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Les organisations soclo-familiales de I'ancien Rwanda

INTRODUCTION

1° Ferez-vous attention a cette bréve préface ?

L'introduction est une piece rituelle, a laguelle cer-
tains lecteurs ne font méme pas attention. On dirait qu’ils
savent deja les pensées que l'auteur y a deéveloppées.
Je m’en suis rendu compte, en parcourant certaines re-
censions consacrées soit au Code des Institutions poli-
tiques du Rwanda précolonial (*), soit a la Poésie D)rn_as-
tique au Rwanda (. Vous avez heau repéter tres claire-
ment que vous étes monographiste, mais il ne manquera
pas un lecteur distrait, qui vous reprochera de n’étre pas
un compilateur, Vous affirmez qu’en sciences ethnolo-
giques, Ia compilation n’est pas une méthode recevable,
mais bien nombreux, dans certains cas déterminés, se-
ront ceux qui ne comprendront pas ce que vous voulez

ire,

Il est trop facile, en veérité, de butiner a droite et a
gauche, d’emprunter divers passaﬁes a cent ouvrages de
valeur fatalement me?ale et malfieureusement incontro-
lable pour le complla eur ! Le fait de baratter ces don-
nées disparates et de les aligner artistement, ne, leur
confere aucune valeur nouvellg, sauf peut-étre le brillant
liftéraire. L’auteur najoute, rien a ses multiples, devan-

ciers. Les auteurs et Iés éditeurs peuvent se feliciter de

*) Mém. 1.R.C.B., in-8° Sect. Sc. mor. et pol., XXVI, 1, 1952, 136 pp.
¥ Ibid., XXI1, 1, 1951, 240 pp.



cette méthode. Mais nous aures, les peuples primitifs,
nous en payons souvent les frais | Une fausse” connais-
sance, — c’est-a-dire : une simple ignorance qu’on croit
fermement étre une science, — ne peut étre indifferente
pour nous autres, lorsqu’elle est Iarqement diffusee dans
certains milieux europeens, TOt ou Tard, sur un Pjan ou
sur un autre, .nous en subirons le contrecoup tacheux
dans nos relations avec le monde civilise, _
On ne saurait donc assez _reB_eter que la monographie
est la tache de base, aussi bien en ethnologie” qu’en
d’autres domaines, lorsqu’on veut connaitre eXactement
certaines régions, certaines zones, des peuples dits
primitifs. EN ce qui concerne le Rwanda, je suis con-
vaincu qu'il reste. encore beaucoup a fairé connaitre.
Je ne veux pas dire, cependant, que les élements non
encore codifies, ou non publiés, soient de la méme im-
portance. Si toutefois chaque zone de I’Afrique centrale
r,er)ferme,_autant_que le 'Rwanda, d’aussi importants
elements inaccessibles aux ethnologues, il fauf avouer
qu’il reste & combler bien des lacunes substantielles !

2° Quelques remarques particuliéres a cette étude.

Les alinéas de cette étude sont numeérotés, Chaque
assage renferme une pensee indépendante en elle-méme.

orsque. tel alinéa comportait des distinctions ou des
subdivisions qui simposaient, j'ai eu recours a une nume-
rotation secondaire. Tout ceci pour rendre facile le renvoi
précis a des é)_assages"comportant,une similitude ou un
parallelisme dignes d&tre soulignes. Il arrivera égale-
ment que telle coutume soit lige a deux structures
differentes, ce qui exige qu’elle figure en des passages
distincts, — Entoute “hypothése, Je ne crois pas. que
J'aie cede une seule fois a'la tentation de faire de la litte-
rature, ni d’introduire des remplissages inutiles, destings



a remplacer des chainons de ma description_que je ne
connais pas, Lorsque. j‘ignore telle coutyme, 1e |’ignore,
sans P-'“S' Ce ne seraif pas loyal de servir au lectelr des
remplissages vides. Ce souci de ne point introduire de
passages qui n’ont pas leur raison d’étre dans le texte,
expliquera I'inégalite des chapitres. Certains sont nota-
blement plus longs que d’autres. Lorsque je me ralopelals
quelque chose a Taire connaitre, je.le nofajs ; et lorsque
le suiet traité dans tel chapitre etait epuise, J'y apposais
simplement le point final.

Pour le lecteur rwandais, il y aura une nouveauté
dans l'orthographe de certains fliots de notre langue. I
remarquera que j’ecris mh au lieu de mp. Je crois que
rrl’)élautorlse amplement Ia these esquissée au Chap. I,
n° 3L
. 1° 17y résume le mémoire présenté a I’Inspection des
Ecoles du Rwanda, le 14 juin 1944, sur la méme ques-
tion. N’ayant jamais_eu, auparavant, l'occasion d’en
faire I'objet d’une puplication, je men suis régulierement
tenu, a |a régle genéralement ‘acceptée, par Suite d’une
tradition quine fire pas a conséquence. _

2° Les Rwandais prononcent mha, mhe, mhi, mho,
mhu, au lieu de mpa, efc.

3° Prenons les mots de la classe commencant par
um- suivi du radical ; on sait que ce singulier uru-,
devient in- (im-) au pluriel.

a) url-hu —Ia peau ; au pluriel : im-hu —les peaux.
= imAu.
_ h) uru-hago — sachet a tabac ; au pluriel : im-hago =
imhago. L

¢) uri-hira : feu de brousse ; au pluriel : im-hira —
tmhira..

Chacun peut compléter ces exemples, et il constatera



que phonétiquement et grammaticalement, le fait d écrire .
impu, impago, impira, Testera absolument inexplicable.
La_lettre p~qui remplace h devient tout juste le con-
traire de la regle linguistique de base, d’apres laquelle le
Kinyarwanda"a transformé lep en h.

En ce qui_concerne les tons, é’al conserveé exactement
les mémes signes que dans le Code des Institutions poli-
tiques du Rwanda précolonial, p. 12-13 ; a savoir

1) le ton bref et haut : le signe * comme dans itara =

ampe,
2’5)_ le ton long et haut : le signe Acomme dans marére
= ['index (doigy). , .
~3) le ton bréfet moyen : le signe  comme dans umg-
toni — le favori. _
4) le ton long et moyen : le signe - comme dans
Umwérni — e Roi. _ \
5) le ton long et bas : le signe vcomme dans umwa-
mbi = la fleche. S
6) le ton bref et bas : indiqué par les voyelles non
diacriticisees.

Pour |a justification de ces six tons, voir |a page 13
de I'ttude a laquelle nous venons de nous referer,



CHAPITRE |
LES TROIS RACES

La population du Rwanda est constituée de trois
races

|. Abatwa.

1. LesBatwa_(¥) sont de deux catégories : les Pygmées
et les Ceramistes (2. Les Pygmees sont dppeles ImpunYu
(Myrmidons).. lls" vivent “a I'écart des autres popula-

tions et se’livrent a la chasse. Ils se divisent en trois
groupes :

a) Les Myrmidons dits Ibijabiira (les Pataugeurs) qui

(%) Sur les Bétwa_du Rwanda, voir principalement : Dr P. Schumacher,
Die Kivu Pygméen, Bruxelles, 1949 ; du méme : Les Pygmeées Batwa des régions
du Kivu, dans Grands Lacs, Namur, déc. 1946. — Les Twides, dans Zaire,
déc. 1947. — L. de Lacger, Le Ruanda ancien et moderne, Namur, 1939,
vol. I, p. 35-39. — A. Kagame, Inganﬂl Karinga, Kabgayi, 1943, vol. 1, pp. 21-24,
— H.Baumann et D. Westerman, Les Eeuples et les civilisations de I’Afrique,
Paris, 1948, p. 191 s0. — J. W. Page, Les derniers peuples primitifs, Paris,
1941, p. 7 5q. et-?assm — P.Schebesta, Les P%gmees du Congo Belge, Bru-
xelles, 1952, pp. 19-21. 1l confond les Batwa Ceramistes et les Myrmidons
(Pygmées), et attribue a ces derniers I'industrie de la poterie, ce qui n'a pas de
sens. — A. Pages, Un royaume hamite au centre de I'Afrique, Bruxelles, 1933,
R‘p. 29-36 et passim. — A. Arnoux, Les PéresBlancsaux sourcesdu Nil (Ruanda),

amur, 1953, pp. 13-15. _ L ,

(*) Cette denomination basée seulement sur I'industrie a laquelle se livre le
grou_ﬁ)e en question, a été intentionnellement adoptée, pour éviter toute incursion
inutile sur le terrain de I'ethnologie. Cette monographie s'occupe du Rwanda
et nous serions obligé de nous écarter du plan déterming, si nous adoptions une
appellation qu’il faudrait justifier au moyen de preuves prises en dehors de chez
nous. Soulignons cependant tres explicitement que les Céramistes ne sont pas
de la méme race que les Pygmées.



vivent dans les flots du Rugezi, vaste marais situé au
nord du Rwanda. Ils chassent surtout le sﬂutunPa
(inzbbe) et autres animaux a fourrure, tels que [es
loutres “(inzibyi et igihlra), abondants dans ces parages.

2 Les Myrmidons silvicoles, dont les groupements
sont eparpilles dans la forét de bambous {le Rugano),
accrocheés aux flancs des volcans qui bordent le nord-
ouest du Rwanda. Leur aire est a cheval sur |a frontiere
actuelle de notre pays. Ils chassent surtout I'gléphant et
le buffle, rﬁ)and_us en cette zone, )

¢) Les Myrmidons dits Ishabi, vivant dans la forét
du "Mishahi,” au S-O. du pays, entre les territoires
administratifs actuels de '’ )[/angugu et d’Astrida. 1Is
chassent_également I'8lephant, [& buffle et le colobe a
longs poils blancs. Ce groupe n’a pas encore été etudie,
aindi a’ailleurs que les Pataugeurs du Rugezi.

2. Les Myrmidons ou Pygmées, a quelque groupe
qu'ils appartiennent, sont reconnaissables a leur petite
taille, dont la moyenne est de 1,59 m (3). Ils n’acceptent
FasA de s’installer en pays découvert. 1ls sortent de I
orét pour vendre les peauy, fruit de leur chasse, aux
cultivateurs. 1ls.en offrent egalement aux Chefs 3U|, en
retour, les gratifient de quelqes tétes de petit ou de gros
bétail, suivant les convenances de la Coutume.

3. Les Céramistes forment une catégorle a part,
On les appelle Batwa tout court, le terme de Myrmidons
(Im_punyu etant réservé aux Pygmeées, a causé de leur
petite faille. Celle des Céramistes au contraire, ne
differe en rien de [a moyenne genérale des Bahitu,

() Nos Myrmidons rwandais ont une taille 1égérement supérieure a la
moyenne des Pygmeées purs. Les auteurs ne s'accordent pas, en conséquence,
sur la moyenne des premiers : ici nous adoptons la plus autorisée, donnée par le
Rapport sur [’Adm. Belge du Ruanda-Urundi, 1951, p. 5 de Lacger, 0p. Cit,
p. 39. Ces références vaudront également pour la taille moyenne des Bahiitu
et des Batitsi que nous indiquerons plus loin.



Fig. i. — Bidogo, chef pygmeée d’un groupe familial.
Photo P. Schumacher. (Cliché prété par I'Inst. des Parcs Nationaux).



. Fig. 2. — Un détail de la forét de bambous (Urugano), qui couvre une aire
|mBortante de la région des volcans, au nord et au nord-ouest du Rwanda.
hoto G. F. de Witte. (Cliché prété par I'Inst. des Parcs Nationaux).



‘(xneuoneN sured sp wsul| el gRid i) e M @ 4 9 ojoyd
(W J0gp) lquisije Uedjon Tpod g e ‘apniie,p W05
B Slepuemu S3awbAd S JeNqRY ‘|IN-0BU0D dfesiop g P oMo} B — € B4

X



_Sgo_gzﬁgé_mc_._g@@Q%_UVE:E%:go&
‘(mueg eJ)) NINYNN W1 29AR  JUBSJBAUOD Eosgm soowhfd xmq — v b4



Frace,Bantu). IIs sont céramistes et vivent du fruit de
eur industrie de poterie (4.

4, Certains d’entre eux se reconnaissgnt facilement
au nez fortement aplati et a leurs grosses levres. D autres
présentent un type plus évolue, aux traits moins rudes,
se rapprochant beaucoup de métis Banty-chamitises.
Cette ameligration de la race Batwa semble étre due a un
veritable metissage. Les femmes Bétwa, en effet, chan-
tres, harpistes, aftistes vanneuses, vivaient a la Cour en
trop grande familiarité avec les Batiitsi, C'est un fait
tres connu. On va Fgarfms jusqu’a identifier, parmi les

rands Hamites du Royaume, les véritables peres de tels

atwa aux traits brusquement transformés. Toutefois,

metisses ou non, les Batwa peuvent facilement se re-
connaitre a leur parler un peu special. Ils sautent du
ton haut au ton bas, sans s’occuper du ton moyen lorsqu’i
le ga,tlgt 5. Peu d’exceptions d’entre eux echappent a
ce defaut,

5. Les Bétwa ceéramistes constituent une race reelle-
ment différente de celle des Pygmees. Il serait superflu
de devoir rappeler combien lescultures des deux races
sont disparates, 'une par rapport a l'autre. La tradition
rattache l'origine de nos Ceramistes a celle de |'ac-
tuelle dgnastle_. Les prescriptions, du Code ésotérique
de la dynastie (Ubwiru), - confirment largement ‘les
dires de nos mémorialistes. L'intervention des représen-
tants Batwa dans le ceremonial du Code esqterique
est d’une importance capitale (8. Lorsqu’on est a méme

(*) Voir surtout de Lacger, 0p. Cit, p. 37-38. — Faute de distinguer les
Pygmées des Céramistes, lessources consultées par Baumann et Westermann
les ont induits en erreur (op. cit., p. 193), en attribuant aux Pygmeées de nos ré-
gions l'occupation de potiers. o N ,

(4 Voir Alexis Kagame, Le code des institutions politiques du Rwanda pré-
colonial, Bruxelles, 1952, pp. 12-14. . .

() Voir Alexis Kagame, Le Code ésotérique de la dynastie du Rwanda,
dans Zaire, vol. 1V, 1947, pp. 364-386.



d’apprécier, en_connaissance de cause, I’wremplagable
valeur de_pareils documents au_point de vue culturel,
on est obligé d’admettre qu’il existe un lien indiscutable
entre la_dynastie rwandaise et une catégorie au moins
de nos Ceramistes (voir chap. XI, n°® 43).

6. .On voudra bien remarquer la restriction qui sim-
osait et que je dois souligner ici. Seule une catégorie de
éramistes est strictemént liee au Code ésoterique
de la dynastie. Les autres familles n’y ont pas acces.
Ce qui faisse supposer qu’a caté du groupe lie au Code,
il peut y avoir eu d’autres clans existant au Rwanda
indépendamment de I'actuelle Dynastie. La question de
I’0origine de nos Bétwa céramistes, et de leur présence en
Afrique centrale, reste posée (°).

1. Les Batwa Céramistes et Pygmées peuvent manger
de la viande de n’importe quel animal, indistinctement,
tandis que les autres races sont soumises a la classifica-
tion g’animaux en catégories pures et impures, Aussi
une interdiction extrémement severe defend-elle . aux
Bahiitu et aux Battsi de communiquer, dans le boire et
le manger, avec les Batwa de toutes nuances.

8. Le Roi peut anoblir tel Mitwa ou_telle famille,
de la catégorie des Ceramistes (8. A partir du moment

(') Rappelions qu’en Ethiopie, on a relevé la présence d'une espece de Pyg-
mées, d’antique souche dans le pays. Voir Carto Conti Rossini, Etiopia e
%entl di Etiopia, Florence, 1937, p. 2550, — R. A1magia, dans YAfrica orientale,

ololggne, 1935, p. 199 sql. Si nos Chamites rwandais viennent dEthiopie, il ne
serait pas étonnant (%U\’I s aient pu émigrer avec des familles de cette race. Il
resterait évidemment a vérifier et a savoir de quelle race il s'agit, en Ethiopie,
et s’il y aurait moyen d’établir une comparaison concluante entre ses repré-
sentants et nos Céramistes du Rwanda. _

88) Voir Alexis Kagame, Le code des inst. polit, du Rwanda, art. 335, p. 117-
118 u faut dlstl_n?uer le cas de I'anoblissement et le fait d obtenir un comman-
dement territorial ou autre, conférant au Céramiste bénéficiaire, quelque
autorité sur des représentants des deux races qui le traitent en paria. Il pouvait
obtenir ces fiefs, sans avoir été anobli.



sociale des Batlitsi. || lui est alors interdit de communi
quer désormais avec les Bijtwa dans le hoire et le manger.
Il ne peut plus manger de n’importe quelle viande™in-
distinctement, comme il le faisait precedemment. Dans
les relations sociales, il n’est plus limite, en principe, que
par ses Possessmns,bovme,s, Ses commandements . et son
comportement genéral, élements pouvant determiner les
cercles de la soCiéte ou il peut avoir acces (9.

de son anoblissement, Yex-Miitwa passe dans la catégorie

. Abahiitu.

9. La race des Bahitu se rattache, en principe,
au groupe ethnique dénommé Béntu (10. Les Bantu
rwandais presentent cependant une varigte de types qui
ne répondent pas uniformément aux définitions gene-
rales en cours parmi les ethnolo&;ues. Ce phénomene n’est
Pas propre au Rwanda seul : dans toutes les. régions ou
a présence des Hamites immigrés est seculaire, le type
des autochtones Bantu a d{i”subir des_ modifications
plus ou moins accusées. Pour ne nous limiter qu’au seul
cas du Rwanda, certains Bahiitu descendent de Hamites
appauvris et dechus de leur rang social. Daufres,
— aspect différent du méme cas, — ont pour ancétres

(*) Les nombreux Bétwa (dont Busyéte, fils de Stimirana) qu’avait anoblis
Kigeli 1V Rwabugili, préferérent reprendre leur état antérieur de simples Céra-
mistes ala mort de ce monarque, en 1895. Ces nouveaux «nobles » redoutaient
les factions toutes Fmssantes de grands Batulsi, qui faisaient la pluie et le beau
temps a la nouvelle Cour. o

(10) ergrlnupalemen; Prof. G. Van Butck, Manuel de linguistique bantoue,
Bruxelles, 1949, pp. 9-22, ou I'on trouvera I'indication précise des tribus et Iangues
constituant I'aire Bantu. — Baumann et Westermann, 0p. Cit. surtout p. 123sg.
— C.G.Setigman, Les races de I’Afrique, Paris, 1935, chap. [11-1V et VIII-IX.
— L. w. Page, 0p. Cit, p. 190 5q. — D. P. de Pedrats, Manuel scientifique
de I’Afrique noire, Paris, 1949, surtout p. 65 sq. — W. Howel1s, Préhistoire
et histoire naturelle de I’'Homme, Paris, 1953, p. 291 sq. — L. B. De Boeck,
Premiéres agpllcatlons de la 3eogr,aph|eA linguistique aux langues bantoues,
Bruxelles, 1942, avec cartes de ["aire héntu.



des Bah(itu enrichis a une époque.donnge, et quipurent
epouser des femmes hamites. Puis il y a fatalement le cas
des relations extra-matrimoniales entre les deux races.
Toutes ces considérations peuvent aisément expliquer
cette gamme de sang méle, s'étageant entre le type ha-
mite et le type banfu pur.

10, On ne peut pas minimiser non plus les facteurs
d'ordre cologique et les consequences des comporte-
ments divers qui_en découlent. Le climat du Rwanda
n’est pas homogene. Cette difference climatique con-
ditionne celle de ['habillement, du travail, de Iali-
mentation et de I'idéal social. Telle famille dont Ia vie se
déroule, depuis quelques dizaines de générations, en re-
gions chaudes (ou prédomine dans Certains milieux [e
reﬁlme lacte), né manquerait pas de se différencier de
telle, autre famille qui, dans le'méme laps de temps, se
serait confinée en régions mo\ntaPne_u,ses et froides, ou
I’elevage du gros, betdil est trés fimite, sl n’y est pas
entierement inexistant (u)

11. La taille moyenne des Bahitu atteint 1.67 m. On
estime géneralement quils constituent les 90 % de la

(u) Voirsurtout P. Vidal de la Blache, Principes de la géographie humaine,
Paris, 1922, pp. 3-12; 103-115. — M. Sorre, Les fondements de la géographie
humaine, tome | : Les fondements biologiques, essai d'une écologie de I'homme,
Paris, 1951, surtout pp. 13-71; 247-287.— Emm. de Martonne, en coll. avec
Chevalier et Cuénot, Traité de géographie physique, tome 3 ; Blogéographle,
Paris, 1932, pp. 1061-1098 ; 1103-1137, ou les principes genéraux et les facteurscli-
matiques concernant directement |a phytggéo%raphle et zoogéographie, pourront
{Bustement souligner les répercussions inévitables sur la vie humaine. — W. C.

oyd, Génétique et races humaines, Paris, 1952, chag. VI. — E. Duhot, Les
climats et lorganisme humain, Paris 1948, p. 11-35. — P. Deffontaines,
Contribution_ a la géo raghle de la montagne, dans Pireneos (Saragosse),
V, 1949, tiré a part : pp. 5-10 ;23-24 ;57-63. — V. Malachini, Razza e ambiente,
Roma, 1949; surtout pp. 22-44. — P. Schebesta, Les Pygmées du Congo belge,
Bruxelles, 1952, pp. 36-37. — V. Maconi, Etnologia sociale, Roma, 1953, p. 31
sg. — V. Marcozzi, L’uomo nello spazio e nel tempo, Milano, 1953, pp. 421-
423.— W.schmidt, Manuale di metodologia etnologica, Milano, 1949, p. 19 sq.
et passim. — R. Zaniewski, Lesthéories des milieux et la pédagogie mésologique,
Tournai, 1952, surtout pp. 21-140.



poPuIatlonltotaIe du Rwanda. Ils sont en principe culti-
vateurs et eleveurs de petit betail, ou plus exactement de
la race caprine. La brebis semble, en effet, se rattacher
aux Pasteurs hamites. Les Bahitu sont cependant éle-
veurs de gros hetail, mais dans le cadre hamitique que
nous décrirons plus loin.

12.. D’ou viennent les Bahitu du Rwanda? — Cette
question est posee simplement pour rappeler tout d‘abord
que, cet aspect de l'origine des Bantu ne doit pas étre
envisageé en cette monographie. Nous ne devons y décrire
que le“seul vieux Rwanda, Dévier de ce plan détermine,
pour se livrer a des esquisses relevant de I'ethnologie,
serait une distraction et peut-&tre méme une pure pérte
de temps. La question est poseée, ensuite, pour rappeler
que M. le Chanoine de Lacger a fait sienne une opinion
qu'on ne peut plus soutenir. A savoir que les Bantu de
I’Afrique centrale en (T]ene_ral et les Bahiitu du_Rwanda
en particulier, seraient originaires d’Océanie. (?ue d7les
en iles, ils auraient atteint Madagascar, et finalement la
cote du continent (2. Or, si on sé refere aux decouvertes
archéologiques, on doit admettre que le point d’arrivee
de_ cette Tace. est plutot I’Afrique nord-occidentale. IS au-
raient envahi le continent, en em,l(hl_rant_ de la zone sud-
occidentale de I'Europe (13. La préhistoire et Iarchéolo-

(1) L. de Lacger, op. cit, p. 42. — A. Kagame, Inganji Karinga, vol. I,
chalp. [, n° 28. . _ _

Sa) H.Breuit et R. Lantier, Leshommesde la pierre ancienne, Paris, 1951,
p. 160. Voir subsidiairement C.G. Setigman, 0p. it p.48. — D.P.de Pedrais,
op. cit,, pp. 38-40.—H. Labouret, Histoire des Noirs d’Afrique, Paris, 1946,
pp. 5-8. — E. Guernier, L'apport de I’Afrique a la pensée humaine, Paris, 1952,
chap. I1 et passim. L'auteur est malheureusement sous I'emprise d’un prejuge
trop favorable & I’Afrique ! Il voudrait que le continent noir ait été le berceau de
I’humanité, ce qui le pousse a interpréter les documents archéologiques a ren-
contre de la logique requise en ce domaine. Il cite évidemment des sources
favorables a sa_thése, mais elles n’échappent {)as,au méme reproche. Etant
donné le va-et-vient des races préhistoriques, il est prématuré de prendre position
sans_nuances, Les découvertes effectuées en Afrique ne sont pas définitives : le
continent noir, I’Asie et I’'Europe, sans aucun doute, recélent encore d’autres



gie se trouvent ici en leur domaine indiscutable, et les
ressemblancesAFouvant exister entre Bantu et Australa-
siens doivent étre expliquées en partant d’un foyer com-
mun initial en Asie. On comprend, du méme coup, que
les Bahiitu du Rwanda deviennent, au sein de ce pro-
bleme, un élement secondaire.

13, Que signifie le terme Muhiitu, au Fluriel Bahiitu ?
Le mot_ se rapporerait-il au méme radical que Miintu,
au pluriel Bantu d(c’est-a-dlres hommes) ? — Nous allons

tenter d’y répondre tantdt, lorsque nous nous poserons

la méme “question au sujet du terme Batitsi (Hamites),
car les deux mots sont corrélatifs. Déclarons cependant
des maintenant que, du moins en la langue du Rwanda,
les deux mots : Bahutu et Bantu ne se rdpportent pas au
méme radical .

dans Bantu, le radical est nt (aba«<u).
dans Bahitu le radical est hiit (abaAdiu).

II'n’y a dés lors pas moyen d'identifier la signification
etymologique des deux mots (14).

documents qui peuvent bouleverser les données antérieures. Notons que le
livre est rédigé en un style_glutot de reportaﬁe. Le preju?e, ou le parti pris, étalé
sous toutes les formes possibles en faveur de ['Afrique, es omge, en quelque sorte,
I'essentiel que I'auteur aurait di mettre en vedette. Tout, absolument tout, doit
trouver son origine en Afrltjueet le Christianisme [ui-méme ne pourrait échapper
a cette surprenante régle ! Jésus-Christ a di emprunter sa doctrine au philosophe
alexandrin Philon (p. 17%), o _

(14 Dom Guirbert, Civilisation occidentale et langage au Congo belge (dans
Zaire, vol. VI, Nov, 1952, p. 901) a prétendu que Muhttu est une forme derivée
de muntu. Comme il ne connait pas encore une seule Iangule,du centre africain
(son étude en témoigne a suffisance), il ne dispose pas d’éléments requis pour
comprendre que le point de départ de son article, sous sa forme généralisée,
portait a faux.



111, Abatitsi.

A. Peut-on identifier leur zone d’origine ?

14, Cette race vient de I’Afrique nord-orientale, Ces
Hamites (19 se reconnaissent a leur type apparente aux
Abyssins, aux Galla, aux Somali et a'tant d autres races
de 'la civilisation chamitique (1. La maoyenne de leur
taille atteint 1,80 m. Ils sont éleveurs de %ros bétail.
Celui d’entre eux qui en est dépourvy, dechoit par le fait
méme et retombe dans la classe sociale des simples ter-
riens.

.15. De quelle partie de I’Afrique nord-orientale
viennent les Batiitsi du Rwanda ? Serait-ce de la Haute
Eqgypte, ou bien du plateau Abyssin ? La réponse a cette
question n'est pas si facile, contrairement a ce que cer-
taing seraient tentés de croire. Lorsqu’on se rend compte
des éléments constituant la culture du Rwanda hamite,
et que d’autre part on, considére attentivement et cons-
ciencieusement ce qui nous est connu de l'ancienne
Egypte (17, ainsi que la culture de l'aire éthiopienne,

) (IS? Le terme Hamite vise en soi le teint clair de ces Pasteurs, Toutefois,
étant donné que cette race «au teint clalr»appartlent, a des degrés divers, au
roupe dit chamitique, le terme Hamite est pra |(1uementsynonyme de ce dernier.
st dans ce sens qu'il a été et qu’il sera employé dans cette monographie.
(M Civilisation chamitique ; voir H. Baumann et D. Westermann, Op.
cit, pp. 38 sq. et passim. — C. G. Setigman, 0p. cit,, Chap. V a VII. Lauteur
classe les Batlitsi du Rwanda parmi les Semi-Chamites, mais arbitrairement,
semble-t-il, car il est clair qu'il ne possédait pas d'information sur notre reglon.
Pour lui, «le Ruanda, ou dominent les Batoussi Semi-Kamites (planche 8, pp. 96-97)
c(ilffeiesde la tribu «Ouarouanda » («Barouanda ») établie a I'est du lac Kivou *
p(I7) Lorsqu'il s’agit de «cultures », il est incomplet de renvoyer a tel chapitre
ou tel passage déterminé d’un ouvrage. D une part, en effet, les indications aux-
quelles on se référe sont ordinairement relevées tantot ici, tantot la, a travers tout
le livre, au [qre des sujets traités. Tel chapitre revéle des ressemblances au point
de vue de fa littérature, lyrique ou populaire ; tel autre sur la divination, les
organisations sociales, les croyances, le culte des ménes, etc. Dautre part, la



on constate que les Batitsi pourraient indifféremment
se rattacher a 'une ou a l'autre zone (1. Et rien de plus

ressemblance qu'on Ytrouve n'est pas matériellement telle en tous les cas. 11y a
parfois des ressemblances plutdt de parallélisme, Telle institution, répondant
au méme probleme humain, peut avoir été modifiée au Rwanda, par deficience
de la technique, ou par des contacts d'un courant plus fort en vigueur chez les
autochtones. De ce fait, il y a une différence entre I'institution modifiée et la
forme qui lui fait pendant dans I'aire initiale. Ajoutons surtout que les matériaux
rwandais auxquels je me réfere, ne sont pas tous publiés. Des lors le lecteur est
fatalement ex‘Jose, dans certains cas, a mal saisir la relation que je prétends
établir entre les coutumes étrangeres et celles de chez nous qu’il ne peut pas
encore consulter. En conséquence, les références que voici doivent étre considérées
comme de simples indications affectées de toutes ces nuances. Les principaux
auteurs a comparer avec le vieux Rwanda, sont : A. Erman et Ranke, La civi-
lisation é59 ptienne, Paris, 1952, chap. XV.— A. Erman, L’Egypte des Pharaons,
Paris, 1952, chap. VIl a XI1, et XVI. — Du méme. La religion des Eqyptiens,
Paris. 1952, chap. X1V-XV et XVII.— H. Frankfort, Ancient Egyptian Reli-
%mn, New-York, 1949, chap. V. — Du méme. La rorauté et les dieux, Paris,
951, p. 85-178. — Margaret A. Murray, The Splendour that was Egypt,
London, 1950, chap. VI. — J. Sainte Fare Garnot, Religions egyptiennes
anciennes, Paris, 1950, chap. VI et X. — Onreléve également, par-dela I'Egypte,
surtout au point de vue de la divination, des ressemblances trés frappantes avec
les cultures du bassin mésopotamien ; voir spécialement les ouvrages du Dr G.
Contenau, La divination chez les Assyriens et les Babyloniens, Paris, 1940,

. 23580. — La magie chez Assyriens et les Babyloniens, Paris, 1947, chap. V-

. — La civilisation des Hittites et des Hurrites du Mitanni, Paris, 1948,
Fa55|m._0n y ajoutera l'ouvrage d’A. Guittaume, Prophétie et divination chez
es Sémites, Paris, 1950, chap. 1-V. On sera cependant choqué par l'usage que
I'auteur fait de la Bible, dont les références sont mélées a des textes d’ordre
purement culturel. . . .

(18 La bibliographie concernant Iaire éthiopienne est trés vaste ; il y aura
moyen de s’en servir ailleurs. Contentons-nous ici d’indiquer les principaux
ouvrages : Carto Conti Rossini, Principi di diritto consuetudinario dell’Eri-
trea, Roma, 1916 ;le titre ne couvre pas adéquatement la matiere traitée, Fmsque
I’Ethiopie y est comprise. — Du méme, Et|0F|a e genti di Etiopia, Florence,
1937. — Consuetudine giuridiche del Serae, parte I, Roma, 1948. Antonig Cecchi,
Da Zeila aile frontiere del Caffa, Roma, 1886 ;vol. I : Les Somali et I'Ethiopie ;
vol. 11 : surtout chap. LV, la culture du Caffa. — De Castro, Nella terra dei
Ne?us,,z vol., Milano, 1915. — Camillo Beccari, Il Tigré, Roma, 1915 ; |_I,s’a.(I1|t
de Ta réédition d’une étude composée au XV1les. par un missionnaire jésuite.
— Ercole petazzi, L'odierno diritto penale consuetudinario dello Hamassien,
Asmara, 1918. — Enrico Cerutri, La lingua e la storia dei Sidamo, 3 vol.
Roma, 1938. — Etiopia occidentale, Roma (sans date), en 2vol. — Coutbeaux,
Histoire politique et religieuse de I’Abyssinie, Paris, 1929 ;2 vol. de texte et
1 vol. d'illustrations. — Max Gran1 @ L'impero del Negus Neghesti, Milano,
1935. — Ne sont signalés ici que les auteurs (1u|, a ma connaissance, ont mis
davantage en vedette les éléments d’ordre culturel. Ajoutons que les auteurs
frangais et anglais sont ici notablement inférieurs aux chercheurs italiens.



Fig, 5. — Type de Mutwa céramiste rwandais.
(Photo Rosmant).

Fig. 6. — Un vieux de race Muhutu.
(Photo C. Eeman).



Fig. 8. — Un vieux Mututsi.
(I'hoto R. Bourgeois).



Fig. 9. — Type de Mututsi de race pure.
(Photo Eemans).

Flg 10. Emma Bakayishonga, SEUr du Roi, type de femme Mututsi
de race pure. (Photo J. Mutders).



compréhensible, puls?ue la civilisation du plateau éthio-
pien fut Iarqem_ent influencee par I'empire des Pharaons.
Ce qui veut dire que si méme les Batiitsi viennent du
Plateau abyssin, leur culture dépend, en derniere ana-
yse, de la Civilisation égyptienne (19.

16.  Pour rechercher la zone qui fut le berceau initial
des Battsi, certains points sont @ retenir, i on veut
aboutir_a quelques conclusions de substantielle consis-
tance. Tout d’abord, on ne peut plus espérer retrouver
la zone en question. Prétendre au contraire, au point ou
en sont nos moyens actuels d’investigation, serait faire
preuve d’un manque évident de préparation adéquate
Pour_l’examen du probleme. Prenons nos Batiitsi dans
es circonstances concrétes ot nous les voyons vivre.
|5 étaient initialement pasteurs et nomades: Ils guitte-
rent, a une époque donnég, la zone qu’ils occupaient en
Afrique nord-orientale. Cest-a-dire "qu’ils .changerent
tres probablement daltitude, et trés certainemént de
latitude. Ce seul fait de changer d’hémisphere obh?ealt
nos émigrés a s'acclimater, a s’adapter aux conditions
nouvelles de saisons inconnues jusque Ia. Us ont trans-
formé leur économie purement pastorale en une autre
mi-pastorale et mi-agricole. Ils ont abandonné la vie
nomade pour adopter la vie sédentaire. Voila une sérig
de faits qu’on ne peut ignorer ni négliger, sans s’exposer a
eémettre des opinions erronges sur 10rigine de nos Ha-
mites rwandais.

(18 Voir D. P. de Pedrats, L'archéologie de I’Afrique noire, Paris, 1950,
pp. 14-39, ou cette question d'influence, ou méme d’inter-influence éthiopico-
egyi)tlenne. est Ion?uement exposée. On ¥ relévera également le role important
de” la Nubie, carrefour du monde égypto-hamitique et I’Afrique centrale. —
Je dois cependant faire remarquer que le titre du livre ici cité ne couvre pas
entierement la matiére traitée par l'auteur. Dans la premiere partie (pp. 5-140),
I'histoire et |’ethnologie rel‘e%uen_t les données archeologlques au second plan.
A partir de la p. 141 jusqu'a 1a fin du livre (pp. 141-229), I'auteur s’occupe de
matiéres qui n‘ont rign de commun avec I'archéologie. C'est une suite de mor-
ceaux disparates, juxtaposés au petit bonheur, et relevant tous d’une linguistique
comparée des plus arbitraires, enfantine par endroits.



17, Par surcroit, ils ne se sont pas installés dans une
aire inhabitée : ils y ont trouve des po?ulatmns anterieu-
rement etablies, gyant leur langue, leurs coutumes et
leurs conceptions de tout ordre. Nos Batiitsi se sont indi-

enisés ; ils se sont mtegires dans la societé autochtone.

ais en s’indigénisant, ils ont aussi influencé la culture
des autochtonés. Les Idées des nouveaux venus, sur le
monde visible et invisible, leurs or%anlsatlons familiales,
politiques et autres, ont modifié fatalement les eléments
correspondants des Bantu établis dans nos régions.
D ou Pinter-influence des deux groupes a.créé une culture
mixte, ou mieux nouvelle, qui n’est ni bantu pure, ni
hamite pure, mais banty-haxmtisée ; en d’autres mots
la culture du'Rwanda precolonial. Cette culture ne peut
se rencontrer nulle part ailleurs telle quelle, ni chez les
hamites non rwandais, ni chez les Bantu non rwan-
dais ().

18. Mais, ce n’est pas tout. Supposons que la zone
dont les Batitsi sont originaires, soit identifiee gréce a
des moyens indépendants de leur culture actuelle. Les ha-
bitants” actuels de ladite zone sont-ils les descendants
purs de ceux qu’y laisserent jadis nos émigres ? Sont-ils
encore au stade” d’évolution” qui y_était 'en vigueur a
I'époque ou pris place I’exode des Batiitsj ? La Téponse
aux deux questions est évidemment négative. Toute
I’Afrique nord-orientale a été le théatre dé mouvements
incessants d'immigration, a la suite desquels les civilisa-

(,0) Voir surtout R. Lowie, Manuel d’anthropolo?le culturelle, Paris, 1936,
Bp..11-16.— M. J. Herskovits, Les hases de ['anthropologie culturelle,
aris, 1952, chap. X1V ; mais tout l'ouvrage est d’une richesse incomparable
au point de vue qui nous intéresse ici. — Jacques Maquet, Unité de I'anthro-
pologie culturelle, dans le Bull, de I'Inst. Recherches Econ. et Sociales, Louvain,
15¢ année, n° 5, 1949. — Pierre Chartes, S. 1., Missiologie et acculturation,
dans la Nouvelle Rev. Théol., 85e année, janv. 1953, p. 15-32. — Jean Desy,
Le milieu de Culture, dans la Rev. de I'Univ. d’Ottawa, vol. 23, n° 3, juil.-sept.

1953, pp. 261-276,



sions locales ont subi le méme phénomene d’accultura-
tion constaté au Rwanda hamitise.

19, Le probleme se complique, en plus, par le fait que
les Batiitsi n'arrivérent pas.au Rwanda a la méme époque,
en un seul groupe. lls s'y installérent par vagues succes-
sives et y Créerent des foyaumes que devait annexer la
dynastie” actuelle. Citons™ici specialement les Barénge,
réprésentants d’une culture tres avancée, dont la tech-
nique etait notablement suPerleure a celle de nos Ba-
titsi &2!). Ces Hamites appartenant a des clans différents,
créant des dynasties indépendantes et hostiles les unes
aux autres, ne peuvent se rattacher & un méme chef
patriarcal de groupe. Les ancétres de la lignée régnante
arriverent en” nos reglons a une époque ultérieure.
D’autres groupes, donf des familles occupent une place
de choix en notre sociéte, firent leur apparition a des
dates plus récentes encore.

20. Le fait de ces arrivages successifs de Hamites ne
se pose evidemment pas pour le Rwanda seul. Il en fut
de méme pour_les regions limitrophes que cette étude ne
concerne pas. En ce qui regarde le Rwanda, on s’explique
mieux la supgrposition de, certains éléments de notre
culture, dont il sera en partie question P--'“S- loin._Posons-
nous seulement ici la question : les Batitsi du Rwanda,
arrivant dans I'aire qu’ils occupent, non pas en un seul
%roupe, mais par vagues Successives, provenaient-ils

ung seule et méme zone de I’Afrique nord-orientale ?
Clest ici un autre probléme qu'il est nécessaire d’envi-
sager.

gﬂ) L. Deimas, P. B., Les généalogies de la noblesse du Ruanda, Kabgayi,
1950, P 1508q. — A. d’Arianoff, Histoire des Bagesera, souverains du Gisaka,
Bruxelles, 1952, p. 26 sq. — A. Kagame, Inganji Karinga, vol. I, chap. 11, n. e-
19, ot I'on trouvera les traditions ayant trait aux groupes hamitiques antérieurs
a la dynastie actuelle.



B. La signification étymologique de leur nom.

21. Que signifie le terme Muttsi, au pluriel Battsi ?
Au sujet d’'un nom donng, on peut en\_/lsa?_er, rechercher
la signification etymologlgue et la signification réelle.
La Signification Téelle” du nom Mutitsi nous est
familigre : nous savons quil s’agit d’un homme, apparte-
nant a une race deéterminée du centre africain, et repon-
dant a tous les elements d’ordre racial et culturel qui
nexistent pas simultanément en dehors de son milieu
propre.

22, S'il faut maintenant aller a la recherche du sens
etymologique du nom Mutiitsi, il 'y a un principe. qui
semble S'imposer au point de_deépart. A savoir celui-Ci .
lorsqu’une, race fait son apparition dans une zone donnée
oU elle gtaif inconnue, les aborigenes la desgnent par une
denomination de leur propre ‘invention. Ainsi, lorsque
les Européens arriverent en_ Afrique centrale, on leur
Imposa, — dans _ la. zone_orientale, — I'appellation de
Baziingu, c’est-a-dire : Ceux qui ont contourng. Les
%remlers explorateurs portugais atteignirent la cote du
anguebar, _aprés avoir contourné " I’Afrique, doublé
le_cap de Bonne-Espérance. Les. indigenes de la cote
orientale qui parlent le swahili imposerent donc aux
Blancs d’Europe I'appellation dont le sens étymologique
est un monument elevé en I'nonneur des pionniers qui
avaient fait le tour de I’Afrique.

23. a? Les Batiitsi qui n'ont méme pas conserveé leur
Propre angue, n'ont_pas retenu la dénomination de
eur pays d’origine. Celle sous laquelle ils sont de3|?nes
appartignt donc a la langue indigene du Rwanda ef du
Burundi. Mais avant de rechercher le terme dont on s’est
servi pour former le substantif Mutitsi (Batiitsi), rappe-
lons préalablement 'une des régles fondamentales de



notre langue, concernant la dérivation de noms com-

muns.
b) Tout verbe dont la syllabe finale est -ka, forme ses
temps parfaits en chanqeant le -ka en -tse, et ses subs-

tantifs en fransposant Ie -tse en -tsi.
Exemples :
gutiAa = insulter -ndttifce = Jai insulté.  -igitdi/si = une insulte.
gutéka = cuire, -naté/se = Jaicuit. -Umté/st = cuisinier,
gtégé&a = com- -natégétse = jai comman--umitégéto = celui qui comman-
) mander Q& (e
guhéAa = porter -nahétee = Il’guporteen umuhétet = porteur de litiere,
en litiére. Itiere.

24, ag Cette régle nous suggere que le substantif
Muttsi (Batitsi), derive d’un verbe dont I formetprl-
maire se termine en -ka. C’est ce verbe qu'il nous faut
rechercher et identifier. Un verbe existe dans la langue
ancienne sous sa forme primaire. Nous disposons, tou-
lour_s dans la vieille langue, d’un autre verbe derive, dont

a signification est legerement différente. Les deux verbes
ont et heureusement consignes dans des poemes, sans
lesquels il nous aurait été impossible méme d'y penser.

k?) Le premier verbe est gutika. Nous pouvons le rele-
ver dans le vers 34 du poeme consacré a la faim, intitule
Rwényirdnjdja (La Concassante). Ici le verbe est a sa
forme primaire, et il donne par conséquent le concept
direct. Le vers est

. Nzimuliika insara n'indira
Je lui ferai présent de bouteilles et de perles.

A ce sens se rattachent les noms propres, sous forme
&a,ssn(e de Gitikwandua (I'Enrichi de perles), sumom de

igeli |11 Ndabarasa, 6eancétre du roi actuel. Bitilkwa
(PEnrichi) — Bittkwihéne (IEnrichi, de chevres). En
nous hasant_sur ce verbe, nous dirions que le terme
Mutdtsi signifie :_celui qui ,re_gon les présents (de sou-
mission). La signification veritable de ce verbe est, en



effet, de faire des présents a son supérieur. Dans le
langage actuel, il a éte remplacé par le verbe gutira,
qui-a“cette méme signification.

25. Au verbe qutiika se rattache le dérivé : gutikura.
|| se rencontre dans le Prer,nler vers du poéme. humo-
ristique, chantant les Affamés de la garde de Kigeli IV
'Rwabugili. Le vers est celui-ci ;

Nyamubérwd nd gitikura
L’homme auquel il sied d’&tre privé de tout !

Remarquons la desinence de ce verbe : gutiikwra.
Lorsque le verbe primaire perd sa désinence -a (par
exemple gutika) et la remplace par la désinence -Ura
(par exemple gutiik-ura), cette derniere desinence, soit
entierement conservee, soit réduite a_la seule voyelle
-, Introduit un sens contraire a celui qu’exprimait le
radical sous la forme primaire.

Exemples :
gtitlga = piéger. glitégiira — défaire le piege.
kibimba — joindre (mains, fermer livre) kibimbiira — ouvrir, etc.
gutinda = faire un pont.  gutindiira = défaire, détruire un pont.
glhlga = oublier ; étre distrait.gihiigiira = rappeler ; remettre sur la

bonne voie.

26. Cette regle est générale comme la_précédente,
mais il faut grouper les verbes suivant qu’ils sont a la
forme Brlmalre", ou a la forme déja derivée. Par exemple
le verne ‘kwénika — étendre au soleil ; il est deja
sous.la forme derivée. C'est pour cela que le derive qui
exprime le concept contraire ne sera pas *kwanikira,
mais bien kwanura. C'est-a-dire que la forme primaire

'kwéna (qui n’existe plus)

joue le méme rble vis-a-vis des deux dérives :

kwan-a = kwam'Aa
'kwan-a = ’kwanura.



Ainsi donc : une désinence derivée ne respecte pas
une autre desinence derivee, mais elle la supplante com-
pletement, Lorsqu’on connait une regle géngrale en ce
domaine, il faut savoir egalement leS principes de son
application.

221, En_conclusion : la forme dérivée de gutikwra,
signifie : tre privé de tout. Or cette désinence” exprime
le“contraire du méme verbe a la forme primaire. Donc le
verbe qutiika, a la forme primaire, voulait dire egale-
ment : etre dans I'abondance. Il n’y a vraiment pas une
grande distance entre le verbe gutiika (faire des présents
au supérieur) et gutiika (étre dans I'abondance). Clest
pourquoi les’ deux” sens peuvent étre considerés comme
des nuances d’un méme mot.

28, Mais il %/ aurait un autre verbe qutiika, dont le sens
differait notablement du précedent. "Et c’gst ce verhe
disparu qui ap‘oorte_ra I’explication complémentaire I
plus naturelle. [I existe encore dans le dialecte parlé au
Giséka, région sud-orientale du Rwanda. En plus, nous
retrouvons ce méme verbe dans la langue du Bilganda :

gutika en dialecte du_Gisdka = arriver d'ailleurs.
gutiika en la langue du Bligénda = arriver de I'étranger.

D’ou les formes suivantes :

gutika —arriver de |'*étranger.
natiitse — je suis arrivé de I"étranger. S
umutiitsi — un arrivé de I’étranger ;en d’autres mots, un immigreé.

On aura remarqué que les verbes passés en revue sont
strictement respectés, au point de vue, de la tonalite.
Que_ce soit a l'infinitif, aux temps parfaits ou aux subs-
t%lntl_fs qui en dérivent, aucune forme arbitraire n'a été
admise.

.29, En conclusion : le terme Muttsi signifie un
immigré. 1l peut signifier egalement : un Tiche, ou



un suzerain. Les trois sens applicables a ce nom_se com-
pletent harmonieusement, car il s'agit d’un immigre,
propriétaire de troupeaux et conquerant. Ainsi les deux
verbes aboutiraient, non pas a une juxtaposition, mais a
une définition comFIet_e, reelle du substantif dont nous
ne cherchions que la signification etymologique.

C. Lasignification étymologique du nom Muhitu.

30. Que signifie le terme Muhitu, au pluriel Bahiitu ?
On a tantt abordé ce sujet, et on s’est promis d’ly revenir
en cet endroit de I'expose. Je dois avouer que la langue
du Rwanda ne peut nous venir en aide, de quelque
facon gue I'on sache. Il faut donc recourir aux fangues
étrangeres, pour tacher d’obtenir une réponse au moins
Plausmle I On sait, en effet, que les langues dites Ban-
u ont un fond commun de mots a portée plus géngrale
(cf. L.B. De Boeck, op. cit) ; elles peuvent ainsi séclai-
rer mutuellement dans un’cas comme celui qui nous
occupe. On sait, par exemple, que certains mots de nos
vieux poemes dynastiques, ont disparu de la langue
actuelle du Rwanda. Leur signification est connue par les
commentaires des aedes qui Se la transmettaient de géne-
ration en_geéneration. Or il suffit de trouver quélque
lexiques bien faits de langues bantu, pour %/ trouver con-
firmation du sens traditionnellement attaché a ces
termes rwandais.

31. Pouvons-nous des lors rapprocher notre mot
Muhitu (Bahutu), de Mputu en usage par exemple
dans_le Kikongo ? Ce mot Mputu sjgnifie ; manant,
roturier, La quéstion serait alors de deCouvrir la regle
linguistique suivant laquelle la lettre -h- de Muhitu
a 6te transformée en lettre -p- de Mputu. Il s'agit,
en effet, de decouvrir une regle générale, applicable a tous
les termes rwandais comportant la lettre h. Proceder
autrement serait un jeu fantaisiste.



Or, en comparant nos termes avec quelques autres
langues bantu, on constate que notre parler rwandais

adoPte le h, a la place du p'! Nous devons donner ici

quelques exemples (2 :

KISWAHILI KINYARWANDA  FRANCAIS

kupa giiha donner

kupita giihita Basser

kuP_onda Euhdnda royer

kulipa uliha rembourser

kupeta quheta plier

pembe, etc. Ihémbe, etc. corne

CILUBA KINYARWANDA  FRANCAIS

kupela guhera moudre ,
kupola giihdra Btre tranquille, se taire
apa. . aha ici ,

kubipisha kubihisha rendre aigre

bupole ubihdro la paix

mapassa amahasha jumeaux

panshi hasi aterre, en bas

nsapo, etc. I'saho, etc. gibeciére, etc.
KIBEMBA KINYARWANDA ~ FRANCAIS
mupini umahini manche (de houe)
mpali amahali ?oly amie

mpepo imbého roid
kuEanga guhgnﬁa faire (invention)
kukalipila tikalihira réprimander
kulipila ulihira payer (pour un autre)
kupusa guhtsha manquer le but (fleche)
kuEala %uhgra écorcher, éplucher
pakati agati au milieu de ; entre
panse, etc. ‘hanze, etc. dehors, etc.

KISAN GA KINYARWANDA  FRANGAIS

kwapa Uikwaha aisselle

kuapa 'kwéha cueillir

kuBeIa (héra aboutir )
kubipa, etc. (ibfha, etc. 8tre mauvais (au godt), etc.

32.  Ces exemples sont pris dans les langues parlées en
zones tres distantes du Rwanda. Il s'agit™d’une regle

. (ZT? Cette question sera étudiée en détail dans une monographie consacrée
a la langue du Rwanda. Voir aussi A. Kagame, Le Code des instit. polit, du
Rwanda précolonial, pp. 12-13.



vraiment genérale, en ce qui concerne les langues con-
sultees. Personne n’hesitera des lors @ mettre 2n étroite
relation les deux termes Muhitu-Mputu. La lettre
P dy dernier terme ayant ete, par euphonie, trans-
ormée en h dans Ianq_ue du Rwanda. Pour expri-
mer le concept en substantif, le Kinyarwanda exige que
unr les étres de la Ire Classe, l¢ radical (en Ce cas
utuz, soit precede de Mu- : tandis que si la forme
mputu (mhutu) demeure, alors ce n'est plus un subs-
tantif, mais un adjectif :

Mputu Mhiitu = propre aux Bahiitu, Frovenant de Bahitu.
Muhitu = un homme appartenant a la race des Bahiitu.

33, Concluons ; ?réce a une étude comparative entre
quelques langues bantu et la langue dy Rwanda, il nous
est possible “de trouver une signification etymologique,
linguistiquement établie jusqu’a un certain point, appli-
cable au terme Muhitu {Ba ltu). O cette Signification
(manant, roturier), fait pendant a celle que nous avons

déja attribuee au' terme Mututsi (Battsi) :

Mutiitsi — riche ;suzerain ;immigre.
Muhitu = manant (paysan, roturier).

Dou il appert que les deux dénominations expriment
une idee de difference sociale, et indirectement celle de
races.  On. s’explique. .des lors les dispositions du
Droit politique traditionnel, qui considere comme
Mututsi toute personne détenant un grand _nombre
de vaches, sans faire attention au fait qu’ll serait de race
Muhtu, Du moment qu’il a accédé a Ia richesse bovine
il est politiquement Mutiitsi, tout en restant racialement
Muhitu (2?3

(™) Voir A. Kagame, Le Code des instit. polit., art. 254, p. 96.



D. Annexe sur I’¢tymologie du nom Mutitsi.

34, Passons en revue ce qui a été avancé jusquiici
pour expliquer, étymologiquement, le terme "Mutiitsi
(Ba,tutms). Je transcris Ies_P,assages Visés auxquels j ajou-
terai de$ remarques rectificatives ou autres.

1. Opinion du R. P. Schumacher,

Le R. P. Dr Peter Schumacher, étant donné S0n
opinion sur les Galla en leur rapport avec les Battsi,
declare ceci .

« Il ne serait pas impossible que nous fassions dériver
le nom originaire des Batiitsi tout droit de chez les
Galla ; dans Ia Ianque,du Ruanda on ne trouve pas
d’explication étymologique de ce mot. Seulement nous
avons chez les Galla 1 tribu des Arussi. En dehors du
Ruanda, on dit Batussi pour Battsi, ainsi de méme
dans la forme swahilisée Watussi. Dans I’ouest du
Kivu, il n’y a pas de t, cette explosive y devient
la palatale T : umurhima au lieu de umutima (cceur) ;
aussi Barhussi au lieu de Batitsi, La syllabe "A
dans Arussi devient le prefixe Ba-, comme on
appelle aussi les «Deutschen »Badaki ou Badachi (2 »

35. Dans la suite, le méme auteur a précisé sa pensee
dans un livre encore inédit intitule Landeskunde und
Geschichte. Le passa?e qui intéresse notre matigre nous
est connu par un autre auteur gm le tient du Dr Peter
schumacher lui-méme. Or, ce dernier a fait une recen-
sion elogieuse de I’ouvrage auquel nous faisons allusion.
Comme 1l n’a modifié en rien 1a citation le concernant,

(@) 1jr Peter Schumacher, Die hamitische Wahrsagerei in Ruanda, dans la
rev. Anthropos, vol. XXX1V, 1939, pp. 130-206. Ce passage se trouve en note,
p. 201



il en a ainsi reconnu l’authenticité, et nous pouvons nous
en servir en consequence. Voici le passage en question :

«Quant au terme de Batlitsi, cet auteur (Dr P. Schumacher)...
le fait procéder du vocable «arhs » lequel servait a désigner les Gallas
du sud de I’Ethiopie, et dont la trace se_retrouve dans I"appellation
gue se donnent encore des éléments hamites du Buhunde, et surtout

u Bushi (notamment le clan dominateur des banyawesha en se
dénommant «Barhusi » Or, on sait que ces Hamites du Kivu ignorent
la lettre «t » et prononcent des lors «murhima » (coeur? pour «mu-
tima » comme «murhusi » Le R. P. Schumacher en deduit logiquement
que I'appellation de «batitsi» conviendrait & tous les Hamites des-
cendus de I’Ethiopie vers I'Equateur » ().

Remarques.

36. Les deux textes mis ensemble nous montrent
gllalrement que l'auteur cité veut résoudre deux pro-
emes ;

] %ﬁtle changement de A- dans Arussi, en Ba- de
atitsi.

2° la transposition du r dans Arussi, en t dans
Batltsl.

Or, en ce qui concerne le 1°, le Ba- n’intéresse pas
les Batitsi du' Rwanda seulement ; il s’agit d’une parti-
cule propre, aux langues Bantu en général, au singulier
mu, au pluriel ba. Placée devant un radical, cette parti-
cule indique que le mot appartient a la premiere
classe, et deésigne un @tre ‘raisopnable,  La preuve
devrait donc consister en ceci : etablir une loi linguistique
geénerale, d’apres laquelle les mots des langues Galla com-
mencant par A- changent cette lettre ‘nitiale en Ba-
lorsqu’ils passent dans le systeme des langues Béntu.
En d’autres mots: démontrer que, dans les langues
Galla, la lettre initiale A- est I’2quivalent de la parti-

(“) A. d’Arianoff, op. cit, p. 30. — Dr Schumacher, Recension de cet
ouvrage dans L'Ami, Kabgayl, n° 98, février, 1953, p. 37.



cule Mu (Ba-) des langues Bantu, On voydra hien
noter que je n’affirme paS plus qu'il nest necessaire :
je_ne dis Que ceci: a) le changement de A- en Ba-
n'interesse pas le cas des BatitSi seulement, mais le
systeme genéral des langues Bantu de nos régions. Qu’en
conséquence, il faut déplacer le_probleme “des Arussi-
Batiitsi, et le mettre a sa veritable place: 4 savoir
entre les deux systemes des langues Galla-Bantu. b) J ‘af-
firme, en plus, que I'on_ne peut rien avancer sur le terrain
smentlfl(iue, sans partir d’un principe établi fermement,
auquel les resultats doivent se reférer, comme a un
critere de controle, de vérification.

37, En ce qui concerne le 2°, & savoir la transposition
du r dans Arussi, en  de Batiitsi, je dois faire
remarquer que, l'auteur cité a interverti 1a marche lo-
quue de son raisonnement. Au lieu de prouver comment
e r de Arussi est devenule t de Batitsi, il a tenté
d’expliquer Iinverse : comment le 't se change en
r.La nuance qu'introduit cette interversiona une
tres grande importance. |l est aussi bien certes de proce-
der par une argumentation a priori qu’a posteriori, mais
a condition que I'aboutissement des deux méthodes, au
sujet_d'un_meéme probleme, soit _e%mvalent ou méme
identique. Or, ce n’est pas le cas ici. Je m’explique :

L’argumentation a priori, dans le cas précis des
Batiitsi, serait d’etablir une regle qenerale suivant la-
quelle Tes mots Galla, comportant Ta lettre r, trans-
posent cette lettre en t, Iors%u’lls passent dans le
systeme des Ian%ues Bantu, ou du moins dans celle du

wanda. Or ce Travail n’a pas été fait, et d'autre part
le processus adopté par le Dr Peter Schumacher Ny
aboutit pas.



38. . L'argumentation a posteriorl, qu’a emgloty{,ée_l’au-
teur cite, tente de démontrer que le t de  Bafltsi se
transmute en r des Arussi. Or, cette voie n'atteint
pas le but poursuivi ; et je m’explique :

a2 La forme Arhs que lauteur a naguere intro-
duite, pour faire écho a ce rh des langues™ Méshi, n’a
pas eté accompa?nee de quelque référence 'Nous ne pou-
vons donc consulter et verifier cette source ou |'auteur |a
puisée. En tous les cas, les Galla consultes a cet effet,
m’ont déclaré ceci : Cest une forme incompatible avec
nos IanPues, car les deux lettres du milieu (arhs) ne
Peuvﬂen Btre prononcées sans voyelles, La réponse a été
a méme du cote des Abyssins aux%uels la méme question
avait été posée. D’aufre part, chez les auteurs (voir
note 18), aucune trace de cette forme arhs, En conclu-
sion : le_rh des Bashi doit &tre interpréeté comme un
phénomene linguistique régional.

La préesence de ce rh sexplique justement par
I’abSence de la lettre. t qu’il doit remP_Iacer dans la
langue envisagee. Ceci trouve son exi)llca jon dans la loi
linguistique géneérale suivante : Tous les mots de la langue
du”Rwanda “comportant la lettre t, changent cette der-
niere en th lorsquils passent dans IS langues _des
Bashi, et aPparentes (8. GComme une autre loi Ilngmstlolue
veut que tous les mots kinyarwanda comportant la lettre
h, la changent en wlorsquils entrent dans la langue

Kinyarwéanda Mashi

umitima (ceeur). omurhima
ubitére (minerai de fer) oburhare
umutitsi (hamite) omurhusi
imbiito (semence) emburho
amata (lait) amarha
tibwato (barque), etc. obwarho.

Je ne puis qlue renvoyer a l'ouvrage du DrSchumacher, Die Physische und
Soziale Umwelt der Kivu-Pygméen, Bruxelles, 1949, vol. I, pp. 374-435, ou l'on-
trouvera un recueil de mots Kinyarwanda, Gihinde, Mdshi et Matémbo en
colonnes paralleles.



du Blganda (). Comme une autre loi dispose que tous les
mots Kinyarwanda comportant la lettre v, la transfor-
ment en” J lorsqu'ils passent dans le_Gihima, parlé
dans les régions situées au nord-est du Rwanda (2)

39, De la sorte, le cha,n%ement de la lettre t du
kinyarwanda en rh du M&shi, n’intéresse pas le mot
Mututsi seul ; c’est un phénomene linguistique genéral
Pour tous les mots de la langue du Rwanda, comportant
a lettre t. Sl en etait altrement, cest-a-dire si le
rh avait quelque relation avec linexistant Arhs,
alors tous les termes du kinyarwanda. comportant un
t, seraient Far le fait méme identifiés comme étant
d’orl(_ilne Galla (3, pmsque passant au Mashi, ils chan?e-
raient automatiquement leur t en la fameuse lettre
rh. Ou bien, si nous voulions formuler la méme con-
sequence en partant d’un point différent : chaque. fois
qu’en Mashi et autres langues aﬂparentees, nous trou-
verons un mot comportant le rh, nous serons en pre-
sence d’un mot dont la clef serait a chercher chez les
Galla. On ne peut pas, en effet, scientifiquement choi-
sir le seul mot Murhusi et lui imposer une détermi-
nation qui n’affecterait en rien les autres termes re-
pondant aux constatations linguistiques identiques.

. 40. Conclusion : aucune loi linguistique connue a ce
jour ne peut nous autoriser a etablir une relation quel-

(S) Ainsi les mots umuhtingu (garcon),guhanuka (tomber d’un plan supérieur)
etc., deviendront en Klgénda : umuwungu, Kuwanuka. Je ne veux pas dire que
tous les mots ainsi transposables se trouvent effectivement en la Ian?ue du
Bliganda, mais qu'ils deviennent tels toutes les fois qu’un Miiganda tenfera de
les prononcer, méme lorsqu'il parle le Kl\m{arwénda. Les Baganda n’ont pas la
lettre h. et en général ils n'arrivent pas a la prononcer. ,

(3 Ainsi par exemple, les noms propres communs aux deux zones : le Kinya-
rwanda portera Kaviiga, Buvumo, Kavuma, Kiivlgiro, ou le Gihima transposera
en Kaiuga, Bujumo, Kajuma, Kajugiro, etc.

%) Voir A. Kagame, Un nouveau livre sur le Rwanda, dans la rev. Aequa-
toria, XV, n. 3, 1953, p. 9L



conque entre le terme Mutiitsi et le nom de Ia tribu
Arussi. D’autre part, un ensemble cohérent de principes
linguistiques exclut toute possibilite d’établir quelque
relation que ce soit entre Arussi-Batiitsi, en se servant
des seules langues Bantu du centre africain. On ne peut
deés lors recourir aux langues des Bashi, Bahiinde et
autres, avant d’avoir prouvé au préalable que telle, ou
telle forme de leurs termes trouve une équivalence scien-
tifiquement relevée au sein des Ian_%ues\ alla. _

41. Le nom Batiitsi conviendrait-il a tous les Hamites
descendu de I’Ethiopie vers I'Equateur ? — Je pense que
|a réponse est évidente : on ne peut pas décider dimposer
une_dénomination que les intéresses ne portent pas en
réalite. Chaque nom est vraiment un document, Si nous
ne pouvons pas, le comprendre exactement, du moins
nous savons qu'il sert a delimiter les groupes,,a nous in-
diquer les individus appartenant a felle cate?prl_e. En
plus, chague nom delimite les cultures : un Muttsi, cela
signifie un Hamite du Rwanda et du Burundi (dont
|'8conomie_est basée aussi bien sur la vache que sur la
houe?, définitivement gagné a la vie sedentaire ; parlant
une langue déterminee, yant elaboré son systeme mo-
narchigie de gouvernement, efc., etc. Un MuKima au
contraire, est un Hamite semi-nomade, de I'aire com-
prise entre le Rwanda, le Karagwe, le Bligénda et la forét
con?olalse, dont I'économije est & peu pres pastorale
e>t<c us%\gl)ement, ayant sa langue a lui, ses traditions,
etc. » (3).

Si vous dites a un Mutitsi qu'il est MuKima, il vous
comprendra par analogie ; vous aurez vouly dire, a ses
yeux, qu’il est de race hamitique comme le Muhima;
qu'il est éleveur de gros betail comme le Muhima. Mais
en dehors de cette ,ar)alo%;le, la différence entre Muttsi
et Muhima est considérable. Ainsi chaque dénomination a

(3) Ihid.



sa valeur, non seulement au point de vue politique
tribale, mais aussi et peut-étre surtout au point de vue
ethnologique.

2. Opinion de Mgr J. Gorju.

42. Une autre explication fut présentée par Mor J.
Gorju. S hasant sur le fait qu’il existe, dans le Bera-
Mawogola, — au Biiganda, sur les confing du Nkole, —
une région dénommée Ntusi, I'auteur cité declare

«Nos Battsi sont des Ba-ntusi... ils sont tous du nom de leur
dernier centre, des Ba-ntusi ou Batiitsi. A{gutons ue les Bahima
du Nkole, n‘ayant guére pratiquement quitté ce centre, et n‘ayant,
pour ce, point de raison de s’appeler Ba-ntusi, s’appellent Bahima,
nom générique, et Bahinda nom spécifique, soit de la Dynastie re-
gnante. Leurs princes sont banylgmya, nom générique, et nous esti-
mons, que les banyiginya du Ruanda sont moins une tribu que la lignée
princiére qui n'y Tégna pas. Le pouvoir est [a aux mains des Bega» ().

Remarques.

43, az Tout d’abord, il est curieux que lesBahima (il)l
habitent en cette reqlon du Ntusi, ne soient pas appeles
Ba-ntusi. L'auteur trouve que leur présence en cette
contrée les dispense d’en porter le nom. C'est une logique
surprenante.

(a) Mgr J. Gorju, Face au royaume hamite du Ruanda, Bruxelles, 1938,
pp. 19-20. En ce qui concerne I’allusion aux Banyiginya du Rwanda, l'auteur
avait été mal informé. C'est leur dynastie qui régne depuis des siécles. Quand
au clan des Béga, ses membres ne peuvent accéder au pouvoir que dans le cas
ou le Roi les investit. Autre chose est le cas des Reines Meres, évidemment ;
gu’elles soient des Béga ou autres, elles régnent avec leurs fils. Notons que le

rof. Van Buick, Les recherches linguistiques au Congo belge, Bruxelles,
1948, pp. 242-243, a repris ce passage de Mgr Gorju.— Rappelons, en plus, que
la dénomination de Banyiginya, propre au Rwanda et aux Bahima du 'Nkole,
signifie :richesse actuelle, jointe a une noblesse tresancienne, dans le clan dynas-
tique. Les autres membres du clan %ow au chap, suivant), sans grande fortune,
sont appelés Abasindi, du nom de Musindi, fondateur éponyme du groupe. Cf.
Inganji Karinga, vol. I, chap. 111, n° 35, ou la différence entre les deux noms a
justement été signalée, avec référence au royaume du ‘Nkole.



b) Les deux mots Batiitsi et Ntusi appartiennent au
systeme des langues Bantu. Bien plus, le terme Batiitsi,
nous l'avons vu plus haut, se rattache a un verbe disparu
de notre langue correcte, mais encore en usage au Buganda.
Or, le Bwera-Mawogola sont deux provinces de cé pays.
Tout nous invite donc a admettre a priori une parenté de
forme et de signification etymologique, qu'on ne saurait
E/al_ablement mettre en doute, a moins de prouver le con-
raire.

ck La région se trouve sur la royte que les Banyiginya
du Rwanda ont suivie Pour atteindre leur habitat aCtuel.
Le nom Rwanda qui leur servait de talisman jalonne
leurs etapes, dont l'une est le Rwanda prés Gashara
dans le "Nkole (2) non loin du Bwera-Mawogola. Mais a
I’epoque ou les ar1By|?,|,ny_a s’acheminaient ainsi vers leur
futur domaine, les Batltsi les y avaient depuis longtemps
précédes.

44. Si leur dénomination a été empruntée a |a contrée
de Ntusi, ou bien s'ils,ont donné lieu a cette dénomina-
tion attachee a la région, cela prouverait la haute anti-

uité de Immigration hamitique qui s'etablit au Rwanda.

ette conclusion decoule d’un raisonnement tres simple :
|a région conserve son appellation, qui n’a pas de relation
avec” les Hamites Bahima actuellement autochtones.
Comme ils ne sont pas Battitsi, Iappellation doit se ratta-
cher a un groupe qui }/ se;]ourna a une épogue antérieure,
Donc, si le'Ntusi se rattache aux Batitsi, c’est une preuve
qu’ils ont séjourné en cette contrée a une epoque plus
ancienne que les Bahima.

45. Rappelons cependant une régile linguistique qui

semble s’opposer au fait que les Batiltsi alent €te ainsi
denommés, parce qu’originaires de Ntusi. Pour indi-

(& A. Kagame, ibid,, n° 32-34.



quer les nationalités, on doit classer les pays en deux
catégories :

1° Ceux dont le nom commence par la particule bu.
k 2° Ceux dont le nom commence par les particules gi,
a, n, ru.

Dans le Bremier cas, les habitants sont dénommés en
changeant bu en ba (pluriel de mu). Ainsi avons-nous :
Buriindi = habitants :Bariindi.

Biigdnda = habitants :Baganda.
Biishi = habitants : Bé&shi, etc.

Dans le second cas, la particule initiale reste intacte,
mais on la fait précéder de la formule Banya (au singulier
Munya). Ainsi avons-nous .

Gisaka = habitants : Banyégiséka.
Gitdra = habitants :Bényég[té[a.
habitants : Banyakaragwe.
habitants : Banyankole.
habitants : Banyarwanda.

Dou il faut conclure gue les habitants du Ntusi,
$’ils en portaient de fait Iappellation, seraient Banya-
ntiisi et non Batutsi. Cette derniére dénominaion ne s’ex-
pliquerait naturellement que dans le cas ou la contrée
auralt ete Bwtitsl,

Karérqwe
‘Nkole
Rwanda

46.  Conclusions : les noms, Ntusi et Batiitsi semblent
avoir un apparentement de signification étymologique.
Autre chose cependant est la signification étymologique,
autre la signification réelle, de deux ou plusieurs termes,
[Is peuvent comporter des,sens notablement differents,
malgré leur commune origine d’étymologie. On ne sau-
rait, par exemple, confondre concours et ‘concurrence, —
contentieux et contention, ni complexe et complice, ou
compétition et compétence.



47. Si les regles linguistiques de la contrée . qui nous
occupe, nont rien qui s(y, oppose, Ntusi signifierait :
lieu d’Immigration. Cette dénomination accolée unique-
ment a cefte region laisserait soupconner, a la base, un
fait historique du passe, dont nous tiendrions ainsi e
temmggna e. Mais les Batutsi du Rwanda¥sejournerent-|ls
en fait ? C'est bien possible ! Mais d’autre part, tout ce
qui est Eosmble n’est pas necessairement arrivé dans
le passe. En d’autres mots, il serait excessif de I'affirmer ou
de le nier, sans nuances.



CHAPITRE I
LES QUINZE CLANS

[. Généralités.

1. Les populations du Rwanda se, répartissent en
roupements sociaux ap_PeIes respectivement  Ubwoko
%:Ians?, Imilyango (famlle‘sP et Amazu _(parenteles?.
es familles” et "les parenteles seront étudiees dans Ie
cPaplEés suivant ; nous allons décrire d’abord le
clan (3.

a) Le 'Bwoko, degré supérieur en cette classification,
se reconnait au_totem. Ce dernier est appelé, en langage
technique _ traditionnel, inydmaswa (animal sauvagei.
C'est ou bien un animal, ou bien un oiseau, servant de
sympole heraldique, dont se réclament les, groupes inte-
resses, dans les rapports ayant surtout traif au mariage.

2. Disons tout de suite qu'il n'y a, au Rwanda, au-
cune conception autre que sociale entre le clan et son

(") A. d’Arianoff, Origines des clans hamites du Rwanda, dans Zaire,
Bruxelles, janv. 1951, pé). 5-54. 1l a place ce{).endant les Bakdno et les Bahu,
armi les branches des Béga, & cause de I'identité du totem, et il a donné au
ashlnlqo lerangde Clan. — J. vanHove, Essaide Droit Coutumier du Ruanda
Bruxelles, 1941, pB. 7-11. — L, Deimas, 0p._cit, p. 3-19. Il a cependant une
opinion insoutenable sur l'origine des clans Batiitsi que ne concerne pas le récit
mythique des célicoles. 11 a pris a la lettre des affirmations de nos mémorialis-
tes, déclarant que Kigwa et Mutitsi sont les deux premiers Hamites de nos
régions. En conséquence, il déclare que les autres Hamites ne sont que des
BSntu métissés au contact des vrais Batitsi, répondant aux totems de Grue
couronnée et de Crapaud. — A. Pages, 0p. Cit., p. 44 sq. et passim. Cet auteur par-
le certes de clans, mais il ne pourra guére renseigner le lecteur, car il ne traite pas
du sujet d’une maniére systématique.



totem. Ce dernier ng correspond donc a aucune doctring
d’ordre magique qui lui reconnaitrait une influence quel-
conque sur_la vie et les destinees des hommes se recla-
mant de lui. Les membres du clan, en conséquence, ne
sont tenus & aucune forme de culte rendu au totem.
[l 2 pu en étre autrement dans le passe, mais le totem
est actuellement un symbole purement héraldique, une
%spe?e de drapeau, sous lequel se rangent les membres
u clan,

3. On ne peut relever une trace quelconque de
croyance ou de rite réglant les relations du clan au'totem.
Aucune defense strictement telle n’interdit aux membres
du clan de tuer un animal totem. La bergeronnette
totem du Clan des Bagesera), ainsi (%ue e corbeau
considere en certaines regions comme_ totem du clan
des Babénda), beneficient seuls d’une interdiction pro-
tectrice. Celut qui les tue, membre ou non du clan cor-
respondant, doit accomplir un certain rite de purifica-
tion, On remarquera que cette interdiction n’est pas
clanique, puisqu’elle ne vise pas les seuls membres du clan.

