compte, ce témoin était simplement condamné a rendre le Mbotshwo.

3c.le serment « BAKA'MI LA NGOYA » (accusez-moi et ma mére). Le simple serment du défen-
deur était parfois admis comme preuve siflisante, i le défendeur n'avait pas encore eu d'affaire semblable
auparavent ou s’il était connu comme tids sincére ou comme aimanl beaucoup sa mére.

4o . lesordalies (LOANGANA du verbe Koangana = discerner). Les ordalies étzieutles suivantes:
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le suc de « bokungu » (pintadenia africanum) instillé¢ dans I'ceil ; I'écorce rapée de la liane « NSAMBA »
qu’'on buvait ; le m&me liquide du « nsamba » administré & une poule : le suc de |’arbre « EFOMI » qu’'on
boit. Le « bokungu » servait dans les affaires de vol. Le « nsamba » et |'« efomi » servai tdans les affaires
d’ envofitement, mauvais-ceil (NDOKI) et toutes affaires de sorcellerie. La plupart du tempa, la défendeur
se livrait de lui-mé&me & |'épreuve, parfois sur les conseils de sa propre famille, de la partie adverse, ou,
méme du tribunal : il pouvait ainei, d'aprés les résultats de I'épreuve, &tre déclaré coupable cu innocent.
Mais jamais un indigéne n'était soumis de force d une de cos épreuves, le Tribunal ne i’y obligeait JAMALIS

par la force, mais ce seu!l refus était considéré comme preuve de culpabilité par ce tribunal, et suffisait
pour étre condamné. Le tribunal assistait & cette épreuve du poison quand |’affaire qui 8’y rapportait lui
avait é1é soumise. Anpel au gong pourappelerle tribunal & assister & cette épreuve : « balimu basangolaks
mpanda, totowa bo'nteke wa lintekele, yomela nsamba lofiko lokase, lituluku lisoloko. » (balimu, soulevez

vos tressas, nous sartons au nteke voir boire le nsamba qui fait mal au foie, nous parlerons au nteke).

SECTION 5 — PRINCIPALES INFRACTIONS & REPRESSION

Comme nous avons déjA constaté plus haut, le coupable n'était pas puni pour 'infraction en
elle-méme en vue de protéger la sociéte contre certains de ses membres. On se cententait de faire verser
une indemnité équivalente au mal physique ou moral causé; et encore, on ne le faisait que s'il y avait
plainte de la partie lésée. Examinons les infractions qui étaient les plus communes et I'indemnité qui y

correspondait.

MEURTRE (BAOLOKA) peu importe la cause (bataille, envottement, mauvais ceil, etc...) Le
coupable devait payer 'indemnité dite « LIOMBO » (liombo = surélévation de terre, notamment d'une
tombe) Avant |'enterrement il devait payer 2 chiens, | chévre, | esclave male (| esclave male vaut 3.000
mitakos et | esclave femelle vaut 4 esclaves males soit 12.000 mitakos). Aprés! enterrement, devait encore
payer 5 manilles en cuivre, | ceinture en lisoko, | étoffe en raphia, 20 perles dites « Besona ». et deux
esclaves femelles. Enfin il devait payer 2 manilles en cuivre 3 la mére du mort. Le tout équivaut & envi-

ron 36.000 mitakos actuels.

BLESSURES : aucune peine n’est prévus, méme pour une blessure grave et le blessé na se serait
jamais présenté devant le tribunal car tout le monde se serait moqué de lui du fait de ne pas s’'étie défun-

du mieux. Si mort a’ensuivait, le coupable payait le « LIOMBO » comme pour un meurtre.

INSULTE GRAVE (ALOTOLA) : le coupable payait le « BOONDO » c¢'est & dire un chien et
trois poules, soit environ 800 mitakos.

VOL (IIA) : le coupable payait | esclave male, 2 perles « Besona », | couteau, | hache, 2 manil-
les en cuivre, 3 poules et | chien. Soit environ 6.000 mitakos V'indemnité s'appelle auesi « [1A ».

ADULTERE (LIIBI) : le coupable devait payer au mari : 20 perles « besona », 2 couteaux, | peau
de civette (borkono), | manille en cuivre, 2 poules, 2 esclaves miles, 2 esclaves femelles, | lance ordinaire,

| lance « Besuki », | étoffe en raphia, | ceinture en lisoko, soit environ 35.000 mitakos.

ENVOUTEMENT, MAUVAIS-(EIL : méme si la victime n'est pas morte, le coupable doit payer
le « LIOMBO »..

TOUTE TROMPERIE (ITUNGIA, ISULU, ISOMANIA). Non punie en elle-mé&me, mais si, suite

A cette tromperie, il y a mort d’hommae, le trompeur en est rendu responsable et payera le « LIOMBO ».
ENFANT VOLEUR OU MEURTRIER : sa famille sst rendue responeable et payera |'indemnité.
HOMICIDE PAR IMPRUDENCE : l.a chasse en constitue le cas presqu’unique. Un village part

a la chasse et encercle une béte. U.i indigéne lance une fliche et tue un autre indigéne. Il savait que d’au-
tres indigdnes étmient piésents et aurait d &tre plus prudent. [l payera le « LIOMBO ».
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Coutumes et Institutions des Barundi.

par Eugene SIMONS
Administraleur terriforial.
Ukuri kushikira mu kuyaga.
C'est en causant qu'on arrive a
savoir la vérité.
(Proverbe murundi)
INTRODUCTION
Nta usaba abami abiri.
On ne sert pas deux rois.
{Proverbe murundi)

Panorama de Urundi.

Le royaume noir de I'Urundi est situé au cceur de I'Afrique, sur le versant est du grand
Graben. Il a la forme d'un cceur dont le ventricule droit s'appuye au Tanganyka, écrivait Monsei-
gneur Gorju premier vicaire apostolique, et I'image est aussi juste que jolie.

D'une superficie de 27.834 kilométres carrés, il s'inscrit enire les 2me degré 30 minutes de
4me degré 30 minutes de latitude sud, les 29me et 31me degrés de longitude est.

C'est un pays de montagnes qui ne connait le climat tropical que dans la plaine éiroite qui
borde la riviere Ruzizi et le lac Tanganyka sur une longueur de deux cents kilometres. Jadis, sans
doute, cette plaine n'existait-elle pas. Les eaux du lac s'étendaient plus loin, vers le nord, et
ourlaient le pied méme des montagnes, rempart impressionnant qui grimpe vers le ciel. En se
retirant, elles ont abandonné leur sable blond ol mille parcelles de mica brillent au soleil et dans
lequel, bien loin du lac, on retrouve des coquillages.

Au bord du Tanganyka, nous sommes a 800 metres d’altilude. Flore et faune tropicale.
Dans le nord, pataugeant dans les marécages de la Ruzizi ou cherchant un peu d'ombre dans les
grandes étendues de savane boisée, couvertes d'épineux, vivent des bandes d'éléphants. Crocodiles
et hippopotames, innombrables, paressenl dans les eaux qui, dégringolant des montagnes par bonds
rapides, ont enfin retrouvé leur calme dans la plaine plate.

Usumbura, la capitale admiristrative, cachant ses maisons neuves dans les eucalyptus, est
enfermée dans un écrin de palmiers élégants.

Au sud, la plaine se rétrécit, alternant ses vasles étendues de manioc et de coton avec ses
palmiers el sa brousse d’épineux. Elle devient si étroite, au sud de Rumonge, que la route a du mal
souvent, a se faufiler entre les rochers a pic, qui tombent tout d'un blog, et les eaux bleues du lac
qui la rongent inlassablement. C'est le pays des cynocéphales, des phacochéres, des hippopotames,
des hippotragues. A Nyanza Lac, la montagne recule;la plaine s'ouvre a nouveau et les hauts boras-
sus a 1éte altiere y frissonnent dans la brise fraiche qui vient du large.

Sommes-nous en Urundi ? Géographiqg tement oui. Politiquement, bien peu. Le vrai Urundi.
le Burundi comme disent les gens d’ici, est la bas, dans I'est, au dela des monts.

Allons le voir.
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Pour ce faire, jadis, il fallait s’armer de beaucoup de courage et élre servi par des jarrets
d'acier. La grimpette est dure, conlinue, qui vous meéne, partant d’'Usumbura, a 2.000 meétres d'alti-
tude, par des sentiers de chévres qui ne développen! pas, au total, trente Rilometres. Aujourd’hui
de belles routes carossables, gui tournent et virent sans avoir le vertige, franchissent les torrents et
coOtoyent les abimes, font 'escalade pour nous.

Au fur et & mesure que nous montons, le paysage change. Voici les derniers palmiers qui,
un a un, nous abandoanent tandis que, derriére nous, le panorama grandiose du Tanganika sur
l'autre rive duquel se découpent, mauves, les pics aigus du Congo Belge, va s'élargissant.

Point de villages. Les hutles se cachent dans les bananiers qui, par milliers, dégringolent,
jusqu'au plus profond des ravins ol les eaux grondent, dans leur course pressée. Aprés une mon-
tagne, en voici d'auires, a I'infini. Les sommets arrondis, les pics acérés se pressent, se chevauchent,
se bousculent en un chaos fantastique et la route monte {oujours.

Malgré le soleil haut et chaud, une boufiée d’air froid vous frappe au visage.

Les derniers bananiers, a leur tour, aprés s'étre cachés dans les coins abrités, ont disparu.
L’herbe fine et courte, qui ondoie dans le vent et se méle aux fougeéres, couvre seule les collines.
Puis, au ddtour du chemin, voici quea nous attendent les premiers sene¢ons. raides comme des
cierges de géants, et les fougeres arborescentes qui prennent un bain de pied dans les eaux lim-
pides des ruisseaux. Mieux qu’'un altimeétre, ils nous disent que nous allons atteindre les 2.000
melres d’altitude.

Le ciel est plus gris, le vent plus froid.

Puis la forét, la Kibira, surgit, qui couronne le faite de la ligre de partage des eaux Congo-
Nil. Dernier vestige de la sylve qui couvrait, il y a bien longtemps, tout le pays et a reculé, petit a
petit, devant les hommes, elle vient de loin, de la frontiére du Ruanda, et se confine autour des
sommels les plus hauts : le pic Teza (2.670 m). le Kavumu (2.685 m.), le Bururi (2.300 m.). Les grands
arbres, imishishi, imishiga. imiyove, encombrés de lianes, portent haut la téte, vers le ciel. Et ¢’est un
moutonnement continu d’'impénélrables frondaisons qui chantent dans le vent. Plus importante au
nord, la forét est vite traversée, par la route, et le Burundi s'ouvre devant nous, en pente douce, a
perte de vue.

Dlateaux herbeux, croupes arrondics, vertes a l'avant-plan, fuien¥ en vagues irréguliéres
jusqu’a P'horizon mauve et brumeux. A part quelques bouquets de ficus qui, de ci de la coiffent un
sommet, et les carrés d’eucalyptus nouvellement semés, aucun arbre. Ce ne sont que paturages ot le
bétail a loagues cornes recourbées pail a longueur de journée et cultures diverses dont les mille
mosaiques se découpent a 'emporte-piece.

Le berceau du Nil. Ici prend naissance le fleuve immense aux grandes destindes, dans la
Kasumu, caput Nili meridionalissimum, la Luvironza, la Ruvubu qui vont vers le nord-est, la Kagera
et le lac Victoria-Nyanza. .

A cette altitude moyenne de 1 800 m,, le climat est doux, lempéré. Les grandes pluies vont
de novembre a fin mai. Juillet, aofit et septembre sont secs.

Point de villages encore. Les huttes a coupoles, au milieu des bananiers 1eparus, étalent les
gros anneaux de leurs kraals sur toutes les collines que de petits sentiers tortueux, tracés au cours
des ans par les foulées de milliers de pieds nus, relient enlre elles.

Peu de gros gibier, en somme. Les antilopes et les cochons sauvages, les [éopards se cachent
dans les broussailles, au creux des ravins. Le crocodile et 'hippopotame ne reparaissent que dans
la Ruvubu et les lacs Tshohoha, au nord. Seule la région plus chaude et plus déserte du sud-est, o1
s'étend la large vallée de la Malagarazi, curieuse riviere qui, née prés du Tanganyka fait un détour
immense avant d'aller s’y jeter, abrite encore des hardes de buffles, de waterbucks et de lions.

Depuis quelgues quinze ans, le pays s'est bien développé. Des routes carossables, toutes
pittoresques, relient les territoires a Kitega, jolie petite cilé-parc, chef-lieu de la Résidence, cceur de
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I'Urundi. Des postes missionnaires se sont installés jusque dans les coins les plus reculés. Des fermes,
des hépitaux, des écoles ont été créés. Voitures et camions atteignent le plus profond de la brousse
et lransportent le pelit royaume médiéval de P'Urundi en plein milieu du XXe siécle.

[

Les habifants.

La population indigéne du Burundi, prés de deux millons d’'dmes, comprend {rois races bien
distinctes. Ce sont les Batutsi, dans lesquels il faut comprendre les Bahima, les Bahutu et les Baiwa.

Il y a lieu d’ajouter, pour mémoire, les descendants d'émigrés, arrivés a la suite des Arabes,
des troupes ellemandes ou belges, qui se sont fixés: dans la plaine du Tanganyka-Ruzizi. Ce sont les
Waswahili, venus d’Ujiji. du Maniema ou de la cote de 'océan Indien et quelques Balulero et
Wabwari, chassés jadis de la c6te occidentale du lac par la maladie du sommeil. Presque tous ces
élrangers sont musulmans. lls ne se disent pas Barundi, comme les Batutsi, les Bahutu et les Baiwa.

[Les Batutsi, relativement peu nombreux, 5 & 6 o/o de la population. sont des hamites. Nés
pour commander, ils élaient les mailres du pays a l'arrivée des européens et le sont resiés. Ils
forment la classe dirigeante.

Grand, de 1,20 m. & 1,90 m. ou plus, élancé, le nez droit, le front haut, les lévres minces, le
mututsi, drapé dans un peplum d'étoffes multicolores, appuyé nonchalemment sur sa lance, a
réellement grande allure. Il est de caractere froid, poli, fier, toujours distant et parlant peu. Sa
réserve cache un fond de fourberie, voire de cruauté, mais moins cependant que chez ses con-
géneres du Ruanda. Le type mulutsi rappelle de fagon frappante les pasteurs égyptiens, au temps
des Pharaons, et les Gallas d’Ethiopie.

Les jeunes filles sont généralement jolies. Tandis que les hommes ont la peau foncée, les
filles sont plus claires et cerlaines pourraient passcr pour des mélisses. Elles sont fines, mais, hélas,
une fois marides, elles vivent dans la hutie t ne vie de recluses, les jambes tellemen! chargées de
bracelets quelles ont peine a se mouvoir et se transforment vite en matrones adipeuses.

Les Batutsi ont donné un roi au pays. Car l'origine hamite de la dynastie n’est plus, au-
jourd’hui, discutée (l).%i elle s’esi fait passer pour muhuly, jadis, c'était par nécessité politique.

Par un cycle quaternaire immuable, le méme nom de roi revient a la quatrieme génération :

Niare 1

Mwezi 1

Mutaga 1

Mwambutsa 1

Ntare 2 etc..

Les membres de la famille royale sont princes (mganwa, pl. baganwa) et portent le nom
duroi dont ils descendent : abatare, abezi, abataga, abambutsa, (<ing. umutare, umwezi, umutaga,
umwambutsa. .

On pourrait donc dire que Mwezi, fils de Ntare est un umutare ? Non. Celui qui va régner
ne porte pas ce nom. Il est Mwezi, souche des Abezi. De méme pour Mutaga, souche des Abataga
et Mwambutsa des Abambulsa.

' Mais il cst une regle curieuse ct digne d’étre notée. A I'avénement d'un roi, fous les des-
cendants du roi portant le méme nom, du cycle précédent, perdent avec leur nom de famille, leur titre
de mganwa (prince). lls deviennent abafasoni (sing. umufasoni) ou nobles. Cette regle est édictée, de
toute évidence, pour limiter le nombre des princes. Peut-éire aussi parce qu'il ne peut v avoir

(1) Voir Mgr. Gorju: Face au royaume hamite du Ruanda, pp. 17 el suivts.
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barundi, toute viande leur est bonne : antilope, phacochére, singe, mouton. Potiers, ils vendent
leurs produils sur les marchés ol ils sont trés estimés. Mais leurs pots et casserolles doivent élre
neufs sinon personne ne voudrait les acheter.

Si les chefs n'exigent point d’'eux des corvées, s'ils ne sont tenus & aucune prestation,
certains sont toutefois employés a la cour royale et d’autres, parfois, s'engagent volontairement
comme porleurs.

Les Batwa, comme les aulres Barundi, veulent se diviser en bonnes et en mauvaises familles
(imiriango myiza, mibi). lls ont, sans en avoir le droit, adopté les noms des grandes familles batutsi
et, fait curieux a constater, lears familles les plus mauvaises portent les noms des meilleures et des
plus yrandes familles batutsi : abanyarwanda, abaha ou abanyabugufi.

On ne s'allie jamais avec un mutwa. On ne le frappe ni ne le tue. Néanmoins, est-il conusidéré
comme un homme ? Nous l'ignorons. Le terme « muntu », homme, s'applique a tous, sauf a lui. Il est
mutwa.

Apercu de I'histoire de I'Urundi.

Les premiers occupants du pays furent trés probablement, ici comme dans le reste de
I'Afrique noire, les pygmées, dont les batwa actuels sont peut-étre les descendants. Etaien-tils
nombreux ? Quelle était leur organisation politique et sociale? Nous l'ignorons complétement.
Comme tous les pygmées qu'il nous est donné d’'observer de nos jours en Afrique, les premiers
occupants de I'Urundi étaient chasseurs. Et cela laisse supposcr que, & cetle époque lointaine, le
pays devait étre en majeure partie recouvert par la forét tropicale, dense et giboyeuse dont la
Kibira est le dernier vestige.

D'ou partit I'invasion bantu et quand les Bahutu envahirent-ils le pays? C'est encore un
mystere qui n'est pas prés d'étre élucidé s'il I'est jamais (1). Certains pensent que les Bahutu ne
seraient entrés en Urundi qu'a la suite et commandés par les Batulsi. C'est 13, croyons-nous, une
erreur. Si les Hamites pasteurs, avec leurs grands troupeaux, élaicnt arrivés dans le pays avec les
masses bantu, n'est-il pas probable gqu'ils ne s’y seraient point fixés, faute de palurages, la forét
occupant de vastes étendues?

L'invasion hamite est assezr écente (cfr plus loin), auelques ceux cents ans, et ce n'est guére
sur ce laps d2 tem»ns qua la forét edt pua totalem:antdisparaitre. Cette ceuvre est de plus longue
haleine et porte la margue des bantu cultivateurs.