4. a) Les principaux clans du Rwanda sont les sui-
vants:

CLANS TOTEMS
1. Abasindi Umusdmbi la Grue couronnée)

2. Abéga lgikéli le Crapaud)

3. Abakono 2 *

4. Abaha

5. Abagesera Inydménza laBergeronnette)

i. Abéz|gaba Ingwe . le Léopard)
Abasinga Sakabaka e Milan)
. Abashambo Intére le Lion)

9. Abahdndbgo [shwima le Pic-beeuf)

10. Abacyaba Imp)gm I'Hyéne)
Ababanda ) »
Abénéngwe Ingwe le Léopard)

13. Abdngéra Isha la Gazelle)

14, Abiingura [findi laMésange )

15. Abasita Imbwébwe IeChacaI?



'b)  Les groupements qui ne se rattachent a aucun clan
determine, sont appelés Abahozi (les Sans-clan). Ce fait
arrive lorsqu'il s'agit d'immigrés venant de régions ou
les clans du Rwanda sont inconnus. A leur arrivée dans
le pays, ils ne savent pas sous quel totem se ranger !

5. Notons que les cing Prem!ers,clans occupent une
place spéciale dans cette classification, a cause de leurs
rapports avec la dynastie. Au clan des Basindiappartient
la dynastie ; c’est le clan rePnant. Les 4 suivants,
a savoir les Bega, les Bakdno, les Baha et les, Bagesera,
sont les clans matridynastiques : c’est parmi eux que
sont. choisies les Reines Meres. lls occupent un rang
spécial dans le Code eésotérique de la dynastie, Le
sixieme, celui des B_amgaba, est également considere
comme de la catégorie dite supérieure. Il @ donng une
seule reine, mere de Gihanga, le fondateur de la lignée.
Le septieme clan, celui des Basinga, a donpé 9 Reines
Meres sur les 12 premieres. Mais depuis le regne de Ru-
ganzu | Bwimba, 12e membre de la dynastig, ce clan a
ete exclu de cet honneur : il ne peut plus régner. Tous
les autres clans ne peuvent pas régner Eeﬂn la personne de
Reines Meres) ; les Bashambo et Ies Bahonddgo parce que
freres du clan des Basindi : les descendants de Gihanga,
suivant les prescriptions. du Code ésotérique de"la
dynastie, donnent le Roi seul. Les autres clans sont
exclus, parce que considérés comme inferieurs.

II. Concept du clan au Rwanda. — Les clans d’origine
celeste.

6. L'institution du clan et du totem déborde le cadre
reduit du Rwanda. Les ethnologues l'ont étudiée. un
peu partout dans le monde. II né s'agit donc pas ici de
rechercher 'origine du clan et du totem en général ; c’est



un probleme relevant de\l’ethnologre. Il s'agit d’exami-
ner. simplement le probleme du clan et du totem, tel
quil se présente au Rwanda. Nous ne perdrons pas
notre temps. dans des comparaisons avec le, concept
3u’on s’en fait en d’autres pays, parce que pareille étude
eborde le plan de cette monagraphie.

1. a) Le premier point & souligner est que les races
du Rwanda ne sont pas exclusives dans leur apparte-
nance a tel clan déterminé. A tel totem donné appartien-
nent aussi bien Hamites et Bantu que Batwa (Ceramistes:
Py%mees). Le clan dynastique lui-méme n’ec apFe pas a
céfte communauté mélée de races : le Roi se réclame du
rg_etme totem (du méme clan) que des Bantu et des

atwa.

b? Ne considérons pas le fait que les Bantu de I’Afrlque
centrale etaient organises en clans, independammen
des Hamjtes envahisseurs. Ne nous arrétons pas non
plus sur la méme institution chez les Hamites, au mo-
ment de leur arrivee en Afrique centrale. Les deux
aspects de la question, comme il a été dit |I¥ a un instant,
ne sauraient s’expliquer dans ce cadre frop restreint.
Clest un Probleme qui deborde, non seulement les Ha-
mites et les Bantu, mais encore le continent africain.
Consideérons tout simplement ce fait de I'appartenance
des trois races au méme clan, au méme totem.

, 8. Un point semble indiscutable : c'est que le clan
etait initialement une famille, descendant d'un ancétre
commun. Linstitution se basait donc sur la parente du
sang. Le chef de la famille en était le souverain dans
tous les domaines ; les traditions a ce sujet trouvent
leurs confirmation en de vastes zones de_IAfrl(iue_ cen-
trale, D’autre part, les Hamites rwandais dont il est
possible de connaitre les débuts en nos régions, ne proce-
dérent pas autrement. Ils fondérent leurs clans par an-



Pranche |

La grue couronnée = umusambi, totem du clan dynastique Abasindi.
Inyamho = vache & longues cornes, propre au Rwanda et propriété exclusive
de la dynastie.



cétres éponymes. Cest dire donc quiinitialement, les
clans hamitiques en question, étaient des familles,

A. Les clans descendants de Gidnga
fondateur de la dynastie.

GIHANGA

KANYARWANDA | KANYANDORWA | KANYABUGESERA I

GATTMA SABUGABO MUGONDO
(IYuhi 1) VUSTNDI MUSHAMBO MUHOTDOGO
ABASINDI ABASHAMBO ABAHONDOGO

Ainsi donc, lg clan régnant est appele Abasindi, du
nom de son ancétre Musindi tout comme les Bashambo et
les Bahonddgo se rattachent respectivement a Mushambo
et a Muhdndogo. On notera que_ce sont les trois petit-fils
de Gfhanga @t non ses trois fils directs) qui donnerent
les dénoniinations claniques, Nos Hamites ne se sont
donc pas infeodés a des clans_antérieurement établis
dans les regl,ons avec lesquelles ils entraient en contact.
IIs ont fondé des familles qui, en adoptant des totems,
s'erigerent en clans.

9. Comment dés lors expliquer le fait qu’il y ait des
Basindi-Batwa ? En ce qui concerne les Bahutu_ide
race Bantu) on peut toujours dire qu'il s’agit de familles
hamitiques appauvries, Mais avec les” Batwa, cette
supposition_est a priori écartée. Comme_ il ne peut y
avoir des Bétwa descendant de Musindi, I'explication
gon 8tre cherchée ailleurs que dans I'origine par parenté
U sang.

10. a) Les descendants de Gihanga nous donnent un
exemple frappant, de familles serigeant en clans en



adoptant un totem. 1l n’est pas dit (1ue Gihdnga n’avait
pas de totem, evidemment ! Ce qui est cependant certain,
c’est qu'il ne pouvait en avoir trois a la fois ! Si par conse-
quent la branche ainge, — Kanyarwédnda | Gahima, —

a conserve Je totem primitif de 1a famille (c’est une sim-
ple supposition), les deux autres ont été adoptés sur
place. _

b)  Toutefois, nous devons nous, rappeler qu’avant la
famille, actuellement clan  dynastique, il y avait
d'autres groupements hamitiques. Or ils sont “dans le
méme cas . des Batwa se réclament des mémes totems et
clans que_ces Hamites. Le méme probleme se pose donc
a leur sujet. Si chaque famille des envahisseurs s’est
érigée en clan, en adoptant un totem, la question posée
peut ainsi se deplacer indéfiniment.

11. 1l semble qu’on ne_saurait la résoudre autrement
qu’en passant du clan é)_O|ItICO-f&1mI|Ia| au clan pure-
ment politique. C'est-a-dlire que, a cette époque initiale,
les partisans d’un chef puissant, ses querriers et fami-
liers chargeés de défendre ses immensés troupeaux, au-
raient porté |'appellation calquée sur le nom de leur
patron, Bien des exemples peuvent nous le suggérer par
analogie : les hommes d’un parti politique ayant ‘af-
firmé"une opposition armée contre I’autorité,” portent
une dénomination calquée sur le nom de son chet. Ainsi
avons-nous '

ABAGEREKA partisans de RUGEREKA ;
ABAKUSI partisans des petits-fils de NKUSI ;
ABANYABYINSHI partisans de BY INSHI.

Mais en dehors de pareils partis, qui laissent dans
Ihistoire un nom de réprouvés, nous avons aussi_des
?roupements querriers, désignés sous le nom du prince
ondateur ; par exemple les"armees sociales :

ABAr In DA créés par le prince Rwabirinda ;
ABASHARANGABO, du prince Sharangabo ;
ABASHOZAMIHIGO, du prince Nshézamihigo.



. 12, Le cas le plus typique au point précis qui nous
interesse. ici, est celui des, ’Beneg;to;e, se raftachant au
prince Gi'tore, fils de Kigeli I Mukobanya (voir Chap. 111
n° 5, 10). Ce Gitére moUrut jeune, ne faissant qu’un seul
fils. Avant de mourir, il adopta tous ses familiers et
8uerr|ers,,5| bien que la famille des 'Bénégitdre est 1’ung
es plus importantes du clan des Basindi. Mais on sait
bien que le ‘groupe en question, dont les membres sont
actuellement™ consideres . comme apPartenant au clan
dynastique, en furent initialement etrangers.

13, Bref, nous constatons un fait indiscutable : des
Hamites qui se réclament d’un méme. clan et d’un méme
totem que_des Bantu du centre africain et que des Batwa
surtout. Comme la parent¢ du sang est inconcevable
entre Hamites et Batwa, il n'y a pas d’autre moyen
d’expllqu_er ce phénomene, que de recourir au clan pure-
ment politique, dans lequel tous les sujets d’un chef de
groupement politico-familial auraient éte de&gnes par le
nom du maitre, Cette premiére formalitg une fois accom-
H[Ie, le totem du méme chef aurait servi comme symbole

éraldique pour tous ceux dont il était devenu le“fonda-
teur éponyme, Des groupements analogues su?ger_ent
le bien-fondé de cette Interprétation. Si cette explication
de clan purement politigue n'était pas valable, il me
semble qu'il serait difficile d’en trouver une autre.

14, Mentionnons, en cet endroit, deux groupes descen-
dant de Gihanga, qui ne se constitugrent pas en clans :
1° les Batsobe, descendants de Rutsobe, fils batard de
Gihdnga et 2° les Bashingo, dont |'ancétre ePonyme
aurait“eté Gashingo, fils de”Géshibi, lequel était fils de
Glhanga. Leur condition amoindrie aurait-elle éte Ia
cause Ue cette exception ? Rutsthe etait batard, disions-
nous ; tandis que Gashbi est consideré comme s’etant

rendu coupable dune grave désobéissance (cf. Inganji



Karinga, vol. 11, chap. V, n° 13-15) qui arréta la grande
abondance de richesse en bovidés.

15. 11 semble cependant que le vrai motif, en ce qui
concerne Gashibi, fut que sa descendance évolua en
dehors de la société rwandaise. Les mémorialistes lui
reconnaissent le titre de fondateur de la dynastie qui
gouverna Iong/t_emp_s le pays du Bushubi, situé ay sud-
ouest du lac Victoria. Un€ coutume du Code ésotérique,
Frathuee,par les rois du Bshdbi, corrobore cette tragi-
ion. A I'avenement du monarque rwandais, tous les
rois issus de Gihanga, devaient accomplir un geste Par
lequel ils reconnaissaient que le nouveau regnant_e ait
le chef patriarcal de tous les descendants du lointain
ancétre. Les lignées qui se pliaient religieusement a cette
B[athue sont celles du Ndorwa, du Bugesera, du Bunya-
(ingo et du B{shibi. D’autre part, I& Code ésoterique
de notre dynastie accorde une place tres importante aux
représentants des Bashingo, sur le. méme pied d’etqallte
ue les autres familles rwandaises descendant de

ihanga, et cela dans la_célébration de cérémonies les
plus intimes de linstitution. On ne_peut donc douter
de la parenté du sang entre cette famille et la dynastie.

16. Sur quoi repose cependant cette déngmination
de Bashingo ? Le fondateur éponyme a-t-il réelle-
ment existe ? Personne ne peut y repondre dune ma-
niere décisive, car les mémorialistes.du Rwanda n’avaient
as des contacts suffisamment suivis avec le Bshibi,

emarquons, en passant, que si Gashingo a réellement
donne son nom_ 4 la famille, il y a un parallélisme par-
fait avec les trois grandes maisons, dont les éponymes ne
furent pas des fils directs, mais les petits-fils de Gihanga.

17. Le lecteur se demandera sans doute pourquoi la
question est ici posée au sujet de Gashingo. La raison
en est qu'il existe une région appelée Bashingo, au nord



du Buha actuel, et au sud-est du Buriindi. Or certaines
branches des Bashingo, les plus importantes du moins,
se rattachent au groupe immigre du Buriindi, sous le
regne de Rugdnzu I1 "Ndoli au XVle siecle. Ces nou-
veaux arrivants etaient dirigés par le nomme Bashéna
I’Ancien. Je puis des lors penser que ce seraient des Bashi-
ngo,, parce ,qu’orlgBlnalres de cette region, de méme que
[ |mm|%res du Buha furent appeles, Abaha. Ce n'est
cependant qu’une supposition : mais il faut la prendre
en consideration, si nous voulons disposer d’une docu-
mentation aussi complete que possible. Remarquons
cependant que si nos immigrés du Buriindi étaient en
fait originaires du Bushingo, on peut supposer que le nom
de la région aurait été deérivée de Gashingo. Comme on,le
constaté, il n’entre pas dans mes intentions d introduire
un doute inutile, mais un complément qui ecarte a
I'avance toute discussion ultérieure a ce sujet.

B. Les clans du totem Crapaud.

18. Les clans Abé?a, Abakono et Abaha, comme on
le voit, se reclament d’un _méme totem : le crapaud.
Ils se disent trois clans freres, descendant respective-
ment de ’Seryvegia,, de Mik'éno et de Muha. Ces trois
derniers auraient ete fils de Mutiitsi ! Dapres le récit
mythique concernant Kigwa, ancétre de la présente dy-
nastie, qui descendit du Ciel, Mutitsi etait son frere. Ne
trouvant pas d'epouse digne de lui parmi les terri-
coles, Kigwa épousa sa sceur Nyamhindu, et Mutitsi
attendit Que son grand frere Kiga et une fille, Ainsi,
tandis, que K|?wa avait épousé sa sceur, Mutiitsi s'unit
atsia\/l nlﬁce, de Taquelle il eut trois fils : Serwéga, Miikono
et Muha,

19, Mutiitsi, sous cette forme, veut dire le Hamite,
Le récit n’a, de toute evidence, qu'une seule signification
symboliquement exprimee : a savoir qu’a leur arrivee



dans |’aire qu’ils occupent, nos Pasteurs s'interdirent
les mariages entre leur race et les autochtones. Que
Kigwa ait ef)ouse sa sceur, comme il a été dit au paragraphe
précédent, [a coutume de 'endogamie clanique conservee
dans sa descendance peut en étre un témoignage de va-
leur. Si son frere supposé avait epouse sa niece dans les
mémes conditions, les descendants de ce dernier au-
raient mémement maintenu quelque trace de cette in-
cestueuse union, par_une forme quelconque d’endoga-
mie ; ce qui ne se Verifie pas.

1. Abéga.

20, L%ponymie des Bega d(dont le radical du mot est
ega) trouve son_explication dans deux sources diffé-
rentes, La premiere est le récjit mythique lui-méme .
pour eluder les conséquences nefastés qui résulteraient
de l'union incestueuse projetée, Kigwa conseilla @ son
frere daller s'etablir sur'le versant dé la colline située au-
dela de sa propre résidence. Or le versant dune. colling
((jpas d’une_montag_ne), du moment que la proclivité Part
Un marais, se dit umwéga, du radical ega, ayant le
sens general de : redressement, pente douce. Une fois que
Mutiitsi eut construit sa_résidence en I’endroit indigue,
Kigwa l'interpella et s’informa : Qui &tes-vous ? My-
titsi répondit : Ndi umwéga wa killyal — Je suis
le versant d’au-dela (de la vallee) ! — Si vous étes
Umwéga, conclut Kigwa, vous appartenez donc a un
autre Clan ! En consequence, il vous est loisible d’epou-
ser une fille.de mon propre clan ! — Ainsi suggére,. ainsi
fait. — Les ingénieux compositeurs du mythe oublierent
I’inconséquence d’un pareil discours chez I'incestueux ma-
(i, époux de sa propre sceur. Ils ne penserent pas non plus
a ,I,’endoqamle clanique, persistant chez les descendants de
Kigwa, lequel P_retalt_un_e attention si meticuleuse a la
sauvegarde de l'interdiction traditionnelle en vigueur au



Rwanda. Comme Mutiitsi était désormais Umwéga, (wé
kiilya), ses descendants s'appelérent Umwéga au”singu-
lier, et au pluriel Abéga.

21. La deuxieme source de I’eponymie Abé%a, puisée,
elle, dans les traditions des mémorialistes, Dase cette
appellation sur leur ancgtre Sérwéga, fils de Mutditsi. Ce
nom se compose de trois parties * du prefixe s et du
déterminatif ru, intraduisibles sous forme séparee ; et
du radical egs. que nous venons d’expllgu_er. Le détermi-
natif ru change son u enw, toutes les fois que le radical
commence par une voyelle, comme ru suivi du radical
anda (au sens général d’extension) fait Rwanda -
vaste gtendue. Par la position du classificatif umu (au
pluriel aba) devant le radical ega, nous obtenons: la
denomination umu-ega (u = w) = Umwéga au sin-
qulier, et Aba-ega fab’ega) — Abéga, “sujvant la
fegle présidant a” la formation des éponymies (voir
chap. 111, n° 5).

22. Les Hamites idéalisés dans le Mutiitsi-personnifié,
n‘attendirent pas, nous, le savons hien, que Kigwa des-
cendit du ciel,_pour qu’il leur devint possible des’8tablir
au Rwanda. Dés lors, I'ancétre eponyme Sérwéga, pa-
rent de Kigwa, n'est quune fiction. Les Béga du reste,
debordent amplement fe domaine de nos Basindi, dans
le temps et dans |’espace. Bien longtemps avant que
notre actuelle dynastie ait pu affermir sa puissance,
les Béga régnaient au Burlndi. Leur souverain y était
le grand ministre de la secte des Bacwézi, quj voue son
culte au Kiranga (3). Leur lignée fut legalement

(3  Que le souverain du Burundi soit ministre de la secte de Kiranga, je ne
I’al appris que des Dépositaires du Code ésotérique. Je ne puis douter de la vérité
de leur information, car elle était en relation avec I'un de nos plus beaux poemes
de ce Code, a savoir le poéme appelé «la Voie des A breuvoirs » que Miitaga II
du Buriindi révéla a notre Mitara | Muyénzi. Par la révélation de ce poeme
important (cf. Le Code ésotérique de la Dynastie du Rwdnda, dans Zaire, Avril



éteinte (3) sous le régne de notre Mibdmbwe | Mutabazi.
Les Barundi introniserent alors Ntére | Rusatsi, fonda-
teur de I'actuelle dynastie, Le clan des Béga est, d’autre
Pag, repéesente dans les régions hamitisées qui entourent
e Rwanda.

23. . Des groupements importants de ces Béga étran-
Pers vinrent Se fixer au Rwanda a_ diverses epogues
es plus en vue respectivement originaires du "Ndorwa

1947, p. 379sq.), les 'Biru du Rwanda ont pu_entrer en contact avec le Code
ésotérique du Burundi. «Au Buriindi, ont-ils'affirmé, le roi n’est Pas au-dessus
de Kiranga : il est serviteur de I’'esprit en question et s'agenouille devant lui,
parce que la dynastie n'a -pas d'autre raison d'étre, en ce pays, que de présider
au culte de la Secte. L'ancienne dynastie des Bdcwézi (Bega{ qui a intronisé le
tambour Kalyénda, était une lignée de Immandwa, — Quant au Rwanda,
il en va autrement : le Roi est considéré comme supérieur & toute autorité, et
comme n’ayant au-dessus de lui que Dieu seul. Il ne peut ni étre initié a la secte
de "Lyangombe (le pendant de Klran%a), ni s'agenouiller devant lui. — Notons
en passant que les auteurs qui ont parlé de la secte des Immandwa, introduite au
Rwanda et au Burtindi par les Bdcwézi du Bunyaro, ont prétendu que Kirénga
du Burundi et ‘Lyangémbe du Rwanda, sont deux dénominations d’un méme
Personnage. Comme nous le décrirons ailleurs, il s’agit bien de deux sectes dis-
inctes. Bien plus, les MMéandwa du Rwanda se subdivisent, a leur tour, en deux
sectes, dont celle de "Lyangémbe a laquelle les Hamites pouvaient se faire initier.
La deuxieme secte, qui semble étre Flug ancienne, comporte des héros culturels
que les Bahitu ont amalgamesavec le cérémonial de "Lyangombe. Mais les Ha-
mites n'acceptent pas de se faire initier a ces héros des Bdntu ; ils disent : Ce sont
la des MMandwa des Bahiitu ; ce serait un déshonneur de nous plier, nous
Hamites, & leur autorité ! o _ _

. Dang I'aire centre-africaine des Codes ésotéro-dynastiques, on ne reconnais-
sait qu’un#)rmcg héritier unique par génération - un roi ne pouvait engendrer
gu_’un seul fils prédestiné a la méme dignité. Dot il appert que si le prince héritier,
déja publié comme tel, meurt sans laisser un fils, la dynastie est éteinte; peu
importe que le prince défunt ait des fréres :la méme génération était considerée
comme ne pouvant avoir plusd’un prince prédestiné & la dignité royale. L "ancienne
dynastie du Burundi (voir Inganji Karinga, vol. 11, chap. VI, n° 30) avait
sombré dans les mémes conditions. Personne ne pouvait y reprendre le pouvoir.
Un oracle détermina dans quelles conditions il était cependant possible d'intro-
niser une autre lignée. Ce fut grace a cet oracle que I'actuelle Dynastie du Bu-
rindi accéda au pouvoir, en la personne de ‘Ntare | Rusatsi, sous le regne de
Mib&mbwe | Mutabdzi du Rwanda. 1l a été démontré (cf. la Poésie Dynastique
au Rwénda, p. 41-42) que l'actuelle dynastie du Burindi compte 16 membres
3UI ont régné de pere en fils. — a’Arianofs, Histoire des Bagesera, souverains
u Gisaka, pp. 91-94, ou I'on lira I'extinction légale de la dynastie des Bazira-
nkénde, bien longtemps avant que le Rwanda n’annexat ce royaume.



et du Kardgwe, sont les Bakongoli et les Baréjuru.Ces
derniers sont teflement peu des Bega rwandais, qu’lls ont
leur mythe propre, expliquant leurs, origines célestes.
Leur ancétre éponyme, Ndjuru, était de la race my-
thique des hommes qui vivent dans le monde supériedr
au-dessus du firmament, dont le corps au teint hbronzé
est tacheté de blanc, et qui sont munis de Queyes.
Etant descendu sur terre, comme le font ses semblables,
durant la nuit, pour se ravitailler en régimes de bananes,
il ne put remonter au ciel avant le l&ver du jour. Les
terricoles lesés s'emparerent de lui et le maltraiterent.
|| fut amputé de sa queue et son retour au ciel en fuyt
définitivement rendu impossible. 11s’etablit des lors, prit
femme parmi les humains de notre monde et fonda ainsi
le groupe des Barel_uru. Le nom de Ndéjuru signifie : Je
suis au firmament. L’appellation de ses descendants, A ba-
réjuru, veut dire : Ceux qui sont au firmament,

24, Nous nous trouvons ici en presence d’un mythe
caractérisé, dont I'aspect particulier n'a heureusement
pas frappe l'attention de nos conteurs. Us auraient
essaye, en effet, de modifier profondément ce document
gm met en vedette I'incoherence des recits. f_orqes en vue
e rattacher les Béga a la famille des célicoles par la
parente avec K|(]1wa. Nous sommes des lors fondes a poser
cette question :Te mythe des Baréjuru n’aurait-il pas éte,
dans les debuts, commun g tous les Béga ? Ces derniers
ne l'auraient-ils pas mogifie, au Rwanda, pour rattacher
leurs_origines celestes @ un épisode plus anohlissant ?
Les Bare{uru sont, en effet, arrives en Rwanda a une
date relativement récente. 1ls n’auraient pas assisté a
la transposition du mythe en milieux rwandais.

25, La question ainsi posée en provoque. tout natu-
rellement une autre. Le mythe de Kigwa est-il propre au
fondateur de la lignée des Basindi ?°Ses origines célestes



n‘auraient-elles pas été empruntées 4 ce récit antérieur
des Béga ? La réponse & cette question n’est certes pas
possiblé. Mais il n’est pas inutile de la formuler, car la
supposition touche au probleme de l'interprétation des
cultures qui se sont superposées au Rwanda. Au cours
de m_onographles qui. suivront celle-ci, nous aurons
'occasion de souligner |'attribution au clan des Basindi
(e(rmants_ d’elements culturels manifestement étrangers
a Ta ciyilisation des pasteurs, ou clairement antérieurs
l'arrivee de Kigwa. Ne pretend-t-on pas, entre autres,
|ui attribuer 1a”qualité de premier Hamite arrivé dans
notre aire, alors que des princes de sa race sont la pour le
recevoir, [ui donner hospitalité et paturages ?

~26. |l ne serait donc pas improbable que les mémoria-
listes des temps anciens, aient attribué au groupe des
Basindi un mythe emprunté aux Béga, auxquels ils au-
raient accordé, en compensation, une participation intime
a la vie familiale de Kigwa. Nous devons nous rappeler,
en effet, que les, mythes renferment, trés souvent, sinon
toujours, “des reminiscences des temps prehistoriques
quils nous transmettent en poémes symboliques. |l
suffit de savoir les interpréter, Ici s'impose un' double
fait : les Béga du Rwanda participent au mythe des ori-
gines celestes des Basindi. Les Béga étrangers (Baréjuru),
ont un mythe parallele. D’ou hous concluons que les
Bet{;a, |ndePend_amment des Basindi, ont eu ce mythe.
Cette constatation suffit, pour la présente monographie.

2. Abakéno.

27. Les Bdkono régnaient sur le Bigufi, région sise au
nord-est. du Buriindi, Le clan comptait dés membres
dans l'aire du Rwanda actuel, bien longtemps avant le
re?ne de notre 'Cyilima | Rugwe, 17¢ ancétre du roi
actuel. Le nommé” Nkima, membre de ce clan, servit



d’intermédiaire & ce prince “[f).our obtenir Ja main de
Nyangige, princesse du Bugufi, qui sera mére de notre
Kigeli I" Mukobanya. Le Code ésotérique de la dynastie
en-a conservé des preuves que seuls peuvent mettre en
doute ceux qui ne comprennent rien a I'interprétation
?es documents les plus revélateurs dans I'analyse des cul-
ures.

0. Abaha.

.28, Le clan des Balia entra de bonne heure en rela-
tion avec le Rwanda des Bagindi, auxquels ils donnerent
la mere du 10e monarque. Ceci n’impligue évidemment
pas qu'a cette époque les Baha Etaient déja repre-
sentés effectivement au Rwanda. On sait gue nos mo-
narques, en accomplissement de certains points du Code
esoterique, fiancaient des princesses du Bugiifi et du
Buha, par l'intermédiaire de deleques. Le grand-pere du
roi actuel fut le dernier a conclure de "ces mariages
rituels, en envoyant une delégation aux_fing de lui ame-
ner de ces lointdines, et wrempliﬁgbjes fiancées, Les plus
illustres de ces derniéres furent Matdma, mere de Yuhi Il
Gahima 11, et Nyabihoro, mere de Mibambwe 1| Gisa-
nira. 1l est, en fous les cas, établi que les familles du
clan des Baha, actuellement considerees dans le Rwanda,
sont issues des immigres du Buha, ayant forme I’escorte
de cesh d_?ux futures reines meres, qui purent les enrichir
a souhait.

29. Rappelons que le Buha, dont il est question ici,
n’est pas le pays actuel de ce nom, situg au' sud-est du
Burlindi. 1] s’agissait d’un pays actuellement disparu,
que nos mémorialistes et nos detenteurs du Code esote-
rique de la dynastie, appellent uBuha bwa ruguru —
le Buha supérieur. 11 était limitrophe du Bugufi, et se
situait ainsi a l'est du Buriindi. Ce dernier royaume
aura annexé le Buha supérieur, ainsi qu’il fit du Bugfi.



Ainsi donc, de méme que la dynastie des Bak'éno régnait
sur le Bugiifi, celle des Baha gouvernait le Buha Supe-
rieur. D’ou |’on pourrait supposer que le clan des Baha
porte I'appellation du pa(){s . habifants dy Buha. Nous
n‘allons cependant pas, de ce chef, conclure que leur
ancetre gponyme Muha n’a pas existe. L ‘autre suppos-
tion, — & savoir que le paYs aurait ete denommé d’apres
la dynastie, — reste possible. Nous aurions donc initiale-
ment les Baha descendants de Muha, dont le domaine
aurait eté designe sous le nom de Buha = pays gouver-
né par les Baha.

30. Ce qui vient d’étre rappelé peut expliquer, en
partie, pourquoi les Béga, les Bakono et les Baha se
disent fréres, et se réclament d’un totem unique. Dans
un passe tres recule, leurs clans ont régné dans une aire
determinge : leurs pays etaient limitrophes. Il est des
lors_bien possible que’leurs dynasties aient eu commune
origine, et qu'elles aient conserve le totem unique de
leur ancétre commun (3).

Il Les clans des terricoles
(antérieurs a I’actuelle dynastie).

Abazigaba

31. Le clan des Bazigaba régnait sur le Mubali, contrée
actuellement devenue, dans sa partie orientale, le Parc

(M A propos des Bega, lire A. Moetier, Les grandes Iigines des migrations
des Bantous de la Province Orientale du Congo belge, Bruxelles, 1936, p. 465 sq.
On'y trouvera, dans I'organisation politique des Bakumu, les dénominations de
Moame, Ngbeka, Ntwale.” Dans I'ensemble de cet ouvrage, le terme Ngbeha (au
pluriel /-\_ﬂbeka) a le sens de :ancien, vieillard expérimenté dans les coutumes
et conseiller des jeunes. Je ne voudrais certes pas forcer les rapprochements. Il
n‘échappera cependant a personne qu'il y a relation entre Moame et Ntwale d’une
part, et d'autre part le Mwami et le Mutwére du Rwanda. Trouvant Ngbeka
(Abgeka) inserré dans cette structure politique, ne serions-nous pas portés tout
naturellement & penser a nos Béga ?



National de la Ké?_'e'r,a. Le premier ancétre de nos Basindi
Y recut I'hospitalite, des sa premiere apparition sur
erre. Comme il en, est des autres clans, les Bézigdba
debordent le territoire du Rwanda. La lignée de ce clan
fut vaincue et eteinte par Kigeti I11° Ndabarasa au
XVIIle siecle. En souvenir de I'hospitalité donnge par
Kabgja, roi du Mubéli, aux premiers Hamites Banyi-
%mya,_ le clan des Bézigéha est le Muse constructeur
es rois (Chap. IX, n° 250.). . |

Le clan dynastique reconnait ainsi, non seulement
que les Bazwlaba sont plus anciens dans le Rwanda, mais
encore que 1a premiere installation dans le Mubali fut
permise par le roi Kabéja, du méme clan.

Abagesera.

32.  Leclan des Bagesera déborde également le Rwa-
nda : Sses représentants sont répandus dans les contrées
limitrophes. |1 semble que ce soit ici le clan le plus an-
ciennement établi dans le Rwanda, si on Se refere a I
fonction qui lui revient d’atre le Muse universel, legiti-
mant ’occupation du sol pour tous les clans, sauf celui
des Basindi. Lorsqu’on voulait construire son habitation,
on pouvait deblayer le terrain et égaliser. Mais on ne
pouvait pas fixer les pises et comniencer les travaux,
avant qu'une bergeronnette (totem des Bagesera) ne vint
se poser sur |’'emplacement deblaye, en vue d'y prendre
des insectes. Les ouvriers s’eloignaient un peu.dé 'empla-
cement pour favoriser Iapproche libre de I'oiseau. Lors-
qu’il ne s’en présentait pas, on allait a Ia recherche d'un
membre du clan des Bagesera, qui venait fixer des Bl,ses
symboliques, autorisan{ I'occupant a batir son habita-
tion. En dehors du cas cité des Basindi et BAzigaba, aucun
autre clan ne peut, s’arro%er ce FrlvneZg]e de Muse
np%allageur d’habitations (Chap. VIII, n° 27 ; chap. IX,
n° 6 s0.).



33. Le clan des Ba?eser_a comme_nous venons de e
rappeler, deborde les frontieres du Rwanda ; on ne sau-
ralf donc le considérer comme purement autochtone
chez nous. Il @ donné une dynastie, celle des Bazira-
nkénde, qui régnait sur le Gisaka. Certains auteurs, se
basant sur le fait que la majorité des Bagesera est formee
de Bahdtu (de race Bantu) dans le Rwanda, ont hative-
ment conclu (iue les Bazirankénde etaient également dori-
gine Bantu, et qu’on ne saurait les aBpeIer amites. 1s ne
Seraient que des Bantu hamitises. Pareille position n’est
possible que chez des, auteurs peu au courant des clans
rwandais dont ils traitent. Comme nous I'avons tantot
expose, ce clan, tout comme celui de I'actuelle dynastie,
abrite aussi bien Hamites et Bahitu que Bétwa. Des lors,
la majorité des Bagesera Bantu purs au sein du Clan,
n’est aucunement une preuve_établissant que tous ses
membres soient des Bahitu (3).

34, Dautre part, en appliquant aux Bazirankénde
I'origine Bantu, on oublie qu’il g a une différence entre le
clan'et la dynastie envisagee. Or, dans la zone orientale
de notre Afrigue, aucune lignée non_hamitigue n’aurait
jamais 0sé ni reussi a s’imposer, a se faire admettre
comme soyveraine par ses Hamites voisins. Les Bazira-
nkénde étaient, et 1ls restent toujours, des Hamites de

(*) A. d’Arianoff, Histoire des Bagesera, chap. 11, affirme a bon droit le
caractére hamitique des Bazirankénde. — A. Pages, Op. Cit, p. 45, place le
Clan des Bagesera parmi les %roupes Bdnlu, sans aucune distinction. — L. Del-
mas, 0. Cit,, . 3, et pp. 144-145, déclare que tous les membres du clan en question,
y compris la lignée des Bazirankénde, sont des Bantu qui ne seraient passés
en partie au ranF de Hamites que par métissage. Comme nous I'avons déja signalé,
(voir note 33), l"auteur cité est induit en erreur par une interprétation littérale
du mythe faisant de Kigwa le premier Hamite de nos régions. L opinion de nos
mémorialistes ne saurait cependant étre acceptée a I'encontre des regles qui
s'imposent en sciences ethnologiques ;on doit recueillir les traditions, les classer
Far genres et appliquer a chaque catégorie les méthodes appropriées d’interpre-
ation. Le livre du P. Dermas est une mine précieuse de renseignements, dont le
seul point faible se trouve dans certains de sesapercus historiques et ethnogra-

phiques, ou font défaut des principes de base, propres a chague science mise a
contribution.



premiére qualité. 1ls avaient.un tambour dynastique re-
connu par les dynasties voisines, et son” Code ésote-
rique imposait Ie‘resPect, méme & nos monarques dy
Rwanda qui, apres l'annexion du Gisdka, tinrent a
liquider céremonieusement et legalement le symbole d'une
lignee hamitique, vaincue, Je™ me rends “évidemment
compte que pareilles allusions ne disent pas grand-chose
a CeUX quj jugent nos institutions gt du dehors et de haut !
|| faudrait sdvoir et surtout sentir ce que représente le
Code ésoterique d’une djnastie. Ensuite, 1l faut en
Ju%er les prescriptions, non pas_d’apres les criteres de la
critique européenne, mais en suivant les critéres locaux,
en vigueur chez les acteurs religieusement intéresses.
Aucun tambour dynastique dés roitelets vraiment
autochtones ne préoccupa nos monarques, puisque_ ces
dynasties purement Bantu n’avaient pas ce Code
esoterique dont les Hamites seuls possedaient le secret.

Abaslnga.

.35, Le clan des Basinga détenait jadis un vaste em-
pire, sous les monarques de"la dynastie des Barénge. Ces
derniers étaient denommes ainsi Parce"que le fondateur
eponyme de leur lignée s’appelait Rurénge (3), Les re-
Presentants de cetfe antique Ilgnee sont ‘appeles. actuel-
ement les Basm_ga-basangiwa- utaka ; c’est-a-dire : gw
se trouvaient déja dans le pays avant larrivee des
Banyiginya actuéllement rg?nants_. Les Basinga (Ba-
rénge) descendaient du 'Nkéle, évidemment ; leur nom
signifie : les Vainqueurs, dans le Gihima, langue parlee
au nord du Rwanda. La regllon,du Bugahe (principaute
de lgara), actuellement englobée dansle 'NKole, semble
avoir eté leur berceau. Les Basinga immigrés ultérieure-

(*) Les descendants authentiques des Barénge sont constitués actuellement
par la famille des Bacimbi, qui compte entre autres dignitaires, 4 chefs de pro-
vince.



ment, surtout sous MIbdmbwe | Mutabazi, puis sous
Yuhi 11 Mazimhaka, venaient de cette contrée. On ad-
met que les princes d’lgara étaient parents de ce clan.

Abacyaba.

36. Le clan des Bacyaba a régné sur le Bugdra,
royaume vaincu plus tard par notre Ruganzu 11 "Ndoli (3.
Efant donne I'existence de cette dynastie qui n’avait
aucune relation de parente avec le fondateur des Banyi-
ginya, on doit considérer comme simple invention le fait
%u_ej’eponyme des Bacyaba ait été Nyirariicyaba, fille de

ihanga. "N’allons cependant pas jusqu’a douter de
I’existénce de cette femme, a cause des recits mythiques
qui la concernent. Le Code ésotérique. de la dynastie
et les traditions intimes de la, Cour, affirment indubita-
blement qu’elle a vecu sous Gihdnga. Qu'il y ait des fa-
milles dénommées Bacyaba, parce que descendant de
cette princesse, c’est bien possible. Son nom fut calque
sur celui du clan existant des Bacyaba, mais il est faux
de la considérer comme mere éponyme d’un clan dont
I’extension territoriale débordait deja alors les domaines
de I'actuelle dynastie (4).

Ababanda.

37. Le clan des Bahdnda régna sur le "Ndiga, royau-
me qui se situajt dans le Rwanda _ central actuel, "Nos
memorialistes soccupent de cette lignée, sous les 3 der-

_ 33#) Cette dynastie des Bacyaba s'apfoelle Abagara dans les récits de nos mémo-
rialistes. La denomination provient-elle du fait qu'elle régnait sur le Bugdra,
ou bien le pays fut-il ainsi désigne, parce que gouverné par les Bagdra ?La réponse

a cette question, impossible d’ailleurs a déterminer, importe peu vraiment.

_ (4 Voir Inganji Karinga, vol. I, chap. V, n° ffi, ol I'on trouvera réfutée une
incohérence du recit mythique concernant cette princesse et son epoux désigné
sous le nom de Kézigaba. Les compositeurs du récit ont voulu, en effet, expliquer
I'origine des clans Abau%?ba, et Abacyaba, par le Fartage (des enfants entre
Kézigaba (d'o les Bazigaba), et Nyirartcyaba (d'ol les Bacyaba).



niers monarques avant |'annexion du ’Ndu?a par Miba-
mbwe | Mutabazi. Le Clan se reclame, cerfes, du totem
Hyene, mais dans certaines régions du Rwanda on
leur assigne plutot Igikéna (1€ Corbeau). 1l semble
cependant que ce soit [a une EPIUIOH moins géngralisée :
c’est pour cela que le totem Hyene leur a été ici main-
tenu, avec le desavantage de [e leur faire attribuer en
méme temps qu’aux Bacydba.

138, Si leur dénomination ne se rattache pas a un an-
cétre eéponyme, — qui nous est inconnu, — il faudrait
peut-étre envisager deux autres explications. Nous Sa-
vons, d’apres les traditions de nos mémorialistes, que les
conquérants_Babanda s'infiltrerent dans le Nduga, en
venant du Bugesera. Or le sens étymologique de Ba-
banda est: Ceux qui montent (d’un verbe ancien :
Kubanda). Ils exercaient le métier de devins et de plu-
viateurs.. Ce fut en cette qualite, que, se Rrevalant d’une

luie qui mettait fin a une longue sécheresse dans le

duga, ils detronerent le dernier regnant des Barénge.

39. D’autre part, sous Mib&mbwe | Mutabazi, 3 I'in-
vasion des Banyoro, notre monarque envoya une deléga-
tion aupres_de” Mashira, devin renommé {le dernier Té-
?nan_t es Babdnda), lul demandant oracle et renfort.
| |ui faisait dire :"«C'est aujourd’hui le tour de mon
Rubanda ((Peuple du Rwan_da)l,\ ce sera demain celui de
ton Kibanda !'» |l semplerait dés lors que le royaume de
Mashira, .qui debordait du, reste le I,\IdugaJJropre_ment
dit, aurait ete_denomme Kibanda. Dou fa dynastie des

Babanda aurait calqué son appellation sur celle de son
royaume.

Abénengwe.

40. Le clan des 'Bénéngwe gc’est-é-_dir_e Fils du léo-
pard) régnait sur le Biingwe; dont le territoire est a cheval



sur |a frontiére sud, en territoire d’Astrida. Comme il est
facile a constater, la dynastie avait une appellation dont
le radical s"apparente a celui du pays. Ce royaume abri-
tait d’autres %roupe_ments, tels queles Bényakdrama, et
les Bénérwamba, qui semblent étre plutot des denomina-
tions de familles que de clans. En fait, le Bplus gros con-
tingent de ces deux groupements est au Burundi ; mais

leurs représentants rfwandais ne se réclament d’aucun
totem que I'on sache.

Abongéra et Abingira.

41. Le clan des Bonggra, en voie de disparition, re-
gnait sur Biiriza, le Bwanacydmbwe et peut-étre_aussi
Sur une partie du Bimbogo~actuel. On ne sait rien de
plus sur ses origines.

42. a) Le clan des Biingura est le seul qui n’ait ja-
mais eu de dynastie, parmi les clans proprement
rwandais. Comme il a éte dit au sudet d’autres clans,
celui-ci n’est pas limité au_seul Rwanda. On le rencontre
en dehors egalement. 11 existe, au sujet de cette appella-
tion_de Biingtira, une distinction quil ne serait pas
inutile de rappeler. .

b) Lorsque Gihanga décida d’abandonner les insignes
de’sa royauté pour” adopter le Tambour, il recourut
aux bons offices de Rubiinga, qui lui révéla une partie au
moins du Code ésotériqué des Barénge. A la suite de
cet inappréciable service, Rubtinga fut Surnommé Mwdin-
glra, du verbe Kwiingura = faire accomplir du pro-
?res; parce que, precise le titre Iou_angeur, yinguye
ngoma Ubwiru_= il a doté la dynastie d’un code eso-
terique (litt, : il a surajoute le"code eésotérique a la
dynastie). Etant donné son surnom louangeur de

wlngira (le Surajouteur), ses descendants du_ clan
Abasindi, sont parfois dppeles Ablngiira, d’apres



I’appellation de leur ancétre. Mais il est clair que_cette
denomination n’a rien de commun avec le clan, qui n’en
est méme pas homophone, puisque la tonalité est diffe-
rente dans les deux mots.

AbAslta.

43. Le clan des Basita, semble &tre de trés récente
date.au Rwanda ou il est faiblement représente. Il est ori-
gl,nalre du 'Nkole, pays ou il figure parmi les plus consi-

erés. Mais au Rwanda, il occupe un rang moins enviaple.
Le plus gros contingent en ‘est constitue de familles
influentes” de I'ancien royaume du Gisaka, annexe il y
a cent ans.

44, Voila les principaux clans du Rwanda. Qui dit
?r_m@lpal, sous-entend  secondaire, eévidemment! De
ait il'y a d’autres clans, mais qui ne meéritent vraiment
pas ce nom. Il s'agit de quelques groupes sans totem
que l'on sache. Leuts dénominations  ont |air d’8tre des
clans, mais on ne_lpeut pas savoir $'il ne s'agit pas plutot
d’eponymies familiales. Il faudrait les situer dans leurs
reglc%ns d’origine et voir a quoi ils correspondent exacte-
ment.

(45, Parmi ces quasi-clans, mentionnons, comme d’ori-
gine. hamltlguey les Bakomankali et Ies,_’B|sh|gatwa (41?,
originaires du 'Nkole. Les Bahinda séjournant sur [e
terfitoire du Rwanda ne_ sauraient étre placés sur le
méme pied que ces quasi-clans : ils appartiennent au
?roupe puissant, dont differentes dynasties regnent dans
aire setendant dy nord (i)ar,l’est) au sud-est du Rwa-
nda. Ce clan doit étre replacé dans son propre milieu,

Il en va de méme des groupes provenant de la zone sise a
(4)  Notons que le P. Deimas appelle ce groupement A béshigdlwa, ce qui

risquerait de fausser l'orthographe chez les lecteurs non avertis. 1l s’agit donc
biende Ablstiigdtwa, avec «i» et non AbAshigatwa, avec «a »



I'ouest_de la ligne formée par le lac Kivu et le cours de
la Rusizi. Les quelques Bdhavu que I'on peut rencontrer
a l'ouest du Rwanda appartiennent "également au
%roupe qui peuple la rive occidentale du lac, a la hauteur
e I7le IJWld( . Les Bagwabiro, nombreux dans notre

province ‘nord-occidentale du_Bugoyi, sont origlmaire%
§ 50N

de notre province centrale du Bunyambirili (4. Tls son
membres du clan des Basinga ; ils doivent &tre conside-
[és en consequence comme”un groupe familial, et non
comme un clan.

V. A la recherche de nouveaux clans.

46. _Le R. P. Dr Schumacher (4 signale d’autres
clans : il note, en effet, trois nouvelles denominations de
totems, mais aussi des groupes au sujet desquels il donne

(*) La peuplade de Bdhavu gouvernait jadis une principauté puissante au
Rwénda actuel. Notre Kigeli | Mukobanya guerroya contre I'un de leurs princes
du nom de Murinda. (Cf. La Poesie Dynast, au Rwanda, p. 34). 1] est dés lors a
supposer que la re;non, actuelle du Buhdvu fut occupée Rar des émigrés de la rive
orientale. Ce qui ferait que nos quelques Bahavu du Rwanda occidental cons-
titueraient un groupe d’attardés. o .

(45) A. Pages, 0p. Cit., p. 45. Je ne saurais en finir avec les références concer-
nant les Bagwabiro. Ils ont eu la bonne fortune de se trouver tout a coté du
P. Pages gm les a fait connaitre, ainsi d’ailleurs que d’autres groupements de la
plaine du Bugoyi. Ce missionnaire fut, en effet, pendant plus de 26 ans, supérieur
du poste de Nyindo, dont relévent ces groupements. A lasuite du Révérend Pére,
tous les auteurs citent les Bagwabiro a l'instar du clan des plus représentatifs
du Rwanda, ce qui fausse notablement les réalités. Si chaque supérieur de
poste avait eu les golts trés recommandables du p. Pages, toujours porté a
connaitre les institutions de ses ouailles, les ethnographes et ~ethnologues
auraient été embarrassés par I'abondance des matériaux. On devrait rappeler
que les B@giwéblro et leurs autres voisins du Bugoyi, ne représentent pas dans
notre société ce que la littérature ethnographique tendrait a leur attribuer en
genéral. Précisons cependant que le Bugoyi reléve d’une culture spéciale, carac-
teristique. D'autres regions du Rwanda sont dans le méme cas :chaque zone méme
a l'intérieur du pays, présente des éléments culturels régionaux. Donnons donc
aux Bagwabiro et consorts ce qui leur est ddi, mais tachons aussi de proportion-
ner nosDJugementsaIa valeur réelle des faits, , )

(446 3; Schumacher, Die Physische und Soziale Umwelt der Kivu-Pygméen,
pp. so-sf.



les totems classiques intervertis ; voici I'essentiel du
passage auquel nous faisons allusion :

CLANS TOTEMS
Abahilira Uruvu | e caméléon)
Abahoma - ABABANDA Urutoni la genette)
Abachira Imraondo  (leserval)
Abarembo ==Abahangara Immondo |d.1,
ABASINGA - Ingwe le 1éopard
ABASINDI = Abasigi Urutoni la genette).

_Les noms écrits en majuscules I'ont été par moi, pour
indiquer des groupements qui nous sont déja connus.
L"auteur cité, en ce gui concerne les trois clans en ques-
tion, pense reconnaitre, en cette interversion ou varia-
tion de totems, des indices historiques d’&poques. ini-
tiales ou les clans actuels vivaient en d’autres conditions.
Je crois_cependant que, dans la plupart de ces cas, sa
supposition est insoutenable, comme je vais le demontrer.

47.  En ce qui concerne les Bachira (totem immo-
ndo = serval), je nai rien a objecter, le groupe_n’étant
sirement pas un clan rwandais. Quant aux Balihira,
ils sont nombreux dans le pays. Les milieux dans les-
quels ils vivent les considerent cependant comme des
fractions familiales immigrées du Gikore, massif monta-

neux situé dans le territoire du Kigezi, au nord du
dwanda. J 'ai voulu faire verifier, a nouveau, mesinforma-
tions anterieures, et en écrivis a deux abbés rwandais,
superieurs de missions sur le territoire desquelles vivent
des centaines de . foyers Balihira. L’abbe Bernars
Manyurane, SUperieur de la mission de Rilindo, me re-
Fon It : les Balihira sont membres du clan des Bungura,
eur totem est ifundi. — L’abbé Canisius Kabagamba,
supérieur de la mission de "Némba répondit ; les Balihira
que jai interrogés affirment que cette denomination Bali-
hira” designe & la_fois le clan Ubwoko et la famille
Umulyango. — Ceci prouve eévidemment que les in-



teressés ne comprenaient pas exactement la portée de
la question posée, car une méme dénomination ne peut
designer clan et famille a la fois., Mais I’abbé Kaba-
GAMBA put mettre la chose au clair, en interrogeant le
nommé Léopold Muyogoro, ancien sous-chef du” groupe
des Balihira en question. Muyogoro répondit ; La deno-
mination de Balihira est "une eponymie familiale ;
leur clan est Abungura. — Et |'informateur précise
«Lorsque je fus, nomme sous-chef en leur localite, étant
donng 8ue je suis du_clan_des Bacyaba, je ne pus pas re-
cevoir de mes sujets Balihira la préstation des semences :
il est interdit, en effet, que les Bingura donnent des se-
mences au clan des Bacyaba. »Notons que Muyogoro,
lorsqu'il devint sous-chef de ces Balihira aux environs de
1920, etait.un devin renommé, ce que |'abbé K abagamba
avait oublié de mentionner. Cette particularité doit faire
mieux saisir Ia portee de son témoignage : 1a coutume, a
cette e[)_oque-la, obligeait les contribuables de la localitg
a.se cotiser, pour donner a leur nouveau dignitaire admi-
nistratif, des paniers de haricots et de sorgho en vue d’en-
semencer ses cham_ﬁs. Muyogoro N’en Bouvalt accepter
rovenant des Baljhira, parce gue membres du clan des

(ingura, auquel la coutume aéfend de donner des se-
mences au clan des Bacyaba. o

L’abbé Kabagamba P0Sa la méme question & E. Ka-
lima, Chef de |a province du Kibali, et ensuite a Sekanya-
mbo, SQUS-chef de Gako, qui commande un autre
groupe mportant des Balihjra. Les deux informateurs
confirmerent exactement le témoignage de L. Muyogoro,
en disant que la dénomination “Balihira est une
epo?%mle familiale, et que leur clan est celui de Bungu-
ra («).

()5) Par souci de rester fidele au respect de toute information susceptible de
guider les recherches ultérieures, nous devons retenir la double réponse donnée
par des Balihira a I'abbé C. Kabagamba. ls ont affirmé que le terme Balihira
désigne en méme temps éponymie familiale et clan. Tout en n’acceptant pas la



Abahoma = Ababanda.

48.  Rappelons que le terme Abahoma signifie : ha-
bitants du Buhoma, province en territoire de Ruhéngeri.
Les traditions locales affirment que les premiers defri-
cheurs venaient de Ia_localité de "Ntényo, dans la pro-
vince centrale du ’Ndiiga. Rien de plus naturel des lors
que_de rencontrer des representants du clan des Bahanda
au Buhoma, puisque le Ndiiga fut justement le domaine
des Babanda, comme nous |'avons rapporte. Est-ce a dire
cependant 3ue tous les habitants du Buhoma soient
des Babanda ? Certainement non. Le P. Schuma-
cher aurait donc di se rendre compte de ce que le terme
de Bahoma n’est pas clanique, mais géographico-poli-
tique. Il s'agit d’hommes de tous les clans, sejournant
dans ladite province. Parmi les Bahoma, nous avons des
Babanda, se réclamant de I’Hyene comme totem. Per-
sonne ne peut modifier cefte donnée deja établie,
repandue dans tout le Rwanda. Ledit auteur a-t-il une
categorie de Bahoma se réclamant du totem «Ur{itoni »
(la genette) ? La chose est tout a fait possible. Mais de

possibilité de principe a cette coincidence des deux institutions, nous devons
accepter C{ujl est possible de trouver des Balihira qui descendraient d’un ancétre
éponyme trés rapproché ayant répondu a ce nom. C'est-a-dire que le vaste groupe
des Balihira peut avoir compté, parmi ses membres, un homme illustre appelé
Mulihira, dont les nombreux descendants auraient été dénommés Balihira. Le
fait est possible en soi, bien (1_u’,|l soit improbable. D autre part, les Balihira inter-
rogés, pour justifier la qualité de clan, auraient di indiquer eux-mémes leur
totem ;1'abbé C. K abagamba a malheureusement oublié de leur poser la question.
L. Muyogoro @ dit @ l'abbé C. K abagamba que le totem des Balihira (dont jl
était jadis sous-chef) serait igikOna —Ile Corbeau. Cette information n’aurait
sans doute pas retenu mon attention, puisque ledit informateur n’ignore Fas le
totem correspondant au clan des Bungura. Malsyalljugqutlle de la signaler au
lecteur, parce que le R. P. Pauwets, P. B., a donné la méme information SCI. La
magie au Rwanda, dans Annali Laleranensi, Roma, vol. XV1I, 1953, p. 143). Il
semblerait donc que les Balihira, groupe indubitablement étranger au systeme
clanique rwandais, tout en étant des Bungura, ne le furent pas initialement dans
la méme structure sociale que les autres membres de ce dernier groupement.
Ceci laisse la ?orte ouverte a toute vérification ultérieure, surtout dans Iaire
du Kigezi qui fut le berceau des Balihira.



%uelle catégorie de Bahoma s’agit-il ? Voila le probleme !

eux donrees incontestables | az les Bahoma sont les
habitants du Buhoma, ce n'est pas une a?pellatmn
clanique, b) Les Babanda ont I’hyene pour totem, c) Il
reste a identifier le groupe d’entre les Bahoma, qui
se reclamerait de la genette.

Abarembo = Abahangara.

49, Ici Jes Bahangara sont considérés comme un
grouFe, originaire du Burémbo. Je dois faire remarquer
que |a dénomination de Abarembo est ici équivoque. —
a) Iy aune famille determinée qui, en tant que fonc-
tionnaires de la Cour, est ainsi appelée, du nom de |a
région qu’elle habite, en territoire de Nyanza. — b) On
B_eut aussi_entendre, par Abarémbo, les hommes qui ha-

itent le Burémbo, la méme regElon, actuellement englo-
bée dans la Provmce du 'Ndiza. En quel sens le P. Schu-
macher entend-il la dénomination en questlon 7 Les
Barémbo fonctionnaires de la Cour se réclament du to-
tem Crapaud, étant donné qu'ils appartiennent au_clan
de Béga. D’autre part,_les Barembo_fh,abltants du Burg-
mho) relevent de plusieurs clans ditférents. I,y aurait
certes moyen de supposer ceci ou cela, au sujét de ces
Bahangara. Mais cela importe vraiment peu. puisque
I’equivoque ici relevée est un fait qu'il me suffit de souli-
gner.

Abasxndi = Abasigi.

50. Nous savons que les Basindi ont pour totem |a
grue couronnée (Umusémbi). Le P. Schumacher parle
ici de la_branche Abasigi qui, se disant appartenir au
clan des Basindi, repondent cependant au totem Urditoni
(la genette). Ici s'impose la méme remarque que dans



les paragraphes précédents, au sujet de la dénomination
A,bamgl, il'y a equivoque. Il gxiste un ?roupe familial
repondant a ce nom; la famille des, pluviateurs offi-
ciels de |a Cour, descendant de Ngram‘lkenke. Leur clan
est celui des Basindi. Pour contrler a nouyveau mes in-
formations, j‘ai pose la question a ce sujet a I'abbé Ber-
nard Manyurane, superieur de la mission de Rulindo,
dont les Basigi sont les quailles. Par la lettre a laquelle
nous avons tantot fait allusion, il repondit :

Les Basjgi, descepdants de Nyamikénke, sont du clan
des Basindi’; quant a leur totem,"vous le connaissez hien,
c’est Ia grue couronnée = umusambi.

D’autre part, ces Basigi ont donné la dénomination de
Busigi a la région quils habitent, et qui etait jadis leur
fief inconteste. La région est actuellement englobée dans
la province du Rikiga. Les habitants du Busigi, qui ne
sont pas tous descendants de Nyamikénke, sont egale-
ment a{)peles geographiquement” des Basigi. 1ls appar-
tiennent a plusiedrs clans. Qu’on y puisse rencontrer
un grouBe reR/londant au totem de I3 genette, rien de plus
concevaple. Mais la question serait “de savoir de Quel
?roupe il s7agit, 11 est simplement exclu d’attribuer ce
Eg)te_mdaux Basigi pluviateurs, car ils sont du clan des

asindi.

51, Pour conclure, I'auteur cité ne s’est donc, pas aperfu
de I’_equ,lvogue qui planerait sur les informations qu'il a
consighees dans son ouvrage. Que I’on veuille bien"com-
prendre exactement ma pénsée : 1° Je consfate les faits
(que je viens de résumer, gui me semblent inéluctables en
tant que faits. 2° Je ne gis pas que le P. Schumagher
n’a pas releve réellement les informations qu'il nous livre.
3° Je ne nie pas non plus I'eventuelle existence de groupes
sociaux répondant a ces nouveaux totems. 4° Joaffirme
seulement, et tres clairement, deux choses : a) les Baba-



nda, les Basindi, les Basinga et les Béu?éba repondent
respectivement aux totems de I'hyene, de fa grue couron-
née, du milan et du leopard. Et j"ajoute que personne au
Rwanda, sil est au courant des faits, ne peut ignorer,
ni confondre, ni intervertir ces totems, b) LeS nou-
veaux totems mentignnés par le P. Schumacher ne
peuvent pas encore étre considérés comme indices de
quoi que ce soit des egoques plus anciennes, puisgu'il est
évident que leur attribution repose sur des données pour
le moment contestables.

V. Les interdictions. — Imiziro.

52. Nous ne pouvons terminer ce chapitre, sans dire
un mot des interdictions = Imiziro, qui constituent une
espece de totems négatifs, Ces interdictions, quoique
ne s'étendant pas en principe a tout le clan, interessent
parfois une immense portion de Ses membres. Dans
d'autres cas, au contraire, I'interdiction concerne telle
famille determinee, au sein_du clan. L’origine de ces
interdictions n’est pas spécifiquement clanique : il s'agit
de souvenirs hIS'[OfI_ClueS,, perpétuant en quelque softe
la mémoire d’un fait determiné. Pour certains cas, on
connait bien les faits dont l'interdiction sert de temoi-
nage. Pour d’autres cependant, on a retenu J'interdic-
lon, mais les circonstances de son origine ont éteé oubliges.

53. Dans son ouvrage déja cité, sur les Généalogies
de la Noblesse du Rwanda, pp. 20-21, le R. P. Delmas,
expllqhuant Tétymologie du” verbe kuzira, auquel se
rattache imiziro (au singulier umuzwol), choisit I'une des
significations a moins ‘exacte, semble-t-il, || traduit :
kuzira = craindre. Si le sens qu'il a choisi était exact,
le substantif umuziro signifierait I3 crainte. 1l s%st

certainement apercu de ‘cette conséquence inévitable,



car il s'est abstenu de traduire le mot lui-méme, se con-
tentant de donner la 3|%n|_f|cat|onAd_u verbe seul. En fait,
le verbe craindre se traduit par gtinya.

54, Le verbe kuzira, lorsqu’il signifie I&tat. d’ame,
la réaction psychologique ?rovoque,e par un incident
quelconque de1a vie Courante, signifie :vouer une haine
irréductible a. On dira : 'Rwégo azira Rwéma = 'Rwégo
éprouve pour Rwéma une haine profonde, irréductible. —

ans ce cas, le verbe kuzira ne donne pas origine au
substantif umuzirg ; on ne peut Pas dire que tel individu
eprouve umuziro a 1’endroit de tel autre.

b5. Tandis que dans le sens qui nous occupe, le verbe
kuzira a une signification religieuse, |ndependante des
reactions personnelles de I'individu. 1l a ici le sens de :
interdire religieusement. Le verbe comporte. alors et
alors seulement le substantif umuziro = interdiction re-
ligieuse ; c’est-a-dire : interdiction comportant, d’une
facon immanente, des sanctions automatiquement infli-
geables a quiconque la transgresse, volontairement ou
involontairement, méme a son insu. C’est pourquoi une
phrase comme celle-ci : Abanyiginya bazira imhwi, doit
se traduire : Sur les Banyfginya pese I'interdiction de
I'animal imhwi.

56. Il serait difficile de détailler les interdictions de
ce genre, car elles sont nombreuses. Mais, qu’elles pesent
sur-un clan entier, sur une famille ou sur un groupe
de plusieurs familles, la note essentielle est la méme.
Tel ancétre, dont descend le groupe intéresse, a maudit
quiconque de sa descendance agirait de telle ou de telle
facon ; ‘toucherait tel objet, ou se marierait dans, tel
clan ; possederait une vache de telle robe ou méme
t?lucheralt 4 quoi que ce soit ayant été en contact avec
elle.



57. Cette malédiction fulminge par I'ancétre devient
une loi d’un ordre Supérieur, supra-sensible, indépen-
dante de toute attitude ‘consm_ente_ Ou_inconsciente)
de tous ses descendants. E I’othatlon resultant de Ia
decision ancestrale s'exprime par [e terme technique de
umuziro. De méme, l'objet de I'interdiction sera appele
de ce nom, par rapport au groupe qui s’en garde : on
dira: Tel animal, telle action, se fiancer dans tel clan,
etc., c’est un muziro pour tel famille.

58. a) Mais il y a aussi des interdictions s’attachant
aux dIEnIIES, dont n’importe quelle personne est re-
vetue. Le roi, le chef d’armée, le dépositaire du Code
esotérique de la dynastie, le devin officiel de la Cour,
etc., voila autant de dignitaires qui, une fois qu’ils sont
investis, observent desinterdictions inhérentes a leurs
fonctions. Ces interdictions ne s‘attacheront plus a la
personne, dans le cas ou elle perdrait sa dignite,

_b) Dautres interdictions enfin pesent sur I'état so-
cial des personnes, suivant également leur sexe.

59, Comme ces indications le laissent entrevoir, les
interdictions, ne sont pas, uniquement claniques, fami-
liales et sociales, en considérant ces dénominations sous
leur signification obvie. Le sens profond des miziro se
situe ailleurs, sur ce plan supposé de sanctions automa-
tiques, produisant les mémes effets dans_tout individu
qui tran_sqresse la défense aussi bien cIanl(iue, familiale
que sociale. Nous nous promettons d’analyser, en une
autre _monographie, la structure de cette’ conception
des miziro, dans la culture rwandaise.

60. Clest le motif pour lequel il a semblé inutile de
donner ici une liste quelconque de certains miziro, On en
a toutefois rencontré deja et on en trouvera dautres
dans les chapitres qui vont suivre. Qu'on se rappelle,



F_ar exemple, au debut de ce chapitre, au n° 3, I'interdic-
jon de tuer la bergeronne,t,te et le corbeau. Au n° 5,
la défense au clan des Basinga de donner des Reines
Meres & la Dynastie. On verra au chap. Il1, n° 14-18,
‘interdiction de communiquer avec ceux qui ont verse
e sang d’un_parent. Il en sera de méme au cours des
chapitres suivants. Ceci pour rappeler que toutes les
allusions a ces interdictions ont ete insérees sciemment
narce quil aurait ete difficile de les eviter sans fausser
a conception rwandaise de la famille et de ses fonde-
ments su(i)rAa-sens_lbIes. Nous nous promettons, comme
il vient d’%8tre dit, de reprendre, en leur propre con-
texte, Ces conceptions qu’on rencontrera insérees, pour
ainsi dire prématurement, dans la structure des organisa-
tions socio-familiales.




CHAPITRE 1l
LA FAMILLE ET LA PARENTELE

[. Les familles.

A. La structure de la famille.

1. Umulyango (famille), au pluriel Imilyango (49
ne représente pas le méme concept que dans laire de I
civilisation européenne. Au Rwanda, comme partout
ailleurs en Afrique centrale, le foyer (pere et mere de
famille avec leurs enfants) ne constilie pas une _fa-
mille ; c’est un élément concourant a former Ia famille.
Clest un aspect qu'il fallait souligner clairement des
I’abord, afin que les descriptions ‘qui vont suivre ne
soient pas comprises a |'européenne.

(*’? Um[]lydn((i]o, au pluriel Imilyango ne.Feﬁut se confondre avec Vmalyango
(porte, entrée, d’une maison), au pluriel Imi i/ango, comme certains voudraient
le faire. Les mots qui ont le méme nombre de lettres peuvent, en langues africaines,
différer complétement, en raison de leur tonalité respective. Les principes a
suivre ici ng sont donc pas les mémes que ceux des langues indo-européennes. Si
ce phénomene de tonalité rogrea la linguistique africaine, pouvait étre impu-
nément plié aux caprices de chacun, on aboutirait a des résultats déconcertants,
On affirmerait ainsi, par exemple en la langue du Rwanda, quelque parenté
d’étymologie entre les termes suivants :

Umusambi = la Grue couronnée et Umusambi
Ikirére = le firmament et Ikirére

la Petite natte.

|a feuille séche de bana-
. nier.

‘Umwénda = ladette et Umwénda = la piéce détoffe,
Umizigo = Ile fardeau et Umuzigo = le meurtrier d’un parent
o , e quelqu’un.
Umuhozi = le vengeur et Umuhozi = lessans-clan(sanstotem),

Urutoki = le doigt et Urutoki = la bananeraie.



2. Les Milyango sont les groupements en lesquels se
subdivise le Bwoko™(clan) .Par analogie avec les socites
de culture paralleles a 1a notre, on Pourralt_egalement
appeler les Milyango sous-clans et phratries. |1l est
cependant preferable, en cette étude, de maintenir le
terme de famille. Cette préference ne peut probable-
ment pas, étre prouvée par des arguments irréfutables
pour_un etranger, car il'y a une grosse différence entre
savoir seulement, et savoir et sentira la fois. Ces Froupes
gm nous.occupent, vus de I'exterieur sous le simple angle

U savoir, sont sous-clans ou phratries, au choix. |l
suffit, en effet, qu’on comprenne la notion que tel auteur
avait envisagee. Toutefois, lorsque ces groupes sont exa-
minés de I'intérieur, ils présentent une structure intime,
que des termes incolores ne peuvent plus rendre avec
exactitude.

3. Donnons tout d’abord le schéma de |a famille
(Umulyango), afin que nous puissions nous y referer en
conorllallssance de cause (4). Voici un arbre genéalogique
modele :

MIHIGO : .
- |i-Rugero lg_MUshi iR gy .Eé\‘h%"erﬁnga
L. 3- 4 5 Rugira | gggggw:i
i E_Muk|ga g_Murashl )iRushema ::3\\/’33\2&} ES'B%R‘;'““
> 3. & 5 ‘Sémbebaj © SUNONC.

6 Kagaho

2Maréma 3Rigo /4 Mugema (5Kag?ro 1eGag§te
5Masdka {6 Rugina

INtama  2- 3- 4- 6 Njangwe
2- 3 4- 5 Kajlga j 6 'Sénkware
6 RUtézi

(¥) L. Dermas, 0p. cit,, consacré aux généalogies de la noblesse du Rwanda. —
A. d’Arianoff, Histoire des Bagesera, pp. 73-87; 127-128.



~ 2Mishako / 3 Sesého f4MInEN g piire 1 8 Katima
I Mwambi 2. 3- 4- R
) 3- 4 5 Nkiiba 18%@”@
1 Méacimu { 2 Muheto {3 Ngabo {4 Nkiibito {5 Nkubana{ 6 Rukina
1Rukara {2 'Rwégo {3 Ndanga {4 Kiragi 'g%lggf}ﬂg &gg:’b;agbl}’g
Voila donc un groupe d’hommes, descendant d’un
méme ancétre du hom de Mihigo. La table n’est qu’un
schéma ; supposons que le groupe totalise en realite
80 foyers a [a sixieme genérafion. Ces 80 foyers forment
ensernble une seule et méme famille.

4. A quel clan appartient la famille descendant de
Mihigo ?" Le groupe se réclame de la hergeronnette
comme totem.” Les 80 foyers sont don¢ du”clan des
Bag%ese_ra. Mais a l'intérieur de ce clan gxiste une pléiade
de Tamilles constituées de la méme maniere. Comment les
distinguer entre elles ? La réponse est simple : chaque
famille a un ancétre éponyme, son fondateur. Pour de-
signer chaque groupe, il suffit de prendre le radical du
nom de cet ancétre, et le faire préceder du determinatif
umu au singulier, qui deviendra aba- au pluriel. De
cette facon, le singulier désignera chague membre du
%roupe, consicere isolement, tandis que le Flurlel servira

un" nom _collectif pour sjgnifier la, famille en son_en-
semble. Ou est, en ce cas Prems, le radical dunom Mihigo ?
Voici : |a premiere syllabe Mi- est un determinatif.
Le radical est higo, dont la derniere voyelle -0 est
une simple deésinence. On dira donc de chague membre
de la famille qu’il est umu-higo — Umuhigo et de tout
le groupe qu'ils sont aba-higo — Abahigo.

5. Notons que ce procédé de désigner les familles a
subi une modification que révele I'histoire de ces orga-
nisations. On reléve, en effet, deux périodes netfemeént
distinctes, dont la premiere va de temps immémorial



jusqu’au regne de Yuhi I Gahima Il (début du XVles.),
et 1a deuxieme, du regne de Ruganzu 11 & nos jours.

1° Durant la premigre période, on designait la famille
comme suif : a). Le. nom de lI'ancétre éponyme restait
intact, le déterminatif uni au radical, b) On faisait préce-
der ce nom du mot 'Abéne, composg du, radical eng —
fils de ; et du_determinatif umu- au singulier, qui devient
aba- au pluriel ; le singulier umu-, devant 'le radical
ene commencant par une voyelle, change évidemment
le u en w {voir chap. II, n° 21), tandis qu’au plu-
riel, aba- perd son deuxieme a par elision. Ainsi avons-
NOUS : umweng au smgzuller, et abene (ab’ene) au pluriel.
Exemples ; des ancétres Miinyiga, Mugiinga, Mwéndo,
GU'ore, Gatambira, Gahindiro, nous avons respective-
ment les familles appelées: ‘Abénémanyiga, 'Abénemugin-
ga, 'Abénemwéndo, ‘Abénégitore, ‘Abénegatambira, Atene-
gahindiro, tc. o

2° Depuis, le regne de Ruganzu 11 Ndoli, les dénomi-
nations familiales suivent 1a régle decrite au n° 4 ci-
avant, consistant a ne respecter ‘que le radical du nom
de I'ancétre éponyme, et abandonnant I’emploi de
JImwéne-'Abéne (48)¥

6. Apres cette digression linguistique qui a son impor-
tance en la matiere qui nous occupe, revenons a notre

(4% La premiére période ne comporte que deux exceptions : Abdkwbbwa
et Abdnama (au singulier Umikwiibwa et Umdnama) qui suivent toujours le
procédé de la deuxieme période. — Notez la différence entre Umikwdbwa
(Abdhwobwa) — descendants de. Mikwobwa ; et umukwobwa (abakwObwa) =
jeune fille. Les deux mots se distinguent par_la tonalité.

D’autre part, les familles de la deuxieme période ne comJ)O(tent qu’une seule
exception : 'Abcnénydgishéja_ (au singulier "Umwénénydgdshéja) qui a repris
la regle propre aux noms similaires de la_premiére période. — La modification
intervenue aurait-elle été introduite, principalement du moins, pour écarter
toute confusion entre les familles issues d’ancétres homonymes ? On peut le
supposer en prenant, par exemple, deux fondateurs éponymes ayant vécu respec-
tivement dans I'une et l'autre période : les descendants .

du ler Gahindiro fils de Mibambwe | = 'Abénegahindiro
du 2e Gahindiro, fils de Mibambwe 111 = Abahindiro.



sujet. En_ résumé donc, le clan se reconnait au totem,
et’la famille a son appellation calguée sur le nom de son
fondateur eponyme, Est-ce a dire cependant que les
Bahigo qui nous intéressent ici répondront & perpétuité a
cette” dénomination, sans aucune modification ? Non
evidemment ! Mihigo lui-méme n’est pas un fils direct
d’Adam. Il est, en"plus, tres clair que de son vivant,
le groupe appele A bahigo était inconnu, Mihigo et ses Six
fils appartenaient alors a une autre famille, celle des
Bahimba, descendants de Mihimba. Cette derniere
famille continue son existence cOte a cote avec la branche
cadette des Bahigo.

7. Or, il'y a du nouveau au sein de ce dernier groupe-
ment : une ‘scissin similaire est en train de sy ‘operer.
Le nommé MURASHI, fils de Miikiga et arriere-petit-fils
de Mihigo, s’est grandement distingué dans Ia sociéte.
Il fut ungrand gugrrier et le roi I’enfichit de commande-
ments et de bovides, en récompense de ses actes de cou-
rage répetes. Il devint un chef de renom et un person-
nage si celebre, que l'opinion publique a déja introduit
I'appellation de Abarashi (au” singulier Umdrashi), ap-
pliquee a ses descendants. Ils ne représentent certes
que 10 foyers au sein de la famille des Bahigo, mais on
Peut prevoir que sous peu les Bar'ashi formeront une
amille distincte.

8. C'est ici un point important a retenir ; c’est |'(_)i)|-
nion publique. (P,JI consacre l'autonomie d’une famille.
Les membres interesses du groupe ne decident pas eux-
meémes de s'eriger en famille et de repondre dorénavant
au nom collectif calqué sur celui de l'ancétre fondateur.
Il suffit, en guise de condition préalable, que le groupe
soit illustré par la brillante carriere. du fondatedr ; ou
bien, a defaut de cette derniére condition, _(iue le fonda-
teur se fasse remarquer par ses nombreux fils. Ce dernier



critere, on le comprend bien, suffit a lui seul. Alors I'opi-
nion publique, alertee par ce fait social gvident, consacre
progressivement I'autonomie de la famille par une déno-
mination spéciale. Se voyant l’objet de. I'attention lQu;
blique, le groupe intéresse est pour ainsi dire ob qe
d’accepter ce Hugement po[)_ulalre. Il se separe d’avec 1a
famille dont elle faisait partie et se considere comme une
personne morale indépendante.

9. Ainsi avons-nous, par exemple dans le clan des
Béga (totem Crapaud), d’innombrables Milyango, dont
les suivantes prises au hasard

1— Abdhénda descendants de Gkhénda.
2— Abagagi descendants de Rugqgg:
3— Abériiranga descendants de Kariirdnga.
4 — Abdkégdra descendants de Rwékdgdra.
5— Abdyango descendants de Muyango, etc.

Al sagit ici de familles appartenant & un méme arpre
généalogique, a¥an} en derniere analyse un  ancétre
commun. Mais il n’en doit pas &tre toujours ainsi.

10. On rencontre des familles groupées sous le méme
totem, se réclamant en conséquence du méme clan, mais
qui n’ont pas de relations du sang. Prenons un exemple
au sein du clan des Bézigdba ! Ce clan comporte, entre

autres, les familles suivantes :

1— Abahéka descendants de Mhéka.

2— Abdrénzi descendants de Murénzi.

3— Ababdgo descendants de Kibd'go.
4— Abatdmbiye descendants de Ntdmbiye.

Ces quatre familles n'ont aucun lien de parenté entre
elles. Les Bahéka appartiennent au groupe dit Abasa-
ngwa-butaka, c’est-a-dire les Bazu%aba qui se trouvaient
déja au Rwanda a larrivee de I’actuelle dynastie. Quant
aux Barénzi, leur ancétre arriva du 'Ndorwa sous le
regne de Kigeli [1 Nyamihéshera, en plein XV 1le siecle.



Les Babdgo sont une famille du Giséka, royaume annexé
par Je Rwanda il y a un siécle. Les Batambiye enfin sont
ainsi designés, du nom de Ntambiye, leur ancétre epo-
nyme, qui vivait au XV Ille siecle.

11, Y eut-il un lien établissant, a des époques tres
reculées, quelque relation du sang entre ces groupes qui se
reclament du méme totem ?La chose n’est pas impossible
en soi, mais rien ne peut le laisser deviner, et les interesses
N’y songeraient méme pas, Ainsi donc, la notion du
Mulyango suppose un ancétre commun, une Véritable
parente du sanq. Mais le ,faltﬁd’ap{)artenlr,au méme clan
n’exige pas cefte parenté diment prouvée, la commu-
nauté du totem étant seule requise.

12. Notons qu’en raison du nombre de ses mem-
bres, une famille est appelée puissante = Umulyango
w'dméboko (litt. : Une famille” aux. nombreux bras).
Tandis qu'une famille est dite faible = Umu_ly,ango
winkého, lorsqu’elle ne totalise que quelques unités de
foyers. Cette dénomination de, Inkeho "etant cepen-
dant relative, rien n’emﬁecheralt de I'appliguer & un
groupe totalisant plus de 10 foyers, quand on la compare
a un autre similaire démesurément plus puissant,

13, On rencontre aussi des hommes appelés Nyd-
kamwe, c'est-a-dire ; I'Unique. 1l s'agit en ce tcas
d’un seul ou deux foyers, représentants d’une famille
jadis puissante ou non. A de tels residus de famille,
desormais isolés en ce monde, on ne peut évidemment
Pas appliquer la dénomination de famille, ni songer a
ancetre eponyme.

B. L'intérét du sang.

14. Nous venons de voir que la famille Mulyango
se reconnait a |’appellation commune, calquée sur le nom



de I’ancétre éponyme. C'est 1a.une caractéristique de base.
Mais le Mulyango ne saurait se maintenir par, cette
seule communauté d’origine, s'iln’y avait pas un interét
d'importance a sauvegarder. Et "voila pourguoi nous
Ide\%ons_lclonmderer le lien du sang, qui serre les membres de
a famille.

15, Le fait d'appartenir a telle Mulyango (famille),
crée a responsabilitée offensive et défensive du groupe.
Clest-a-dire que si l'un des membres de la famille tuait
un homme etrangler a leur groupe, tous ses parents
membres males de1a famille, sont collectivement respon-
sables de ce meurtre. Ils sont considérés comme si n’im-
porte lequel d’entre eux avait commis I'homicide. En
conséquence, la vendetta pese indifferemment sur chacun
d’eux, et au méme degré que le coupable en personne. Les
parents du défunt, membres méles de la famille a laquelle
I aPpartenalt, peuvent venger son.sang en tuant n’im-
Fore quel parent méle du meurtrier qui se présentera
e premier.

16. Cest dire €galement qu'un membre assassing de
la famille fait lever tout le groupe, comme un seul
homme, pour le venger. Il s’ensuit que le sang versé n’est
pas,un crime commis par un individu contre un autre
Individu, mais_un crime perpétré par une famille contre
une autre famille, Lorsque Ihomme assassiné appartient
a une famille faible (Inkého), celle-ci ne peut évidem-
ment pas s'attaquer a un groupe plus puissant en vue
d’exercer son droit de vendetta. Dans ce cas |'affaire est
?o_rtee devant le tribunal du Roi, qui doit suppléer la
faiblesse de [a famille du défunt. 11 peut seul condamner
a mort soit le coupable en personne, soit n’importe
lequel de ses parents.

17, Aussi Iongte,mPs qu'entre deux familles existe un
litige du sang verse et non encore venge, les deux groupes



sont dits Abazigo, au singulier Umuzigo, 1l est interdit
aux parents du-defunt dé partager quoi que ce soit en
articles d’alimentation avec un membre quelconque de la
parenté du meurtrier. Enfreindre cette interdiction se-
vere, serait s'exposer a_contracter la lepre ou (iuel_ ue
autre sanction automatique proportionnée a la terrible
maladie, || en serait de méme pour n’importe quel mem-
bre de Ia famille du défunt, si_elle ne(_1 Igeait de venger
la mort de leur Parent. |1 s’ensuit que tel meurtre commis
devient un mal, non,?as tant pour le meurtrier, mais
pour les parents du defunt.

18. Il n’y a qu’un seul moyen, pour les ,{Jarents de
I’assassing, ‘d’‘abandonner impunément le droit de la ter-
rible vendetta. Cest que le roi l'annule solennellement
et donne aux deux parties, un repas commun de réconci-
liation. Dans ce cas, le sang du defunt perd sa puissance
magique de nocivite contre ses parents.

19. Remarquez, pour soullgner davantage I'intérét du
sang, que les mempres de Ta famille ne peuvent pas
compter sur des amis en vue d’exercer la vendetta. Pre-
nons en exemple des familles deja citées :

Rukaka de la famille des Batdmbiye
tue Rugira de la famille des Bahika

Supposons (1ue les Bahéka soient trop faibles pour

s‘attaquer seuls de front aux Batambiye et demandent
du renfort a des groupements allies. Parmi ges derniers,
Iq fa_mélj? d%s Barenzi se distingue par son zele a venger
ami défunt.

Masaka de la famille des Bdrénzi
tue Rukdka, meurtrier de Rugira.

uelles sont maintenant les conséquences de cet acte
El_e asaka qui abat le coupable Rukéka ? Voici la situa-
on :



a) Le sang de Rugira n'a pas eté venge, puisque son
meurtrier n'a pas éte tue par un membre de la famille
des Bahéka, dont relevait le défunt. En consequence, la
famille des Bahéka doit continuer a rechercher un
membre de la famille des Batambiye Farents du meur-
trier Rukaka) Eou_r assouvir la vendetta.

b) Par son‘zele Intempestif, Mastka a commis un nou-
veall meurtre, qui crée un Iltqe de vendetta entre la
famille des Barénzi, a laguelle il appartient, et celle des
Batambiye Iésee. Cette demiere famille. recherchera, en
conséquence, un parent de Maséka (famille des Barénzi),
pour venger le sang de Rukéka injustement verse.

20. Notons, en Plu_s, que les familles appartenant a un
méme arbre genéalogique, comme celles du' clan des Béga
indiquées plus haut, du moment que leur autonomie res-
pective a eté consacrée, sont considerees comme n’ayant
plus rien de commun les unes envers les autres au point
de vue intérét du sang. Ainsi les Bahénda ne sauraient
8tre responsables de méurtres commis par I'une ou l'autre
famille "de leur clan, dont Ila différence d’eponymie
ancestrale a eté consacrée par I'usage.

C. La femme dans sa famille d’origine.

21. En parlant de la vendetta, nous_avons souligné
que les membres males de la famille etaient seuls sujets
ala resFonsa_bnne collective concernant I'interét du sang.
Il en est ainsi : la_femme n’est jamais I'objet de ven?ear]ce
en pareils cas. Pour une femme assassinée, sa famille
tuait en général un homme d’entre les parents du meur-
trier. Dans beaucoup de cas, —a regle était generale dans
le nord du Rwanda, — c'était Une catastrophe que
dassassiner une femme. Toutes les fois que les femmes
de son &ge avaient un hebe, la famille du meurtrier

perdait un homme de plus, pour assouvir la vendetta en



compensation du beébé problématique auquel I'assassi-
née aurait pu donner le jour. Dans le Rwanda fortement
hamitise, on pouvait procéder autrement ; délaissant la
vendetta exercée sur un seul homme de Ia famille dy
meurtrier, on pouvait parlementer et régler le cas a
I'amiable. La famille du meurtrier pouvait donner, a la
famille lesée, une épouse et des indemnités en bovides.

22. Le principe en cette matiére est que la femme est
une mere, et par conséquent inaccessible aux sentiments
méchants des hommes. De plus, la femme n’est Pas un
membre definitif de sa propre famille : elle Far age le
sort de celui qui I’pouse. II est reconnu qu’elle ne peut
loart_ager les sentiments haineux de sa famille. D’ou
‘axiome : umukwobwa ni nyamhinga ! (La jeune fille
est une providence). Lorsque, au seinde sa propre famille
eclate un conflit, par exemple entre ses propres freres et
ses cousins, les uns et les autres peuvent loger dans son
foyer a egalite de droits, et elle leur accorde indifférem-
ment I'hospitalité sans prendre parti.

23. Cette place privilégiée de la femme s%tend égale-
ment sur les étrangeres. En cas de guerre avec un pays
ennemi, les guerriers rwandais devaient tuer implacable
ment tout etranger male et faisaient prisonnieres les
femmes qu'ils amenaient et épousaient suivant leur rang.
On était certain qu’elles ne songeraient jamais a venger,
sous quelque forme que ce soit, leurs parents massacres.
Elles s'attachaient définitivement a leurs époux, et deve-
naient rwandaises sans retour.

D. Le cérémonial de la vendetta.

. 24. Rappelons que nous avons parlé ici de la vendetta
a exercer contre un assassin. C'est-a-dire : celui qui tue
en cas de querelle personnelle, ou durant un combat ou



deux familles bien déterminées se disputent un objectif
quelconque les intéressant particulierement. Autre chose
est le cas d'un combat entre deux chefs investis du com-
mandement dans le Pays. [l est entendu que leurs guer-
riers n’appartiennent pas, a une seule et méme famille.
En consequence, le guerrier qui apat un autre du camp
adverse, agit au nom de son chef. L'acte du coupable
n’engage pas, les resP_onsabllltes de la famille (Umulya-
ngo) “atquel il appartient. Les parents du defunt, ou ses
compagnons d’armes, le vengeront soit en abattant un
autre guerrier de leurs adversaires, soit en tuant ulte-
rieurement un parent du chef responsable de la bataille
mterve{]ue. Lorsque I'on ne corp,pte des morts %ue da(lps
un seul camp, et que ce camp lese était en lggitime de-
fense, l'affaire est reglée par le tribunal du roi.”Si parmi
les morts, on compte un membre _fiuelconque de la haute
noblesse qui_était une personnalite marquante dans la
sociéte, le roi condamnera a mort un membre du méme
ran? dans le camp oppose, soit Ia personne responsable
de T'attaque, soit I'un de ses proches parents. A noter
gu’un chef d’armeée ne peut jamais étre condamné a mort
ans pareils cas.

25. Si le tribunal supréme constate ufu’n y a des cir-
constances atténuantes, ou quil y a eu faute’ de part et
d'autre, ou si des influences puissantes entrent en jeu,
le roi annule la vendetta. Lannulation était prononcee
comme suit. Les deux parties étaient convoquées a |'inté-
rieur de la résidence royale et le souverain leyr faisait
servir un repas commun. Pendant que les representants
des deux familles mangeajent, un porte-parole du roi
battait un tambour en’ declarant : «Le Roi annule la
vendetta, Vos deux familles peuvent désormais partager
repas et boissons sans danger de contracter les sanctions
immanentes du sang verse. Il est des lors interdit d’exer-
cer le droit de vendetta ni par lalance, ni par I'arc, nipar



I’8pée, ni par le poignard, ni par le baton, nipar la stran-
%ulatlon, ni par les dents, ni par quelque autre mayen.

| quelqu'un passait outre a ce décret du Roi, le tambour
que voici condamne toute sa famille a I’extinction com-
plete dans le pays » (4.

26. Un mot sur le cérémonial de la vendetta. Pour
venger le sang verse, il fallait, en principe gue_ la
E)ersonne execltrice soit designee par oracle de devins,
| ne revenait donc pas, en général, a n'importe. quel
P_arent du_défunt, de venqer Son_sang. Que ce soit par
'intervention propre de 'la famille, “ou par sentence
royale, c'est Ia personne designée par oracle ?uh .assistée
de ses parents, devait verser le sang de la famille cou-
pable. On devait alors couper |a main droite a la victime
de la vendetta. Cefte main était portée en procession
triomphale, organisée aux cris de joie et aux declama-
tions "d’odes guerrieres. Cette procession se faisait en
forme de cercle, la main de [a victime enfilee au fer supe-
rieur de la javeline que tenait elevée I'exécuteur de la
vendetta. La procession terminée, la main de la victime
etait renvoyee a sa famille, afin qu’elle fiit enterrée avec
le reste du corps. Si I3 main n’etait pas rendue, et que
les parents de ['exécuté se voyaient obligés de I’ensevelir
ainsi mutile (sans emporter ‘tous ses membres dans le
tombeau), le cas créait une vendetta aux depens des
exécuteurs ; 1a famille du mutile avait le droit de le
venger, car cette main droite non renvoyée, symholisait
un “homme.

27, Lorsque la famille du défunt assassiné réussissait,
avant l'enterrement, a capturer l'assassin ou I’un de ses
Barents, on lui faisait toucher de la main droite la

lessure du défunt et on I’executait ensuite.

(ﬁgVoirie Code desinst. polit, du Rwanda précol., art. 381 et passages paralléles
p. 133.



28. 1l arrivait que 1'assassiné était membre d’une fa-
mille faible (n. 12) ou qu'il était méme unique (n. 13).
Les parents, dans le premier cas, pouvaient en principe
recourir au tribunal du roi. Quant a I’um(iue, il navait
a priori_personne qui 'intéressat a son sort. Mais il pou-
valit arriver que_ce recours au roi ne ft pas la solution
ideale : la famille faible pouvait préférer sarranger a
I’amiable, se faire octroyer des indemnités et vivre en
Pal)_( avec les plus forts. Un plus fort que vous peut
oujours vous faire du tort sans que vous puissiez efficace-
mentProuver sa culpabilite (9, .

La famille du défunt parodiait alors le cérémonial de
la vendetta, en simulant la vengeance sur un pied de
bananier, dans lequel_des incantateurs. introduisaient
symboliquement I’espnt de I'assassin. L’important etait
que, symholiquement, le sang versé de leur parent fit
rendu Inoffensif vis-a-vis de sa famille (30).

. Les parentéles.

A. Nature de la parentele.

29. Le terme par lequel on désigne cet échelon de la
parenté est Inzu, c'est-a-dire : case ou hutte. Clest
dire que la signification fondamentale provient de : foyer
il s’agit de freres, nés dans la méme habitation, des mémes
parents, une huttée, si I'on peut ainsi parler.

30.. Le terme Inzu, mot de la quatrieme classe, est
en prlnmloe invariable ; il est inzu au smPuI_ler et au
pluriel. 11 a cependant une forme de pluriel Amazu

(*) 11 serait superflu de faire remarquer que cette éventualité est vraie sous
toutes les latitudes. o . ,

(6) Les incantations ici mentionnées relevent du symbolisme dont est
empreinte notre culture. 1 n’est donc pas question d’une forme quelconque de
I'animisme, dont on ne peut trouver trace au Rwanda.



qui est irréguliere. En ce dernier sens, il desufme cet
echelon, de parenté qui nous occupe. L’important a sou-
ligner ici, est que nous nous trouvons devant deux
termes :inzu, invariable de la quatrieme classe qui signifie ;
case, hutte. Et Amazu, pluriel Irréqulier, ou si I'of veut
mot sans sm?uller, appartenant a la cinquieme classe,
dont le sens etymologique est également : case ou hutte,

31. Avant d’en arriver a la définition réelle de ce
terme, ralop_elons que le Mulyango a ete traduit par
famille. Ici nous traduisons “Inzu Par parentele. Le
choix des termes francais se base-t-il sur une donnée
indiscutable ? Je dois repondre clairement par la néga-
tive. Les termes techniques rwandais Umulyango et
Inzu different certainement entre eux. Quant™ aux
mots par lesquels on peut les rendre en francais ou en
n'importe quelle autre langue non Bantu, 1a méme ri-
gu_eur_ n’existe pratiquement pas. Si I'un ou l'autre tra-
Quisait Umulyango par Parentele et Inzu par famille,
je ne mattarderais F_as a discuter. La question est
de s’entendre, de se plier au point de vue de tel auteur,
pour comprendre ce qu’il a voulu dire. Il serait evi-
demment souhaitable ‘qu’on adopte une. terminologie
unifiee ; mais en général les chercheurs, qui s'intéressént
aux branches ayant trait a l'ethnologie, veulent faire
ecole, et sont excessivement enclins a la dissidence.

32. Reprenons le tableau généalogique des Bahigo,
8_rac,e auquel il nous sera plus facile "de comprendre "la
|f1‘ter|er)1ce entre Umulyango (famille) et Tnzu (pa-
rentele).

MIHIGO :

5 Bugabo
LRwema {2Rugero {3Mushi {4 Mutwa



5 Havuga { e liagaho
. _ _ 5 Ruvugwa! © Sebushumba
1 Migabo { 2Mukiga {3 Murashi {4 Rushema ' 6 Sebatwa

6 Sabuhoro
5 Sembeba | ¢ Semahore

SRagoro dﬁ 559&90

5Maséka { e Rugina
INtama {2Murema {3 Rugo {4 Mugema {eNjagngwe
5 Kajuga 6 Senkware

6 Rutezi

5 Rukore (2 Karama

| 6 Semasuka
SNkuba | ¢ Niungu

1 Macumu {2 Muheto  { 3 Ngabo { 4 Nkubito iS Nkubanai fi Rukina

1 Rukara {2Rwego {3 Ndanga [{4 Kiragi g%%%ﬁﬂg QEI%%?}@O

1 Mwambi { 2 Mishako  { 3 Sesaho {4 Minani

Ce tableau nous donne le schéma lgénéral de la famille
des Bahigo, descendants de I'ancéfre éponyme MIHI-

.. Combien de parenteles_(Amazu2 compte cette
famille ? Cela dépend de plusieurs facteurs qu'il n’est
pas possible de determiner a priori.

33. 1° Etant donné la sup(])osmon faite plus haut,
concernant les descendants de MURASHI (n. 7), ce
groupe en passe de constituer une famille separee de-
nommeée Abdrashi, est certainement une parentele dis-
tincte. Pourquol ? Parce, que ces %ens detiennent une
serie de fiefs (bovins, terriens et pastoraux) dont la Cour
les a investis. Comme ces possessions ne furent pas héri-
tées de Mihigo, elles sont imposables devant les autorités
politigues. Ce fait établit les detenteurs en un groupe
contribuable autonome, indépendant.

34, 2° Si le reste de la famille se partage I_’h_érltaqe
(bovin, terrien et pastoral) que leur légud Mihigo, ‘e
gr,oupe entier_constitue une Parentele unique, parce que
etenant un fief unique, dont les prestations sont payees
en cotisation. 3° Si I’un ou l'autre des descendants de



Mihigo a pu obtenir I'investiture d’un fief différent,
Edan.s les conditions analogues a celles concernant les
dréshi), cette investiturea créé une autre parentele,
et ainsi de suite (3.

35. Résumans les notions acquises : il a ete etabli tout
d'abord que le ’bwoko (clan) 'se reconnait au totem
Nous avons ajouté ensuite que Mulyango (famille)
repond @ une “appellation commune, calguée sur le
nom de I'ancétre eponyme, et qu'elle partage I'intérét
du sang, 11 nous est dés maintenant aisé d’indiquer I
caracteristique de la parentele (Inzu). On la recon-
nait au fief qu'elle deétient. Nous pouvons donc la de-
finir : groupe social de foyers ayant relation du sang
et detenantun fief commun. Le térme fief doit sentendre
ici soit comme tétes de gros befail, soit comme lopin de
paturages, soit comme proprieté fonciere. Les détenteurs
Deuvent en avoir herité de leurs ascendants, ou en avoir
ete investis par l'autorite politique, ou avoir aco\urs ce
bien par leur propre, industrie dans les cadres de la cou-
tume sous la protection de I'autorité politique.

36. L'autorité politique dans la société du vieux
Rwanda ne peut se confondre_avec le Gouvernement
entendy dans le sens européen. Tout d’abord la coutume
rwandaise ne connaissait pas la séparation des pouvoirs.
Ensuite, comme il a eté précisé ailleurs, les autorités
politigues rwandaises etaient constituées par les chefs
querriers, les chefs pastoraux et les chefs de l'admi-
Nistration territoriale, qui gouvernaient le pays sous la
haute direction du roi (3.

37. Notons que, méme en dehors de la famille faible
(n. 12) un seul Toyer pouvait détenir un fief autonome,
si) Voir le Code des instit. polit, du Rwanda précol., art. 1, b-d.

(69 Le Code des inst. politiques. Le livre cité se divise justement en trois cha-
pitres, qui décrivent les trois échelons ici mentionnés.



sans le partager avec un parent. Dans ce cas, le détenteur
etait contribuable en vertu de son fief, et etait assimile
aux _parenteles vraies. Mais alors on ne pouvait lyi
appliquer le terme Inzu que sil était ['unique . repre-
?elrg;%nt de sa famille éteinte (n. 13), donc moins que
nkého.

B. Le rdle des trois échelons.

38. Considérons maintenant I'aspect juridique des
trois echelons : clan, famjlle et parentele. 1° Le clan
éUbwoko) intéresse les depositaires du code esotérique
e la dynastie, en ce sens qu’il y a un seul clan dynas-
tique ; que les autres clans sont classés en matri-dynas-
tiques et en clans inferieurs. En dehors de ce cds d
nasthue, I'echelon clan n’a aucune incidence dans
la politique. C'est une organisation purement ethnique.
On ne peut méme pas, me semble-t-il, 1a classer comme so-
ciale, puisqu’elle ne correspond a aucun droit ni a aucun
devoir.constituant matiere a sanctions legales. Par contre,
au point de vue religieux, qui sera décrit ailleurs, on
constatera que les dispositions ayant trait a cette organi-
sation sont d’un ordre supra-naturel.

39. 2° L'echelon famille .(Umulydngo) joue un rble
préponderant dans la politique du’ pays. Le groupe, a
cause de son intérét du sang, tient a former un corps
compact, a constituer une force dont on doit tenir
compte, et qu'on doit redouter. Les autorites politiques
ne s‘occupent pas du Mulrango en tant que tel, car
cet echelon en tant que tel nepeut Atre investi_ de fiefs.
En. conséquence, le Mulydngo n’est soumis a aucung
juridiction’ politique, Quanta son interét du sang,. il
releve uniquement du tribunal du_ roi, Lorsque le I|t|g%e
de vendetta est souleve entre une famille th puissante
et une autre qui ne peut se rendre justice, l'affaire est



jugée uniquement par le roi, auquel il appartient de
condamner @ mort (n. 24). Ce droit caractéristique doit
étre souligne.

40. La parentele (Inzu) qui est une subdivision de
la famille (Umulyango) est, comme il vient d’&tre dit,
seule accessible aux™ autorites politiques. En conse-
quence, ces mémes autorités ont juridiction sur les de-
tenteurs des fiefs dependant delles, Mais il faut rema-
quer que les biens de_ la fortune, g,alousement p,rote%]es
par les autorités investissantes, n’inéressent pas I'échelon
Umulyango (famille). L’individu lese dans ses droits
ne mobilise_pas le Mulyango, mais Ses superieurs
polifiques. Que quelqu'un "verse cependant le Sang de
cet individu, alors il verra le Mulyango se lever comme
un seul homme, pour defendre son propre sang, tandis
gu_e les autorités politiques ne leveront pas le petit
0|gtI en cette circonstance, Sinon par une assistance
morale.

41, En somme, si I'on examine les choses de plus pres,
la famille (Umulyango) avec son ancétre éponyme et
son intérét du sang, ‘Jouissant du droit reconnu de se
rendre justice en matiere de vendetta, |’ensemble nous
présente la réminiscence . du clan-nation, tel (iu’l|
existait avant loccupation hamitique. Les clans
d’alors etaient de minuscules nations qui se rendaient
ainsi justice, vis-a-vis des groupes voisins. L’invasion
hamitique a pu. favoriser les groupes faibles, en meftant
a leur disposition l'autorite du roi, qui a assume les
droits et aussi les devoirs du chef de clan. N’est-1l pas
consideré comme le pere de sa grande famille rwa-
ndaise ? (%)

42. Quant a I'échelon parentéle (Inzu), son role en

(% Le Code des inst. polit., art., 78 et paralleles, p. 41.



politigue administrative guerrigre et pastorale en fait
une invention purement” hamitigue. Les conquérants
mjrent cette organisation sur pied, dans le cadre de
I’Etat unifié, qui a succedé aux clans-nations. Il falait
nécessairement résoudre le probleme des prestations
manuelles et autres, organiser la répartition des, patu-
rages, assurer la defense du pays contre Jes invasions et
systematiser les expeditions (estinées a razzier ou a
annexer des pays etrangers. Le fief rwandais répond
absolument a'tous ces besoins,

43. Je dois rappeler, pour finir, que les auteurs qui se
sont intéressés 4 ces organisations sociales du Rwanda,
ont justement fait preuve d’une hésitation assez marquee,
lorsqu’il s’est agi de Milyango (famille) et de Mazu
(parenteles). Le ‘motif est treS simple, me semble-t-il :
les deux echelons indiquent des groupes de parente.
D autre Fart, il peut arriver que dans tels groupes
donnes, . I’extension famille coincide exactement avec
I’extension parentele. Il suffit, pour cela, _(T;u,e ?er-
sonne du groupe n’ait encore acquis un fief different de
celui hérité en commun.

44. Ajoutons que les informateurs rwandais ne peu-
vent P_as en général du moins, dégager la caracteristique
essentielfe servant & distinguer les échelons entre eux.
D ‘autant plus que pareils nformateurs sont ou franco-
Phones, c'est-a-dire Jleunes et peu verses dans les cou-
umes ; ou,, s'ls sont compétents, ne parlent P_as eux-
mémes, mais sont obliges de repondre & un questionnaire
qui, sur ce point, est incomplet. _

Et puis, pour I'Europeen qui pose les, questions,
comme la famille re?r,ese_nte un concePt different de
ce qu’elle est pour |"Africain, et que d’autre part ce mot
famille peut traduire approximativement les echelons
a decrire, la conclusion est que I'on ne pourrait pas facile-



ment degager I'essentiel. 11y a trop d’éléments consti-
tuant d’inevitables obstacles, pour un chercheur qui
compte davantage sur les informateurs.

[11. Le chef de la parentele et le chef de la famille.

45, \Pmsque nous venons d’analyser la famille et la
parentele, terminons ce chapitre par l'autorité patriar-
cale. Une parentele, en effet, du moment quelle se groupe
auteur d’un méme fief hérité en commun, suppose un
responsable, un chef qui le représente aupres des auto-
rités politiques. De méme, la famille, comme toute
association humaine, doit se qrouper,autour d’un chef,
Comment l'autorité s’etablit-elle au sein de ces échelons ?
Disons, pour commencer, que les deux dignites, celles de
chef de parentele et de chef de famille, peuvent coinci-
der et n’étre exercées que par une seule et méme per-
sonne. Ceci ressort de ce que nous avons vu plus haut
(n. 34), lorsque la famille entiere ne forme qu’'une Seule
parentele. Mais les deux dignités sont distinctes de soi
et ne doivent pas coincider necessairement, Plusieurs fiefs
peuvent, en effet, exister a l'intérieur d’une méme fa-
mille (n. 33-34).

46. La distinction entre les deux dignités ne repose pas
seulement sur le fief, suivant Je mode auquel nous venons
de faire allusion. Elles se differencient egalement par leur
nature méme, au point de vue juridigue et au point de
vue de leur exercice.

1° La dignité de chef de famille est une institution
sociale privee. Elle ne s’accompagne d’aucun droit juri-
dique devant les autorites politiques et ne releve, en
consequence, daucun tribunal. Les subordonnés de
celui qui en est revétu acceptent religieusement son auto-
rité patriarcale. Les membres de la parenté le considerent



comme détenteur du droit paternel de leurs ancétres,
comme leur r_e,mé)la ant. \ _

2° La dignite de chef de parentele, au contraire, com-
porte des droits réels sur les biens de ses subordonnés,
et des devoirs envers eux et envers les autorites politiques
dont depend le fief. Ce dignitaire s’intégre juridiguement
dans [a hiérarchie du pays et exerce depleine autorité le
commandement qui lui est reconnu par la coutume (5.

47. Les deux dignités se différencient, enfin, par le
mode de leur collation. Le chef de parentele_est designé
directement comme responsable du fief familial devant
les autorites politiques,; cette deésignation confere, par
le fait méme, la dignité de chef de” famille. Nous pou-
vons dire, en termes philosophiques de 1acole, que les
deux dlgnltes sont confeérées simultanément, mais que
le chef de parentele intenditur primario, tandis que le
chef de famille intenditur secundario (.

48. Dans le méme ordre, les autorités politiques qui
ont Ia juridiction directe sur le chefde parentele, exercent
une juridiction indirecte sur le chef de famille. Cet
aspect se vérifie dans le cas d’un chef de parentele qui
meurt intestat. Ce sont les autorités compétentes \(1UI
nomment son, successeur comme chef de parentele.
Mais de ce fait, le nouveau dignitaire est nomme. chef
de famille. De méme, si plusieurs candidats a la dignite
de chef de parentele portent le litige devant les tribu-
naux competents, les supérieurs du fief, en donnant
raison judiciairement a 1'un des plaideurs, lui conferent
sa double dignité : celle de chef de parentale directement
et celle de chef de famille indirectement (5.

Le Code des inst. polit., art. 10, 107 et paralleles. , _
_ () Traduisons librement :Intenditur primario = a la primauté dans I'inten-
tion : est enwsaFe_ comme le principal. — Intenditur secundario — est envisagé
comme un corollaire découlant nécessairement du premier.
(s Voir le Code des inst. politiques art. 2, ¢c-b ; et art. 3, b-c.



gique de la famille des B.ahlﬁ(\;o. NQus avons Supposé
que les descendants de MURASHI (n. 7) forment une
parentele & part. Supposons maintenant que, par impos-
sible, tous les autres Bahigo ne se partagent qu'un seul
fief, et ne forment en conséquence qu’'une seule paren-
tele. Mihigo avait designe, comme chef de parentele,
son fils Rwéma, auquel succéderent, au cours des 5 gene-
rations; sulvantes, Ru?ero,, Mushi, Mitwa, Bugabo et
‘Ntwali. Ce dernier est Te dignitaire en exercice. Exerce-t-
il son autorité directement sur tous les foyers des Bahi-
go ? Non, évidemment, Il ne I’exerce directement que
sur ses propres freres (Gitema et Rugema), et peut-étre
sur ses deux cousins plus proches (’S_erqatwa et "Sébashi).
Quant aux autres cousins de la. famille, chaque subdivi-
sion dispose d’une_espece de vice-chef de parentele qui
la represente aupres de 'Ntwali. Ainsi donc, une vaste
parentele se fractionne fatalement en plusieurs vice-
chefferies de parenteles.

49, Eieportons-nous un instant sur la table généalo-

50. Peut-on rencontrer des cas ou les deux dignites
sont conférées séparément ? Cette question est posée
pour signaler un seul fait de ce genre, mais qui avait un
fondement d’un autre ordre. Le™roi Yuhi |V Gahindiro,
ancétre eponyme des Bahindiro (n, 48_%,, désigna son fils
Rwdgéra pour lui succéder en sa dignite de Toi, sous le
nom de Mutéra 1l. I designa ensuite son autre fils
Nksi, comme chef de famille. Il se_ faisait ainsi que,
en cas de contestation d’ordre familial, le. roi et ses
autres fréres se pliaient au jugement du prince Nkisi.
Cette décision de Yuhi IV Gahindiro ne semble pas avoir
eu un précedent, et elle ne fut plus imitée dans Ia suite.

.51, Une autre question : plusieurs familles Imilyango,
(il ne s'agit donc plus de parenteles), en dehors de leurs
chefs respectifs, peuvent-elles avoir un chef-général ?



Un dignitaire supérieur, auquel se soumettraient ses
collegues de [a Tignée 7 Il n’y a quun seul cas de cette
espece dans tout le Rwanda : dans le clan des Béga
toutes les familles descendant de Makara le Jeune 358
reconnaissent la préseance au chef de la_ famille des
Bagagi, descendants de Rugagi, fils de Nyakiroli, celui-ci
fils"de Makara, On remargueraA ue plus aucung  famille
ne conserve Ieponymie de Makara : les ramifications
de ces descendants se répartissent en groupes designes
sous 1’eponymie de leurs fondateurs respéctifs. L’hondeur
qui est ainsi rendu au chef de la famille des ,Baga?|
repose sur le fait que Nyakiroli, leur ancétre, etait Te
successeur de Makara, en"qualité de chef patriarcal (de
parentéle et de famille). , _

Nous terminons ainsi I’analyse des échelons famille, et
parentele, tels qu’ils se présentent dans I'organisation
socio-familiale du Rwénda.

(“) Mdkaral’Ancien, surnommé Muzi-w"Abéga (= racine de tous les Béga),
n'a pas été mentionné dans le Poéme Généalogique de la Dynastie (Ubiicdrabwe-
nge). Il avécu a une épogue trés reculée. Je n'ai pu apprendre son nom que par
des mémorialistes. — Mékara le Jeune, surnommé 'Rwangd-Bami (= Fidélement
attaché a aucun Roi), est plus récent. Son surnom peu flatteur vient du fait qu'il
s’exila du Rwanda plusieurs fois, et vécut dans tous les pays voisins, allant de
I'un & I'autre monarque, & chacune de ses randonnées. Notons que L. Delmas,
op. cit, p. 117, a utilisé ces informations.



CHAPITRE IV

RELATIONS FAMILIALES
EN RAPPORT AVEC LE MARIAGE

1. Ce chapitre prépare, dune facon éloignée, une
meilleure comprehension du foyer ‘(famille™ dans Ila
culture europeenne). On est obligé de s’avouer qu’
est bien difficile de_ trouver une marche logique, aisee,
lorsque 1'on veut_ situer exactement le foyér dans son
contexte rwandais, et peut-étre méme centre-africain
en genéral. Le mariage ne peut se comprendre que dans
un reseau d’institutions et de conceptions sociales Speci-
fiquement africaines. De plus, le foyer n’est viahle,
au Rwanda decrit, que dans le cadre”de la legislation
politico-sociale, regissant |’acquisition ou l'obtention de
Ce que, dans le chapitre précédent, nous avons appelg fief.
Voila la raison pour laquelle Ia description preliminaire
du foyer sera ici accompagnée d’une documentation
Inaccoutumeée en la matiere.”Le mécanisme des relations
familiales, non seulement entre les vivants, mais encore
entre les vivants et les defunts, pourra peut-gtre, a d’au-
cuns, paraitre bizarre a premiere vue. La methode
adoptée aura cependant I’av_antagie d’eviter une descrip-
tion en quelque sorte chetive. 11 me semble en effet,
qu’un appareil de renseignements touffus, en cette ma-
tiere, vaut mjeux qu’une schématisation logique certes,
mais en fin de_compte artificielle, et de ce”fait faussee
par quelque cote.

2. Un autre aspect de la question défie toute mar-
che rigoureusement logique. Mon intention premiere



était de suivre le Rwandais, pas a pas, depuis sa nais-
sance jusqu’a sa mort. Il est cependant difficile de parler
du nouveau-ng, en faisant abstraction du fo¥er\e,t du
milieu culturel au sein duquel il voit le jour et ou il est
eduque. Voila pourquoi il a sembleé plus aisé de compléter,
par de nouvelles données, les éléments des chapitres pre-
cedents. 1 sera des lors plus_naturel de suivre notre
Rwandais depuis son berceau jusqu’a sa mort. Entrons
immeédiatement dans le sujet.

3. Quelles sont, au point de vue clans et familles,
les conditions préalables aux fiancailles ? Tout d’abord,
les premiéres démarches viennent de la famille du jeune
homme. Remarquons toujours que le terme famille
est Umulydngo (chap. III&. Toute alliance tend a ren-
forcer ce grodpe, et c’est pour cela que le choix de
fiancée interesse la parenté entiére. Les premiers contacts
avec le pere de la jeune fille ne seront jamais effectués
par le jeune homme, C'est son pere qui“ira amorcer les
pourparlers, et garfms ce sera plutot le chef de la famille
(chap. I n° 4_?. Il s’agit d’amorcer les pourparlers, car
le pere de la fille, chef du foye[, ne pourra, noné)lus,
1qecuiller du sort de son enfant, indépendamment de la
amille.

4, a? Le choix de la geune fille est conditionng par le
symbole heraldique (tofem) des deux parties. L ’endo-
8am|e est interdite pour tous les clans, sauf pour celui
es Basindi. o _ _

b) Ainsi donc, si le jeune homme et la jeune fille
appartiennent au clan "dynastique, celui des Basindi,
ayant pour totem la grue Couronnée (umtisémbi), le ma-
riage est permis. _ ,

c) Cette licence d’endogamie, pour le clan dynastique,
peut en principe setendre jusqu’a Iachelon famille
(Umulyéngo). Etant donné cependant les habitudes con-



traires de I'ambiance, les Basindi pratiquent I'exogamie
familiale, quoique les exceptions ne manquent pas.

.5, Si donc le jeung homme et la jeune fille appar-
tiennent au méme clan, autre que celui des_ Basindi,
et repondent conséquemment au_méme totem, il leur est
interdit de se marier. L'interdiction en question est
d'ordre religieux et non juridique. Elle ne Souffre donc
pas d’exception. En cas de contravention, les terribles
sanctions sont supposées immanentes et automatiques
(chap. I, n° 55 sq.E.

6. a) Notons que les Basindi, auxquels est permise
I’endogamie clanique, peuvent a plus forte raison se
marier dans nimporte quel autre clan.

b) Toutefois, un interdit particulier pese sur les
Basindi descendant du roi Yuhi 11 Mazimhéka (8e an-
cétre de l'actuel Mutéra I11), qui ne peuvent prendre
femme dans le clan des Bacyaba (totem Hyene‘)). Ainsi
donc Ie_r||eune homme du clan des Basindi, dans I¢ cas ou
sa famifle descend dudit monarque, ne pourra épouser
une fille d’entre les Bacyaba ().

.1.a) Sur quoi se base Ia licence de I'endogamie cla-
nique (et en principe familiale) reconnue aux Basindi,
ou clan dynastique ? Le récit “mythl(iue concernant le
premier ancétre de la lignée, Kigwa (le Tombe-du-ciel),
affirme qu’il épousa sa seeur Nyamhtindu. I ne voulait
pas se marier avec les filles des terricoles ! En souvenir
de ce mariage incestueux, les membres du clan descendant
de Kigwa continuent la coutyme (voir Chap, II, n° 18).

|1 est superflu de souligner (i_ue,le [ecit en question,
quolque inacceptable en son Sens litteral, renferme ce-
pendant une verité évidente ; a savoir que le premier

(@ Le motif de cette interdiction particuliere voir La poésie dynastique au
Rwdnda, notice du poéme 18, pp. 141-142.



chef de la lignée Sgeu importe son Vvéritable nom)
arriva réellemént au Rwanda, o

¢c) Dautre part, puisque l'interdiction matrimoniale,
en Cette matiere, est d’ordre religieux, nos Basindi, su-
perstitieux comme tout le monde, ne purent pas inventer
ce privilege pour leur propre compte a une epoque ulte-
rieure. NOus pouvons donc supposer que le chef des pre-
miers Basindi avait réellement epouse sa seeur.

d) Le cas nest pas unique pour le clan des Basindi :
d’autres lignees pratiquaient pareilles alliances, propres
a Une catégorie de civilisations ethnologiquement spéci-
fiees (6.

8. Voila. donc les conditions que I’on d0|t,PréaIabIe-
ment verifier, ayant trait au clan et a la famille, avant
d’entamer les démarches aboutissant aux fiancailles.
D’autres aspects du probleme ne sauraient étre Claire-
ment exposes que sous forme de réferences aux tableaux
qui vont suivre. Reprenons la table généalogique qui
nous est maintenant familiere, en nals bornant a la
premiére ligne horizontale, de Mihigo @ "Ntwali.

9. La table généalogique est envisagée par rapport a
NTWAL 0 g1q gee par rapp

a) a la premiére personne.

MIHIGO
. RWEMA ) . . ‘

RUGERO : sdgokiiruruza = Mon arriere-arrigre-gd-pere
_+ safemme — A : milkéka Mon arriére-arriere-gd-mere
| MUSHI . sdgokiruza =~ Mon arrigre gd-pére

4- sa femme — B : ny6gokiiruza = Mon arriére-gd-mére

MUTWA : sbgokiiru ~ Mon grand-pere

+ safemme — C :nydgokiru Ma grand-meére

BUGABO : data Mon pere

+ safemme — D :méma = Ma mere

NTWALI

(+) Cétait bien plus fort, en ,Egygte Bar exemple, ou I'on a relevé des tables
généalogiques, qui démontrent indubitablement qu’un homme se mariait avec sa
propre mére et sa propre fille, En ces conditions, le mariage avec sa seeur devient
un cas presque compréhensible pour nous. (Voir principalement Margaret A,
Murray, The Splendour that was Egypt, p. 3 1-3235).



b) & la deuxiéme personne.

MIHIGO
RWEMA . . . ‘
RUGERO - sdgokiiruruza = Ton arrigre-arriére-gd-pére
+ sa femme-A : mukaka = Ton arriére-arriére-gd-mere
MUSHI : sdgokiruza = Ton arrigre-gd-pere
-f sa femm -B : nyogokiiruza = Ton arriére-gd-mere
MUTWA : sogokiiru = Ton grand-pere
+ sa femme-C : nyOgokiiru = Ta grand-mere
BUGABO : 50 = Ton pere
(+ sa femme-D : nyoko = Tamére
C) a la troisiéme personne.
MIHIGO
RWEMA . .
(RUGERO . sékrliruza = Son arriére-arrigre-gd-pere
+ sa femme-A : mikaka = Son arrigre-arriere gd-mere
( MUSHI . séklruza  —Son arrigre-gd-pere
+ safemme-B : nyirdkiiruza = Son arrigre-gd-mere
{MUTWA © sékdru = Son grand-pere
+ sa femme-C : nyirdkiiru = Sagrand-mére
1BUGABO  : g, = Son pére
\ + safemme-C : nyina = Samére

10. Au dela de I’arrlére-arrlére-?rand-p_ére, il ny a
lus de terme servant a_exprimer Ta_relation familiale.
‘autre part, I'arriere-arriere-grand-mere est deésignée par

un terme tout a fait spécial, quoigue I’on pourralt égale-
ment I'appeler nydgokruruza, qui est le feminin régulier
de cet échelon. "A”partir du 5e ancétre en remontant,,
tous les ascendants portent I’appellation collective de
abasékiiruza (les aieux).

11, Une remarque, qu’il importe de souligner tout
specialement

az Les termes exprimant les degrés de I'ascendance
sont grammaticalement irréguliers.” Nous avons affaire
a des mots presque entierement différents, suivant le
sexe des ascendants, leur degré de parente, et la per-
sonne _grammaticale. o
b) Ces termes comportent, en leur signification in-



terne, le correspondant des adg'ectifs possessifs : mon,
ton, son, (ma, ta, sa), notre, vofre, leur.

0rdata = Mon (notre) pere. Y 'sc = Son (leur) pére.
\ 'marna = Ma (notre) mere.” * | nyina — Sa (leur) mére.

I s6 = Ton (votre) pere.

\ nyoko = Ta (votre) mére.

Il en va de méme pour les ascendants antérieurs.
¢) Ces ascendants antérieurs au pére et a la mere,
sont dénommés par deux mots composes .

1° Du qualificatif kuru = ancien, ou grand, auquel
on ajoutera, suivant le cas, une.desinence approprige.

2° De la deuxieme et la troisieme personne de pére et
mére. On y reconnaitra so et nyoko (ton pere, ta mere),
ainsi que se et nyina,_ (son pere, Sa mere), qui seront Flles
diversement & certaines modifications "exigées par |'eu-
phonie du Kinyarwanda. )

3° Les termes a la premiere personne Fdata, mama, =
mon pére, ma mere) n'entrent pas dans [a composition
de ces dénominations de I'ascendance. On emploie, pour
cette _premiere personne grammaticale, la forme de la
deuxieme,

12. ). Reprenons maintenant la méme lignée, mais
cette fois-Ci en sens inverse. Les termes exprimant les
degrés de la descendance sont paralleles a ceux de
I'aScendance : un degré de parenté innomme en montant,
ne saurait, en effet, logiquement avoir une deésignation
correspondante en descendant. o

b) Contrairement a ce que nous avons souligné sur
le caractere grammaticalement irregulier des termes ex-
Prlmant les degrés de |'ascendance, ceux ayant trait a
a descendance” sont réguliers, Bien plus, I&s personnes
grammaticales y sont indiquées par le correspondant
approEne de I'adjectif possessif. = \

¢) La table suivante est envisagée par rapport a
RUGERO:



RUGERO

sa femme-A  umugore femme

MUSHI {mwana enfant

sa femmc-B - umukézéna bru

MUTWA umwazikuru petit-fils

sa femme-C i . o
BUGABO  umwdzikuruza = arriére-petit-fils

sa femme-D . . o
'NTWALI  ubuvivi = arriére-arriére-petit-fils

13. On se demandera peut-tre ce que vient faire cette
table genealoglque dans ce chapitre consacré au foyer.
Sans doute, Ces ancétres sont morts depuis longtemps,
mais ils sont d’une actualit¢ hallucinante dans la vie
de leurs descendants. On sait que I’esprit du Noir, au
centre africain, est ohséde par |'intervention des Bazimu
esprits des defunts) dans les affaires de la vie courante.
>'est un sujet que ‘nous ne pouvons detailler ici. Sou-
lignons cependant que dans la_culture rwandaise, les
ascendants directs, — auxquels il faut joindre les oncles
et tantes paternels, ainsi que les freres et seurs défunts,
— forment une catégorie a"Eart, IIs ne sont pas des
Bazimu nuisibles, mais des Bakiird-mbere ou protecteurs.
Le terme de Bakirambere signifie littéralement : Ceux-
qui-ont-grandi-avant.

14. Si les Bakiird-mbere forment le collége d esprits
protecteurs en_geénéral, chaque personne sé réclamant
d’eux doit choisir parmi eux un protecteur porte-chance
dit_Ingabwa, terme ayant le sens ?eneral de : interme-
diaire,” espece de pafron personnel. Cet esprit porte-
chance est assigne a chacun par oracle divinatoire.
Chaque jeune homme hamite, des qu'il est en &ge de
frequentér les autorités politiques, d’amorcer ses
relations personnelles avec' ceux dont dépendra son
avenir, se fait en genéral determiner le Mukiira-mbere
en question. Ses parents y veillent. Quand le jeune



homme sera marié, il tiendra & construire une case
specialement dediée a son Ngabwa, Il passera réguliere-
ment en cette case la nuit qui précédera son départ pour
la Cour, ou pour un procés quelconque. Le protecteur
Ngabwa, prépose a |a fortune de l'interesse, influencera
solt les autorites, soit les juges en faveur de son client.

15. On ne songe pas non plus aux fiancailles, sans
avoir consulté le devins. Le jeune homme va fonder
son foyer ; mais en I'honneur de quel esprit d’entre les
Bakira-mbere ? Un oracle divinatoire a déja_détermine
que le jeune homme, —ici par. exemple’ 'Ntwali —,
se mariéra en I'nonneur de Miitwa, son grand-pere.
Clest-a-dire que Miitwa sera constitué comme. esprit
tutélaire du nouveau f,O)fer. L a case principale de I'enclos
|ui sera dediee_et il reglera les relations entre "Ntwali et
les autres esprits qui tenteront de s’introduire au foyer.
Il peut arriver (1ue le Mikra-mbere tutelaire du foyer
coincide avec le protecteur. Ngabwa (porte-chance),
mais ce cas n'est pas necessaire “(ch. XII, 6).

16. Notons que la catégorisation des Bazimu_en pro-
tecteurs ef en nuisibles est commune dans le Rwanda.
Les Hamites cependant y mettent plus de solennites
que_les autres. La chose” est comprehensible, puisque
les Bat(tsi EHam,ltes) ont plus de moyens a leur dispgsi-
tion. 1l est evident ce,oendanj (qué cette, conception
n‘appartient pas a la culture bantu et hamitique sur le
méme pied d'egalité. L'une des deux cultures I'a em-
pruntée a l'autre. Ce n’est pas ici cependant que nous
devons discuter ce probleme : il nous suffit d’en” prendre
connaissance pour comprendre ce qui va suivre.

. 17. Voila donc notre "Ntwali qui est maintenant bien
fixe. 1l sait déja que le Mikdra-mbere tutélaire de son
futur foyer est son grand-pere Mitwa. Or nous savons



déja que cette famille (Umulyango) des Bahigo
appartient au clan des Bagesera (totem’ bergeronnette)
La jeune fille qu'on va demander pour lui a comme
totem la girue couronnée. (Umusémbi) ; elle appartient
donc au clan des Basindi. Le méme oracle divinatoire
qui a déterminé Miitwa comme tutélaire du futur foyer,
a assuré que la ;}eune fille en question devait étre une
femme porte-honheur. L’esprit de Mutwa, grand-pere de
'Ntwéli, a marqué, par le méme oracle, qu’il agréait la
future epouse de son petit-fils.

18. a) Cet aspect du probleme représente des éle-
ments complexes dont on dojt tenir compte dans les
jugements portés sur les mariages en ngs régions. On
déplore_habituellement le manque de liberté chez la
jeune fille. Le jeune homme lui-méme était-il libre dans
son choix ? Ce n’était ?a,s tout qu’il trouvat une jeune
fille @ son godt ; il fallait également que le hasard de
|'oracle divinatoire tombat d’accord, L’oracle sollicite
dépendait d’un hasard ; mais ce hasard était independant
du devin, comme nous nous promettons de le décrire
ultérieurement. o L
~b) Clest un aspect de la divination rwandaise qui, a ce
jour, semble avoir échappé a.ceux qui se sont penches
sur ce sujet. Les formes de divination, recevables en cette
matiere, du moins,chez les Hamites, se hasent sur l'inter-
Fretat_lor] de certains signes, que l’aruspice dechiffre dans
es visceres des poussins, de beéliers ou de taureaux.
Le devin ne peut donner une interpretation differente
decelle que les créateurs de ce systeme ont établi de temps
immemorial. 11 n’est pas seul. fappelons-le : les aruspices
operent en groupe, lorsqull sagit d’une consultation
d'importance. Les signes sur lesquels se hase |’oracle sont
accessoires dans la bete mactee ; ils peuvent faire defaut
ou se deplacer. Les visceres de I'animal sont examings a
I'instar d’une carte geographique. La présence du signe



dans, telle localité signifie un oracle déterming, qui
sera invariable dans tous les cas. Dans |’esprit des arus-
pices, la formule divinatoire qui a eté declamée avant la
mactation, a seule determine I’absence des signes ou
leur Presence en tel endroit. Voila, tout le systeme.
Il est des lors évident que le devin interprete un
hasard indépendant de sa volonté. Cette cojncidence ges
approbations divinatoires faisant defaut, [a jeune fille
devenait une femme porte-malheur, et par conséquent
{e jeune homme devait renoncer aux fiancailles proje-
ges.

19. Que I'on juge par 1a, combien grave, en ses consé-
quences, était le refus essuye par le jeune homme, lorsque
la famille (Umulyango) de Ia jeune fille n’acceptait pas
le gendre. Cela devenait une inimitié inextinguible entre
les”deux familles. Car en refusant au jeuné homme la
main de son élue, les parents de cette ‘derniére etaient
censees avoir brise I’avenir du prétendant. On lui refusait
celle que les oracles avaient désignée comme le porte-
bonheur du foyer, le gagze_ assuré de la fortune que
I’8vincé ne Pour_ra plus afteindre. 1l se rabattra certes
sur une autre jeune fille, mais ce sera un pis-aller .
|'avenir ne sera plus ce quiil aurait été, si sa premiere
elue avait éte accordge.

20. a) Nous venons de voir les dénominations par
lesquelles on exprime les relations ascendantes et descen-
dantes en Il(]1r1e directe. Arrivons-en maintenant aux
relations paralleles de consanguinité et les dénominatigns
d'affinite. La table suivante Semble les resumer parfaite-
ment. Nous les compleéterons au besoin, par des additions,
concernant des personnes qu’il n'efait pas aise dy
faire figurer. Pour plus de clarté, les personnes malgs
seront indiquées par les noms en ,m,aéuscules, tandis
que les noms des femmes seront précédés d’une croix.



CLAN : CLAN : CLAN :

ABASINGA ABAGESERA ABAHA

|
MUKORE + E MUTWA + C MAKARE + F

+ Geza TEGERA + Hisrswa RUGIRA + Z BUGABO+ D + GaLima NGABO

RUGAZA + GS%%A?SHI -f Kabm\)\/ALl i Humura

|. — Le Clan Abasinga : MUKQORE (de sa femme-
E)adamenhnm TEGERA et + Geza,
II—MCMAM%maMWWA%stmc%
uaktre enfants GIRA, BUGABO, + Hirwa e
akima,
III — Le Clan Abaha : MAKARE (de sa femme-F)
a un fils : NGABO.
TEGERA, fils de MUKORE, aepmme -f_Hirwa, fille
de MUTWA : ils ont un fils appele RUGAZA.
RUGIRA, a épouse + Z: ils ont deux enfants:
'SEBASHI et - Gato,
BUGABO a épousé 4-D; ils ont deux enfants :
'NTWALI et + Kabéra.,
NGABO, fils de MAKARE, a épousé -f Gakima, fille
de MUTWA : ils ont une fille; + Himiira.
|| est évident que cette table renferme des relations
déja notées plus haut, a savoir les relations généalo-
glques “(dans I sens vertical). Nous les laissons donc
e cOté, pour ne décrire que les relations collatérales
et croisées (8.

21, Comment sappellent les quatre parents de deux
epoux?

MUKORE et sa femme-E ont donné le jour & TE-
GERA.

(') Sur ces dénominations indiquant les rapports de parenté, voir van Hove,
op. cit., pp. 11-16. — M. pauw els, Le mariage chez les montagnards Bahiitu,
dans Kongo-Overzee, X1X (1953), 4, Anvers, pp. 338-342.



MUTWA et sa femme-C, ont donné I Eour,a -f Hirwa,

Les deux enfants se sont maries. TEGERA appelle
+ Hirwa = mnugbré wanjye (ma femme) et + Hirwa
appelle TEGERA = umugabo wanjkl,e (mon mari). Ce
mariage a créé une relation d’affinité entre les parents
du couple. Comment exprime-t-on cette relation ? Par
le terme bdmwéna = parents_du mari de ma fille (et
parents de la femme de mon fils). Le terme bamwiina est
Invariable. ) _

'b)  Retrouve-t-on cette méme relation sur la_table
Rﬁnealo%que que nous avons sous les yeux ? Qui.

UTWA et sa femme-C ont eu_une autre fille.: -f Gaki-
ma, épouse de NGABO, celui-ci fils de MAKARE et de
sa_femme-F. Ces deux derniers sont donc bhédmwana de
MUTWA et de sa femme-C.

22. Comment sappellent les maris de deux sceurs?

TAGERA et NGABO ont épousé deux seurs : + Hi-
rwa et + Gékima. Ce double mariage a-t-il crée quelque
relation entre les deux hommes ? Oui. Les deux hommes
sont en ce cas, appelés : basanzire (au singulier musa-
nzire) = maris de deux sceurs.

23. Comment s’appellent entre eux, le frére et sa seeur?

TEGERA, mari de + Hirwa, a une seur appelée
f Geza, + Geza appelle TEGERA: misaza wanjye
(mon frere). Trois remarques

a) Le mot miisdza se dit uniquement d’un garion par
rapport a sa Seeur : un _Pargon ne peut I'employer a
I'gard de son frere. D’ou il'suit que pour traduire exacte-
ment ce terme en francais, on devrait dire : miiséza =
frere de la seur. - _ ,

bP Ce mot de miséza doit étre toujours accompa?ne
de ’adiectlf_ possessif correspondant, Qui doit en déter-
miner Tattribution. On n’est pas muséza tout court,
mais miisaza d’Une-telle.



.€) . Le mot misAza ne peut comporter le préfixe u- au
sinqulier (umiisaza), ni a- au pluriel = (abdsaza). En ce
dernier cas, en effet, il signifie : vieillard.

24, TEGERA appelle - Geza = mushiki wanjye. Ce
mot devrait également se traduire en francais par :
sceur du frere. Une fille ne peut I'employer a I’egard de sa
seeur. Il doit également s’accompagner toujours de I’ad-
{,ectnc possessif correspondant quj en determine |attriby-
jon, car la fille n'est pas mdshiki tout court, mais

mshiki de quelquun.

25. Comment s’ap?ellent deux femmes dont 'une est la
seur du mari de l'autre?

TEGERA mari de + Hirwa, a une seeur + Geza.
Ce mariage a crée une relation d’affinité entre les deux
femmes. C'une est pour I'aufre mirdmikazi = femme de
mon frére (sceur de mon mari) ; au pluriel ; bardmikazi.

26. Comment les deux époux ap?ellent-ils leurs beaux
parents respectifs et réciproguement?

a% Pour MUKORE et sa femme-E, + Hirwa, épouse
de Teurs fils, est umukdzana. + Hirwa, de son coté
appelle. MUKORE : data-hilkwe = mon-pere-matrimo-
nial (&). Elle appelle sa belle-mere, la femme-E : ma-
bikwe = ma-mere-matrimoniale.

(«@ 16re personne : data-bikwe : mon-pére-matrimonial (et Mo/re-pére-matri-
monial.
2e personne : sﬁ-_bulkwe: ton-pere-matrimonial (et flo/re-pere-matrimo-
nial.
3epersonne : sé-biikwe : son-pére-matrimonial (et /eur-pére-matrimo-

nial).

Ma-bikwe : (= abréviation de mamd-hiikwe) ; a la | re personne : ma-mere-
matrimoniale (et wo/r«-mére-matrimoniale).

2e personne : nygko-hiikwe :  ta-mére-matrimoniale (et votre-mére-ma-
trimoniale). o _

3e personne : ny'l'r.d-lb)Ukwe . sa-mere-matrimoniale (et /eur-mere-matrimo-
niale).



b)  TEGERA, de son coté, désignera_par les mémes
termes de_mon Pere ‘matrimonial et ma-meére-matrimo-
niale, le pére et la mere de sa femme.

27. Comment ‘s'ag)pellent mutuellement une femme et
I’enfant de son frere’

Nous voyons que TEGERA a un fils appelé RUGAZA.
|l a une tante paternelle, du nom de -+ Geza, sceur

de TEGERA. . \

RUGAZA I'appellera : mé-sénge — sceur de mon pere.
Ue son coté, -- Geza appelle RUGAZA : (imwisénge-
néza ; au pluriel &biséngenéza (6.

28. Comment s’appellent réciproquement deux hommes,
dont I'un est le mari d’une seeur de |'autre?

TEGERA a épousé - Hirwa, seur de RUGIRA. Ces
deux hommes s'appellent ['un ['autre, mirami wanjre =
le mari de ma sceur (frere de ma femme), au pluriel
bardmi banjye. La méme relation, cela va de soi, est
exprimée enfre TEGERA et BUGABO.

(6%} Ma-sénge (abréviation de mamd-sénge), répondant a la premiere personne
des deux nombres ; ainsi de méme nydgo-sénge et nyird-sénge, respectivement
pour la 2° et la 3epersonne. Quesignifiece ~ terme sénge qui entre dans la com-
,005'“.0”. du mot ? Dans la langue actuelle, le mot isénge signifie :la largeur de
a poitrine, mesurée d’une extrémité a l'autre des épaules. — Dans la vigille
langue de nos bardes, le mot isénge signifie la ﬂe,n‘see Intime, les préoccupations
du ceeur. — S'ily a eu évolution du sens attaché a ce mot, ce n’est évidemment
as la signification des bardes, actuellement disparue du langage, qui est dérivée.
Les générations plus récentes auront fait sortir de I'intimite du cceur le sens de
isenge, pour I'étaler sur la poitrine. _ _
. Mé-séngle, mot dont la signification étymologique resterait — autrement
inexplicable, semble avoir une connexion intime avec le sens que les bardes
attachaient au terme isénge. Au Rwanda, comme dans tous les pays ou j’ai pu
observer les mémes réactions, les femmes portent aux enfants de leurs fréres une
tendresse extréme, Le fait est proverbial au Rwanda. On sait également que la
seeur porte a son frére une sollicitude quasi-maternelle. Je crois donc que ma-sénge
signifie, étymologiquement : ma-mére-affectueuse, ou quelque chose de ce genre.



\29,.) Comment s'appellent I’enfant, avec les fréres de sa
mere’

+ Hirwa, seur de RUGIRA, a un fils, RUGAZA.,
Comment désigne-t-on la relation_de parenté existant
entre ce derniér et son oncle RUGIRA ? )
"RUGAZA appellera RUGIRA (et BUGABO) : ma-
rime = ma-meye-male, cest-a-dire mon oncle "mater-
nel (64). Tandis que RUGIRA appellera RUGAZA :
mwishywa wanjye — fils de ma sceur, au pluriel bishywa
banjye” (voir n®'51, ¢).

30. Comment s’appellent mutuellement I’enfant et la
seur de sa mere?

-f Hirwa, mere de RUGAZA, a une seur + Gakima.
Comment les deux dernieres personnes s’appellent-elles
mutuellement ? . \

RUGAZA dira de -f Gakima ; mama-wacu_= ma-mere-
notre (@) ; tandis que sa tante dira de RUGAZA : imwéna
wanjye = enfant de moi (mon enfant), sans autre pre-
cision.

31, Comment s’appellent mutuellement les enfants de
frere et seur?

RUGAZA est fils de. + Hirwa. Les fréres de cette
derniere, a savoir RUGIRA et BUGABO, ont ensemble
quatre enfants. Comment chacun de ces quatre derniers
appelle-t-il RUGAZA, et reciproquement ? RUGAZA
dira d’eux et chacun d’eux dira de RUGAZA : mlbyara

(64) M@-riime, (abréviation de mama-rume), pour la Ire personne des deux
nombres : Ma-mére-male et Notre-mére-male, \
2e personne : nygko-rome —ta-mere-male et votre-mere-male.
_ 3epersonne : nyird-rdme = sa-mére-male et leur-mére-male.
(«j ire'personne : mdmd-wdcu = ma-mére-notre et notre-mere-notre.
2e personne : nyokd-wanyu = ta-mere-votre et votre-mere-votre.
3e personne : nyind-wabo —sa-mere-leur et leur-mére-leur.



wanjye, au pluriel bdbyara banjye — enfant de la sceur
de rion pere (enfant du frere de"ma mere).

32. Comment s'appellent mutuellement les enfants de
deux sceurs?

a) RUGAZA est fils de + Hirwa ; + Gakima, seeur
de cette derniére, a une, fille : + Himira. Celle-ci et
RUG AZA sappe lent_réciproquement : mwéné-mamd-
wécu —l'enfant ma- mere -notre. (®.

b) On remarquera donc_que la relation ici exprimeée,
differe de celle que RUGAZA d'une part, et + Humura
d'autre part, ont respectivement avec les 4 enfants de
leurs oncles maternels.

33. Comment s’appellent mutuellement deux fréres?

RUGIRA et BUGABO, fils de MUTWA, sont les seuls
freres flpurant Sur cette table généalogique. Comment
désigne-f-on cette relation ?

a) L'un dit de l'autre : mwéné-méma = fils de ma
mere.

b) L7ainé, RUGIRA, est: mikiru wa —Ile grand-
frere de (B UGAB ).

) Le cadet BUGABO est : mirmina wa = petit-
frére g e(RUG

d) Etant donné qu'ils ont la méme mére, ils sont :
ibyénenyina,

2 S'lls avaient le méme pere, et deux meres diffe-
rentes, I'un dirait de I'autre . mweéné-data = |’enfant-de-
mon-pere.

f) 'Ils avaient une méme mere et deux peres différents,

) jre PErsonne . mwéné-mamd-wécu : I'enfant-de-ma-meére-notre et enfant-
de-notre-mere-notre.

2epersonne : mweéne-nyoko-wanyu : I'enfant-de-ta-mere-votre, et enfant-
de-votre-mere- -votre.

3epersonne : mwéne-nyind-wabo = enfant-de-sa-mére-leur, et enfant-de-
leur-mére-leur.



ils seraient toujours  ibyéne-nyina ; mais on préciserait :
baséngiye nyina = ils-ont-commune-mere  (Sous-enten-
du : donc les peres sont differents).

34, Comment un pere appelle-t-il ses enfants?

RUGIRA appelle + Gato et 'SEBASHI : dbéna
banjye ; au singulier ; Gmwana wanjye. Il les, désigne,
suivant le sexe’: -f Gato = umukwobwa wanjye = 'ma
fille; litteralement : ma fiancable ; au pluriel abakwobwa
banjye. Il af)pelle 'SEBASH]I :. umuhun?u wanjye : mon
fils: au pluriel abahiingu banjye, littéralemeént : he-
ritier de mes veuves (le verbe guhungura — epouser la
veuve d’un parent).

.35, Comment un homme appelle-t-il les enfants de son
frere?

ar] RUGIRA appelle + Kabéra : umukwgbwa-wécu =
la fille-notre. |l appelle 'NTWALI : umuhiingu-wacu =
le fils-notre. 1 est entendu que BUGABQ ,emRIme les
mémes termes vis-a-vis de + Gato et de 'SEBASHI.

) Mais ces termes umuhtngu-wacu et umukwobwa-
wécu n’ont pas en ce sens la forme du plurigl ; si la forme
du pluriel etait employée sans, un correctif quelconque,
la signification en serait modifiée (6.

‘367. Comment les enfants appellent-ils le frére de leur
pere’

+ Gato et 'SEBASHI appellent BUGABO: déta-

(7) On peutaPpor_terce correctif de plusieurs maniéres ; par exemple en disant :
'Sébdshi nd Ntwali, ndababyaye: ni abahingti-bacu — 'Sebashi et ‘Ntwali,
je les engendre : ils sont mes-fils-notre. (L'expression : je les engendre, veut dire :
Je leur suis gen_ealo%lquement antérieurs). En supprimant ce correctif, le pluriel
modifie la signification en ce sens que le discours conviendrait entre le pere et
la mére du foyer, qui parleraient de leurs enfants.



wacu —mon pére-notre (69 ; et réciproguement zf Kabéra
et 'NTWALI, vis-a-vis de RUGIRA ?vow n° 44).

37. Comment les enfants appellent-ils leurs cousins ger-
mains paternels?

+ Gt et 'SEBASHI appellent + Kabgra (et 'NTWA-
LI) ; mwéné-data-wacu = 1enfant de mon-pere-notre ; au
pluriel : béné-data-wécu ; et réciproguement.

38. Comment les enfants appellent-ils la femme de leur
oncle paternel?

~a) + Gato et 'SEBASHI appellent la femme-D,
épouse de BUGABO : mama-wdcu = ma-mere-notre ; et
reciproquement + Kabéra et 'NTWALI vis-a-vis de la
femme-Z, épouse de RUGIRA (voir note 65).

b) Cette dénomination de ma-mere-notre ne dépend
Fas du fait que la femme en question, ait des enfants :
a tseulelcondmon requise est qu’elle soit mariée a l'oncle
paternel :

39,.) Comment une femme appelle-t-elle le frére de son
mari’

La femme-Z (épouse de RUGIRA) appelle BUGABO :
umugabd-wacu — le mari-notre ; et reciproguement la
femme-D (epouse de BUGABO) vis-a-vis de RUGIRA.

40, Comment un homme appelle-t-il la femme de son
frere?

RUGIRA appelle la femme-D (épouse de BUGABO) :
umugoré-wacu = la femme-notre.

(6 A partir d’ici, le lecteur pourra découvrir de [ui-méme les composants de
dénominations qui renferment data et mama. Il se rappellera que ces deux termes
font respectivement 'sb et nyoko a la 2e personne, ainsi que 'sé et nyina a la 3.
.II.%uflflt ensuite d’y ajouter la particule nouvelle qui en modifie la signification
initiale.



41. A propos de cette terminologie de ma-meére-notre
mamd-wacu), mon-pere-notre (data-wécu), le mari-notre
umugahd-wacu), la femme-notre (u_muPore-vvacu), et
autres de ce glenre, il importe de rectifier [a tendance de
certains ethnologues qui croient pouvoir traduire : notre
meére, notre pefe, notre mari, notre femme, etc, Cette
derniere facon de traduire nos termes africains releve de
la structure européenne, quine correspond lpas exacte-
ment a la structure bantu. Quelgues exemples suffiront
pour faire mieux saisir ma pensee.

42. Prenons le mot ; data-wacu. Supposons que je le
traduise ainsi : notre pere. Cette traduction comporterait
deux inexactitudes :

aP Le mot data signifie : mon pere. Clest-a-dire qu'il
renferme en lui toute’les déterminations possibles, et quil
exclut I'adjectif possessif «mon » qu'on_ lui ajouterait.
Lors donc que le possessif ‘wacu d(pr_emle\re personne du
pluriel) qui s.!?mflg notre, est agjoint a ce mot data,
qui devient dfa-wdcu, on ne peut le traduire autrement
gu’en donnant tout le contenu du composé ; & savoir
‘abord mon-pere, et ensuite notre ; mon-pere-notre.
-b) La traduction francaise : notre pere, exprimerait
'idée de deux ou plusieurs enfants qui parlent de leur
prere commun. Ceux qui parlent sont donc au pluriel.
andis que la formyle africaine data-wacu s'exteriorise
dans une structure différente : elle sert pour le singulier
et le pluriel de la premiére personne :

1° Si un seul enfant parle : déta-wécu = mon-pere-
notre (mon oncle patermel). .

2° Siplusieurs e desut]nent ainsi ; data-wacu = notre-
pére-notre. Dans I'une et I'autre supposition, le possessif
wécu (notre) doit se mettre a la fin du nom compose
(u’est data-wacu, sans jamais adopter la forme du singu-
lier = wdnjye (mon).



43. a) Le mot data (mon pére) est par la force méme
des choses au singulier. Je sais que dans la structure eu-
ropéenne on dira™ nos peres, mais il n’est plus, en cg cas,
question de P_ere dans. le sens,(im nous occupe ici ; a
savoir la relation personnelle existant par voie de tgene-
ration,_entre deux individus : le pere et son enfanf.

h) Or,, dans la structure rwandaise, pour dire  nos
Feres, c'est-a-dire nos aieux, on ne. peut pas utiliser
e terme data, qui est tout a fait particulier | on se sert
en ces cas du mot Abasekiiruza (voir plus haut, n° 10).

44. Comment font les enfants qui, en groupe, parlent
de leurs peres respectifs?

-a) Nous avons vu que data signifie aussi bien won-
pére que notre-pere, a la premiere _personne des deux
nombres. Il sagit alors soit d’un individy ou_ soit de
Plus_leu_rs, qui neparlent que d’un seul Pere. Si maintenant
es individus sont ngmbreux, et parlent de leurs peres
respectifs, ils diront ainsi : ba-data = les-notre-pere. EX. :
bé-data haraje = les notre-pere viennent.

ba-datd-wicu : les-notre-pere-notre ; c’est-a-dire nos
oncles paternels. _ S

Clest la particule ba- qui nous indique ainsi que data
est au pluriel, tandis que ce terme restera inchangé sous
tous les rapports. . ) _ \

b) Il est. certainement drole de dire : les-mon-pére
(les-notre-pere), et surtout les-mon-pere-notre  (les-
notre-pere-notre), Mais nous ny pouvons rien : il s'agit
d’un concept qu'il faut rendre en francais, en le faisant
sortir de son contexte culturel, au sein duquel personne
ne songe méme a l'analyser sous cet aspect. On ad-
mettra du reste que les appellations de beau-pere et de
belle-mere, si naturelles en d’autres structures, ne nous
semblent pas plus appropriées, par rapport au concept
que ces mots veulent rendre,



45, Ce que nous venons de dire, au sujet de data, vaut
egalement, et pour les mémes raisons, pour le, terme
mama, qui renferme en sa propre notion la détermination
complete : mama = ma-mere, Tousles eléments qui vien-
dront s'ajouter a_ce ferme, le trouveront deja complet,
avec sa signification indépendante. D 'ou mamé-wacu, ne
pourra pas se traduire : notre-mere, mais bien d’abord :
mama = ma-mere ; PUIS Wacu = notre, — Ma-mere-notre.

Clest dans cette structure qu'i] faut traduire les termes
exprimant les degres de parente et d’affinite au sein du
groupe envisage.