D’autre part, si pauvre que soit la mémoire des gens en ce qui concerne leur histoire, elle
n'en a pas moins conservé les noms de quelques notables, rois ou principicules, qui dirigeaient,
certaines rézions de 'Urundi sans qu'il soit toutetois possible de préciser s'ils étaient tous contem-
porains.

Monsieur A. Gille, Résident de I'Urundi, a voulu voir dans I'institution des abashingantahe,
conseillers des chefs et gardiens de la coutume, qui subsiste, trés vivace, de nos jours, un reste de
'organisation muhutu primitive. C'est fort possible mais rien ne peut le prouver.

L'existence des roitelets qui se partageaient le pays est plus certaine.

(1) D'aprés Monsieur I’Administrateur territorial Van Malderen (Contribution a I'histoire et & I'ethnologie des
indigénes du Katanga) des indigénes de race Bantu, les Bazimba, issus d'unjons entre négrilles Tutwamani — ayant eux-mémes
conquis le pays au préjudlice d'autres pygmées, les Tumandwa — et des noirs de haute taille venus du nord, auraient
émigré de la forét du Maniema dans la ligne nord-sud. Une partie d’entre cux serait passée par le nord du lac Tanganyka et
aurait suivi [a rive est de ce lac. Serait-ce 1a I'origine de la pénétration bantoue dans I'Urundi? Ce n'est pas impossible mais
rien, dans les légendes bahutu, ne vient le confirmer. Le probléme reste entier.

Voir également infra : appendice.
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PREMIERE PARTIE

CHAPITRE 1
RELIGION ET CROYANCES.

Religion et croyances : Généralifés.

Le Révérend Pere B. Zuure, des Missionnaires d’Afrique, a publié sur ce sujet (1) une
étude approfondie et extrémement intéressante. Les observations qui y sont rapportées, avec autant
d'objectivité que de souci d’exactitude, ont nécessité de la part de 'auteur, avec une connaissance
profonde de lindigéne, beaucoup de patience et de ténacité. Ce travail est définilif. Aussi, ne
pouvons-nous mieux faire, pour I'élaboration de ce chapitre. que suivre ce guide éclairé
dont nous nous sommes permis, au cours de nos enquétes personnelles menées principalement
dans ce vieux coin du Burundi qu'est la territoire de Bururi, oli l'insiallation des Missions dale
d’hier, de vérifier les assertions. A part dans des queslions de délails d'importance lcut a fait
secondaire, nous nous sommes généralement trouvé d’'accord avec le résultat des recherches du
Révérend Pere Zuure. C'est, pour le lecteur et pour nous, une grande garantie.

***

Rien n'est moins clair, moins ordonné, dans l'esprit du murundi, que ses croyances dans
les choses de l'au-dela. Inaccoulumé a la logique, incapable d'opérer un classement raisonné, il
se perd dans le domaine confus des choses abstraites.

Le sentiment religieux, qui existe, et trés net, est noyé dans un embrouillamini invrai-
semblable de croyances secondaires et de superstitions nombreuses. Le méme nom est parfois
attribué a des choses différentes sans qu'il y ait pour cela, dans I'esprit des natifs, confusion ou
intention de donner a l'une la personnalité de l'autre. C'est ainsi que parfois, Kiranga est appelé
Imama et les objets placés dans les huttes volives des mizimu. Néanmoins, les Barundi font nel-
tement, en ce qui les concerne, la différence entre les uns et les aulres. lls 'expliquent beaucoup
moins bien. A I'enquéteur, qui veut tenter de mettre un peu d'ordre 1a ot il n'y a que désordre,
de se débrouiller. Il ne faudra donc jamais perdre de vue que les classifications que nous don-
nons pour tenter de voir clair, n'existent aucunement chez les Barundi ol {outes ces conceplions
existent mais se lient, s'interpénétrent et se fondent dans le plus beau des chaos.

***

Pouvons-nous parler d’'une «religion » chez les Barundi ? Si nous impliquons dans le lerme
«religion » non seulement la croyance en un ou plusieurs dieux — croyance qui nous le verrons,
existe — mais encore un culte rendu a I'Elre supréme, avec ses rites bien établis et ses prétres per-
manents, nous devons répondre non. Des rites, il y en a. Des prélres, ou plutdt des gens incarnant
passagérement et occasionnellement une divinilé, il y en a aussi.

Mais ils ne s’adressent pas a Dieu, étre supréme, et ne le concernent pas. La croyance en
Dieu — Iména — est profonde et générale mais aucun culte ne lui est rendu. Il est tout entier adressé
a une de ses créatures, — Kiranga ou Ryangombe -- et aux manes des ancétres, le manisme le plus
strict regnant dans tout le pays. Un peu de logique terre a terre dans l'illogisme: ces derniets sont,
bien plus qu'lmana tout-puissant, en contact étroit et journalier avec les humains.

(1) R. P. B. Zuure : Croyances et praliques religieuses des Barundi.
Edilions de I'Essorial, 1929.
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Imana.

Iméana irafasha.

Dieu aide.
(Proverbe murundi)

La vraie religion — force nous est d’employer ce terme, faute d’'un autre — des Barundi est
monotheiste. D’aucun se sont demandé s'il ne fallait point voir la les restes d'une évangélisation trés
ancienne, datant d’avant les grandes migrations. Question bien difficile sinon impossible a trancher.
Aucune tradition n’existe a ce sujet.

Imé&na est I'étre supréme, celui qui a tout créé (rurema), qui crée chaque jour, qui sait tout,
qui voit tout, sans la permission duquel rien n’arrive, qui a toujours été, le pilier (inkingi), le soutien
de toutes choses. Quoique son nom soit parfois employé au pluriel, il est un. C'est lui qui donne la
fertilité aux champs, les veaux aux vaches et, supréme bénédiction, les enfants aux femmes. Ot est-il ?
Il est partout et dans touvt. Car les Barundi n'ont pas, comme les chrétiens, I'idée d’un ciel, du retour
de 'ame vers la divinité aprés la mort, d'une récompense ni d'une punition futures. L'« umwami wo
hejuru », le roi d’en haut, c’est la foudre « n’inkuba » et non Imana qui, lui, est nop seulement en
haut, mais présent partout.

Il est infiniment bon. Rien de mauvais ne peut arriver par lui mais tout ce qui est bien et
bon, au contraire, procede de lui. Quand le malheur est 13, c’est qu'lmana s’est retiré. A ce propos,
nous pensons qu'il ne faut pas confondre. Souvent, on entend dire, quand la maladie enléve gens
ou bétes, que les récoltessont mauvaises : C'est Imana ! Iména I'a voulu ! Imédna voudrait-il donc le
mal ? Non. De méme que dans l'expression « Vas avec tes Imana », olt le mot est employé au plu-
riel, il faut y trouver la valeur de chance ou mauvaise chance. Imana, puissance éminemment
bénéfique, ne veut que le bien. Dés lors, puisqu’il ne fait et ne peul faire aucun mal aux hommes, a
quoi bon le prier 2 Aussi, n'a-t-il ni temples, ni prétres, ni culte extérieur. Parfois, une femme
déposera-t-elle prés de son foyer un petit pot d’eau ou, dans la bananerie, derriére la hutte, un
peu de biere en 'honneur d’'Imana. Amazi, inzoga y'Iména. Et c’est tout. Si on en parle beaucoup,
si son nom est cité dans maints proverbes, on ne s'adresse pas a lui. On ne sollicite pas son inter-
vention toute puissante. On ne le nie ni le blasphéme,

Un sentiment un peu semblable au fatalisme des Musulmans se glisse dans la conception
que le Murundi a de Dieu. La destinée de chacun, le jour et I'heure de la morl sont fixés par
Imana. Rien ne peut changer le cours des choses. Inutile de faire de la dialectique. Nous l'avons
tenté vainement. Est-ce parce qu'il le sait que cela doit arriver ainsi ou est-ce parce que cela
arrivera qu'il le sait ? Simbizi. Je n'en sais rien. Tout ce qu'il a dit et tout ce qu'il a prédit doit
arriver. L'a-t-il dit aux hommes ¢ Non. Lui seul le sait.

Et maintenant, & c6té du Dieu bon, trouvons-nous 'idée de Satan, d'une puissance maléfi-
que? Question difficile a résoudre. Le mal et le bien n’arrivent aux hommes que sur terre et, de
méme que le bien, le mal est partout. L'homme est balloté de 'un a l'autre. Nous I'avons dit
tantdt : Imana se retire : le mal est la. Mais quand il se retire, fait-il place & une autre puissance,
supérieure ou égale? Encore une fois, simbizi. Nous n'avons pu trouver trace de I'lmana mbi, du
dieu mauvais, dont parle e R. P. Zuure. Imara n’est pas mauvais, il est bon. Le mal est dit a
Kiranga qui cherche souvent noise aux hommes, aux manes insatisfaits des ancétres, aux maléfices,
aux jeteurs de sorls toujours aux aguets, aux revenants qui sont partout. Pas de traces d'Imana dans
tout cela ni d'une puissance uniquement dirigée vers le mal, sa raison d’étre. Seul 'expression « les
Imana se sont baltus », qui nous fut rapooriée également, pourrait faire penser & un antagonisme
de personnes. Il n’en est rien, croyons-nous. Cela se dit & propos d'une chose que 'on désirait
fortement voir arriver et un autre pas et qui s'est produite quand méme. Le bonheur des uns fait
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Ce sont la des croyances. Dans la plupart des cas, la béte n'a pas été vue, la coincidence ne
s'étant pas produite.

L'animal-muzimu n’a donc pu étre choyé, nourri au lait, respecté, comme cela se fait dans
quelques cas. Néanmoins, quand les temps sont révolus, la hutte votive (indaro ya rugabo, akararo
ka bakuru) est construite. Avec celte construction commence le culte rendu au muzimu. L'akararo
(petit indaro, petite hutle pour passagers. Yoir infra: description du kraal) n'est pas construit par le
propriétaire du kraal (nyenerugo) mais par un voisin qui y gagnera de la biére, de la nourriture,
voire une pioche. Ce ne sont, trés souvent, que quelques sticks, se croisant, plantés en arc dans le
sol et couverts d’herbes; bref, un diminutif de hutte. A Tlintérieur, quelques pierres simulant un
foyer, une petite pirogue (Rabwalo) remplie de cailloux ronds et polis qui, dit-on, bavardent et
rient, dans la nuit. Parfois, les bisige ou objets laissés par le défunt (lance, fleches, grelots, marteau)
mais cela est plus rare car les armes et les outils sont précieux pour les vivants. Et c'est tout, du
moins pour la masse du peuple. Quelquefois, la tombe méme est délimitée par des boutures
d'imikobe ou d’'imanda (sorte de ficus) plantées par un ami ou par les petits enfants. Si ces boutures
reprennent et deviennent arbres, personne n'y mettra la hache. Ce sont les arbres du pére. De méme,
il arrive que 'akararo soit entouré d'une enceinte rappelant celle du kraal. Elle délimite une courette
minuscule appelée akatabo o, parfois, sont mises des boutures d'imanda et d'umuganashe. Elles
poussent, deviennent arbrisseaux ou arbres qu'on ne coupera jamais par respect pour le défunt.

Pour le grand-pere paternel, la hutte votive est conslruite prés de l'irembo (entrée du
kraal). Mais il en est d’autres encore dans le kraal méme ou dans l'ikigo ou arriére-cour.

Nous avons observé quelques cas, chez des batutsi, ot 'indaro ya rugabo était une véri-
table hutte habitée par un enfant marié ou.... par les veaux. Cette huite est abandonnée, ou modifiée,
ou détruite aprés la naissance du premier enfant. Et cela n'empéchait d'ailleurs nullement le kraal
d’avoir d'autres petits uturaro, de ci, de la. Nous avons interrogé : Pour qui est cette hutte 2 — Pour
grand-pere. Et cette seconde ¢ — Pour grand-pére. Et celle 1a 2 — Pour grand-pére. Et cette autre,
1a bas, dans l'ikigo ? L'interpellé hésitait, cherchait puis, finalement : Pour grand’'mére. Or, il n'est
pas de coutume d’ériger un indaro aux manes de la grand’'mére. Néanmoins, son muzimu participe
un peu, trés peu, au culte rendu au grand-pére. La multiplicité de ces autels-minialures, dressés en
I'honneur des manes de la méme personne, provient de plusieurs causes. Souvent, chacun des
petits-enfants, surtout quand ils sont encore bambins, en fait construire ou en construit un. D'aulre
fois, 'akararo tombe en ruine, par vétusté, ou a été bousculé par une-vache. On en érige un autre,
un peu plus loin. Tous sont d’ailleurs fort rusliques et fort misérables. D'autre fois encore, c’est le
sorcier (umufumu) qui en est cause : consulté sur 'origine d’'un mal qui frappe le kraal ou ses habi-
tants, il a dit : c’est le muzimu du grand-pére qui n’est pas satisfait ; il faut lui faire une autre hutte
et de nouvelles offrandes. Et on s’exécute.

Mais revenons en au culte lui-méme. Il consiste dans le kuterekera ou action de faire une
offrande au muzimu. Par ce moyen, on apaise son irritabilité excessive, son esprit tracassier qui veut
tant de mal aux vivants. Le chef de la famille, assisté de tous les habitants du kraal, offre de la
nourriture, patates bouillies, haricots préparés au beurre, umudsima (polenta), viande, biére, qui
est placée dans 'akararo. Cela se passe le soir, aprés le coucher du soleil. L'officiant dit: « Sois-nous
propice, grand pére. Nous te donnons a manger. Ne nous tracasse pas. Ne nous «jette » pas. Protége-
nous. » Les restes d’aliments sont laissés sur le feu et, le lendemain matin, les petits enfants se les
partagent. Eux seuls, car aucune personne adulte n'y touchera.

Cette cirdndaiz s2 pratigaz t-z2lle a des épogques fixes 2 Non. Elle est plus ou moins fré-
quente suivant la richesse de la famille, les accidents qui lui surviennent, la crainte que 'on a du
muzimu. Elle se fera avec plus de solennité lorsque reviendra I'anniversaire de la mort du défunt. Si
on es! riche, on offrira du lait, on invitera amis et voisins qui viendront boire de la biére. L'akararo
est restauré, tapissé d’herbes fines, On chante. On danse. Bref, le petit-fils ne néglige rien pour se



concilier les manes vindicatives du grand pere ¢t le troupeau lui-méme participe a la cérémonie,
les bétes défilant une a une el élant nommées au défunl. C'est le jour des morts de la famille, le culte
restant toujours strictement familial.

LLe muzimu de la grand’ mére est bien plus facile & conlenier, tellement plus qu'on néglige
presque toujours de lui faire une offrande. Lorsque la grenouille coasse sous le lit de I'hérilier, cela
veut dire que grand” mere demande un peu de lail. Oui lui en dorne, en te versant sur la tombe ou dans
I'akararo. D'aprés le R. P. Zuure, les gens disent que si on refuse de donner du lait, on verrait la
grenouille se précipiter dans le foyer. « Grand’ mére s’est suicidée » On prend les cendres, on va
les jeter au carrefour. On ne nous 'a pas répélé.

Tel est le culte praliqué en I'honneur des mizimu, chez les Batutsi et les Bahutu du Burundi,
Quelle en est I'origine ? Pourquoi les manes du grand pere sont-ils seuls honorés ? Pourquoi les veut-
on toujours vindicatifs et haineux, méme lorsque le défunt n’avait nullement ces défauts ? Impossible
de donner une réponse. Rien, absolument rien n’est rasté a ce sujet dans la tradition orale, d’ailleurs
trés pauvre, des Barundi.

Quoique partant des mémes principes, le culle des mizimu est un peu différent chez les
princes (baganwa) et chez le roi (umwami). ‘

En toul premier lieu, il faut noter que, chez les grands personnages de méme que dans le
commun, le culte ne devient jamais national mais resle toujours familial.

Losqu'un prince vient & mourir, il est enterré dans son kraal, immédiatement abandonné par
la famille, et l'it daro est corstruit au licu méme de la sépulture. Cest une hutle, grar.de et belle, ol
sont déposés les bisige ou objets ayant appartenu au défunt. La garde en est confiée a un muhuiu,
le muheza, appeié a remplacer, dans l'exercice du culle et le kulerekera, le chef de la famille. C'est
une vraie sinécure: on commence par lui fournir du bélail, des vivres, des uslensiles, des pots, du
miel qui servent & son installation. A chaque demande, car le muheza fait des oifrandes journa-
litres aux manss et soigne le python sacré, la famille fournit du lail, de la nourrilure, de la biére.
Lorsque revient I'anniversaire du déces, les dons se font plus nombreux et plus riches. L'indaro est
remis a neuf. Des arbres, surtoul des ficus, sont plantés prés de !a tombe. Le muheza est maitre. De
contrdle, il n'y a point car les membres de la iam:lle évitent soigincusement de s’approcher du bos-
quet funébre ou le prince repose dans son dernicr sommeil.

Quant aux rites royaux, ils sont plus secrels et, a tout séigneur lout honneur plus solennels.

On a écrit que, dans la croyance populaire, le roi ne mourrait pas. Nous ne pensons pas
qu'il en soit exactement ainsi. Jamais on ne dira, il est vrai: « le roi est mort ». On emploie des
images, de périphrases : « le soleil s'est couché », « il esl parti » ou encore « aranyoye », « il a bu »
en faisant allusion & I'hydromel empoisonné que les sorciers de la cour donnent riluellement a
boire au roi régnanl lorsque son fils est devenu assez fort pour lui succéder. Mais cela ne signifie
pas la négation du déces royal. Au coniraire. & celte occasion, le deuil le plus strict est pris dans
le pays pendant une année enliere. Défense de procréer pour gens el béles et délense de cultiver.
Ce qui est cerlain, c’est la crovance ferme dans la résurreclion du roi, dans sa réincarnalion en
la personne d'un de ses successeurs. » Quand Ntare reviendra... » dit-on.

Bref, le roi étant, lout comme le plus huinible de ses sujets, parli pour un monde meilleur,
les cérémonies funéraires commence:rt. Le cadavre, oint de beurre, élendu de tout son long au
contraire des aulres toujours repliés cn chien de fusil, est enroulé dans unc nalte fine — birava — et
cousu dans une peau de taurecu noir fraichemen! immolé. Transporté dans le principal kraal royal,
le corps reste exposé pendanl un certain temps aux hommages du peuple. La corruption com-
mence. Ce n'est qu'alors que la dépouille est transportée par pelites étapes, vers les Monts de la
Lure, dans la Kibira, prés de la {rontiere du Ruanda, 1a ot la Ruvubu prend <a source el ot sont
les tombeaux royaux ct leurs gardiens. A rlus de 2000 melres d’artilude, dans la région lour-
mentée de la créle Congo-Nil, dans le mvstere de la forét touliue des région froides ou les
bambous étalent a perte de vue leurs irondaicons pales, I'endroit est admirablement choisi pour
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Kiranga.