46. Peut-on se marier entre parents consanguins?

Nous venons de détailler les relations de consanguinité
et d’affinite. Terminons cette longue énuymeration. par
I'indication de quelques regles concernant les possibilites
ou_les empéchements de mariage entre parents consan-
guins. Le principe général a été formulé plus haut :
on ne peut se marier a l'intérieur de son clan, @ moins
d’Btre membre du clan,dynasngue. Mais, _par la force
méme de cette regle genérale de I_’exogamle clanique, il
s’etablit un enchevétrement inextricable de relations du
sang entre divers clans. Voila pourquoi il fallait intro-
duife d’autres regles pratiques, complétant le principe
totémique.

47. Pour ?Ius de clarté, distinguons ici la licence de
se marier, et la non-interdiction rellgjeuse d’avoir des
rapports sexuels. 11'y a une grande différence, en effet,
entre se marier, et pouvolr entretenir, en prive, le com-
merce prohibe. Par exemple, si tel membre du clan des
Basindi descendant de Yuhi 111 Mazimhaka, ne peut pas
se marier dans le clan des Bacyaba, cela ne signifie pas
qu'il. lui soit par le fait méme interdit d’entrétenir des
relations coupables avec une femme de ce groupe._Le
mariage, comme nous allons le voir, comporie des rites



déterminés, sans Ies%uels la jeune fille restera légalement
telle, malgre le fait qu'elle vivrait avec un homme.
Linterdiction donc du marlaPe, au point de vue de notre
coutume, concerne I’accomP Issement de ces rites. Ainsi,
pour se marier, on consulte préalablement les devins,
mais on ne le fait pas pour aller commettre l'adultere.

48. Il fallait bien souligner ce point. En ce qui con-
cerne les parents consanguins, en effet, non seulement
le mariage est interdit, mais. encore cette interdiction
comporte la défense de relations coupables ; a?[r con-
trairement a cette interdiction, ¢’est commettre T'inceste
et $'eXposer aux sanctigns spéciales supposées inhérentes,
d’une maniere automatique, a cette abomination.

49, 1° Un cas que n'a pas prévu le principe général du
totémisme.

a)  Frére et seur. — Il est interdit aux freres
seeurs, non seulement de se marier, mais encore d’avoir
des relations coupables. Ne pas_se marier : c’est ici_une
défense relevant du totemisme. Ces deux P_ersonnes_wsees
appartienngnt au méme clan. L’interdiction de I'inceste
decoule-t-elle de la méme structure ? Je ne crois pas ;
car les membres du méme clan (répondant au méme
totem), ne se respectent probablement pas comme ceux
de la'méme famille_ni & plus forte raison comme ceux
de la méme hutte, Dans les deux derniers cas, |'inceste
est tellement avilissant, que si le coupable est publique-
ment connu, il déchoit moralement du rangi qu'il tenait
en son milieu. On peut méme dire que cefte deconside-
ration, par un processus psychologique naturel, se trouve
Btre l'origine de certaines formeS de ces sanctions soi-
disant automatiques. Lorsque tel individu est deconsi-
dere en son propre cercle social, il serait bien difficile
que cette dechéance n’ait pas des répercussions dans

et



d’autres domaines, y compris celui des biens de la for-
tune, relevant de supérieurs extrémement influengables.

50. b) Lorsqu’on parle de frére et sceur, I'idée obvie
3gl se presente a |'esprit, est celle de personnes issues

un méme pere, ou d’une méme mere ; peu importe
donc que les enfants aient eu deux peres différents, ou
deux meres différentes. Le totémisme est par ce_ fait
en deéfaut, en ce qui concerne I'empéchement matrimo-
nial ; que faire, en effet, si les deux enfants ont une
méme mere, et deux peres répondant a deux totems diffe-
rents ? En ce dernier cas, le frere pourrait donc épouser
sa Seur, sans étre inquite ! Le(iermpe de la consan-
?m,mt_e, relevant heureusement d’une structure extra-
otemique, intervient pour interdire formellement pa-
reille union, comme éfant incestueuse.

51. 2° Le résumé des autres interdictions de mariage
et de rapports coupables.

Nous devons donc retenir que |'interdiction de mariage
ne Sl(inlfle pas necessairement interdiction de relations
sexuelles. Le mariage est reglementé parla loidu totem,
et c’est en ce sens que, provisoirement du moins, nous
appelons cette defense totémique. Tandis que l'interdic-
tion, ordonnée & ecarter I'inceste, semble relever d’une
autre structure juxtaposee a la premiere et la comple-
tant. Cette derniére conception en la matiére, s'applique
a trois catégories de femmes, que designent les trois
formules suivantes de serment :

a2 Ndakambura abakiru !'= Un homme emploiera
cette formule de serment, pour étayer inébranlablement
la vérite de ses dires. La formule signifie ; Que je
deshabille mes ascendantes ! (sous-entendu : si je mens h
Déshabiller, ¢’est un euphémisme pour : avoir des rela-
tions sexuelles. Un serment prété en ces termes est



considéré comme tres sérieux, et ce serait une provoca-
tion_injurieuse que de mettre en doute la veracité de
celui qui parle de la sorte. Par ascendantes, il faus
entendre toutes les femmes du méme degre de parente
que la mere et les tantes maternelles de I'intéresse, et
toutes celles des degres supérieurs. 1l peut arriver, en
effet, qu’un homme it des parentes, méme tres jeunes,
mais correspondant, par etages ?enealoglques, A sa
grand-mere, paternelle ou maternelle,

bz Ndakdmbura dbana = Que je deéshabille mes en-
fants (filles). Il faut ici comprendre par enfants, n’im-
porte quelle femme dont Iintéresse est pere, oncle, ou
grand-oncle paternel. C'est-a-dire, toutes les femmes de
sa famille, classées geénéalogiquement au-dessous de sa
propre génération. S

CS)N akambura dhishywa— Que je deshabille les
descendantes de mes seeurs ! — Nous avons vu que, par
rapport a un homme, I'enfant de sa sceur est mwishywa,
au pluriel bishywa (n° 29). Sous cette forme, le mot n’a
pas le prefixe u au singulier (Gmwlshywa), et a au pluriel
(dbishywa). Il s’agit™ alors ‘de la premiere genération
issue de la'sceur, Les descendants de la sceur, consideres
collectivement a tous les degrés, sont designes par le
méme terme, mais. cette fois-ci muni dudit préfixe :
(mwishywa, au pluriel dbishywa (*9).

Voila donc les trois catégories de femmes qu'il n’est
pas permis, non seulement d’&pouser, mais encore d’ap-
procher en ce qui regarde les relations sexuelles.

92, a) Ilestentendu que la femme, de son coté, bran-
dit les memes formules de serment. Dans sa bouche, la

() Remarquez que ce mot umwishywa, au pluriel dbishywa, differe doublement
de Umwishywa, au pluriel imyishywa —la momordique (chap. V, n°® 8, 3°).
D ‘abord par la tonalité, et ensuite par la classe ; cette derniere différence est mise
en.vedetb? par les deux pluriels ; la forme aba (ab’ishywa) étant propre aux étres
raisonnables.



formule exclut les hommes de son ascendance, de sa des-
cendance, et de la descendance de son frere. En ce 8UI
concerne ces derniers, elle ne_ dira cependant pas Naa-
kambura abisangenéza ; mais Ndakanbura &béna —
mes enfants.

b2 Notons cependant que cette formule de serment
est tres discratement employeée chez les Batiitsi (Hamites).
lls ne s’en serviront qu'avec leurs familiers, et s'en
abstiendront en public, parce qu'elle n’est pas du lan-
gagelchatle. L 'usage en est, par contre, géneral dans le
Dellple.

.53. Signalons enfin, que e marlagae est interdit,
ainsi que les relations sexuelles, entre les cousins
enfants de deux seeurs ; a savoir, sur notre table généalo-
?lque, RUGAZA et + Himira. Comme nous y avons
ait allusion plus haut, peu importe qu’il n'appartien-
nent pas au méme clan. Issus de deux seeurs, ils sont
considéres comme frere et seeur entre eux.

b4, Le cas ou le mariage est permis entre consanguins.

Les cousins-hdbyara, c’est-a-dire enfants de frere et
SeUI, peuvent se marier ; sur notre tabIeAggnealo_?lque :
RUGAZA peut epouser + Gato et + Kabéra, filles de
ses oncles maternels. De méme, 'SEBASHI et 'NTWALI
peHvent epouser + Hiimdra, fille de leur tante pater-
nelle.

55. Comment expliquer que le mariage soit permis
entre les enfants de frere et seeur, et cependant interdit
entre les enfants. de deux seeurs ? Pouvans-nous recourir
au motif si évident, qu’entre les enfants de frere et
seeur, les clans sont differents ? Mais dans ce cas on peut
repliquer quentre les enfants de deux seurs, le clan
n’est pas nécessairement identique. Il arrive tres sou-
vent (on peut méme dire que cest le cas le plus



normal) que les enfants de deux sceurs appartiennent
a_des clans difféerents. Le clan pouvant cependant étre
different, mais ne I'étant pas nécessairement, la gravite
des sanctions inhérentes a l'inceste aurait-elle determine
I'interdiction, pour raison de sécurité ? Cette_ réponse
n'est evidemment pas satisfaisante ; les Basindi sur les-
quels ne pese pas I'interdiction de I'endogamie clanique,
considerent egalement comme leurs sceurs, les cousines
qui nous occupent ici.

b6. La réponse la plus exacte semble étre la_ sui-
vante : nous nous trouvons ici en présence d’une dispo-
sition du systeme matriarcal %m fut jadis en vigueur
en nos régions, L'interdiction des mariages a I'intérieur
du clan, combinge avec le fait de perpéfuer le clan par
la descendance matrilinéale, aboutit & la défense de ces
unions entre les enfants de deux sceurs.

57. Un homme peut-il épouser la fille de son cousin-
milbyara?

. Les cousins-bdbyara, avons-nous vu, peuvent se ma-
rier. Prenons en exemple NTWALI et sa cousine-mw-
byara - Himira. Si cette derniere se marie et qu’elle a
une fille, peut-elle la donner en mariage @ 'NTWALI ?
En d’autres mots ; le mariage est-il permis, a Partw_ du
deuxieme, degré des cousins-bdbyara, a echelons ine-
gaux ? Répondons tout d’abord que je n’ai connu aucun
cas de ce genre, |l existe cependant un axiome poBula_lre,
formulant |a regle en cette matiere : ababyara babyalira-
na abageni = Ies cousins enfants de frere ‘et seeur engen-
drent.des epouses ['un pour l'autre. En vertu de cette
regle indiscutable, 'NTWALI peut, non seulement stunir
a -+ Himira, mais encore a la fille de celle-ci : a condi-
tion, bien entendu, que -+ Hiimdra ait eu cette, fille
d’un mari appartenant a un_clan autre que celui des
Bagesera dont se réclame 'NTWALI.



_Je Crois gue nous avons ainsi e'omse toutes les suppo-
sitions qu’il est possible de formuler, au_su[|et des degres
de consanguinite et d’affinite, pouvant influencer le ma-
riage ou e resulter.



CHAPITRE V

LES FIANCAILLES
ET LES PREPARATIFS DU MARIAGE

l. Gomment les futurs époux Se connaissent.

1. a) Nous avons vu, il y a un instant, que le choix
de la jeung fille ne dépend pas seulement de la volonte
du jeune homme. Il faut faire intervenir l'oracle divi-
natoire, établissant que la future épouse sera porte-
bonheur pour son mari, et que d’autre part le mukara-
mbere, ou ancétre titulaire du futur meénage, agrée le
choix intervenu. _ o

b) Mais avant d’engager les consultations divina-
toires, le jeune homme a commenceé par indiquer a ses
parents la jeune fille_qu’il aime. Il peut arriver que,
pour sauvegarder des interéts familiaux, les parents des
deux futurs s'entendent préalablement et mettent les
deux_g,eunes gens devant un fait accompli, sans avoir
sollicite, leur accord. Mais en. réalité, ceci n'est pas |a
regle %enerale. Comme ['initiative vient toujours du
jeune homme, ses parents attendent que leur enfant ma-
nifeste d’abord le désir de se marier, et fasse connaitre
la jeune fille qu’il aimerait épouser. Le jeune homme
Ne S'en ouvrira pas directement a ses parents : les régles
de 1a pudeur ne permettent pas aux i)arents d’aborder
pareils sujets avec leurs enfants. Par I'intermédiaire de
ses freres et sceurs, de ses oncles, tantes ou amis, les pa-
rents sonderont les pensées de leur enfant.



2. Cest qu’en effet le jeune homme qui veut se marier
en parle a cette catégorie de personnes, C'est aussi en
général, par leur intermédiaire qu’il tachera d’avoir les
informations sur sa future fiancée. Surtout ses Seeurs
seront d’un secours précieux. en cette matiere, étant
les seules & pouyoir se familiariser avec la jeune fille
en vue. Elles la frequenteront, causeront avec elle d’une
maniere suivie et examineront comment elle s'occupe
des affaires du ménage. Elles pourront, mieux que n’im-
porte qui, fournir dés informations précises sur son ca-
ractére, A défaut des seurs, toujours 4 l'insu de la
jeune fille, les personnes servant d’intermediaires tache-
ront de gagner des espions mieux placés pour observer
et renseigner.

-3, Ces manceuvres d’espionnage, lorsqu’elle sont con-
fiees & des parents males du jeune homme (charges de
rencontrer, ‘fortuitement en apparence, la jeune fille
en _question), s’appellent kurambagiza ; cest-a-dire :
espionner une fille_dont on voudrait demander la main.
Ces espions organiseront de méme une rencontre for-
tuite du futur’ fiancé avec son élue. Un_coup d’ceil
suffit en_se croisant en chemin, car le kurdmbagiza est
destiné & mettre, par surprise, la jeune fille en présence
de personnes qui voudraignt voir si elle est belle, si elle
n'a pas un defaut physique gatant I’ensemble de ses
guall_tes. On_Feut,ausm rechercher des informations sur
es jeunes filles éventuellement intéressantes qu’on ne
connait pas. Les Hamites, en ce cas, peuvent meme mo-
biliser des parents et des amis de regions fort €loignées.
Donner ces, indications favorables Sur ung jeuné fille
inconnue, éventuellement fiancable, se dit” kuranga ;
littéralement . signaler une chose qu’on recherchait.

4, On se demandera le pourquoi de ces laborieuses



manceuvres autour de la jeune fille. Ne peut-on I’abor-
der en toute franchise ? Non ; parce que dans la culture
traditionnelle du vieux Rwanda, la pudeur interdit aux
jeunes filles d’aborder ce sujet de marla?e. Il est
d'autre part impensable gue les jeunes filles et les jeunes
?,ens se mélent dans la vie guotidienne. Dés que I3 jeune
ille atteint [4ge appele umwanga-vu, ¢ est-a-dire
littéralement : ennemie de la cendre (environ 13 a 15
ans), elle doit sécarter de Ja compagnie des hommes.
Les jeunes gens de son voisinage peuvent certes la ren-
contrer en Chemin, la saluer en passant, lui adresser la
parole et lui poser des questions de la vie courante,
mais ilS ne pourront engager des conversations soute-
nues avec elle. Elle softifa en groupe avec d’autres
jeunes filles, mais jamais dans un groupe de jeunes gens,
ni a plus forte raison avec un séul jeune homme” La
jeune fille ne restera que dans un groupe de festivits,
ou femmes et hommes de tout &ge Sont assembles. Mais
dans les petits groupes ou hommes, jeunes gens et femmes
devisent en prive, la Ijeur]e fille qui Se respécte ne viendra
pas prendre place. Elle ira travailler chez sa maman ou
constituer un groupe a part avec d’autres jeunes filles
(chap. X, n° 39-41). En agissant autrement, elle se ferait
la mauvaise renommee de fille sotte, qui passe son
temps a rire avec les jeunes gens et les hommes, et par
conséquent de meeurs legeres. Cette mauvaise renommee
la condamnerait a ne pas trouver un mari, car les infor-
mateurs du fiancé éventuel rapporteront toujours qu’elle
nest pas serieuse, qu'elle n’a pas la pudeur instinctive
propre aux jeunes filles, puisqu'elle prend plaisir aux
assemblées d’hommes ! De Flus,_on pourra l'accuser de
se mettre en vedette devant les jeunes gens ou les hom-
mes, en vue de Ieur_glalre. Bref, 1a jeune fille rwandaise
n’etait jadis accessible qu'aux autrgs jeunes filles, aux
femmes, aux hommes de sa parente, et aux voisins du
domicile paternel. Les etrangers aux cercles mentionnes



ne pouvaient I'atteindre et la connaitre que difficilement.
D autant plus d’ailleurs que tous ces hommes et femmes
qui I'observent sont peut-étre des espions de son fiance
eventuel ; elle sait que cette manceuvre existe, car sa ma-
man le lui repete presque chaque jour pour la maintenir
dans le droit chemin.

5. Mais la méfiance de la jeune fille déBassalt le degré
décrit, lorsqu’elle etait de race hamitique. Dans ce cas,
en effet, tout en se confinant aux re?Ies (JUe nous venons
de rappeler, elle ne pouvait rencantrer aucune personne
de son rang social, et consentir & la croiser méme sur
le chemin. " Cette derniére licence était reconnue aux
jeunes filles Bahitu. Quant a_celles de Ia noblesse, elles
devaient gutinya ; cest-a-dire craindre = eviter ri-
goureusement [a rencontre de_personnes hamites qui
fle leur étaient pas connues. Des qu’elles apercevaient
a distance un_homme de cette condition, elles quit-
faient le sentier et prenaient une autre direction ; ou
bien si elles ne_Pouvalent_Ie faire, elles se couvraient
la téte et se voilaient lg visage, au moyen de I’habit
de dessus qu’elles portaient en bandoulire, Fend_ant, de
I'epaule droite. Cette regle de craindre obligeait éga-
lement les femmes hamites mariees. Ces dernieres, i
elles ne pouvaient pas aisément s'écarter, ou Se voiler
le visage d’une maniere decente (car il ne s'agissait pas
de se Voiler de nimporte, quelle fagon : il y. avait la
mode !), elles envoyaient dire a cet inconnu qli s’appro-
chait : Bardgihéza ! = On vous demande de ng Fas
approcher | Alors le Hamite obeissait et faisait lui-
méme le détour qui simposait, ou bien attendait pa-
tiemment pour continuer son chemin, que la femme se
soit retirée. Lorsque, dans ces conditions, telle femme
n'ohservait pas cette regle, c’etait le signe qu’elle méprj-
sait I'inconnu, le traitant en personnage d’un rang infé-
rieur a celui qu’elle occupait elle-méme dans la societé.



Quant aux femmes Bahitu, cette coutume de craindre
ne les concernait pas. Celle d’entre elles qui s'avisait
de l'observer, devenait la risée de tout le monde.

II. Les démarches préliminaires et la cérémonie officielle
des fiancailles (7).

6. Les fiancailles s'amorcent d’abord oralement, soit
par le pere du‘jeune homme, soit par son chef patriarcal,
avec le pere de la jeune fille. L’assurance du’ consente-
ment, iCi aussi apres entente avec sa_propre famille
,(UmuIKango) est signifiee Far ce dernier au pere du
jeune homme, en prive également. Des lors on fixe la
date & laquelle le ‘pere du fiance demandera officielle-
ment la main de I jeune fille. 1l n’ira pas lui-méme a
cette ceéremonie :,|I3/ enverra_un frere, un ami inti-
me, ou, sil sagit d’un Hamite, un serviteur de Ia
méme race que [Ui. Au jour convenu, le pere de la jeune
fille invitera les membres de sa famille (Umulyango)
et autres amis qui peuvent venir aisément. Si son chef
patriarcal est présent, cest a lui que I'on s’adressera,
car le pere de la jeune fille est son sujet.

7. La cérémonie des fiancailles chez les Bahiitu (race
Bantu), revét moins de solennités que chez les Hamites
(Battitsi). Nous allons décrire le rite traditionnel que
suivent ces derniers, puis nous indiguerons les points
ui manquent chez les Bahiitu, et méme chez les Batwa
%Ceramlstes— Pygmees). Pour ne pas rester dans le
vague, nous maintiendrons nos personnages .connus :
le jeune homme est notre TE GERA fils de MUKORE.
La jeune fille est Hirwa, fille de MUTWA.

(,0) Van Hove, 08. cit., pp. 18-25. — A1. Pages, Mariage au Ruanda, dans
Anthropos, t. XX, 1925, p. 860-871. — M. Pauwels, art. Cit. — Dufays et de
Moor, Op. Cit, pp. 93 sq.



8. Le délégue est accompagné : 1° d’une cruche de
biere, de tres bonne qualite ;" c’est-a-dire dans la falyri-
cation de laquelle on'a employé une certaine quantité
de miel. La cruche est portée” dans un panier d’osier,
ferme d’un couvercle. 2° Dune houe neuve = tsiika, au
pluriel amastka, forgée au Rwanda, et de minerai rwa-
ndais. On exclut en cette matiere toute houe importee, ou
forgée en de vieilles houes de provenance étrangere, et
n‘appartenant par conséquent pas a_la cultufe rwa-
ndaise, qui a crée le cérémonial en question. La dite houe
est portee dans un panier special.

3° A cette houe est attachee, dans le sens de la lon-
queur, la Rlante grimpante appelée umwishywa, au ply-
flel imyishywa =" la momordique. La_tige doit  avoir
ete debarrassee de ses cramPons, mais de maniere a
laisser intact son bourFe_o_r] erminal. _

4° Une helle vache [aitiere (avec son veau) ou hien
une grande genisse. Les Forteurs des deux paniers doi-
vent'marcher en avant et la vache les suivre.

9..a) Lorsque le jeune fiance appartient au clan dy-
nastique, celui des” Basindi (totem_ grue-couronnée =
umusambi), on doit aéoute[ un cinquieme objet ; a savoir
un batonnet bident dit isando, au pluriel amasando. Le
bident est préparé en une branche de l'arbuste umd-
cydro, au pluriel imicytro oy bien du ficus = Umuviimu,
au pluriel imiviimu, ‘mais, de 1’espece appelée umutaba,
au pluriel imitaba. Ce bident isando enfermé dans le
méme panier que a houe et la momordique, a été main-
tenu par la tradition comme institution propre a la cul-
ture pré-rwandaise de la présente dynastie. _

Une note importante : le roi ne se fiance pas sui-
vant I rite du commun que nous_décrivons : on lui ameng
toute jeune fille que ses émissaires secrets lui ont indi-
quée comme etant exceptionnellement belle. Elle vient
a la Cour et on engage les consultations divinatoires a



son sujet (voir chap. VI, n° 17, c). Si elle avait été fiancée
a un autre, ce dernier doit de droit céder devant son
souverain. L'axiome le declare ainsi: Umwami akiira
Umutiitsi = le roi supplante le noble. Mais l'axiome
ne joue pas en faveur d’un noble plus, puissant : en ce
dernier cas, ce sont les convenances qui decident le pre-
mier fiancé a se désister, s’il le veut ainsi.

10. Arrivé a la résidence du pere de la jeune fille, le
délégué du fiancé reste a la cour extérieure et se fait
annoncer, suivant la coutume entre Hamites. Comme
on sait quil arrive avec une vache, on allume le foyer
pastoral (igicaniro) suivant les regles concernant’ la
reception de vaches, Un homme d'entre les invités
est envoyé de l'intérieur pour dire @ I'hote quil peut
entrer. La mere dy foyer avec sa fille, ainsi que les
femmes et filles amies, sont assises dans les parties pri-
vées de la case principale, ou I'hote doit étre recu. Les
hommes occupent les places accessibles au public.

11. Des que le délégue entre dans la case, il salue
d’abord le plus digne de I"assemblee, qui occuPe le ste
d’honneur,” c'est-a-dire le patriarche de la_famille
(Umulyango), ou_en son absence, le pere du_ foyer. Il
salue ensuite les invites, puis, passe a l'intérieur pour
saluer 1a mere du foyer, et les invitees que cette derniere
|ui présentera. Il revient sur ses pas, et il prend place
sur le siege qui lui est réserve, a cote du' plus digne
auquel 1l va s’adresser,

12, Un moment d’a{)rés, les deux porteurs des paniers
s'introduisent. Le Ioor eur de la cruche de biere dépose
le panier devant le delequé et enleve le couvercle. Il
detache la feuille verte debananier qui fermait la cruche.
Un homme de la maison présente au dele?ue deux chalu-
meaux. Ce dernier en passe I'un au porieur, qui golte



a_la biere et releve le chalumeau aussitot, en aspirant
vivement le contenu, de maniére qu’aucune goutte n’en
rentre dans la cruche. Cette cérémonie est de regle pour
Prouver que la boisson n'est pas empoisonnée, méme
orsque, comme clest le cas, le soup?on nentre pas en
ligne de compte. Ce chalumeau que le Portgur (dle race
Bantu) a_mis en bouche, est repris ?ar e méme_homme
de la maison, car les nobles présents ne pourraient pas
s'en servir. Le delegue, a son tour golte a la cruche de
la méme maniere, dvec le chalumeau qu'il avait retenu.
Il le préesente au plus digne, (1UI le pIon%e\dans la cruche,
avale quelques gorgees ét declare : «La Diere est vraiment
bonne ! elle est méme excellente !»11 doit le dire ainsi, ou
en d’autres mots : c’est la regle. Tous les invités emploient
le méme chalumeau a tour de role, et ne manquent pas
de souligner la qualitg excellente de Ia boisson. La cruche
est ensuite portée a la mere du foyer qui en golte,
ainsi que ses amies. La cruche revient ensuite devant
le plus digne et on |’y depose sur un coussinet, artiste-
ment orne de dessing, comme il convient en pareils
cercles. C'est la mere de foyer qui, entre-temps, I'y a fait
deposer, L autre panier, contenant la houe (ef le batonnet
bident isdndo, si C’est le cas), a été deposé a egalement,
a portée de main du delegue.

13, Entre-temps, la vache a fait son entrée dans la
cour Intérieure, devant la case ou se donne la réception.
L'arrivee du bovide a éte délicatement signalee a la
mere de la jeune fille, Elle a fait signe a son enfant de
pousser, a Voix basse hien entendu, I'acclamation de joie
%kuvuza imhiindu), que la coutume réserve aux seules
femmes et filles dans les circonstances solennelles de re-
jouissance publique ou de triomphe. Cest, en effet, le
moment le plus solennel qui fixe Iavenir de I'enfant,
La vache ne pourra pas quitter la cour interieure, avant
d’y avoir laché de la bouse ou bien du purin. Le symbo-



P1anche Il Voir légende page suivante.



lisme qu’on attache a ce fait, est que la vache payee en
gage dalliance, signe ainsi sa consécration au foyer, et
par ricochet la stabilité, chez son mari, de la femme qu'elle
vient chercher.

14. Jusqu’ici I'hdte cause avec les invités sur un ton
de fiction complete : on ne sait pas pourquoi il est venu.
La vache qui se trouve Ia, en presence de tout le monde
personne.ne [a voit. Le plus digne de la famille se répand
en admiration. pour la générosite du voyageur qui,
entrant chez lui, fait cadeau d’une si excellente boisson,
alors que d’ordinaire les hotes recoivent plutdt, de ceux
qu'ils visitent, pareilles attentions.

15. Le délégue qui a commencé par se préter au jeu
de cette fiction, veut rencherir et ouvre l'autre panier.
[l en retire 1a houe ornée de la momordl(iue wnwishywa,
et la présente au plus dlgne, en djsant . Je ne vous
al pas apporté seulement de quoi etancher la_ soif !
Voici également un précieux instrument de travail, qui
vous permettra de cultiver et de récolter abondamment |
Et puis, ouvrez donc les yeux ; voila une belle vache qui
accompagne mes glenere,ux cadeaux ! — En ce moment
on observe enfinla presence de la vache. Mais on ne
I’admire pas trop, car nous allons en comprendre tantot

Légendes de la planche 1.

. umuhoro = serpette rwandaise.
. inkangara = panier en osier, avec son couvercle.
. agascke = panier artistique, euvre de femmes Batitsi, destiné au transport
de boissons pour les grands personnages. _
: agaculma I? (gourde dont on se sert pour boire de I'nydromel et autres cidres
alcoolisés.
. ikibindi = cruche en terre cuite, euvre des Batoa-céramistes.
. urliho, au pluriel inziiho, moitié d’une courge ou d’une gourde, dont on se sert
~pour remplir les cruches de liquides. ~ _ _
. intébe — chaise traditionnelle rwandaise, taillée en bois d'erythrina.
. istika = houe rwandaise :
a. non emmanchée.
b. dans son manche.
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le motif. On Ecarte la cloison centrale (urligi rwd hagdtj)
de celles qui séparent la case en compartiments prives
et publics, afin ‘que [a mere de foyer et ses amjes puis-
sent voir la vache. Elles ne doivent pas craindre, en
effet, puisque les assistants sont de la famille, et que
I'hote,. s’il est inconnu des femmes, ne pourra_jamais
satisfaire sa curiosité en cette circonstance : il tien-
dra ses yeux tournés ostensiblement ailleurs.

16. S’adressant ensuite au président de la famille,
I'hGte s’exprime a peu pres en ces termes : «Mettons fin
aux fictions !J ‘ai une i)arqle serieuse a dire I» A ce signal
tout le monde garde le silence le plus Profond. Le “Chef
de la famille écoute le discours, tenant la houe, par le
bout effile, sur ses genoux. Le délegué parle a peu pres
en ces termes a Ce|Ui qui préside la réception ; «C'est a
VOus Que je m'adresse, 0 MUTWA ! MUKORE m?
charge d’un message pour vous. Voila la biere, la houe
et [a’vache qu’il m*a chargé de vous remettre. Vous étes
freres, et cela n’a pas._commencé par vous : ¢’est un en-
chevétrement de relations traditionnellement conservees
entre les deux clans. Je ne parle du reste pas de la sorte
en tant que simple délegué : il m’a confié le messagi,e au
sujet de faits qui me sont depuis longtemps familjers.
Le clan des Bagesera a donné tant d’e,gouse\s au votre,
et les epouses de votre clan qui ont €té meres de fa-
milles entiéres de Bagesera ne sauraient tre comptées.
Aussi m’envoie-t-il renouveler le geste qui ne surprendra
personne : il vous demande une autre epouse !»

17. «Le message est de fait assez sérieux !» répond
MUTWA. Ce que Vous venez de rapPe_Ier est tres exact ;
les relations entre notre clan et celui des Bagesera re-
montent & des époques tres anciennes, et nombreuses
sont les familles qui, de J)art et d'autre, ont eu leurs
meres echangees entre les deux parties. Toutefois je suis



au rQ?ret, pour cette fois-ci, de devoir avouer que la
requéfe ne peut étre retenue !'Notre famille (Umulyango)
a certes de nombreuses jeunes. filles, mais elles ont et
toutes fiancées 'MUKORE, (i_UI est mon frere, ne voudra
certainement pas que je m-attire des inimitiés en débou-
tantlte! ou tel autre noble auquel j'avais déja donné ma
parole !»

.18, «Nous ne demandons la main d’aucune jeune fille
flancee, réplique le delegué ; la notre est certainement
libre, nous sommes bien renseignes. »— «A laquelle
faites-vous. allusion ?» demande MUTWA. — «C’est de
Hirwa qu'il s’agit ! » repond le délegué. — «Oh ! celle-
|a ? demande. MUTWA d’un air sufpris ; excusez-moli,
e n’y pouvais penser ! Mais c’est une enfant d’hier!
lle nest pas en &ge de se marier et c’est pour cela que,
en vous donnant ma réponse, je ne songeais méme pas
a elle I»— « Cela n’est rien, rgpllgue & delegue. Vous
jugez qu’elle n’est pas encore en age de Se marief ; quant
nous, qui nous y Intéressons davantage que vous, nous
sommes certains qu’elle nous convient'et nous ne desire-
rions pas la voir autrement quelle n’est actuellement !'»
19, °«Eh bien ! acquiesce MUTWA, puisque vous la
désirez tant, je vous I’accorde !»En ce moment les invi-
tés presents ‘se levent, sortent de la case en_ courant,
arrachent des feuilles de ficus dominant Ia palissade de
I’enclos. 1ls rentrent en déclamant des odes guerriéres
et deposent les feuilles aux pieds de MUTWA, Clest ainsi
qu’on exprime la reconnaissance en style rwandais. Les
assistants remercient le pere de la jeune fille,.au.nom du
délequs, pour le don qu'il vient de faire 8 MUKORE, de
I’8pouse demandee (chap. XI, n° 11).

20. Des que la scéne de remerciements a pris fin,
MUTWA reprend ; «Il est entendu, |’8pquse demandee

7

est accordée. Mais la famille de MUKORE est assez



nombreuse. L a-t-il demandée pour lui-méme ou en fa-
veur de 1'un ou l'autre de la famille ? Je voudrais con-
naitre le nom de mon gendre I» — «Il 1’3 demandée
pour son fils TE GERA !»,rglpond le délégué, — «Clest
merveilleux ! commente MUTWA. C_edeune_ homme, je
|’aimais tant, sans savoir qu'il devait devenir mon fils 1
Que ne ferais-je pas .desormais! Je vous demande. de
faire savoir a 'MUKORE. que j’accepte avec une joie

d'autant plus grande, qu’il s’agit d’un tel gendre »

21, «Je me vois toutefois acculé a vous déclarer con-
clut MUTWA, que si je suis content de la biere et de la
houe, Je ne le suis pas autant de la vache de mauvaise
qualité qui m’a été envoyee. Je ne I'accepte pas, celle-
|a » — «Nous sommes heureux du don que vous venez
de nous faire, répond le delegué. Quant  la vache dont
VOUS n’8tes pas content, ne Vous en inquiétez pas : nous
allons la remplacer tres prochainement par une autre,
la plus belle de nos troupeaux (n° 28). Nous ne devons
du reste pas tant tarder, car nous sommes presses. »
L assistance_approuve ostensiblement les propos qui
viennent d’8tre échangés. On cause encore quelques mo-
ments, puis le delégué prend con?e et se rend chez
MUKORE auquel il fait un rapport circonstancié de la
mission qu'il ui avait confiée.

22. Sila vache donnée en ?age est laitigre, on la trait :
MUTWA et sa femme ?outen ason lait. 1ls accomplissent
ensuite I'acte conjugal, cerémonie qui en la circonstance
s'appelle kwakira ="agréer. L'acte d’agreation est neces-
saire pour. la premiere fille fiancée ou pour le premier
garcon qui se fiance. Pour les jeunes freres el sceurs
eventuels, les parents peuvent accomplir la cérémonie
$'ils le veulent, mais n’y sont plus strictement obliges.
Il en est de méme si I'entant contracte un autre maridge,
soit par suite de divorce, soit a |a mort de son conjoint ;
ses parents ne sont pas obligés a cet acte rituel.



.23. La celébration que nous venons, de décrire des
fiancailles concerne la race des Batltsi (Hamites). La
différence n'est pas bien grande, lorsque la cérémonie
est entre Bahiitu (race Bantuz. Au lieu de la vache, Ia
seule houe suffira pour solliciter le consentement officiel
du pere de la deune fille. Bref, I’essentiel des fiancailles
est 1dentique dans les deux cas ; Ia difference n’est que
degré de solennités, dépendant de. la fortune. — La
méme remarque vaut pour les fiancailles entre Batwa.

24, Nous avons dit plus haut que IaHeune fille de race
Bahitu n’est pas astreinte a la coutume du gitinya
(craindre), et qu’elle peut croiser en chemin n’importe
quel homme de son rang social, assister a des fétes popu-
laires, & condition d’&fre reservée, de garder I'atfitude
que les regles de la pudeur imposent aux personnes de
sa condition, Désormais, a partir_de ses fiancailles, la
regle du Putmya |ui est imposee vis-a-vis de son fiance.
Des (1_u elle I'apercevra a distance, elle prendra ung autre
direction pour ne pas le rencontrer. Le fiance lui-méme
marquera sa déference en s’ecartant le premier, pour ne
pas géner son élue. Celle-ci agira de méme a I'egard
des personnes males adultes de’la parenté du fiance, qui,
ge |9U|f cote, se garderont de manquer a la courtoisie
e régle.

25, Les fiancailles des filles du roi suivent un cére-
monial tout a fait a part. Personne ne demande leur main ;
c’est leur pere qui, de son propre mouvement, en faif fief
au jeune homme de son choix, |l aPp_eIIera le pere de ce
dernier ou son chef patriarcal, et lui fera savoir qu’en
signe d’une faveur marquee, il donne en fief la princesse
Une-telle, qu’épousera tel jeune homme déterming, Le
roi peut agir mémement a I"egard des filles de ses fréres.
Cesderniéres cependant peuvent étre demandees en ma-
[jlage, suivant le rite traditionnel que nous venons de

éCrire.



26. Le favori du roi, investi du fief-fiancée, du_ clan
des Basindi, oy non, offrira & son futur heau-pere le
baton bident isando. C'est le seul gage presentable
au Roi. Mais en ce cas, c’est bien un baton et non Blus
un batonnet. Le bident sera, en la circonstance, ou bien
en fer forgé, ou bien en beau bois de dombeya (en
Kinyarwanda = umdikore), artistement taille.

[11. Les préparatifs immeédiats du mariage.

27, Les préparatifs du mariage s’activent de part et
d'autre, Les parents du fiance, chez les Hamites, ne sont
pas strictement astreints a des visites et présents  faire
au foyer de Ia jeune fille. Par contre, les fiancés Bahiitu
enverront des Cruches de biere a plusieurs reprises, pour
serrer davantage les relations entre les deux familles.
Dans les re([uo,ns du Rwanda fortement hamitisées, les
parents de Te jeune fille recevront ses presents sans se
préoccuper du nombre des cruches. Tandis (iue dans les
régions ou prédomine I’elément de la culture Bantu,
surtout dans le Nord, on recevra ces présents et on garde-
ra précieusement les coussinets ingita, dont les porteurs
se sont servi. Par ce moyen, le nombre exact des présents
offerts sera connu (chap. XII, n° 16). En toute hypo-
these, les cruches de biere apportées par les parents du
fiance seront consommeées_en commun par la famille
(Umulyan 02 de la jeune fille. Le mariage est une ques-
tion, en effet, qui. concerne la famille en tant que telle,
et le foyer de Ia fille ne saurait s’approprier pareils pre-
sents. A chaque nouvel arrivage, les membres de I3 fa-
mille, quiil estAPossmIe d’atteindre, sont invités a la
réception des hotes annonces.

28, Lorsque I'habitation du futur ménage est déja
construite et qu’on veut procéder aux préparatifs imme-



diats du mariage, les parents dy jeune homme en avisent
ceux de la fiancee, Rar le cérémonial appelé gutebiitsa
= hater l'arrivée, Chez les Hamites, ce sera un messager
de leur rang social, d’ordinaire le méme gm a amorce
les fiancaillgs. Il arrivera avec une cruche de hiere, et la
vache que le futur beau-pere avait exigee (n° 21). Il est
entendu que la premiere vache jugeée inacceptable, ne
l'avait ete que par pure cérémonie. C'etait en realite
la plus belle, (1UI devait étre definitivement retenue.
Dans |a nouvelle cérémonie, la deuxiéme vache est
acceptée, mais également par pure forme rituelle. Clest
elle qu'on renverra chez Ie fiance. Le messa?er declare
que les_ préparatifs du mariage sont au point, et qu’on
voudrait recevoir I'epouse promise. Le pere de la jeune
fille précise le nombre de jours qui lui Sont nécessaires
pour mettre, de son cote, "les preparatifs au point, et
conclut : Comptez tant, de jours. Une fois qu’ils seront
revolus, le lendemain soir vous aurez votre épouse !
Le cerémonial, en ses phases essentielles, est identique
pour toutes nos races.

29, Les parents de la fiancée chez les Bahtu sg pro-
curent le trousseau, appelé ibydmbéarwa, c'est-a-dire :
I’habillement _&7]). I1's’agit, non seulement des vétements
P,roprement dits, mais aussi de tous les objets de modes
eminines propres_a la région et a la condition sociale
des deux parties. On'y ajoute Ibirdngoranywa = tous les
ustensiles de ménage ‘et Une ou deux nattes pour literie.
Le trousseau n’est du reste pas constitué aux frais du
seul foyer paternel ; les membres de la famille y con-
courent pour I’ordinaire, et les amis apportent leur quote-
part. 1l s'agit, en effet, d’une dépense extraordinaire qui
Intéresse tout le groupe et que chacun des cotisants rece-
vra en retour en des circonstances analogues. Chaque

() M. Pauwels, art. cit, p. 325, ou l'on trouvera le détail de byambiirwa
et birdngdranyrwa chez les Bahitu du Nord.



Pranche Il (Voir légende page suivante).



membre de,la famille n’avait-il %as_ du reste droit a la
(]g,onso,mOmatlon des cruches de boisson offertes par le
lance

30. Le trousseau est beaucoup plus considérable chez
les Hamites, surtout de la haute noblesse. Le montant
peut atteindre le prix de deux_vaches. Les ibyambi-
rwa, vétements proFr@ment dits, sont d’au moins
deux paires. On tient a déployer tout le faste possible,
pour démontrer que |’epouseobtenue vient d’une fa-
mille puissante. On n’gpargne vraiment rien en ce sens.

31, Quant aux ustensiles de ménage, Ibirbngbranywa,
ils sont réglementés par la coutume * 30 paniers ibiseke,
destinés a remiser tous les objets du ménage. — 20 pots
a_lait = ibyansi, au singulier icyansi,” qui doivent
s'etaler sur _I’eta?ere; urghimbi, ou l'on conserve le
blanc et précieux fiquide de la gent bovine. — 2injome =
Fe_tlts pots en hois, a ?oulot Btroit, destinés a servir du
ait aux gens respectables. L'un est pour le mari, l'autre
pour sa femme. — 2 batonnets dits imitozo, au singulier
umiitozo, dont se servira la femme pour battre [e lait
caille. L'un des batonnets est plus grand pour le lait
conserve. dans les 20 pots de I'etagere = uruhimbi Le
plus petit est proportionné aux injome. — 2 etuis dits
uduttina, au singulier agaténa, dont l'un renferme les
2 batonnets imitdzo, et I'autre deux chalumeaux imihéha,

légendes de la planche 11T.

L. uruhindu, instrument en fer dont se servent les femmes pour les travaux de
vannerie.

2, ingdngo = couteau servant a tailler les ongles, les chalumeaux, etc.

M pots alait, réalisés en bois. o , .
a. !nLoAmeAa goulot étroit dont les grands Batitsi se servent pour boire du lait.
b. inkdngaro = pot a lait commun pour le méme usage.
¢. icyansi —pot a lait pour la traite. _
d. igiciiba = la jarre destinée & recueillir le lait d’un troupeau.

4. igisdbo — barafte enfermée dans son filet (injishi).

5. um{kondo = pot en hois pour le beurre parfumé.



au singulier umuhéha, servant a boire de la biére. —
2 couteaux élégants = ingbngo, dont on se sert pour
tailler, preparer les chalumeaux. — 4 imhindu, au sin-
?uller uruhindu, dont se servent les femmes pour les
ravaux de vannerie. — 4 aiguilles = inshinge, au singu-
lier urtishinge, destinees au ,ra,cco\mmodaﬂe des vatements.
— 2 petits couteaux destinés a se tailler les ongles, —
1 grande etoffe preparée avec I'ecorce de ficus, et dite
imNizu ; cette piece a été parfumee. — 1 peigne =
urtisbkozo, ay pluriel ins'6kozo, — 1 peau tannee de
vache, preEareerqur servir d’habillement a la femme =
inkdnda. Elle doit avoir été egalement parfumee. —
1 autre étoffe en écorce de ficus, mais non, parfumee =
ikirondo, destinée a étre taillée en essuie-mains. — 3 ou 4
Pots en courge = amacwénde, au singulier icwende, con-
enant du_beurre parfumé = amadahdno. — 2 pots en
bois = imikondo, au_singulier umikéndo, dont l'un con-
tient dy beurre frais =" ikimuli. Lautre, qui est vide,
servira a melanger le beurre ordinaire au beurre parfume
avant de s'en oindre le corps. — 1Petlte cuiller en hois,
servant a puiser, de son récipient, le beurre parfume =
amadahano. — 1 haratte = Igisabo, au pluriel ibisého,
enfermée dans son injishi, fait en forme de filet, en fi-
celles de ficus umutaba, Pour cette céremonie, il est né-
cessaire que le filet soit de I’espece dite nyablnyatm @
mailles tres serrees), car cette forme est [a seule rwa-
ndaise. Quant a la forme dite nyémbo, éa mailles plus
larges), elle a éte imitée des Hamites Bahima, semi-
nomades du "Nkole, et n’est pas admise en ces ceremonies
propres a la culture des Hamites rwandais.

32, . Passons maintenant aux ustensiles ayant trait a
la cuisine : | pot a cuire la pate = inkono-iviiga, au plu-
riel inkdng-ziviiga. 1 pilon a pate = umwiko, au pluriel
tmylko, destinée a pre,i)arer justement cet aliment en
farine de sorgho ou d’éleusine. — 1 pierre a moudre =



urusyo, au Fﬂlurlel insyo, et son brisegrain = ingasire. —
Lvan = intéra, qui servira a trier ou'a vanner I&s denrées
alimentaires nécessaires au menage. Les préparatifs sont
au point : on peut conduire la fiancee chez son futur.

IV. La liberté de la jeune fille.

.33, Disons, pourtant en cet endroit, un mot sur la
liberte de la jeune fille, en cet événement important de
sa vie._ Nous avons fait allusion, en un autre passage,
aux faits qui limitaient le choix du *_eune, homme. Ces
obstacles une fois ecartés, la jeune Tille était-glle con-
damnee a subir la decision de ‘ses parents ? Repondons
qu'en prlnmloe la 1eune fille pouvait refuser le fiance
accepté par la famille. Ce refus est congacre par un terme
technique universellement connu ; kibénga. La jeune
fille pouvait exprimer son refus de facons variées. Ou
bien "elle composait, avec ses compagnes de groupe
local, une chanson contre le fiancé. La’satire se Tépan-
dait dans la région et le fiancé ne pouvait plus se pre-
senter, honteux qu’il etait de devenir I'objet d’une chan-
son_ satirique. Ou bien [a jeune fille, durant le cérémo-
nial des fiancailles, au lieu de pratiguer la coutume du
gutlnya, traversait le groupe des invités en présence
e CEux qui étaient venus demander sa main. Ce geste
signifiait  «Je vous meprise !'»

34, Mais en pratique, lorsque le fiancé appartenait a
une famille trop puissante, la jeune fille s’y prenait
autrement ; au ligu d’attirer des difficultés a ses parents,
elle se laissait faire jusqu’au mariage. Elle donnait ainsi
a.son fiancé les chances d’'avenir annoncees par l'oracle
divinatoire. Puis elle divorcait des les premiers mois, et
refusait absolument de retourner chez le mari dont elle
ne voulait pas. En ce cas, les deux familles restaient



en bons raPF_orts, car on disait alors : «Nous ny sommes
pour rien ! Le conflit survenu entre les deux enfants est
Indépendant de nous ! »

35. La plupart du temps, les jeunes filles adoptajent
ce dernier moyen. Le refus exprimé avant le mariage
pouvait, en effet, comporter de gros risques. Les jeungs
gens craignaient de se présenter, redoutant d8tre egale-
ment refuses comme le premier fiancé. Toutefois le
risque n’existait plus, lorsque le fiancé refuse l'avait éte
a cause d’un defaut reconnu, ou d’une situation sociale
équivoque.

36. 1l pouvait se faire, dans la plupart des cas, que
|a jeune Tille ait éte discretement informee, par l'ung ou
I'autre de ses.compagnes, que tel jeune homme plus inte-
ressant aurait voull se fiancer a elle, si le concurrent
n’avait été socialement trop puissant. En ce cas, le divorce
hatif devient I’expression de ce choix de la mariee : apres
avoir mis sa famille a couvert, elle se separe de celui
qu’elle n’aime pas, pour se marier en secondes noces avec
son_ préfere. On ne peut donc affirmer qu’au Rwanda
ancien, la jeune fille n’ait Pas dISPOSE de moyens aptes
a affirmer 5a volonté, dans I’acceptation de son epoux.

37, Notons que les mémes moyens étajent employés
egalement par le jeune homme,” auxquels les. parents
imposaient une fiancee Far suite d’intéréts familiaux. I
Fouvalt |a refuser avant le mariage (k_ubengaz, ou I'accep-
er pour ne pas provoquer de” haines entre les deux
groupes, puis la repudier des les premiers mois de vie
cor}ju_?ale. Ce moyen plus diplomatique repose sur
le fait que la coutUme ‘ignorait l'indissolubilité du lien
matrimonial.



CHAPITRE VI
LES CEREMONIES DU MARIAGE

| Le cortége de la fiancée et sa réception
chez le jeune homme.

1. Les cérémonies du mariage ém se célebrent la nuit,
La fiancée arrive dans sa future_demeure le soir, entre 7
et 8 heures, et méme plus tard. Tout cela dépend surtout
de la distance que le cortege doit couvrir. Les Bahiitu
(race Bantu) cherchent en genéral leurs fiancées dans un
rayon raisonnable. De la sorte, le cortege nuptial peut
parcourir |a distance dans une apres-midi et arriver le
soir chez le fiance. La jeune fille est alors escortée d’un
assez fort groupe de Ses compagnes, amies ou jeunes
filles habitant [a méme localite.

. 2. Le_cortége comprendra deux sections : celle. des
eunes filles s'avancant au rythme de chants populaires.
Cette section au milieu de ‘laguelle marche 1a fiancee,
evitera en géneral les sentiers battus, pour que ['héroing
du jour ne risque pas d’enjamber (TJuquue objet male-
fique posé par un malveillant. Les femmes invitées par

(@) Mémes références que pour les deux notes précédentes. Rappelons que
Van Hove tudie le manaqe sous l'angle du droit coutumier. Précisons égale-
ment que M. Pauwers développe des applications a I'état actuel, auquel nous ne
nous Intéressons pas en cette monpgiraphle. _ _

Le R. p. Pages ajoute, dans son article, des renseignements sur les variantes
en cours dans Ta province du Busozé. Voir, en plus, L. Dermas, Notes sur le
mariage paien, dans Théologie et Pastorale au Ruanda, n° 16, Nov. 1949, pp. 314-
319. — A. Arnoux, oOp. cCit, pp. 37 sq.



la maman de la fiancée se JOlginent a ce groupe. La deu-
xiéme section est formée pares hommes et jeunes gens
invites par la famille. 1ls marchent, eux, dans le sentier
a une faible distance du groupe féminin. Toutes, ces per-
sonnes accompagnant la jeune fille sont appelées aba-
kwe = les composants du cortége nuptial ; ou bien
abahérékéza = les compagnons de Toute.

3. Chez le jeune homme, les invités sont appelés
abasangwa = les expectants, ou les. trouves & do-
micile. "1ls sont en général hommes et jeunes, gens. Les
femmes et jeunes filles eventuellement invitéés par la
maman du ‘marié sont avec elle au service des hotes,
mais elles ne figurent pas au rang des invités. Que
pourraient-elles faire autour de la fiancée qui, en ?eneral
du moins, leur est inconnue_? Elles pourront assister aux
fétes du lendemain au milieu des spectateurs, tandis
que les fétes nocturnes leur sont inaccessibles.

4, Lorsque la jeune fille est une Harnite, soit de haut
rang, soit de condition mo¥enne, le cortege ne se forme
pas de la méme maniere. E1 tout d'abord, qu’elle vienne
de pres ou de loin, elle est toujours portée en litiere. Quel
groupe de jeunes filles 1'accompagnerait ? Celles de sa
condition Sociale ne sont certainement pas légion dans
la méme localite ! 'Y seraient-elles nombreuses, qu’elles
ne pourraient jamais_|’escorter, puisqu’elles sont tenues
a la coutume du gitinya (c_ramdr§ . elles n'iraient

as s'exposer a la vue des invités ! Quant aux filles des

ahiitu, elles ne sauraient évidemment Pas rehausser
des_solennités dans un cercle social ou elles n'ont pas
acces. Bref, il n’y a que les jeunes filles Bahtu et Batutsi
sans fortune qui ﬁmssent se rendre chez le fiancé entou-
rées du _?roupe chantant de leurs compagnes ; d’autant
plus éi’al leurs qu’elles sont les seules a faire le trajet
a pied.



5. Lajeune fille hamite de haut rang est accompa%née
d'une femme de méme condition, portée e?alemen" en
litiere. Elle est en général sa tante paternelle = nyira-
sénge. A defaut de cette derniére, on choisit une autre
gm porte le titre de umuhérékéza = la compagne
de route, Le cortege comprend, en plus, au moins Une
jeune fille et une autre femme dgee. Ce sont les ser-
vantes = abaja, au smqul\ler umuja, aux ordres de
la fiancée. Elles I’aideront a tenir son meénage, en lui
rendant les services qu'elle aurait di demander a des
personnes encore inconnues d'elle. Les deux servantes
sont tres richement habillees. Parmi les compagnons de
la fiancée, on doit compter au moins 5 ou 6 personnes
Batiitsi, parmi lesquels Toncle de la fiancee. A défaut
de ce dernier, la famille a désigné un homme respectable
qui representera le pere de la jéune fille et sera son porte-
parole dans les cérémonies.

6. Dés que le cortége arrive dans le voisinage (nous
en sommes toujours au marjage entre Hamites), on lui
montre une maison ameénagee a cet effet, afin (iue les
hotes s’y reposent avant de faire I’entrée solennelle chez
le fiancé. Cette station est de regile  le cortege ne peut
pas venir d'un trait et s¢ présenter au lieu desting aux
ceremonies. IS sont traites, cela s’entend, comme des
princes. La famille du fiance envoie enfin un homme
respectable, qui invite les hotes a faire leur entree.

1. L'une des deux vaches données au pére de la jeune
fille. accompagne le cortege, car elle doit étre remise a la
famille qui |’avait envoyee (chap. V, n° 21 et 28). La
litiere de la fiancée entre dans I’enclos la premiere. Mais
arrivés en plein dans I’entrée, les porteurs de la litiere
s'arrétent. L'un des invités de la famille couPe une Petlte
branche pendant de I'un_desficus qui forment les battants
et la dépose dans la litiere. Ce premier contact symho-



lique effectué entre la fiancée et sa nouvelle famille,
les porteurs de la litiere s’avancent, Des qu'ils sont
arrives au centre de la cour intérieure, ils doivent de nou-
veau s'arréter. On leur fait exécuter un moyvement de
volte-face, de maniere que la jeune fille ait les yeux
tournés vers |'exterieur. Elle est aspergée de I'eau lustrale
= jcyiihagiro, mais de composition ‘dite :_ chasse-male-
fices”= qlisénda. Cette ceremonie est destinée a débar-
rasser la fiancée de toute influence maléfique éventuelle-
ment contractée en cours de route et etrangere aux heu-
reuses relations 3ue le monde supra-sensible entretient
avec la famille du fiancé (3.

8. En ce moment, un siege a été deposé dans I’entree
de la case de réception = i kdmbere, qui est a principale
du foyer, et dans laguelle les hotes vont passer les festi-
Vités nocturnes des noces. Le Pere du fiance a pris place
sur le swge_. Les porteurs de [a litiere la posent sur ses
?enoux el il la touche de ses mains. Par ce geste symbo-
Ique,. la famille du, fiance porte sur les genoux celle
qui vient faire partie. du méme groupe social, du méme
san? en un sens, La litiere de la fiancee et celle de sa tante
sont ensuite dirigées vers les cours situees derriere la case
de réception. Tous les compa?nons de la fiancée s’y
rendent en groupe ; des que cefte derniére et ses com-
Pagnes sont installées dans la case préparée a cet effet,
es_ hommes reviennent sur leurs pas et sont introduits
dans la grande case de réception. Le porte-parole du
groupe, celui (1U| remplace le pere de I3 fiancee, recoit
Seul un siege. Il s’assied a coté du pJus..dlgne des expec-
tants (dans le cas, c’est notre MUKORE).

(@) A propos du cyiihagiro = I'eau lustrale, qu’il suffise ici de signaler
I'existence de cette cérémonie d'aspersion, durant certaines pratiques du culte.
L’eau lustrale était préparée differemment, selon que le cyiihagiro était chasse-
maléfice, glisinda, ou bien de I'eau pacifique (cy'amazi mlzaJ. Nous aurons
I’occasion de nous en occuper en son temps. — Voir les auteurs déja cités dans
les notes 70 & 72.



9, On cause dans un style de complete fiction, comme
au jour des fiancailles. Les hotes sont d’un cote, vers
|’entree de la case, et les invites de la famille, vers le
fond. — «Vous nous arrivez_a I'improviste !» déclare
MUKORE d’un air sérieux. «D’ou venez-vous et ou allez-
vous ?» — «Nous venons d’lne région trés lointaine !
repond e rem_?lagant de MUTWA (ipere de Ia fiancee) ;
comme la nuit nous a surpris dans les environs d’ici,
nous avons eu peur de rencontrer des bétes Sauvages,
et nous avons decide de venir vous demander I’hospita-
lité 1» — «Alors c’est par nécessité, et non. pas par
amitié que vous venez demander I'hospitalite 2 » ré-
plique. ['autre. — «Entendons-nous ! répond le delégue
de MUTWA ; j’aurais di commencer par tout expliquer,
Pu_lsque vous voulez immédiatement entrer dans les dé-
ails 1 Vous comptez parmi_les grands amis que nous
devions visiter. Seulement, il était entendu que la jour-
née de demain devajt nous amener ici ! La nuit nous a
obligés a intervertir I'ordre du programme !»La conver-
sation continue longtemps sur ce ton de fiction. Ceux
qui prennent la parole doivent se montrer fins et amu-
sants, sans accepter aucun propos dans le sens serieux.
C'est pour cela gue I'on invite, pour ces circonstances*
les gens réputes les plus fins de la région.

_10. On apporte une cruche de biere a présenter aux
hotes. Le pere du fiance, MUKORE, en golte et de-
clare : «La boisson est excellente !'» [I'en faitles honneurs
au p,orte-ParoI_e de MUTWA. L’hote en avale quelques
qorgees et invite ses compagnons a faire de méme. Mais
il commente d’un air moqueur : «Il parait qu’elle est
excellente !» Chacun de ses compagnons, au fur et a
mesure qu'il en avale quelques gorgees, fronce les sourcils
et repete la méme phrase ou une dutre analogue, Finale-
ment I'un des cing nobles dit ouvertement * «Je pense
que cette boisson n’est pas bonne ! Du moins pour les



Planche IV\
Plan de la case des Batutsi.

e it (ubulili) o . ,
hkarqgubru, piéce ot sont déposés les ustensiles de ménage.
. ikirambi.

. mii nzlgi (I'intérieur des cloisons).
inzligi — cloisons ; au singulier urugi.
. urlibtimbiro = foyer.
. mu miikiibo. _
. uruhlmbi = étagére ou sont placés les pots a lait.
. impfuruka ya ruguru = le coin supérieur.
. Irébe —entrée de la case, .
impfaruhdy &pfo = le coin inférieur.
N.B. 1° Lescloisons qui ferment I’alcve cubiculaire (1?] sont appelées insika,
au singulier urdslka ; tandis que celles qui protégent haruguru (2) sont dites
inzugi zo haruguru. _ o o

2° Durant la cérémonie du mariage, les invités du fiancé occupent les
Flacles 3,47 et méme 9,10 et 11 ;tandis que les compagnons de la fiancée occupent
aplace 4.

i



voyageurs !»— C'est Ie rite : on doit refuser la premigre
cruche qui est présentée.

11. Les familiers de MUKORE reprennent la cruche
en disant : «On va essayer de vous en chercher une autre
de meilleure qualité »’— On arrive bientdt avec une
autre cruche, Celle-ci doit étre acceptée : c'est la cére-
monie. Mais il arrive, et c’est presque la regle, que la pre-
migre cruche soit de la meilleure qualité possible, et (iue
la deuxiéme cruche contienne une hoisson |mlnotat;e !
On le fait pour samuser un peu, en voyant les hotes
declarer : «Ah Tvoici au moins une bonne, une excellente
boisson ! » Mais les famjliers on vite fait de leur enlever
cette soi-disant «excellente biere » en disant ; «Cest
magnifique ! Puisqu’elle est excellente, on va la poser
podr la fin de votre segour I'Vous I’aurez comme_provi-
sion de route ! 1l vous faut une qualité inferieure a celle-
ci !»Et on reprend la cruche, pouy rapporter la premiere
gm avait été refusée Jjar pure cérémonie. Les porteurs

es deux litieres, et des bagages formant le trousseau,
ont egalement éte installés daris un local prépare a cette
fin et ont recu tout le nécessaire,

12. 11 est interdit aux hotes officiels, les Hamites
recus dans la grande case, de sortir isolement. Des que
|'un d’entre_eux veut sortir, tous ses compagnons se
levent en méme temps et le suivent dehors, Four rentrer
en groupe. Un moment donng, le porte-parole se leve et
ses. compagnons le suivent dehors. Les familiers de
MUKORE "ont remarqué pour cette fois-1a (iu,e le signal
de sortir a été donné par le plus digne. En cet instant, les
propos de fiction vont prendre fin. Des que les hotes
rentrent dans la case, MUKORE et ses invités leur
adressent en cheeur Ie souhait : Nim0kéze ! — Soyez
les hienvenus ! — Et les hotes répondent également "en
cheeur ;. Nimugdsangwe ! = litteralement ™ Soyez les
bien visites !



13, Les hotes reprennent leurs Blaces et le porte-
parole de MUTWA s’adresse @ MUKORE., Ce discours

s’appelle Imisango dont le sens étymologique . (derive
du’ verbe gusanga — trouver, aller vers,” serait : ren-
contre, jonction. “On y affirme, en effet, les. relations
d’amitié: Le. parte-parole S'exprime . peu prés en ces
termes: «MUKORE, 'l recu de MUTWA Un message
pour vous. Il m’a chargé de vous remettre I’épouse que
vous lui avez demandee. Vous étes freres, m’a-t-1l rappelé.
Ce n'est pas la premiere épouse que son clan donne au
votre ; celle-ci vient y succéder a Ses tantes, a ses grand-
tantes, et a ses arfieres-grand-tantes des genérations

Planche V.

1 Umwishywa — la momordique 2. Latl?e_du rubdzi (au pluriel imbazi)
a. latige o dont Te jus est utilisé dans la cérémonie
b. un crampon (intadzi) du mariage.
¢. lafeuille
d. lefruit.

antérieures. Elle ne sera pas non plus la dernigre .
toutes les fois que vous aurez besoin d’epouses, il se

montrera aussi genéreux que par le passé. II'n’ignore pas



de son cOté, que s'il vient en solliciter chez vous, sa re-
(T]uete sera favorablement accueillie. Prends soin de |'en-
ant qu’il vous confie. Si elle se montre femme forte,
sachant geérer les affaires de son foyer, conservez-la.. Si
au contraire elle se montrait peu habile dans la gestion
des affaires de sa maison, ou une femme denuee de bon-
sens, renvoyez-la_lui en toute discretion et avec honneur,
de [a méme maniere alu’,ll vous I’envoie maintenant. En
ce cas, cette éventualité ne pourra en rien nuire aux
bonnes relations existantes entre les deux familles ! —
Voila le message qu’il m’a confie ! Je n'ai plus rien a
ajouter !

14, a) Les invités de MUKORE approuvent le dis-
cours par des exclamations de joie et d’admiration :
«|l'a vraiment bien parle ! Le message est ce qu’lldy a de
P,Ius amical b — «Ce qui ma le plus frappe, declare
un des invites, ¢'est I'assurance que les bonnes relations
entre_les deux familles ne sauraient étre mises en cause
R/?r. |’eyénement en soi le plus grave qui se produiraif !»

UKORE impose silence a ces bruyants commentajres
et repond ay représentant de MUTWA, dans le méme
sens, en soulignant les relations traditionnelles d’amitie,
et en déeclardnt que I'enfant qui lui est confiée sera
traitee comme elle le mérite, «Si elle ne sait pas gérer
les affaires de la maison, precise-t-il, je ne la renverrai
pas chez MUTWA. Je lui a ?re,ndral patiemment com-
ment elle doit sy prendre. Et si elle ne m’écoutait pas,
alors {’appelleral UTWA au secaurs, pour qu'il m’aide
a mettre ['enfant dans le bon chemin 'Elle ne pourra pas
embarrasser_deux hommes qui savent ce quils veulent
atteindre ! Si cependant entre les deux enfants surgis-
saient des differends indépendants de mes possibilités, et
de celles méme de MUTWA, alors nous nous mettrons
d’accord pour sévir, s'il le faut ! Qui, méme s'il est ne-
cessaire d’employer le fouet pour faire entendre raison,



nous nous y resoudrons ! Vous rapporterez mon message
a MUTWA, et vous le remercierez de ma part pour Ce
qu'il vous a confie a mon adresse. Je n’ai plus rien a
ajouter » — Les hotes alors, de leur coté, approuvent le
discours de MUKORE. Les familiers de ce dernier sy

{mgneng également, car ces paroles sont du nouveau pour
oute I'assemblée.

b) . A partir de ce moment, les propos de fiction
ont pris fin: les deux groupes se mélent et causent nor-
malement. La nuit se J)asse en declamations d’odes
guerrieres et de veillées de hauts faits, qui n’intéressent
Dlus spécifiquement le cérémonial du mariage.

[I. L’essentiel du mariage rwandais.

15, Nous arrivons & la partie de la cérémonie (1_u il faut
souligner spécialement, puisqu’elle forme I'essentiel du
contrat matrimonial dans Ia culture rwandaise. Trois
objets concourent a composer le signe symbolique du
marla?e  Inibazi, umwishywa, du lait _

a) Tmbazi, au singulier uribazi, est une petite plante
au jus amer, qui_pousse en sol peu profond. Les feuilles
dont on aura fait le jus ont été cueillies par un_jeune
?argqn inviolé = istigi ; c’est-a-dire : dont le pere et
a Mere sont encore en vie. _

b) Umwishywa est la momordique ; nous avons vu
qu’elle sert également dans la célébration des fiancailles.
La plante doit Atre arrachée par un jeune garcon in-
viole. En plus, etant donné que la plante est rampante,
on aura choisi la tige se Propageant couchée au sol, et non
celle qui se serait ‘entrelacée a un arbre. ,
~¢) Lelait = amata, doit étre d’une vache également
inviolée, c'est-a-dire, en ce dernier cas, dont tous les
veaux sont envie. o

d) Celait a été posé dans un pot en bois (inkdngdro),



également inviolé ; c’est-a-dire : sans félure ni breche
de quelque sorte que ce soit. Les feuilles pilées des
Imbazi ont été melangées avec ce lait.

16. Avant le premier chant du coq, I'un des hotes
est invité a quider le fiancé dans |'accomplissement de
la cerémonie “importante. Tous deux se rendent dans la
case ou se trouvent la fiancée et ses compagnes. Mais le
jeune homme @vite de faire remarquer sa présence. En
prévision de cet instant unique, le feu allume dans la case
a eté voilé ; c’est-a-dire qu’on a momentanément cessé
d’en attiser la flamme : il faut que larrivée du fiance
ne soit pas remarquee. Le guide de ce dernier entre dans
la case en parlant a haute voix, et en demandant la tante
de a fiancée, sous prétexte de Jui parler. La tante (ou la
compagne de route) qui se tenait dans la piece cubiculaire
(ku bulili), invite I'homme a passer par la place dite
haruguru ou elle va le rencontrer. Or la fiancée et les
autres jeunes filles de son escorte se trouvent en cet en-
drojt : "elles ne peuvent pas, en cette circonstance, se
tenir dans la partie cubiculaire réservee aux femmes.

17. a) L’homme s'avance, tenant par la main le fiancé
dont la présence est toujours insoupgonnée, Ce dernier
tient en’ sa main droite la momordique (timwishywa),
dont la tige a été entrelacée en forme de couronne. Il a
en bouche une gorgee du lait au jus des 'mbézi. Tandis
que la tante s'avance soi-disant pour rparler avec I'homme
3U| |’a appelee, elle ecarte les jeunes filles et arrive a cote

e la fiancée. D'un geste en ‘apparence inconscient, elle
pose sa main sur la tete de la jeune fille et fait semblant
de tendre l'oreille a son interlocuteur qui voudrait parler
a voix basse. Le geste de la tante a designé exactement
la fiancée ; I'homme avance sa main, & laquelle s’est
accolee celle du fiance. Des que sa main est entrée en
contact avec la téte de son élue, le jeune homme en arrose



le sommet avec le lait qu’il avait en bouche, |l déclare
a haute voix : «Je t'epouse, moi le... » (I déclame une
breve ode guerriere). ~ ) _

'b) Puis, de la momordique, il ceint la téte de celle qui,
désormais, est sa femme et se retire avec son compa-
gnon. . . .

¢) Une remarque importante : le roi ne se marie pas
de la méme facon. Lorsque, l'oracle divinatoire a été
favorable concernant telle jeune fille, il introduit sa
fiancée et consomme le mariage sans aucune autre cére-
monie. Une hatterie de tampour annonce le joyeux éve-
nement de Ia Cour, durant le moment ou le mariage est
consommé. En ce moment tout est fini ; aucune cérémo-
nie ge g ‘ensuit chez les parents de la mariée (voir chap. V,
n" 9,

18, Il peut arriver (en dehors de la Cour, évidem-
ment), que la marjée éclate en sanglots ! Que 1’émotion
soit ‘cependant réelle ou feinte, "la ceremonie exige
gu’elle Dleure la perte de sa qualité de jeune fille. S%en

ispenser serait considere comme si elle faisait peu de cas
de la virginité rigoureusement exigee de la jeune fille,
Aussi le ceremonial a-t-il prévu que les jeunes filles qui
entourent la mariée se mettent a chanter. Ces chansons
populaires,sont appelées glhoza = consoler. Elles sont
destinges a couvrir la voix de la marige, pour que per-
sonne ne |’entende sangloter (7.

19. Ces deux actes : arrosage de la téte et imposition
de la momordigue, ont fait passer la mariee de ['état de
eune fille a celui de femme_ (voir chap. VI, n® 16 et 18).

lle en a été si consacrée a.son poLx, que personne ne
saurait la prendre si jamais TEGERA, — le nouveau
mari¢, — mourait avant la consommation du mariage.

(™) On trouvera dans l'art, du R.P. Pages, Mariage au Ruanda, dans An-
lhropos, t. XX, 1925, de nombreux échantillons de ces chansons du glhoza.



11 en serait de méme d’ailleurs, s'il mourait durant la
Premlere année de leur union. On dirait en ce cas que
ajeune femme a un_front funeste = afite uruhanga rii ;
parce qu'elle aurait fait mourir prematurément son epoux
= yakenye umugahd we.

20. Quelques remarques concernant les jeunes filles,
qui forment le cortége de la mariée :

a)  Elles évitent soigneusement tout contact avec
le lait nuptial que le fiance deverse sur la téte de son
epouse. SI une seule goutte touchait 'une d’entre elles,
au jour de ces propres noces, son fiancé ne pourrait pas
s’eni servir. Elle serait simplement épousée au moyen de
la seule momordique, , T

h) 1l en est de méme de la momordique : si le jeune
homme, sous le coup de I'emotion, se trompait dé téte
et deéposait cette couronne sur une autre Tille, celle-ci
n‘aurait plus les possibilites d’en étre couronnée par son
Brop_re fiancé. Dans le cas ou les deux accidents tom-

eraient sur une jeune fille, ce serait une veritable ca-
tastrophe pour elle ! Elle serait ainsi privée des deux ce-
remonies dont une jeune fiancee doit faire cadeau a son
EpOUX.

Pc)_ “Drautre part, il est nécessaire que la jeune fille
ainsi désavantagée dise en toute Sincérite a ses parents
|’accident survenu. Agir autrement, serait s’exposer soit

a mourir prématurement deés son mariage consommé,
soit a provoguer la mort prématurée de son futur époux

ce qui revient a dire quelle serait classee comme
femme au front funeste.

[1I. Cérémonies complémentaires.

21. Au_premier chant du cog, le jeune marié, sa
femme et le frere (ou le cousin faisant fanction de frere),
sont invités ametre le lait dans la baratte = kiibiiganiza.



Ils accomplissent cet acte tous les trois ensemble, de
maniére_que ce soit un [qeste Inséparable, exécuté comme
s'il se flt agi d’un seul opérateur. De la méme maniere
ils font_le geste de baratter, les trois en méme. temps.
Quand ils ont balance la baratte deux ou trois fois, ils se
retirent et une servante de la maison continue jusqu’a
ce que le beurre soit completement prépare. On les invite
de nouveau, ils viennent a trais verser Ie lait de la baratte
en une jarre en hois destiné a cette fin. Ils accomplissent
alors 1¢ geste dit kwaviira = séparer le beurre. Apres
le premier geste symbolique, ils se retirent et les ser-
vantes achevent la’tache. Cest ainsi que la jeune mariée
est symboliquement investie par son mari, de la fonction
primordiale chez un peuple pasteur : toucher la baratte,
préparer le beurre.

22.  La deuxieme cérémonie complémentaire est celle
de kwigéra hcisi = se coucher sommairement. Les trois
sont invités ensemble a se rendre dans la partie cubicu-
laire de la case destinée au jeune couple. La jeune mariée
va occuper la partie du lit proche de la parol, tandis que
son .mari se place a I’entree de l'alcdve. Le frére de Ia
mariée se met entre les deux. Au signal donne, les trois
se posent en méme temps sur le lit Aprés un moment
assez court, de nouveau au signal donne, les trois se
levent en méme temps, de maniére que personne d’entre
eux ne se redresse ni avant, ni apres les deux autres.
Clest la premiere fois, nous ’avons rappelé tantot, que
la %eun,e ‘mariée est entrée dans une piece cubiculaire.
Cefte cerémonie consacre, pour elle, la fonction de con-
naitre e lit de son époux, et symbolise la licence de re-
poser desormais en compagnie’d’un homme. Ce dernier
acte symbolique se fait a I'aurore.



IV. La cloture des cérémonies.

23. De bon matin s'organisent les fétes publiques,
mais auxquelles nous ne pouvons nous arréter, vu qu elles
ne sont pas specifiquement liées au marlagie. Les re-
jouissances populaires accompagnent, en effet, tout eve-
nement rare et digne d’occuper Mattention génerale. Chez
les jeunes maries Bahiitu ou Batitsi, le lendemain des
noces est toujours celebré par le concours de foules en
liesse. Chez les Batiitsi, en plus, il y a le kub¥ukurutsa =
faire defiler les vaches. Les troupedux de la famille, ceux
des amis ou autres §>[/mpath|sants du voisinage, les
bovidés méme des Bahiitu et petits Batitsi de la localite,
sont tous assembleés et défilent interminablement devant
les hotes. Ne Pas participer a ce defile joyeux, serait un
geste inamical que les temoins oculaires jugeront severe-
ment de la part dun voisin.

24, Apreés le defile des bovidés, on trait quelques
vaches, et leur lait arrive en méme temps que les ca-
deaux de bienvenue = amazimano; a savoir deux
gems,ses et un jeune taureau. Ce dernier est la ration
e viande donnee aux porteurs_des deux litieres ; quant
aux genisses, I’une est destinge a la tante, I'autre au frére
de la marige. La famille du jeune homme ne fait QePen-
dant Pas le partage, ni ne precise ce qui revient a telle
ou a telle personne. Les trois hétes sont conduites ains
et présentées plus tard au pere de la jeune fille. C'est a
i qu'il appartient de faire le partage, et de mettre

chacun en possession de ce qui lui revient,

25. En ce moment les hotes, aidés des servantes qui
ont accompagné la mariée, 6talent tous les objets com-
posant le trousseau, et les dénombrent devant [e pére du
Jeune homme. Cest la cérémonie : il doit compter avec



les, hotes et vérifier si tout y est, y compris les objets de
cuisine, propres a la culture Bantu, et dont le Hamite
de haute classe ne saurait méme se servir, personnelle-
ment. Le denombrement du trousseay acheve, les hotes
prennent congé de la famille du marié et rentrent chez
eux. Les familiers de ce foyer les escortent, comme le
demande la coutume, et ‘ne se séparent d’eux qua
une distance raisonable de la maison. Si les hotes viennent
d’une région lointaine, par exemple lorsqu’ils devraient
effectuer” le trajet durant deux jours et plus, on leur
donne un logement, pour qu’ils"se reposent avant de
reprendre ce long voyage.

V. Le cérémonial de la momordique.

_26. Nous avons vu que le mariage a €té accompli par
I'imposition de la momotdl(iue suf la téte de la J[eune
fille. Immédiatement aprés la cérémonie, les parents du
eune homme ont fait reprendre la couronne nuptiale. 1S
‘ont glissée autour d’un goulot d’une gourde pleine de
biere. A cette gourde enga?,ee dans le cercle de la momor-
dique, ils ont godte et avale quelques gorgees. s se sont
ensuite retires et accompli I'acte con{ugal, appele kwa-
kba = agreer. La gourde a éte” immediatement
confiée a deux hommes ou plus, car c’est en ?,Ielne nuit ;
elle doit parvenir aux parents de la jeune fille dans le
plus bref delai possible. Les deux godteront mémement
a la boisson envoyee, en cette méme gourde entourge de
la momordique qui.a servi a_consacrer leur fille a son
?.poux. Ils accompliront ensuite l'acte conjugal d’agréa-
jon.

27. Lorsqu’on est certain que l'acte d’agréation a été
accompli des deux cotes, alors et alors Seulement, le
jeune homme peut tre autorisé a consommer le mariage.



Dans les cas ordinaires, c’est-a-dire Si les parents des
deux maries. habitent dans la méme région, le jeune
couple sera libre la nuit qui suit celle des'noces. Mais si
I’'un des foyers habitent dans une région lointaine, le
frere de lajeune mariée (ou son freré-cousin), restera
inséparablement accolé a son beau-frere. Ce dernier ne
pourra pas sorfir de la. case, se retirer quelque part, sans
avoir a ses cotes | 'inévitable compagnon, qui dormira sur
la méme couche que lui, Led[e_une marié peut ainsi passer
quelques jours en ces conditions, sans que la coutume
|ui permétte de rencontrer sa femme.

28. Au jour convenu, ou il est certain gu_e I’acte
d'agreation a éte accompli, la_mariée est conduite dans
la_Case reservée a son mari. Ce dernier y entre avec le
frere de la mariée. Les trois vont se coucher ensemble,
le frere entre les deux maries. Cette céremonie est appelée
glicd hdgdti — passer entre deux. Elle trouve son
explication dans Ie fait que la jeune mariée n’accepterait
pas de se rendre sur la couche nuptiale, si elle n’était
Eas accompagnée de son frére, protecteur de sa virginité,

a présence de son frere la rassure, en quelque Sorte :
elle n"a rien a craindre en sa compagnie, Ce n’est que pure
cérémonie, évidemment. Les troiS s'etendent donc sur
le lit, occupant les mémes places que lors du coucher
sommaire vu plus haut.

29. Puis, brusq_uement, le frére se dégage de sa place,
saute au bas du lit, et quitte la case. Todjours Pour les
mémes raisons du_grand prix que la jeune fille attache a
son état de virginite, elle est obligée de lutter contre son
epoux. La consommation du marlagie sera, de la sorte,
non pas | 'effet de sa volonté, mais de'la faiblesse reconnue
aux forces physiques chez la femme.



VI. Mariage célébré chez les parents de la jeune fille.

30. Nous avons raconté longuement les cérémonies du
mariage celébre chez les parents du jeune homme. Mais
il arrive tres souvent (iue le pere de 14 jeune fille déclare :
«Je veux m’accorder I'extréme plaisir’de marier mes en-
fants ici méme. Que mon gendre_vienne chez moi ! »
Ce mariage celebre chez la jeung fille est appele guta-
hira. Toutes les phases anterieures au marla_?e, sont
exactement les mémes dans les deux cas. La différence
ne commence que la nuit du mariage. Notons (T;ue seuls
les Hamites grands et moyens pratiquent cette forme du
gutahira. Les autres ne s’y risqueraient pas, parce qu’elle
impose des depenses trop elevees pour le pere de la jeune
fille. 1 faut donc plus que, de l'aisance ; les grands gle-
veurs, chefs ou nantis de richesses hovines respectables,
sollicitent cet honneur,

31. Au jour convenu, le fiancé arrive accompagné de
4 ou 5 jeunes gens de son Age, et d’un homme jouant le
role de’son oncle. La reception se passe a l'inverse de ce
qui a eté décrit plus haut ; au lieu que les hotes etaient
les compagnons de la mariée, ils sont maintenant ceux
du jeune homme. lls causent en Iangage feint, mais il n'y
a pas les discours dits imisango.” On continue ainsi,
Ju,salu’a ce que J’'on prie le jeune homme de se lever, et
d’aller accomplir les actes Symboliques de mariage, par
le lait au jus de 'mbézi et Iimposition de la momordigue
a sa fiancée. Les autres cérémonies complémentaires
sont executées dans le méme ordre, et le lendemain les
compagnons du jeune mariés rentrent chez eux.

32. Lanuif ou a lieu la consommation du mariage, les
servantes qui en sont chargees viennent faire lever la
mariée au premier chant du cog. Elle sera reconduite



dans la case nuptiale le lendemain soir. Cette nuit-Ia
encore, on viendra la faire lever au premier chant du coq.
La troisieme nuit on vient la prendre au deuxiéme chant
du cog. La quatriéme nuit, au troisieme chant du cog,
et le lendemain, a I'heure dite ibikoko _bydndga = la
cohue des_coqs (entre 4h et 4 h 30du matin). AJ sixiéme
nuit, on vient Ia faire lever a l’aurore. A la Septieme nuit,
on vient |a faire lever le matin et son mari sy op_P_Qse :
elle ne quittera le lit que quand il le voudra. La huitieme
nuit sera_la derniere qu’ils OPasseront ensemble : le lende-
main le jeune marié prend congé de ses beaux-parents
et rentre chez lui. Pendant tout ce temps passé chez ses
beaux-parents, le jeune homme est toujours en compa-
gnie d’un frere de'sa femme éou un frere-cousin) de son
age, qui est charge de lui rendre le sejour agréable.

33. Il passera 8 jours chez lui, et reviendra chez ses
beaux-parents le 9e jour, Son beau-frére pagsera la jouy-
nee avec lui. La nuit, il sera permis a [a jeune mariée
de manger avec son mari en_compagnie du frere dans
la case nuptiale pour la premiere fois. La femme se tien-
dra cependant dans I'alcove cubiculaire, restant invisible
a son marl. A partir de ce moment, le frére de la mariée
est libere de sa fonction de compagnon inséparable de
I’epoux. Ce dernier fait a sa femme |és cadeaux qu’il lui a
aloportes, afin qu’elle consente a lui parler, car jusque-la
elle ne peut articuler un seul mot devant son mari. Elle
va demander a ses parents la permission de causer avec
lui, et I"autorisation lui est accordée. C'est a cause de
cette permission de causer entre eux, que le marié n’a
plus besoin des offices de son beau-frere. A partir de ce
moment, le mari peut rester autant de jours qu'il veut
aupres_ de sa femme, et rentrer chez ses parents %uand
bon lui semble.ll n'y a que I’8poque initiale des 8 et 9
jours qui est réglementée par la coutume.



VII. Quand la jeune femme parlera et se montrera.

34, 1l s'agit ici de la jeune mariée hamite. Nous ve-
nons de voir dans quellés circonstances elle parle a son
mari, lorsque le mariage a été celébre sous la forme. dite
gutahira (chez les parents, de la f||!e?. Mais le fait de
parler a son. mari ne S|gn|f|e_f)as qu’elle peut encore se
montrer a lui. |ls peuvent, et ils doivent méme deésormais
manger ensemble, mais, les Flats seront disposes de ma-
niere que la femme puisse les atteindre tout en restant
dissimulge dans I’alcve cubiculaire, hors de la vue de
son mari. Celui-ci du reste ne cherchera pas a la sur-
prendre : ce serait, de sa part, une grosse indélicatesse.

35. Dans ce,méme cadre du gutahira, comment le
mari pourra-t-il enfin voir sa fenime ? [l en fera la de-
mande a ses beaux-parents. Ceux-ci se feront évidem-
ment un plaisir d'accéder a cette requéte. La jeune
femme sera alors ornee de ses plus heaux vétements
et parures en rapport avec son rang. On fera venir son
mari_dans le local destiné a I’exhibition, ou_ il recevra
un siege aux_cotés de ses beaux-parents, puis la jeune
femme, au signe convenu, se presentera. Son mari la
contemplera aussi Ionfqtemps\ quil voudra, luj fera
prendre toutes les attifudes a son godt et la femme
obgira gracieusement a tous ses desirs ; puis elle sera
priee de se retirer. A partir de ce moment, il n’y a plus
mystere entre elle et son mari.

36. a) Comparons maintenant ce cérémonial, avec le
mariage celebré chez les parents du jeune homme. En
ce cas, la Heune\ mariee ne se montre qu’a ses belles-seeurs
seulement, et a d’autres jeunes filles ou femmes de Ser-
vice. Elle leur parle aussi. Elle parle également a sa
belle-mere, mais elle ne se montre pas a elle. Pour décider



la bru a se montrer a elle, la belle-meére devra lui, deman-
der expressement cette faveur. A cette occasion, elle
donnera a sa bru une vache, pour la remercier d’avoir
accorde la faveur sollicitée. \

_b) La jeune femme ne parle pas non plus a son beau-
peré, ni ne se montre a lui. |l devra en formuler la de-
mande expresse, par l'intermediaire de la belle-mere. La
bru pourra alors parler a son beau-pere. Le jour ou elle
se montrera a lui, il lui donnera egalement une vache de
remerciement, , _

¢) Entretemps, le jeune mari aura déja obtenu la
faveur de parler avec sa femme. Il lui aura donné des
cadeaux, Pour la décider g lui parler. Avant de s’executer,
la jeune femme en a sollicité I'autorisation a ses beaux-
Parents. — Le mari sera cependant le dernier a voir sa
emme : il en fera la demande a ses parents. Ceux-ci lui
présenteront leur bru dans le méme decor que chez les
R_ropres parents de la femme, dans le cadre du gquta-

ira. Mais ici le mari donnera également une vache'a sa
terlnr_ne, pour la remercier d’avoir accepteé de se montrer
a lui.

37.. Lors,ulue le mariage a été célébré chez les parents
dela jeune fille, arrive finalement le temps jugé opportun
pour 1a conduire chez son mari. La famille de ce dernier,,
qui a dd insister pour décider les parents de la bru a la
leur envoyer, s’y préparent, avec le concours des parents
et amis du foyer. Le cortege accompagnant la femme est
compos¢ comme il a été déja decrit, sauf que, pour cette
fois-ci, il n’est plus question des jeunes filles. Le cérémo-
nial des discours imisango a lied en ce moment, durant
la nuit comme toujours, et le lendemain les compagnons
de route de la jeune femme rentrent chez eux.



VIII. Mariages en secondes noces.

38. Epouser une femme en secondes noces se dit
gusimbakaza. La femme fiancée et epousée en Ges
conditions  s’appelle umusiimbakazi. Le cerémonial
reglant les fiancailles et la cglebration du mariage se
déroulent exactement comme il a éte decrit au sudet de
|a jeune fille, y compris les discours dits imisango ﬁ urant
les'séances des fiancailles et des noces). On n’&xclut que
I'imposition de la momardique et autrés cérémonies con-
cernant |'8tat de virginité chez la femme.

39. Le mariage d’une veuve doit étre envisagé sous
deux aspects. St elle est épousée en secondes noces par
un membre de la méme famille que son mari défunt,
le mariage s'appelle guhiingura. [l n’ a alors aucune
autre demarche : la famille prend acte de I'accord inter-
venu entre la veuve et tel homme du groupe, et la cohabi-
tation commence sans autre cérémonie. Si la veuve
ne desire pas se marier dans la famille de son mari
defunt, et qu'elle est demandee par un homme apparte-
nant a une famille étrangére, alors son mariage sera
usiimbakaza comme dans le cas dune répudiee.

lle aura, en effet, divorce, en quittant la famille de
son mari.

IX. Les formes de mariage que l‘opinion désapprouve.

40. Tout ce qui_vient d%tre raconté concerne le
mariage de jeunes filles. 1| n’y a malheureusement pas
gue pareilles unions. Certaines jeungs filles n’etaient pas

emandées a leur famille. Cétait alors le mariage
appelé gitériira = litteralement : soulever, emportér,
contre I& gré de I'interessee. Ou encore 'kwiba — voler.



N’entendez pas par la qu'on emportait la jeune fille
?h,ys!quem,ent. L’homme "qui Ia voulait pour femme Ia
aisait espionner et, avec le concours de quelque ami,
la surprenait et lui imposait la momordique sur la téte,
arrosait sa téte avec le jus de mbazi, dont il retenait en
bouche des feuilles machées. Il déclamait ensuite une ode
guerriere, et declarait : Je t’ePouse, | — Etant donné la
Superstition _ attachée a cette cérémonie, les parents
de la jeune fille etaient contraints d’accepter ce manaPe
de surprise et conduisaient la jeune fille chez le coupable.

41. Le motif de ce vol reposait principalement dans
la crainte de se voir refuser son élue, si on allajt [a de-
mander suivant les coutumes. On voulait ainsi mettre
les parents devant un fait accompli.. Mais le voleur
devait faire attention a une chogse : la jeune fille devait
Btre vraiment de son ran,? social. Si un homme de con-
dition 1ue|_conque tentait _de voler une jeune fille de
?rande amille, I'acte serait_considére comme une pure
olie. Le coupable sexposerait a de terribles_chatiments,
suivant |'axiome : ihgné ntibangdlirwa intama = le
bouc ne peut monter la brebis. Cest-a-dire.: la race ca-
prine (symbole de race ou de rang social inferieur), ne
peut prendre ses femelles chez la race ovine (symbole de
race ou de rang social supérieur). En d’autres” mots : les
actes symboliqes de mariage ne sont valides qu’a situa-
tions analogues dans la socléte.

42. A conditions sociales égales, il existe un moyen
dannuler les effets tant redoutés, consideres conime
attaches a la momordique et aux ‘'mbazi : l'intervention
du Muse, opérateur dont I'influence est reconnue en ces
matieres (chap. 1X, n° 7). Au lieu d’&tre livrée a son cou-
pable agresseur, la jeune fille passerait la nuit en la
maison dudit fonctionnaire. Durant_cette nuit méme,
les parents de la jeune fille accompliraient I’acte conjugal,



annulant l'influence de la momordique et libérant leur
enfant. C'est pourquoi lorsque cette intervention du Muse
est a craindre, le coupable s"arrange de maniére a surpren-
dre Ja {,eune fille chez des complices, qui sortiront de leur
habitation, permettant ainsi a I'nomme de contraindre
immediatement sa victime a la consommation du ma-
riage. Pareille violence n'est cependant pas concevable
chéz les Hamites : elle est employée par les Bahiitu. Ceci
change les choses, car le mariage consommé ne permet
plus @ la fille d’tre considerée” comme non mariée, Ne
croyez cependant pas que pareils marla?es seraient né-
cessairement peu viables : 1l réussissent dans la méme
proportion que les autres, d’autant plus que I'homme
S’y resout par peur de ne pas obtenir la main de la fille
convoitge,

43. Il faut noter aussi le cas de jeunes filles qui se
rendaient d’elles-mémes chez I’nhomme de leur choix, Ce
cas s‘appelle kwishyingira = se faire. épouser. Cet inci-
dent, car cela en etait un, se produisait rarement certes,
mais il avait lieu et il a ete consacré par un terme techni-
que indéniablement a_uthenthue. La cerémonie du ma-
riage coutumier n'était pas alors observée : la vie com-
mune commencait des que la jeune fille entrait chez
I’homme qu’elle aimait. Cela devenait évidemment dans
toute [a region un sujet de risees aux depens de la fille
sans pudedr. Les jeunes filles ne savaient plus ou
cacher leur honte, car en cette matiere precise de pudeur
et de chastete, Iaxjome résume ainsi les commentaires
dont leur etat devient I'objet : umukwobwa aba Umwe
agatuklshd bdse != Une jeune fille, agissant pour elle
seule, fait retomber le blame sur toutes Iés autres ! — Mais
apres quelque temps, tout se tasse ! Les parents des deux
parties régularisent la situation, en stabilisant I'union
par 'échange de la dot et des gages coutumiers.



44. Ajoutons le mariage entre un homme et une veuve
gu_l reste dans le foyer de son mari defynt. Ceci est tout a
ait special : [a femme n’a pas divorce, puisqu’elle. reste
en possession des biens de son mari. Elle 3 en principe
au moins un enfant, dont elle est tutrice. Si un etranﬁer
consent a la trouver chez elle, au lieu de la conduire chez
|ui, ce mariage s'appelle kwinjira —entrer ; pénétrer dans.
Comme cet_homme n’appartient pas a la famille du
Fremle_r mari, il na rien a dire au foyer : les biens de
a maison ne lui appartiennent pas, C'est un homme
pauvre qui a trouve une femme desireuse de cohabiter
avec un quelconque du pays. En co_nseguence\, les enfants
3UI naitront de cette union appartiendront a la famille
u mari défunt, exactement comme si la veuve s'était
méconduite avec des inconnus (chap. X, n® 35 sq.).

45. Mentionnons enfin les unions en soi instables. |l
s'agit de femmes reconnues comme incapables de tenir
un-menage, de se lier, en principe, définitivement a un
homme, Dans les régions montagnardes du Nord, cette
catégorie de femmeS porte un ‘nom aussi pittoresque
gu’lntradmsmle; ibinyaruka, au singulier ikinyaruka
ont le sens général "est : en-vitesse.” Ces femmes-en-
vitesse ne sont™évidemment pas demandées en mariage
nar le ceremonial des fiancailles, Lorsque I'une Ou
autre d’entre elles plait a tel individu, il'la prend sans
s'embarrasser de depenses, inutiles que [ui occasionnerait
le cérémonial des fiancailles et des noces. L’acte de
prendre. une femme en ces conditions, se dit glcytira —
ntroduire chez soi. Le terme peut cependant sappliquer,
en général, aux unions contractées avec n’importe quelle
femme marige, par opposition au mariage avec une jeune
fille. Il devient toutefois spécial concernant ces femmes-
en-vitesse, auxquelles ne convient aucun terme technique
dtesblformes diverses ayant trait aux unions en principe
stables.




46. 1l importe de souligner, du reste, que l'intéresse,
au lieu de recourir & la famille’de cette femme, s'adresse-
ra directement a elle, soit personnellement, soit par
I'intermediaire d’un_ami. Engager les pourparlers en
cette affaire, se dit kiiréshya = "tendre l'appét. L’homme
qui introduit chez lui la femme-en-vitesse, sait hien qu’un
concurrent viendra un jour ou l'autre tendre I'appat a
son tour. Aussi semble-t-il plus juste de considérer
P,arellle cohabitation, en soi temporaire, comme ne cons-
ituant pas une forme de mariage au vrai sens du mot.

X. Les noms que la femme ne pourra pas prononcer.

47, a) Du fait de son mariage, la femme doit se plier
a une interdiction spéciale, concernant certains noms
propres de sa nouvelle famille. Peu importe donc qu’elle
s’unisse & son epoux actuel comme jeune fille ou comme
femme deja mariee, sous I'une ou l'autre forme de ma-
riage que nous avons tantdt décrite. Elle ne peut plus
prononcer le nom de son beau-pere, de sa belle-mere et
de tous leurs consanguins du méme degré généalogique.
Prenons, en exemple, I'arbre généalogique “des Bahigo :
la femme qui épousera 'NTWALI, ne prononcera pas
les noms deBugaho, de Rugira, de leurs femmes ED t+ 7),
de_leurs seeurs Hirwa et Gakima (chap, 1V, n° 20). Elle
evitera ett;aleme\nt les noms de tous' les Baliigo de la
be génération ; a savoir Ruvuga, Ruvugwa, etc., (chap.
[I17n° 3 et 32), parce que tous les hommes appartenant
a cette_generation sont freres de Bugabo ; ils sont les
mon-pere-notre de "Ntwali, Elle ne prononcera pas, non
plus, ‘les noms de leurs femmes, car elles sont sur le
méme pied %ue D+ Z:niceux de leurs seurs (3 savoir
les femmes Bahigo de sang, de la 5e génération), parce
qu’elles sont exactement Oans le méme cas que Hirwa
et Gakima.



b)  Par contre, elle peut prononcer tous les autres
noms ces Bahigo, de_la 4e génération et au-dela, et tous
ceux de la 6e genération a laquelle appartient son époux.

48. Cette interdiction se dit gltsinda = designer cer-
taines personnes par des noms images. La femme deploie
une mglemosne extréme E)our Observer cette regle.
Toutes Tles personnes qu'elle ne peut nommer, hénefi-
cient, de sa part, d’appellations symboliques ; la_plupart
du temps, les titres des odes guerrieres lui viendront
en aide : ainsi le mot initial dé telle ode guerriere de
Bugabo servira de nom propre grace auquel elle le dési-

nera.
! b)  La plus grosse difficulté sera constituée des noms
communs du Ianga?e courant, dans Iesguels se retrouve,
en tout ou en parfig, le nom propre de._telle personne
u'elle ne peut désigner directement. Ainsi le nom de
ugabo signifie colrage (dont le radical est Gabo).
Les femmeS qui vitent de le nommer, ne pourront pas
prononcer les. mots.comme umugabo, (homme ; témoin),
Ingabo (bouclier) ; imigabo (le dessein ou decision per-
sonnelle). Pourguoi ? Parce que tous ces termes ren-
ferment’le radical Gabo, qui Se trouve dans le nom de
Bugaho. L’entourage immediat connait certes tous les
symboles par lesquels la femme designe les hommes et
|és choses, en ce domaine. Mais un étranger aura souvent
besoin d’un interpréte.

49, Laffaire se complique encore davantaqe Iorsgue
la femme a épousé un cousin-mibyara (chap. 1V, n°® 54).
Dans ce cas, en effet, elle ne peut plus prononcer le nom
de sa propre mere, puisqu’elle est la sceur de son beau-
ere. Cecl serait le cas, si la femme en question était

(imira, épouse de Ntwali %:bap. 1V, n° 20). Elle ne peut
pas prononcer le nom de Géakima, puisque celle-ci est
|s_loe"ur“de Bugabo, lequel est devenu le beau-peére de

(imiira.



b)_Non seulement elle ne peut plus prononcer le nom
de Gakima (sa propre mere)p, mais encore elle ne peut
prononcer celui de Ngabo, son propre pere, et ceci pour
deux rajsons : 1° ce nom renferme le radical Gabo, qui
est le méme que celui de 'Bugabo. 2° Parce que Ngapo
est mari de Gakinia, femme dont le nom propre tombe
sous |'interdiction. o

¢) Notons cependant que l'interdiction ne concerne
Pas les noms des personnes non encore mariées.. La
emme peut prononcer les, noms propres des individus
qu’elle ne pourrait pas designer directement s’ils etaient
adultes (voir chap. X, n° 25, b

50. Les brus du, roi ne peuvent pas prononcer son
nom de famille, mais elles peuvent le désigner pa le nom
de regne, parce que celui-ci n’est pas Coutumier. Ses
femmes peuvent de méme designer la Reine Mere par
son nom dynastique.

X1. La conception rwandaise sur |'idée du mariage.

51, Nous venons de décrire les cérémonies du ma-
riage et les diverses formes sous lesquelles il pouvait
atre conclu. Un aspect assez particulier de cette descrip-
tion aura pu échapper a 'un ou |’autre lecteur. Aussi me
reprocherais-je de ne pas y attirer son attention. Les
coutumes racontees sous les n®8 15-20 de ce chapitre
ont été groupées sous le titre de : I’Essentiel du mariage
rwandais, SI Iimposition de la momordigue et I’arro-
sage du jus de 'mbazi constitue I'essentiel du mariage
gue devons-nous penser des mariages en secondes noces ?
ont-ils invalides, du fait que Ia cerémonie soi-disant
essentielle n'y figure pas ?— Voila la grande objection
que le lecteur aurait fini par poser, méme si a la premiere
lecture, I'evidence ne s’en était pas encore cristallisée.



52. a) Disons tout d’abord qu'il s’aglt ici d'une simple
analyse des institutions coutumieres, d’un raisonnement
deductif, et non d’une tradition declarative, formelle-
ment reconnue comme telle. Cette deéclaration prélimi-
naire étant posee, je puis avancer ce qui suit :

b) . Aux yeux de la coutume rwandaise, il n’y a, en
réalité, qu’un seul mariage : celui de la jeune fille, exprimé
par le verbe kurongora = epouser une jeune fille. Une fois
qu’elle est devenue femme-mariée et ‘que, veuve ou di-
vorcge, elle s'unit a un aure homme, on ne lui appliguera
pas le verbe kurdngora (épouser) ; mais on dira yatashye
minzu = elle est entrée dans une maison. Posez a qués-
tion ay mari . Wardmurongoye ? = L'as-tu epousee ?
— |l répondra : Sindmdrbngoye, ndrdmicylye = «Je
ne |ai pas epousee, je I'ai fait entrer chez moi'! » Cest-a-
dire : «Ce n'est pas moi qui I’ai_fait passé de |’8tat de
jeune fille a celui de femme, mais je I'ai prise apres qu’elle
avait eté épousee par un autre. »

b3. a) Je prie le lecteur de ne pas examiner le fait
sous I'emprise de la conception occidentale sur le sujet.
La coutume rwandaise ignorait le lien indissoluble du
marla?e (chap. V, n° 37). De plus, les Rwandais ne pou-
vaient avoir les principes que nous avons actuellement
acquis par le contact intime etabli avec la loi du Christia-
nisme. Rien ne pouvait donc venir s'opposer a cette con-
ception particuliere, liant I'essence du mariage au gran-
diose céremonial durant lequel la jeune fille passait de
I'etat de vierge a celle de femme. On remarquera, en
effet, que dans notre structure du Rwanda hamite,
une Jeune fille n’est pas une femme, et qu’on ne peut pas
|ui appliquer ce vocable comme on agit concernant
les filles dans la culture occidentale. _

) Il s®ensuit que le mariage, dans le sens de cohabi-
tation stable des epoux, ne devrait pas se traduire en
kinyarwanda par le verbe kuréngora, mais par le



verbe qushaka.. Ce dernier verbe s‘applique indiffé-
remment au mariage dune jeune fille et au mariage en.se-
condes noces, et comporte, en plus, 1'idée de cohabitation
stable. Le lecteur se demandera sans doute pourguoi
e n'ai pas employé plutdt ce verbe de qushaka,
orsque Je, décrivais les_ cérémonies du mariage. Je lul
rappellerai que mon_ role etait justement de decrire
ce qui est, et non d’introduire un“sens plus conforme a
la pensée occidentale. Lorsqu’il s’agit de ce que I'on
appelle, en francais, les cérémonies du mariage, le verbe
usite et kurongora = epouser une jeune fille,
importait cePen ant de replacer I'idee du mariage
rwandais sur le plan d’une union stable, et c’est [a raison
de cette conclusion. Méme dans le mariage chretien, on a
adopté la terminologie usuelle : on “dit kurongor@.
Dans la pensée traditionnelle cependant, on peut Kuro-
ngora sans avojir l'intention de cohabiter d’une manigre
stable avec la jeune fille épousée. On pouvait, en effet,
kuron?ora par pure cérémonie, par exemple en I’honneur
de tel ancétre, puls abandonner la jeune eépouse
une fois le rite achevé. Tandis que le 'verbe gushéka
umugore, littéralement :_chercher une femme, Suppose
'ideé d’une union en principe stable.



CHAPITRE VII

LE PROTOCOLE POSTNUPTIAL
LES GAGES D’ALLIANCE ET LA DOT

l. Le protocole postnuptial.

1. Dans le présent chapitre, nous allons d’abord. dé-
crire deux ceremonies intimement liees aux célebrations
du mariage. Nous aborderons ensuite le probleme de la
dot, qui trouve naturellement sa place dans le méme
cadre, et dont I'examen achevera de nous réveler le sens
veritable du mariage aux yeux de la tradition rwan-
daise (5.

A. Investiture symbolique de la jeune marige.

2. Le premier événement d’importance dans le noy-
veau foyer est le ceremonial du_gutwikirura = litt-
ralemerit . mettre a déecouvert . C®st la féte organisee
Par la famille de la mariée. Cette cérémonie est proRr,e a
a culture des Bantu ; elle est obligatoire pour les Baniitu.
Quant aux Hamites, ils ne sont pas obliges de la celebrer,
mais ils peuvent le faire en vue d’accorder des réjouis-
sances populaires aux voisins de leur fille,

3._Avant que ne soit célébrée cette féte, la jeune mariée
des Bahiitu ne peut toucher ni aux trois pierres de I'atre,

_(9) Vair les auteurs cités, notes 70 a 72. Rappelons que ces références ne
signifient pas que chacun des auteurs ait traité de la matiere en detail, ni exac-
tement sous le méme angle que la présente étude.



ni au pilon en bois qui sert a pétrir la loate alimentaire
de sorgho ou d’eleusine. Aussi sa famille veille-t-elle a
|a libéfer le plus vite possible de cette contrainte, en céle-
brant le cérémonial en question.

4. Au jour convenu, les parents de la mariée envoient
une_caravane de gens portant des cruches de biere, des
paniers de vivres et des pots de lait. L'importance du
convoi est évidemment proportionnée a la puissance et
aux possibilites de chaque famille. La tante ainsi que le
frere de la mariée, les deux qui l'ont accompagnée
le jour du m_anape, dirigent ensemble. la caravane.
Les pots de lait ef les cruches ont éte oints de kaolin,
car tout doit étre blanc, exprimer la joie, les fétes po-
pulaires.

b. Les différentes cruches de bigre portent le nom
collectif de imitwa gzlont_ le singuljer, ‘qui aurait ete
lim{itwa, est inusite). On distingue Spécialement un panier
de farine = ifu, qui servira dans la céremonie essentielle.
Chez les Bahiitu, on porte deux charges : un petit et un
grand panier, tandis que les Batitsi n’en emploient qu’un
seul. De plus, parmi les cruches de biere, il y en a une de
choisie, de la meilleure qualité possible, portant le_nom
de igiseke, au pluriel ibiseke. Cette hiere n’est utilisée
que Chez les Hamites. Les Bahiitu emploient de la nourri-
ture preparee par la maman de la mariée ; on la dispgse
dans e panier, dans Ie?uel on ajoute d’autres denrees
non cujtes, que la jeune emme,Preparera 3 son_?re. Tou-
tefois, biere de qualite ou nourriture, la charge rituelle est
toujours igiseke = panier tressé, le contenant servant a
designer 18 contenu.

6. Dés que la caravane arrive a destination, elle est
solennellement recue par une foule compacte venue
prendre part aux fétes. Chez les Bahitu, le panier-



|%|seke sera reservé au mari qui le réclamera d’ailleurs
et en mangera le premier. Il pourra en partager le contenu
(déja préparé) avec des parents et amis intimes presents,
$'il'le Juge a propos. Chez les Batitsi, Ia cruche de biere-
igiseke sera de méme reclamée par le mari, qui en godtera
le lnr_em|e_r et pourra inviter quelques personnes presentes

ui tenir compagnie en cette précieuse et rituelle con-
sommation. Dans I'un et l'autre cas, c'est une faveur
marquée que d’tre invite @ consommer le giseke avec
le héros de la féte. Le contenu est, en_effet, "un cadeau
personnellement envoyé par I3 helle-mere a son gendre,
Aussi la cruche de biére est-elle appelee urwébya = pot
en terre contenant des confiseries. Cest, comme gn le voit,
le rappel symbolique, chez les. Hamites, de la réalite
pratltquee par les Bantu. La boisson fait fonction dali-
ments.

7. Alors le frére de la mariée place, sur les trois pierres
de I'atre, le pot a pate = mkono-wugia, dans lequel on
verse de I'eau. On allume et I'on chautfe 'eau jusqu’a la
cuisson ; c’est-a-dire au moment ou |’gau atteint le degre
d’8bullition requis a la cuisson de la pate. En ce moment,
on verse la farine dans le pot a pate, tqeste qui se_dit
?utulgra. Le frére, la femme et son mari, fiennent le pilon
ous a la fois, I'introduisent dans la marmite et travaillent
ainsi rituellement la pate. C'est Ia premiere fois, avons-
nous dit, que la femme touche au pilon a pate = umwiiko.
Les trois touchent aussi, de leurs mains, les pierres de
I"dtre sur lesquelles repose la marmite, ce qui sappelle :
?ukora ku mashyiga, c'est-a-dire : toucher aux_pierres de
‘atre. A partir de ce moment, la femme est investie de
ses fonctions de cuisiniere, et peut desormais prendre en
main toutes les affaires de son menage.

8. Les foules massées dehors sont occupées a chanter,
a boire et a danser. Les jeunes filles arrivées avec la



caravane, les anciennes compagnes de la mariée, sont
en train de faire un concours serré avec celles de
la localite, en chansons rythmées. En ce moment, le
jeune couple sort de la case’et danse un_instant au milieu
des invites.. Une natte est ensuite prise de la case et
remise a la jeune marieg. Elle sort de |'enclos et va jeter
la natte a Iextérieur. Ce geste symbolise que la femme
abandonne son état de jeune mariée, naquere tenue a se
cacher derriere les cloisons au fond de 1a case, et a ne
sortir que sous la protection d’une natte Ia voilant a la
vue du public. Tandis quelle fait le qeste, les personnes
qui g)resment la ceremonie proclament ; YataYe akarago!
= Elle s’est désormais debarrassée de la natfe !

9. Ces cérémonies une fois terminées, la tante re%o,lt
un cadeay de bienvenue ; une houe ou une brebis, parfois
les deux a la fois, chez les Bahiitu : un tayrillon oy une
genisse chez les Batiitsi. La féte est terminee et les hotes
rentrent chez eux, en un cortege chantant. Toutefois,
du moins chez les Bahiitu, on conserve les coussinets dont
se sont servi les porteurs des diverses charges. Cela les
aidera a connaitre le nombre des cruches, dés paniers et
pots a lait envoyes par les parents de la femme.

B. La visite officielle de la femme a ses parents.

10. A quelque temps de la féte qui vient d’avoir lieu,
la {)eune femme ira rendre a ses parents la premiere visite
Pu lique. Jusque-la, si a l'occasion de certaines circons-
ances, elle a pu se rendre chez ses parents, la femme ne
pouvalt pas entrer en son ancienne demeure par la porte
principale de I'enclos. Elle devait y pénetrer par un pas-
sa?e secondaire = icyanzu, au pluriel ibyanzu, pratique
a fravers les palissades de I’enclos, en vue du service plus

intime du foyer.



11, Voici que, cette fois-ci, une caravane égale a celle
envoyee par ses parents, I’accom ag%ne de chez son. mari.
Les Charges que porte son escorte Tormée de serviteurs,
d’amis ou de voisins, égalent en nombre celles de la visite
antérieure :.on a conservé les coussinets et fout doute
est de ce fait carte. Cette cerémonie s'appelle giisibya
amaguru_— litteralement : refaire le trajet. La jeune
femme vient faire, en sens inverse, le trajet quelle fit
pour aller chez son mari, le jour du mariage. On dit
egalement : glicd mw irémho = entrer par [a porte de
I’enclos. La jeune femme peut, en effet, s’introduire chez
ses parents, cette fois-ci par l’entrée pr;nc_lpale de leur
habitation, comme naguere quand elle étai IJe,une fille.
La féte consistera en Ues réjouissances populaires, sans
autre ceremonie rituelle, al'exception de I’entree du
kraal paternel désormais permise a la jeune femme.

II. Les gages et la dot.

A. Généralités sur la dot.

12. Nous_allons_étudier maintenant le systeme rwa-
ndais de Iinstitution sociale que les auteurs appellent
improprement la_dot. Le présent travail ne peut éta-
blir une comparaison entre le systéme rwandais ef ceux
que _nous lisons sur la soi-disant dot, telle gu’elle est
pratiquée actuellement. Si nous en croyons les auteurs
ayant parlé de ce sujet, concernant certaines zones de
I’Afrique Bantu, on” devrait carrément remplacer le
terme de dot par; vente de la jeune fille. Le méme
phénomene de cupidité chez les parents n'a pas manque
de se faire jour au Rwanda ; cefte tendance a rehausser
le taux des ?ages s’est manifestée, mais seulement chez
le menu peuple et surtout dans les régions montagnardes,
en grande majorité Béntu. Cette tendance “sordide



s'amorce d’ung. maniere caractérlstlciue, en r_empla%ant
les objets traditionnels par de Iargent ! Une fois que ]'on
s’est éngageé sur cette voie dangereuse, la sommg exigeée
monte au gré du beau-pere, qui donnera la main de’sa
fille au plus offrant.

13. Cet aspect du probleme n’entre cependant pas
dans la matiere traitée en cette étude. Nous decrivons
seulement le systtme du Rwanda ancien, tel qu’il était
pratiqué en denors de tout contact avec I3 culture euro-
péenne. A la base de cette CUP_IdIte individualiste, on
decouvre justement les conceptions européennes de la
vie et de’la propriété individuelle isolée, opposée a Il
prpf)rlete_lndlwduel,le dans le cadre collectif de la fa-
mille africaine. L’economie nouvelle de I'argent, du
franc, entre tout naturellement dans ce cadre, et les
anciennes valeurs du mariage, comme alliance entre
deux familles, sont converties en valeur économigque
echangeable entre deux individus, le beau-pere et son
gendré. D’autre part, les idées aussi tres neuves du
christianisme y introduisent leur élement moderateur
dont I'efficacité est reelle. Bref, c’est un sujet fécond que
I’on peut deévelopper avec une abondance incomparable
de materiaux.

14. Precisons tout d’abord que le terme francais
dot n’exprime pas Iidée rendue par le correspondant
rwandais inkwano. Je pense du reste qu’il en est de
méme des régions centre-africaings dont nous entre-
tient abondamment la littérature a laquelle nous avons
tantot fait allusion. Le mot dot veut dire la part ?_ue la
jeune femme apporte a son mari, et non ce que le fiance
donnerait a ses beaux-parents (1. Si la_présente étude
etait formellement ethnologique, cette distinction serait

() A. Arnoux, op. cit, p. 39, ainsi que P. Pauwels, art. cit, p. 318, ont
rappelé cet aspect du sens que I'on devralt attribuer au terme dot.



%arfaltement inutile, je m’en rends facilement compte.
n a tellement employé le mot dot & I'inverse de sa
veritable signification, qu’il y a peu d’espoir de se faire
entendre. Toutefois, comme ‘ce travail est formellement
ethnographique, je puis me permettre d’appeler les
choses par leur nom. En_ consequence, dans le s>fste_me
rwandais, le terme francais dot sera la part que 1a jeu-
ne mariée apporte a son époux. Nous traduirons donc
dot par ibirdngoranywa. Nous devons souligner du reste
que, si les auteurs auxquels nous . faisions allusion ne
sont pas incomplets en leurs descriptions, I'institution
des_birbngbranywa = dot, est propre au Rwanda et aux
régions Voisings partageant sa culture.

. 15, Comment allons-nous tradujre des lors le terme
inkwéno, ou la part que_le fiancé donne & Ses beaux-
Parents, en vue d'obtenir la main de son elue ? Le
erme correspondant francais n’existe pas. Il faut
donc traduire le notre par une périphrase qui en donne le
sens géneral. Voila pourquoi nous rendrons ce mot par
gages d’alliance, Seulement, le mot alliance ne peut
Se comprendre dans le sens de mariage, ou union entre
deux individus, mais dans le sens de ligue entre deux
familles (Imilyango).

16, Précisons ici que le versement de ces gages ne
conditionne pas la validite du mariage. La coutume re-
connait, en effet, la fiancée-cadeau : Celle que la famille
donne en margagie d’amitie, pour exprimer I'amour de
bienveillance & Ta famille du jeune homme. Pargilles
unions sont tres courantes chéz les Batiitsi, Le éeu,ne
homme qui en béneficie a exactement les, mémes Qroits
sur sa femme et ses enfants que ceux qui ont payé les
?ag{es. I en résulte que le mariage est constitue essen-
iellement par | |mg95|_t|on de la ' momordique et l'arro-
sage du jus des ‘mbazi (chap. VI, n° 17 et 19). Ce sont



les deux gestes qui, d’une part, font passer la jeune fille
de I’etat de vierge a celui de mariée, et qui, d’autre part,
la lie, la consacre a un homme.

B. Les gages :leur taux et leurs effets sur la filiation,

. 17. Par contre, le versement des gages jouit de droits
incontestables. Un mari qui n'a pas payé inkwéno,
parce qu'il ne le pouvait pas, peut se voif enlever ses
enfants par les parents de sa femme. Sil ne peut les
racheteren versant les gages coutumiers, les enfants sont
declarés nkuli; cest-a-Oire membres de la famille
(Umulyan o? de leur mere. Leurs clan et totem seront,
non cedx de leur pere, mais ceux de leur mere, contraire-
ment a ce qui doit étre, lorsque les gages ont été payes.

18. a) Deux remar(iues sngérées par ce_cas indubi-
table, consacre du reste par [e"terme technique et juri-
dique nkuli. La validite du mariage est hors de cause.
Si ce mariage avait été considéré comme_rapports
entre un_ homme et une jeune fille, cette derniere aurait
ete |mP|toyabIement supprimée avec son premier en-
fant, et il'n’y aurait pas lieu de parler d’enfants au
pluriel, o .
b) Si le mariage avait été considére comme concubi-
nage entre un homme et une femme mariee, les_enfants
appartiendraient de droit a la famille du premier mari
((whl avg(rse Lesgg)ages coutumiers, non encore rembourses
chap. A, n~s9) . .
c?p8| les maris antérieurs ont réclame la restitution
e leurs gages, en ce cas la femme est libre et les enfants
deviennent™nkuli (du clan de leur mere). N
d) Ainsi donc, le versement des gages ne conditionne
R‘as la validité du mariage dans lacoutume rwandaise.
otons que la formule Umugeni w’biintu = la fiancée
cadeau, est un terme non seulement technique, mais aussi



juridique. Sil'y avait difficulté entre le mari ef ses beaux-
parents, ceux-ci ne jouiraient pas du droit de nkuli
sur leurs petits-enfants, Le gendre n’a pas paye les gages
certes, mais il le pouvait si on ne I’en avait pas dispense.

19. Déconcertantes ou_contradictoires coutumes, di-
rez-vous ? Non pas. 1 suffit de se rappeler que le Rwanda
est habité de trois races, et qui n’arriverent pas chacune
respectivement en une seule vague. Les deux coutumes
sont I'un des signes auxquels Nous pouvons justement
relever la superP,osmo,n de cultures différentes. Le droit
de nkuli appartient indubitablement aux Bahiitu, (1UI
en usent du reste pour I'ordinaire. Ils sont tout naturelle-
ment les seuls a pouvoir marier_leur fille & un gendre
insolvable, tellement pauvre quiil lui est impossidle de
rassembler le montant des gages. Les Hamites, au con-
traire, n’ont que faire de ce cas extréme de pauvreté dans
I'acceptation de leur gendre.

20. Les Batiitsi usent cependant largement de ce droit
de nkuli, qui est juridiquement reconnu, méme par
le tribunal supréme du roi. [ls s’en servaient dans un
cas précis. _ \ ,
_ Le roi proscrit-il telle famille, ou telle parentele, vouee
a |'extermination (") ? Les familles qui avaient marié
leurs jeunes filles ‘au groupe frappe, accouraient im-
mediatement et réclamaient le droit de vie aux enfants
dont les peres n’avaient pas paye les gages coutumiers.
Us appuyaient  leur requéte Sur les fiancées-cadeaux
et leroi declarait nkuli "les enfants vises. Fausse ou
vraie, la réclamation des beaux-parents sauvait les
enfants de Jeurs filles. Une fois la paix revenue, les
enfants continuaient la lignée de leurs _Pere_s_s_ans plus
son?,er,a |’etat de nkuli qu’on leur avait artificiellement
confere. C'etait le seul cas ou les Hamites usaient

(“i A. Kagame, Le Code des inst. pol. du Rwanda précol., art. 349 b et
paralléles. — Voir aussi plus loin, chap. XII, n° 28.



de ce droit ; sauf des cas anormaux qui ne reléveraient
pas de principes genéraux.

21. Le taux des gages, d’alliance varie d’une race a
I’autre, et de région a region. Chez les Hamites, la vache
est requise. Chéz les Banhtitu, les gages consisteront en
houes, ou bien en chevres : si fes potrparlers sont engagés
entre Bahiitu aisés, propriétaires de vaches, ils payeront
les gages en tétes de gros bétail comme chez les Batiitsi
(Hamites). Si les gagés sont payes en houes, il en faut
au moins 4 ou 5,"prix d’une, grosse chevre. Quant aux
gages payés en vaches, le prircipe est ,(iu,e Personng ne
peut en exiger s'il n’est lui-méme propriétaire de bovides.

22. Nous avons vu_ que lors du cérémonial des fian-
cailles, la famille du jeune homme envoie une houe (a
faquelle est attachée une tige de momordique). Cette houe
ne P,eut pas compter comie partig infégrante des gages
d’alliance. C'est un symbole prélimindire, consacrant
I’amor%age de Ialliancé entre les deux familles : on n’y
revient pas dans la suite. Pour les Batiitsi, la vache qui
accompagne cette houe constituera le montant des gages
Les Bahutu, une fois le gendre officiellement accepte,
payent les gagies dans une feunion solennellement convo-
gue,e a cet efet, non seulement devant les membres
jelegués des deux familles, mais encore devant des
étrangers appelés a titre de spectateurs-témoins. On agit
ainsi pour que, en cas de difficultes ultérieures, les deux
pgrtllgslé)jlsposent de témoins impartiaux (chap. XII,
n° 15-16).

23. Le taux coutumier a dii certainement subir des
modifications, plus fortes chez les Batiitsi et les Bahiitu
des_régions profondément hamitisées ! Les régions de la
P@fl?herle, chez les montagnards moins accessibles a
'influence de I'elevage bovin, sont restées un peu plus



proches des taux anciens qui étaient tres élevés. Nous
voyons, en eff,et,,g,ue les ga?es d’alliance sont designes
par le terme juridique du fameux «huitain » qui® est
reste litteralement : huit objets de la méme nature, dans
les restitutions et réparations de dommages causes.
Clest, de ce fait, le meilleur document qui nous revele
gue primitivement 1’on pag/an les gages en donnant
_vaches, ou 8 chevres, ou 8 houes all pere de, la jeune
fille. Le fait est confirme d’ailleurs par le maintién_du
méme taux du _huitain chez les Bahima ou Hamites
nomades de I'aire nord-orientale du Rwanda. A noter
que la brebis, qui appartient & la culture hamitique,
lice quelle est, au Rwanda, a I¢levage du hovide,
nentre pas dans la composition des gages.

24, Le taux elevé des gages chez les Bahiitu monta-
gnards des régions moins hamitisées, conditionne 1'im-
portance de la"dot que Ia jeune fille, sous une forme ou
SOUS Une autre, apportera a son mari. Gages éleves, dot
elevée ; gages moyens, dof mediocre. Tandis que chez
les Hamites, la dat est toujours en propartion de la for-
tune familiale, méme si le‘mariage est célébré en cas de
fiancée-cadeau.

C. La dot et I’ancienne séparation des biens.

25. Ceci nous amene a une autre modification, .qui,
elle, est historiquement datee. A savoir I'ancien droit de
la separation des biens, que pratiquaient les conjoints
Hamites. Le mari avait ses vaches et ses serviteurs a lui,
et la femme pareillement. En cas de divorce, la femme
s'en allait avec ses biens ; elle les apportait en dot chez
son second mari, ou en Vivait en foute indépendance
si elle n’etait Pas demandee en mariage. Les biens de la
femme s’appelaient inkd y& gashyimbo ; littéralement :
la vache de la canne, par allusion au baton de voyage
que prenait la divorcée pour quitter le foyer.



26. La vache de |a canne fut supprimée sous le régne
de Yuhi IV Gahindiro, 4e ancétre du roi actuel, dans’les
circonstances suivantes : le nommé Biitare, roi-honoraire
du mont Nyamweéru (%), entra en conflit avec sa femme.
Celle-ci_voulut rentrer dans sa famille, qui avait son
centre a Gihara, localité bien connue dans la province
actuelle du Rikoma. Elle fit rassembler ses serviteurs et
ses vaches. Le mari irrité, prit une hache et abattit tout
le troupeau. La femme lésée porta plainte au tribupal
du roi, duquel seul relevait le haut fonctionnaire.
Biitdre, avant de s’expliquer, décreta ainsi en présence
du roi : «Sur le territoire du Nyamweru ou je suis sou-
verain, aje ‘maudis quiconque acceptera d’&pouser une
femme dotée de biens personnels, Dans toute ma descen-
dance et ma parenté dont je suis le chef patriarcal, je
maudis qumongue acceptera d’epouser une femme dans
les mémes conaitions, » Cette déclaration faite, le fonc-
tionnaire repondit ainsi a la question posée par son
maitre :«Oul, j ai fait une hécatombe de toutes les vaches
appartenant a cette femme ! Elle voulait les emmener
avec elle, comme le reconnait la coutume. Mais cette
coutume est injuste ! Quoi ! Je dois aller a Ia Cour rendre
hommage au Roi, exécuyter ses ordres et risquer de lui
deplairé’! Je dois aller a la guerre et exposer ma vie !
Ma femme, elle, ne court aucun danger : je sauvegarde
mes hiens personnels et les siens ! Et puis un beau jour
elle decide de s'en aller, avec tous les biens pour lesquels
elle ne rend aucun service au risque de sa propre vie ?
Loin d’en &tre reconnaissantes a leurs maris, les femmes
sont encouragées par cette coutume et rares sont celles
qui ne menacent pas de s’en aller avec leurs troupeaux !»

27. Le Roi répliqua : «Au fond, vous avez raison,
Biitdre ! Eh bien, la malédiction que vous venez de

(™ Ibd. art. 343 et paralleles, p. 121. — Voir également : Le Code ésotérique
de la dynastie du Rwanda, dans Zaire, Avril 1947, p. 364 sq.



lancer contre votre famille et votre territoire du Nya-
mweéru, je I'etends a tout le Rwanda. Je maudis guiconque
acceptera d’epouser une femme dotée de inka ya ga-
shyimbo » — A partir de cette décision, les femmesne
Purent plus rien posseder en propre. Tous les biens que
eur_famille donne_aux filles mariges, appartiennent aux
maris de ces dernieres ; et en cas de séparation, personne
ne peut les leur réclamer.

28. Sinous examinons les choses de plus pres, il semble
tout d’abord que la vache de la canne ne fut pas une pra-
tique extra-hamitique. Le terme technlolue est calque,
en effet, sur le bovide. Nous pouvons, d’autre part, limiter
au seul Rwanda, sans crainte d’erreur, cette institution
disparue, pms?u’on ne la retrouve nulle part ailleurs
dans |'aire centre-africaine ou la décision du monarque
rwandais ne pouvait pas avoir force de loi. De ce fait,
nous nous trouvons en présence d’une institution appar-
tenant & un groupe de nos pasteurs rwandais, arrivés a
une époque suffisamment reculée pour avoir_reussi a
imposer ce trait de leur culture a tout le pays. Ce groupe
doit avoir ete, d’autre part, assez ancien, et précisement
particulier au Rwanda, gmsque les Hamites des alentours
ne révelent rien de semblable a cette institution. L’exis-
tence  de cette vache de |a canne, comme nous allons
I’expliquer plus loin, semble &tre I'explication derniere
de la situation quoccupe la femme rwandaise au foyer.

29. Apres cette parenthése plutt historique, revenons
aux institutions actuelles, et plus précisément aux
charges qu’imposent les gages d’alliance Payes en vaches.
Le beau-pére qui a recl une vache est tenu, apres un
intervalle de temps raisonnable, a rendre une autre
vache a son gendre. Cette vache remboursée est appelée
inddngoranyo. Les petits propriétaires vachers ne peuvent
manquer d’exiger leur droit. Mais une vache de plus ou



de moins chez les grands Batiitsi n'entre pas tellement
en ligne de compte, Le gendre se confente, en qeneral,
de sapropre vache rituellement renvoyée avec sa Tiancee.

30. Ce désintéressement du_gendre grand Hamite
n’est qu'yne simple fiction, car il’sait que son heau-pere
donnera bien plus qu'une_ vache inddngoranyo. Toutes
les fois que sa femme, apres |’enfantement, ira montrer
son, bebé a sa famille, elle rentrera au foyer avec au
moins_ une vache, au fitre de mka_rurugoll = vache de
relevailles. Et siil s’aglt d’une fille de”grande famille,
elle en recevra encore davantage de ses oncles et freres.
Il arrive ainsi (iue la naissance dun bébe augmente
considerablement le chePteI_du foyer. Cette dotation
supplémentaire est, semble-t-il, un souvenir du temps ou
était encore en vigueur la coutume concernant Ia vache
de la canne. La famille donnait a son enfant mariée des
tetes de gros hetail |ui appartenant en propre. Les fa-
milles de”fortune mediocre en bovides ne peuvent vi-
demment octroyer a leur fille pareils cadeaux.

31. Aprés avoir parlé des gages d’alliance payés en
houes, chevres et vaches, términons cet apercu par
I'autre forme appelée guténda. Clest-a-dire : Pa¥er le
montant des gages par e travail des mains. Cette Torme,
cela se comprénd aisément, n'existait que chez les
Bahitu. Le futur gendre insolvahle, se mettait au service
du pere de la jeune fille et executait tous les travaux
quon lui asmgnalt._ Il pouvait recevoir sa fiancée et se
marier avant 0°avoir terminé sa tache. En ce cas, il con-
tinuait les prestations, méme apres son_marlaPe. Une fois
revolu le laps de temps convenu, il avait legalement payé
les Tgages d’alliance. 1l avait, en conséquence, droit sur
les formes de dot proportionnées a ses gages.

32. En conclusion, dans le Rwanda traditionnel, les



charges de gages, d’alliance ne sont pas écrasantes pour
le fiance, du moins si ['on exclut Ia forme du giitenda,
ou gages-travail. Chez les Bahitu, le beau-pere donnait
une dot au titre de vétement-trousseau (1byambarwa-
|b|ro,ngoraanva), proportionnée au montant des gages
versés par le gendre, Lorsque le taux des gages etait
payeé en vache, chez les Batiitsi et Bahitu aisés, le beau-
pere, en plus de I’habillement (ibyambarwa) et du trqus-
seau_(lblrongoranywa%, proportionnés a sa _condition,
devait rendré une vache a son gendre. L’affaire change
du tout au tout chez les grands Batitsi ; que signifierait
la simple dot de I'habillement et du trousseau, en com-
paraison des vaches de relevailles (inkdy ‘Uriigoli) dues
a la fille qui vient montrer son hebé ? Il se fait donc que,
en ce cas, cen’est pas du tout le gendre, mais le beau-pere
1qm_ﬁale les frais de I'alliance conclue entre les deux
amilles.



CHAPITRE VIII
LE FOYER ET LA PROPRIETE FONCIERE

|. La propriété fonciere et sa réglementation.

1 La pro(g)_rle,te fonciere est régie par deux droits
coutumiers différents, mais qui sont en vigueur dans
deux zones determinges et parfaitement delimitges. Avant
de décrire les deux conceptions de droit foncier, il faut
préalablement nous figurer le Rwanda entierement cou-
vert d’une forét wergie. A cette époque initiale, seuls les
Py%_mees sont sur place. Ils sont repartis en familles
distinctes, a la téte desquelles sont respectivement placés
des chefs, Chaque famille a une zone determinée de chasse
ou les. familles voisines ne viendront pas e procurer
du, gibier. Par confre, le groupe Pourra toujours pour-
suivre I'animal levé en sa‘zone, et pourra le tuer sur le
territoire de la famille voising, et méme au-dela. Ainsi
donc toute la forét est occupée : les familles des Pyg
mées y occupent les districts de chasse qu’elles detien-
nent én propriétaires incontestes (M.

2. Voici cependant une deuxiéme race : les Bahitu
cultivateurs, de race Bantu. Ils sont egalement organises
en familles, dont chacune est sous l'autorite d’un chef.
Ce dernier veut s'assurer une zone assez vaste de la
forét, quil pourra faire defricher par ses gens. Il faut
que la zone soit aussi vaste que possible, “car il s’agit

go),A. Kagame, In?anﬂi, Karinga, vol. 1, p. 24 sq.; ces renseignements,,
publiés en 1943, furent ultérieurement completés et mieux systématisés.



d’un territoire que la descendance de la famille occupera
de générations en %_eneratlons. Le voicidonc qui §’enfonce
dans la forét en Tixant des pisés de delimitation. Ces
Disés seront constitués ici par des pieges symbolique-
ment tendus, |a par desAPIantes qui ne poussent pas
normalement dans la forét et donf la présence est un
témoignage indubitable qu’un cultivateur y a passe.
Dés qu'une autre famille arrive dans le vmsmagze, les
deux groupes se donnent rendez-vous dans la forét pour
reconnaitre les delimitations  antérieures ; de la sorte,
chaque famille évite d'empiéter sur le domaine du
voisin. Ces delimitations sont parfaitement connues de
génération en genération.

HH Zones du Rwanda soumises au droit foncier de défrichage.
Zones ou le droit foncier de défrichage s'est relaché depuis
¢ quelques générations seulement.



3. Que deviennent, dans ces conditions, les districts
de chasse appartenant aux Pk{gmees ? Les familles des
Py?mges savent que les culfivateurs se sont partage
|a Torét, souvent sans faire coincider leurs délimitations
avec les domaines anterieurs de chasse. Les Pygmeées
sont tellement au_ courant, qu’ils serviront de témoins,
au besoin, si jamais il y avait contestation chez les culti-
vateurs. Si nos Myrniidons silvicoles laissent défricher
leur forét = Hukonda ishyamba, c’est qu'on les paie.
Chaque defrichage repréesente un droit appelé urwigururo
= Quverture, que le cultivateur donne au chef py%mee
de la zone & deboiser. Dautre part, si jamais la chasse
etait moins fructueuse, les Pygmees obtiendront des
vivres dans le vmsmaF,e,\ou les voleront méme, s'il n'y a
pas un voyageur isole a devaliser.

4. Lorsque I'un ou I'autre membre de la famille des
cultivateurs aura le desir de se tailler une propriete
neuve dans la forét, il devra se presenter au. souverain
terrien, son parent, pour en solliciter I'autorisation. Ce
dernier, en guise d’investiture, lui donnera une serpette =
umuhoro, symbolisant le deboisement de la forét. Cest
en méme temps le symbole du domaine absolu du souve-
rain sur la terre défrichée : le deétenteur n’en sera que
simple usufruitier, sous la souveraineté de son parent-
cher terrien. Rappelons que ce_défricheur investi de la
serpette, ne peut commencer a deboiser le coin de son
choix sans avoir versé le droit dit : ouverture (urwi-
gururo), au chef pygmee de la zone.

5. Au fur et a mesure que la famille au%mente, que
les genérations se succedent et que la forét recule, les
descendants des anciens defricheurs se déplacent et
abandonnent leurs anciennes proprietés. Leur parent-
squverain accapare Ces propriétés abandonnées. et les
distribue a des serviteurs etrangers venus solliciter des



lopins de terre.. Remarquons donc que le défricheur
_acqu,lert, pour lui-méme et pour ses descendants, le droit
inaliénable de propriété sur les champs qu'il a prépares.
Mais si lui-méme ou ses descendants se deéplacent lipre-
ment et s"avancent vers la forét, en ce moment le droit
ancien de proprieté inalienable est annule. La propriéte
jusque-la placee sous l'autorité paternelle du parent-
Souverain, cesse d'gtre considerée comme_lopin de defri-
chage = ubukonde et tombe sous |'autorite politique du
méme parent-souverain ; elle devient propriété dispo-
nible = isdmbu, que I'autorité politique ne lachera plus
jamais,

6. En ces champs évacués librement par les Bakénde =
defricheurs, de sa famille, le Muhinza ou souverain-
terrien, installe les solliciteurs étrangers @ son groupe.
Ces derniers n'ont pas, en effet, le droit du Bukénde
en cette zone. Le souveraln-t,ernen\ne,ge_ut donc les in-
vestir de la serpette, les autorisant & deboiser une super-
ficie quelconque de Ia forét. Les nouveaux venus sont
appelés Abarétwa = les corvéables, au singulier Umii-
retwa, 11S,doivent fournir des prestations serviles au chef
qui les installe : journées de travail en son champ,
construction de son habitation, portage de bagages, et
autres occupations du méme ordre.

1. Les Bakdnde = dgfricheurs, agissent de .méme
en leur propriéte. Une fois que le soUverain-terrien les
investit de la serpette, ils deboisent une portion.de |a forét
leur convenant ; puis, pour s‘assurer une main-d’euvre
nécessairg et requliere, ils accordent des lopins de terre
a des clients Barétwa. Ceux-ci cultivent pour leur
E)ropre compte la partie de laproprieté qui leur est louge.
|s peuvent la leguer a leurs enfants, si bien que s’8tahlit
ainsi une hirarchie_ terrienne et une clientéle correspon-
dante, de pere en fils.



8. Les Bakonde _fdéfr\lcheurs), eux, .ne doivent pas
de Prestatlons\serw es a leur souveraln-Parent. I ne
sont tenus qu'a la prestation familiale a I'epoque de la
moisson de sorgho, de haricots, de pet|ts;P0|s et d’%leu-
sine. Clest-a-dire que chaque P_a,rentee ou huttée
se cotisait pour réunir une quantité proportionnée de
I’espece récoltée. Cette quantite de denrees, a laquelle
on joignait une cruche de boisson, constitualt 1'offrande
familidle appelée ifiiro ; c'est-a-dire ; écume. Le sou-
verain-parent, en sa qualite de pere familial ou patri-
arche, devait manger et boire les prémices de la recolte
nouvelle, avant seS sujets. La celebration des prémices
s'effectuait en commun : les représentants des parente-
les, en méme temps que le foyer du souverain terrien, con-
sommaient le montant des offrandes au cours de ces fétes,
puis chacun s’en retournait chez lui.

9. Quant au souverain terrien, sa fonction lui impo-
sait des devoirsd’un ordre different. Au début de la saison
ou les denrees a premices devaient étre semees, il devait
celebrer le ceremonial dit glitlriitsa ; c’est-a-dire ; inau-
gurer les semailles. On ne pouvait commencer |’ense-
mencement avant I'accomplissement de cette cérémonie
augurale. Puis en cas de sécheresse, ou de trop grande
quantité de pluie, compromettant la récolte de la saison
en vue, le souverain-terrien devait procéder aux incan-
tations de pluviateur. Cette fonction de pluviateur
tendait, en effet, a faire pleuvoir ou a arréter la pluie,
Sila région est I'objet d’une invasion de sauterelles, il lui
incombait, en plus, de kuvuma = maudire ce fleau et
de sauver ainsi la récolte menacée.

[I. Lattitude des conquérants pasteurs en droit foncier.

10. Sur ces entrefaites, voici une troisieme race ; ls
Hamites pasteurs. 1ls arrivent dans le pays d’abord en
nomades, a la recherche de paturages. Comme le pays



réalise les conditions idéales pour eux-mémes et pour
leurs troupeaux, ils s’y attardent et finissent par y
adopter la vie sedentaire. Les voila finalement conqueé-
rants ; ils soumettent les souverains autochtones, aux-
quels ils laissent I'autorite paternelle sur leurs familles
les dépouillant seulement de I’autorlte(Pollt!que. Le chef
des conquerants prend seul le titre de roi = umwami,
tandis que les chefs autochtones soumis a son autorite
resteront abahinza (roitelets, principicules) préposes
aux cultures.

11. Le roi hamite, en accaparant |'auforité souve-
raine des. princes autochtones, a confisque également a
son profit le titre de pere ou patriarche des familles
conquises. Il en est devenu le pluviateur supréme. Il
reconnait aux defricheurs le droit inaliénable de pro-
priété sur les superficies deboisées par eux, exactement
comme avant la conquéte. C'ast cependant e méme sou-
verain-parent qui, au nom du maitre hamite, continue a
investir de la serpette. Bref, & I'&chelon familial, tout
continue son cours comme si la conquéte hamjtique
n’etait pas intervenue ; cependant que la Cour désignera
des hauts fonctionnaires hamites titulaires des provinces
annexeées. Les souverains-terriens. de naguere agiront
donc_en subalternes de ces fonctionnaires. C'est™a ces
derniers (1_u’|l revient de traiter avec la Cour et de livrer
les prestations imposées a leur fief.

12. Des que les defricheurs = Abakdnde, ou leurs
descendants, se deplacent de la propriéte inaliénable
(Ubukbnde), celle-ci tombe sous I'autorité politique de-
sormais représentée par le haut fonctionnaire hamite,
dont 'intervention s’harmonise du reste avec les intéréts
du principicule autochtone. Ainsi donc l'autorité hami-
Pque_\a consacré le double droit régissant la propriéte
onciere :



~a) Le Bukbnde dont le propriétaire est maitre
m,deposse\dable, et qui transmet ce méme droit, soit par
heritage a sa descendance indefiniment, soit par vente a
une tierce personne. L’acquéreur d’un lopin, de terre
Ubukonde devient [ui-méme Umukonde (defricheur).
_b) La propriété Isambu, celle qui dépend de I’auto-
rite” politique, des le jour ou le proprietaire Mukonde
I’a quittée librement. “Cette propriéte isdmbu ne peut
jamais retomber dans_ le systeme du Bukgnde, comme
Il a eté dit plus haut. Bien plus, il n’est permis a personne
de vendre cette proprieté ; la terre disponible appartient
au Roi hamite qui en laisse la jouissance a Ses Sujets ;
mais ces derniers ne peuvent pas en disposer comme i
elle leur appartenait en propre, comme S’ils étaient des
Bakonde (defncheursg. L

c) Cette defense de vendre la propriété correspand
au droit_de recevoir gratuitement, une autre concession
en terhra_m non préparé, en n’importe quelle localité de
son choix.

13, La propriété isdmbu comporte, a son tour,
une legislation determinée que nous devons brievement
decrirg’ic. Lorsque telle personne etrangere a la localite
vient solliciter le droit de s’y établir, le thef administra-
tif compeétent peut lui donner une terre franche, appelée
Indeka, c'est-a-dire : un terrain reunissant les condi-
tions probables d’un sol fertile. Pareil terrain qui n’avait
pas ete occupé jusque la, s'appelle igisigara-ngobyi
en droit pastoral 88)).

14, Du moment que le terrain est désormajs occupe,
le chef administratif procede a la delimitation de la
propriété  concédee. Deélimiter une concession se dit
gukeba, litteralement : deécouper. Etant donne que la

(8) Cf. le Code des inst. polit., art. 270.



délimitation s'effectue ordinairement par_ piquetage de
bornes, la limite de [a propriete se dit igiti ; c’est-3-dire
arbre, ou piquet. De cette délimitation résulte.un droit,
non_pas de proprieté a prqgreme,n_t parler, mais de con-
cession, qui se dit Ubukebe, dérive du verbe gukeba
(découper, tailler). L’autorite a effectué une_ coupure
entre ce terrain concede et les terrains qui I’environnent.

15. a) Des que le solliciteur a déja obtenu la con-
cession, en vue de s’y établir, le terrain devient Isambu.
Clest-a-dire qu’il, cesse d’&tre une superficie inculte : elle
est desormais mise en valeur par le travail de I’homme.

b) Si le beénéficiaire de la concession, aprés, I'avoir
misé en valeur, se déplace de la localite, le terrain laisse
lihre est appele Inkingu ; c’est-a-dire : propriét¢ fon-
ciere, précedemment niise. en valeur, mais abandonnée
ensuite par celui qui l'avait travaillee.

¢) Au moment d’abandonner son Isambu, le pro-
Frletawe a le droit strict de faire transférer sa case ou de
a vendre a des voisins. |l peut également couper les
arbres qu’il a plantes, soit en vue de son installation
ailleurs, soit pour les vendre. Par le fait méme, le terrain
Inkingu devient propriéte du chef administratif de
la loclité. Il peut en disposer a son gré : ensemencer
les champs déja prépares, exploiter la bananeraie, a son
profit. 1I' peut aussi concéder cette propriété a un nou-
veau solliciteur de terrain,

d) Mais dans ce cas, le bénéficiaire doit payer quelque
chose au chef, car ce dernier l'investit d’un terrain deja
en apport, se privant d’un revenu facile.

17, Lapropriété Isdmbu occupée par le méme foyer
depuis deux generations au moins, acquiert un privilege
Vis-a-vis des autorités administratives. Elle n'est plus
appelée simplement Isdmbu, mais Ingobyi. Ce der-
nier terme signifie berceau (la peau de béte dont se



servent les mamans pour porter leyrs bébés au. dos). Les
détenteurs qui ont herité de leur pere la propriete qu'ils
se partagent, doivent étre traités en quelque sorte comme
des Bakonde defricheurs. Clest-a-dire  que si l'un
d’entre eux se déplacait et allait sétablir dans une autre
localité, la portion_du berceau familial (Ingobyi), quil
occupait, ne devient jamais  Inkingu ou propriéte
abandonnée dont le chef administratit peut disposer.
Les autres membres de la famille (1u| restent sur place,
doivent reprendre la portion laissée libre par leur parent,
se la partaﬂer entre eux, ou y établir un jeune ménage
de la famille, qui n’etait pas encore installe.

18, Ce droit_reconnu a_la propriété Ingobyi confere
a ses benéficiaires un |or|V|Iege enviable. Comme on le
Volt, n’|mF0rte “quelle propriete Isémbu ne peut
s’erlper en Ingobyi, et aucun chef ne pourrait le per-
mettre (8. II'y va non seulement de ses intéréts mate-
riels, mais encdre un peu de son autorité, en limitant son
intervention administrative a l'intérieur de ce berceau
familial. Notons, en effet, que le parent émigre, lorsqu’il
décide de revenir dans son ancienng localité, ne doit pas
s’adresser au chef. Il va tout droit chez ses parents et
on siarrange en famille pour lui constituer une propriété
suffisante taillee a l'intérieur du berceau. La propriete
In%obw ne devient Inkiingu que dans le cas ou toute
la tamille, un moment donne, sest déplacee et I'a laissee

7

completement inoccupee (comparez n° 5).

19, Comme on le constatera facilement, la propriété
Ingobyi pouvait devenir tro% vite insuffisante pour les
beSoins de ses occupants, Ceci ne é)ouvalt cependant
constituer une difficulté ; il existe le droit d’acquerir des
concessions Indeka en zone non occupee de la localite.

(*) J’ai indiqué ailleurs le sens de ingobyi en droit pastoral ; voir le Code
des inst. polit., art. 255 b, et surtout la note 60.



D'ou il appert que si le berceau familial renferme
I'habitation, les champs nécessaires a la subsistance du
foyer, pouvaient se trouver en dehors.

20. a) D’autre part, non seulement on peut se tailler
des champs en terre franche de la localite, mais encore
on peut prendre en louage des portions de loroprlet,e
Amasambu partiellement mises en valeur par leurs de-
tenteurs. Louer son champ a quelqu’un se dit Kwata.

b) Solliciter le louage d’un champ se dit "Kwatisha.
La redevance ou prix de louage convenu se dit icyata-
mdlima ; litteralement : louage-champ. Le locataire ne
peut ensemencer, bien entendu, que des cultures an-
nuelles, I ne pouvait planter arbres et bananiers dans
la portion cédée en louage.

21. La coutume reconnait également aux habitants
de la localite, le droit de champs saisonniers en zone
inoccupée de leur sous-chefferie. Il sagit surtout de la
culture d’eleusine. Les champs préparés en ces conditions
se disent Intébu. Une annee, c’est dans telle zone,
I’anneg suivante dans telle autre zone différente, et ains
de suite. De ce fait, I'occupant saisonnier de tel lgpin
n’acquiert aucun droit. Sideux années plus tard on revient
dans |a.zone mise en jacheres, personne ne reclame la
superficie exacte qu'il"avait précédemment occupee.

[I. L'occupation de la propriété fonciere.

22. Ces notions succinctes sur la propriété fonciére
au Rwanda traditionnel étaienf neécessaires pour faire
saisir 1'aspect important de la vie que va mener le nou-
veau menage.. Nous avons decrit les cérémonies du ma-
riage au chapitre précédent. Le ge_une mari, au moment
du”mariage, a di passer un cerfain temps chez ses pa-
rents, dans une case destinée a loger provisoirement le



jeune couple. Il en a été de méme si, en cas de marla%e
chez les beaux-parents, la célébration des noces fut de
la forme gutdhira. Ceci ne veut evidemment pas
exclure le cas d’un mariage celebré dans la résidence de-
finitive prealablement organisée par le fiancé. En toute
supposition, le jeune mari devait avoir déja recu la pro-
prieté fonciere nécessaire 4 la subsistance du foyer qu’
allait fonder. Il ne pouvait songer a se fiancer, avant
d’avoir préalablement résolu ce probleme important.

.23, a) Ne devait-il P_as disposer déja, avant le ma-
riage, d'une réserve suffisante de vivres, fruit de ses tra-
vaux de jeune homme, auxquels s'est ajouté le trousseau
Pa_ternel ? Ce dernier subside, en plus de denrees alimen-
aires, et de bananeraie, comporte du gros ou du menu
bétail, selon que la famille dispose ou non de vaches,

b) Le trousseau paternel s'appelle Umunani = litte-
ralement :_le huitain (la huitaine si l'on veut), Cette
denomination, si on la'met en relation avec les institu-
tions homonymes, mais d’ordre différent, auxquelles nous
avons fait dllusion (chap. VII, n® 23), laisse supposer
quinitialement le trousseau se composait de 4 paires de
chaque objet nécessaire au menage. Une fois que le pere
remet le huitain traditionnel a Son fils marie, on_dit
quil a accorde I'existence au nouveau foyer, qu'il a
fondé I’enclos de son enfant.