Cest le méme personnage que le Ryangombe du Ruanda. Ce dernier nom est également
connu en Urundi mais celui de Kiranga a prévalu quesi partout.

Dot vient-il 2 Du nord. Donc certainement du Ruanda et peut-éire de plus loin encore
(voir cours de droit coutumier par G. Sandrart, lle partie, pp. 52 et suivts).

Quand a-t-il vécu ? Il y a trés longtemps, a une époque indéterminée. Il aurait été fils de
roi. Il est frére des rois régnants. Il est mort a la chasse, iué par une antilope. De sa vie méme,
de ses hauts fails, on ne sait rien. Tout au plus les nvugo, ou déclamations, raconieni-ils a son
sujet quelques histoires abracadabrantes et qui, chose curieuse, ne rappellent en rien les légendes
précises du Ruvanda. Bref, il aurait néanmoins existé, les noms de ses pére, mére, fréres et sceurs
sont connus, et si des raisons ont pu naitre ailleurs motivant le culte qui lui est rendu, elle ne
sont point connues en Urundi.

Ce héros, divinisé aprés sa mort, a donc nettement été imporié probablement par les
Batutsi.

Kiranga étant supposé avoir existé est donc une créature d'Iméana. On peut le considérer
comme un muzimu qui, au contraire des manes familiaux a un culte plus répandu, un culte
national.

Il a la caractéristique générale des mizimu : il est tracassier. Il ment. Son culte exige
beaucoup de biere et est onéreux. Il est puissant.

Sil ne crée pas il peut donner ou reprendre, guérir ou faire mourir, apporter chance
ou malchance. Il est invisible mais se manifeste la ol il lui plait et dans la personne qu’il
choisit. 1l inspire la crainte el le respect. On le prie pour s'éviter du mal mais il n’est pas aimé.

La famille et les serviteurs de Kiranga ont suivi le maitre dans 'immortalilé. Ce sont
les bishegu. Mais entendons-nous bien. Si les bishegu sont ceux de cette cour innombrable qui
continuent a vivre et a agir, dans l'au-dela, avec le héros, ce sont aussi — et surtout —
les personnes qui, sur terre, sont initiées au culte et possédent le secrel, l'ibanga. 1l vy en a
de plusieurs sortes : les grards bishegu, auxquels ont élé attribués les noms des parents ou
suivants de Kiranga lui-méme : Inakiranga, mere de Kiranga ; Mukakiranga, femme de Kiranga
Binego et Indagano, son fils et sa cousine. 1l y en a des quanlités, chacun ayant un réle bien
déterminé. Mais plus nombreux encore sont les petits bishegu qui constituent la masse des
aides des précédents. La liste de leurs noms est interminable En dernier lieu viennent les
postulants, nyakere, personnes « saisies » par Kiranga mais qui ne possédent pas encore le secret
et parfois ne le possédent jamais.

Aucun ne prend le nom de Kiranga lui-méme mais, en certaines circonstances, grands ou
patits bishagu deviennent Kiranga qui s'incarne momentanément en eux el ils sont honorés comme
étant le dieu en personne.

Comment devient-on Rishegu? Ce n'est jamais de plein gré, mais par décisiond e Kitanga lui-
méma. Telle est du moins la théorie car rares étaient les grands, les baganwa, qui n'étaient point
kishagu. Pourrait-il se faire que tous aient été choisis? Certainement non, et dans ces casil dat y avoir
simulacre.

Kiranga manifeste sa volonté en envoyant une maladie a celui gu'il a choisi. C'est le ku-
turwa n’intezi, étre frappé, jeté par le mal de Kiranga.

Vient ensuite le kutota, cérémonie nocturne, espéce de baptéme, au cours de laquelle un
2ishegu, parrain du malade, asperge celui-ci a 'aide d’eau contenant certains remédes.

Puis, au cours d’'une nuit, c’est le kubandwa. Le malade se raidit, est saisi de spasmes et de
frissons. Il se tord. Il hurle des « hou, hou » sinistres (Ru vumera). Il est pris par Kiranga qui se
manifeste en lui par ces cris. En ce moment, il est Kiranga lui-méme el perd ainsi loule personnalité.
Personne ne 'appelle plus par son nom. Il se munit d’'une lance au fer a moitié noir et blanc et au
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bout ferré. Les parents et les amis le prient et lui font des promesses mais en cela, notons-le, ce n'est
pas a la personne qu'ils s’adressent, ni & la lance qui n’est qu'un symbole, mais & Kiranga incarné.
La crise passée, le patient devient nyakere ou postulant. Certains restent a ce stade touie leur vie,
incapables qu'ils sont d’acquitter le prix des cérémonies qui suivent. On les tourne en dérision. On
les appelle nyakute (urine).

Pour passer kishegu, il ne reste que la cérémonie du Rwatura, ou initiation. (1). Toute la
parenté est invitée, ainsi que les clients, les amis et les grands et petits bishegu des environs. On
danse avec fréndsie. On chante, on mange, on boit beaucoup de biere. Dans la nuit monte du
rugo une rumeur dtrange, monotone, hallucinante... Un grand kishegu se met a kuvumera : hou,
hou, hou! Muni de lance a bout pointu, d'un baton et de feuilles d'imanda, il incarne Kiranga et
préside la cérémonie. De petiles calebasses remplies de cailloux ronds, des fruits de borassus creux,
contenant des graines sont agités sans cesse. Chacun, a tour de rdle, vient s’agenouiller devant
Kiranga et prie. La danse effrénée ne s'arréte pas, ni la beuverie. Les instincts les plus violents sont
déchainés. Qu'importe puisque les bishegu ne sont plus eux-mémes. A un certain moment, la lance,
le baton et les feuilles sont remis au postulant qui prend place sur la petite chaise du grand
bishegu. A son tour il devient Kiranga. Il se met a pousser les hou hou rituels et lugubres et tout
le monde repasse devant lui et le prie.. La cérémonie ne prend fin que lorsque tous les pots de
biere sont vidés. I en faut beaucoup pour contenter Kiranga et ses bishegu aux gosiers sans fond.
Cest ce qui explique combien est redoutée la cérémonie cotiteuse de I'initiation ? Elle n’est pas
encore terminée, d'ailleurs. Le lendemain, toute la bande se réunit a nouveau. En cortége, avec
un énorme pol de biere, on se rend a la riviere. Arrivés 13, les non-initiés se retirent, les petits
bishegu s'écartent. Restent seuls les grands bishegu et le postulant. Ce dernier est poussé a I'eau.
On le déshabille, on l'asperge, on I'oint d'un médicament préparé d’avance. Les esprits sont encore
alourdis, obnubilés pas la beuverie de la veille qui s’est terminée tard dans la nuit. Le parrain se
tient & coté du postulant. Puis le grand Rishegu s'approche et livre le secret, I'ibanga, en disant :
si tu le réveles, tu mourras.

Quel est-il 2 Nous I'ignorons. Personne n'oserait le répéter.

Le cortége se reforme ensuite et rentre au kraal ot1 il se rend au kitabu ou bosquet sacré. Le
kitabu, dans lequel se passe aussi la cérémonie du Rutota, est formé d’'un umugombe, d'un umuvumu
et d'un umurinzi plantés I'un prés de 'autre. Ces arbres sont blanchis au kaolin, de méme que les
participants.

Remarquons en passant que, d'apreés la légende des Banyaruanda, c'est sous un umurinzi
(érythrena) que serait mort Ryangombe et que, en Urundi, les bishegu ne peuvent ni couper ni
utiliser cet arbre.

Auprés du kitabu, un feu est allumé. Le grand kishegu donne un nom kishegu au nouvel
initié et la cérémonie est terminée. On pousse des cris de joie (mpundu) et tous les bishegu s’égaillent
dans la bananeraie ot ils visitent chaque hutte et ot partout des cadeaux leur sont remis.

Les grands bishegu se différencient des pelits par l'importance de leur famille, par la magni-
ficence des dons, par les signes extérieurs de la prise de possession et il est trés rare que 'on sorte
d’une caste pour entrer dans l'autre,

Quant au culte de Kiranga, il lui est rendu en maintes circonstances. Il consiste en priéres,
demandes, sacrifices de biere ou d’animaux tels que chévres ou moutons. Parfois, par exemple
lorsque quelqu’un est mort foudroyé, lors du mariage ou de la mort d’un initié ou, comme nous le
verrons plus loin en détails lors d’une naissance gémellaire, un kishegu vient représenter Kiranga et
kuvumera a la cérémonie qui rassemble le ban et 'arriére-ban de la famille. Mais souvent aussi le

(1) Pour le délail des phases et cérémonies, voir R. P. Zuure, op. cit. pp. 52 et suivts.
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JURISPRUDENCE

Diffamation - Fausse accusation d’adultére
- Responsabilité.

Jugement Ne 116 du 25-1-37 du Tiibunal de
de Territoire de Sampwe (Président: M. I Admi-
nistrateur Territorial Van Maldeten).

En cause de Yosi Yumba - travailleur Sermi-
kat a Kibara - agé de 25 ans environ - fils de
Punga en vie et de Mande en vie - originaire
du villaye Sope - chefterie Mwanza - Terri-
toire de Mwanza, demandeur , contre Muyo-
lolo Numbi - travailleur Sermikat a Kibara -
agé d’'env. 28 ans - fils de I[lunga T et de Kabira
en vie - orginaire du vill. Piana Kabongo -
chefferie Kulu - Territoire de Mwanza - défen-
deur et Kulu Sofya - épouse de Muyololo -
agée d’environ 30 ans - fille de Kalume T et de
Sungu en vie, originaire du village Malemba
[Culu ~ chefferie Kulu - Défenderesse.

Demande : Jeudi passé Muyololo est venu
frapper a ma porte vers 20 heures. Il m'a dit :
« je viens chercher ma femme avec laquelle
vous enlretenez des rapports sexuels. Je lui
répondis : si vous croyez cela, venez perqui-
sitionner chez moi. Il entra et ne vit naturel-
lement pas sa femme. Il rentre chez lui o1 il

.trouva Sofya. Le lendemain il m'accusa a
nouveau et comme je niais, il me frappa.
Samedi, il me frappa a nouveau. ['en ai assez,
et je vous demande de trancher notre diffé-
rend.

D. Avez-vous entretenu des rapports
sexuels avec Sofya ?

R. Non, jamais. Je ne l'ai jamais recherchée
non plus.

Défense de Muyololo : Jeudi passé, je rentrai
chez moi vers 22 heures. Ma femme n’élail
pas & la maison. Je sortis, croyant la retrou-
ver chez des connaissances. I! faisait trés clair,
la lune étant a mi-course. A quelques pas de
moi, je vis ma femme sortant de la maison de
Yosi. Je la reconnus a son pagne. Elle aussi.

me vit et contourna la maison. Mais je la
rattrapai et je lui reprochai sa conduite.
J'allai trouver Yosi et lui dis que je me plain-
drais le lendemain. Le lendemain, je le ren-
contrai et lui demandai de m'acompagner
chez le chef de Camp. Il refusa, mais il se rendit
lui-méme, en cachette, auprés du Blanc sur-
veillant de travaux. Je 'appris et lui deman-
dai raison de cela, mais il était tellement
arrogant et moqueur que je n’ai su me retenir
et je l'ai giflé, gifle, qu’il m’a d'ailleurs rendue.
Alors il me provoqua el nous nous battimes.
Ma femme m'a déclaré qu’'elle entretient avec
lui des rapports sexuels depuis des mois. Je
vous demande également de me rendre Justice

Défense de Kulu Sofya:La comparante
confirme les déclarations de Muyololo.

D. Depuis combien de mois avez-vous des
rapports sexuels avec Yosi ¢
R. Depuis deux mois. Il a commencé par me

.

rechercher depuis notre arrivée a Kibara.

D. a Yosi: Que répondez-vous a ces accu-
sations ?

R. Elle a peur de dire la vérité parce qu’elle
craint son époux.

D. a Kulu Sofya : Dites-moi, maintenant
que votre époux n'est pas ici, si vous avez
réellement eu des rapporis avec Yosi ? ['ai
dans l'idée que vous avez peur de dire le
contraire de ce que dit voire époux. J'ai la
conviction qu’il n'a pas dit toute la vérité.

R. Mon époux dit la vérité. J'ai eu des rap-
ports sexuels avec Yosi durant deux mois.
Au début jai refusé, mais vous savez bien
que si 'on recherche a plusieurs reprises une
femme, celle-ci ne peut plus refuser.

D. a Yosi : Pourquoi n'osez-vous pas
avouer que vous avez eu des rapporis avec
Sofya ? Celle-ci vous accuse formellement et
vous savez bien gu'une femme n’avouerait
pas avoir couché avec un homme si ce n'est
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Coutumes et Institutions des Barundi.

par Eugéne SIMONS
Administraleur territorial.

CHAPITRE 1I
LA FAMILLE

Nous avons vu dans l'introduction que I'Urundi est occupé par I[rois races bien distinctes :
les Batutsi, les Bahutu et les Batwa. Ce sont les « amoko ». La premiére d’entre elles ; 'ubwoko
des Batutsi, connait la subdivision enire « Abanyaruguru », ceux d’en haul, de rang élevé, et
¢« Abahima ». Toutes trois se subdivisent en un grand nombre d’ « imiriango ». Ce {erme d’ « umu-
riango », littéralement, porte, demande des éclaircissements car il désigne deux groupements essen-
tiellement différents pour lesquels, fait étonnent, les Barundi n'ont pas de termes distincts.

10) L'umuriango désigne d’abord les groupements de méme nom. Exemple : les Abanya-
rwanda. Il est vraisemblable que les membres de ces groupements descendent d’un ancétre com-
mun, trés lointain, et dont le souvenir est perdu. Encore convient-il de distinguer (1) car, pour
reprendre l'exemple cité ci-dessus, nous trouvons I'umuriango des Abanvarwanda dans les trés
bonnes familles des Anabyaruguru et... dans les mauvaises familles de 'ubwoko des Batwa. Il va
sans dire que ces gens n‘ont et n‘ont jamais eu rien de commun et qu'il faut peut-étre trouver,
dans I'adoption de ce nom par des Batwa, mépris et dérision, vengeance du faible envers le fort.

Pour les membres du méme ubwoko, faire partie du méme umuriango veut donc dire
porter le méme nom de famille.

20) mais ne veul point dire pour cela éire unis par des liens de parenté. Les sous-chefs
Nyansago, Barayoberwa et Kamamgaza sont tous trois des Abasafu. IlIs ne sont pourtant point
parents. La responsabilité collective (2) et les interdictions de mariage ne jouent point entre eux
et si vous en interrogez un il vous dira des autres qu'ils ne font point partie de son « umuriango ».
Ici, il faut donc prendre le mot dans le sens de famille au sens étendu dont les membres portent
non setlement le méme nom mais encore sont unis enire eux par des relations de consanguinité.

Clest ce groupement, base de la vie sociale en Urundi, dont nous aurons & nous occuper
tout spécialement.

La définition une fois établie avec toute I'exactitude possible, la premieére question qui se
pose est:

Qui fait partie de 'umuriago ?

Le sang, la parenté, ne se transmeltent pas par les femmes, mais uniquement par les males.
Seront donc unis par des liens de consanguinité et feront partie du méme umuriango, les descen-
dants des males a savoir: les parents, laurs enfants, les enfants de leurs fils, les enfants de leurs
petits fils.

Nous avons dit : « les parents ». La meére est donc inclue dans I'umuriango ? Pratiquement

1. Cfr plus loin : liste des principaux imiriango.
2. Cfr plus loin: droit pénal.
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Si «1» est un umunengwe, feront partie de 'umuriango des abenengwe : «1», «3», C. «4»
«9s, [, «67 et F.

A, D et G, épouses d'abenengwe, tout en gardant leur umuriango propre, seront considérées
comme faisant partie de 'umuriango des abenengwe.

De méme C, umunengwe, aprés son mariage avec «7» sera considérée comme faisanl partie
de 'umuriango de ce dernier.

Si «2» est, par exemple, un umusafuy, feront partie de 'umuriango des abasafu: «2», D, «5»
E, ¢11» et K.

Comme nous 'avons vu dans 'exemple précédent, D sera considérée comme taisant partie
des abanengwe. H sera considérée comme pariie des abasafu. De méme E, aprcs son matiage avec
« 8 » sera considérée comme faisant partie de ['umuriango de ce dernier.

Termes employés pour désigner la parenté.

Ascendanis ou descendants directs.

1) mon pére data ou dawe
ton pere SO
son pere se
ma mere mama ou mawe
ta mere nyoko
sa mere nyina

2) mon grand’pére sokuru ou sokokuru wanje
ton grand’pére sokuru ou sokokuru wawe
son grand’peére sekuru wiwe
ma grand'mere nyokuru ou nyokokuru wanje
ta grand'mére nyokuru ou nvokokuru wawe
sa grand'mére yinakuru wiwe
aieuls basokuru
ancétres basokuruza

3) mon enfant mwananje
I'enfant d'un autre mwene (ex. Mwene Mwezi I'enfant de Mwezi)
mon fils (ou pelit-fils) umuhunguwanje
ma fille (ou petite-fille) : umukobwanje

petit-fils ou petite-fille avec plus de précision umwuzukuru

Consanguins
frére ou sceur ainé mukuru
fréere ou sceur cadet murumuna
frere (par rapport a la sceur) musaza
sceur (par rapport au frére) mushili
irere ou sceur de méme mere mwene mama (ou nvoko ou nyina suivant le cas)
irere ou sceur de méme pere mwene dala (ou so, ou se)
oncle paternel data, so ou se wachu (suivant le cas)
tante materrelle (ma, ta, sa..) senge, nyokusenge, yinasenge

oncle maternel (mon, ton, son) murume, nyokorume, yinarume
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tante maternelle (ma, ta sa..)" mama wachu, nyokw’angu, nyinabo
neveux et nieces (parrapporta l'oncle paternel) mémes mots que pour fils et fille
mon neve umuhungwachu
ma niéce umukobwachu
neveux etnieces(parrapporta la tante paternelle) umusengezananje
cousin et cousine (mon, ton, son) mwene wachu (wanyu, wabo)
fils ou fille de la sceur umwishwa
Alliances.
mari umugabo
femme umugore ou umuRkazi

data bukwe (so ou se bukwe)

beau-pére (mon, ton, son)
mama bukwe (nyoko ou nyina)

belle-mere {ma, ta, sa)

gendre umukwe
bru umukazana
beau-frere ou belle-sceur (sceur du mari ou femme du
frere par rapport aux sceurs) Mon, ton, son, ma... muranwanje (muramwawe, murumuwe)

belle-sceur (femme du frére par rapport aux fréres) ma, ta,sa umugorochu (.anyu,...abo)

mari de la meére {par rapport aux enfants d'un autre mariage) data wachu

épouse du pere (par rapport aux enfants d'un autre mariage) mukadata

les beaux-péres se désignent entre eux par le mot chambuche (chambuchanje : mon)

Aulres lermes.