24, a). Le fils investi du huitain obtient le droit
d’acquerir et de retenir pour lui vaches et autres biens de
la fortune, quil gerera personnellement, mais sous la
haute souveraineté de son pere. 1l n’y a pas, stricte-
ment parlant, un droit de proprigté “indépendante de
I'autorite ?_aternelle, Lorsque le pere a besoin de telle
chose, le fils le lui donne sans hesiter. On ne_ peut

jamais avoir raison contre son pere (chap. XII, n° 32).
b) Comme nous l'avons vu plus haut, on peut disposer



d’une %r_oprlete fonciere sans étre obligé d*y construire
son habitation. C'est habituellement l¢"cas de ceux qui
occupent une superficie reconnue comme ingobyi =
berceau de la parentele ; elle ne peut plus suffire a une
forte agglomeration de foyers.

25. Considérons maintenant comment |'on procéde
pour construire son habitation. Nous, ne reléverons, bien
entendu, que les coutumes ayant une incidence sur le plan
socio-familial : la description de la technique en construc-
tion des cases n’entre pas dans la matiére qui nous occupe.
Tout d’abord, le pére de foyer commence par prélever
unedprl_se de terre en plusiedrs endroits du terrain qu’l
voudrait occuper. Cette prise de terre se fait secretement,
d’ordinaire_la nuit, afin’ que personne ne s'apercoive du
geste. On risquerait ainsi d’alerter des malvelillants qui y
jetteraient des objets ensorcelants, ou y accompliraient
des, rites maléfiques, prévenant l'occipation effective
projetee.

26. Ces prelevements de terre sont mélanges avec de
I’eau dans de petits vases de terre dits imhérezo. La
personne intéressee depose de sa salive dans chaque réci-
pient, et va chez un devin. La consultation divinatoire
s'opere par elimination des vases, I'un apres |'autre. Si
le devin opere par planche = imhinga, sur laquelle il
projette les jetons —inziizu, au singulier urdyuzi, ces
derniers sont asper?es_de I’eau de chaque vase, successi-
vement, jusqu’a obtenir ’oracle favorable. Sila consulta-
tion est faite par un aruspice qui macte un poussin,
un bélier ou un taurillon, on'fait avaler a la béte quelques
gouttes du melange contenu dans le petit vase. Le conte-
nu de ce recipient, dont l’aspersion ou _I’mgurPltatlon
aura 6té suivie de 1'oracle favorable des;gnera a place
exacte ol la case principale du foyer doit éfre_construite.
Clest qu'en effet chaque vase portera un signe precis,



correspondant a celui de I'endroit ou I'on aura préleve
I'échantillon de terre qu'il renferme.

27, Au jour ou commencent les travaux, les ouvriers
qui répondent au rendez-vous ne peuvent savoir d‘avance
en quel endroit I'on devra construire, L'intéresse ne re-
vele I'emplacement de son choix qu’au moment méme.
On égalise le terrain ou doit s'elever la case, a I’endroit
méme ou a ete effectue le prélevement de terre favorise
de l'oracle divinatoire. On ne pourra cependant com-
mencer Jes travaux, avant que I’'occupation du sol ne soit
consacrée ou par la présence d’une hergeronnette, ou a son
défaut, par un membre du clan des Bagesera dont cet
oiseau est le totem (chap. Il, n° 32 ; chap. IX, n° 6).

28. Au centre de I'mplacement on fixera un piquet
autour duquel sera nouée une hart. Celle-ci servira a
tracer un cercle parfait, marquant la rigole_des piquets.
Ceux-ci seront fixes, bien entendu, de maniére a laisser
libre un espace qui formera I’entree de la case. Ce qui
nous intéresse ici est le premier urdbaliro, au pluriel
imbéliro, = attache circulaire, que l'on appelle nYI-
na-w'inzu = mere de la case. Ce ribdliro relie les

iquets en cercle, et barre le passage destiné a I’entrée,

our penetrer dans la case en construction, on est obllgie
de se courber, car nyind-w’inzu traverse le passage a la
hauteur de poitrine”d’un homme adulte.

29. Cette barriere de lentrée est symbolique : elle
arrétera tout malveillant, empoisonneur ou autre, qui
serait tenté de venir [a nuit jeter des maléfices dans |a
case en construction. L'emplacement est, en effet, de-
sormais connu et n’est pas encore effectivement habite.
Des maléfices prévenant linauguration du_foyer seraient
des lors a craindre. Parmi ses gestes maléfiques, I'un des
plus redoutables serait, par “exemple, qu'un ennemi



mortel vienne la nuit avec sa femme accomplir l'acte
conjugal dans la case non_ encore occupée. Cette démarche
malveillante provoquerait la mort prématurée des con-
joints qui vont y habiter. Ainsi donc, la barriere formée
par nyind-w’inzu a travers l'entrée, sera maintenue
,usquiau jour ou les conjoints intéressés inaugureront
eur s¢jour en la demeure én préparation.

30. a) Lorsque la case sera comﬂlétement construite,
on la couvrira de pailles ou de chaumes, en tiges de
sor(t]hok Un autre point important de la technigue en
cette tache sera le Placement d’un piquet au sommet de
la case. Mais en plus de son importance, le piquet du
sommet = agastngero, au pluriel udusongero, revét une
importance encore plus grande sur le plan socio-familial.
La case deviendra automatiquement inhabitable, du jour
ou l'autorité compétente decide d’arracher le gaso-
ngero. Cela signifie que le foyer est depossédé de son
enclos. Si I'nomme, sa femme et ses enfants passaient
encore une seule nuit en cette case, la sanction imma-
nente serait terrible et irrévocable. La mort est la
moindre des peines qui peuvent s’ensuivre, car la plus
terrible de ces sanctions, comme nous le verrons ailleurs,
c’est de mourir éteint : ¢’est-a-dire sans descendance male.

b) Gare a I'nomme privé qui, en conséquence, se per-
meftrait ce geste d'arracher le gasongero: il se serait
arr(%gte I'autorite politique et son crime serait paye de
sa tete.

31. Autour de la cour précédant cette case prmmpale,
on amenage deux palissades = inkike, suivant un tracé
ecI;aI_ement circulaire. L'entrée de I'enclos = trémbo, au
Bu,[lel amdrémbo, est bordee de poutres = jbikingi
yamarembo, au singulier |g{|k|ng| cy’irémbo, solidement
aftachées, les unes aux autres, par entrelacements de
harts triplées. Ces poutres sont liées au méme symbolisme



que le piquet placé au sommet de la case; l'autorité
compétente dépossede le foyer de son habitation, en
arrachant les bikingi by’dmdrembo. Les conjoints et leurs
enfants ne peuvent plus y loger, tout comme si on avait
completement incendié leur habitation.

32.&1') En cas de conflits armés entre familles ou
parenteles, il n’existe qu’un seul moyen d’obliger les
vaincus a quitter la localité, ne f{it-ce ‘que momentane-
ment. C'est dincendier leurs habitations. Lorsgue les
tribunaux reconnaitront de I’affaire, l'incendie des ha-
bitations sera plaidé comme delit civil, et sera reparé
au_besoin, suivant le ’ugem_ent rendu par les tribunaux,
_b)  Tandis que si les vainqueurs, n arant aucune auto-
rité” politique sur les vaincus, s'amusaient a arracher %ou-
tres dentrées ou Elquets terminaux des cases, tout chan-
gerait d’aspect. Le chef familial responsable des vain-
queurs serait inculpé d’un tgrave delit qui, $'l n’etait pas
arrange a l’'amiable par linfervention d'intgréts familigux
encheveétres d’alliances communes, ahoutirait au tribu-
nal du roi (8.

33. Tout ceci soit dit, évidemment, en stricte inter-
prétation de la coutume. Personne ne S’amuserait a
commettre ce delit PO|I'[I(1U€. Et puis les conflits entre
familles sont géngralement composes entre amis et allies
des deux parties intéressees. Le fait de recourir au tripu-
nal du roi signifie qu'on veut une inimitié inextinguible
entre les detix parties, de générations en Heneratlons
(chap. X, n° SSE De ce cherl, cette demarche extréme
n’est pas souhaitee et se produit rarement. Avant de s’ly
resoudre, on y regarde d'autant plus a deux fois, que [e
groupe plaignant nest pas nécessairement certaih de

"_*) Le délit serait qualifié de nrugomo = s’arroger des pouvoirs d'ordre
politique.



gagner le J)roces._ On commence, en conséquence, par la
pratique de I'axiome juridique urdjyd kijya i Bwami,
rubanza mu, ba?abo =" le proces, avant d'&tre plaidé a
la Cour, doit &fre debattu devant les réconciliateurs.

34. ) L'inauguration de I’habitation donnera lieu a
trois cérémonies qui intéressent notre etude.

1° La barriere de I’entrée (c’est-a-dire la section de
nyina-w’inzu qui la traverse), sera coupée d’abord, Les
bois qui la composent s’appellent intélizi. On ne les jette-
ra pas : on les introduira plutdt sous la paille couvrant
la case, de maniere qu’elles ne reparaissent plus a |'exte-

rieur.

h) 2° Le pere de foyer, par le cérémonial du guté-
rékéra = honorer les esprits ‘des_ defunts, intronisera le
mukQra-mbere ou esprit de ’ancétre en I’honneur dU(iueI
le oner (ou la resiaence) a €te fonde. On se rappellera
gge a case rwandaise se présente sous la forme d'un
Ome. L’esprit tutélaire. du mikira-mbere ou ancétre t-
tulaire, est supposé résider dans la partie intérieure la
plus. élevée du’ dome, appelé ipfiindd ly’igisénge, au
Flurlel_ amdpfindd yibisenge —nceud de ‘la toiture. A
‘occasion de cette intronisation, ce nceud ou centre du
dome sera marqué du kaolin, dont le blanc symbolise
la presence de |'esprit en question, et sert en méme temps
de mémorial rappelant la cérémonie qui a eu Jieu.

c? Ce céremonial de I'intronisation aPpartlent a la
culture des Hamites qui le celebrent seuls. Pour qu'un
repréesentant de race Bantu y soit astreint, il faut qu'il ait
socialement un certain rang, et qu’il ait vraiment fré-
quente les milieux Batdtsi pour en adopter lusage.
Les simples cultivateurs n’y songent méme pas.

3° Les deux cona’(qints accomplissent I’acte conju%a,l
d’agréation = Kwakira, que nous avons déja rencontré
ailléurs. Ceci appartient a toutes nos races.



IV. Coutumes socio-culturelles inhérentes a la vie
conjugale au foyer.

35. Nous ajouterons ici d’autres _prati(iues relevant,
quant a leur nature, de |'ethnologie culturelle, mais
ayant des incidences dans le domaine socio-familial.

_a) La coiffure: les hommes, les jeunes gens et les
jneunes filles, doivent arranger leur Chevelufe en deux
uppes = amasiinzu, au singulier istinzu. Lorsque les
deux huppes sont paralleles, allant d’un coté a l'autre
de la téte, on les appelle intdmbike. Lorsquelles sont
placées de maniere que celle de devant parte du front
vers le sommet de la téte Pout obliquer vers loreille dans
la Ilqne du favori, et ['aytre a I'arriére de la téte, on les
appélle imhagalike ; littéralemnt : les verticales, Cette
derniére forme, de huppes comporte une_signification tres
importante ; si [a huppe antérieure oblique vers l'oreille
droite, celui qui la porte est roi, la huppe est appelée
|Iy’Ubuq_dbe — la royale. Les autres hommes doivent
faire ob |aruer la leur"vers l'oreille_gauche. ,

b) La femme, environ un mois apres son. mariage,
et €n tous les cas des qu’elle est enceinte, doit se faire
raser ses huppes de jeune fille. Aucune femme ne peut

arranger sa chevelure en huppes.

36. a) Les hommes sont obligés de se faire enlever
les huppes durant le temPs de deuil, a la mort de leurs
parents, de leur femme et du Roi. Dans les mémes cir-
constances les femmes mariées doivent se faire couper
egfalement les cheveux. Les jeunes gens et les jeunes
filles, durant le temps de deuil, a la mart de leurs parents
et du Roi. Le temps de deuil une fois révolu, on est oblige
de recommencer le port des huppes. (chap. XII, n° 72),

En dehors de ces cas précis, il n’est permis‘a per-
sonne de se faire enlever les huppes. En y contrevenant,



on, souhaite. symboliquement la maort soit des parents,
soit du conjoint, soit du Roi. On dira de celui qui s’n
rend coug,able quil est un provoque-deuil = inkunguzi.
¢) . Siquelqu’un na pas enleve ses hup_Pes durant le
deut] & lamaort du Roi, on peut le lyncher, car il se déclare
ainsi ennemi public du pays.

37. Relevons, P-O‘” terminer, des Pratl_ques S0Ci0-
familiales, en relation avec la propriété fonciere et aKant
leur base dans la mesure du temps, autre objet de I’ethno-
logie culturelle.

1° Le Rwanda observe la semaine de 5 jours : les jour-
nées ouvrables sont 4 et on les appelle imibyizi, au
singulier umubyizi (ce terme sert a designer egalement
la prestation d’un travail accompli en un jour). Le cin-
quieme éour est appelé icyGmweéru, au pluriel ibydm-
wéru — dimanche. Cette institution est de la culture ha
mitique, cela est bien connu. Le dimanche est appelé
icyimwery c&a Gihanga = le dimanche de Gihénga (re-
montant a |_hanga), fondateur de l'actuelle dynastie.
Ceci nous incline donc @ attribuer cette institution de la
semaine au groupe précis des Basindi. Nous ne nous arré-
terons pas aux conséquences d’ordre économique décou-
lant de cette institution de la. semaing, car nous devons
nous limiter au domaine socio-familial. Relevons donc
qu’on doit, le dimanche, s‘abstenir de tout travail de
culture a la houe. Celui qui enfreint cette défense est
SUPPOSE Eprovoque[ des pluies de gréle sur la localite qu'il
habite. Et pour lui-méme, il se met en danger d'8tre fou-
droyé ; d’ou I'axiome usité en ce domaine : wica |cKu-
mweru inkiiba ikalibika mi nda — tu transgresses le cho-
mage dominical, et la foudre en enregistre rancune en
son ceeur,

38. Le méme travail de culture a la houe est interdit
dans la localite ou il y a eu un deéces d’homme, ou bien



la mort d’un chien ou il y est tombé de Ia,PréI,e. Si
I’homme mort était un chef,’le chomage de deuil's’etend
a toutes les localités dépendant de son commandement
administratif, et pour tout homme a tous les membres
de sa parente. En ce dernier cas donc le chgmage n’est
pas local, mais Per_sonnel. Ce chomage peut durer de 1a
4 jours, Suivan _I’|m£o_rtance du_personnage. Si le deces
survenu est celui du Roi, tout le Rwanda s’abstiendra des
cultures a la houe tout le temps du deuil ; c’est-a-dire
quatre mois lunaires.

39. Le chomage dominical, ou celui imposé par la mort
d’un_chien. et 1a tombee de Ia gir_ele, se terming dans
I’aprés-midi. On peut donc aller cultiver a la houe a partir
d'environ 15 h. Quant au chomage en signe de deuil
pour la mort d'un"homme ordinaire; et a plus forte raison
d’un chef et du roi, on doit l'observer toute la journée.

40. Cette pratique de chdmer, on I’a remarqué, ne vise
que les culttres & la houe. Elle appartient donc a la
civilisation qui a introduit le fer au Rwanda, Les cultures,
en ces temps prohibés, peuvent étre tranquillement effec-
tuées au moyen de l'instrument aratoire, appelé inkonzo,
confectionné en bois recourbe. Le mot est derivé du verbe
gukonda = defricher la forgt. Le nkonzo, se révele ainsi
avoir été l'intrument aratoire des pionniers de nos pre-
miers Bantu défricheurs (Abak_ondeS) qui ne pratiquaient
pas la coutume de chémage, puisque leur instrument plus
ancien P,eut,transgresser la pratique sans aucun danger
de sanction immanente (gréle ou Toudre).

41, De Ilnstitution de Ia semaine, passons au mois
lunaire = Ukwézi, au pluriel Amézi. Notons que I
|une sapgelle egalement Ukwézi, mais sans pluriel.
Tout diabord, a la nouvelle-lune, il y a des fétes
générales nocturnes, au battement de tambours, dans



les régions nord-occidentales, dont la culture prédomi-
nante” semble provenir des régions de lactuel Congo
belge. Cette pratique n’est pas connue des regions d
Rwanda, qm n‘ont pas été en contact avec laire située
a l'ouest et nord-ouest du lac Kivu.

42, Clest le systeme des mois lunaires qui commande
I’année. Le premier mois de I'année, appelé "Nzéli (vers
la ml-sePtembre), indigue a quelle époque on pourra ense-
mencer le sorgho dit Améka ; c’est-a-djre : qui détermine
I'année. Pour ensemencer la graminée, les grains sont
placés dans un récipient. appelé ikiMbiro, "au pluriel
Ibibibiro, d’ordinaire en_bois, mais peint avec du kaolin.
Le cérémonial est preside, en principe, par le pere de
foyer qui seme ne fut-ce que la premiere poignée. La nuit
de ce {our, les conjoints accompliront "|’acte conjugal
d’agréation = kwakira, pour sceller le debut de la Pro-
chaine mojsson souhaitée heureuse. La pratique est en
cours, aussi hien chez les Banty cultivateurs que chez les
Hamites, qui ont adopté tant de coutumes de ce genre.

43, La moisson du sorgho s'effectuera durant le neu-
vieme mois de I'annge rwandaise, appelé Kaména (tom-
bant au début de juin). En ce moment, se dérqulera,
a la Cour, le cerémonial des prémices = Umganiira,
au pluriel Imigandra. Le roi mangera d’abord le pre-
mier de la pate du sorgho nouveau, au cours des festivites
nationales organisées a cette occasion, en amplification
de la méme cerémonie executée par le Bahinza (n° 8-9).
Une fois terminge la féte des prémices a la Cour, les pa-
rents en feront de méme dang. leur foyer. Si tel foyer est
subordonné a un autre par filiation, Ce sera le pére des
foyers subordonnés qui mangera le premier la pate des
Premlces. Apres lui, ses enfants en feront de méme dans
eurs propres maisons. Tout ceux qui célebrent cette
féte, roi ou pere de foyer, accompliront I’acte conjugal



d’agreation. Cerite une fois accompli, les enfants peuvent
désormais user de la moisson nouvelle du sorgho. L’en-
fant qui en mangerait_le premier et aurait des relations
avec Une femme, la Sienne.ou une autre, provoquerait
la mort _de son_chef familial immediat, ou la sienne
i)ropre. Clest-a-dire que la nouvelle moisson abrégerait
a Ve soit du coupable, soit de celui quin’a pas pu accom-
plir le rite prescrit.



CHAPITRE IX

LE RENFORCEMENT ,SOCIO-FAMILIAL
A TOUS LES ECHELONS

_ 1. Nous avons decrif les divers échelons socio-fami-
liaux : le clan, la famille, la parentele et finalement
le foyer. Avant de poursuivre notre étude, il. convient
de décrire, en cet endroit, une série de renseignements
complémentaires _(iu’l| aurait éte malaisé de donner au-
P_arav\ant. Il aurait fallu, en effet, consigner telle institu-
jon @ la suite de chaque chapitre cqrrespondant, au
risque de ne pas étre suffisamment clair et aussi de ne
pas mettre en vedette |'importance de ces coutumes. Le
meilleur moyen de les faire apprécier g leur juste valeur,
et d’en souligner I'importance sociale, était de les grouper
ga_ns un chapitre a part, comme j’ai jugé opportun de le
aire icl.

[. Al’6chelon clan : I'institution de Abase.

2. Au cours du chap. I, n° 31-32, nous avons déja fait
allusion a la fonction dévolue & certaines catégories de
personnes appelées Abase, au singulier Umuse. Ce mot
pourrait se traduire de plusieurs “maniéres, suivant les
divers cas ou_est requise I'intervention du personnage.
Ainsi la fonction dévolue au clan des Bagesera (chap. I,
n° 32), .dinstaller rituellement toute personne désirant
construire son habitation, donnerait au terme Umuse
le sens de Iégitimateur : il fait que I'occupation du sol
devienne [égitime.



il semble plus simf)le_de le laisser sous sa forme rwa-
ndaise, dans laquelle il correspond a la seule culture qui
I’incarne adéquatement.

9. Une précision linguistique ici simpose. Certains au-
teurs ont tenté de traduire Umuse par patriarche ou
quelque chose de ce genre. [lsont eté ‘induits en erreur
par la présence du radical se, precédé du determinatif
umu-, d’ou umuse. L'erreur est cependant fla(]]rante.
Nous avons vu plus haut (chap. IV, n° 11) que e mot
'sé veut dire son-pere ; qu’il correspond a data = mon-
pere, et a_'s0 = ton-pere. Il s’agit ici d’un terme non
seulement irrégulier, mais encore réfractaire a toute com-
binaison, qui fendrait a I’incorporer dans la composition
d’autres mots (ibid., n° 43). 11 est des lors arbitraire de
vouloir déceler sous le radical se un sens quelconque
derivé de pere. Les trois mots : data, 's6, 's& comme nous
I'avons souligné en son temps, com Fortent la signification
tres précise e paternité, ou relation existant entre le
pére_et son enfant par voie de (Ileneratlop naturelle. Les
significations derivees ou anafoques s'expriment par
d'autres. termes, tels que abdsékiruza (les aieux), ou
abdbyéyi (parents, ascendants).

10. Qu'est-ce qui détermine la qualité de Umuse
((jAb,ase) ? Certaines fonctions similaires, telles que les
evins, les pluviateurs et autres, peuvent etre attachees a
une famille, mais aussi eIIes,Peuvent,et,re assumees par
un individy, alors alue sa famille n’avait jamais comporté
pareils opérateurs. 11 n’en va pas de méme de la fonction
du Muse : elle n'appartient pas a une famille, ni a
F_Ius forte raison & un individu qui se serait fait initié,
e Muse est une fonction clanique. Tel clan, répon-
dant a tel totem, exerce la fonction de Muse vis-a-
vis de tel autre clan se reclamant de tel totem. Cette



fonction ne comporte aucune inifiation ni aucun art
personnel n’lmPorte quel indjvidy, du moment qu’il
af)partlent a tel clan” (lequel est) Muse de tel autre
clan, est habilité pour intervenir efficacement, dés qu’on a
besoin de ses services.

11. a) Disons, en é)lus, que la fonction de Muse
n’a pas ete conferee ’autorité a tel clan au service de
tel autre. Tout repose sur un prlane qui a son impor-
tance en ethnologie historique : le clan arrive au Rwa-
nda a une epociue antérieure devient Umuse Vvis-a-vis
de tel autre clan dont les représentants s'installerent
dans le pays a une épogue ultérieure. Nous y avons fait
allusion, au sujet du clan des Bagesera (chap. I, n° 32).
Notons cependant (iue I'institution quartlent e prafé-
rence a ce dernier clan, et aux Bazigba. . . |

~ Dans la logique du méme principe, a lintérieur
du méme clan, telle famille établie dans_le pays a une
epogue plus ancienne, peut jouer le role de Muse a
[gard d’une autre famille jmmigrée & une date plus
recente. [l s'agit, en ce cas, de la catégorie des groupes
que nous avons vus plus haut, au chap. I, n° 10.

12. Avant de terminer ce paragfraphe, rappelons-nous
le titre du présent chapitre, le renforcement, ici a | &che-
lon-clan. L’institution du Muse renforce-t-elle le Clan ?
et en (iuel domaine ? I le renforce dans la lutte contre
les influences du domaine spécifiquement magique. Il
s'agit de liberer les membres de tel clan, contre des
forces invisibles, supposées menacantes contre eux : il
faut leur opposer un rempart constitué de pratiques dont
|’efficacite provient d’un"ordre supra-sensible, Nous, re-
joignans donc ici le domaine auquel il a éte fait allusion,
a [a fin du chap. 11, au sujet des interdictions.



[I. A I’échelon famille :le pacte du sang
et le retranchement.

A. Le pacte du sang.

13. Abordant I’&chelon-famille (Umulyango), nous
devons decrire premierement I'elément posifif "de son
renforcement ; a savoir le pacte du san%. Clest ici_une
Institution qui peut paraitre simplement sympathique
a un homme appartenant a une culture différente de
la notre ; mais pour quelquun de notre propre culture,
le pacte du sang releve d’une profonde mystique, C'est
la premiére fois™et ce sera la derniére que’ j'emploie ce
terme sacré et profond de mystique, dans léquel I'esprit
se perd et se délecte, lorsqu’on en entrevoit le conten.

14, Lorsquon considere ce pacte du _san%, et qu’on en
saisit toute la portée, on regrette qu’il ait été entoure
de croyances superstitieuses. On se surprend alors a
souhaiter que cette institution soit ramenée a sa profonde
et pure signification, a son riche symbolisme de fraternite,
de dévolment mutuel gm va jlsqu’a mourir pour son
frére librement élu, et dont la profonde affection a été
matérialisée par I’echang}e du sang. Les deux contractants
comptent I'un sur l'autre, sachant qu’ils ne peuvent se
trahir, ni resilier les engagements decoulant de leur
donation reciproque.

15. Dautre part, en plus de cette fusion des deux
contractants, les deux familles auxquelles ils appartien-
nent deviennent solidaires, Ainsi les deux  groupes,
Par I'intermediaire des deux freres du sang, sont ligs I’un a
‘autre, Sijamais tel individu agissait dans | 'esprit oppose
aux obligations de ce pacte, il est exposé aux pires
sanctions immanentes ; 1l peut étre atteint de la lepre,
perdre tous ses biens, ou mourir sans posterite.



16. Le pacte du_sang, jusqu’da un certain point et
dans certaines_conditions, crée méme entre les deux con-
tractants, un lien plus étroit que celui existant entre eux
et leurs fréres respectifs de pere et mere. |l n’est pas per-
mis, par exemple, de refuser quelque chose a son frere
du pacte; celui_qui s'en rendrait couE)abIe en subirait
des sanctions. Tandis que, refuser que que chose a son
frere naturel serait un incident sans suite.

17, ag Le pacte du sang, sous cette forme substantive,
se dit ubunywanyi ; c’est-a-dire : I'action de se boire mu-
tuellement ; 'un a bu l'autre et réciproquement ; l'un
porte_en son sein le sang de l'autre, 'Le verbe kinywa
signifie boire, et kiinywana = s’entre-hoire, étre bois-
son_lun pour lautre. o _ o
_h), De cet acte de s'entre-boire découle un lien de fide-
lité ‘inviolable appelé igihdngo ;le méme mot sert a desi-
8ner le serment irrésiliable que prétent les depositaires

U code esotérique de la dynastie, lorsque le roi les in-
vestit de ce secret. Ici danc l'obligation résultant du
pacte du sang_ao,lo_P,te le méme sens des engagements in-
violables de fidelité en toutes circonstances.”

.C) Il existe un autre terme pour designer ce lien de
fidélite inviolable : umdkago, gul, en ce sens, n’a pas de
pluriel. Le verbe qikdgira derive du meéme radical,
Signifie : envodter. D'ou I terme umdkégo répond, étymo-
logiguement, au sens ?eneral de : envoditer, a son propre
sort, I'ami avec lequel on a fait I'echange du sang.

“18. a) Le lien résultant du pacte du sang ne peut étre
revoqué : aucune intervention deAququue agent que ce
soit, y compris le Muse et méme le roi, ne peut
annuler le pacte du sang. On sait que le. roi, dans les
traditions dy Rwanda, fe peut trouver rien qui résiste

7

a sa volonté : il peut annuler n'importe quelle autre



obligation ou influence supra-sensible, sauf le lien qui
nous occupe (&) .

b) L'aéde Nyabiguma, au XVIlle siecle, dans son
poéme intitule Umwami azira kiibéshya (= Il est fatal
gUXGRO"Iﬁ d8tre félons), s’adresse ainsi & Kiményi IV, roi

U Gisaka :

«Je vais voir comment le pacte du sang
Tue plus sdrement que le trait d’un arc!
[l nexiste jamais un autre remeéde,
ui écarte la sanction du, _sanP lié au serment !
Kiményi, le fait de résilier le pacte du sang
Se paie par lingurgitation de I'amertume..
Lorsque tu es egare par I'abondance de biens,
Tu t'imagines pouvoir annuler n'importe quelle interdiction !'*

L'agde %m dédia ce morceau a ‘Cyilima Il du Rwanda,
et qui sat aque,a Kiményi IV du Giséka, en plus de la
doctrine qu'il résume sur’le pacte du sang, nous affirme
ainsi que le roi peut annuler certaines interdictions,
mais pas, celle du pacte mis ici en relief, et contre laguelle
avait agi le monarque attaqué dans le poeme. Il n’est
du resté pas difficile de comprendre pourquoi le roi ne
pouvait annuler e lien dont nous parlons : il s’agit d’une
Institution tout a fait privée, et qui ne pouvait aucune-
ment intéresser l'autorité politique de quelque échelon
(ue ce Soit.

19. . Le frere de pacte se dit. mﬂnywan;il ; 1'ami
ordinaire est appelé inciiti. Etre infidele a Tamitie
se dit guhcmukira inctiti = manquer de fidelitt a un
ami. Tandis que trahir le pacte du sang se dit : gutata,
et cette trahison est appelée ubutati.”Si le pacte du
sang lie toute la famille, I'infidelité a cet engagement
ne fetombe cependant que sur la seule personné qui s'en
rend coupable.

(*’F}.Le roi portait justement le titre de Nyamugira-nbitangwa — I'homme
qui fait tout ce qui lul plait, et a I'avis duquel tout le monde devait se plier ;
cf. le Code des instit. polit., art. 37ti.



20. Nous devons maintenant revenir sur un passage
du chapitre 11 que jai intentionnellement laissé incom-
plet ; il faut, en effet, que, dans la mesure du possible,
Chaque element de la coutume soit rapporte a sa veritable
place, sans anticiper la description d°aufres aspects qui
doivent naturellement trouver place ailleurs, Il s’agit
des familles dites ink&ho (falblesf, et surtout de I'unique
(nyakédmwe),, que nous avons décrites dans les nos 12-13
et"28. Ces divers foyers ne se resignent pas a cette im-
puissance sociale : ifs se renforcent par le pacte du sang,
grace auquel ils sont alliés a des formations plus puis-
santes. De cette manigre, ils se feront respecter. Car si
leurs alliés ne peuvent ?as intervenir directement pour
venger le sang verse de leurs freres de pacte du sang, ils
feront leur possible pour les venger indirectement : ils
mettront en action toutes leurs “alliances, toute leur
influence, pour ruiner la puissante famille, meurtriere
de |'ami faible (voir la note 50). C'est ainsi qu'une fa-
mille nk&ho ou un foyer unique, tout en étant familiale-
ment faible, devient Une force respectée, grace a l'insti-
tution du pacte du sang.

21, Lalliance du san?, est conclue d'aprés un céré-
monial solennellement célébré devant des témoins, choisis
Parml les parents et les amis intimes des deux contrac-
ants. Ces derniers, avant de proposer I'un a lautre
I’echange du sang, doivent se connaitre_depuis longtemps
et se lier par une sincere et loyale amitie. Le pacte de-
vient, de la sorte, le complément naturel de leur attache-
ment mutuel, lorsqu’il s’agit de gens du méme ran? social,
Si leur situation sociale est inégale, le pacte esf décide
en vue d’intéréts réciproques, de Services tres impor-
tants a se rendre mufuellement. De la sorte I'alliance
devient une garantie indubitable que les deux contrac-
tants ne se tromperont pas mutuellement, et que les e,n%a-
gements seront executes avec une meticuleuse fidelite.



Clest ainsi que le pacte est possible entre les Hamites et
les Bahitu, et méme entre les deux races et celle des
Batwa (&).

22. Les deux contractants prennent place sur.une
natte et se font faire une incision sur le coté droit de
Iabdomen, au moyen d’une espece de fleche appelée
wagg, au pluriel amarago, servant a saigner les vaches.
A defaut de cet instrument, on peut enployer un petit
couteau tres aiguise. Le sang est recueilli sur une feuille
tendre prélevee a une pousse a'erythrina = umiko. On
peut mettre cette feuille en bouche et avaler la g}ou_tte
de sang ; ou bien, chez les Hamites, plonger cette Teuille
dans une petite quantité de lait qu'on consomme entiere-
ment. Les deux contractants avalent simultanément
le sang l'un de l'autre. L'un des témoins, durant cet
acte, detaille les droits et les devoirs qu'impose aux con-
tractants cet echange du sang. 1l precise les obligations
Prmupal,es qui_leur incomberont ‘desormais et fulmine
es principales peines auxquelles s’exposerait celui qui s
rendrait coupable d’infidelite, de_felonie, de trahison
envers l'autre. Ce discours du témoin qui préside la cere-
monie s’appelle gutonqe_ra _—,Preuser les sanctions auto-
matiques inhérentes a 'infidelité au pacte du sang. A par-
tir de'ce moment, les deux contractants ont depasse le de-
gré de I’amitié ordinaire : ils ont fusionné pour ainsi dire,
et dans leurs relations, ils se comportent en conséquence.

23. Chez les Hamites, peu de personnes Beuv,ent sa-
voir que tel et tel individy ont fait |'admirable échange
du sang. Il importe, en effet, de tenir caché le préciedx
evénenient, afin d'en tirer, le cas écheant, le plus d’avan-

\u) Les cas ou ce pacte se contractait entre Batiitsi et Bahitu sont innom-
brables. Quant au cas des Béatwa, devenant fréres de san? de Hamites et de Bahi-
tu, je ne connais que quelques cas bien caractérisés. Si e Miitwa Basebya n’avait
pas contracté ce pacte avec des Hamites. avant 1912, il n‘aurait pas été capturé
par les autorités, qu'il avait défiées. Je ne puis preciser davantage.



tages possible. Parce que le public ignore Iexistence du
pacte, il pourra se faire que des ennemis de I'ami, Ses
adversaires politiques, trament_des complots contre lui.
Son frére du_pacte aura les possibilites de recueillir et de
lui communiquer des renseignements précieux, puisés a
bonne source ! Il suffira quil se.mette en contact avec
les comploteurs et raconte des histoires controuvees sur
le compte de son_ami, en feignant de lui étre hostile.
Gréce & ce stratagéme, il entrera dans le cercle des enne-
mis qui ignorent qu’il est.un espion, De la sorte, son cher
frere du pacte sera régulierement mis au courant, et saura
comment parer a toute éventualité, déjouer les plans
ourdis .contre lui, etc. Tout ceci deviendrait impossible,
si le fait du pacte intervenu était connu de n’importe qui.

24. D’autre part, en cas de proces, le frére de pacte
pourra jouer le role de temoin, car comme nous le verrons
en son temps (plus loin, n° 44 sq.), I'ancienne justice
rwandaise s ‘arrangeait comme elle pouvait : les alliances
venaient a bout de tout. D’autant plus que, comme il a
ete dit, le pacte du sanq engageait les deux familles aux-
quelles appartenaient ‘les deux contractants. Que I'un
appartienne a un groupe de 20 personnes, et lautre a
une famille similaire de 30 mempres, cela faisait, pour
chacun, des 50 associés, un appui compact de 49 indivi-
dus ! Si. maintenant chacun des 50 individus a contracte
le précieux pacte avec une moyenne de 3 personnes
appartenant a d’autres groupes, qu’on essaie d evaluer
le potentiel de pareilles ramifications, d‘autant plus puis-
santes que leur ampleur ne s’etale pas au grand jour.

25. Si cependant les Hamites tiennent a cacher Iexis-
tence de ces alliances, il n’en est pas de méme chez les
Bahiitu, surtout dans les régions montagnardes du Nord.
Il est tout naturel que tel individu vous détaille les noms
de ses freres du pacte, et vous précise les localites qu'ils



habitent, 1| ne vous cachera Pas, non plus, les innom-
brables incisions dont les_cicatrices s'etalent sur le cote
droit de I'abdomen depuis la région lombaire jusqu’au
bas, du thorax. C'est une preuve eévidente de sa force
sociale, et il ne doﬂ,Pas s'en cacher, tout au contraire.
II'n’a pas la méme méthode que les Hamites, dont la force
la pltus Iredoutable est celle qu’ignorent ses adversaires
éventuels.

B. Le retranchement.

26. Aprés avoir décrit le pacte du sang, dont nous
avons clairement saisi I’élément évident de_renforce-
ment, arrivons-en a un, autre J)omt complémentaire
intéressant la cohésion interne de la famille. 1l s’agit
du retranchement, une espece d’excommunication,
que le qrouge pouvait decider contre I’un de ses membres,
coupable d’un delit grave commis contre le sang de la
famille. Nous avons Taconte ailleurs (chap. I, n°® 15
19), les dispositions de la coutume concernant la vendetta.
On comprend que si le meurtrier est un parent de sa vic-
time, le groupe ne s'amuserait pas a faire disparaitre un
autre_homme de son propre sein. On tachait en genéral
de faire oublier I'incident, Les enfants de |%assassing,
tout en n'oubliant pas le fait, vivaignt en paix avec le
parent qui les Prlva de leur pere. Ceci suppose que le
meurtre avait £t& commis, soit par surprise dans un mou-
vement de colere, soit au cours d’un conflit ou les deux
parties partageaient en deux I'opinion. de la famille. I
S aqlt\do_nc,,en tous ces cas, de conflits internes, se derou-
lant a l'intérieur du groupe.

27, Il n’en était pas de méme, lorsqu’un membre de
|a famille devenait traitre au sang de son groupe. Les cas
(ue je connais se ramenent a déux catégories .



a) 1° Un_parent, qui n’est pas votre ennemi, qui
comﬁ)te entierement sur vous et sur votre discrétion
absolue, vous fait des confidences d’une extréme gravite.
Au lieu de garder ce grave secret, vous vous en servez
aupres du roi ou de ses puissants collaborateurs, en vue
de perdre votre trop confiant parent. Il s’ensuit qu'il est
condamné a mort, a cause de cette trahison.

2° Si par contre, il existait un, grave conflit entre
vous deux, et que vous surprenez simplement ces graves
secrets dont vous vous servez a la Cour pour perdre votre
parent, le cas devient tout autre. Vous n’avez pas éte
un traitre, car vous n’avez pas, trahi sa confiance. Les cas
de gens qui firent perir ainsi certains de leurs parents,
aveC lesquels ils etaient ouvertement en conflit, ne peu-
vent se compter. Mais I'opinion publique, ni l'opinion
Earr]mI)l(all? dgs intéressés, n'y trouveraient rien d’anormal
cn. All,

b) La Cour lance l'ordre d’arréter tous les membres de
votre famille. Le groupe est ainsi en danger d’extermi-
nation, car pareilS ordres preludaient en” général, a la
proscription de tout le groupe. En_ces circonstances tra-
giques, vous déclarez devant le roi que vous n’étes pas
reellement membre de la famille, que vous étes neé certes
en son sein et y avez été edugué, mais qu’en réalité votre
pére ne fut pas celui auguel vous attribue l'opinion ge-
nérale. Ce qui est une ignominieuse insulte a I’honnéur
de sa mere, a moins que celle-ci n’ait été epousee en se-
condes noces ; car alors on dirait qu’elle est arrivée deja
enceinte. Mais apres avoir ainsi solennellement. abjure
son appartenance au groupe, ce dernier est gracié en sa
totalie, ou en partie : quelques tétes seulement sont
tombees. Si malgre cet acte de lachete, le coupable est tué
avec les autres, 1a honte accompagnera sa memoire : on
racontera le fait de génération en geénération. Mais s'il
est gracié avec les autres, alors Ia famille ne pourra
oublier I’abjuration intervenue.



28. a) Le retranchement du sein de la famille se dit
glica — retrancher, couper, comme on fait d’une branche
que l'on detache du tronc. Ce verbe, en d’autres circons-
tances (chap. X11, n° 28), comporte fa nuance de maydire
ékuvuma) parce que les effets envisages sont les mémes

ans les deux cas. _ , _

b(} Le retranchement peut avoir des conséquences im-
médiates, i le groupe est assez puissant pour enserrer
I’'excommunié dans 1'étau des represailles. Les parents
ne veulent pas verser le sang de ’'excommunié ; mais ils
tendent a e reduire a la misere . le faire mourir de priva-
tions, Ensuite, si la chose est aisée, arriver a éteindre sa
Posterlte, non pas par violence, car il ne faut dp,as Vrser
e sang qui est identique au votre ; on essaie d atteindre
ce but par des moyens détourngs. Dans 1’un des cas que
je connais, le fils d’un retranche fut intimement li¢ au
g,rou,{),e, en apparence par interét (il le croyait), mais en
realité pour le mettre dans I'impossibilité de Se marier,
Ses parents créerent autour de lui un réseau si serré
d’obstacles, de connivence évidemment avec les ?roupes
alliés, que le pauvre homme ne parvint jamais a trouver
une fiancée qui I’acceptat. I mourut ainsi sans postérite,
et la branche retranché fut ainsi éteinte. Les mémes in-
fluences, précedemment, avaient reduit le coupable lui-
méme (le pére du malheureux enyolté), a mourir dans
la r_mlsere, déchu de son ancienne fortune et de son rang
social.

29. La perspective |a plus terrible, aux yeux d’un
Africain appartenant a cette culture, ne cadnsiste pas
en la perte de ses biens en cette vie, C'est 1a un incident
de moindre importance, puisque méme les gens de bien
Feuvent,mourlr pauvres et dechus de leur ancienne situa-
jon sociale. Je connais du reste d'autres cas ou le re-
tranchement n ‘eut aucune consequence sur I fortune des
coupables ; leurs parents n'etaient pas a méme d’inter-



venir efficacement en ce domaine. Ce qui pese le plus sur
’esprit des retranches, c’est desavoir qu’apres leur mort,
aucun vivant ne les honorera.

30. C'est qu’en effet, le retranché n’a plus aucun droit
au culte ,?ue la_famille consacre aux esprits de ses
parents défunts. Si d’aventure il est supposé avoir besoin
de quelque chose, par suite de l’oracle desdevins, on dira
de cette intervention gue c’est de [a mendicité ; le maudit
ne recevra rien : on ira le reconduire, comme un Parla,
sur une place dénudee, et |a on déposera par exemple une
figurine  de vache = inyamaguru, que les enfants fa-
connent avec du mortier. Et sang aucune cérémonie
respectueuse, on dira au retranche : «Voici de quoi
tromper tes besoins, et ne reviens plus nous importuner ;
Eu_ sals bien que nous n’avons rien de commun avec
oI '»

31 a) Et I'esprit ainsi repoussé, ne pourra jamais
dtre helreux comme les autres défunts, pour lesquels
leurs parents vivants eprouvent une filiale vénération,
et auxquels ils vouent un culte constant comblant tous
les besoins de |'autre monde.

b) Ainsi, si I'echelon-famille se renforce par le pacte
du sang, comme d’un elément positif, il se renforce egale-
ment par la menace de ce retranchement, qui assure
isa cohesion et sa solidarité en toutes les circonstances de
a Vie.

[11. A I’échelon parentéle :les autorités politiques.

32, a) Comme il a été dit plus haut (chap. |11, n°33,
35, 36), I'echelon parentéle est spécifie par le fief qu]
|ui est attache. Nous. avons. deja decrit dun bout a
I'autre du Code des institutions politiques du Rwanda



précolonial, les points de contact entre la ‘oarentéle et
les autorités politiques.: guerriéres, pastorales et admi-
nistratives, II'y a certainément moyen de synthétiser ces
données, detablir une espece d’étude comparative res-
treinte. Pareille tache serait cependant prematuree,
puisque d’autres élements complémentaires doivent en-
core Etre. mis au jour. o o
Voila pourguor je me limiterai ici au strict né-
cessaire, quant a I'element de renforcement qu’a Por-
tent les autorités politiques a I'echelon-parentele. Etant
donné que le fief, bien de la fortune, n’intéresse pas, la
famille (chap.. IIl, n° 40), la parentele est en prln,clpe
un élement taible socialement. Il est d’autant plus faible,
que la plupart du temps il s’agit d’un seul foyer. L auto-
rité Pollthue veille sur les intéréts temporels de leurs
subalternes respectifs, S'ils sont victimes d’une |n{ustlge
quelconque, alors I'affaire est portée devant les autorites
judiciaires, qui, nous. I’avons deja signale, ne different
Pas des autorités politiques : il N’y avait pas la sépara-
jon des pouvoirs.
233 Un homme lésé dans ses droits pouvait obtenir
reparation et remboursement, en plaidant devant les amis
communs des deux parties. Ce n’était pas un veéritable
tripunal, mais la démarche est consacrée par |’axiome
juridique urubb(a kjya. i Bwdmi rubanza mu bagabo !
(chap. VIIL, n®34). Ce'tribunal d’amis s’appelle gacdca —
le gazon. C'est-a-dire que tous les assistants prennent
place sur I'herbe tendre, sans la solennite des tribunaux
ou président les juges auxquels il revient de s'asseoir sur
un siege.

34, a? Lorsque le tribunal du gazon n’a pas réussi a
mettre les deux parties d’accord, le lesé porte plainte
devant les tribunaux. 1l'y en avait quatre :

1° Celui de la sous-chefferie :



2° Celui du chef-lieu de district ;
3° Celui du chef d’armeée ;
& Le tribunal supréme du roi.

) Cependant, il n’y avait pas obligation a suivre I
filire de ces juridictions : on pouvait porter immediate-
ment |'affaire au tribunal du roi, sans avoir jamais plaide
devant les tribunauy inférieurs. Toutefois, une affaire
plaidee devant le tribupal du roi etait definitivement
close ; on ne pouvait plus la. plaider nulle part ailleurs.
Tandis que le jugement des juridictions inferieures pou-
vait étre réformé par le tribunal compétent,

35. a) Remarquons cependant que du tribunal de
sous-chefferie on pouvait en appeler a celui du district
civil, ou @ celui du chef d’armée suivant la nature de la
matiere en litige. Mais ces deux dernjers tribunaux
etaient paralleles : ils n’etaient pas soumis I'un a l’autre.
h) On se rappellera que le chef-lieu de district civil
etait le siege de deux dignitaires : le préfet des patu-
rages,et le #)r_efet du sol. Seul ce dernier connaissait de
certaines affaires concernant la propriéte fonciere, Tandis
gge son collegue, le prefet des paturages, ne jouissait

aucune juridiction, vu 8ue les affaires, pastorales rele-
vaient tres strictement du chef d’armeée.

36. a) Personne ne pouvait se présenter au tribunal
du chef d’armég sans étre assisté de son chef patriarcal
(chef de P,arentele). |l en etait de méme, Iorsque |"affaire
etait portée devant le Iorefet du sol au chef-lieu de dis-
trict. Quant au tribunal du roi, personne ne pouvait sy
présenter sans étre assisté de son chef d'armée, ou de
son représentant. Le motif en était que personne ne peut
beneficier de la justice, sl est insoumis aux autorités.
Or I'absence des chefs cités signifie que le plaideur est un
ms_oymls, quil ne s'acquitte pas de ses devoirs de feal
sujet,



b) Toutefois le chef de parentele, ou le chef d’armée
doivent explicittment déclarer, par eux-mémes ou par
leur représentant, que leur absence .ou leur abstention
dans I'affaire, sexplique par Iinsoumission de leur sujet.
Autrement, si ces fonctionnaires manquaient, par négli-
gence, a I'appel, ils risqueraient dtre’ destitues.

3T, a? Si les deux parties plaident devant le préfet
du sol, il est evident que les interesses sont de son ressort,
car il ne pourrait y avoir contestation en matiere fonciere
concernant des localités situées en dehors du district.
Si le perdant n’est pas satisfait, il peut en appeler =
glsibiza urubanza (voir plus loin n® 43),

bg_ L appel pose cependant un probleme : les deux
parfies apf)artlennent-elles a la_ méme armeée ? Si oui,
IIs iront plaider devant leur chef d’armée ; celui qui ne
serait pas content de la sentence émanant de ce tribunal,
pourra en appeler au_roi. Dans ce cas, le chef d’armee
assistera les deux plaideurs, théoriquement sans prendre
P_artl. Il ne saurait cependant, en prathlue, faire abstrac-
jon de son ancienne sentence, dans le cas ou le roi
sollicite son avis.

38. Supposons maintenant que les plaideurs quittant
le tribunal de district, ne sont pas membres de la méme
armee, et sont par conséquents de ressorts differents.
Dans ce cas, chacun des deux plaideurs s’adressera a son
Fropre chef d’armee. Les deux fonctionnaires, suivant
e procede de bons rapports auquel personne ne deroge-
rait, s'entendent pour constituer un tribunal mixte quils
F,res,lderont en commun si I'affaire est d’importance ; i

objet du litige est moins important, le tribunal ainsi
coMpose sera presidé par des deIe?ues des deux chefs.
En_ce cas, de méme %ue devant Te prefet du sol, les
Pla|deurs sont assistés de leurs chefs de parentéle. Dans
e cas ou le tribunal mixte n'a pas réussi a liquider le



litige, le demandeur en appelle au tribunal du roi. Dans
ce cas, les deux chefs d’armeées assisteront chacun son
sujet, soit personnellement, soit par des représentants
bien connus a la Cour.

39. a) Tout d’abord, le demandeur = umdrézi, est
présenté au roi auquel il declare : Jaccuse Un tel ! — |l
explique en quelques mots le sujet du litige. Le roi se fait
indiguer le supérieur ,(T;u,errler de I'accusé = Urégwa, et
le réclame dans les huit jours. Ce laps de temps de huit
jours est presque une,re?Ie génerale, dont on ne se de-
%_a#,lt uen raison d’autres motifs reclamant un délai

ifférent.

b? Au jour indiqué, le supérieur du demandeur pre-
sente son protége au roi et rappelle que ¢’est le jour fixe
pour Ie_Proces. Le défendeur (ou, accuse) = Uregwa, est
Introduit. Le roi peut présider lui-mémele tribunal, ou
confier I’affaire a un collége de chefs présents.

. 40. a) Le demandeur se met & genoux devant les
juges ; ‘gpfikama. Il bat des mains = gukoma mu
mashyi, en disant : Nimugahorane imméana mwa bagabo
mwe! = 0 hommes, que Dieu soit toujours avec vous!
Si-le roi en personne préside le tribunal, la formule
sera ;. Gahorane immana Nydgdsani!= O Detenteur
de felicite, que Dieu_ soit toujours avec toi ! Puis il expose
son affaire. Lorsqu’il a termiing, le président du tribunal
demande : «As-tu dit Ia verite ? »Ala réponse affirmative
du demandeur, le président du tribunal luj enjoint de la
confirmer par un serment solennel, garantissant la vera-
cité de ces dires. On présente a I'inferessé une javeline ;
il la retourne et enfonce le fer supérieur en terre, en de-
clarant: Si j’ai menti, que j’attente a la vie du Roi
avec cefte javeline ! o _

) Alors’le defendeur se leve, vient s'accroupir de la
méme maniere devant le président du tribunal, et débute



Par le méme cerémonial, de battement des mains et de
a formule optative adressee aux juges, Il expose ensuite
sa deéfense. Quand il a terminé, on luj fait préter ggale-
ment le serment solennel, par la vie du roi, garantissant
qu’il n’a pas voulu induire le tribunal en erreur. Le de-
mandeur peut reprendre la parole pour réfuter I'adver-
saire.

41. a) Le chef d'armée qui assiste son subalterne
s’op_Posera a ce que les juges refusent a son protégé le
droit de parler. I lui dira"assez souvent : «Ne soi$ Fa_s
trop. impressionng !Expose bien tranquillement la plai-
doirie ! 'Ne t’essouffle ‘pas ! Rappelle-toi ce que tu di-
sals l'autre jour, touchant tel argument !» etc. La
présence de son chef rassure ainsi le plaideur, qui prend
confiance. Il arrivera que |'un des assesseurs du' juge
pose telle question embarrassante, laissant voir quil
est hostile a tel plaideur. Alors le supérieur de ce der-
nier fera remarquer : «Attention Tvous étes juge et vous
Pren_ez parti contre mon homme ! Le juge et toute
‘assistance en sont témoins : si vous recommencez dans
ce sens, je demanderai que le tribunal ne tienne pas
compte de. votre avis !'» . _
b)  Finalement le juge demande si I'on ne pourrait
pas. arréter les discours des. plaideurs, puisqu’ils ont
epuise tout ce quil importait au tribunal de savoir.
Les deux assistants des plaideurs étant d'accord, ces
derniers se taisent. Alors le juge fait lever ses assesseurs
un g un, demandant a chacun d’exposer son avis sur le
proces.

42. a) Chaque assesseur reprend la plaidoirie du
demandeur, puis la defense de I'accuse, ainsi que les di-
verses repliques qui ont compléte les deux principaux
discours. Cet acte de reprendre les discours des plaideurs
se dit gushora urubénza; litteralement: mener longue-



ment le proces jusqu’a la fontaine. Aprés avoir donné
cet expose, I'assesseur déclare . «Etant donne que X
n'a pas pu expliquer. tel et tel évenement, etc., a mon
avis, Y gagne sur lui » , )

b). Apres que tous les assesseurs ont parlé de la. méme
maniere, le juge président rePrend a son tour les discours
de deux parties; il y ajoute les avis des assesseurs :
«L"assesseur Untel, s‘appuyant sur tel argument, trouve
que Y gagzne. L ‘assesseur Untel, au contraire, se_basant
sur tel autre fait, trouve que c'est X qui gagne. Quant a
moi, étant donné tel fait, tel autre, etc., j& Coupe le pro-
ces . vraiment X gagne » | _ \

¢) Si au_contrairé’ certains points du proces restent
obscurs, le juge déclare : « Quant a moi, comme du reste
'a_suggeré I'assesseur Untel, X doit donner un” témoin
gy_l confirmera que tel fait s’est réellement passg !

il ne peut pas trouver un temoin, il perd le proces,
parce qu'il s'agit d’un fait essentiel dans les debats »

43. a) lci. E),eut intervenir, & l'occasion, Je  chef
d’armée de intéressé : «Je pense qu'il g a meprise !
Ce.n’est pas a nous a donner un témoin ! Cest plutot Y
8UI doit donner un témoin, parce que tout I'ensemble
,e‘oe_no_l de sa declaration au sujet de tel fait, Sl avait
eclairci ce point, Iessentiel du” proces aurait eté tres
clair ! Pourquoi demander le témoin a_nous, alors que
I'adversaire a introduit le premierun point qui exige une
confirmation ? » _ ) ,

_b) Pareille intervention peut étre débattue entre le
1uge, et les assesseurs, Le résultat peut en étre que de fait
e“témoin pese sur Y ; ou que les deux parties doivent
donner un témoin destiné a confirmer ‘les deux. faits
importants. Mais en géneral c’est une seule partie sur
laquelle pese I’obll%]atlo_n du temoin. Si, passant outre
a l'intervention de I"assistant, les juges imposent l’obli-
gation du témoin & X, ce sera un incident précieux, qui



permettra a ce dernier plaideur, s'il perdait, de re-
prendre le litige ulterieurement = giistbiza urubinza (8.
|l prétextera toujours : «Les juges n'ont pas ét¢ équi-
tables ! 1ls ont pris parti, car nous avons inutilement
insiste sur un point tres important, et ils n’ont pas voulu
ecouter ! [ls prevoyaient, en effet, que gréce a ce point
?vrlec_ls, je perdraisle proces, ce qui se verifia de fait !
aintenant je voudrais des juges impartiaux !» Et
lorsqu’il y a pareille reprise de proces, c’est que les de-
bats antérieurs ont grandement servi a faire connaitre
les meilleurs argumeénts de I'adversaire. La partie qui
fait reprendre le’proces a donc_amélioré ses propres argu-
ments, et |a plaidoirie sera brillamment presentée.

44, @) Le ttmoin = umugabo, littéralement :un hom-
me, est unique. On n’en demande pas deux. L’essentiel
est que les deux parties soient d’accord sur la personne
proposee. Celui. donc auquel incombe Iobllgatlon de
donner le temoin, declare : Je donne Untel, Tils de N,
qui habite dans tefle localité. — L adversaire répond : «Je
le refuse !» Et le juge : «Pourquoi ne |’acceptez-vous
pas ?» — «Parce que cet homme a épouse la fille de M ;
or celui-ci, lorsquil va a la Cour, partage le logement
avec R ; or ce dernier a donné une vache d’amitié a P,
lequel appartient a la méme armée que mon adversaire !»
Et le juge a ce dernier ; «Tout cet enchainement est-il
vrai 7» — Reponse : «Je sais que de fait P est de la
méme armeée que moi ; pour le reste, je n'en sais rien,
Puisquil n’en veut pas, Je donne Untel, fils de B, qui
habite en felle localjte » o

b) «Puisqu'il indique . cet homme comme. témoin, re-

lique I'adversaire, il doit évidemment savoir pourquoi, !

e fait qui doit étre confirmé est faux, je le sais perti-

(&) Lorsque le tribunal du roi a été présidé par des chefs, alors, I’apFeI_ exige
Fres_ence du roi en personne. Tandis que si le roi a déja juge, l'arfaire est

la
définitivement close.



nemment. Il est en train de donner des témoins parmi
ses amis. Mais I'nomme qu'il vient de nommer m’est
inconnu : je dois d'abord m'informer !Je viendrai apres-
demain, pour dire si je I'accepte ou non !'»A cette décla-
ration, le Juge leve la séance du tribunal, en donnant
rendez-vous aux intéresses et aux assesseurs, qui doivent
se retrouver a la date indiquée. En ce jour indiqueé
peut-étre notre homme se présentera pour déclarer qu’i
refuse le témoin, et en donner les motifs. L’essentiel est
que personne ne peut deéclarer irrecevable tel temoin,
sans indiquer un motif précis. C'est ainsi que les proces
qui exigeaient les témoins pouvaient trainer parfois
tres longtemps.

45. Mais il faut bien qu’on soit finalement d’accord
sur un témain. Celui qui le donne espere bien que son élu
dira la verite, — s’il s’agit de la vérite, — ou fera un
faux temoignage en sa faveur. La partie qui accepte le
temoin, de"son coté, a quelquge raison de croire que le
témoin appartient davantage a son propre réseau, qu’a
celui du plaideur imprudent qui I'a donng comme te-
moin. Ainsi, des deux cotes, c’est un va-et-vient tres actif
autour de cet arhitre unique, duquel déepend I’issue du

roces. Sait-il méme le premier mot du litige a trancher ?

en’est pas certain ! Durant le laps de tem PS ui s’ecoule
entre le jour de la plaidoirie et celui ou cet arbitre tran-
chera le proces, on a tout le loisir pour I’en instruire.

46, Bref, lorsque les Procés_abqutlssale_nt a Ce recours
au temoin, ce n’gtait plus. la justice, mais les influences
d’alliances familiales 3U| jouaient.  Aussi les {_uges,
lorsqu'ils étaient vendus, “ou simplement partiaux,
s'efforcaient-ils de trouver tout prétexte d’|mP_oser I'obli-
gation du témoina l’un des plaideurs. La partie la moins
munie de bons_ arguments trouvait ainsi la chance

inespérée de quitter le terrain malsain du judiciaire,



pour tenter les risques ou les chances des. influences so-
ciales dont le temoin désigné devenait I'objet.

47. Ne dramatisons cependant pas. les choses ! Il y
avait certainement des injustices, mais il y avait aussi
la justice, |a vraie. Et pour revenir plus ‘spécialement
a nofre sujet de renforcement de la parentele, on doit
apprécier Ie role du chef d’armée, qui met son influence
au' service de ses subalternes, gm les assiste, qui les
conseille et impose le respect de ses droits devant Je
tribunal, méme du, roi, En résume : les autorités poli-
tiques, bellico-judjciaires, protégeaient efficacement les
biens de la parentele ; mais il afrivait que certains indi-
vidus devenaient, victimes d’une injustice. C’est un acgi

dent qui se vérifie du reste au sein de n'importe quelle
SOCiéte,

IV. A I’échelon foyer :le contrat de servage.

48. Au point de vue socio-familial, le foyer peut se
renforcer en s‘attachant des clients, et dussi en se
constjtuant client aupres d’un autre foyer dun rang
superieur. Dans la logique du Rresent chapitre, intitule
«renforcement @ tods les échelons » nous devrions
decrire ici cette importante institution du contrat de
servage, Nous préférons cependant lui consacrer tout
le chapitre X1, ou le sujet trouvera sa place la plus natu-
relle, d’autant plus d’ailleurs (1ue son” aspect de renfor-
cement s'insere dans une structure plus complexe.
Considerer cette institution en dehors de ce complexe
serait en réalité minimiser son |mPortance et son emprise
sur la société rwandaise, surtout au point de vue de
|'8ducation.



CHAPITRE X
L’EDUCA'ILIONF INITIALE D

|. La place de la femme.

1. 1l serait sans portée d’insister sur le rble irrempla-
cable du foyer en général, car cet aspect est le meme
dans tous les pays. Le méme partout, non pas cependant
sous une concepition uniforme, mais en tant qu'influence
comportant un parallélisme constant, verifiable en toute
sociéte. On comprendra, par exemple, que la vie du
foyer dans un Fays d’Europe ne comportera ni le méme
réglement, ni les mémes conceptions_sociales, écono-
miques, pedagogiques, et autres qu'un foyer autochtone
du_centre_africain. Mals tous ces aspects propres a la
culture d’Europe auront leurs pendants dans_ Je foyer
du Rwanda, suivant la structure de notre sociéte.

.2, Disons tout dabord qu'au Rwanda le_mari_est,
vis-a-vis des autorités, le seul chef du foyer. C'est a lul
seul qu’elles s'adresseront pour toutes les formes de pres-
tations. Si le mari est absent, les représentants de |'auto-
rité ne pourront jamajs molester sa femme, car elles n'ont
rien a voir avec 1a mere de foyer. Elle_pourra seulement
executer certaines formes ¢ prestations, si son mari
I’en a prévenue. Cette attitude de l'autorité vis-a-vis
d'une femme quelconque, doit étre soulignée : c’est une



forme spéciale de ce respect dii et universellement re-
connu & la dignité de mere de foyer (8.

3. a) L%poux, tout en étant chef du foyer, n’inter-
viendra jamais comme superviseur dans les affaires. do-
mestiques. Tout ce qui concerne |’&conomie domestique
releve de la femme. Clest elle qui doit constituer la re-
serve necessaire a la subsistance du foyer, mettre de cote
la part qui assurera la semence, prévoir les produits
supplémentaires saisonniers, et autres ; nous dirions donc
]gue le budget domestique depend absolument de la
emme.

b) . Lorsque son mari simmisce dans |’&conomie do-
mestique, on lui applltiu_e I'infadmant guallflcatlf_: aragera
= il rationne ! 1" ne laisse pas a sa femme la liberté de
gérer son menage.

4. a) Clest une verité bien connue, que le fait d’avoir
une économie domestique affermie = kugira urtigd ruko-
méye, c’est avoir une femme bonne économe. Un homme
reputeé riche, doit sa situation a la gérance éclairée de sa
femme. Par contre, que cette femme meure ou divorce,
et que son mari en €pouse une autre moins experte en
economie domestique, alors tout s’écroule. L’ancien riche
tombe dans la misere dira : ma premiere femme avait bati
mon .enclos : umugoré wa mbere yaranyiibakiye ; et ma
deuxieme femme a détruit mon enclos : imugére wd kabili
aransényera! L _

bL, Aussi 8poux ne peut jamais rien vendre des vivres
stockes, sans que la femme ait donné son consentement.
Chez les Hamites, le mari ne pourra non plus donner
la moindre téte de gros bétail & personne, sans_en avoir
conferé préalablement avec la mere de foyer. Tout de-

(") Cette attitude de l'autorité est a noter : la femme dépend uniguement
de son mari, Il n’en est pas de méme dans certaines régions environnantes, ou
les chefs(follthues_pouvalent ou peuvent méme actuellementatteindre la femme
en vue de prestations a fournir, parallelement avec son mari.



pend en principe de I’'homme, car il est le chef ; mais il
associe son épouse a toutes ses décisions.

. 5. a) Lorsque la mere de foyer est une femme forte,
intelligente et tres discrete, elle sera la conseillere la plus
écoutée de son époux. |l arrive méme assez souvent que
I'8poux est tellement sir de la sagesse de sa femme, qu'il
adopte vis-a-vis d’elle une attitude de soumission ; ou dit
alors que cet homme est mgianzwa = subjugué. On em-
ploie cependant cette formule dans le cas ou un homme
de caractere faible a épousé une femme forte ; mais on
dira alors :«Il a eu de la chance ! Il est né avec un tempe-
rament de femme, et il a épousé une femme douée d'un
ceeur viril I» o _

b)  Lorsque I’époux est un homme énergique, et qu’i
adopte cette attitude de soumission vis-a-vis, de sa
femme, on ne dira pas qu'il est mqan,zwa (subjugue) ;
on dira plutot : arukindwakaza — | ei)rouve our sa
femme une tendresse extréme ! (chap. XII, n° 12).

6. Beaucoup d’'anecdotes historiques. illustrent cette
attitude d’hommes energlques de par ailleurs, mais qui
etaient a genoux devant leurs femmes. Je n'en prends
que ce seulexemple : sous le régne de Yuni IV Gahindiro,
quatrieme ancétre du roi actuel, les Rwandais engage-
rent une bataille malheureuse contre les Bar(indi. Parmi
les querriers rwandais_défaits, un homme_du nom de
Hirako parvint a se dissimuler dans un taillis, en com-
Pagnle de son fils. Ce dernier surveillait soigneusement
es environs, afin de voir si les guerriers vainqueurs du
Buriindi ne s’étaient pas encore Tepliés vers leur camp.
|l fallait, en effet, pour nos deux fuyards, songer a rentrer
chez eux. «Je vois six querriers Barindi » dit le fils ! —
«Six seulement ? demanda le pere ; examine bien mon
fils, s'ils sont simplement six Bariindi, et si ta mere ne se
trouve pas parmi eux !» — «Ma mere, parmi eux ?»



demanda le fils étonné I— «Eh oui, mon fils ! répligua
Hiirdko ; je suis capable de triompher de six Barindi !
Quant a ta mere, c’est la seule personne au monde devant
|aquelle je sens s’8vanouir tout mon courage !»

7. Lorsqu’il s'agit de foyers des classes laborieuses,
comme Jes cultivateurs, I'nomme travaille avec sa femme.
En général, 'homme prendra la pioche et Ia femme s'oc-
cupéra de Jeter la semence en terre, S'il s’agit de haricots
et de patafes douces. Lorsqu’i] s'agit d’assecher les eaux
dormantes dans les marais, tache qui_exige un habille-
ment écourté, seul I'nomme s’en acquittera et la femme
viendra simplement planter [a tige de patate en terrains
labourés par Ipoux. En général donc, la femme fait
le travail le moins dur (&)

8. La femme doit veiller & la préparation des aliments ;
son mari_pourra lui donner un coup de main, en puisant
de I’eau  la fontaing, en lavant a I'eau les P_atates douces

kurénga), ou en triant les haricots et petits pois avant
e, les ‘mettre dans la marmitte. Elle doit également
veiller a la Proprete, non seulement de la case, mais en-
core de tout I'enclos, en maniant le balai = giikiibjra.
Clest une occupation féminine, ou I'nomme n’a méme

pas la pensée d’intervenir.

[1. La mére et son bébé.

9.. Lorsque la femme est enceinte, son mari s’occupe
Eraﬂquem_e\nt des travaux qui fatigueraient son épouse.
ette derniere, JJar, le fait méme de son état de grossesse,
est soumise a des interdictions et a des pratiqués qui ne

(M Dans d'autres zones de ’Afrique centrale, la femme est plutdt une espéce
d’esclave, au service de son soi-disant mari. Ce dernier ne s'abaisse pas jusqu’a
travailler; sa femme s'occupe seule de cette corvée.



sont cependant pas dans la ligne de la présente mono-
?raphle. Nous, décrivons, en effet, les organisations socio-
amiliales, mais pas encore sous I'angledes croyances et
pratiques, religieuses et magiques.

- 10. Concevoir se dit gltwita. L'etat de grossesse est
inda élltterale_ment . ventre),_ et étre encéinte = kugi-
ro, inda (avoir le ventre). Enfanter et engendrer se
traduisent par le méme terme ; kibyara. D'ou |e terme
de umdbyéyi —parent, aussi bien pére et mere, que
|’ensemble des ascendants. Urdbyaro Signifie progéniture,
I’ensemble des descendants (par voie de génération).

11. a& Ressentir les douleurs de I'enfantement, se dit
kuramukwa, litteralement : &tre sous l’action du jour ;
nous tentons de traduire ainsi etymologiquement cette
forme curieuse qui semble se ratfacher au verbe kura-
muka — avoir passé Ia nuit. ,

D) Naitre se dit kiivika. Lorsque l'enfant vient de
naitre, I’une des sages femmes présentes lui met |'index
dans la bouche, la nettoie et manipule la petite langue.
Sang_ cette ceremonie appelée gukiza ivata = enlever la
matiére visqueuse, le nouveau-ne deviendrait muet, ou du
moins _sa parole serait d’une lenteur désagréable.

¢) Pour des motifs analoqu,es, on_ lui souffle dans les
deux oreilles, car autrement il deviendrait sourd.

12. On attend que sa mere reprenne cONNAIssance, i
besoin en etait, pour proceder ala section du cordon om-
bilical = ink{indi. On détache, d'une tige de roseau, des
ecorces tranchantes appelees imikebyo, au singulier umu-
kebyo; on en prépare 4 paires. La mere, tenant son béhg
sur’les genoux, fait toucher les 8 objets au cordon ombi-
lical, en"disant : «Si je t"adresse un juron, qu'il ne t’arrive
rien de correspondant & mes parolés » Elle passe ensuite
en revue toutes les formules d’insultes, de jurons, que



les mamans, dans un moment dirritation, adressent
comme des souhaits de malheurs a leurs enfants. — Si Ae
t'insulte en disant : que la javeline te tue ! que rien de
semblable ne t’arrive. — SiJe t'insulte en disant : que tu
meures sans postérité !que rien de semblable ne t’arrive.
—Si je t'insulte en disant : que tu sois foudroyé ! que
rien de semblable ne t’arrive ! — Et ainsi de suite.

13. Précaution vraiment maternelle, n’est-ce pas ? On
saif que, chez certaines femmes, la parole part d’abord,
puis_la réflexion vient apres. (i_e méme phenomene se
verifie cependant chez certains hommes, peut-étre dans
la méme proportion, mais le préjuge, lancé sans doute
par des représentants du sexe fort, a decidé que ce defaut
est le monopole des femmes !) Du moins [a femme rwa-
ndaise a maternellement prévenu tout accident dont elle
serait la cause vis-a-vis de son enfant. Elle pourra désor-
mais, sans danger aucun, décharger toute sa mauvaise
humeur.ou ses coléres, se soulager peut-étre au plus
grand bien de sa tension ,Bsychlque, sachant que ses for-
mules en apparence terribles, sont absolument inoffen-
Sives pour son cher enfant.

14. La sage femme qui assiste la mere, prend ensuite
I'une des 8 écorces tranchantes, coupe le cordon ombilical
= kugenya, a une distance raisonnable du nombril. Si
|a sage fémme est peut-Etre improvisée, et qu’elle tranche
plus courtement le cordon, il s’ensuit une hernie ombili-
cale plus_ou moins prononcée, suivant la gravité de
I'erreur. En ce.cas, au_lieu d’avoir un nombfil = umu-
kdndo, au pluriel imikando, de forme normale, I’enfant
sera afflige dun irdmba, au pluriel amaromba = hernie
ombilicale.

15. Dés que la femme vient d’enfanter, on commence
la claustration natale = kurema ikilili; litteralement :



Fig. il. — Type de femme Muhutu, portant son bébé suivant le mode
traditionnel rwandais, le chef ceint du rugoli (la couronne de la maternitg)
Photo J.Mutders).

Fig. 12. — Une jeune fille Mututsi tressant un panier do joncs, avec
huppes dites itnhagalike (verticales).
(Photo Lebicd).



amenager la couche vaste. La mere ne peut plus se cou-
cher sur le lit marital : elle doit rePQser sur une couche
assez vaste, arrangée aupres de I’atre. Rien ne peut
uitter la case : on"ne peut absolument rien faire sortir.
On fait aussi_un grand feu_attise sans discontinuer,
jusqu’au huitieme “jour apres_I’heureux evenement ;
gl:eltte(%)ate marque, en effet, la fin de la claustration na-
ale ().

16. Dans I’aP_ré,s-mldl du, huitieme jour, on pré|oare
une grande quantité de nourriture, et on"invite tous les
petits enfants de la localité, pour prendre part a ce repas
appelé. ubunnyano._ Les petits invités sont conduits a
|'extérieur de 'habitation, armeés de batons ou branches a
crochets, en quise de houes, et ils simulent le travail des
champs. Pendant ce temps, on fait sortir de la case les
dechets du nouveau-né qui ont été soigneusement conser-
ves durant les 8g0urs (puisque rien nepouvait sortir) ; on
place les paquets de ces dechets sous un grand van =,
Intdra. Au-dessus de ce van, on dispose, les aliments qui
ont eté prépares a cet effet ; les jeunes invités qui simu-
lent les labours dehors, vont faire leur entree.

a) Lun des adultes prenant part a la cérémanie,
prend de I’eau dans une calebasse, et va en asperger lege-
rement les jeunes invités. Il leur dit : «Oh ! cultivateurs,
rentrez pour vous abriter Uil pleut il pleut » Et les
erunes enfants s’en vont en courant, pour s‘abriter. IS
ont leur entree dans la cour (1UI précede la case ou la
claustration a eu lieu. Les adultes invites, leur disent ;

«Oh !'voila nos cultivateurs qui rentrent des champs !

(@) Cette pratique de la claustration differe de mode, de ce que les ethno-
logues ont dénommé la couvade. Dans ce dernier cas, c’est le pere de I’enfant
qui passe les jours de claustration en couvant le nouveau-ne. Tandis que la
mere se léve et se déméne, durant tout ce temps, servant avec sollicitude le pere
du bébé, qui ne quitte pas la couche natale ! Voir a ce propos Hans-F. K. Gun-
ther, Le mariage, ses formes, son origine, Paris, 1952, pp. 163-1G5.



il faut les récompenser ! Asseyez-vous, jeunes amis : voici
de la nourriture qui vous a été préparee, en récompense
de votre travail » Les enfants mangent sans se douter
de rien. Quelques années plus tard, lorsquiils auront
appris que le van couvre, en cette céremonie, les déchets
du nouveau-né, ils ne voudront plus prendre part a ce
repas. Mais on_ laisse toujours les tout ?etlts_ dans |'igno-
rance de ce fait, car ils doivent accepter l'invitation ri-
tuelle qui leur est adressee. \
b}\Pendant que les_jeunes invites mangent, la mere
est 13, assise sur un siege, et tenant sur Ses genoux le
nouveau-né que fétent ses petits aings de_la localite. Les
Prandes personnes Invitées a la céremonie recoivent de
a bonne hoisson, dont la qualité est proportionnée a leur

situation sociale et a celle des parents qui invitent,

17. a) La mere, durant la cérémonie, tient le bebé
sur son giron, et ceint son chef du rugdli = couronne ge
la maternité. Urugoli, au pluriel ingoli, est confectionnée
en tiges de sorgho. Une femme Qui na pas d'enfant
en vie ne peut porter cette couronne de la maternite.
Les méres doivent s’en ceindre la téte lorsqu'elles
prennent part a de grandes solennités, ou lorsqu’elles vont
a |a rencontre du Roi. o N

b) . Lorsque les jeunes invités ont fini de manger et
de boire, on les invite'a imposer chacun le nom au_bebe.
Chaque enfant s’avance, recoit le béhe entre ses mains, et
dit :Je le nomme Untel 1= Les assistants adultes felici-
tent successivement les jeunes enfants pour les. noms
qu’ils ont imaginés. Cette cérémonie terminge, les invités
rentrent chez Bux, car il est alors assez tard.