Jumeaux amasha.
Premier né imfura.
Dernier né umuhererezi

Liste des races (amoko) et des principales familles (imiriango)

1. - Ubwoko des Batulsi.

1) Abanyaruguru.

a) Familles de descendance royale (baganwa)

Abakundo descendants de Ntare I.
Abavubikiro idem.

Abaruma idem.

Abavuna idem.

Abashoka descendants de Mutanga L.
Abasine idem.

Abasenge idem.

Abatare descendants de Ntare I
Abezi descendants de Mwezi II.

Abataga descendants de Mutaga Il
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Le mariage.

Nta bugeni ata inkwano.
Pas de mariage sans dot.
(Proverbe murundi)

Les lois coutumieres régissant le mariage, proctdent de deux grands principes qui. pour
n'tre point toujours d’'une absolue rigidité, n’en restent pas moins les bases fondamentales de
cette institution d'importance primordiale.

Ces principes peuvent s'énoncer comme suit : 1) Endogamie dans la race ou ubwoko
et 2} exogamie dans la famille ou umuriango.

179 Endogamie duas la race.
Impene ntiza mu ntama.
Le bouc ne se méle pas aux brebis.
(Proverbe murundi.)

Théoriquement, un mututsi ne peut épouser qu'une mututsi et encore, point une muhima, les
bahima s'unissant entre eux; un muhutu ne peut épouser qu’'une muhutu et un mutwa qu’'une mutwa.
Plus exactement encore, il faudrait dire que, de préférence, on n’épouse, dans sa race, qu’une fille
d’'une famille correspondante et non point meilleure ou plus mauvaise (1). Cela n’est plus
toutefois strictement vrai qu'en ce qui concerne les Abatwa, pauvres parias avec lesquels
personne ne consentirait a s'unir. Celtte race ne connait donc ni croisements ni mélanges et la
est certainement pour elle une cause de dégénérescence.

Parmi les Abatutsi, force nous est de faire quelques distinctions.

Le Mwami ne prendra femme que dans les familles suivanies, les meilleures des trés bonnes
familles des abanyaruguru : Abeynengwe, Abanvakarama, Abanskisaka et Abahondcgo.

Les Baganwa, ou princes, choisiront leurs épouses parmi les filles des « imitiango miyra
chane» des Abanyaruguru. Parfois, mais rarement, ils prendront une muganwakazi (2} & con-
dilion que la parenté soit trés éloignée. Jamais ils n'épouseront une fille muhima ou muhutu.

[1 faut étre Mututsi Munyaruguru de trés bonne famille et de race pure pour prétendre a
une munganwakdzi.

Quant aux autres Batutsi, s'ils choisissent de préférence leurs épouses dans les familles
de leur rang, rien ne les empéche d’en choisir parmi les auires familles. Les gens de haute nais-
sance éviteront toutefois les « Abahigwa » (3). Ils préierent encore prendre femme chez les
Abahima ou les Abahutu de bonnes familles, ce qui n'est pas tellement rare.

Il est moins fréquent, quoique toutefois cela se présente, de voir une mutulsikazi épouser
un muhutu, & moins que ce dernier ne soit nanti d'un commandement important. La richesse du
muhutu joue aussi un réte qui, toutefois, n'est point décisif. Cilons un exemple: le sous-chef Nimenva,
[rés riche muhutu, désirait épouser la fille de Mizambo, mulutsi Munvaruguru. Pour faire des avances,
il avait envové a celui qu'il espérait voir devenir son beau-pere, trois magnifiques tétes de bétail,
véritable cadeau royal. Mais de fille, point ! Mizambo considéra la chose comme une injure grave,
[l fit main basse sur le bétail et, sans l'intervention des européens, ne l'aurait jamais restitué.

Exemple contraire : la femme du chef Barikore, muhutu, mais doni la famille a toujours été
au service du roi, est mututsilkzazi, fille de Kamangaza.

De toutes fagons, si des croisements s'opérent entre Batutsi, Bahima et Bahutu, il n’arrivera

1. Yoir nomenclature des familles.

2. Le termes kazi accolé a un nom d. famille ou de race signilie femme faisant parlie de celle famille ou de
celte race : umuhulukazi.

3. Yoir nomenclature des familles.
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jamais qu'un mututsi prenne femme chez les Abahima Abarembe ou les Abahutu Abasengo (1); qu’un
muhima épouse une muhutu umurengo; qu'un muhutu épouse une fille d'une famille donnant femmes
au roi. Quant anx Abatwa et surtout aux Abarvabwonko, ce sont, nous I'avons dit, des intouchables
et s'il devait jamais arriver qu’une fille d'une autre famille épouse 'un d’enire eux, elle serait consi-
dérée elle méme comme mutwakazi et descendrait au dernier degré de l'avilissement social. Tous
cela, sans préjudice de la vengeance qu'essayerait de tirer du mari la famille de la femme.

De facon générale donc, la régle d’endogamie dans la race est respectée et I'est toujours
plus, plus on monte vers les degrés supérieurs de I'échelle sociale car les imiziro (défenses) vont en
se multipliant. En voici quelques-unes.

a) Les Batutsi de trés bonne famille autorisent encore plus rarement leurs fils & prendre
femme chez les Bahima que leurs filles a s'unir a ces familles. Si le cas se présente, les parents
batutsi, se rendant en visite chez leur beau-fils ou bru muhima, n’accepteront jamais ni du lait de
leurs vaches ni de-la nourriture préparée au beurre.

Il en va de méme quant aux unions avec les Bahutu.

b} Les enfants issus de ces mariages mixtes porteront, nous l'avons wu, le nom de
I'umuriango paternel. Si celui-ci est entre les meilleurs : Abenengwe, Abanyakarama etc... les enfants
ne pourront néanmoins jamais ni traire le bétail royal ni méme celui des Baganwa. Il faut tenir
comple toutefois qu'un tel mariage n’entraine pas la déchéance du conjoint noble. S'il contracte un
second mariage dans les régles, méme conjointement au premier, les enfants seront d’ « umuriango

mwiza chane ».
c) De méme les filles de ces mariages inter-races ne seront pas demandées par le roi ou les

princes.
Ces réegles sont trés curieuses, élant donné qu'il est admis que les femmes ne transmettent

pas le sang.
L'intérét bien compris, de grandes familles surtout, est donc de ne pas déroger.

20) Exogamie dans l'umuriango

[ei, umuriango doit étre entendu comme famille dont les membres sont unis entre eux par
des liens de parenté. Le nom seul ne constitue pas un empéchement de mariage. Il n’y en a point
entre la famille de Nyansago et celle de Kamangaza. tous deux amusafu, mais aucunement parents.

A. - Empéchements dans ['umuriango proprement dit :

1) Le pére ne peul épouser sa fille, [a mére son fils, le frére sa sceur, les grands parents
leurs petits enfants. Ce sont les empéchements en ligne directe dictés par la loi universelle.

2) Les descendants de deux fréres sont considérés comme fréres et sceurs et ne peuvent
se marier entre eux.

3) On ne peut épouser son oncle ou sa tante paternels.

B. - Empéchements hors de I'umuriango proprement dit, parents en ligne collatérale ou
par alliance.

1) Les descendants de deux sceurs sont considérés comme fréres et sceurs et ne peuvent
se marier entre eux.

2) Un frere et une sceur sont deux souches distinctes. Non seulement leurs descendants
directs peuvent se marier entre eux, mais ces mariages sont trés recherchés. C'est le cousinage
croisé. Toutefois, les petits enfants d’'un frére et ceux d'une sceur ne peuvent se marier entre eux. lls
sont considérés comme fréres et sceurs.

1. Voir nomenclature des familles.
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L'age du mariage.

En regle géneérale, au Burundi, le mariage ne se conclut pas avant la puberté, c’est & dire a
'age de 18 ans environ pour les gargons et 16 ans pour les filles.

Mais, a toute regle, il v @ des exceptions. Jadis, il arrivait souvent, au Mugamba, au Bututsi,
que les parents étaient d’accord pour unir leurs enfants mineurs et que la dot était fixée et versée
longtemps d’avance. Les enfants, néanmoins, restaient chez leurs parents et ce n'est qu’a l'age de
la puberté que le cérémonial du mariage avait lieu et que l'union était consommée. De cette’
pratique sont sortis tant de proces, soit que les enfants devenus grands ne voulussent pas I'un de
l'autre ou que, I'un d’eux venant a mourir, il fallait restituer la dot et son croit, qu'elle est
aujourd’hui presqu’abandonnée.

Elle subsiste tontefois au Bweru et au Buragane. Dans cette derniére région, la fillette vient
habiter chez ses beaux-parerts mais encore une fois le mariage n’a réellement lieu qu'a l'age
voulu. Dans le Buragane encore, nous avons connu le cas d'une fille nubile épouse d’'un petit
bambin d= 10 a 12 ans. Aucun rapports entre eux. On attendait que les temps soient révolus.
C= sont 1a cas exceptionnels. Ils sont moins rares dans I'lmbo et particulierement dans 'hinterland
de Nyanza Lac o1 I'influence des Waswabhili se fait sentir. La-bas, il arrive souvent qu'un homme
adulte épouse une fillette impubére. La dot est pavée. L'enfant vient habiter chez son mari restera
en tutelle soit chez la meére, soit chez une des femmes de ce dernier jusqu’a ce qu'elle soit devenue
adulte. Cette pratique s'inspire nettement de l'influence musulmane.

Mariages provisoires et unions réduites a la simple cohabitation.

Le mariage provisoire est inconnu en Urundi. Tout au plus pourrions-nous y assimiler les
mariages avant la puberté, lesquels ont toujours un certain caractere de précarité.

Des simulacres d’'union avaient lieu au cours de certaines cérémonies magico-religieuses
(voir infra: Muganuro: rapports du Mwami et de Mukakaryenda) mais il s'agissait 1 d'un rite mys-
tique n’ayant rien de commun avec le mariage proprement dit.

Quoique relativement peu nombreuses, on rencontre néanmoins les unions extra-matrimo-
niales, unions réduites a la simple cohabitation. Elles peuvent d’ailleurs se transtormer en vérita-
bles mariages par le versement de la dot.

Une femme répudiée, une veuve, voire une fille trouvant l'attente trop longue, s'en vont
parfois par les chemins a la recherche d'un mari. Elles échouent chez I'un ou l'autre, avec lequel
elles cohabitent. On les appellera « les femmes du Rigo ». de l'arriére-cour.

Quel est le sort des enfants issus de telles unions. Tant qu'une dot n’est point versée, ils
appartiennent a la famille de la femme et, de méme, appartient au premier mari, I'enfant de la répu~
dide qui est partie visiblement enceinte.

Ces pauvres femmes, dans une situation irréguliére, feront tout leur possible pour qu'une
dot, méme réduite, soit payée et alors tout rentre dans 'ordre.

L’arrangement n’était pas si aisé lorsqu'il s'agissait du rapt. Rapt voulait dire refus des
parents, ou de la jeune fille, ou des deux. L'umuriango de la pucelle partait en guerre pour lo
reprendre, de gré ou de force, a son ravisseur. Une telle aventure, que la jeune fille ait ét€ d’accord
ou non, jetait sur elle et sur ses parents un certain discrédit. Il fallait en rabatire quant aux préten-
tions concernant Ja dot. Alors, le plus souvent, les parenls acceptaient celle offerte par le ravisseur.
Les relations avec le nouveau ménage restaient froides longtemps mais, petit & petit, tout de méme,
si la fille était heureuse, allaient s’ameliorant jusqu’a redevenir normales.

Mais si la jeune fille venait, avant le paiement d'une dot, & mourir chez son ravisseur,
I'affaire était considérée comme un assassinat et demandait vengeance (voir infra : code pénal).
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Conditions du mariage.

Les premiéres conditions exigées sont, évidemment, I'absence d’empéchements, scrupuleu-
sement examinés. Ensuite, la situation sociale de la famille de la fille ou du jeune homme est envi-
sagée avec la situation de fortune. Cette dernieére ne constitue pas, toutefois, un empéchement
majeur. Si les futurs époux sont de volonté ferme, des arrangements peuvent loujours intervenir.
Enfin, entrait en ligne de compte, point trés important, le caractere de la future, sa conduite, son
état de santé, son éducation, ses aptitudes au travail. Pour élre fixé sur ces questions, on inter-
rogeait amis, voisins et conseillers et ce n'est que le choix une fois bien fixé que commencaient les
préliminaires.

Cérémonial du mariage.

1) Préliminaires et flancailles.

Jadis, c'était le pere, le tuteur, voire le chef du jeune homme qui lui choisissait une
épouse et ce, cans le consulter. Mais, maintenant, les jeunes gens ont tendance a réagir de plus en
plus contre cette coutume et prétendant, ce qui vaut mieux, choisir eux- mé&mes leurs futures com-
pagnes. Quant a la jeune fille, elle reste toujours trés pet consultée. Souvent n’a-t-elle jamais vu son
prétendant. Ce n'est que lorsque les premiers jalons ont été posés, les premiéres transaclions amorcées
qu'elle sera avertie par sa meére, par une amie ou une servante. Libre a elle de refuser.

Lorsqu’'un jeune homme a jelé son dévolu sur une jeune fille, prenant en considération,
avec sa beauté, ses qualités et sa situation de famille, il s'empressera d’en parler & scn pére.
Celui-ci, & son tour, prendra ses renseignements et, s'ils répondent a ses désirs, il se mettra en
route un beau jour -- a moins qu'il n'envoie son frére ou un ami — afin de rencontrer le pére
de la jeune fille. Il essayera de voir ce dernier non point dans son kraal, mais un peu a 'écart,
dans les champs. Conversation banale de paysans madrés qui savent trés bien de quoi il retourne.
« Duis-je venir vous demander des semences de haricot et de sorgho ? » risque le solliciteur. « J'en
parlerai & ma femme » rétorque l'autre. Et on se sépare, satisfails.

Peu de temps apreés, la réponse favorable est communiquée par un envoyé spécial. S’il y
a plusieurs filles, dans la famille, I'ainée sera toujours mise en avant et il est rare que les cadettes
se marient avant elle. Cela déplairait aux parents.

_ Voila les parties d'accord. Parfois, &8 ce moment déja, le pére du jeune homme envoie,
aux parents de la jeune fille, une belle vache a lait et une ¢énisse, ou une seule vache a lait
suivant son degré de fortune, bétes qui constitueront la dot ou le gage du paiement de celle-ci.

On laisse passer un peu de temps, parfois un mois. Puis le pére du jeune homme, escorté
d'un de ses fréres et.. d'un pot de biere, se rend chez sa future belle-fille. Il ne voit pas cette
derniére, qui reste soigneusement cachée dans une hutle, mais il boit et bavarde avec les parents.
On vante les qualités des enfants. On parle de la dot. On se met d’accord sur son montant. Le
pere du jeune homme, pour boire, partage le chalumeau {(umukenke) avec le pére et la mére de la
jeuns fille. C'est signe d'amitié, de bonne entente, d'dgalité. Les freres et sceurs de la fille en
parlagent un autre. On fixe le jour des noces et on se sépare, enchantés les uns des autres. Quant
aux flancés, ils ne se voient pas.

Quelques jours apres, le pére du fiancé envoie, aux parents de sa future bru, de trois a six
belles tétes de bétail. Du moins, les gens riches agissent-ils ainsi. Parmi ce troupeau seront choisies
les bétes de dot. LLes autres seront renvoyées ou, mieux, resteront au futur ménage auquel elles
procureront lait et beurre. Car, chez les gens aisés, au Bututsi et au Mugamba, les jeunes époux
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Concluons donc que, pour que le mariage soit accompli dans les regles et stable, il faut
la dot et les cérémonies.

Le paiement de la dot ne constitue pourtant nullement un contrat de vente-achat. Le dire
est une injure. C'est, répétons-le, la garantie de la stabilité de l'instituiion par laguelle I'épouse et,
les enfants qu'elle aura entrent dans 'umuriago marical.

3) Le mariage.

Quand le jour du mariage approche, les parentes de la jeune fille, en vue de la cérémonie
préparent de nombreux pots de biére sans lesquels il n'est de iéte, ni au Burundi ni ailleurs.

La veille du grand jour, le jenine homme quitte le rugo paternel. Il est accompagné de ses
fréeres et sceurs, cousins et cousines, parmi lesquels une fillette d'une dizaine d’années, et méme
d’un muhutu, serviteur de ses parents, qui porle, roulées dans une nattc fine, deux étoffes neuves
destinées a la jeune épousée. Le cortége part plus ou moins tot, suivant la distance a parcourir,
car il ne faut arriver qu’'a la tombée de la nuit.

Les voila rendus. Tous s'arrétent devant la porte principale (irembo) du kraal et, suivant
'habitude, toussent pour s'annoncer. On entend du remue-ménage, dans les huties. Mais personne
ne se montre. Il faut d’abord cacher la fiancée. Le temps passe. La porte reste fermée.

— « Maratuha ¢ » (Nous donnerez-vous ?) demandent & haute voix le jeune homme et ses
compagnons.

— « Turabaha, » (Nous vous donnerons,) répond-on de l'intérieur.

Mais les minutes s'écoulent encore et ceux qui patientent depuis si longtemps commencent
3 avoir froid. Enfin on les laisse entrer et lous s'installent dans la huite nouvellement construite,
demeure du jeune ménage. La fiancée n’est point la. Elle se tient dans la hutie de ses parents, ot
elle attend. Le muhutu remet alors la natte contenant les étoffes a la mére de la fiancée. Celle-ci
la lui apporte mais c’est a peine si la fiancée la regarde. C'est une de ses sceurs qui la dévét de
ses vieux habits et la pare des nouveaux. Ces vieux habits, la jeune épousée ne pourra jamais plus
les mettre. [Is sont donnés a une de ses sceurs, a une servante (musuku) mais jamais a son pére,
sa meére ou son frére.

La fiancée préte, ses sceurs 'ameénent en grande pompe a la hutte nouvelle ol brille un
grand feu. Elle s'installe dans le fond, sur le grand lit qui a été préparé, tandis que sa mére et ses
tantes restent dans la case paternelle.

On boit. On chante. Les hommes louent les qualités des femmes et les femmes celles des
hommes. Les heures passent. Quand il se fait bien tard et que les pots de biére sont vides, tous les
invités se retirent afin de rentrer chez eux. Seuls, restenl dans la hutte, avec les jeunes époux, la petite
sceur du marié et un petit fréere de la mariée. Tous quatre se metteat au lit, les deux enfants séparent
le couple, le garconnet du c6té du mari et la fillette du c6té de I'épouse.

De trés bon matin. les deux petlits se levent. lls vont cueillir des « imbazi » (espece de petits
taillis} dont ils meltent quelques graines dans une courgette-verre contenant de la biere, du lait ou
de l'eau.

" Rentrés dans la hutte, la petite fille s’assied sur les genoux de sa sceur. Les époux sont assis
I'un a coté de 'autre. Les enfants se regardent. Leurs jambes se rencontrent. A eux deux, ils tiennent
le récipient contenant « I'cau d'imbazi » et en font boire d’abord au mari. Celui-ci n’avale pas le
liquide. Il le crache immédiatement dans la figure de sa femme. Ensuite, les enfants donnent & boire
a l'épouse qui, tout aussitdt, fait de méme. Ce rite accomplit, les deux petits versent ce qui reste
\¢ 'eau d'imbazi » sur les pieds du jeune coup’e et se retirent.
Le mariage est accompli. L'union se consomme (1).

1. Ici semble bien étre le rite essentiel du mariage, précédent les rapports sexuels qui n'ont pu avoir lieu avant.



Nous avons décrit ci-dessus les cérémonies du mariage dans le cas, le plus fréquent au
Bututsi et au Mugamba, oli les époux vont « kRutahira » c’est & dire résider chez les parents de la

ifemme.
Il est des régions, Buragane, Iinbo, oli le kutahira ne se fait pas. De méme, ne le font point,

les Baganwa.

Il serait long, fastidieux et vain, pensons-nous, de décrire par le menu les cérémonies du
mariage telles qu'elles se pratiquent, avec certaines différences, dans les diverses régions de I'Uru-
ndi. Ne notons donc que quelques particularités remarquables.

La oli le « kutahira » ne se fait point, c’est la jeune fille qui se rend, en cortége, le soir,
au rugo de son fiancé. Il faut la pousser pour la faire avancer. La porter si un ruisseau est a pas-
ser. La prier, voire méme la paver, pour qu'elle accomplisse les actes les plus simples et les plus
élémentaires. Arrivé devant l'ivembo. le cortége s'arréte devant une vache qui y est placée et que
la fiancée doit regarder. Clest I'« inka y'irembo », la vache de la porte, remplacée chez les pau-
vres par unz patite fille. Lorsque tout e monde est entré dans la hutte, on boit, on chante: « Nous
vous avons amené un pelit 1éopard, disent les compagnes de I'épouse. Elle ne vient pas pour
travailler, ramasser du bois et cultiver..» « C'est un homme né des hommes, chantent les amis de
I'époux. Il ne se couche pas la ol il y a des puces et ne mange point sans s’essuyer les doigts... »

Tard dans la nuit, quand la biére est presqu’entierement bue, on apporte les nouveaux
habits de I'épousée. On lui enléve les veilles étoffes, on la revét des nouvelles. On pousse des cris
de joie (impundu). Le mariage est consommé. Seule, la mariée pleure et doit pleurer. Que, si elle
ne le faisait point, ses sceurs la frapperaient pour qu'elle se décide. L'époux, pour la consoler, lui
énumere, par leurs noms, toutes les vaches qu'il lui apporte. S'il est pauvre, il se tape sur les cuis-
ses et dit : « Uyu murundi yobirondera » Ce Murundi la les cherchera » — sous-entendu les vaches,
les richesses. Et la fille se console. Tous les invités s'en vont et s’en retournent chez eux. Ici, se
place parfois une cérémonie spéciale. Une vieille fante et, a défaut, une vielle femme (umukechuru)
des environs, vient et met les jeunes époux au lit. Ils doivent se coucher face a face- le mari sur
le coté droit, la femme sur le c6té gauche. Aprés quelques minutes, le mari prend la place de sa
femme et la femme celle de son mari, C'est le « kugerimbavu »: faire le c6té. Clest alors que le
patit frere et la petite sceur viennent et se couchent entre les époux. Mais ils ne restent pas et se
retirent tout aussilot.

Le lendemain malin, devant les parents et les amis, a lieu la cérémonie du « kuhuherana »
au cours de laquelle les nouveaux mariés se crachent a la figure « 'eau d'imbazi ».

Dans I'Imbo, sans doute a cause de la plus grande clémence du climat, la féte se passe a
I'extérieur. Seuls les jeunes énoux restent dant la hutte, ne participant au festin que de loin. Quand
les invités s’en vont, aux petites heures, le mariage est conclu.

Dans le Buragane et le Kumosso, la féte se passe aussi au rugo du jeune homme mais les
parents de la mariée ontenvoyé leur partde vivres et de biere, Lorsque la fiancée arrive, a la nuit, le
fiancé doit faire un cadeau a chacun de ceux qui l'ont amenéde. Hommes et femmes se séparent,
allant chacun dans une hutte et, pour que tous veuillent bien-entrer, le jeune homme doit y aller
encore d’'un petit cadeau. Les femmes, plus tenaces, ne veulent pas s'assoir ni ne daignent jeter un
regard au toit de la nouvelle hutte, espérant recevoir encore quelque chose. Mais le jeune époux,
le plus souvent s’y refuse. La fiancée resle cachée, la téte recouverte d’'une étoffe. Elle ne se
découvrira que lorsque son mari lui aura donné de nouveaux habits. On boit, on chanle jusqu'au
matin. Le jeune mari ne peut avoir de rapports avec sa femme tant que son beau-frére est présent
dans le kraal. A l'aube, il lui fera donc un dernier cadeau pour qu'il consente a s’en aller. Alors, a
lieu la cérémonie du « kuhuherana », telle que nous l'avons déja décrite, mais avec cette différence
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JURISPRUDENCE

Chasse - Redevances dues au propriétarie
du fusil. (Coutumes Bambwile - Babembe
Baluba).

Jugement n° 5 du 4-6-35 du Trib. de Ierrit.
de Moba. (Président M. I'4. T. Ferber).

En cause : Kasapo Lupapula, village Lupu-
pula fiche 3/89, chefferie Pweto territoire de
Kasenga, district du Haut-Katanga, agé d’en-
viron 40 ans, fils de Kysia, décédé et de
Lupoko décédée, clan Muzimba, tribu Babe-
mba faisant profession de chasseur, résidant
au village Lupapula susdit ; contre : 1) Buzito
Kasongo, né en 1901, fils de Kasuatuka,
décédé et de Kilo, en vie, clan Bena Mbao,
iribu Baluba, village Kabwala, fiche 40, chef-
ferie Kayumba, territoire d’Ankoro, district
du Tanganyka, faisant profession de chasseur,
résidant au village Kabwala susdit ;

9) Kasunga Kabambula, 4gé d’environ 30
aons, fils de Penge, dcd, et de Katolo, dcd,
clan Kamania, tribu Babwile, village Kaimba
fiche 9, chefferie des Baanza Ganie, territoire
des Baanza Ba:imba, district du Tanganyka,
faisant profession de chasseur, résidant au
village Kaimba susdit.

Le plaignant expose : Ruzito et Kazunga
étaient & mon service comme chasseurs. J'ai
remis un fusil (& piston) a Buzito ; par aprées
Buzito 'aremisa Kazunga. Kazunga m'arendu
récemment seulement le fusil. Buzito a tué six
éléphants, dont trois avec mon fusil. Il y a
environ sept ans, en 1928 je crois, Buzito tua
le troisitme éléphant avec mon fusil. [l remit
une défense a son chef et avec l'autre acheta
un fusil a piston. Je ne regus rien de ce
3e éléphant, ni des nombreuses bétes tuées par
apreés, pas un morceau de viande, pas la
moindre redevance. J'abandonne les droits
que je pourrais avoir a différentes redevances,
mais je demande que me soit remis le fusi]
acheté avec la défense provenant du 3e élé-
phant. ’

Buzito Kasongo : Il reconnait 'exactitude
des dires du plaignant, mais affirme qu'il lui a

payé différentes redevances pour les animaux
tués avant le 3¢ éléphant (spécialement pour
les éléphants Nos 1 et 2). Kasapo 'admet et
dit que sa demande ne vise que le 3¢ éléphant
et les suivants.

Buzito dit que coutumierement il ne doit
plus rien a Kasapo pour le 3e éléphant et
les suivents ; il reconnait qui'il aurait dd
avertir Kasapo de l'achat d’un fusil avec
une défense.

Kazunga : Kasapo demande le fusil acheté
par Buzito ; il ne demande rien d’autre. J'ai
rendu a Kasapo le fusil qui me fut remis par
Buzito. Je n’ai plus rien & voir dans cette
palabre.

Le président demande !'avis des asses-
seurs.

D’aprés une coutume commune aux tribus
Babwile, Babembe et Baluba, le chasseur au
service d’'un autre chasseur qui lui a con-
fié un fusil doit a celui-ci : une défense du
premier éléphant abattu; rien du 2e; une
défense du 3e; rien pour le 4e. Au 4e élé-
phant, le chasseur rend le fusil a son com-
mettant a qui il ne doit plus rien, envers qui
il n'a plus d’obligation; avec l'ivoire prove-
nant de ce quatrieme éléphant il s'achete un
fusil personnel. '

Cependant Buzito a acheté un fusil avec
livoire provenant du 3e éléphant; de plus
il n'a pas averti Kasapo, ce que la coutume
lui ordonnait de faire. Par contre Buzito a
payé les redevances coutumieres pour les
1er et 2e éléphant; il n'en devait pas pour
le 2e, mais pour le 3e.

jugement

Vu la coutume des tribus Babwile, Babe-
mba et Baluba; attendu que Buzito a payé
toutes les redevances prévues par la cou-
tume, qui n'en prévoit que pour deux élé-
phants abattus; attendu qu'en conséquence
Buzito ne doit plus rien a Kasapo.

Déboutons le plaignant.

Le plaignant paiera les frais du présent
jugement.
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ntiwirime », (Vous labourez. Ne vous blessez pas en labourant) répond la suite de la mariée.

Dans la minuscule parcelle défrichée, le jeune couple séme quelques graines de sorgho,
d'¢leusine, de courge (& I'exception toutefois de patates douces et de colocases). Que si ces graines
poussent et donnent une petite récolte, la vieille « mukechuru » seule en profitera. Les assistants
poussent des cris de joie: « NRi... NRi.., ». La cérémonie est terminée. Il ne reste plus qu’a boire en-
semble la biere qu’a généreusement envoyée la famille du mari. C'est le « kutwikurura ».

Armé de sa lance retrouvée et de son petit baton, le mari s'en retourne ensuite, seul, chez ses
parents. Il y restera quatre jours. Le cinquieme, ses beaux-parents lui envoient une cruche de biére.
Il s’en revient alors, apporlant & sa femme les bracelets (inyerere) pour les jambes et les bras, les
coquillages-pendentifs (ibirezi) et les gros bracelets de cuivre (imiringa).

Et la vie de chaque jour commence...

5) Petits « & col€ ».

Quand un ami rencontre le jeune époux, peu de temps aprés la noce, il est de coutume
qu'il lui dise :

— « Uramenyerwa ¢ » (vous étes déja habitué ?)

— « Uragira ingeni ? » (Vous avez une femme ?)

— « Uraba makara. Ntuberubeya ! » Restez comme le feu de charbon de bois (qui dure
longtemps), c’est a dire aime: votre femme, toujours, et ne faites pas comme le grand feu (rubeya)
qui passe vite !

e bétail envoyé chez les parents de la fille, pour y faire choix de la dot, s'appelle
< inkaniwa ».

La dot proprement dite est I’ « inkwano » ou « inshamunlu ». Généralement nous l'avons
vy, l'inkwano se compose de deux tétes de gros bétail. Fréquemment, le pére de la jeune épouse
donnera une de ces bétes a sa fille. C'est I’ « indamukanyo ».

Par la suite, quand des enfants seront donnés au jeune ménage, si la bonne entente régne
dans la famille, si le bétail d'inkwano n’est pas resté stérile, le jeune ménage recevra, lors des nais-
sances, encore une béte de bétail. C'est I’ « indongoranwa ». En retour, par la suite, les mariés
donneront aussi une vache a leurs beaux-parents. C'est I « ingabirano y urukundo », le dépot de
bonne entente. Les mémes rapports existent entre le jeune ménage et les parenis du mari et plus
tard, quand la succession devra éire partagée, le bétail ainsi donné n’entre pas en ligne de compte.

Il va de soi que ces rapports ne peuvent exister qu'entre familles aisées, possédant du
bétail. Chez les pauvres, oit la dot n'a pas consisté en bétail, I' « indongorawa » donné a la
naissance des enfants a une valeur relative. En fait, ces cadeaux réciproques. quel qu'en soit le
montant, sont toujours destinés a entretenir les bons rapporis et sont signes d’affection.

Les grands parents aiment beaucoup leurs petils enfants et quand ils en ont les moyens,
ils leur donneront souvent du bétail d’ « ingabirano y'urukundo »:

Dans les mariages irréguliers, toutes ces cérémonies, tous ces échanges de bons procédés
n‘ont pas lieu. Cest ce qui fait qu'ils sont tant détestés des indigénes Barundi.

« Kukwa » : veut dire payer la dot aux parents de la jeune fille.

« Kukosha » : doter une fille (de la part des parents qui lui donnent baratte, ustensiles

divers, pots etc...)
« Kukwerera » ou « Kukwera » : signifie payer la dot pour son fils, de la part du pere.

Ndakwerereye umuhungu wanje : < J'ai payé la dot pour mon fils ».
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Mariages des chrétiens ~ Mariages des esclaves.

Dans les mariages de chrétiens, les rites coutumiers ont été supprimés de méme que les
empéchements qui, aux yeux de I'Eglise, nen sont point. Le paiement de la dot, sans lequel il
n'est point, dans 'Urundi, de garantie de stabilité du mariage a été-conservé et est, par mesure de
garantie, exigé avant le prononcé du mariage religieux. ,

En ce qui concerne le mariage des esclaves, le probléme ne se pose point, I'esclavage étant
inconnu. Les Bahutuy, les abashumba et abagerewa (espéces de valels) peuvent éire, a certains titres,
considérés comme serfs mais point comme esclaves. Pour eux, les cérémonies du mariage et les
conséquences de celte inslilution sont les mémes que pour {ous.

Jadis, au cours des razzias de guerres, des femmes étaient enlevées aux vaincus par les vain-
queurs. Elles devenaient les épouses des guerriers, au méme titre que les femmes autochtones.
Notons ici qu'il n'y eut guére de conflit qu’avec le Ruanda, ol résident des populations de méme
race et de méme origine.

Polygamie (ku harika : avoir plusieurs femmes).

La polygamie est connue et praliquée en Urundi. Toutefois, il s’agit de polygamie de kraal
et non de polygamie de harem. En principe, chaque épouse est installée dans une propriété (itongo)
a part, avec ses habitations et son bhélail. Polygamie est donc synonyme de riche, tant a cause du
nombre de terres que par les dots successives qu’il a fallu payer. Lorsque les femmes habitent le
méme kraal, faute de plusieurs propriétés, il est d’'usage que chacune ait sa hutte séparée.

La polygmamie, qui est d'ailleurs fortement en régression, fut toujours restreinte. Cing a
sept épouses constituaient un maximum que n’atteignaient que les riches et les Baganwa. Nous
n'avons connu qu'un cas de grande polygamie : Kiburwa, muhutu, ancien sorcier du roi Mwezi I,
chef au Buragane, qui avait trente femmes. C'est une exception au Burundi ol la monogamie est
le lot de la grosse majorité. La densité de la population dans un pays ol le terrain de culture est
compté, I'importance des dots, les devoirs envers la parenté, la trop nombreuse progénilure —
le désir d’avoir une belle famille se lrouvant déja et presque toujours réalisé par le mariage mono-
gamique — vy incitaient les genrs.

Le sort des femmes polygames est exactement le méme que zelui des épouses de mariages
monogamiques. Il en est de méme des enfants. Les rites des mariages successifs restent les mémes,
sauf que !'époux, quatre jours aprés les noces, se retirera chez sa premiére femme et non plus
chez ses parents.

Si, parmi les femmes, il en est toujours une de préférée, souvent pour ses qualités de téte
et la diligence qu’elle met & gérer les biens de son mari placés sous sa direction, la bonne entente
régnera néanmoins pour autant que le mari remplisse ses devoirs et pourvoie équitablement aux
besoins de chacune de ses épouses.

Quant a la polyandrie, elle est inconnue dans le pays et le mol lui-méme est intraduisible.

Relations entre lIes membres de 1a famille.

a) Nous avons déja vu, en partie, quels sont les rapports entretenus avec les beaux-
parents, tant au point de vue moral que matériel. Rappelons simpiement que le plus grand respect
doit toujours leur étre témoigné et que les nombreux cadeaux, gu'il est de coutume d'échanger
aprés le mariage, sont, bien plus que des obligations, des manifestations d’attachement et d’affection
auxquels le plus grand prix est attaché.

Il est interdit de la facon la plus stricte au pére d’entrer dans la hutte de sa fille mariée.
En visite, la mére pénétrera dans 'habitation de sa fille mais le pere restera dehors, dans la cour.
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ne peuvent enlrer chez les petits-enfants des sceurs de leur pére. Cette défense est absolue et s'étend
méme aprés la mort de ces personnes, alors que leur femme ou mari auraient contraclé une nou-
velle union.

e) Les relations des enfanis entre eux sont généralement bonnes et plus souvent lorsqu'ils
sont issus d'un mariage monogamique. Ces relations perdurent aprés le mariage, I'entr'aide mu-
tuelle étant la grande loi de la famille. La bonne entente entre pére et meére se retrouvera presque
toujours entre fréres et sceurs. Mais si la désunion régne dans le ménage, on verra fréquemment les
filles faire bande a partavec la mére et les fils avec le pére. Tandis que dans les familles polygames,
aprés le déces du pére surtout, les enfants se grouperont aulour de leur mére, en conflit apre d'in-
téréts avec les autres femmes et les demi-fréres et sceurs. Parmi ses fils, le pére choisit avant sa mort
celui qu'il appelle a lui succéder. Ce n'est pas nécessairement l'ainé. Cet enfant — qui a recu le
« bugabo » — deviendra I'héritier de 'autorité paternelle et le chef de la famille. Nous étudierons
son role plus loin, au chapitre relatif aux successions.

Disons qu’il n'y a aucune défense entre fréres et sceurs qui peuvent entrer les uns chez les
autres. Mais il est interdit & un homme de se coucher et de dormir dans le lit de sa sceur, fut-elle
absente.

Dissolution du mariage. .
ie

La dissolution du mariage peul se faire soit par divorce, soil par déces d'un des deux
conjoints.
1. Dissolution du mariage par divorce.