18. Si le pere de I'enfant est absent, on invite le
Muse du clan qui imposera provisoirement le nom au
nouveau-né en attendant que son pére rentre a la maison.
Jusqu’a l'arrivée de ce dernier, le behé sera désigné sous



le nom imposé par le Muse (chap. IX, n° 4). 1l arrive
du reste, parfois, que ce nom soit retenu et continue a
désigner I'enfant.

19. a?, Dés que le pere du nouveau-né est présent, il
accomplit la ceremonie la plus intime. La mere de %en-
fant, le matin au réveil, prend la main droite de son béhe,
et y crache quelques Eouttes de sa salive, en disant :
Je ‘te maudis = Ndakuvumye! — Elle recommence le
méme g|este et dit Ndakuvumiye —J ‘annulle ma male-
diction™ — Ce geste parallele au n® 12 est destine . a
sauvegarder I’enfant,” contre d’eventuelles malédic-
tions, “qu’elle lui lancerait inconsidérement, Par cette
annulation initiale de pareil danger, la mere ne peut
jamais maudire son enfant, méme $i elle le voulait réelle-

ment.

b) Tandis que le pére de I’enfant ne fait pas ce ?este,
parce qu’il garde pour lui le pouvoir.de maudire valable-
ment son enfant, si jamais le besoin s’en faisait sentir
ultérieurement. La malédiction du pere comporte une
efficacité que chaque enfant redoute ; pour éviter ce dan-
ger, il n’y a rien qu'il ne, ferait pour que son pere ne le
rqa%%mse jamais, méme simplement de cceur (chap. X1,
n° 28).

) La mere tient le bébé entre ses mains, |’&léve [¢-
gerement, et dit : Grandis ! Je te nomme Untel ! — Le
ere de I’enfant le prend aussi, fait le méme geste et dit ;

randis !Je te nomme Untel I— C'est en géneral le nom
du pere de I'enfant (il“ doit étre retenu. Les deux con-
joints accomplissent I’acte conjugal qui est appelé gité-
riira = donner le nom : littéralement : soulever, a cause
du geste que I'on fait avant d’imposer le nom.

20. a) |l P/ aura une autre cérémonie, lorsque |’enfant
aura poussg [a premiere dent. Son pere doit veiller a étre
présent ; sl est absent, on ira le chercher d’urgence.



A partir de ce moment, en effet, les parents de I'enfant
ne peuvent plus rien partager avec les autres, car les pre-
mieres dents du bebe sont censées.les contraindre a une
interdiction terrible. Cette interdiction sera levée par
I’accomplissement de |'acte conju?al appelé kiilya aményo
= litteralement : manger les denfs. )
b)  Notons que si les premiéres dents sont de la mé-
choire superieure, les parents recourent au muhannr,l,
(chap.. 1X, n® 5, b) qui indiquera la cérémonie supple-
mentaire a accomplir _?our conjurer les suites funestes
de ce phénomene insolite.

[, La naissance de jumeaux.

21, a) Signalons lgs particularités attachées a la
naissance de jumeaux. Siles enfants sont du méme sexe,
on les appelle imhanga. S'ils forment un co_uP,Ie on les
appelle améhésha, Dans ce dernier cas, la difference de
sexe etait consideré comme un signe de malheurs. En
consequence, les enfants ne pouvaient pas vivre tous les
deux . on etranglait le garcon. Quant a la fille, on la con-
servait, sereférant @ I"axiome que la jeune fille est une pro-
vidence = umukwobwa ni nyamhinga, La faveur réservee
ici au sexe faible chez I'nomme est curieusement le contre-
pied de la méme coutume concernant les bovides, au
Isu1etﬂ?esquels on devait étrangler la femelle et conserver
e male.

b)  Celui des jumeaux qui nait le premier porte le nom
(commun) de gakiru = le petit ainé, tandis que le deu-
xieme est'goto — le petit cadet. Les deux noms communs
peuvent devenir des.noms propres désignant définitive-
ment les intéresses. Sion leur |mBose d’autres noms, on en
choisit d’ordinaire de tres semblables, ayant une asso-
nance si prononcee, qu’en les entendant on devine immé-
diatement qu’il s’agit de jumeaux.



22, a) Le _{our,ou prend fin la claustration natale,
la mere se fait assister d’une jeune fille, pour tenir I'un
des jumeaux ;la jeune fille joue, pour le bebe, le role de
mere, durant le repas offert aux petits enfants de la loca-
lité. Cette jeune fille ceint également son front du rug'dl
= couronne de la maternité. De la sorte, il n'y a pas
disproportion ou jalousie entre les deux bebes ; puisque
chacun des deux repose sur le giron de sa mere.

b) Les. deux ingdli = couronnes de la maternite,
qu’émploient la mére et la jeune fille, ont été envoyes
en cadeaux, I'une par les parents de la femme, et l'autre
par ceux du pere des jumeauy. . _

c) Il en a été de méme des deux ingobyi = peaux
servant a porter les bebés au dos. La naissance de ju-
meaux, comme on le voit, intéresse particulierement s
deux foyers ou sont nés les heureux conjoints.

23. a) Les parents doivent veiller a ce que rien ne soit
fait pour I'un des jumeaux, sans que son frere y prenne
part. On leur donnera les vétements de la méme espece
et de la méme couleur. Si I'un commet une faute, on
devra punir les deux ; si Iun des deux accomplit une
action ‘qui mérite une récompense, on en donnera un
montant égal a son frere. , ) ,

bl) Filles oy ?argons, on doif les marier I3 méme nuit ;
de [a sorte, si F'une des jumelles est. fiancee, elle devra
attendre que la méme démarche soit effectuée conger-
nant sa sceur. Elles accompliront le méme jour le cere-
monial du protocole postnuptial (chap.. VIT). Si l'une
des deux enfante avant I’autre, et que la jeuné mere vient
montrer son béhe a ses parents, sa seeur prendra Part au
méme cérémonial avec un bebé emprunté ; de cette ma-
niere chacune recevra sa vache de relevailles= inkdy *iru-
golJ; litteralement : vache de la couronne de la mater-
nité (chap. VII, n® 30). ,

¢) Les jumeaux seront recommandes (chap. XI, n° (



au meéme patron : celui-ci les investira le méme jour et
toutes les fois qu'il voudra donner a Iun un nouveau fief,
il aura la delicatesse d’agir mémement pour son frere.

. 24, a) Lenfant qui nait immédjatement aprés les
jumeaux porte le nom (commun) de cyiza —1la belle
chose. On en rencontre qui ont recu cette appellation
comme nom propre définitif, _

b) Si I’un des jumeaux meurt, le survivant portera le
nom (commun) de bitorwa = celui qui a été ramasse
par terre (chap. XII, n® 46).

25. a) La mére de jumeaux jouit du privilege de
saluer la premiere = Kuramutsa, Ses parents, ses beaux-
parents et les personnages plus agés qu'elles. C'est-a-dire
qu’elle pourra prononcer la premiere, a formule de saly-
tation, et que ces personnes repondront par la formule
correspondante, Dans les cas ordinaires, 1a personne la
moins dlgne repond, mais ne prononce pas la formule
initiale. On doit noter cependant que bien des meres de
jumeaux n'usent pas de ce privilege, par crainte sans
doute d’etonner les témoins, qui ne Seraient pas au cou-
rant du fait, et qui prendraient ces privilégiées pour des
mal élevées. ) ‘

b) Bien plus, des qu’apparait la nouvelle lune, la mere
de jumeaux peut appeler, par sonnom propre, son beau-
pere, sa belle-mere, et les autres personnes de la méme
génération, enfreignant ainsi impunément Pinterdiction
que nous avons signalée ailleurs (chap. VI, n® 47-50).

[V. Lasuccession des enfantements.

26. Le premiey enfantement se dit ubiifiza, et I femme
qui a donné le jour a son premier bebe s'appelle iliza,
au pluriel amaliza. Le deuxieme enfantement se dit



uhuheta, et la mére, en ce cas, s’appelle imhéte. Le troi-
sieme enfantement se dif ubuhétiire, et la mere est alors
imhétiire. Ces dénominations ne concernent que la pure
succession des naissances, abstraction faite de toute autre
consideration, Pa[ exemple ayant trait a |'age de la mere
?u a l'intervalle jeté entre Ies évenements “heureux du
oyer.

27. a) Dans cet ordre d’idée, I'enfant qui nait le
premier‘de sa mere gubuhza), se ditimpfiira. Le deuxieme
et le troisieme enfant seront respectivement appelés
ubuheta et ubuhétiire ; y dviitse ubuheta = il est ne deu-
xiéme_; y viitse ubuhétdre = il est né troisieme.

b) Toutes ces dénominations se disent des enfants par
rapport a leur meére ; seul I'ainé sera envisagé comme
impfiira par rapport a son pere.

28. Lorsque la femme atteint I_’éﬁe d’environ 40-45
ans, elle est appelée ijigija, au Flurle amajigija; cet age
aBprommatlf de ijigija peut, durer jusgue vers [es
50-55 ans. On ne peuf e déterminer qu’en se basant sur
I’aspect physique de I'intéressée ; or cet aspect exterieur
depend deplusieurs facteurs ; une femme maladive oy
prolifique vieillit plus vite qu'une autre moins sujette a
ces facteurs. , -

b)  Apres les 55 ans, |a femme devient umugére Ukiize
= Une femme assez agée. Des les 60-65 ans, elle est umu-
kéciiru = une vieille,

29.a) Notons, en passant, que le terme umukg-
ciru — vieille, n'offusque pas les Rwandaises et 3u’|l
Peut étre plutdt un titre recherche. A un enfant, dont
a mere est une femme de 40-45 ans, on posera la
question : Umukéclru wéwe ameze ate? littéralement :
la vieille maman tienne se ﬁorte comment ? — Par cette
formule, linterpellateur nhonore cette femme comme



matrone vénérable, La formule umukéciru wawe a le
sens de : ta vénérable mere.

b) Il est entendu que, dans ce cas, Je mot umu-
kécUru ne peut tre directement adresse a la méme
femme ; mais il pourra étre employe en s’adressant direc-
tement a une femme agee, ayant atteint le stade designe
par ce mot. On pourra donc dire : Mukéciiru, ntiwa-
ndangira inzira ; litteralement = Vieille, ne pourrais-tu
pas m’indiquer le chemin ?— Dans le contexte culturel
P,rems, le terme «vieille » renferme la nuance de veénéra-
jon pour le grand a?e de la personne interpellée. On
I'appellera eégalement nydgokiru = ?rand’mere, dans
{es, circonstaices analogues, sans 1’

raire.

30. a) Le septieme enfant se dit nyandwi = septieme,
nom commun qui peut lui étre impose de fait. Si cette
naissance a lieu du vivant de ses 6 ainés, on dit que la
mere s’est ornée de la septaine = yashe indwi,

b) Le verhe kwésa, employé ici au parfait (yashe),
pourrait induire certains en erreur, du fait qu’il eXiste un
verbe_homophone du langage courant : kwésa = fendre
du bois. Ce dernier verbe comporte les dérives imwashi =
le biicheron ; umwase = hiche ; ubwiydse = la félure. .

¢) Tandis que le verbe kwdsa, employe pour Ia nais-
sance du sePtleme enfant, a un sens religieux, sacre. Ses
derivés sont d'un ordre différent .

1° Le substantif umwasiro = décoration accordée au
guerrier qui abat le septieme ou le neuvieme ennemi, expi-
' sur le champ de bataille. On sait que cette distinction
se nomme également umudénde — cloche, a cause des
grelots dont elle se compose.

2° Le verbe dérive kwdsira = décorer un tambour dy-
nastique pour le septiéme ou neuvieme roi étranger dontil
est orné de dépouilles (9.

(+*) En ce qui concerne les distinctions accordées a certains guerriers et
aux tambours dynastiques, cf. le Code des instit. polit., art. 188-197.

fusquer, au con-



d)  La mére qui donne le jour & son septieme enfant
est ‘donc considerée comme une hérojne dans un ordre
different. Elle a atteint le nombre sacre, sans que la mort
ait endeuille sa joie maternelle. Cet événementest celepre
par un cérémonial religieux, analogue & la décoration
dite collier de la septaine.

31. Le nombre huit n’est pas sacré. Mais le huitieme
enfant porte le nom commun de Nyaminani (le huitieme).
Certaing le portent comme leur_ nom propre, sous, cette
méme forme, ou un peu modifié, comme Kanani —le
petit-huitieme, ou Min&ni —les huitains.

32. Le_nombre neuf, comme le nombre 7, est sacre.
Le neuvieme enfant est Nyabyénda (le neuvieme) dont
la forme ne souffre pas modification, tout comme dans
Nyandwi T(se?tleme). Si les parents décident de I'imposer
a Ielur enfant comme son nom propre, il le portera tel
(uel.

33. a) Le dixieme_enfant, au, Rwanda, ne s’accom-
pagne d’aucune signification que je sache ; il en va autre-
ment ay Burundi, ou il porte le nom commun de_hctmi
(le dixieme). Par contre, le onziéme enfant au Rwanda
porte le nom de misago = le supplément.

b) . Ces noms, pour étre valables, rappelons-le_encore
une fois, supPosent que tous les ainés sont en vie. Dans
og cas, en effet, les enfants sont inkiilikirane — succes-
sions ininterrompues. Si ’un des enfants meurt, son ainé
et son cadet ne'sont plus inkiilikirane; on dira hagau
haciye Undi= un autre a passe entre les deux ; sous-enten-
du :"mais il n’est plus en vie.

34. a) Le dernier enfant de la famille est umiihérérezi
= celui”qui clot le deroulement, la marche. Ce terme
peut-tre cependant relatif : il peut arriver que le mihg-
rérezi perde son rang par la naissance d'un autre.



b) Le tout dernier enfant de la mere, se dit buciira.
Apres lui, sa mere n’enfantera plus jamais. On dit que
pareil enfant, avant de sortir du sem maternel, y dépose
un brin d’excrément. \ o

¢). Il est evident que la mere peut en arriver a son tout
dernier enfant, alors que son époux n’en est pas au meme
stade. S'il est polygame, sa plus jeune femme peut
continuer a lui donneT d’autres enfants, Le dernier enfant
de son pere, est apﬁele nkiinkumuye-isaho — j"ai comple-
tement vide le sachet (ce la fecondation).

V. La filiation et I’adoption.

35, .a) Nous avons, déja fait allusion (Chap. VII,
n° 18) a certains principes.suivant Iesguels sont determi-
nées les regles de la filiation. Les enfants d’une femme
ont pour pere I’homme qui a accompli le cérémonial du
mariage sur leur mere (Soit en premieres, soit en secondes
noces), aussi longtemps que l'union matrimoniale n’a pas
été révoquee. o o ,

b) L'union matrimoniale est considérée comme re-
voquée, lorsque |a femme a été définitivement répudiée =
giisénda (chap. X11, n° 14) ; ou bien, lorsque Ia femme a
quitté d’elle-méme son domicile, et que son mari a récla-
mé et obtenu le remboursement des giages = ?ukwora-
nura (ibid., n® 15). Dans les deux cas, il n'y a plus entre
les deux conjoints, le lien coutumierement” légal du ma-
rage.

, % En dehors de ces deux cas, le mari reste le seul
époux legal et pere des enfants que la femme pourrait
avoir, non seulement a la suite de relations coupables
occultes, mais encore avec des hommes qui I'auraient
épousee en secondes noces. Ces nouveaux époux_en effet
n‘ont pas paye les gages coutumiers, car le pere de la
coureuse ne peut en “demander & personne, pour une



fille dont les gages du premier mari n'ont pas été rem-
boursés. En conséquence, c’est se comporter en simple
amant occulte, que d'epouser une femme dont " Ile
premier mari n’a pas reconnu la separation definitive,

36. a) Nous avons déja vu (chap. VI, n° 44) qu'une
Veuve qui reste dans le foyer de son mari deéfunt, enfante
sous le couvert de ce dernier, quelles que soient les cir-
constances de relatigns coupables cultivées par elle.

b) Il serait superflu, en consequence, d’insister sur les
enfants nés d’adulteres, sous le toit du mari légitime. Ils
appartiennent a ce dernier, sans aucune forme de contes-
tation, ni de reclamation quelconque.

37. a) Les principes que nous venons de résumer,
nous permettent de conclure que 1’unite du sang au sein
de la famille (chap. 111, n° 14 sg.), dans la Structure
hamitisée du Rwanda, s¢ base aussi bien sur la genération
naturelle, que sur la volonté du groupe, qui S'incorpore
des élements etrangers. Il suffit que le groupe accepte,
en son sein, tel individu determing, et que, cet individu
accepte toutes les conséquences. de cette mteqr_atmq dont
il est _Ib’pdb5et, y compris particulierement Tintérét du
sang (ibid.).

b) L’adoption de certains enfants, tels que. les béhés
faitS prisonniers avec leurs meres en expéditions guer-
rieres (chap. 111, n° 23) ou les enfants trouves, se fondait
sur ce principe.. Leur pere adoptif les mariait, leur oc-
troyait le huitain comme a ses autres enfants : il en
faidait vraiment les siens. _

cz Dans la méme ligne, un homme qui n’a pas d’en-
fant, et risque de moufir deraciné (chap. X1I, n° 48, a),
recoit de ses freres un fils qu’il adopte, qui dAeV|ent son
héritier ; cette donation d’un fils se dit guicik(ira — con-
jurer le deracinement. Pareil enfant ne prend plus_part
au deuil mené a la mort de son pere naturel, car il est



devenu le fils exclusif de son pere adoptif. Lorsque ce
dernier mourra, son fils accomplira toutes les ceremonies
funébres (chap. XII, n° 61 sg.), et complétera toutes
les. démarches, y compris, éventuellement, I’annonce
officielle, 3 la Cour, du deces, intervenu. Car le rol consi-
dérera le fils adopte comme étant veritablement I’enfant
de celui qui I'a enveloppé de sa paternelle bénédiction.

VI. L’éducation de I’enfant.

38. L’education initiale des enfants appartient & leur
mere. [l n’est pas rare d’entendre a ce sujet le jugement
des Rwandais : une jeune fille étourdie, aussi bien.avant
(U’apres son mariage, un jeune homme peu initie aux
comgor,tement de son propre cercle social, tout cela est
attribué en general a la négligence ou a' l'incapacité de
la mere, laquelle doit initialément eduquer ses enfants
dans ce domaine, Il y a certaines acquisitions olu’ll st
impossible de faire, au point de vue attitude culturelle,
au point de vue mentalité ou agissements, maniére de se
tenir et de converser, une certaine tournure de langage en
son cercle social, si on na pas suceé tout cela avec [e lait
materngl. L’intéressé doit étre & méme de constater au
fur et @ mesure des circonstangces, qu’il est bien armeé en
tous ces domaines, sans savoir depuis quand il y a été
initie. Tandis_que si I'on doit s’y exercer soi-méme,
ab ovo, alors il est trop tard, car’ce sera toujours de
I'appris. 11y aura toujours des traitres-lacunes.

39. On aime & rappeler la différence, tres souvent
constatable a souhait, qui existe entre les enfants édu-
qués initialement par leur propre mere, — a condition
qu’elle soit une femme forte, — et ceux éduqués, au
méme stade de la vie, par des servantes. Ce dernier cas
se réalise trop souvent chez les chefs, chez les grands du



Pays. Dans la vig, les enfants initialement éduqués par
elr mere sont plus hommes : ils ont un ideal dans I
vie ; ils sont en conséquence pIusroranques et plus endu-
rants. La perséverance dans I'effort ordonné a |'obten-
tion de leur fin, et I'equilibre des qualités humaines, en
font des hommes de valeur. Quant al’enfant initié a la vie
par.une servante quelconque, il manque d’abord de pre-
ordination : Ses reactions' intérieures n’ont jamais eté
eduquees en fonction de son rang social, vu que la ser-
vante n’est pas du cercle. Sans caractere, ni perspicacité,
ni courage, Il est attire par les bas instincts des plaisirs.
Aussi répete-t-on souvent l'adage : Uburéré biiruta
ubuvike! = L’8ducation depassé de loin le rang de
naissance !

A. Lajeune fille au foyer et avec ses compagnes.

40. On peut dire qu’a partir de I’age de 8 a_10 ans,
seule Ia jeune fille reste entre les mainS de sa mere. Elle
rend service dans la mesure ou elle le peut, mais surtout
elle est progressivement initiee a la tenue, a I'entretien
du menage. On ne peut ici detailler tous les élements mis
a contribution, dans cette tache d’edycation au foyer ;
car nous devrions logiquement faire intervenir des as-
pects culturels, éconamiques et autres, ne relevant pas
du sujet que nous traitons.

41. Bienplus, lajeune fille a partir de |'ge d’environ
15 ans, est de la catégorie dite {mwangd-vu ; c'est
I'eveil de la coquetterie, Stade marquant_1'époque de la
puberte. A partir de ce moment, sa mere n’est pas la
seule a I'eduquer ; les regles de la pudeur interdisent
aux parents d'instruire ledrs enfants touchant les choses
sexuelles. D’ou la jeune fille subira Influence de ses
compagnes de Ia localité. Si elle ne montre pas beaucoup
de zele a les frequenter, sa maman I’y exhortera régulie-



rement : Tu es une sotte ! Pourquoi ne fréquentes-tu
pas les autres jeunes filles ? (chap. V, n° 4).

42. Les jeunes filles de chaque localité, en effet, forment
une especé de groupe, un genre d’association ; elles s’en
vont en troupe, d’ordindire dans_|’aprés-midi, pour
chercher du gazon_qui servira de litiere tapissant. les
cases bien tenues. Dautres fois, elles, passeront certaines
journées a confectionner des nattes de jonc. Elles s’en iront
egalement cueillir des tiges de Eapyrus dont |'8corce
fournira du matériel de vannerie. Elle$ passeront dautres
moments acomP_oser des chansons et a danser au rythme
de leurs realisations musicales. Mais toutes ces randon-
nées servent a un autre but que chacun sait et qu'il est
inutile de preciser davantage : elles vont se livrer a la
pratique qui_les prépare au” mariage. Par suite de cette
Bratl,que, qui doit_ commencer de{a au stade de Prepu-

erté, les jeunes filles développent artificiellement leurs
organes sexuels, de maniere a atteindre la mesure voulue
vers les 182 20 ans (9. La maman, étant donné qu’elle
ne peut pas informer Son enfant, Ia force a fréquenter
les autres filles, afin quelles I'initient a cette pratigue.

43. a) Trop tardivement commencee, cette pratique
ne produit aucun effet sur le developpement envisage de
I'organe, Or I’&chec en cette affaire 3|gin,|f|e(a|t que I
i@,une fille négligente ne pourra ?uere plaire & celui qui

epousera, Céci‘explique souvent la rupture precoce de
menages dans_ces cas ou rien dapparent ne_laisserait
deviner le motif du conflit. Le mari qui, pour I'ordinaire,
n'en dira pas un mot, congédie sa jeune femme, parce

(*) Mgr L. peprxmoz, vicaire apostolique du Rwanda, a donné un exposé
sur la nature et les fins de cette pratique, ainsi que sur sa moralité. L'exposé
est accompag_ne de directives pastorales, adressées aux prétres du Vicariat,
pour leur indiquer la ligne de conduite a tenir en cette matiére extrémement
délicate. Cf. Théologie et pastorale au Rudnda, n» 1, sept. 1946, pp. 3-12.



qu’elle ne s’%st pas Preparee au mariage, en fréquentant
les autres jeunes filles. .

~b) Clest aussi le motif pour lequel les parents de la
jeune fille s’opposent ordinairement au marla(lge précoce
de leur enfant ; ils diront : «C'est une enfant trop jeune
encore !'» [ls ne céderont, en ce cas, que Si les parerits du
jeune homme pressé auront donné explicitement la ga-
rantie que le «manque de preparation » au mariage, dd
non a Ia négligence, mais a la précocité des fiancailles,
n’occasionnéra pas de conflit. _

~¢) En ce cas, la jeune femme peut continuer la pra-
tique en question, méme aprés le mariage, mais elle ne
pourra alors sy livrer qu’assise sur une Serpette, ce qui
est cense Freseryer la vie du mari. 1] est a remarquer, en
effet, que le mariage consommé met fin a la dite pratique ;
s’y livrer inconsidérément, serajt un acte porte-malheur,
pouvant provoquer la mort de I’8poux.

44, Les 'jeunes filles nubiles = inkiimi, d’une méme
localité, lorsqu’elles.sont du méme rang social, forment
une veritable association, dont le but ‘est de solenniser
les mariages de leurs compagnes. Les parents ne peuvent
s'opposer™a ce que leur fille soit convoquée et s’en aille
prendre part aux ceérémonies nuptiales. Celle qui man-
querait & ce devoir S’en repentirait au jour de son propre
mariage : aucune jeune fille de la localité ne_ viendrait
I'escorter. Ce serait la pire des hontes, car le fait montre-
rait ainsi publiquement (iu_e la jeune fille est d’un carac-
tere peu sociable, n'ayant jamais réussi a vivre en amitié
avec les jeunes filles'de son age, comme le demande la
coutume” (chap. VI, n° 2).

45. D’autre part, les jeunes filles sont renseignées, en
ce qui concerne le comf)ortement vis-a-vis du mari, par
leurs compatgnes nouvellement mariées. Une jeune femme
reste, en effet, en contact avec ses compagnes d’hier et



celles-ci recueillent une somme disparate d expériences
provenant de leurs ainges, sur la vie conjugale (%m les
attend. Bref, si la jeune fille est en principe entre les
mains de sa mere qui doit I’eduquer et I'initier a la tenue
Ju menage, les elements les plus déeterminants de cette
education dépendent surtout du groupe local de ses
compagnes, encore filles comme elle, ou déja mariges.

46. a) On comprendra facilement combien impor-
tante sera I'influence de ce groupe sur telle jeune fille, et
sur sa vie future en son propre menage, si elle a la chance
d’8tre mise en contact avec des filles et des jeunes mariées
serieuses, femmes fortes, soucieuses d’en faire une femme
heureuse ! Leur influence peut corriger ou ameéliorer
|’éducation initiale du fo>{_er,. Siau contraire, le groupe est
dominé par une mentalite. moins bonne, moralement
malfaisante, Ieducation initiale donnée au foyer sera
affectée en conséquence, suivant le tempérament de cha-
cune et le degré d’influences contraires qui s'exercent
sur elle de par ailleurs. Cest ici un réseau de facteurs
dont la complexite n’echappe a personne.

b& Si nous montons ensuite sur le plan du. foyer, ne
perdons pas de vue qu’apres le mariage de la jeune fille,
un époux éclairé peut influencer, éduquer sa femme et
réparer en quelque sorte les torts antérieurs, Tout comme
un rtna_rl sans expérience peut influencer sa femme en sens
contraire.

47. Notons_enfin, que la mere instruit soigneusement
sa fille des differentes coutumes et pratiques supersti-
tieuses, et de diverses formes de divination ! Ne
doit-elle pas veiller sur [a santé et le bien-étre de son mari
et de ses enfants, en les enveloppant d’une sollicitude
quiils ne sont pas a méme de saisir dans toute son am-
pleur ? L’homme ne songe aux consultations divinatoires
que de temps en temps: I’Ame masculine est d’une in-



souciance proverbiale ! Quand on s vante d’étre coura-
Peux, on n’est pas hanté par |a peur du danger ! Quant a
a femme, elle n'est pas sujette aux vantardises de ce
genre, lors méme qu’elle est'réellement courageuse. Elle
st toute amour pour son epoux et pour ses enfants : aussi
doit-glle agir en_conséquence dans un monde ou l'inter-
vention des esprits et la menace des forces supra-sensibles
guettent le sort des humains. La mere de foyer doit
veiller : c’est a elle que s’adresseront, avec succes d’ail-
leurs, les devins de toutes nuances, y compris les ﬂrIOtS_
et surtout les griottes, et particulierement si cefles-ci

sont passablemént agees !

48. . La jeune fille, grandissant aux cOtés de sa mére,
est ici initiée’non seulement par les discours, mais surtout
par cette méthode en quelque sorte démonstrative. Sa
mere |ui obtiendra de ces operateurs une série de char-
mes, aussi hien sous forme "de potion que d'amulettes,
de gestes symbaligues et de formules magiques destinés
tous a capter infailliblement le ceeur du jetine homme qui
viendra se fiancer 4 elle. Mais si la maman s’occupe ainsi
du sort de sa fille, elle ne s'oublie pas : elle se procure éga-
lement des filtres destinés 4 retenir pour elle selle
I'affection de son époux. Sa fille n’ignore pas ce secret,
Pmsqu,’elle doit_aussi savoir s’n servir a son tour,
orsqu’elle aura fonde son foyer. De cet ensemble résulte
un complexe de crédulité extréme concernant le monde
supra-sensible davantage chez la femme (que chez
I’'homme. 1l n’est pas rare d’entendre dire : «En fait de
croyances et de pratiques religieuses et magiques, les
homes ne savent que des Dbribes apprise de leurs
femmes. Celles-ci, etant jeunes filles, consacraient le
meilleur de leur temps a s’y former aupres de leur mere,
en fonction de leur futur mariage. N'est-ce pas a |a femme
qu'incombe le devoir d’&tre |3 providence du foyer sur
tous les plans ?»



B. Le jeune garcon au foyer :le passé revit dans I'intimité.

49, Arrivons-en_maintenant 4 |’*&ducation du garcon.
Chez les Hamites, il existe une série de vocables destings
a designer I’age du ?ar(;_on. Ces vocables cependant, quoi-
que provenant de [a vie pastorale, ont une valeur plus
étendue et peuvent étre employes méme dans le cas de
n’importe quel enfant. Entre "1 et 3 ans, I'enfant est
incilke. — sevré, Entre 4 et 6 ans, il est ay stade :
(kdlikira abandi m{ nydna — qui accompagne les autres
(enfants) a la garde des genisses. De 7'a 9 ans, il est
umwana (iragira inyana = enfant qui garde les genisses.
De 10a 14ans, il est : Gmwéna wililiza = enfant qui peut
garder les vaches (toute la journge).

50. Dés que I’enfant a I'age de raison, sa maman s’en
occupe vraiment, mais sous un autre angle (iue pour la
jeune_fille. Examinez par exemple comment elle lui donne
du lait ou de la nourriture ; elle le soumet a tant de cére-
monies en cours dans la sociéte de son cercle social. Si
I'enfant agit autrement, la maman ne laisse pas passer
la chose ; elle racontera egalement des histoires, des inci-
dents desagréables dont Untel a été la victime, parce
quil avajt agi de telle maniére dans la société ; parce
qu’il avait avance inconsidérément telle parole. C'est une
somme d'imponderables en soi, mais qui donnent a
'enfant une initiation progressive et sans effort a I'appre-
tiation de la vie, a I'ideal social de son cercle, de son
milieu naturel. [l arrivera une époque ou I’enfant prendra
contact avec le monde extérieur, et il sg trouvera dans un
milieu connu, dans une societé dont il saisit et execute
parfaitement le jeu général. Tout cela est I'euvre initiale
de sa mere.

51. Il existe également un autre asi)ect de I'ducation,
surtout en milieu hamite. Lorsque I'enfant a fait une



Fromen_ade, et qu'il rentre au foyer, sa mere lui demande
a relation complete de sa randonnee, tout ce qu’il a pu
observer, les personnes qu’il a rencontrées, les paroles qui
lui furent adressées. Des que I'enfant a terminé son
rapport, alors sa mere le felicite, |'embrasse et lui
donne, en quise de récompense, certaines douceurs que
I’enfant aime. Les fois suivantes |'enfant fera davantage
attention et s’habituera ainsi a observer, a coordonner
tout ce quiil voit, afin d'en donner un rapport plus
logiquement dispose. 11 arrive e?al_ement quil'y ait con-
cours, en ce domaine, entre plusieurs enfants, ce qui
attise leur émulation.

52. 1l en va de méme, lorsque le foyer a pu héberger
un troubadour ou un conteur quelconque. On écoute hien
les declamations, et le lendemain, soir. les enfants sont
invites a reconstituer les récits. Ici, evidemment, le role
est présidg par le pére des enfants, car les bardes ne sont
pas invites Par la mere_de foyer. L'enfant qui a reussi
mieux que les autres a reconstituer le récit, recoit les
felicitations de son pére, qui l'invitera a boire quelques
gorgées asa Frop\re gourdette. Quant aux enfants quin’ont
Das_reussi, le pere”leur adresse un dedaigneux «espece
d’idiots » Soyez bien sir que si la fois Suivante passe
encore un barde, tous les enfants seront tres attentifs et
reclameront eux-mémes, de leurs parents, la faveur de
répéter ce qui a été raconte.

. 53. Notons une autre matiére d’ducation qui a son
importance dans la mentalité de |’enfant devenu adulte :
les traditions familiales. En général, chaque Rwandais,
quel que soit son milieu, coninait sa génealogie, celui-Cl
moins, celui-1a plus, On y ajoutera en plus, dans certains
cercles de la societe, I'histoire de sa famille. Son pere et
ses_oncles, durant des entretiens intimes, répétent ce
qu'ils ont appris de leurs parents, au sujet de la vie anté-



rieure du groupe. Sous tel régne, leur ancétre fut ami de
tel autre\personna?e, ascendant de tel groupe donné ; ils
se donnerent_mutuellement. des vaches et furent des
alliés fideles. D’ou une tradition amicale = ubuzre, qui a
persisté chez leurs descendants. Si l'un des membres
de ce groupe est en difficulté, notre famille doit le secou-
r|rJt |ui” préter son concours, sous quelque forme que ce
Soit.

b4. a) Par contre, sous tel regne, notre parent Untel
a demande une épouse a X, ancetre de tel groupement ;
mais |’8pouse lui fut refusee : elle fut donnée a Y, et fut
la mere de telle famille, A cause de cet acte marque de
malveillance, d’inimitié caractérisée, entre les descen-
dants de X et nous, il existe une tradition d’attitude ina-
micale = ubwehe. Lorsque se présente |‘occasion de leur
nuire, notre groupe n man% e pas. Cest ainsi que I’un
de nos grands oncles Untel, fit perdre a I'un des petits-fils
de X, un proces retentissant ou sombra sa fortune hovine.
Le pauvre homme avait accepté notre parent comme
témoin, parce qu’il ignorait lui, que son ancétre refusa
une épouse & notre famille ; mais nous ne pouvons pas,
nous autres, oublier cg fait.. )

b Lorsque nous étions jeunes, et que nous flimes en-
roles dans telle compagnie de la Cour, nous y rencon-
trdmes des jeunes gens, de la descendance de”X ; nous
n’entretenions pas avec eux des relations d’amitie.

.55, En ce moment, I'enfant qui écoute toutes e
histoires, enregistre a son insu_la matiere de_son futur
comportement vis-a-vis de certains groupes sociaux, selon
qu'ils lui furent décrits comme ayant une tradition ami-
cale = ubuzére, ou une tradition inamicale = ubwéhe.
Il a retenu ces faits du passé : lorsqu'il s"agira de se fian-
cer a une fille (chaﬂ._ V, n° 16), le discours rituel des mi-
sango retracera Ces histoires de tradition amicale. Si par



contre le groupe aux rapports de tradition inamicale
vient un jour lui demander une epouse_t(parce qu'il
n’existait pas chez ce groupe les mémes motifs de retenir
I’ancien refus), alors notre homme savourera le plaisir
de leur payerenfin le refus jadis essuyé par son ancétre.
Il leur refusera lui aussi une épouse désignée par les
oracles divinatoires, dans I'intention d’influéncer en mal
I’avgmr du jeune homme qui prétendait devenir son
gendre,

56. Tel homme tombe-t-il dans le malheur, dépossédé
Par ses supérieurs (chap. X1, n° 46 sg.), ou bien son
roupeau ayant eté foudroyé ? Non seulement ses pa-
rents et amils avoues rivaliseront de glenerosne pour re-
constituer son cheptel, mais _encore les ?ens,au,xquels
il ne songeait pas, de tradition amicale I'inviteront
d’eux-meénies : «Comment, cher ami ! tu as eu ce mal-
heur, et tu n’as pas pense a venir me demander ma quote-
part de reconstitution du cheptel Perdu ? Lorsque tu
viendras toi-méme m’en parler, je te donnerai une geé-
nisse. Mais en attendant, prends donc celle-ci | Ce nBst
pas a foi que je la donne, mais a ton arriere-grand-pere
qui a fait @ mon arriere-grand-pere le don d’ung tres belle
vache a,ores une peste ovine qui avait complétement
détruit [a fortune de mon ancétre. Tu n'y pensais sans
doute pas, mais nous ne I'oublions pas, nous autres !»
(chap. X1, n° 52 sq.).

57. Un autre aspect de cette influence qui sinfiltre
dans, I'esprit réceptif de I’enfant, est la préparation des
proces. Pour quelgu'u,n qui n'a jamais vecu_dans les
milieux que nous aecrivons, la souplesse des Rwandais
dans la discussion, et surtout dans les proces, restera
inexplicable. Il'y avait une série d’exercices. pratiques
du moins chez certains groupes. I se faisait ainsi que tel
individu devenait un specialiste, parce que, tres fort en



la connaissance des lois, il avait excellé dans la tactique
et le maniement d’une dialectique eblouissante, a force
de s’y exercer.

58. Il y avait des proces vrais dont on préparait les
plaidoiries en commun ; mais il y avait egalement des
proces fictifs, que 1on |ma?|na|t pour $’exgrcer a argu-
menter. Ef leS enfants elaient invites a y assister.
Lorsqu’ils étaient assez initiés, ils pouvaient méme assu-
mer le role de_plaideurs, de juges ou d’assesseurs. Le cas
était tres clair_pour tous e_s\})a_rtlmpants a la joute .
«Toi X, tu as 30 vaches. Moi Y, je te prends 14 vaches,
affirmant (1u_e je te les ai données par contrat de servage.
Si Je.t'en laisse les 16 autres, cest parce que tu les as
acquises par d’autres voies ; ceci n’est qu'un prétexte
pour feindre devant les JUPeS I'objectivite de mon action.
é\/lallntenant, tu peux porter plainte et nous allons plai-

eri»

59. Dans ces joutes, I'enfant s'exerce doublement ;
d’abord au ?ant de vue judiciaire, et ensuite au point
de vue de I'¢tloguence, du raisonnement. Telle parole
prononcée inconsidérément, donne lieu a des analr,ses
?m acculent I'imprudent parleur a rester muet. Et I'en-
ant qui y assiste s’initie a cette att|tude,,?enerale de
prudence dans les paroles, qui deconcerte I'8tranger non
Initié a cette mentalité, Lorsqu’on va parler, en certaines
circonstances, il faut étre absolument sir que sa parole
est absolue en elle-méme et ne peut donner ?nse aun
enchainement ultérieur. Ou bien si_cette parole est sus-
ceptible de s'enchainer a d’autres idees, celui qui parle
doit avoir prevu_ une équivoque ou une direction indiffe-
rente a donner a ses Faroles, de sorte qu’il aura toujours
une échappatoire valable.

60. a) Tous ces exercices, toutes ces influences di-



verses s'opérant dans le milieu ou I’enfant prend cons-
cience, de Sa vie commencante, constituent un complexe
inextricable de ferments, dont est fagonné la vie psy-
chique qui se précise en lui, Cet ensemble explique égale-
ment la’ psychologie familiale (je ne dis pas du foyer).
Chaque famille ( mulyan?o) ason comportement parti-
culier, tres caracterise et connu de tout le monde
(chap. X1, n° 34).

b) «Vous étes lie @ un Untel, membre de telle fa-
mille ?»vous demandera-t-on : «Eh bien, attendez-vous a
ceci et a cela dans telle circonstance de vos relations !»

¢) «Untel va plaider ? Oh ! cela va de soi ! Dans la
famille, c’est devant les tribunaux que se déroule la vie
normale de leur monde ! Lorsqu'ils ne plaident pas, ils en
deviennent malades !» _

~d) «Vous étes ami de X, ennemi mortel de son cou-
sin Y ? Un bon conseil : ne prenez pas_parti pour votre
ami X. Dans_leur famille, pareils conflits sont des inci-
dents de la vie courante. Mais gare a vous, si vous manj-
festez une attitude quelconque_ d’hostilite a Iégard de
I’un des adversaires ! Ils oublient immédiatemént leur
propre conflit, comme par enchantement, et ils se liguent
contre vous !»

61. Toutes ces constatations sont en général exactes :
le groupe [ers dans son ensemble a ete fort bien observe
Par e public : il doit y avoir ainsi, a la base de Iaducation
amiliale, des élements communs de tradition, gw_fa-
connent la mentalité de toute la famille. Tel individu,
pris & part, peut constituer apparemment une exception,
a cause des influences exterieures auxquelles il a été
soumis, mais si vous le replacez au sein de son groupe,
VOUS constatez justement que |'exception, souvent par-
tiellement telle, ne fait que confirmer la regle.

62. Ajoutons ici une exception qui peut se produire



dans cette éducation. Il Feut arriver que le role de la mere
soit preponderant dans I'influence exercee sur les enfants.
En ce cas, I'enfant ?ran_dlra et se confirmera dans la
mentalité propre a la Tamille de sa mere. Le fait de con-
tracter le comportement de la famille maternelle, se_dit
ubukurura-mwéko. Du verbe gukurura = trainer derriere
soi ; et du substantif umweko = ceinture féminine (ser-
vant a serrer autour des reins le vétement des femmes
mariges). Le mot composé : ubukurura-mwéko a le sens
général"de qualites ou defauts (im se sont accroches a la
%elnture de la mere, lorsqu'elle sen allait fonder son
Oyer.

63. a) Préponderante ou non, I'apport de la famille
maternelle modifie réellement et méme fatalement la
mentalite familiale de chague groupe. Le rdle de la mere,
qui pose les fondements de la vie sociale de son enfant,
ne se limite pas simplement a |'8ducation culturelle, au
comportement propre a tel cercle donné dont releve le
foyer. La femme arrive avec son propre complexe de
mentalite, constituant sa vie psychique, et ¢'est par ce
complexe qu’slle influence son enfant. Toutefois. si I'in-
fluence de [a mere n’est pas trop prononcée dans les com-
portements de I’'enfant devenu grand, on ne parlera pas
de ubukurura-mwéko. _ _

bz Ce terme et la relité qu’il exprime, quoigue com-
?or ant une nuance p?oratlv,e peuvent parfois consti-
uer la meilleure issue dans |’éducation de |’enfant. Loin
d’en rougir, il en sera fier si I’apport de sa famille mater-
nelle s’eSt affirmé en qualités.

.64, Tout ce qui vient d’&tre dit se rapporte, en prin-
cipe, & tous les enfants, a quelques races et a quelque
miliey 8U’I|S appartiennent. Toutefois, chaque milieu,
au sein de chaque race, eduque ses enfants d’une maniere

proportionnée a ses ideaux et a ses moyens, dans le cadre



de son cercle social déterminé. Ces éléments d’éducation,
quoique applicables 4 tous, seront tantdt plus pousses,
tantdt moins_ accentués, au stade qui nous occupe,, Sui-
vant |a situation sociale reelle de chaque foyer, considre
dans |'apport traditionnel de la famille, aussi bien du pere
que de 1a mere. L’apport_traditionnel est plus determi-
nant que la situation sociale du foyer, cela est évident.
Ainsi ‘un nouveau riche, sera pour lui-méme une
espece d’anomalie, si sa position actuelle n'est pas
encadrée par_un ensemble d’eléments positifs et d’gle-
ments aussi imponderables, qui lui permettent de s’in-
tegrer dans des cercles sociaux lui convenant, et d’edu-
quer ses enfants dans le cadre de sa nouvelle situation.



CHAPITRE XI
LA VIE DU FOYER DANS SON MILIEU SOCIAL

1. Nous venons, de décrire la vie du foyer, en fonction
de I'education initiale des enfants. On comprendra facile-
ment que c’est ici le méme chapitre qui continue sous un
autre titre. Tout d’abord, I'éducation du gargon n’est pas
quinitiale : elle doit se continuer dans un autre cadre
plus vaste et é)lus_comrollque que nous allons essayer de
concrétiser. Ensuite, le chapitre IX, en décrivant le
renforcement socio-familial & tous les échelons, n’a pas
touché au foyer. Or il se fait que linstitytion qui
renforce le foyer est la méme que nous allons voir
achever I'education du jeune homme, et constituer méme
I'un des elements les plus deéterminants en education
rwandaise.

|.Le contrat de servage. — Le servage terrien.

2. Cette institution du Rwanda mérite d8tre soigneu-
sement decrite, car elle constitue un fait social de prémier
ordre. La publication d’une monographie anterieure aura
pu servir a démontrer que ce contrat de servage n ‘etait
certes pas la seule organisation en ce domainé. Si bien
des auteurs ont parle”de cette institution, nous devons
reconnaitre que leur jugement était fatalement fausse
par, I'ignorance des organisations. politiques de I’armée
sociale™ et de I’armée “bovine qui contrebalancaient le

contrat de Servage.



.3, Dautre part, dans la monographie a_laquelle je
viens de faire allusion, je désignais cette institution sous
la dénomination de contrat de _s_erva%e pastoral. On re-
marquera que j’ai abandonné ici le terme «pastoral».
Le motif en est’que, en tachant de systématiser les don-
nees, je me suis apercu d’un fait nouveau : a coté du
confrat de servage pastoral, il existe le contrat de servage
terrien. D'ou il "résulte que la dénomination genérigue
doit étre : contrat de servage, tandjs que les termes de
pastoral et terrien indiquerdnt la determination specifi-
(Jue.

4. Dans la zone ou est en vigueur le systeme dit
Ubukdnde = defrichage de la forét, nous™ avons vu
(chap. VIIL, n® 7), que le rojtelet accorde des lopins de
terre cultives oy cultivables, a des solliciteurs étrangers a
|a famille dont il est le patriarche. Nous avons égalément
VU Que ses subordonnes parents, peuvent installer des
etrangers sur leur propriéte du Bukonge (ibid., n° 8), et s
constituer ainsi une main-d’eeuvre sire et P_ermanente.
Ces solliciteurs investis de lopins de terre cultivables sont
appeles Abarétwa, ay singulier Umarétwa. Entre les des-
cendants de ce dernier €t ceux de son maitre s%etablit
ainsi un systeme de relations hiérarchiques, qui Peuvent
se perpétuer, de %eneratlgnA en generation. 1l n'y g,
pour le descendant du Mirétwa, qulun seul moyen de
devenir lu-méme propriétaire Mukonde ; ¢’est” qu’un
défricheur, au lieu” d’abandonner sa propriéte, la lui
vende, puisque la propriéte Ubukonde garde tous ses pri-
vileges, aussi longtemps que le défrichetr ne I'a pas aban-
donnée.. Son successeur, diment investi avant le départ
du défricheur, acquiert lui-méme la condition de defri-
cheur (chap. VIII, n°12, a). Voila, en résume, le contrat
de servage terrien.



[I. Le contrat de servage pastoral: Ubuhéke.

5. Abordons maintenant le contrat de servage pastoral.
Comme pour le Mirétwa, le contrat ici est un ngagement
volontaire, par lequel une personne, appelée umukéza,
au pluriel abakéza, vient se recommander a une. autre
personne d’un [ang social plus éleve. Mais au lieu de
solliciter un lopin de terre, le mukéza veut obtenir I'in-
vestiture de quelques tétes de gros hétail.

6. Le cérémonial exige que personne ne vienne Se re-
commander [ui-méme a'son futur maitre. Pour les mettre
en contact :_Pusohoza: recommander, littéralement :
faire arriver, if faut qu’'un homme deja conny du futur
maitre, 1’un de ses serviteurs ou non, intervienne. Cet
intermediaire qui ?resentera le mukéza, s'appelle umu-
sohdza = entremefteur. Le cérémonial de présentation
est assez simple : I'entremetteur P,rend\ le futur maitre a
part, lui annonce qu’il a un protége a lui présenter. I
appelle le futur serviteur et le presente : «Le voici, dit-il ;
puisque son ceeur |a tourné vers vous et qu’il vous a si
estimé qu'il a décide de se recommander_a vous, vous
ne manquerez pas de lui payer cette confiance en com-
bil]ant_ SeS VEBUX . Uzémukizc : fasse le ciel que vous I'enri-
chissiez !

1. Cette cérémonie achevée, le nouveau Frotégé e-
vient umukeéza effectif : un serviteur-postulant. 1l peut se
faire qu'il soit presente, s'étant accompagné d une cruche
de hoisson_ choisie, Il peut se faire également que cette
offrande vienne ultérieurement et meme se répete, du-
rant le temps ou il est en observation. Car le maitre com-
mencera par éprouver son postulant, pour voir le genre
de services qu’il pourra rendre. Sl s aglt d’un homme a
I'esprit alerte, de bonne mémoire et de bonne logique,



il sera un précieux messager. Sl s'agit d’'un, Muhiitu
fruste, tres devoue certes, mais peu initie aux finesses de
certains milieux ou évolue la vie de son maitre, on peut
en faire un domestique, ou attendre de lui certaines
?restatlons manuelles. Si le recommande est encore en-
ant, ou un #_eune homme._d agreable aspect, son maitre
peut lui confier le sachet a tabac = uruhago, au pluriel
Imhago et sa pipe = inkond y itbi, au pluriel inkond
7'itabi, litteralement : marmite a tabac.

8. Le postulant était umukéza le premier jour et durant
peut-étre la semaine suivante. Mais cette denomination
Ui soull(]me |a récente présentation, sera vite delaissée.
es que Tentourage du majtre est dejla habitue au nou-
veau venu, et qu'il s'agit d’un postulant serieux, il est
appelé umuhange, au pluriel abahdngc — serviteur non
encore investi. Ce mot se rattache au’ verbe guhangéza,
qui signifie : étre en attente d’aller se désaltérer, en par-
lant des vaches.

_9. Le postulant devient umugdragu, au P_Iu,rlel abaga-
ragu, des que son maitre = “shébuja %ltteralement:
son pere-de-service) lui a octroyé une vache. Cette pre-
miére vache obtenle est appglee inkd yigiti, au plu-
riel ink& z'ibili. La signification étymologique en est :
vache du bois ; peut-Etre par alluSion a’telle branche
verte de certains arbres ou arbustes dont sont munis
les investis, pour conduire leur fief bovin chez eux.

10. Les circonstances de Iinvestiture sont trés sim-
ples e chef de foyer en a conféré d’abord avec sa femme ;
lls ont décide de consacrer le contrat par l'octroi d’une
vache, car le postulant donne pleine satisfaction. A un
moment donne, des, Serviteurs arrivent avec une vache
qu’on leur a ordonné d"amener. Le chef de foyer est assis
sur son siege dans I'entrée de sa maison ; Ies serviteurs



Bré_sents se_tiennent dans la cour précédant la case,
uis le maitre appelle le postulant par son nom et lui
dit : «Voila [a vache que je vous donne !»

11. a) Immédiatement tous, les assistants se levent,
arrachent des feuilles et brindilles de ficus poussant le
long de la palissade, et viennent les deposer sur les pieds
du maitre, en declamant des odes guerrieres. Ils expri-
ment ainsi les remerciements au nom de leur collégue
investi (chap. V, n° 19). Ce dernier a lui-méme accomipli
le geste, en déposant, aux pieds de son maitre, quelques
feullles que I'un de ses_collegues lui a données, _

b) Lenouvel investi profitera du premier instant libre
pour se g}l_lsser délicatement aupres de la femme de son
maitre, afin de la remercier. | sait, en effet, que sans elle,
le majtre n’aurait rien decide. Notons, en effet, que les
Postulants epuisent tous leurs efforts au service de la
emme, sachant qu'elle fera décider I'investiture plus

A

srement, et plus rapidement.

.12. a) De cette premigre vache obtenug, le bénéfi-
ciaire doit faire_cadeau a sa mere: au titre de inka
;r’umugongo_: littéralement : la vache du dos, parce que
es Rwandaises portent leurs beébés au dos. Le bénefi-
ciaire doit rentrer chez lui, pour giicyira uminyafu;
du verbe giicyira = faire entrer ; et du substantif umd-
nyafu = brariche fraichement coupee, oy tige d'un ar-
buste quelcon%ue' par allusion au céremonial auquel
nous avons fait allusion (n° 9) suivant Ietl_uel la vache
etajt acheminge vers I’habitation de I'investi. La signifi-
cation réelle du mot, évidemment, n’a pas d’autre Sous-
entendu que Je fief bovin ohtenu. o

b). Une fois la vache arrivée chez le bénéficiaire, ce
dernier, s’l est marié, accomplit I'acte conjugal dit
kwékiraumiinyéfu = agreer I'obtention du bénéfice bovin.

Sl n’est pas marie, ses parents accomplissent cet acte.



13. a) Un second bénéfice, par opposition & inka
yﬁgm se dit guheta — investir une seconde fois.

) Toutefois, les bénéfices isolés peuvent étre collecti-
vement. désignes par la dénomination inka z’ibiti,_par
opposition au benefice massif de tout un troupeau. Dans
ce dernier cas, on dira que le bengficiaire yaréméwe —
on a créé en sa faveur. Ces dernieres distinctions ont
cours en milieux a’armees hovines (9.

[11. Les intéréts socio-familiaux dans le cadre de ce contrat.

14, Nous ne devons pas ici nous arréter a_|'aspect
economique de ce contrat, vu le sujet dont traite cette
mono?rap_h_le. Nous n’en soulignerons que le seul aspect
socio-Tamilial, 11 est évident quun serviteur = umuga-
ragu ;I’engage_ P,ar contrat de servaqe), Intéressera, “de
deux fagons différentes, le patron qui 1investit. Si le ser-
viteur est un Muhiitu, Ses services repondent aux besoins
economiques de son maitre, Tandis que si le serviteur
est un Mutitsi, il sera un instrument d'influence, dans
le domaine social et politique.

15. Un Hamite qui se recommande a un autre plus
fort, en effet, ne vient pas mettre sa simple personne au
service de son maitre. Il a lui aussi tres souvent ses
propres Bagaragu. En tous les cas, il traine derriere lui
un réseau W’alliances aux visées d’ordre politique. Tel
groupe donné de Batiitsi, nous I'avons exposé brievement
plus haut (chap. X, n° 24), s'enchaine a Une ramification
Flus ou moins puissante "d’allies, ayant comme but de
eur assqciation, leur renforcement” réciproque dans Ia
vie politique !

16. a) Que recherche le Muhiitu qui vient se recom-

(8) A. Kagame, Le Code des inst. polit., art. 227 sq., pp. 88-91.



mander en contrat de servage pastoral ? Il veut certes
obtenir quelques tétes de gros betail ; mais il y a encore
plus ; il vient se chercher'un patron, dont la'nature se
definit par la signification du nom qui le designe :

Premiere personne : déatd-hiija = mon-pére-de-service
(et_notre-pere-de-service). ‘ _

Deuxiéme personne : 'sho-buja — ton-pére-de-service
(et votre-pere-e-service). ‘ _

Troisieme personne.. 'shé-buja = son-pere-de-service
(et leur-pere-de-service).

_b) 1l faut noter que si le terme umugdrdgu traduit
bien : lié par contrat de servage, I'oppose ne peut pas étre
shébuja; cette forme n'est vraie qu’a la troisieme per-
sonne.Jene peux pas dire : mon ‘shébuja, ni ton ‘shébuja.
Nous nous retrouvons. en face du méme terme avec sa
nuance tout a fait particuliere (chap. 1V, n® 43 sq.).

17, En se recommandant 4 son maitre, le mugdrégu
sait_bien qu’on attendra de lui n’importe quel service. Il
devient I’'homme a tout faire, au service de ce foyer dont
il a obtenu le hovidé désire. Mais en compensation, il
attend le soutien, en domaines varies, de la part de son
maitre. En ?Ius de 1a vache obtenue, on ne saurait deter-
miner exactement les subsides accordes sous forme de
vivres, de vetements, de houes, au fur et a mesure que le
serviteur en aura besoin. 1 appréciera la bienfaisante
influence du contrat intervenu, surtout en cas de mal-
heurs dans son foyer :on ne peut s’imaginer ce qu’était
un serviteur fidele, devenu comme un membre du foyer.

18. a) Quant a la protection que le mugdragu pouvait
attendré du ’shébuja, il faut noter quil’y avait egale-
ment le chef d’armée (chaB. X, n° 48 qui’avait a fonc-
tion de prote?er ses sunalternes. Or n’importe quel
mugdrégu que I'on puisse simaginer, était, en plus de son



contrat, un subalterne de guelque chef d’armée (. Il en
resulte donc que si le. maitre en contrat de serv_a?e pou-
vait protéger son serviteur, il n’était ni le seul, ni e prin-
cipal & s’acquitter dece devoir. N
b)) Cles pour%u0|_|l importe de relever ici I'usage que
bien des auteurs ont fait de I'axiome : imbwd ntitinyi-
rwa imikéka, itinyirwa shébuja = le chien n’est pas re-
douté pour ses crocs, mais il I'est a cause de son maitre, —
Nous devons rappeler que la suT;nlflcatlon réelle du pro-
verbe ne coincide pas exactement avec I'application qu’on
a voulu lui imposer. L
Le contenu formel de ce proverbe embrasse cette vérité
universelle : Qui sattaque a un. subalterne, provoque
ainsi son superieur ! — Cette verité est applicable aussi
bien au maitre d’un chien, qu’ay chef d’armée ; au maitre
en contrat de serva?e qu’au pere qui defend sa femme
ou son enfant. |1 est de plus applicable a n’importe quel
cas analogue, méme en dehors de la culture rwandaise.
On ne peut donc en limiter I"application a la seule institu-
tion de contrat en servage, sans en fausser en quelque
sorte le sens véritable. Cet axiome se complete par un
autre dont l'application est identique : Ukdbise imbw4
aba dshdkd shébuja = qui frappe un chien, provoque
ainsi son maitre.

19, Que recherche un Hamite qui vient se recomman-
der en contrat de servage ? On se tromperait, en croyant
(ue quiconque vient s& recommander a un plus fort %Je
|ui, le fait nécessairement pour obtenir des vaches. Un
Hamite possedant des centaines de vaches va Flacer quel-
gues-uns de ses enfants aupres de chefs, socialement plus
elevés. Il est evident quil ne recherche pas tant les
vaches, ni méme la Protectlon_ dont nous venons de
parler. En fait de protecteurs, il ne peut en manquer :

(°3) Ibid., art. 13, b p. 21 ; et subsidiairement : art. 71-72, p. 38.



riche en bovides, il est certainement connu et personne
ne se permettrait de l'attaquer inconsidérément.

20. Mais ce qu'il a en vug, c’est surtout mettre dans
I’embarras ses propres. supérieurs, et parer a tout danger
de destitution prejudiciable. Puisqu’il a beaucoup “de
vaches, il a beaucoup d’envieux ; beaucoup de_gens
seraient heureux de s'emparer de ses depouilles. Or un
accident de ce genre est si vite arrive dans le Rwanda
ancien, lorsqune cll%ue, puissante s'est mise en téte
d’en trouver ou d’en fanriquer. Une délation savamment
concertée crée un desaccord grave entre I'intéressg et tel
supérieur dont dépendent les bovides. Si le supérieur est
unique, la saisie est compléte : aucuné vache ne sera
e)ﬁgeptee, puisque toutes relévent de cette unique auto-
rite.

21. Or.il en va autrement, si l'intéressé sest recom-
mande lui-méme, ou a placé ses enfants, aupres de plu-
sieurs maitres. Des que I'un d’eux entre en conflit avec lui
et prétend reprendre ses vaches, immediatement le subor-
donné convoque Ses autres maitres pour l'assister et

sauvegarder la partie du gros bétail qu’il a recu d’eux.

22. Prenons en exemple le nommé NGABQ ; il a 30
vaches, parmi_lesquelles 12 sont de la categorie appelee
vaches du Roi; c'est-a-dire propriete = personnelle,
dont il ne peut étre dépossede que dans quelques cas
determines, tres rares. Le reste de ses bovides, a savoir 18,
ont eté obtenus du chef X. Or ce chef est entré en conflit
avec NGABO : étant donne que ce dernier possedait
déja d’autres vaches, le chef X ne peut_gas agir a sa
?mse 1l doit porter I'affaire devant le tribunal comﬁe-
ent. Mais NGABO qui_ne veut pas nier, alerte son cnef
d’armee, nomme Y. Celui-ci_ doit assister au proces.
NGABO Ia informé du fait que les vaches du Roi,



placées sous la direction de I'armée sont 23 ; de la sorte,
son maitre en contrat de servage, qui devalt_regrendre
18 vaches, sera peut-étre content d'en recevoir 7 seule-
ment. Le chef d'armee affirme que les vaches de son
ressort sont 23, et NGABO e reconnait. Il ne sera pas
difficile de trouver un témoin bien instruit (voir chap.
X, n° 44-46), qui confirmera la chose.

:23. Ce partage de vaches en deux catégories, cellgs
dites du Roi et Celles obtenues par voie du Buhake, se dit
gucisha igikingtsho hagati ; du verbe giicisha = faire
E,ass_er; puis du substantif |g|k|nP|sho, au pluriel ibi-
ingisho = pot en bois dans [equel on trempe le kaolin
servant a oindre les tétines des vaches apres la traite
matinale, pour les; prote%er contre, les mouches ; enfin
de I"adverbe hagati = entre au milieu. —_ Faire passer
au milieu le pot™a kaolin = mettre d’un cote la Fart du
roi (proPrlete inaliénable), et d’un autre cote la part
revenant au maitre en servage pastoral.

24, Comme on le voit donc, en ce cas, le chef d’armée
a éte_complice : NGABO a cache des vaches sous son
autorité. Mais I'inverse serait également vrai ! Supposons
que NGABO se soit rendu coupable de certaines fautes
politiques, par exemF_Ie, s'il a refusé de prendre part a la
prestation de la palissade royale, ou de répondre a la
mabilisation. En ce cas, la part de ses vaches dites du roi
doit tre saisie. 1l en detient 12 sur 30. Que va-t-il faire ?
|| va alerter son maitre en servaPe pastoral, le nomme X.
Il lui suggerera que le cheptel de son ressort totalise
25 vaches, au lieu de 18. Le partage etant fait, NGABO
$st {lbelre de son chef d’armée, Que par surcroit, il a
rustré !

25. Pensez-vous que, cette opération terminée, NGA-
BO va rester dans la situation aussi simplifiée ? Pas du



tout : il serait alors en danger. Il cherchera le moyen de se
recommander discretement a un autre grand personnage,
envue de semenager toujours une échappatoire, un moyen
de cacher ses vaches et de les protéger contre une sdisie
totale. Voila le point central que cherche, en %eneral, le
Hamite gm a 1’air de solliciter une protection Jontiln’a
pas grand besoin.

IV. L’éducation complétée dans le cadre de ce contrat.

A. Chez le simple patron de servage.

26. Considérons maintenant le rle de cette institution
dans 1’éducation complementaire a laquelle elle donne
lieu. Et precisons que tout individy aspirant a étre quel-
qu’un dans la societé, et par consequent a étre proprie-
taire vacher, se constitue, des son enfance, umugaragu
de quelqu’un (3. Clest dire qbu’en pratique, la majorité
des Rwandais s’engageait de bonne heure dans les liens

de ce contrat.

27. Voici donc le jeune garcon, &gé au moins de 10 ans,
qui est recommande a son futur maitre. La pIu_Part du
temps, il est placé aupres du maitre de son pere ; il ne fait
donc que remplacer ce dernier, qui en profite pour vaquer
librement a ses affaires. Ainsi I’enfant, tout en sejournant
pour son propre compte, aupres de son maitre, sauve-
garde en méme _temPs les interéts de son foyer. En ce
nouveau milieu, il est obligé de s'adapter a ses nouyeaux
camarades et de composer avec les autres serviteurs,
méme parfois_plus dgé que son pere. Or ces circonstances
ne sont pas indifferentes : il y a un comportement de

_(**) Cecj soitdit évidemment du vieux Rwanda que nous décrivons. La menta-
lite actuelle de mes compajnotes est aux antipodes de cette ancienng conception
de la vie. Chacun veut étre indépendant dans sa propriété individuelle.



regle, dans la société, vis-a-vis de personnes qu’on ren-
contre, suivant leur &ge. Et I'enfant qui n’a pas ete obligé
de mener la vie en ces milieux ne saura pas y évoluer
plus tard avec aisance et tact,

28. En plus de ces contacts. obliges, I'enfant doit
recevoir une occupation particuliere. “Sera-t-il affecte a
la garde des troupeaux ou au service domestique ?
Chaque fonction a certes ses avantages. La fonction ce-
pendant la plus profitable est enoncée par |’adage :
'Shobuja (gukiinda agushyira ku ruhago = Un patron
qui t’aime, ’asmgne son sachet a tabac. Il faut com-
prendre cette sentence qui a |air de ne suggérer rien de
Profo_nd. Le sachet a tabac_(uruhago), celd veut dire la
onction de porte-pipe, qui accompagnera_son patron
partout ou il se rendra. \/a-t-il visiter un ami ou un autre
personnage de son rang social ?. Le porte-pipe est son
compagnon inséparable.” Se rend-il aupres de son propre
patronou a la Cour ? Son porte-pipe Sattache réguliere-
ment a Ses pas.

29. Ce serviteur, auquel on ne fera attention que
lorsque son patron réclamera du tabac, observe tout,
ecoute tout ce qui se dit. 1 assiste ainsi au deroulement
de la vie sociale, propre au cercle de son maitre. La for-
mation qu’il sassimile éclatera de temps en temps,
Ior_sque les gens de la haute socigté discuferont certains
sujets en sa presence. Une réflexion tres juste, un beau
mot decoché au hon moment, une replique judlc,leuse,ou
tres fine attireront |‘attention des témoins étonnes !
Comment est-ce possible ! diront-ils ; n’aurais-tu pas,
par hasard, avalé Personne d’autre qui, de ton interieur,
s’exprimerait par ta langue ?

~30. On dira de pareils éduqués : yegamiye inziigi =
il s’est appuyé contre les cloisons ! —La formule est une



locution technique, dont on se sert dans les circonstances
narrées. Les cloisons dont il s’agit sont celles appelées
justement inziigi, au singulier uriigi, dont la  ran-
gée, dans la case, coupe la vue en face de I'entrée. Les
Serviteurs sont assis dans [a partie accessible au public,
entre cette ran%ee et |’entrée. Tandis que leurs maitres
causent de I'autre cote des cloisons, dans la piece plus
intime. Les serviteurs assis et appuyés contre les cloisons,
s'instruisent sans en avoir I'air, en écoutant parler leurs
patrons, a l’instar de professeurs, D'ou la formule : Il
s'est appuye contre.les cloisons ! Cest ainsi une methode
d’education explicitement reconnue et dont les effets
sur I’ensemble de la société sont incalculables.

31, Revenons a I’ada% . Un patron qui t’aime,
t’assigne son sachet a tabac. Non seulement le porte-pipe
acquiert cette education, cette initiation a la vie sociale
en cours dans les cercles supérieurs, mais encore il entre
effectivement en contact avec un monde varie. Le sachet
a tabac est certes la propriété de son maitre, mais il
appartient pratiquement a tous ceux de ses amis, et aux
personnaqes dun rang plus éleve qui daigneront lui
marquer leur faveur en lui demandant du tabac. Et le
porte-pipe, auquel tout ce monde fait progressivement
attention, s’habitue et se familiarise avec ses person-
nages. Que demain quelque difficulte sur?|sse entre lui
et son patron, ou que ce dernier ne semble pas attentif
a satisfaire_toutes les ambitions du mugaragu ohserva-
teur, le voila bien arme Pou_r tenter sa_chance ailleurs,
[l n‘ira plus certainement faire sa cour a un patron égal
a celui qu'il vient de quitter; il montera plus hat :
il ira se recommander au patron de son ancien maitre
ou 4 quelque autre de rang plus élevé. 1l deviendra
ainsi le collégue de son ancien maitre. — Un patron qui
t'aime, t’assigne son sachet a tabac.



B. Chez le chef d’armée.

32. Nous venons d'analyser le cas dun serviteur
s’etant fait recommander en"vertu du seul contrat de ser-
vage. Arrivons-en maintenant au cas ou la recommanda-
tion s’effectue dans le cadre de I’armée sociale. Le _{eune
homme qui Se présente n’est plus un simple serviteur
c’est un Hamite, desting au service guerrier. Il est enrolé
dans une compagnie soit chez le chef d’armée, soit chez
le roi. 11 pourra recevoir inkd zbiti (n° 13, b) consacrant
le contrat engage, ou bien des vaches au titre de récom-

ense qui n'entrent pas en ligne de compte pour le

uhéke. Le nouveau milieu dans lequel I’enfant vient
s’integrer, les exercices auxquels il est soumis, la menta-
lite dont son esprit doit &tre imprégne, tout cet ensemble
a une influence profonde dans I"éducation du jeune hom-
me. Aussi reconnaitra-t-on, sans aucune difficulte, dans
les relations courantes, une personne qui aura été enrolée
dans une compagnie quelconque, et qui aura été soumise
a tous ces exercices. Parei] Individu a une maniere de
quger, un comportement genéral, marqué au coin d’une
ormation plus ordonnee, Plus poussee.

33, Or, un autre phénomene se manifeste, du fait de
I'enrGlement de ces jeunes, gens dans les compagnies
guerrieres. 1ls doivent y sejourner des |'age de 12 ans,
jusqua 30 ou 35 ans et plus. Mais le fait d"avoir eté en-
r0l¢" dans une compagnie appartenant a_telle armée
sociale, marque Je jeune guerrier d’une manigre spéciale.
Car chaque armee Sociale’a un esprit particulier, en tant
que collectivite. Une_personne prise a part peut étre elle-
méme ; mais a considerer cet individu dans le cadre de
sa collectivite guerriere, on doit constater une mentalité
générale, caractérisant ce groupe.

34, En parlant de la mentalité des familles, je me



suis gardé de donner des exemples précis, car on com-
prendra facilement que la matiere est délicate. Les exem-
Ples_ﬁenera,ux que | ai indiqués s’appliquent certes a des
amilles précises, mais je ne pouvals les désigner explici-
tement (Chap. X, n° 57). Il n’en est pas de méme en ce qui
concerne l'armée ; je puis me permettre quelques exem-
ples précis, d’autant plus que ces organisations ne sont
[’-'“S effectivement en activite. Je note ici les observa-
jons, telles qu’elles me furent donnees

35. a) Sous Mutdra 1] Rwogéra, qui mourut vers
1853, fut' creée l'armée Inzirdbwdba (les Sans-peur).
Cette milice fut formee par la Reine-Mere, qui la fit vral-
ment sienne, méme apres en avoir investi son jeune fils
Nkordnko. Ce dernier épousa Murorunkwére, " laguelle,
a Ja suite d’évenements qu'il serajt tr,oi) long de raconter
ici, devait re,?ne,r avec son_fils Kigeli 1V "Rwabugili.

b')< A I'imitation de la Reine-Mere précédente,” Muro-
runkwére forma également une milice appelée imha-
makwica (Massacreurs attitres) ; en méme temps que son
fils créait sa garde appelée ingéngurdriigo (Assaillants
d’avant-garde)g. o

¢) Remarquons donc que la nouvelle Reine-Mere
avait été femme du prince Nkaronko, et par conséquent
dans I'ambiance de I'armée Inzirdbwoba. Lorsqulelle
devint Reine-Mere, cette milice continua a_s’attacher
a elle; ce fut Parml ses membres que la Reine-Mere
choisit les, instructeurs de sa propre armée-sociale
imhamakwica. _ L

d) En méme temps, la garde du |euneAR0|, ingangu-
rdrligo, se trouvait fatalement dans 1a méme ambiance :
la Reine-Mere exercait sur elle une grosse influence, Bref,
les deux nouvelles milices se trouverent impregnées de
Iba mentalite deja en cours au sein de I'armée Inzirdbwo-
:)



36. Or donc, cette derniére milice fut formée Par une
femme toute-puissante, intrigante au plus haut point,
et dont la volonte était Ia loi, pour tout le pays. L ‘armée
créée par cette Reine contracta I'habitude des délations
et de petits clans hostiles les uns aux autres. Et puis
(autre ‘aspect de la mentalite féminine), lorsque deux
personnes ou_deux groupes se trouvalent en_ conflit,
de petites trahisons samor$alent. Des secrets livrés in-
considérement aboutissaient a des convocations, a._ des
rassemblements ou |’on étalait tout, en vue de réconcilier.
Chase curieuse : ces mémes personnes, en dehors de leur
milieu guerrier, devenaient normales et se comportaient
comme n’importe quel Mutitsi de leur rang.. Mais une
fois que I'incident etait sur le plan de leur milice, alors
tout changeait de couleur.

37, a) Cette mentalité fut partagée, a des de?[és
divers, par les deux milices qui furént soumises a I'in-
fluence des Inzirdbwoba. Mais I'esprit de ces concilia-
bules, faisant suite aux medisances, se cristallisa chez
I'armee Imhémékwica, Il est bien connu qu’un conflit
se produisant a l'intérieur de cette milice, provoque des
convocations de comités destinés a écouter les meédisances
qui circulent et a operer la reconciliation. _
b) Quant a I'armée ingangurdriigo, elle excella vrai-
ment dans la délation. On réste étonne, au recit de si
savantes combinaisons, aboutissant a faire passer un
innocent pour un grand criminel. Alors on s’explique en
partie les cruautés du roi gm etait devenu le jouet de
ses malicieux_compagnons d’armes. )
¢) Il a suffi, un moment donne, que le chef Kabare,
acceptat sous ses ordres, un membre de I'armee Inga-
ngurarugio.,A,u bout d’un laps de temps tres court, le chef
(Ui avait été lui-méme membre de la garde et en savait
arfaitement |’esprit, remarqua que sa propre armee
ruyange venait d’8tre contaminée. Les guerriers com-



mencaient as’organiser en délateurs. Le chef comprit d’ou
venait le vent ;1 appela son nouveau sujet, du nom de
Muvunandinda : Mon armeée vivajt en paix, et main-
tenant vous étes venu la contaminer, avec I%asprit de
délation_ des Ingangurdriigo ? Que J[e N’y reprenng per-
sonne : je ne velx pas de cette mentalité chez moi !