Les causes de divorce sont multiples. Le mari peut rompre le mariage :

a) pour adultére de sa femme. Dans ce cas, si la femme incriminée a beaucoup d’enfants,
c'est & dire trois ou plus, elle restera fréquemment dans le rugo de son mari. Mais elle sera aban-
donnée (umugore w'intaba), n'aura plus de rapports avec I'époux qui prendra une autre femme et
ne recevra plus ni étoffes ni bijoux.

Si elle a un gargon et une fille, le pére n'abandonnera pas ses enfants et ne les séparera pas
I'un de l'autie. Il chassera la femme, réclamera la dot mais laissera, en compensation des enfants, un
taurillon et une génisse. Ce bélail va a la famille de la femme répudiée.

Si la femme adultere n'a qu'une ou deux filles, il arrivera parfois que le pére les lui
abandonne. Toule la dot devra alors élre remboursée.

Si la femme n'a qu'un ou deux gargons, ils resteront toujours chez le pére qui réclamera la
dot en versant aux beaux-parents un taurillon par gargon.

b) le mari peut chasser une femme paresseuse, mal éduquée ou mauvaise ménegere. Il
réclamera la dot et, souvent, faudra-t-il procéder. La question des enfants se réglera comme en a),

¢) cause de divorce encore, la malpropreté (umwanda), surtout dans les bonnes familles.

d) une maladie grave, survenant avant un premier accouchement, est considérée comme
ayant été contractée avant le mariage ¢l cachée. Elle est cause de divorce et, par la, du rembour-
sement intégral de la dot. ’

e) Une femme, accusée par le devin d'étre sorciére, jeteuse de sorts, sera répudiée, surtout
si le mari la soupgonne d’avoir envoiité ses propres enfants ou un de ses parents.

f) La stérilité, par contre, n’est pas une cause formelle de rupture de mariage. Si la femme
est travailleuse, si elle enlretient de bouns rapporls avec son mari et la famille de ce dernier, elle
restera toujours au rugo. Le plus souvent, I'époux prendra une seconde femme, dans 'espoir d’avoir
des enfants. Que si la premiére n’accepte pas cette solution elle sera répudiée et la dot devra étre
remboursée.
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Quant a la femme, elle veut demander le divorce ou abandounner son mari.

a) si celui-ci la maltraite et l'insulle ou s'il la irompe avec d’autres femmes.

b) si le mari rationne sa temme. C'est 'épouse qui est maftresse des greniers et des récol-
tes. Si le mari lui en défend I'acceés a volonté, elle préfevera ¢'en aller, quitte & se remarier avec un
pauvre hére mais dans le rugo duquel elle pourra remplir son réle de maitresse de maison. Ration-
ner ainsi sa femme s'appelle « kugerera umugore wiwe ». Est trés mal vu également le fait, pour un
mari, en I'absence de sa femme, de boire le lait ou de manger la nourrilure préparée et mise de coté.
Cela froisse I'épousce a un tel point qu'elle préferera s'en aller.

Ces cas sont évidemment d’appréciation personnelle. Les parents de la femme
interviendront donc souvent pour arranger les choses car la dot doit toujours étre restituée, ce qui
est trés pénible. Le sort des enfants se régle comme il est dit au a), adultere de la femme.
Généralement, dans le Burundi, le pére ne consentira jamais a se sépairer de ses enfants et fera,
avec l'aide des membres de sa famille s'il le faut, tout le nécessaire pour qu'ils lui restent. Dans
le Kumosso et le Buragane, le contraire est le cas le plus fréquent.

La torce est du c6té du mari qui trouvera toujours bien un motif ou l'autre, valable aux
yeux des abashingatahe s'il faut procéder, pour renvoyer sa femme. Quant & l'épouse, la chose
lui est beaucoup plus malaisée. La fuite est son unique ressource et encore doit-elle craindre
d’encourir la coléere de ses parents. Le seul motif ayant force est le non paiement total ou
partiel de la dot consentie. Dans ce cas, les enfants appartiennent a la famille de leur mére ; il
n'y a pas mariage. Le divorce n'exige pas une procédure spéciale. Que Vlinitiative de la
rupture vienne du mari ou de la femme, cela seul suffit. Mais souvent des procés en résultent aux fins
de savoir a qui incombent les torts, quel sera le sort des enfants et celui de la dot.

2. Dissolution du mariage par décés.

Le déces de la femme n'entraine point de complications quand le mariage est régulier et la
dot versée. Dans le cas conlraire, les enfants peuvent étre réclamés par la famille de la défunte ou le
pere est tenu de verser la dot promise. Palabres et procés s'en suivent. En cas de rapt, nous avons
vu comment les choses se réglaient.

Mais lors du décés du mari, le cas n’est pas si simple car joue alors la loidulévirat (ku chura).
Par le paiement de la dot, la femme appartient a la famille de son époux, elle est intégrée dans son
umuriango. Elle ne peut donc, normalement, en sortir.

Plusieurs cas sont a envisager.

a) La veuve (umufakazi) n'a pas d’enfant (umugore ngumba ou nyakuhura, ce dernier terme
n'étant employé que par l'intéressée méme : ni jewe nyakuhura, ¢’est moi dont tous les enfants sont
morts). Elle sera reprise, en secondes noces, par un frére ou un proche cousin du défunt. C'est le cas
le plus fréquent, surtout si la femme est aimée par sa belle-famille. Si elle refuse et renire che: elle
I'alliance est rompue et la dot doit étre intégralement remboursée.

b) La veuve a des enfants en bas dge ou uniquement des filles. Si son beau-pére vit encore
ses petits-enfants sont considérés comme ses propres enfants. Il est leur tuteur de droit. La veuve ne
peut refuser d’aller cohabiter avec lui. Si elle le faisait, elle devrait rentrer dans sa famille et enfants
et biens seraient confiés au grand-peére. Lorsque le beau-pére est mort ou que, trop vieux, il lui est
impossible de se charger d’'une jeune femme el de petits enfants, la tutelle revient & I'ainé de ses fils.
La méme régle joue: la femme ne peut sortir de 'umuriango marital. Toutefois, dans ce cas, et con-
trairement a ce qui se passe quand le beau-pére lui méme se charge de la veuve, celle-ci peut refuser
la tutelle de son beau-frere. Car, tutelle implique le fait de devenir réellement I'épouse du frere du
mari défunt. Il est alors des arrangements possibles. L'« umufakazi » reste dans son rugo avec ses
enfants, elle cultive l'itongo, gére les biens. Mais est-ce dire qu’elle n'aura plus de relations avec
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I'umuriango de son mari? Loin de la. Son beau-frére aura droit de regard sur la gestion des biens.
Clest lui qui fixera le montant des dots, pour les filles. C'est lui qui désignera éventuellement un
homme de peine pour s'occuper du bétail et des champs. Il devra étre consulté si une béte doit étre
abaftue ou vendue. Tout va bien si la veuve se conduit en bonne mére de famille. Mais dans le cas
contraire, si elle dilapide son bien et ruine ses enfants, le beau-frére procédera. La femme sera chassée-
Le tuteur sera imposé de force et s'occupera des orphelins et de leurs biens.

¢) Si, au moment de la mort de son mari, la veuve a des fils adultes, c’est a celui d’entre
eux qui a regu du pere le « bugabo », c'est & dire la charge de chef de famille, que revient le
devoir d'entretenir sa meére, ses freres et ses sceurs. Il n'est plus question de tuteur, oncle ou
grand-pére. En certaines circonstances ils interviendront pourtant toujours, par exemple pour
doter les fils, car 'umuriango paternel ne se désintéressera jamais des garcons.

Dans les cas ci-dessus, il faut encore intégrer celui olt la veuve, jeune encore, désire se
remarier. Elle ne paut le faire qu’'avec un membre de 'umuriango de son mari et, toujours de
préférence, avec le tuteur coutumier. Si elle ne le veut point, elle sera bannie de la famille et la
dot devra étre restituée entierement ou en partie, selon qu'elle est mére ou non.

Tuteur: umutora (de prélever, ramasser)

umwinjirire (I'entrant)
umurezi (de kurera, élever. Pemme qui éléve des enfanis. L'umurezi n'est pas
toujours une femme: 'oncle qui éleve des enfants orphelins est 'umurezi).

Veuve sous tutelle: umuchurano (de kuchura)

Enfant sous tutelle: umurerwa (de kurera: élever).

Remariages des veufs et de veuves.

Nous avons vu ci-dessus comment, par les lois du lévirat, se réglent les remariages d= veuves.

Quant au mari, si sa femme meurt avant qu'il n'ait versé la dot, il est tenu au paiement de
celle-ci étant considéré comme responsable du décés.

La dot ayant été payée, elle ne sera pas remboursée si la femme meurt en couches. S'il
s'agit d’'un= maladie quelconque, sa restitution, au contraire, est exigée. Pour éviter cela, les beaux-
parents donneront comme épouse au veuf une sceur ou une cousine de la défunte. Il n'y a plus de
dot & verser mais un petit cadeau d’ « urukundo » d’amitié, est d'usage. Libre & 'homme de refuser
ou d'accepter. S'il préfere chercher fortune ailleurs, la dot entiére doit lui étre rendue.

Naissance. Cérémonies.

Pendant toute la période de la grossesse, les rapports sexuels ne sont pas interdits entre
mari et femme.

Au moment d 'accouchement, la grand’'mere ou une vieille femme des environs est appe-
lée. C'est elle qui tiendra lieu de sage-femme. La parturiante est couchée a méme le sol, sur un lit
d’herbes fines. Dés que l'enfani est mis au monde, le pére s'informe : « Est-ce un garcon un une
fille » ? - « Cest un lion » répond la femme. Le mari répéte sa question. » C'est une hyene »
dit 'épouse. A la troisieme fois, elle dit : C'est un léopard » et ce n'est qu'a la quatrieme qu’elle
dira : « C'est un garcon ou une fille ». Aussitdt, tous ceux qui sont présents poussent des cris de joie
(impundu) et se mettent & chanter et & danser. Le mari apporte un pot de biére qui est bu en com-
mun. Le bébé est lavé et enduit de beurre. Par les soins de la vieille femme. le placenta est enterré
dans l'arriere-cour (ikigo). L'accouchée regoit de la nourriture chaude et bien préparée et ne pourra
sortir de la hutte que le cinquieme jour sielle.a eu une fille, le sixiéme si elle a eu un gargon. Ce jour
3, les petits enfants du voisinage viennent chanler et danser. Ils ont cueilli des bouquets d' « umwe-
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Ivo » qui seront liés sur le deuxiéme, le troisieme, le quatrieéme cercle de la hutte suivant que l'enfant
nouveau-né est le premier, le second ou le troisieme. Ces petits bouquets resteront 13, sans que per-
sonne les enléve ou les renouvelle quand ils viennent a tomber. La hutte est balayée par les soins de
la vieille. Les berbes du lit sont déposées par elle aulour d’une touffe de bananiers dont les fruits jui
appartiendront jusqu’a la naissance d'un autre enfant.

Dans le Buragane, la femme et son mari vont dans la bananerie labourer et semer une petite
parcelle. lIs y mettent toutes sortes de graines, sauf de I'éleusine et du sorgho car sinon I'enfant ne
grandirait pas. Si un gargon est né, un bananier est planté. La récolte du petit champ, les fruits du
bananier appartiendront a la belle-meére ou & la vieille femme qui a sorti la mére pour la premigre
fois de la hutte. )

Un nom v’est pas donné immédiatement aux nouveaux-nés. Ils seront et resteront « Kahu-
ngu » (petit gargon) ou « Kakobwa » (petite fille) jusqu'a ce que le pére ou la mere, au gré d'une
inspiration, leur donne un nom définitif. Du moins en est-il ainsi pour les six premiers enfants. Le
septieme s'appelera, Nyandwi ; le huitieme, Kanani ou Minani; le neuviéme, Nyabenda; le.dixiéme,
Buchumi; le onziéme, Misago ou Nyansango; le douziéme, Mirenguko ou Buhelero ; le treizieme
s’appellera, au Buragane du moins, Ndashimiye, c’est a dire « je suis satistaite » car, dans celte région
suivant les croyances, une femme ne peut avoir plus de treize enfants et le cas n’est d’ailleurs pas
connu At Burundi, au contraire. les familles plus nombreuses ne sont pas rares.

Naissances gémellaires.

Les recherches que nous avons faites, en Urundi, au sujet des cérémonies entourant la nais-
sance de jumcatx nous ont amené au méme résultat — a quelques détails prés — que celles effec-
tudes par Mgr J. Gorju et le R. P. Zuure. Ne revenons donc pas sur la question et donnons
simplement ici ce que, en termes clairs et vivants, en dit Mgr. ]J. Gorju dans son livre « En zigzags
3 travers I'Urundi », page 208 a 211.

Disons touteiois avant de commencer que les jumeaux sont considérés, en Urundi, comme
des étres exiraordinaires, que leur naissance est due a une intervention supra-naturelle, que 'événe-
ment est considéré comme un grand malheur et doil, par conséquent, étre entouré de cérémonies
mystiques, magico-riluelles. Le pére el la mére changent de nom. [Is deviennent Sebabiri (le pere
des deux) et Inababiri (la mére des deux), méme si 'un des enfants meurt, ou les deux. Le premier
né sera Bukuru (le grand) et le puiné Butoyi ou Buziya (le petit). L'enfant, celui ou celle, qui suit
la naissance de jumeaux sera Chiza et le suivant encore Nyamwero.

« Lorsque, en Urundi, un enfant apparait sur la scéne du monde, des cris joyeux
« mpundu » ont vite fait d’avertir le voisinage. Mais quand on a acquis la certitude qu'il va bientét
atre suivi d'un autre, on se tait et, en héte, on court avertir le représentant de Kiranga, un « asper-
geur », mutosi et les gens des environs.

Le Kiranga, pour la circonstance, est homme ou femme ; peu importe, du reste: un medium
dans I'exercice de ses fonctions n’est ni homme ni femme, encore moins un tel, mais Kiranga tout
court. Une tresse en écorce de palmier ceint son front ; il s’est barbouillé la figure d’ovales a la craie
et tient sa lance ey main.

Il s'asseoit & peu de distance de la mére, les deux jambes allongées et de ses deux mains
étendues il tient sa lance entre ses genoux. Représentant du monde des esprils dont cette naissance
est une manifestation, a lui iront les hommages des parents et amis que la grande nouvelle aménera
sans tarder dans la hutte.

['aspergeur, lui est, & défaut d’un sorcier proprement dit, un homme quelconque lequel
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s'entend a préparer, suivant la rubrique, I'eau lusirale : tant que dure la féle, il devra asperger tout
venant. Et le défilé commence. (1)

Tout visiteur, une fois aspergé, va s’'agenouiller devant Kiranga et lui offre, des deux mains
jointes, quelquesf euilles de ficus, tout en priant le génie pour soi-méme, pour les parenis et les jumeaux.

Le medium répond par un sourd beuglement: md, ma. Les formules de priéres sont
consacrées par l'usage (2).

Pendant ce temps, Butoyi, le cadet, est venu au monde. Les deux jumeaux sont alors
déposés dans un panier plat (3). Parfois, on leur donne a boire un peu d'eau mélée de biére: en
tout cas, chacun boit a son « bakuzo *» (courysette a boire) particulier.

La mére a été revétue d’habils de deuil, soit d'étoffes natures; le pere également. On a
mis au front de la mere la couronne de mais, insigne de la maternité (4). Un enfant, une petite
fille ou, a son défaut, un gargon, fourni par la famille paternelle, exactement vétu comme le pére
ou la mere, suivant son sexe, est commis a la garde de l'ainé (5).

L'événement est complet. Les visiteurs n'en deviennent que plus nombreux; ¢'est un va et
vient continu. Tant pis pour les cultures, si c’est la saison des pluies: elles seront piéiinées a merci.

Il est vrai que chacun y va de son petit cadeau: qui d’'une poignée de haricots, qui d'un
peu de farine d’éleusine ou de sorgho. C'est une compensation. On la frouve plutdt 1égeére si l'on
songe que, pendant un mois, tout travail est défendu a ceux que la visite d’'un esprit a plongé
dans un deuil d'un nouveau genre. (6)

Entrons. Une provision de craie a été disposée prés de la porte d’'entrée. Puisez, signez
des deux mains les parents, puis les jumeaux, en commencant derriére les oreilles pour aboulir au
front, en priant les uns et les autres de vous étre propices et en leur souhaitant vous-méme la
paix. Laissez vous faire de méme par les parents.

Deuxieéme acte. — L'événement dale de lrois semaines environ. Le moment est venu de
préparer la biere rituelle (7), de chercher les pioches et les moutons requis pour la cérémonie des
relevailles (kusihora: sortir).

Les parents des deux coOtés se réunissent pour la préparation de la biére, chaque groupe
travaillant a part. C'est a qui aura fini le premier. Quant aux moutons, blancs et sans taches, si
possible, ils viennent de la double famille: le male de celle du mari, la brebis, de celle de la
femme. [ls sont la et se promeénent a leur guise.

Enfin, le grand jour est venu. Freéres de 'homme et fréres de la femme sont invités a
grimper sur la hutte et, d’en bas, on leur jette les moutons (8). C'est & qui attrapera le sien le
premier. Dés lors, ces bétes sont sacrées : on ne peut ni les tuer ni les vendre. Si elles meurent,
elles sont remplacées nar d'autres qui deviennent sacrées par le fait méme. Entourées du
respect universel, elles vont oti bon leur semble : nul ne les chasse.

1. L'eau luslrale est composée d'eau, d'imigombe, de mabamba et d'initanza. Ces trois plantes sont écrasées et
mélées a I'eau dans une calebasse.

2. Urampangaze, Kiranga, biheko bizima: protéde moi, Kiranga, amulelte vivante. Urakomeze Sebabiri, [nababiri,
amahasa: donne sanlé¢ a Sebabiri, Inababiri el aux jumeaux etc...

3. Urutaro, ou van.

4. Avec, y mélés, des oignons odoriférants.

5. C'est I'« umwaramyi ». (noles de l'auteur).

6. Les gens craignent tellement la chose et, d'autre part, les cadeaux a faire cofitent si cher que, actuellement,
pour éviter les cérémonies, bien des parents, méme paiens, font d'office baptiser des jumeaux.

7. Inzoga y'invyeru. -

8. Ceclte cérémonie est accompagnée de chants. C'est la lutte® amicale, entre les deux familles. Le premier
qui a atlrapé le mouton crie « Turabatanze » nous les avons devancés. (notes de l'auteur).
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Les oncles touchent chacun du pere et de la mére une étoffe d'écorce, une pioche et une
cruche de biere et s'en vont. Il leur est interdit de revoir soit Sebabiri (le pére) soit Inababiri (la
mére) avant de leur avoir apporlé une cruche de biére dite « de paix . D'oll la cérémonie
proprement dite des relevailles se fait sans eux. La voici: Kiranga entre dans la hutte. Un
quidam sort le panier qui sert de berceau aux jumeaux. On y prend les deux enfanis qui sont
portés a la mode indigéne sur le dos de la mére et de I'enfant choisi ad hoe, et la procession
commence, en route vers un gué, rugomero, abreuvoir habituel des troupeaux.

En téte du cortege marche un homme qui danse, aryereka en se servant du panier
comme de bouclier. Suivent a la file : Kiranga, le pére, la mére, tous deux en habits de deuil,
I'enfant qui porte Bukuru, les grands suivants de Kiranga, les petils et enfin la famille. Les
sorciers agitent grelots et crécelles en chanlant.

Dés que la procession est arrivée a la riviere, Kiranga frappe sa lance de son baton. C'est
le signal : quiconque n’est ni profés ni initié doit se retirer. Restent seuls, les parents avec les bébés,
Kiranga et ses grands acolyles.

Le pére et la mére s'agenouillent au bord de 'eau. Kiranga, debout derriére euy, leur frappe
le dos avec le panier et leur plonge la téte dans la riviere a plusieurs reprises en leur imposant un
nom nouveau. Que si les deux baptisés étaient déja initiés et, comme tels, avaieni jadis regu un
nom, on n2 leur en imposait pas un nouveau. Que s’ils n'élaient pas initiés, ils devraient de toute
rigueur I'étre ce jour-1a.

Pendant ce temps, les acolytes agitent avec frénésie leurs grelots en criant: « Wanywa,
wanywa. « (lu as bu, tu as bu »).

Il n'y a plus gu’a rentrer au logis. On traverse les bananeraies. on fait halte dans toutes les
cases, on regoit les nombreux cadeaux en vivres que nul ne saurait, sans danger, refuser a des
bishegu. Enfin, on est arrivé.

Kiranga et ses grands acolytes se metient aussilot a planter dans 'arriére cour deux arbres :
un ficus imada, un erythrena, mulinzi, plus un roseau, un bananier et une plante nommée mugombe.
On teint ensuile le tout de craie. Ce bosquet devient ainsi un autel lit, Ritabu, et c’est devant le
ficus que désormais le pére de famille fera ses sacrifices.

Pour linstant, on remet les jumeaux dans leur panier et Kiranga, debout derriere eux
adossé aux arbustes, regoit les prieres des assistants : « Protege-nous, fortifie-nous fortifie ceux que
nous avons regus. + La biere rituclle est donnée aux moutons et aux enfanls du voisinage : aucun
adulte n’y touche.

Kiranga, aidé, de I'un de ses suivants, introduit ensuite les parents dans leur case, les méne
a leur lit, v monte en beuglant « m{i, ma » et a ses beuglements font écho ceux des parentset des
assistants.

La journée et la nuil se passent en visites dans toules les maisons. On festoie, on boit, et ce
n'est qu'au premier chant du cog qu’on peul rentrer chez soi. Alors on se lave et on revient & la
réalité. )
« D'oli viens-tu ? » se demandent les pére et la mere. —- « De loin »... Et de fait, ils semblent
sortir d’'un réve. »

Pour terminer ce chapitre disons que, lorsqu’ils viennent & mourir, les jumeaux ne sont pas
enterrés. On les place dans de grandas jarres, soigneusement bouchées, ornées de lignes blanches a
la craie, qui sont placées autour de la hutte. Dans le nord du pays, on les place parfoisdans de
petites avges (ubwato) qui restent ouvertes et les cadavres sont ainsi livrés aux becs des rapaces.
Dans le Buragane, les jumeaux sont parmi les rares étres humains auxquels, aprés leur mott, n'esl
pas pratiquée l'opération du « kubaga » c'est a dire une espece d’autopsie (voir plus loin, céré-
monies des funérailles).
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L'avénement du roi.

Nous relaterons ici, telles que nous sommes parvenus a les reconstituer, les cérémonies
coutumieres gqui ont eu lieu le 16 décembre 1915 et les jouis suivants, lors de 'avénement de
Mwambulsa [I, le roi actuel.

Dés la mort de Mutaga, un nouveau kraal fut spécialement consiruit pour I'héritier, a l'en-
droit coutumier, sur le versant est de la colline Rukiga, & i'Muruta. La reine-mére Ngezahayo,
Mwambutsa, son frere Kamatare, les parenis et les suivants s’y rendirent pour v passer ie deuil.
C'est i'hangarizo. Un peuen arriére du nouveau rugo pouvail encore se voir le kraal abandonné de
Multaga, dont les arbres n'avaient pas eu le temps de pousser. Plus vers le sommet du Rukiga, se
dressent toujours les dragonniers, les euphorbes, les ficus du rugo de Mwezi. C'est bien 13, a cet
endroit, gu'ont. été sacrés tous les rois.

Deux ruisseaux coulent dans le bas-fond Murubumba, au pied de Murula. Ce sont la
Mucheche et son affluent la Nyavyamo. Ils joueront leur role.

Le 16 au matin, le deuil est tini. La défense de se laver est levée. La reine, ses enfants, ses
parents se sont baignés dans de l'eau puisée a la Nyavyomo.

Une foule immense, des milliers et des milliers de Batutsi et de Bahutu se pressent aux
environs. Le bétail, par centaines de {étes. tenu pendant plusieurs jours éloigné des abreuvoirs et
assoiffé, mugit inlassablement.

Voici le roi. Le'cortege se forme, qui va descendre de la colline pour passer les riviéres.

D’abord viennent les tambours royaux ; les taureaux sacrés (ingabe) Muhabura el Semasaka,
ornés de guirlandes; les baganwa et les abagendaniye. Le roi vient ensuite, porté par Runyo-
mwvyi rwa Semutaka, muhutu de la famille des Babibe, qui tient en main deux lances sacrées,
appelées Ntare et Mwezi. Ce sont les ménies, depuis sept a huit générations. Elles ont une forme
bizarre, inusitée de nos jours. Elles sont peintes en blanc et, en temps ordinaire, sont conservées par
Kabwa, le gardien du tambour Karyenda. Il est a noter-ici que Karyenda ne sort de sa hulte que
lors de la féte annuelle du Muganuro (voir infrajtmais ne participe pas aux cérémonies de l'avene-
ment royal. Dans la suite du cortége vient Katamare avec la reine-mére Ngezahayo ctsesinsioreke
(suivantes). Le bétail se presse derriere, députations envoyées par tous les abagabire (vassaux) du
roi et des princes. En téte, est un pefit troupeau de génisses choisies, escorté par des Batutsi. Suit
la foule innombrable. Ce sont d'abord les porteurs de ruches oi1 sont enfermées des abeilles, puis
des gens chargés de tous les produits agricoles du pays, ceux qui transportent des ustensiles a lait,
pots et barattes, enfin ceux armés de houes et de lances. Tous portent sur le visage un trait blanc,
barrant le front en deux, au dessus du nez. Les propriétaires de bétail ont, en outre, une ornemen-
tation jaune-ocre aux tempes.

Runyomvyi et le roi ont passé la Mucheche dont le lit a été encombré de bouse de vache
afin que le bétail qui suit ne puisse boire. Les voici a la Nyavyamo. Un grand silence se fait dans
la populace. Runyomvyi s'agenouille; 'enfant descend ; il entre dans la riviere et la passe, aidé par
son fidele serviteur. Aramambutsa ! Est-ce la cérémonie qui rappelle le passage de I'Akanyaru
par Ntare Rushadsi entrant en Urundi ¢ Peut-étre.
longueur, sans trémolo, sur une note haute puis basse, et qui n'est poussé qu’'en ceite circonstance
et pour le roi seul.

C'est ici que se place le sacrifice humain, obligatoire a l'avénement de chaque roi. La
victime est toujours désignée dans la méme famille, celle des batutsi abahigwa, dont tous les
membres, dés I'annonce de la mort du roi, se sont sauvés par tout le pavs. [Is ne reviennent que
lorsque les sorciers, apres délibérations, ont désigné celui d’entre eux qui sera sacrifié et qu'on
emmene de gré ou de force. Le 16 décembre 1915, ce fut Ntamobwa qui fut la victime.
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Deux abanvakarama, Barihaniza et Nzorihigwa, des fossoyeurs, ont creusé sur la rive
de la Nyavyamo une petite fosse peu profonde, de la longueur d’'un homme. De I'hydremel est
versé a profusion a Ntamobwa pour slimuler son courage hésitant. Des cris relenlissent, des
injures, des encouragements. Le bétail assoiffé, qui n'a pu boire a la Mucheche, sentant l'eau
toute proche, est maitrisé a grand peine et mugit longuement. Enfin, Ntamobwa se décide. Se
couchant de tout son long dans la fosse préparée. il crie « Laissez venir les bétes | » et les
vaches sont lachées. Par centaines, elles se précipitent vers la riviére, piétinant de leurs sabots le
malheureux qui ne tarde pas a périr. Son corps reslera la, gardé par Barihaniza Nzorihigwa,
jusqu’a disparition complete.

La foule passe ensuile le ruisseau. Tous se lavent, s'aspergent, boivent cette eau de la
Nvavyamo qui a regu du nouveau Mwami force de bénédiction.

Puis le corlege se reforme et srimpe le versanl du Rubumba, au nord de la Nyavyamo.
Arrivé au sommet, Ntarugera, frére ainé de Mutaga défunt, souléve le jeune roi et lui montre tou-
le pays, sa proprié¢té. La foule acclame le nouveau souverain sous le nom de « Mwami Mwa-
mbutsa ». On crie longuement. On plante deux arbres: un umurinzi et un umuvumu puis, en
chantant, on reprend le chemin vers le nord; jusqu'a Muvyeyi, un trés ancien rugo, prés de la
Mubarazi, ol a lieu une grande féte de pombe (amayoga n'amayoga). _

Cela dure des jours et des jours. Puis on repart vers le grand kraal d’'Imbuye. La, un
nouveau sacrifice humain est consommé. Cette fois, la victime est un muhutu de la famille des
Abahunda. Saisi dans sa hutte et étranglé, sans qu’aucune effusion de sang puisse avoir lieu car,
sinon, il faudrait recommencer sur une autre personre, le malhcureux est porié a 'entrée principale
du rugo royal et tout le cortége passe au-dessus de son cadavre avant d'entrer. La féte continue
a Imbuye, téie des Bahutu plus spécialement, au cours de laquelle est nommée la nouvelle vestale
du tambour sacré, la Mukakarvenda, qui change a chaque régne.

Terres du roi et terres des Chefs.

L'Urundi est une monarchie féodale. Le roi est d’essence divine. Son autorité procéde de
Dieu méme ¢t ce caraclére théocratique du pouvoir a une irés grande importance. Toute la terre
lui appartient. Il en est le seul, 'unique possesseur et la partage a son gré.

Nous devons distinguer, en Urundi, deux sortes de domaines bien distincts. Il y avait
d'abord l'apanage royal direct. Ce sont les « ibibare vy'umwami », le terres du roi. Elles étaient
disséminées un peu partout et d'étendues trés variables. [l y en avait a Bukeva, & Muramvya, au
Kiganda, a Imbuve, a Mugera et ailleurs encore. Ces terres étaient commandées par des sous-chefs,
batutsi ou, plus souvent, bahuty, relevant directement de souverain et ne dépendant que de lui.
Chaque «ichibare » avait une destination propre : I'un était la terre des fournisseurs de miel, I'autre des
brasseurs, le troisieme des fabricants de nattes, celui entourant directement les « ingoro =, ou
palais royaux, fournissait les vivres, I'un d'entre eux méme, ne comprenant qu'un minuscule
bosquet confié¢ a la garde d'un muhutu et sis prés de Mugera, ne fournissait que le bois
destiné a la fabrication des amulettes.

Toutes ces terres royales formaient de véritables petits états au sein méme du pays. Le
sous-chef de I’ « ichibare ch'umwami » et son monde acomplissaient leur devoir, s'acquittant de
leurs fougnitures, et étaient indépendants. D’aucun avaient la tache plus dure que d'autres: c'étaient
ceux dans les terres desquels était situé un « ikigabiro » ou kraal royal, habité la plupart du temps
par une concubine du souverainfille, de bonne famille mais n'ayant pas rang d'épouse. Cette femme
avait ses gens, ses serviteurs, ses fournisseurs, son bétail, ses champs et, souvent avide et rapace,
s'entendait a rangonner son monde & qui micux mieux. Personne n'aurait 0sé se rebiffer. L’autorité
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royale couvrait tout : il fallait bien et il valait mieux se soumelire. En parcourant le pays, nous
remarguons un peu partout, sommant les hautes montangres, de grands et vieux ficus, plantés en
cercles. Personne n’habite 1a. Ce sont les « ibigabiro » aujourd’hui abondonnés. Les gens vous
diront : « Celui-ci est un ikigabiro de Ntare, celui-la de Mwezi.. » cela nous reporte a un siecle
en arriére.

Au temps de Mwezi Kisabo, les quatre grands kraals royaux étaient situés 8 Muramvya,
Bukeye, Imbuye et Kiganda. Le souverain se rendait de I'un a 'autre, ne voyageant que la nuit. Il
élait bien rare qu'il parcoure les autres parties du royaume. De méme que Ntare II, Mwezi est né
a Mugera, au confluent de la Ruvuvu et de la Luvironza. Celte montagne, ayant vu nailre deux
rois, éltait sacrée et il était interdit aux baganwa, de quelque rang qu'ils fussent, de la gravir. Ce
fait, ignoré des premiers missionnaires, prolégea leur installation & cet endroit en 1899.

Quant aux fiefs, constituant le reste du pays, ils étaient commandés par des baganwa ou
princes, auxquels le roi en confiait le gouvernement. Ces fiefs n’avaient pas toujours des limites
naturelles et éiaient parfois constitués de blocs de terre ayant entre eux des solutions de conlinuité.
Cuoi qu'il en soit, afin d’assurer la sécurité du royaume et la sienne propre, le mwami donnait le
commandement des terres, et particulierement des marches frontiéres, & des gens de <on ligrage.
Sa politique consistait donc a éliminer pelit a petit les vassaux de son prédécesseur, a les refouler,
et cela créait des divisions, de la jalousie, de la haine. Si le roi avait, du moins en théorie, le droit
de nommer et de destituer ses feudalaires selon son bon plaisir, il en était parmi eux de trop
grands et de trop puissants et qui tenaient en échec l'aulorité souveraine. Selon 'expression juste
et forte de Monsieur Ryckmans, « les grands, avant d’obéir a un ordre du maitre théoriquement
absoluy, calculaient leurs intéréts et comptaient leurs guerriers ».

Pratiquement, ce qui intéressail le plus le roi, c’est que son vassal lui paye régulierement le
tribut_annuel et se rende & sa résidence pour lui faire sa cour. Le tribut consistait en deux choses
bien distincles. Tout d’abord l'ingorore qui consistait & livrer un nombre de tétes de gros bélail plus
ou moins important suivant la qualité de la terre regue et qui se versait au momenl de 'investiture.
Ensuite venaient les tributs annuels en vivres, miel, objets ouviés, etc... prélevés chez les sujets au
profit du mwami auquel ils étaient remis pat le prince venant faire sa cour. A cetle occasion encore,
il ne manquait pas d’apporter en cadeau une ou deux belles 1étes de bétail - souvent raflées chez
autrui - tant pour le roi que pour la reine mére. A son tour, le souverain daignait parfois remetire
une béle en dépdt (ingabirano) ce qui constituait un privilege et un honneur. I le faisait méme patr-
fois envers de simples sujets, ce qui les rendait « abagabire » du roi et les délivrait, partiellement du
moins, de leur sujétion envers le myanwa.

Une fois ses devoirs rendus, le prince, chef d’une terre, était maitre chez lui. Il avait le droit
de haute et de basse justice. I distribuait les terres entre ses sujets comme il I'entendait et, en retour,
percevait d’eux un « ingorore « ou tribut en droit d’'occupalion du sol. Dans son fief, le chef avait
cing ou six kraals, rarement plus, qu'eniretenaient les corvées en main d’'ceuvre qui lui étaient dues
par tous ceux de ses gens qui n'étaient pas « hommes du roi ». Des prestations en biére, en vivres,
en outils, lui étaient remises & toutes occasions et ce, souvent, par le sous-chef, intermédiaire par
lequel il exercgait son commandement.

L'« ichariho » ou ¢« umutware », sous-chef, avait sous ses ordres un nombre plus ou moins
important de collines, parfois éparpillées, et de gens. Il étail chargé de toutes les corvées et faire
rentrer les tributs n'en était pas la moindre. Cependant, bon nombre de gens échappaient a son
autorité c'étaient d’'abord les gens du chef, travaillant dans tel ou tel kraal seigneurial; c'étaient
ensuite, s'il était muhutu, les batutsi riches qui ne relevaient que du mganwa; enfin il y avait
encore les gens du roi et les grands initiés du culte de Kiranga. Ne lui restaient, en fait, que les
batutsi pauvres et la masse des bahulu.
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La situation du sous-chef, dans le commandement de sa terre, véritable circonscription du
travail qui doit fournir les corvées requises pour 'entretien des cullures et des kraals du prince,
aménager les pistes importantes, les ponts ou les marais, n'était pas souvent aisée. A son gré, le
chef pouvait le destituer et le remplacer.

L'ichariho avait en apanage un itongo comme les autres, parfois un peu plus important.
S'il était polygame et riche, il avait plusieurs kraals. Plus pauvre, il se contentait d'ériger plusieurs
huttes dans son rugo: une par épouse.

Une partie du tribut en nature lui revenait ainsi que des corvées en travail pour la mise
en valeur de ses champs et 'entrelien de son habitation.

Le paiement de ces divers tributs ou ingorore pour le roi, le chef et le sous-chef était trés
inégalement réparti. Si le mututsi s’en tirait par des dons en bélail, le forgeron et l'apiculteur par
des cadeaux en houes, bijoux, miel, le pauvre muhutu, placé tout en bas de I'échelle, était taillable
et corvéable a merci. Aprés l'ingorore du sol et les prestations en iravail, il fallait donner des
charges de sorgho, une part des produits présentés aux marchés et une dime sur les pots de biére.
Payer au sous-chel, au prince, au roi; payer aux sorciers et aux ibishegu ; payer aux abashinga-
ntahe pour pouvoir présenter un procés au chef; payer pour le iaire trancher, payer pour’ avoir
le droit de rester en paix dans son rugo, tel était le sort du commun!

Certains princes étaient larges et humains. D'autres, par contre, se conduisaient en véritables
brigands, rangonnant leurs gens, raflant du bétail et allant méme jusqu’a tuer, par vain plaisir. Le
muhutu restait passif, non seulement par fempérament mais aussi bien ne pouvait-il rien faire, toute
la puissance étant concentrée entre les mains des grands.

Telle se présentait la situation intérieure de I'Urundi il v a quelques lustres a peine.

Existait-il une ligne générale de politique exlérieure? Le manque d’éléments hislcricue ne
nous permet pas de laffirmer. Notons seulement que les rois avaient le droit de prélever des
guerriers, auprées des princes vassaux; qu'ils firent toujours la guerre au Ruanda séparé de I'Urundi
par une haine séculaire, que ces guerres avaient pour but de maintenir les frontieres du royaume
et, a 'occasion, de razzier du bétail, qu'elles occasionneérent la perte du Bugessera et c’est la tout
ce que nous pouvons en dire. En fait, ces guerres étaient courtes et peu meurtrieres et les luttes
intestines donnaient aux souverains beaucoup plus de soucis que les relations avec les peuples
voisins.

Les charges de la cour ef Ie bétail sacré.

Les titulaires des charges, 8 la cour du mwami de I'Urundi, étaient trés nombreux. Que
leurs fonctions les appellent chaque jour a I'ingoro ou ne les y retiennent que par intermittence,
ils étaient tous « gens du roi » et ne dépendaient que de lui seul. Ot qu'ils résident, aucun chef,
aucun sous-chef ne pouvait les appeler aux corvées ni requérir leurs services ni leur demander
des prestations.

1. — Les « Bafumu ». — Les sorciers remplissaient évidemment un réle de premier plan.
s étaient consuliés pour tout et & tous propos. On peut les diviser en deux grandes catégories :
les guérisseurs-devins, charge remplie par des abahutu abajiji et les augures étaient abahima
abagare. Ces derniers lisaient dans les entrailles de poulets découpés vifs, pour savoir s'il fallait se
lancer dans telle ou felle entreprise, déceler si I'emplacement d’un nouveau kraal serait favorable,
ou pouvait commencer a le construire, si on pouvail y entrer, ou dans les visceres de veaux, lors des
fétes du muganuro (féte du sorgho).

La charge d’'umufumu rovyal élait trés rémunératrice. Trés craints, les sorciers recevaient
de tous. Parfois, le roi lui-méme leur donnait le commandement d’une terre, tel fut le cas du
muhutu Kiburwa, au service de Mwezi Kisabo.



2. — Les « Abakamyi ». — La charge de traveur a la cour élait extrémement importante
et ceux qui la remplissaient étaient des personnages triés sur le volet. lls devaient, de toute nécessité,
étre des jeunes-gens abatulsi abanyaruguru de trés bonnes familles. Lorsqu’on disait d’un umuriango :
« barakamira i bwami » (ils 'rayent chez les rois) cela équivalait & lui décerner un titre de noblesse.
Nous avons dit : des jeunes-gens. Les femmes ¢t les j-unes filles étaient proscrites. De plus, ils
devaient éire non mariés. Toul contact sexuel avec une femme les rendait inaptes. Venaient-ils
donc a se marier ou, olus simplement, a s'amuser avec une jeune fille, i's perdaient inévitablement
leur emploi. Il y avait la incompatibilité. Nous disions encore « abalulsi abanyaruguru de trés
bonnes familles ». Les abahima el les abahulu, de méme d’aillenrs que les baganwa, étaient exclus.
Do plus. il fallait étre de trés bonne famille, c'est & dire ne compler dans son ascendance aucune
femme qui ne soit mututsi de race pure.

Telles étaient les qualités morales requises. Quant au physique, 'umukamyi devait jouir
d’'une bonne san!é. Les pianiques étaient renvoyés sans rémission. Les malades étaient écartés
jusqu’a guérison compléte et pendant tout ce temps n'étaient méme pas autorisés a enirer dans
I' « ubuRamyi » ou endroit de la traite. Chaque mois, les « abakamyi » étaient tenus de prendre
médecine : vermifuge, urine de vache et eau tieéde... Il fallait s'v soumettre. Parmi les trayeurs, il
fallait distinguer ceux du roi lui-méme, réservés a lui seul ; ceux de la reine et des princes et enfin
ceux des membres du personnel.

Le soir, a la rentrée des vaches, les bergers allumaient le foyer dans la fumée duquel les
bétes venaient se groupar. O commencait par traire les vaches de la reine et des princes. Le lait,
recueilli dans les pots {ivyansi) résarvés a ces hauts personnages, éfait ensuite transporlé dans le
palais et déposé sur I'étagére du vestibule ou étagere de la reine. Venait ensuile l'instant solennel de
la traite des vaches du roi. Tout le monde, a 'exception des abakamyi spécialement désignés et de
leur chaf, d:vait s'éclipser. Le plus grand silence élait de rigueur et seuls retentissaient les ordres
de l'intendant faisant introduire une par une les bétes prédestinées. [e traveur, aprés s'élre soigneu-
s ment lavé les mains a leau froide, ne pouvait plus rien toucher avant la ftin de lopération.
Accroupi prés de la béte, tenant le pot coincé entre ses genoux, il recueillait soigneusement le
lait et. une fois ' « ichansi » rempli, le couvrait immédiatement de son couvercle avant de le
transporter sur 'étageére du roi, i kare, uniquemont réservée a lui et cachée aux yeux de tous.

La fabrication du beurre destiné au souverain se pratiquait avac un soin égal, loin des
veux les profanes. Les pots et les ustensiles divers ne pouvaient servir qu'au roi, a I'exc usion,
méme de la reine et des princes. Si un pot venait a se briser, il ne pouvait étre remplacé que par
un autre absolument neuf.

[ faut voir. dans ces soins scrupuleux et ces rites rigoureusement observés son seuiement
le fait qu'ils se rapportent directement a la personne du roi d'essence Jdivine, mais encore la
crainte perpétuelle du poison qui planait sur toute la cour.

3. — Les « Abakevyi s élaient les découpeurs, les cuisiniers du roi. C'était des abahutu
abajiji ou abahanza. Eux aussi ne pouvaient avoir aucun contact avec les temmes. De méme, ils ne
pouvaient toucher Te lait et devaient déposer les aliments préparés sur une étagére a part, con-
struite das la hutte royale et uniquement réservée a cet effet.

4. - Les » inshoreke », ou suivantes, étaient nombreuses. La reine avait les siennes propres,
véritables dames de compagnie. Toujours, c¢'était des batutsikazi de tres bonnes familles. Devenues
vieilles, elles passaient « abakechuru balera », soccupant de l'entretien et de I'éducalion des
enfants royaux ou < abakechuru barimisha » avant la garde des cultures et des greniers.

5. — Les « Abungere », bergers, chargés de conduire aux paturages le bétail du roi, se
recrutaient parmi les enfants batutsi de trés bonnes familles.

Exception élait faite pour les bergers du bétai! sacré: les ingabe.
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Ceux-1a, les ¢« abanyaingabe » élaient des abahima connus pour leur art a soigner le
bétail.

6. — Les « Abakutsi », ramasseurs de bouse, nettoyeurs des kraals, étaient bahutu et
méprisés de tous. Jamais le roi n'aurait accepté un présent de leurs mains souillées par leurs
travaux orduriers.

7. — Les bourreaux étaient des balwa. Sur ordre roval, el presque toujours secrétement,
ils faisaient périr leurs viclimes par la lance ou par strangulalion.
8. — Biteyamanga, le dernier bouffon du roi, car nous ne pouvons compler comme f{el

Kitandare, le nain, venu de Ruyigi et qui résida quelque temps chez Mwambutsa, était un per-
sonnage fort curieux. Il avait ses entrées partout, il suivait le roi en tous lieux. Faisant le fou,
gesticulant, il débitait un tas de sornettes et, souvenl, disait au souverain et a son entourage leurs
quatre vérités. Il ne craignait rien, car personne ne l'aurait touché. Quand le roi, abandonnant
le palanquin, commenca a circuler en vélo, puis en moto et en auto, la charge de Biteyamanga
devint de plus en plus pénible. Il lui fut imo>ssible de suivre son mailre partoul ou il se rendait.
Il 'abandonaa et en mourut.

9. — Les « Abahigi », chasseurs, étaient chargés de procurer au roi les peaux de léopard,
de fouine, de civette destinées aux coslumes d’apparat des danseurs. C'élait des abaluisi ou des
abahima abafumfu, abasambo et abazirakahama. -

10 - - Les « Abanyuka *, abahatu, étaient les conservateurs des tambours royaux. Ils étaient
chargés de les entretenir, de les répaier ou d’en consiruire de neufs. A cerlaines époques, ils parcou-
raient le pays & la recherche des matériaux nécessaires, peaux ou bois d’ « uvumugangoma ». Le
corteége bruyant, accompagné de dizaines et de dizaines de tambours était regu partout avec la plus
grande prodigalité. Actuellement, les abanyuka résident au pied du mont Banga. Ils sont conservé
des tambours et les frappent chaque année lorsque revicnl 'épcque ol se célébrait le muganuro.

11. — L’ « intore » était un corps de danseurs composé de jeunes gens balutsi. Grands,
élancés, le chef ceint d’'une couronne garnie de crins de phacochéres, une peau de léopard autour
des reins, de nombreux colliers s’entrecroisant sur la poitrire, armés de lances el d’arcs ornés de
franges de raphia, ils dansaient une danse frénétique, rythmée, sautée, guidés par un maitre de
ballet déclamant, en chansons de gesle, les hauls faits des rois du pays.

Chaque prince avait son intore. Les meilleurs sujets étaient envoyés a la cour ol ils con-
stituaient un véritable corps de pages.

12. — Les « Abakuzi » el les « Abachuzi » étaient des bahutus apiculteurs ou forgerons,
fournisseurs de la cour.
13. — Les « Banyarurimbi ». Le mot vient de « mu rurimbi », nom de l'endroit sis devant

'ingoro royal et oli se tranchaient, en dernier ressort, les palabres. « Ceux du rurimbi » sont les
abashigantahe du degré d’appel. lls peuvent étre aussi bien des bahutu que des batutsi, [Is ne sont
choisis que pour leur connaissance approfondie de la coutume et leur art 3 trancher les proces.

14. — Il n’y avait pas d’armée permanente au Burundi. Chaque Chef avait ses lanceurs
de javelots, ses tireurs a I'arc qui s'exergaient régulierement au maniement des armes.

Le roi, lorsqu’il devait faire la guerre, appelait les forces armées de ses grands feudataires.

15. — Les « Baganuzi * ou principaux personnages qui jouaient un réle aux fétes du
Muganuro (voir infra : le Muganuro).

16. -- Le sardien de Karyenda. — Karyenda, le tambour royal, le tambour sacré, symbole du
royaume, était vénéré au Burundi a I'égal du drapeau par les peuples européens. Un grand mysteére
a toujours entouré Karyenda. Trés peu nombreux étaient ceux qui pouvaient 'apercevoir. Il n'était
sorti de la hutte oi1 il était conservé qu’une seule fois par an, aux fétes du Muganuro. Soigneusement
entouré ds nattes, il était alors transporté au Buryenda, hutte spéciale, renouvelée chaque année et
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construite prés de l'ingoro royal. La, il était disposé sur un lit autel, enlouré de six petits tambours,
ses suivants, ses abagendaniye, accompagné des lances Ntare, Mwezi, Mutaga, Mwambutsa. Tous
ces objets étaienl soigneusement peinils en blanc, a 'aide d’'ingwa. Au pied de l'autel était déposé
un pot de biére de miel. Un long umakenke, ou chalumeau y était plongé, 'autre bout touchant
Karyenda. Autour du pot étaient étalées diverses ferrailles de forme bizarre et de destination
inconnue ainsi qu’'une longue lourchette & quatre dents. A 'heure actuelle, il est devenu impossible
de savoir c2 que pouvaient signifier et représenter ces objets. Le dernier gardien de Karyenda
lui-méme ue ‘e sait plus.

Une fois les fétes achevées, le tambour réintégrait la hutle de son gardien el n'en sortait
plus a moins que, chassé par la guerre, on ne I'envoyat en toute hate a l'aulre bout du pays pour
I'empécher de tomber aux mains de 'ennemi.

Jusqu'en 1939, aucun curopéen encore n'avait vu le vrai Karyenda. A cette date, Kabwa, le
dernier gardien, s'étant converli au Christianisme, le remil a la mission de Bukeye ot il est con-
servé en altendant que le mwami Mwambutsa en dispose.

Voici la généalogie compléte des gardiens du tambour Karyenda : Kab'wa (en vie), résidant
a la colline Kikongo, prés du Saga, en région de Muramivya, fils de Mukeha fils de Muiwa, fils de
Runero, fils de Mbonvamuhunda, fils de Nyabusage. fils de Mvunabandi, fils de Rubira, fils de
Rwichaninyoni, fils de Maguru qui regut la charge de conserver le tambour du roi Ntare [ Rushadsi
lui-méme.

Le Karyenda conservé actuellemen! est une piece authenlique, vieil e de plus de 200 ans.
On le disait taillé dans le bois de l'arbre méme qui servit a faire Kalinga, le tambour royal
du Ruanda. Kalinga est actuellement perdu. Le bois dont est fait Karyenda est irés solide, dur et
lourd et ne semble pas provenir d'une espéce croissant en Urundi.

Le tambour esl de forme trés irréguliere. Contrairement a ce que disait la légende, il
n'est point recouvert d’'une peau humaine.

Karyenda n'était jamais battu. A la fin des rites du Muganuro seulement, le roi le frap-
pait de deux ou trois petils coups. « Umwami yaganuye ! », le roi a fait le muganuro, et c'était
le signal pour tous les tambours alignés dans le kraal roval de battre frénétiquement pendant
des jours et des jours.

17. — Pour terminer la liste des « gens du roi s, disons quelques mots de Mugurulsiuru-
nyoni », celui qui court aussi vite qu'un oiseau vole. Il ne s'agit pas a proprement parler d’'une
charge. Lors de 'avenemeant du roi, lorsque 'enfant, élevé a bout de bras était présenté au pays
Mugurutsiurunvoni devait sortir de la foule et courir de toutes ses forces dans toutes les direc-
tions pour annoncer au pays la venue du nouveau mwami. Pour sa peine, il recevait du roi, en
cadeau, une vache ¢t une chévre noire. '

La personne du roi restait myslérieuse. Beaucoup de gens, a l'intérieur du Burundi, ne le
voyaient jamais. La plupart du temps il restait dans un de ses kraais de la région de Muramvya,
accroupi sur une natte fine, vélu d’'étoffes de ficus effilochées, portant au cou ses « ibirezi » et de
nombreuses amulet'es, ayanl au poignet droit un lourd bracelet de cuivre et, au poignet gauche
I'énorme boule de bois incrustée de lamelles de cuivre des lireurs & l'arc. Auprés de lui se trou-
vaient toujours sa lance ainsi que le petit bouclier de bois orné de tranches rouges et blarnches,
insignes du pouvoir.

Le bétail sacré ou « Ingabe ».

Les ingabe, ou taureaux sacrés, étaient au nombre de deux : Muhabusa et Semasaka. On
nous en a cité un troisieme, Kirimo-umugabo, mais nous n'avons pu obtenir de confirmation a son
sujet ni d= précisions concernant le réle qu'il jouait.
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Muhabura ¢t Semasaka étaient dcux béles de choix, & robes noires lachées de blanc. lls
étaient fournis pas l'umuriango des Abahima abachondore, aprés un grand conscil tenu par tous
les membres de cette famille. Conduits au roi, les sorciers opéraient le « kwimika » qui les instau-
raient dans leur dignité de taurcaux sacrés.

Muhabura avait un double réle. Tout d'abord, il participait aux cérémonies de 'avénement
du roi. Orné de guirlandes et suivi de Semasaka, il ouvrait le corlege. Aprés la cérémonie du
« kushora *, que nous avons décrite, le jeuna roi étail hissé sur son dos et aussildt descendu. Par la
suite, Muhabura devait accompagner, ou mieux, précéder la personne royale dans tous scs
déplacements. [l était suivi du mouton blanc Shinganiye.

Muhabura, pas les soins de la famille muhima des Abav'hejuru et de la famille muhutu
des Abaijiji, était toujours pourvu d'une Irentaine de vaches inyambo. C'étaient les ingabekazi,
qui devaient avoir eu tn seul veau (iriza) lequel devait étre en vie. Des qu’elles ne donnaient
plus de lail, les ingabekazi devaient étre remplacées. Les « abanyaingabe » ou gardiens de ce
bétail étaient choisis parmi les membres d»s familles qui les fournissaient: les abahima
Abachondore et Abav’hejuru et les abahutu Abajiji.

Semasaka était le taureau sacré confié aux coins de la Mukakaryenda, vestale de tam-
bour, dans le kraal de laquelle il restait toujours. Il parficipait aux ‘étes de I'avénement royal
et a celles du Muganoro. Avant cette derniére, il lui élait interdit de pailre les fanes de sorgho.
Les ingabekazi de Semasaka é'aient au nombre de sept, chiitre invariable.

Les ingabe, tant taureaux que vaches, ne pouvaient jamais étre abattus. Lorsqu’'une béte
venaitl a mourir, seul un sorcier spécialement désigné pouvait en manger. Quiconque d’autre qui
s'y serail risqué aurait été banni et tous ses biens confisqués.

Le bétail du roi était dispersé dans ses divers kraals et confié a des éleveurs batutsi,
spécialistes en la matiere, qui soignant les bétes avec ponctualité et, opérant des croisements
judiciaux, obtenaient des produits superbes. En majeure partie, ce bétail était composé de
vaches « inyambo », & longues cornes en forme de lyre. De temps a aulre, elles étaient conduites
au roi qui opérait 'inkunguzo, ou prise, choix, par lui, des « amasugi » (vaches ayant conservé tous
leurs veaux) destinées a son service rersonnel. Avant d’entrer dans I’ « inyambo z'ikare », vaches
gu’on frait pour le roi seul, la vache isugi devait étre traite une fois et le lail bu par les bergers.

L'isugi était soumise & une foule de prescriplions. Si elle perdait un veau, elle était exclue,
[l en allait de méme si elle ne se laissait pas iraire facilement ou si elle relenait son lait. Apreés
avoir été amenéde au taureau, elle était écartée pendant quatre jours. Apres le vélage, le lait des
trois premiers jours élait abandonné aux chiens, celai de trois jours suivants était bu par les
abungere (bergers), celui de trois encore par les abakamyi (trayeurs) et ce n'est qu'aprés qu'il
pouvait étre destiné au roi.

Descendance masculine de Bijoga,

de son nom de régne Mwezi Il Kisabo, alias Bitakamubibe.

Le présent tableau généalogique est surtout donné dans le but de faire ressortir les consé-
quences de la politique royale tendant a pourvoir d'un commandement les gens de sa lignée.

Nous avons volontairement omis de donner les noms des nombeux arrieres petits enfants,
actuellement en vie, mais trop jeunes ou n’exercant pas de fonctions publiques.

Les noms en italique sont ceux de chefs ou de sous-chef. Ces derniers portent la mention
s-c. La lettre D. signifie démis de ses fonctions. [.e signe T veut dire décédé.


























































