38. a) Est-ce a dire que I'armée sociale Uruyange

(Ia Floraison), dont le chef Kabare voulait éloigner Ja
mentalite de délateurs, n’avait pas, a coté de ses qualites
collectives, des defauts du méme ordre ? Son esprit, sous
ce point, peut se resumer en cette phrase profonde, que
I'un de ses plus illustres membres adressa a son fils :
«Penses-tu que je te considere comme un membre vrai de
notre armeée Uruyange ? J’en doute toujours, parce que
fu n’as pas encore brulé quelgu’un et que, se retournant,
il te trouve le plus empresse a adoucir ses douleurs !»—
Vous voyez le ,?este: un homme vous tourne le dos,
son attention étant attirée ailleurs. Vous en profitez
pour prendre un tison enflammeé et le lui appliquer tres
Prestement au dos ; avant que votre victime ait le
emps de Se retourner, vous avez trés vite déposé le tison
et vous faites I'innocent ! «Oh I mon_cher ami, vous
ecriez-vous compatissant, qu'y a-t-il 2 Oh 'une brilure ?
Comment ? Quest-ce qui s’8st passe ? Permettez-mol,
je vous en prie, de souffler dessus, de soulager votre
douleur !'» , ‘
_b) Deux membres de cette armée se rencontrerent,
il y a_quelques années seulement, pour se parler avec
franchise et se réconcilier. Un vieux de la méme milice,
apprenant le fait, commenta : «Quelle dégenérescence !
L’esprit de I'armee imhamékwlca s'est infilfré chez nous !
A quoi bon ces rencontres qui ne peuvent quand méme
rien arranger ! Lorsqu’on est en conflit, on doit faire sem-
blant de ne s'&tre apercu de rien ; puis s'il fau se reconci-
lier, on se rapproche insensiblement sans avoir rien laissé
percer, et la situation se normalise !»

«



39. L’armée appelée A bashakamha ((jle Tourbillon), au
contraire, se caractérise par I'esprit du beau mot. Un
homme qui a éte eduque dans son sein se fera remarquer
par une collection ingpuisable d’anecdotes et de beaux
mots debites avec références exactes de leurs auteurs ou
heros du_pagsé. Peu importe que le trait spirituel pro-
vienne d’anciens membres de leur milice, ou de n’importe
quel autre personne, Rwandais ou etranger, noble ou
roturier. DU moment que le récit est, par-quelque cote,
humoristique, les Bashakamba sen emparent. Le fait
est si genéral dans tout le Rwanda, qu'un agréable
causeur, dont les propos sont farcis d’humour, de finesse
et d’anecdotes de méme couleur, se fait qualifier de

A

Mushakamba, méme sil n’en est pas; on dirg :
Vous faites le Mushakamba. Les chefs d’autres armeées
invitaient des Bashakam'ba renommes en ce genre, pour
venir causer avec les jeunes gens de leurs compagnies,
afin de les initier @ Ce genré particulier. Un guerrier
d'entre les Bashakamba,™ pris @ part, peut avoir sa
caracteristique personnelle dominante, mais, en tant que
membre de cette milice, il est un répertoire plus ou moins
riche de beaux mots, d’anecdotes de ce ton et il aura

toujours un faible pour le beau parler.

.40, a) Je nen finirais certainement pas, si je devais
signaler” I'aspect dominant propre a chaque armeée
sociale, dans le cadre de I'ancien Rwanda, et méme du
Rwanda actuel, car tout cela continue dans la méme
ligne. On se tromperait gravement, en pensant qu'un
contact de 50 ans avec |a culture occidentale, et méme
aveg la doctrine chrétienne, suffit pour transformer
entierement la structure psycho-sociale d’un peuple aux
institutions Séculaires caractérisées, L
b&_ Voil donc, cet, element supplémentaire qui vient
modifier I'education initiale alue I’enfant a recu au foyer.
Si les jeunes gens en sont plus fortement marqués, les



jeunes filles n’y échappent pas. Pendant leur jeunesse,
elles subissent”|'influgnce de ces éléments, dans leurs
familles ; une fois mariées, elles ne peuvent échapper aux
P_reoccu ations fondamentales de leurs nouveaux mi-
leux. C'est un. reseau inextricable d’influences, dont
I’8ducation de I'individu depend, dans son milieu concret,
3U| 'empoigne &, tous les stades de_son existence, et
ans tous les_évenements auxquels il prend une part
active, ou assiste comme témoin toujours influencable.

V. La résiliation du contrat de servage pastoral.

41. aj Nous venons de Rasser en revue les points
principaux Intéressant le Buhdke ou contrat de servage,
soit 3 son etat isolé, soit combiné avec le systeme “de
I’armee sociale. Nous devons dire un mot, ad sujet de
la résiliation du contrat de servage pastoral. Quant aux
[ePIes Premdant a la séparation d'avec l'armee sociale
a laquelle on appartenait, on se rapportera a I'etude quiy
fut specifiquement consacrée (%. _

b) Tout d’abord, si le lien de contrat existe entre. telle
personne et le Roi, le mu?dragu ne peut pas resilier le
contrat. Notons en effel que resilier le contrat de
servage se dit kwanga shobuja = te separer de ton
maitre. Litteralement 7hair ton'maitre. Or il est |mPe_n-
sable, dans I'ancien Rwanda, que quelqu’un puisse faire
sienne la pensee de hair le Rol.

42. a) Si_toutefois gersonne ne pouvait résilier ce
contrat vis-a-vis de la Cour, le Roi ne pouvait pas non
plus donner son mugdrdgu en fief a un autre mugdrégu
plus fort. Les deux cas :résilier le contrat, ou livier son
mugdrégu en fief, ne sont pas défendus seulement par

(B A kagame, Le Code des instit. polit, du Rwanda précolonial, art. 2-12.



les convenances, mais par_une interdiction d’ordre reli-
gieux : kiraziral = Clest interdit, ,

b) On remarquera donc ce privilege attaché au con-
trat conclu avec la Cour. Le Roi peut et doit méme
investir les chefs et autres, en leur donnant en fief les
biens des armees sociales ou des terres dont les revenus
relevent de [a Cour. Mais un homme qui, volontairement
s'est recommande au régnant dans Ie cadre du contrat
de servage, et quj appelle le Roi «Mon-pere-de-service »
ne peutétre aliene'!

43, Dans ce cadre, nous devons mentionner ici les
Bétwa, pour |a toute premiere fois, N'im Porte quel Miitwa
peut, certes faire sacour a tel chef ou a tel Hamite, et ces
derniers peuvent_ lui donner des vaches, non seulement
de boucherie, mais encore*bonnes laitieres. Mais ces dons
ng seront Aamals considérés comme une véritable con-
secration du contrat de servage. Les Batwa, en effet,
sont les bagdrégu directs de la Cour, lors méme qu’ils ne
s’y _sont jamais rendus, Cest la loi : tout Mtwa est
d’office sérviteur de la Cour, et aucun dJ?nltalre ne peut
siarroger le droit d’exercer sur eux le role de patron en
contrat de servage (chap. I, n° b).

44, En dehors de ce cas du contrat de servage conclu
avec la Cour, le muraragu est toujours libre de quitter
son Patron. Le motif peut étre Ou que ce dernier se
montre cassant, ou trop egoiste, dans ses relations avec
ses clients : ahaka nabi = "Il se comporte en patron ip-
correct. Il peut aussi arriver que le patron, quoique tres
correct en ces relations avec les clients, soit intimement
li6a un adversaire de tel mugaragu. Ce dernier, Prevoyant
que les relations iront s’empirat, a cause de |'influénce
exercée par son ennemi sur le patron, peut juger plus
opportun de se retirer.



45. Le faif de résilier le contrat, avons-nous dit, se dit
kwan?a; mais on dit egalement kwimira = ne plus fré-
quenter sonpatron. Il s'agit ici de deux termes signifiant
Presque la méme pensée.” Toutefois le second comporte
a nuance de séparation pacifique, sans démonstration
de sentiments hostiles. Ceci se réalise lorsque le cheptel
du serviteur a eté completement aneanti, et que son
maitre ne lui a pas donné inshiimbishanyo = vache au
titre de compensation, destinée a faire revivre le contrat,
dont l'objet consecrateur n’existe plus (%).

46. Tandis que si le client se retire, quoique possédant
encore des vaches recues de son patron, on dira kwangia.
Yamwanganye inka = Il |"a hal, tout en retenant les
vaches. Mais on ne dira pas yamwimiranye inka.
Dou il ressort que le terme kwanga, comporte des sentj-
ments hostiles a 1'gard du Patron. Sile client félon posse-
dait déja d'autres vaches et se trouve étre proteqe de par
ailleurs (n° 19.sq.), son patron ne pourra réglerle conflit
que par le recours aux tribunaux. Si, au contraire, le
patron a te le premier a donner les vaches, et que le client
dépend entierement de lui & ce point de vue, 1l peut
"arréter et I'obliger & rendre les vaches. Dans le cas ou
le client ferait des difficultes, le patron peut le mettre a
la torture dite ingoyi —le lien,

41. Cette terrible torture consistait en ceci : on atta-
chait une corde au bras, au-dessus du coude, puis le lien
rejoignait 'autre bras a la méme hauteur, en passant
au dos. Alors on serrait les deux membres de maniere
que les deux coudes se touchaient. On faisait plusieurs
tours de la corde, d’ordinaire en nerfs de heeufs, servant a

$ Lorsgue tobute_s lesvaches obtenues en contrat de s rvagre ont été emportees
par (ne g ste_bovine, ou n'existent plus, par suite de circonstances dument
controlees par le patron, le mugdrui;u n‘aplusaucune obligation envers ce dernier.
Cf. le Code des inst. polit., art. 81, p. 42 et la note 18,



bander I’arc. Pour libérer le prisonnier, les siens n’8par-
gnaient évidemment rien, car cette torture était infole-
rable. On devait du reste détendre les liens apres certains
mte{valles, car la torture était mortelle si on la prolon-
geait.

48. a) Le chef d'armée ou son representant attitre
Pouvan s’opposer @ ce que son querrier subisse cette
orture ; mais il s’engageait par le Tait méme a restituer
tout le gros bétail réclame. _ o

b) L€ patron pouvait également, si la chose était dans
ses possibilites, saisir le gros bétail en litige, soit par lui-
méme, Soit par une troupe en_onee a cet effet. Dans cer-
tains cas, les parents du clienf et ses amis pouvaient
s’opposer, en armes, a ladite saisie, si le patron etait un
homme de moyenne puissance. II' était toujours préfé-
rable pour le mugardgu d’acculer son patron a porter
I'affaire devant les juges (chap. IX, nos 45-46).

49. Notons, en effet, que si le patron réclame, devant
le tribunal, tant de vaches, 6 ou 8, le serviteur qui a
perdu le proces peut lui apporter le nombre exact, mais
de trés mauvaise qualite : on commencait par rassembler
le plus mauvais betail de |a parenté, puis on s'arrangeait :
telle belle vache qui aurait dd étre remise au patron-ahan-
donne, est échangeée contre deux bovides de mauvaise
qualite. Sibien que le serviteur poursuivi en !)ustlce_a,vne
fait de rassembler, par ce procéde, le nombre exige, et
retient encore une honne partie des belles vaches Técla-
mees. Mais il les cache chez des amis, de maniere qu’il
serait impossible de les retrouver, dans le cas méme ou
la justice voudrait les saisir.

50. Nous venons de décrire la_saisie en, cas de conflit
tres grave. Il y a une autre saisie Browsmre, aBpeI_ee
kwiinura; c’est-a-dire : saisir I'ensemble du gros betail,



ou méme une seule vache, pour urger I’exécution de telle
prestation. Le client vient alors giikémdza — implorer la
remise du bovide saisi. Rendre au client le montant de la
saisie, se dit glikomora. La méme démarche peut tre
effectuée par I€ client dont les bovides ont éte saisis d’une
maniére en principe definitive : kunyaga — destituer ;
deposséder.

51. Si le destitué ne dépend, dang ses possessions
bovines, gue_ du seul patron qui |'a deposséde, il doit
porter le deuil de ce malheureux incident. Il ne_se rasera
ni se coupera les ongles, jusqu’au moment ou il aura
obtenu la vache du e,u(9}),, soit d’un autre chef auquel
i| se sera recommande, soit de son patron avec lequel
il se sera réconcilie. A partir du moment ou il aura obhtenu
la vache du feu, metfant fin au deuil de la destitution,
alors ses amis lui donneront le cadeau bovin appele
inshiimbtishanyo. 11 arrive de cette sorte, que tel vacher
qui a été depossede de quelques dizaines de bovides,
en obtient peut-tre une centaine apres que la vache du
feu est venue_|’autoriser a recommencer I'acquisition de
grqs bétail. C'etait une trés belle coutume, comme on

oit le reconnaitre.

VI. Coutumes sociales ordonnées a refaire la fortune
de la personne destituée.

52. Des qu’il a obtenu la vache du feu, le destitué va
reP,rendre les bovideés gu’il avait caches : gihishira =
retirer de la cachette. Ces vaches que des aniis recélaient
durant les mauvais Aou_rs, sont rendues au propriétaire
sous le faux titre de inshimbishanyo supplémentaire,
L’autorité sait parfaitement que personne ne peut

(*) Inid., art. 110, b, p. 51, note 24



livrer entierement son gros bétail. Aussi donne-t-il un laps
de temﬁs suffisant all Patron lese, pour gucukira =
rechercher soigneusement les bovides caches. C'est seule-
ment apres I’epoque fixée pour cette recherche que
I’ex-serviteur obtient l’autorisation de se procurer la
vache du feu et d’obtenir les vaches dites inshiimbtishanyo.

53. Il faut noter que c’est un devoir sacré parmi les
Hamites, de recéler les vaches d’un homme traque par I
justice, méme royale. Ce devoir est tellement sacre, qu’l
arriva au roi Kigeli IV "Rwabugili, grand-pere de l'actuel
Mitdra 111, I'aventure suivantg, que je voudrais donner
exempl_e. Ce monarque, en conflit avec l'un de ses ?_rands
dignitaires, le deposseda de ses vaches et en fit Tief au
nommeé Muhindangiga, fils de Rwamwéju. Le destitué se
trouvait dans une situation tres critige.: il ne pouvait
factlement cacher quelques vaches. Il lui vint une idee
magistrale : prenant_ le Roi a part, il lui fit cette confi-
dence : «Votre decision est définitive, mes vaches ne sont
plus a votre disposition, pulsqlue vous les avez dgja
données a celui qui doit bientot les exiger et les prendre.
Mais maintenant,_ ge m’adresse a vous comme. a un Ha-
mite. compréhensif, non pas comme au Roi alm m’a
destitug ! Je dois vous avouer qu'il mest actuellement
impossible_de cacher quelques vaches, car la sentence
m’a surpris completement. J’ai dans le voisinage 50
vaches, et [e vous prie de bien vouloir les recéler P_ou,r
moi !» Le Roi dut accomplir le devoir que le destitue
|ui proposait ; les 50 vaches furent nuitamment amenées
et mélees avec les troupeaux de_ la Cour ’\ﬂuypalssal_ent
dans les environs, Le nouvel investi, Muhindangiga,
s'appliqua a la recherche des bovides cachés par son"pre-
decesseur, et le laps de temps qui lui avait ete accorde
toucha a sa fin. Le destitué se Rresenta au Roi et deman-
da que lui fat accordee la vache du feu. Le Roi manda
Muhindangiga et sinforma s'il était d’accord, s’il avait



acquis la conviction que tous les bovidés avaient gté trou-
ves. Le dignitaire répondit ; «Je crois avoir fait les re-
cherches nécessaires. Toutefois, puisque notre. homme
est s Press_e, qu’il préte serment au nom du Roi, garan-
tissant qu’il n"y a plus de bovides lui ayant appartenu
et restes. introdvables » — Le destitue™ n’gprouva au-
cune difficulte : «Je n’ai caché de bovidgs chez personne,
soit Mut{tsi, soit Muhditu, soit Mitwa ! Que J'empoisonne
le Roi si je.mens !»Le serment ainsi solenngllement préte
donna satisfaction au nouvel investi, qui autorisa son
préedecesseur a solliciter la vache du feu. Notre habile
destitué, comme on le voit, avait lair de dénommer tous
les habitants du Rwanda, chez lesquels il fit possible de
cacher ses vaches. Mais le Roi n’gtait ni Mititsi, ni
Muhiitu, ni Mitwa; il est Umwéami. Ce ne fut du reste
pas la seule fois que ce monarque, répondant aux confi-
dences de ses victimes, entrait pleinement dans leur jeu.
Sy refuser, pour ne suivre ,(iue les sentiments de la dis-
grace pesant sur eux, edt été de sa part un manque de
noblesse, On comprendra par la combien grande était
I'obligation morale qui pesait sur chague Hamite en ces
circonstances. Se refuser a ce devoir, c’elit été se condam-
Ner a ne pas recevoir le méme service, pour soi ou pour
ses amis, en temps difficiles.

54, 1l pouvait arriver que les difficultés soient soule-
vees entre le patron et son propre maitre, ou méme entre
lui et e Rot. Dans ce cas, quel était le devoir des servi-
teurs ? Notons, pour commencer, la différence a etablir
ici entre le ,mu,?dragu et le membre de l'armee sociale.
Ce dernier etait tenu de se séparer immediatement de
son chef guerrier, des que le Roi'pronongait sa decheance.
Quant ay mugdrdgu, il devait vraiment'se montrer fidele
a Son-pere-de-service.. Une fois ce dernier destitug, le
mugdragu devenait évidemment sujet du successeur, ou,
$'il ne voulait pas se soumettre, remettait les bovides



dont il, était détenteur, Mais dans l'un et l'autre cas,
il devait garder une attitude correcte en ce qui concerne
son ancien maitre. Agir autrement et été dangereux
pour I&tourdi, qu’on” aurait classe comme un homme
sans reconnaissance ni fidelite de coeur. En se montrant,
au contraire, discret en ce qui touche son ex-maitre,
il s¢ faitnoter comme un homme fidele, en qui I'on peut
avoir confiance.

55, a) Il arriva plusieurs fois que des serviteurs in-
fideles, en voulant plaire aux rois, furent immediate-
ment massacres. Les cas sont vraiment innombrables.
Prenons deux exemples les plus spectaculaires sous
Kigeli 1V 'Rwabugili. Ce monarque venait de proscrire
une. grande parentele de la famille des Balyinyonza.
Trois'ou quatre grands personnages de ce groupe venaient
d’8tre livres aux bourreaux, Leurs enfants, dont 2
sont encore en vie, se_refugLerent chez I'un deleurs
bagdralgu, dans I'intention _’echapPer a la proscription
?enerae decrétée par le Roi. Il suffisait, en effet, d’at-
endre peut-étre quelques jours seulement et les amis
de la famille pouvaient obtenir la grace des survivants,
1) Au lieu de cacher les fils de Son maitre et leurs cou-
sins, le serviteur infidele les arréta. Il rassembla ensuite
toute sa parentele et conduisit les enfants @ Ngeli ou
le Roi tenait sa Cour. A la vue des enfants qu’on’venait
lui_livrer, le Roi demanda : «Comment les avez-vous
arrétes 7» — «J 'etais leur serviteur, Sire ; lorsqu'ils sont
venus. se cacher chez moi, |’ai prefére vous obéir et je
les ai immediatement arrétés, pour vous les amener !»—
«Sl vous aviez été un homme du peuple, sans aucune
relation avec eux, je vous aurais certainement felicite !
Mais maintenant, vous étiez leur serviteur ! Jai eu des
motifs de sévir contre mes serviteurs, leurs peres ; mais
vous, votre devoir strict etait de cacher ses enfants et de
veiller sur eux, jusqu’a ce que je proclame la pacification



pour les survivants. Vous tes un homme dangereux :
Si chacun des serviteurs agissait de la sorte, a quoi cela
servirait-il de se lier des a?dragzu,? En conclusion : je
déclare la paix aux survivants, et je donne liberté a ces
enfants !?uant a vous, serviteur traitre, je vous condam-
ne a mort, ainsi que tous vos parents ici présents !»
— Ainsi jugé, ainsi fait,

56.  Une autre fois, le Roi venait de déposseder le chef
Gihdna et donné ses vaches en fief a Gashamira. Ce
dernier, pour retrouver le plus grand nombre possible
de, bovides, gagna l'un des serviteurs intimes de son
B[edecesseur, (Ui savait exactement ou I'on avait caché

ien des troupeaux. Le traitre, en plus, des troupeaux
assez nombreux livrés initialement, venait d’en faire re-
trouver trois autres et promettait d’en faire encore da-
vantage. Le nouvel investi tait enchanteé. 1l alla présen-
ter son homme au Roi. Le serviteur infidele se mit a
?enoux devant le monarque, aux cotes duquel se tenait
e chef Kanyoriyomba. «Qui, Sire, j’ai dgja tait retrouver
trois troupeaux, et je pense que Je vais en faire saisir
encore davantage, car j'etais I'un des serviteurs pour
lesquels il ny avait quere de secrets !» Pour toute re-
ponse, le Roi qui tendit en main une javeline, I'enfonca
dans e corps du traitre et le chef Kanyonyomba |’acheva
d’un autre coup de lance. «A-t-on vu_Parell_Ie aberration !
commenta le Roi indigné ; un serviteur intimg qui va
trahir les secrets de ses maitres !» Le nouvel investi,
comme on le suppose, ne fut pas flatte de I'accueil fait
a son agent. Mais le Roi faisait ainsi comprendre que ses
faveurs” pour Gashamira, et la disgrace qui frappait
son prédecesseur Gihana, ng pouvaient autoriser un ser-
viteur a se comporter en traitre a I'egard de son maitre.



VII. Le contrat de servage est-il d’origine hamitique
ou bantu ?

57. a) Il nous faut, avant de terminer, nous poser
la question sur l'origine de cette institution de contrat
de servage. Chez les'Hamites encore nomades ou semj-
nomades, au nord-est du Rwanda, le Buhake rwandais
est pratiquement inconnu. Un grand propriétaire de
bovides chemine avec son troupeau. et sa famille, sans
penser a investir quelques clients qui devraient le secon-
der. Il en résulte gu’n s’agit d’une institution régionale, a
laquelle le Burlindi $'est associe jusqu’a un certain point.

) D’autre part, si on jette un coup d il en dehors du
Rwanda, on constate %ue le systeme du contrat de ser-
vage terrien se rencontre ailléurs, par exemple dans le
Biiganda. Sans vouloir forcer les donnges, ni leur con-
ferér un parallelisme trop déterminant, ne peut-on pas
penser que le contrat de servage terrien est antérieur au
pastoral ? Les Hamites envahisseurs n’auraient-ils pas
adapte leurs bovides a |'institution préexistante, observee
chez les cultivateurs-defricheurs ?

'58. Je ne veux cependant pas suggér,er qu'avant leur
sedentarisation en nos régions, nos Hamites etaient dans
les mémes conditions que les Nomades actuels du nord-
est du Rwanda. Nous avons, au contraire, des raisons
de penser qu’ils avaient avec eux des serviteurs en grand
nombre. Le systeme suivant lequel le patron se liaitalors
ses hommes, peut avoir été le point de ,de?art de I'adapta-
tion, ou aurait introduit dans l'institution du Buhake
des elements plus ou moins déterminants, En tous les cas,
etant donné I'existence du méme systeme sur le plan
terrien, et cela uniquement dans la zone des défricheurs,
on ne peut pas sempécher de penser que, le Buhéke,
considere surtout sous I’angle de I"apport economique,
releve de la culture des défricheurs.



CHAPITRE Xl
LA VIE DU FQYER ET SES A-COTES.
SON TERME

l. La polygamie et ses causes.

1. Nous avons décrit, jusqu’a présentée foyer schéma-
tise, en ce sens gue nous nous sommes occupé de I'8poux,
de I’8pouse, de leur fils et de leur fille, sans allusion au cas
eventuel de [a polygamie.. Il le fallait bien ainsi, car nous
devions envisager ce dernier cas a part, comme un a-coté
de la vie conjugale. Contrairement a ce (%U_I semble étre
la rggle générale en d’autres zones de I’Afrique centrale,
— a"supposer que les informations actuelles correspon-
dent a la réalite précoloniale, — la polygamie tait, dans
le vieux Rwanda, moins étendue, moins pratiquee, que
la monogamie.

2. Pour mieux nous entendre, commencons par distin-
%uer la polygamie simultanée de la polygamig successive.

ans le premier cas, un méme homme a épousé deux
femmes ou plus. Tandis que dans, le second cas, I'hgmme
a €pouseé une premiere femme, puis ils se sont separés, et,
du vivant de cette derniere, il en a pris une autre.

3. Comme nous I'avons déja.rappelé (chap..V, n° 37),
la coutume du Rwanda ignorait ['indissolubilite du ma-
riage. Le divorce était donc un incident, parfois desa-
gréable, mais jamais irréparable. La femme répudiee
8tait libre de sé remarier et son mari également. Cétait



méme, avons-nous vu (ibid.), le moyen dont chacun des
corylom,ts, disposait pour rompre souvent avec la personne
uil naimait pas, mais qu'il n’avait pas pu repousser

gés I’abord sans certains risques.

4. a) Sinous regardons maintenant le cas de la poly-
gamie simultanée, nous devons reconnaitre qu’elle etait
Dratiquée d’une maniere tres moderée, Les polygames
etaient une infime minorité dans la sociéte. Quels étaient
les motifs avoues de cette pratique ? Ces motifs peuvent
Se ramener aux catégories suivantes : o

b) 1° Dans la zone des defricheurs, la polygamie était
courante ; I’nomme avait besoin d’une main-d’@uvre inte-
ressée 4 faire prosperer ses affaires. Il travajllait a tour
de role pour ses 2 ou 3 femmes, en a?ealt, a leurs ordres,
des cult,lvateurs-bagaragu (chap. IT, n? 8). Puis il avait
en. genéral beaucoup g’enfants, ce qui constituait un
objectif de premier ordre pour un homme voisin de la

forgt,

5. a) 2° En dehors de cette zone des défricheurs,
on pouvait rencontrer des polyqames, ayant deux
femmes. A partir de trois femmes, ¢ela devenait pratique-
ment un cas plus rare. En général, si la passion que tel
homme éprouve pour telle jeune fille ou pour telle femme,
peut le decider a la prendre pour deuxieme ou troisieme
epouse, le motif le Plus ordjnaire doit se chercher ailleurs.

b) 3° Ou bien la premiere femme est sterile. Si elle
se montre une femme forte, experte dans I’économie do-
mestl(iue, son, mari ne s'en separera pas. Elle sera du
reste la premiere a lui conseiller de prendre. une autre
femme qui lui donnera des enfants. Comme {e le laisse
ici sous-entendre, I'economie domestique entre fort en
ligne de compte. C'est pourquoi une femme qui a donné
des enfants a son époux, sera repudiee si elle ne sait pas
gérer le menage. Ou bien si la femme inexperte a ete



designee comme une épouse-ngiibwa (chap, IV, n° 14), a
laguelle est liee d’une maniere tout a fait speciale,” la
fortune de son mari, celui-ci ne, pourra pas la répudier :
il prendra une autre femme qui saura bien gerer la for-
tune de la parentele.

6. 4° Il arrive également que le mari épouse une
seconde femme, pouf punir la premiere, par exemple si
c’est une femme peu respectueuse = mqare. Lorsque la
mauvajse humeur l'aura reprise et qu’elle voudra faire
des scenes & son mari, celul-ci la laissera en paix et ira
loger chez I'autre femme. Cette patience du mari se
basera, evidemment, sur des points de vue d’importance,
soit que la femme de mauvais caractére est une épouse-
ngabwa, soit qu'elle gere merveilleusement les affaires
du foyer, soit qu’elle ait des. enfants dont personne ne
s'occuperait si leur mere était répudiée.

7. 5° L'autre motif de la polygamie sera l'oracle
des devins, exigeant que l'intéressé” prenne une autre
femme, fonde un second foyer, en I'honneur de tel esprit
de ses parents (cha[n. IV..n° 15). Son premier foyer étant
déja consacre a tel esprit, le second ancétre, reclamant
le “foyer, exige donc une autre épouse en son honneur,
Chez'les Hamites, c’est le cas le plus ordinaire qui est a
la base de la polygamie.

8. 6° A joutons, pour les ?rands Hamites, la multi-
Fllcn,e de fiefs terriens distants les uns des autres, Pour
es gerer convenablement, il faut d’abord une résidence ;
celle-ci, pour étre entretenue, exige la presence d’une
femme, qui pourra du reste veiller au meilleur emploi
des revenus que le propriétaire attend du fief. Ajoutons
cependant que, dans ce cas, la polygamie Feut Btre appa-
rente. A tel fief le dignitaire assigne telle femme qu'il
epouse, mais elle n'a pas nécessairement le méme rang



que la_premiére femme. Ce sera souvent une fille d’un
mugdragu, Qui ne partagera méme pas les repas avec
son” mari ; celui-ci sera pour elle bien plus un maitre
qu’un époux. Elle ne sera qu’une femme préposée aux
affaires du menage, quoique son maitre ait accompli sur
elle les céremonies du mariage.

9. a) Les Hamites, du reste, désapprouvaient en ?é-
néral Ia polygamie, a cause des. consequences funestes
qui en dérivaient sur le ﬁl,an politico-familial. Les enfants
iSsus de deux femmes heéritent en genéral des haines de
leurs meres. Dés qu'ils peuvent se faire du tort, y compris
I'extermination par voie de délation a la Cour (chap. 1X,
n° 27, a), ou par infeodation a des partis politiques farou-
chement ennemis, ils n’y manquaient pas. Comme chaque
Rwandais redoute de mourir sans posterite ou, ce qui
revient au méme, de voir s®teindre sa famille, par la
malédiction_attachée au sang fraternel verse, la poly-
gamie n’était pas une solution prisée.

I_o? Je dois cependant préciser que si tel homme pou-
vait epouser deux sceurs, tout changeait d’aspect. Car
deux Sceurs qui épousent un méme mari, continuent a
s'entriaimer, et leurs enfants en font de méme. Clest
Hn fait connu et les cas que je me rappelle sont nom-

[eUX.

10. a) Le terme polygamie n’a pas un autre mot
correspondant exact en’la langue du Rwanda. Amener
une deuxieme femme se dit ‘guhalika; littéralement :
mettre en opposition. La jalousie propre aux femmes
d'un méme mari, se dit amahali (dont le singulier
ihali ne s’emploie pas en ce sens). On notera que, dans
les cas ordinaires, le mot jalousie se traduit ishydl,
du méme radical que amahali.

.Les femmes seront mukéba I'une pour l'autre, et
au pluriel hakéba, sans le prefixe u au singulier (umu-



kéba) ni le préfixe a- au pIurleI,(a.ba,kébaL. Les enfants
issus des deux lits, seront appelgs dband b'amahdli (en-
fants des jalousies conjugales). Cette denomination n’est
?eneralemen,t employée que lorsque ’opposition de deux
emmes se revele en” leurs enfants.

11. Chaque femme a son propre foyer, indépendant
des autres femmes, exactement comme si leur mari
n‘avait fondé que celui-1a seul. Si I'une des femmes recoit
des cadeaux bovins ou autres, tout cela entre dans la part
de son foyer. Les enfants de chaque femme ne recoivent
d’heritage que sur les biens de leur mere. Aucun enfant
donc ne peut pretendre aux biens appartenant a l'autre
femme de son pere.

12. La femme qui est la favorite de son mari, celle a
laquelle il témoigne une %reference_ marquée, se dit .
Ink{ndwakazi (chap.. X, n° 5, b), tandis que celle que son
mari n’aime pas alu’ll neglige ostensiblement, est appelée
inytingwakazi. Celle quil 3 abandonnee, chez laquelle
il ‘ne passe plus la nuit, elle est intdhwa — la rejetée,
I’abandonnée (%)

[1. L'abandon du domicile et le divorce.

13. a1 Une femme mécontente de son mari peut
gunter_e domicile et rentrer chez ses parents ou chez
es_amis de son mari. Cette fugue se dit kwahilkana;
I'initiative a été prise par la femme elle-méme. [l n'y g,
en principe, rien de grave ; [a femme veut peut-étre atti-
rer 'attention de son mari sur le motif du désaccord,
afin qu’il s’en corrige.

(*8) Cest aux enfants de ces femmes abandonnées que les récits mythiques et
Iégendes attribuent une plus grande intelligence, une plus grande perspicacité.
11s sauveront leur pére dans un moment critique et domineront sur les enfants
initialement gatés; comparez chap. X, n» 39,



b) Le mari ira glicyira = faire rentrer sa femme. Les
deux pourront s’expliquer hrievement sur les motifs qui
ont poussé |a femme a quitter le domicile ; n’attendez
cependant rien de précis, si le motif véritable de la fugue
a trait a la vie conjugale. Ce sont |a des affaires que les
deux Intéressés peuvent traiter entre eux, mais ils n’en
parleront jamais a personne. Il se fait donc qu’au cours
de ces explications, les deux conjoints ne s‘accuseront
mutuellement que de prétextes. Reintégrer son domicile,
apres ladite fugue, se dit %utaha —rentrer.

¢) Si le mar est mécontent de sa femme, il pourra
la congeédier = kimwirtikana (lachasser). Mais ici encore,
c'est souvent le pendant de ce que nous venans de voir.
Apres un laps de temps convenable, le mari fera les pre-
miéres démarches pour ramener sa femme au foyer.

14. Le cas le plus grave, c’est la forme de répudiation
appelée gusénda. Le mari renvoie sa femme. aefinitive-
ment, La répudiation s’accompagne de l'attitude géne-
rale du mari, qui donne le baton de voya?e a sa femme =
kimiha inkoni, deéclarant explicitemen gu’el_le_ ne doit
plus remettre les pieds dans son ancien domicile. Pour
que le mari agisse de la sorte, il faut que la femme se
soit rendue coupable de graves fautes reitérées, soit au
point de vue dles meeurs, sit en ce qui concerne la gestion
du ménage, des biens du foyer.

15. Le point culminant, en ce genre de conflit, consiste
en la réclamation, par le gendre; du montant des gages
jadis payés au pere de sa femme réepudiée = giikwora-
nura, c'ést-a-dire =_reprendre les gages. Les grands Ha-
mites ne se livrent a cette démarche que pour manifester
et souligner, d’une maniere spectaculaire, quily a desor-
mais entre les deux familles une attitude inamicale.

16. On ne peut cependant réclamer le montant des



gages, que. si la femme n’a pas donné au moins un enfant
a son mari. D’autre part, on ne peut presenter cette re-
clamation, Iors%ue les parents de [a femme ont déja donné
inddngoranyo et remhboursé, par des cadeaux ennombre
egal aceux offerts par le gendre. Les Bahiitu montagnards
rémboursent grogresswement en prévision de CEs cas.
(chap. V, n° 27).

17, Lorsque la femme est répudiée, elle ne reprend
rien de ce qu’elle avait recu de sa famille, en fait dé gros
bétail (chap. VII, n° 27), car tout cadeau qui lui vient
de ses parents, est fait & son mari.

18. La répudiation pour cause d'infidélites extra-
conjugales s_upi)_ose, chez le mari et chez la femme, des
aspects particuliers en ce domaine. Certains hommes sont
tres jaloux, particularité exprimee par le verbe gufiiha,
lIs ne souffrent pas que leur femme soit accessible a
quelqu’un d’autre, Ce qui ne signifie, évidemment pas,
que, ces hommes jaloux soient des modeles de chastete
conjugale. Dans bien des cas on constate, au contraire,
gue le degré de cette jalousie correspond & un désordre

échaine en cette matiere.

19. D’autres hommes, au contraire, poussent |'indiffé-
rence en cette matiére jusqu’a donner leur femme a tel
ami, a tel parent. De Sorte que ces personnes peuvent
entretenir, avec la femme, les relations extra-conjugales.
Sices amis ont donné le méme droit au, mari de leuramie,
vis-a-vis de leurs propres épouses, on dit ; hahanye ingo =
ils se sont entre-donné les enclos, Il pouvait arriver que
plusieurs hommes agissent ainsi en groupe, de sorte
que leurs femmes respectives étaient chacune a la dispo-
sition de chacun des amis.

- 20. a) Chez le mari jajoux, cela va de sgi, Ja femme
etait impitoyablement “repudiée, si elle s’etait permis



de le tromper. Quant a la caté(forle (es moins jaloux, la
femme était repudiee. pour Te méme motif, surtout
lorsqu’elle se meconduisait avec des amants d’un rang
social inferieur, dans le cas des Hamites. o

b) Il arrivait, en effet, chez des femmes adonnees a
la boisson, qu’elles se liaient d’amitié méme avec leurs
serviteurs. Commettre 'adultere sedit glisétnbéna, dans
les cas ordinaires. Mais commettre |'adultere avec la
femme de son maitre, se dit kilya ibyahi; du verbe kilya
— manger; et du substantif ibyahi, au singulier icyahi :
Feau tannee de certains animaux, dont on”se servait a
'instar de drap de lit. L'infidelité a ce degré ne se pou-
vait plus supporter et la coupable était honteusement
répudiée.

[11. Les malheurs inhérents a I'état de jeune fille.

.21, En ce qui congerne les enfants, deux especes d'in-
cidents etaient possibles, dans ce cadre de la moralite
au sein du foyer. Nous avons eu, a plusieurs reprises,
|'occasion de souligner combien la V|rg1|n|te de la jeune
fille est une chose sacrée dans la famille rwandaise. Si,
en ce qui regarde son education sexuelle, elle etait prati-
quement sous I'emprise de ses compagnes habitant la
localité (chap. X, n° 38), ses parents Veillaient sur ses
meeurs, sur ses relations avec les hommes. Les disposi-
tions de la coutume, quoique assez séveres (chap. V,
n° 4-5), ne suffisaient pas pour tranquilliser la mere.

22, 11 pouvait arriver qu’une jeune fille trompe la
vigilance de ses parents, se laisse aller et 3u’un jour on
remarque, qu’elle est enceinte. Dans le cadre social que
nous decrivons, elle etait condamnee a mort. Des gouffres
determings étaient destinés a engloutir les filles-meres.
Dautres étaient abandgnnées sur_une ile deserte du
Kivu, ou elles succombaient a la soif et a la faim.



23. 1l n’y_avait quun moyen de leur sauver la vie .
que le complice ou un autre ami de la famille accom[)ht
sur elle les cérémonies du mariage, si méme il devait la
repudier ultérieurement. 11 fallait cependant se hater,
avant que l’accident survenu ne fit ebruité. En toute
hypotheése, si ce mariage pouvait sauver la vie a la delin-
quante, son enfant etait fatalement condamné a dispa-
rajtre. Des sa naissance, il etajt etranglé, et on devait
aller 'enterrer en dehors du Rwanda.” Cest-a-dire que
durant |'etat de grossesse de la délinquante, on s’arran-
geait de maniere qu’elle se dirigeat vers la frontiére. De
cette maniere, cela devenait plus facile de faire un trajet
de quelques kilometres et de débarrasser le Rwanda
d’un étre considere comme un malheur public, une
source de calamites sur le pays, étant donné qu’il a éte
congu en dehors de I'&tat normal.

24, Si la délinguante ne trouvait aucun homme com-
patissant pour la sauver en temps utile, elle etait perdue,
venong-nous de dire. Cest donc que son complice avait
commis un homicide. On ne pouvait cependant le pour-
suivre en vendetta que s’il avait fait violence a Ia fille :
cest-a-dire : si elle avait appelé_au secours, et quiil
aurait ensuite refuse de I'épouser, Tandis que si la jeune
fille s’8tait méconduite de son plein greé, elle en supportait
toutes les consequences. Il faut noter, en passant, que
les délinquantes, méme a cette époque ou il y allait de
leur vie, gardaient toujours le silence sur le nom de leur
complice.

25, a? Une épreuve d’un autre ordre, ¢’est le cas d’une
jeune fille qui ne trouve pas de mari, soit par suite d’une
réputation peu recommandable, soit parce qu’elle n’est
Pas belle. Cela devenait et reste un sujet de honte pour
la famille. La fille en question, qui a dépassé |'age de
jeune fille au foyer paternel, se dit igishibd-zziko. Le



terme fzziko veut dire &tre, Quant au mot igishiiba,
au pluriel iMshiiba, la signification etymologique ne peut
dtre demandée au_Kinyarwanda actuel. Le Sens probable
en serait : ce qui réimtegre. D'ou le mot compose .
celle qui se replie sur |'atre_paternel.

ans un pays.ou la vie mortelle ne trouve son sens
que dans les possibilites de se perpétuer par la posterite,
et ou le celibat ne possedait pas I’aureole qui lui a éte
conférée par le christianisme, c’tait un accident pénible
que d’avoir une fille qui ne se mariait pas.

26. a) Il'y avajt_cependant deux genres ¢’accidents
plus graves que celui-1a: lorsque certdines deficiences
d’ordre thsmIoglque aboutissaient a réveler une I]eune
fille dont les seins ne peuvent se développer. Elle est
appelée alors imhénébére, mot dont le sens général est
rabougrissement. La deune,flll\e, victime de ce caprice de
la nafure, était condamnee a étre noyée dans certains
gouffres, speciaux, suivant un cérémonial tout a fait
particulier, dont I"ensemble se dit kwohéra, ¢’est-a-dire :
noger une personne au cours de ce céremonial particulier.

) Le méme sort était reservé a la jeune fille qui,
ayant atteint ['age re(ims, persiste @ ne donner aucun
signe de menstrués. Elle est appelée imha, A remarquer
qu'il incombait a la mere de cette derniére de signaler
elle-méme cette anomalie, o

c? Que ce soit dans ce dernjer cas ou dans le précédent,
seule la Cour devait_donner le signal de kwohéra (noyer)
ces malheureuses filles, étant donné que les fonction-
naires chargés d’exécuter le cérémonial, dependaient
directement™de la Cour. Et puis, ces anomalies étaient
considerees comme visant le pays dans son entier ; cela
en conséquence intéressait la Cour d'une fagon spéciale.



IV. La malédiction paternelle au jeune homme coupable.

27, Pour le garcon, les complications sont d’un ordre
different. Il doit obeir a son pere, exécuter ses volontes,
se montrer en tout un enfant parfait ou a peu pres. Il doit
s'initier a I'8levage de gros bétail, s'il est Hamite, Le fait
de négliger cet art I'exposerait a ne point recevoir d’heri-
tage, en dehors du trousseau accorde lors de son mariage.
Mais si, 4 partir de 18 ou 20 ans, a I'age enfin ou il doit
étre considéré comme un jeune homme conscient de Ses
devoirs, et de ses droits en'tant que membre de tel cercle
social, 11 se montrait oppose a son pere, enfreignant ses
ordres ga_splllant les vaches ou frequentant les ennemis
de sa famille, alors 1l peut tre frappé de la plus terrible
arme que détient un pére. 1 s’agit de la malédiction =
umdviimo. Mais le pere n’a pas e droit de se prononcer
en prive :s'il le fait en Pr_lve, les effets ne seraient pas les
mémes que sl I"avait fait suivant les régles. On se rap-
pellera que la mere ne peut Pas maudire effectivement
son enfant (chap. X, ncs 12 et 19).

28, a} Le pére du coupable devait en parler a son
groupe Tamiljal et exposer a tous les griefs reproches a
son fils. Il devait ensuite en faire I’exposé a son chef
d'armee ; celui-ci le condujsait a la Cour. L'intéresse en
faisait I'exposé au Roi, et signifiait sa volonté de maudire
= kuvuma, son fils. La foimule de cette malédiction
n’etait pas uniforme, mais I'idee est la méme : une im-
précation, par laquelle le pére souhaite que son fils n’ait
ni progeniture, ni propriete bovine, ni habitation, mais
qu’il devienne un misérable, errant Par tout le pays,
jusqu’a mourir abandonné de tout le monde ! 1] est
entendu_que le Roi approuvait la malédiction fulminee.
Celui qui en était 1'objet n’avait plus le droit de posseder,
et personne au Rwanda n’aurait eu la pensée de laider a



s'etablir et & acquérir. Encore une fois, pour que la malé-
diction fit radicale et portat tous ses effets, il fallait
qu'elle fat formulée devant le Roi. . ,

b) On rencontre des hommes qui ont été frappes de
l]a malédiction paternelle, mais en prive. Il ,%ardent
le droit de s’etablir et de posseder, mais la malédiction,
au&,lygulx de ceux qui le savent, leur imprime une tache
Indelebile.

29, Le fait le plus spectaculaire en ce domaine, parmi
les Elus récents en cet ordre d’idée, se passa en 1905 ou
1906. Un grand Hamite €tait tombe en disgrace a la Cour,
arce qu’appartenant a un parti qui etait mal vu de la

eine-Mere.” Cet homme fut_ arrété et fut longuement
torturé, des mois entiers, a intervalles réquliers, par le
supfllce du lien_que nous avons deja.decrit (chap. XI,
n°47). Son fils aine, Ioour plaire a la Reine-Mere, qui gtajt
du reste de sa famille, se mit au service des ennemis de
son pere. Il leur fournit tous, les renseignements dont ils
avaient besoin ﬁour decouvrir les vachés que le supplicie
avait cachées (chap. X1, n® 52-53)., Les plus riches récom-
penses étaient promises au mauvais fils, en rémunération
des services rendus. Son pere fut finalement remis en
liberté, mais dans_un état lamentable, ayant été torture
a longueur de mois. 11 est superflu d’ajouter qu'il avait

ubliquement maudi son fils, Avant de se retirer de la
Cour, il envoya dire a la Reine-Mere : «|I est vrai que
jal eté accusé auprés de vous, comme étant opposé @
votre volonté ; mais cela est une chose a part. Il est vrai
aussi que mon fils ainé appartient au parti qui bénéficie
de vos faveurs ; cela aussi est une chose a part. Mais
je suis son pere. il m’a trahi ! Pendant que j ‘étais torture,
Il prenait plaisir a indiquer les lieux ou'j’avais caché mes
bovides, et il attend que vous le recompensiez de ces
services. Songez cependant a I’exemPIQ que vous venez
de donner au pays, en incitant un fils & agir contre son



pére ! Vous étes vous-méme mere ! Réfléchissez a ce que
vous venez de faire, et au revoir ; je vais me retirer en la
Iocalllte qui fut naguere chez moi, afin de me faire soi-
gner !'»

30. Lorsque la Reine-Mére entendit ce message, elle
convoqua quelques chefs d’entre ses conseillers, ef’le sort
du mauvais fils fut immedijatement régle. 1l ne fallait pas
que le pays fit scandalisé : le coupable fut immediate-
ment arréte 11l fut jeté, pieds et mains liés, dans le lac
Cybhoha, aux applaudissements unanimes du public qui
avait assiste au deroulement des évenements

31. a) Il faudrait ajouter a cet exemPIe, celui d’un
autre venerable Hamite qui, sous Kigeli 1V "Rwabugili,
voulut frapper son fils. Ce dernier etait un jeune homme
d’une force herculéenne, et son pere était passahlement
age. La coutume veut que le fils, sans riposte, se laisse
frapper par son pére, s'il n'a pas pu prendre la fuite a
temps. Notre jeune homme Interposa son bras,. pour
arer la gifle que son pere se préparait a lui administrer,
e résulfat : en heurtant sa main contre le bras interposé
de son fils, le pere se fit mal. o
|l alla s’en plaindre au Roi, car il était a la Cour.
Le Roi repondit : «II aurait dii vous fuir ou se laisser
frapper ! Maintenant puisqu’il a agi de la sorte et vous a
0ccasionné une entorse au bras, vous étes libre d’en faire
tout ce qu'il vous plaira !'» Le vieillard prit congé du Rol
et rentra chez lui, amenant avec lui son fils Qui ne se
doutait de rien. Une fois arrive en sa résidence, le vieil-
lard fit immédiatement arréter son fils et le mit a la
torture du lien (chap. X1, n° 47). Il prit ensuite une ser-
Fette et trancha le bras dant le fils s'était servi pour parer
l@ ctoup. |l acheva ensuite son fils et ordonna d'aller
enterrer.



32. Cen’est qu’une serie d’exemples, mais choisis parmi
les plus slllgnlflcatlfs. Dans le Rwanda de nos grands-
peres, le filS est une chose de son pere. Il ne peut jamais
avoir raison contre lui, lors méme que le pere est claire-
ment dans le tort. 1 reste toujours ce fait inéluctable ;
une chose ne peut avoir raisor contre son propriétaire !
Un axiome des plus courants : le marteau ne devient
jamais plus grand que celui qui I'a forgé = inyiindd
ntisimba Gwayiciize.

33. Notons que la jeune fille ne peut gamals Btre
fralo_pee de la malediction paternelle. C'est une arme
utilisable seulement contre les mauvais fils. La jeune fille
n’etant destinée a vivre sous les ordres de son,ﬁere_que
trés provisoirement, la disposition est comprenensible,
Méme si elle divorce, elle ‘est destinée, en principe, a
sintégrer dans un groupe étranger a celui de ses parents.

V. Les deuils dans le foyer et généralités
sur les funérailles.

34, Nous ne nous arréterons pas ici a la maladie
et a toutes les demarches effectuées aupres des devins,
ainsi qu'aux pratiques adressées aux esprits, en vue de
sauver la vie au malade. Cest un sujet qui est en dehors
de la préesente monographie. Je ne vais signaler que, cer-
taines pratiques concernant la structure ‘socio-familiale
en rapport avec la mort d’un consanguin, d’'un membre
du foyer surtout.

35. La pratique qui était appliquée a n’importe quel
mort, est le traitement auquel on soumettait, sa de-
Foun'le,mortell_e. Immediatement apres qu’il avait rendu
e dernier soupir, tandis que son corps était encore chaud,
on devaitgupfunya = rapetisser, le mort. C’est-a-dire que



|’on redressait les deux jambes le long de la taille, de telle
maniere que les genoux venaient sappliquer a la poitrine,
les talons serrés aux fesses. Les deux bras étaient de
méme pliés et appliqués a la taille, de telle maniére que
les deux mains venaient se poser aux clavicules. Le
cadavre était maintenu dans cette position au, moyen
de cordes. C’etait une honte de mourir et devenir rigide
en position allongée = gihwéra indambya, littéralement ;
expirer en longueur. C'était alors le signe que le mort
était.un abandonné, un isolé, qui n’a pas été assisté, a ses
derniers moments, par des parents affectueux.

36. Quoique le danger ait été réel de hater ou de
donner Ta mort par la pratique du rapetissage, il semble
quil'y ait eu des signes par lesquels on reconnaissait que
le moribond avait™ rendu_ vraiment le dernier soupir.
|| existe, en effet, une serie de termes qui indiquent les
Phases precedant la mort, Kirabirana — tomber dans
e coma, ne plus communiquer avec le monde extérieur
par les sens, quoique le souffrant soit encore en vie.
Glisdmba = agiomser. Le malade peut traverser cette
phase et sembler se ressaisir ; mais il doit mourir fatale-
ment, car le glisamba est un Frelude de la mort desormais
certaine. Aussi un mourant ne souffre-t-il jamais une
seconde fois les spasmes de cette phase, meme si une
accalmie passagere |'avait suivie (8.

37. Rendre le dernier soupir se dit : glca; littérale-
ment ; couper, trancher. On dit également kurekana =
étre disjoint, étre defait, parce gue I’homme est déchiré
en deux : Je corps est separe de I'esprit qui etait son
principe vital. Avant que ne soit declaré le deéces, on
applique la main au coeur du moribond ; aussi longtemps
que se percoivent les hattements du ceeur, on dit:
aracyatéra ink(ratima = il émet encore les faibles batte-

(+') Rappelons que je rapporte ici simplement les dires des Rwandais.



ments du_ceeur. Les signes indubitables du dernier SQU_P\Ir
sont le lachement des miseres physiologiques = ihita-
bapfu = deéchets des mourants. On procede alors a la
pratique du rapetissage.

38.. Le corps est débarrassé de tout ce que le défunt
portait, en fait de colliers, bracelets et vétements, Cest
ce qu’on appelle guctiza = deépouiller. Ces objets enlevés a
un cadavre se disent imicuzo, au singulier umuciizo,
Le cadavre est ensuite envelop_E_e“dans une natte, et
porte des ce moment le nom de ikiliba, au pluriel ibiliba
= cadavre emballe. Le corps sera soulevé au moyen d un
bois solide, que deux Bo_rteurs pourront soulever &t porter
sur leur téte (1°). Ce hois, en raison de |'usage qui en est
fait, est appelé umiihézayo, au pluriel imihézéyo : substan-
tif dérivé du verbe gdhéza = empécher le retour; et de
I'adverbe de lieu yo = en cet endroit-la. Umihézéyo
signifie_ainsi - I'instrument des départs_suprémes, qui ne
seront jamais suivis de retour a la maison,

39. Les morts pouvaient étre mis en terre, Ou €xposes
dans certains lieux ou ils étaient la proie soit des ailes
voraces, soit des hyenes, Les deux modes de sepulture
semblent en apparénce indifferents, mais la realité est
qu'ils relévent de cultures différentes. Dans les régions
ou I'8levage du bovide est tres limite, donc dans, le nord
monta?neux du Rwanda, les Bantu mettent réguliere-
ment Tes morts en terre. Tandis que dans les Tégions
fortement hamitisées du centre et ‘du sud, I’exposition
des morts efait Plus repandue. 1l ne. s_’a?,lssalt pas de
morts sans famille, et donc sans possibilife de disposer
d’une tombe : méme les Hamites les plus considéres
etaient exposes de la sorte. |l faut remarquer que ce mode

_(10°) Les deux porteurs doivent mettre le mihézdyo sur la téte : c'est le
rite. Lorsqu’on porte un homme vivant dans une litiére, il y a d’abord quatre
porteurs au lieu de deux ; ils placent les traverses sur les épaules.



d’exposer les morts était infiniment plus codteux : des
dizaines et des centaines de personnes formaient des
caravanes pour aller déposer un Persoqnage puissant
dans une forét ou en un ravin a plus mémé de 50 km
de marche, ce qui représentait trés souvent un voyage
de 100 km et plus, aller et retour.

40, Les endroits ou 1'on exposait les mors, étaient
bien determinés. On savait qu'en cet endroit se trou-
vaient des bandes innombrables d’hyenes, qui allaient
devorer le cadavre en moins de temps qu'il ne faut pour
le dire. Parfois les morts eux-mémes le demandaient ainsi
Far testament : le motif deéterminant était souvent
horreur de la corruption, a laquelle ils auraient été sou-
mis dans le tombeau.

41, Tandis que dans les régions ou les Bahiitu n'ont
Pas subi cette influence du cefitre, les morts sont mis en
erre. La fosse se dit imya. On creuse jusqu’a.la profop-
deur d’au moins deux metres. En ce cas, il devient inutile
de se servir des bois jmihézayo. Le cadavre enveIopBe
dans la natte est porte a bra$ d’hommes, car la.tombe
est creusée dans les environs immeédiats de I'habitation!

42. Dans certaines régions, le cadavre est déposé au
fond de la fosse. Dans certaines autres, au contraire, on
pratlgu_e une cavite laterale, dans laquelle le corps est
Introduit. On veut ainsi preserver le mort de tout le poids
de la terre dont on comblera la fosse, Des que la fosse
imva est comblee, on I'appellera igitiiro, au. pluriel
ibitdiro; mot signifiant étymologiquement hahitation:

il est dérivé du”méme radical que le verbe gtiira —
habiter, fixer sa demeure.



VI. Particularités concernant les défunts sans postérite.

43. Sile mort est un enfant, non marié, avant d’enve-
lopper son cadavre dans la nafte, on met dans sa main
des feuilles d’une plante appelée ishydza, ainsi que quel-
ques J)OHS de laine preleves a une brebis. Les deux objets
mis dans la main de l’enfant symbolise la paix entre lui
et ses consanguins vivants. Si son esprit revient au milieu
d’eux, que ce soit pour les protéger et non pour leur
nuire.

44, Le deuil mené pour un enfant, par ses parents,
se dit akabi = ljttéralement : le petit mauvais. On en-
tendra des subalternes préter serment @ leurs patrons :
ndakakwifiiliza akabi! = que je te souhaite le petit mau-
vais |, clest-a-dire, [a perte ‘dun enfant ! (sous-enten-
du; si je mens). APres I'enterrement de [’enfant, son pere
et samere accomplissent 'acte conjugal appelé en ce cas
kumara akanapfu; du verbe kumara = finir, mettre
un terme a Et du substantif akanapfu, composé de
akana ? = petit enfant ? et de pfu, radical de uru-pfu
= la_mort. Si bien que la formule kumara akanapfu
aurait le sens de houcler le deuil de I'enfant mineur.

45, a(? SiI'enfant étaif encore & la mamelle, ses Parents
suspendront leurs relations. conjugales, jusqu’a la deu-
xieme menstruation qui suivra 1a_mort de I'enfant. Si,
en effet, avant cette époque, la mere pouvait concevaoir,
I'enfant auquel elle donnerait le jour serait un porte-
malheur : il est appelé (mwéna w’amabi —I’enfant du
funeste (lait maternel). Le mot amabi est icj un pro-
nom, remplacant_le substantif améshéréka (lait mater-
nel) avec lequel il s’accorde grammaticalement, _

b) Cet enfant concu a ['époque ou sa meére avait
encore un funeste lait dans le corps, devait étre aban-



donné dans un marais et mourir de faim. Cette coutume
n’est pas observee chez les Hamites.

46. a) Si le mort était ['un des jumeaux = imhanga
&cha X, n° 24, 0), le survivant devait s®tendre a I’en-
droit ou son frere allait étre exposé, ou dans la fosse ou
il allait étre enterré. I se relevait ensuite, et la depouille
mortelle de son frere-g]ulmeau I’y remplacait. ‘

b)  Chez les Bahitu, le survivant des jumeaux, a
chaque nouvelle lune, devait s’8tendre dans ung bifurca-
tion' de sentiers = ama>f_|rab|ll, pour commeémorer e
deces de son frere, L'oubli de cette céremonie mensuelle
etait censé pouvoir provoquer sa mort prématuree.

47. Si'le mort ne I’8tait qu’en apparence, et reprend
connaissance en temps utile, il porte le nom (commun).de
muziika — le ressuscité. Cette Circonstance (im se vérifie
assez souvent, démontre que certains morts pouvaient
Btre enterrés vivants ; et que d’autre parf le rapetis-
sage dont nous avons parle, n'est pas nécessairement
assez brutal pour constituer le coup de grace asséné aux
moribonds.

48, a) La mort d’un adulte, marié. Ici le cérémonial
des, funerailles change, suivant que le mort laisse au
moins un fils ou disparait sans posterite, Dans le premier
cas, il meurt en tant qu'individu, mais il continue a vivre
dans sa postérité. Dans le second cas, le défunt est entie-
rement eteint, il disparait de la vie sociale pour toujours
apfa buclke = il meurt déracing, _ _

Pour celui qui meurt deracing, la veuve fait la toi-
lette du cadavre et on Jui met dans la_main des feuilles
de |a plante ishybza, ainsi que des poils de laing d’une
brebis comme dans le cas des enfants non mariés. Mais
il y a, enplus, que dans sa main droite on met un charbon
eteint, qui signifie qu’il disparait sans postérité, n‘ayant



pas r,etmis le feu brilant de sa vie a un fils qui devait le
perpétuer. ‘ .

¢) Lorsgu’on va le porter a sa derniere demeure, un
homme précede le convoi funebre, portant en main une
torche eteinte.

49. a) Notons que si le mort est un_enfant mineur,
son cadavre ne sera pas porté a sa derniére demeure en
Passant par I'entrée principale de I'enclos = irémbo. On
e fait passer soit par une ouverture secondaire du kraal,
soit par-dessus |a palissade. _

b) Seul le cadavre du pere de foyer, lajssant ou non des
enfants, pourra passer par cette” entree principale. Si
I’'homme ‘en question rend son dernier soupir dans un
foyer étranger, son cadavre sera traite comme celui
d’Un enfant mineur : il ne pourra pas étre Porte a travers
I’entrée principale d’un enclos dont il n’était pas le chef.

50. a) Le déces d'un homme adulte marié pose fatale-
ment d’autres problemes que ceux auxquels nous venons
de faire allusion. Et tout d’abord, Ja question de succes-
sion. La solution en ce domaine, depend de la nature du
fief que detenait le defunt, d’une part, et de la_decision
qu'aura prise.la veuve, d’autre part. Cette derniere, peut,
en effet, decider de, rentrer dans sa famille d’origine ;
ou d’accepter les obligations de Ia loi du lévirat, en épou-
sant un parent de sofl mari ; ou enfin de rester au foyer
en son @tat de veuvage. _ )

b) Sielle elpouse un Pare_nt de son mari = guhun,g{u-
rwa (chap. VI, n° 39), le fief reste dans le méme état
qu’auparavant. Le nouvel époux s‘acquittera de toutes
les obligations inhérentes au' fief, aussi bien terrien que

ovin, . ,

¢) Si elle decide de rester en son etat de veuvage, elle
devient la responsable du fief et s'engage a fournir les
prestations convenues, mais adaptées a Son état de femme.



Elle jouit, .en plus, du privilege de ne pouvoir étre
{amals destituée, en'sa qualite de veuve, devant la cou-
ume (I00). Elle reste veuve de droit, méme si elle intro-
duit chez elle un mari étranger a la famille de son époux
defunt c_haP. VI, n® 44). _ _
d) . Sielle decice, au contraire, de rentrer en sa famille
doriging, il en résultera diverses conséquences, aussi
bien “sur le plan familial que sur le plan successoral,
Tout d’abord, les parents de son_mari sont fondés a
reclamer le montant des gages QSU 'ils ont payes lors des
fiancailles = glkworanurd (%° 15). La femme, en effet,
refuse de rester au sein de sa famille maritale ; elle ne veut
P,as_ accepter un second mari que lui imposait la loi du

évirat, et quitte définitivement son domicile.

.51, ) Si le défunt détenait un fief bovin, une ou plu-

Sieurs tetes de gros bétail, et que la veuve abandonne
le foyer, le patron du defunt ne prendra pas nécessaire-
ment ses vaches ; les parents du disparu diront toujours :
«\/ous ne pouvez pas nous deposseder, nous destituer,
alors que nous vous sommes restés fideles jusqu’au bout.
Nous devons vous donner un autre serviteur qui conti-
nuera le service aupres de vous !» Le patron accepte
cette proposition, car agir autrement serait adopter une
attitude incorrecte vis-a-vis de ses clients, surtout en
cette circonstance douloureuse, ou I'on mene le deuil
sur le parent disparu. Le contrat de servage sera donc
continué par le rempI@%ant_du,defunt.

b) Si le défunt détenait également des vaches du
Roi, relevant consequemment de I'armeée sociale, la
succession_en est réglee comme nous l'avons decrit
ailleurs (1.

t(10? La v1e8uve ne peut étre dépossédée de ses fiefs ; cf. le Code des inst. polit.,
art. 5 p. 1o. , ,

(109 Ibid. art. 3, b, p. 18. L'intervention du patron en contrat de servage
est également indiquée dans le méme passage, sous littera c.



52. a) Dans le cas ou le défunt détenait S|mPIement
sa propriéte fonciere, et que sa veuve abandonne,le foyer,

la succession dépendra de la nature du fief. Etait-elle
une propriété isambti ? Puisquelle est completement
abandonnée, elle devient inkiingu, ou proprieté dont
disposera a son gré le sous-chef de’la localite Fchap. VIII,

n° 12, b.n° 15 h). S

) Etait-elle une propriété ingobyi ? Les parents du
defunt en disposeront, sans l'intervention du sous-chef
(chap. VIII, n® 17-18).

VII. Testament d’un homme qui laisse des enfants.

53. Nous avons déja fait allusion a la désignation du
chef de famille et du chef de parentele (chap, 111, n® 45
sq.). Pareille de5|?nat,|on Pouvalt se faire ‘a n’'importe
quelle époque de Ta vie, alors que le testateur ne songe
méme pas a sa mort prochaine. Rappelons que chague
chef de foyer qui a plusieurs enfants, Ie%_ue son autorite
paternelle a I’un d’entre eux, méme si le Tief & geérer n’est
pas independant, et se trouve place sous la surveillance
d’un parent responsable. Lautorite paternelle léguée en
ces conditions constitue ainsi une espece de vice-Chefferie
de parentele (chap. 111, n° 49).

b4, a) Il peut arriver quun pére de foyer meure in-
testat. Nous savons déja qu’alors ses supérieurs compg-
tents désigneront eux-mémes son successeur (ibid., n° 48).
Ces cas sont cependant tres rares. Pour l'ordinaire,
lorsque le chef de foyer est gravement malade, et que
issue fatale n’est plus guere douteuse, il convoque, ses
enfants les plus &ges ; c’8st-a-dire ayant dgpasseé environ
les 18 ans. Quant-aux petits, on les'tient a |'&cart, étant
donné qu'ils ne_ peuvent pas saisir toute la gravite de la
circonstance. Si les enfants sont tous jeunes, le malade



détaillera son festament a des parents et a des amis in-
times, surtout a ses freres de i)acte du sang}, (Ui Seront ses
temoins, Si le malade est polygame, ses Temmes assiste-
ront a la scéne, chacune pour ses enfants ou pour son
propre compte. En toute hypothesg, les parents et amis
Intimes seront présents, comme témoins et exeécuteurs
testamentaires. ,

bl) Faire connaitre son testament se dit: kuraga ;
et les obligations testamentaires se disent umurdge. —
Le testateur = umuraga; I’héritier = umurdgwa.

55. a) En cette circonstance, le mourant donnera
le nom de Son successeur patriarcal, qui sera le_respon-
sable des fiefs détenus. Il pourrait aussi declarer a 1'assis-
tance : «Le nom de mon successeur patriarcal sera com-
muniqué par mon chef _cque_tent - je le lui ai dit!y
Rappelons que cette dignité était conferée au fils désigne
par oracles divinatoires. o

b) Cette autorité peut étre leguée a I'un des petits-fils
du mourant, Dans ce cas, le heune favorise, sur le plan
politico-familial, devient le chef de son propre pere et
de ses oncles, qui devront lui obeéir scrupuleusement.

56. a) La question du chef patriarcal étant arrangée,
le_ mourant recommandera a son successeur les enfants
mineurs pour lesquels il devra étre, non plus un grand-
frere, mais un vrai pere. _ _

b) Ilindiquera les dettes hovines ou autres (iu’l| n‘avait
ng encore Payee,s - «Mon fils Untel reglera telle dette, et

autre, Untel; réglera telle autre dette, » y

¢) «Dautre part, le nomme X, habitant telle localite,
me doit une vache (ou autre objet) : les témoins qui pour-
raient au hesoin @tre appelés, én cas de contestation,
sont M, N, etc. Que le montant de ce remboursement
soit donné a mon fils Untel »



57. a) «Je recommande a mes_enfants de se montrer
toujours fideles aux fils de Y, qui me sauva la vie dans
des circonstances desespérées, au danger de sa propre
vie » (chap. X, n° 53-54), _

b) «Je recommande egalement mes serviteurs Untel
et Untel ; méme s’il arrivait qu'ils résilient leur contrat,
ne les poursuivez pas en justice, car mon pere me les a
legués avec la méme recommandation, comme mon
grand-pere lui avait légué leurs peres dans les mémes
conditions., Ce sont des Serviteurs de temps immemorial,
de géneration en géneration : il faudra les traiter comme
des parents ». . \ .

¢) «Vous veillerez atelle vache d’une maniere spéciale,
et vous retiendrez toujours sa descendance parmi Vos
troupeaux : elle remonte a la béte donnée en dot au
lointain ancétre éponyme de notre famille, lorsqu'il epou-
sa Unetelle, mere-fondatrice de notre famille »

b8. Il arrive parfois que le mourant ait une fille
qu'il aime_tendrement et a laguelle il voudrait laisser un
signe particulier de sa paternelle sollicitude. Il s’adresse
alors a [’un de ses fils, a celui dont il a éprouve la noblesse
de sentiments, et [ui dit : «Toi, mon fils, je te legue
ma fille Unetelle. Quand elle sera fiancée, tu prendras la
vache (le montant des gages), et tu te chargeras de la
doter comme je_l'aurais fait_ moi-méme. Lorsqu’elle re-
vigndra rendre visite a la famille, qu’elle se rende chez toi
principalement comme elle se serait rendue chez moi en
personne, Si jamais elle était séparée de son mari, veuve
ou répudiée, qu’elle vienne chez toi, comme a son pro?re_
Pere, et a sa propre mere. SIS Son pére a ma Pjace et i
U manques & ce devoir, tu sais que je saurai t’en punir

rigoureusement !»

59, a%ll peut arriver également que le mourant
désigne 1'une de ses filles comme son successeur patriarcal.



Le fait était courant dans les milieux hamitiques tres
%rqches de la Cour. Une jeune fille placee aupres de la

eine-Mere peut avoir conquis Jes faveurs de la toute-
Fmssante Souveraine. En ce cas, la Jeune favorite devient
e B_er_sonnage le plus important du foyer paternel. La
stanilite dela fortune familiale peut trouver en elle le
facteur le_plus certain. En ce cas, elle sera préférée a ses
Frere_lsj lqm deviendront ses inférieurs sur le plan politico-
amilial.

.b) Si elle se_marie, il y aura_d’office séparation de
biens : son mari ne pourrd Ras disposer des fiefs que sa
femme gere en tant que chef-patriarcal de sa famille
d’origine. Elle léguera cette autorité a I'un de ses neveux,
fils de son frere.” choisi par elle-méme. Quant aux hiens
détenus, elle les faissera en héritage a (im elle voudra, soit
a If’unt de sa famille d’origine, soit & I'un de ses propres
enfants,

_¢) Mais dans ce dernier cas, Ienfant héritant de ces
fiefs ne pourra jamais faire fusionner ces biens avec I'he-
ritage qu'il obtiendra de son pére. Un fief officiellement
taxe de prestations ne peut jamais étre englobé dans un
autre de ressort différent,

60. a%,SLle mourant n’avait quung_fille unique, elle
sera son heritiere dans les mémes conditions de separa-
tion des biens. Elle sera consideree comme un homme
investi du fief que jadis détenait son pere, avec le privi-
ege de ne pouvoir etre destituge, en sa qualité d’orphe-
ine (I03). Elle leguera le fief a I'un de ses enfants, qui ne
le fera Pas fusionner avec I’herlta?e paternel. _

Al est a remarquer, en effet, que la fille unique
n'herite pas exactement dans les mémes conditions que
a designee chef-patriarcal. La fille unique succede a son

(loa) L'orphelin ne peut étre dépossédé de ses fiefs ; cf. ibid., art. 4, p. 18 ;
avec cette différence, evidemment, que pareille orpheline restera en cette quali-
té a perpétuité, sans les modalités des art. 5-6, p. 19.



pere, mais elle est soumise au chef de la parentéle, duquel
relevait le pére defunt. 11 se fait ainsi que ce chef de ladite
parentele ne perdra pas de vue le fief devolu a la fille
unique, lors méme que cette derniere l'aura légué a I'un
de ses enfants.

VIII. Le deuil mené a la mort du pere de foyer.

61, a) Dés que le pere de foyer a rendu le dernier
soupir, on procede a la toilette dd corps, et au ra')etls,-
sagze habituel. La veuve et le successeur patriarcal exe-
cutent ensuite la cérémonie dite gusiga = enduire de
beurre, embaumer.. Si le defunt etait pqugame, ce sera
en général |a premiere de ses epouses qui effectuera cette
cerémonie, a moins qu’elle ne soit empechée. Si le sycces-
seyr patriarcal n’est pas encore connu, ce sera en general
IameguLprendra part a la_céremonie. o

b) Cecinous rappelle clairement que le droit d’ainesse
est Inconnu de la coutume rwandaise : le chef patriarcal
est designé toujours, indépendamment de I'ordre chrono-
logique e so naissance.

62. La veuve désignée frotte la jambe droite de son
mari, au moyen d'une poignée de house de vache. En
méme temps, I’enfant désigné comme successeur patriar-
cal de son pere, frotte Ia’jambe gauche avec la méme
matiere. C'est a cette pratique symbolique qu’est reduit
I'embaumement.

63. a) Ensuite, le fils désigné comme chef par son
[Jer_e, accomplit la cerémonie de la traite : giikamira sé =
raire pourson pere. En plus de la plante iShyoza, avec de
|a laine d’une brebis, que I'on place dans. la main gauche,
on amene une vache assez dgee, du pis de laguelle le
successeur patriarcal arrache “quelques poils. Ces poils



sont ensuite placés dans la main droite du mort. Cest
cette céremonie qu’on appelle giikdmira = traire pour,

b?, Le symbolisme de ce geste, quoique non precise
explicitement, n’échappe pas a celui ?m connait la men-
talite pastorale de nos Hamites. I,s’a(I;lt d affirmer
d’abord que par sa main droite, le défunt a acquis de
nombreuses vaches. Ensuite, ,que son esprit doit les
proteger sans tréve : il doit veiller sur elles, comme sur
un objet qu’ll tient entre les mains.

64, La vache qui a servi pour cette cérémonie devient
un objet précieux pour le foyer du défunt. S'l s’agit de
Prands Hamites, le lendemain la vache sera abattue;
es enfants, les parents et les amis du défunt, ainsi que
Ses Serviteurs, mangigront la_viande le méme jour, sans
gue rien ne sorte de’l’enclos. Tout ce qu'il sera impossible
e consommer le méme jour, ainsi que les os et le sang
de [a béte, seront enterrés dans une fosse creusée dans
la cour intérieure du kraal. Si le mort était de fortune
moyenne, la vache pourra survivre quelque te_mPs_en-
core, si on espere quelle pourra mettre bas, Mais le jour
8U el{e crévera, on la consommera comme il vient d ®tre
ecrit.

65. Chez les grands Hamites, ou la vache est abattue
sans retard, on préleve une laniere au contours de la peau,
et le successeur patriarcal s’en servira comme de ceinture
durant le deuil; cette laniére est appelée umugangu,
dont le pluriel imigangu est inusité, La peau de ladite
vache, qu’elle soit” abattue immediatement ou qu’elle
creve ulterieurement, sera tannee et gardée dans le méme
foyer, sans qu'il soit possible de Ialiéner.

66. Si la mort a fra?pé_ la femme, selon qu’elle est
mere ou non, elle sera_traitée d’apres le cérémonial re-
se[\lle aux hommes qui laissent ou non un descendant
male.



67, Le cercueil dun pere de foyer qui_laisse une
postérite male sera precéde de I'un de ses fils, ou d’un
remplacant, tenant en main une torche allumeée, symboli-
sant que le feu de la vie qui brilait en ce defunt, fut
transmis a un fils qui le perpétue.

68. a) Des le lendemain de I'enterrement du pere,
on execute le cérémonial dit : gicanaigiti = briler le bois.
Vers le soir on apporte un hois dit umiiko = erythring et
on le met dans Iatre, On I'allume et on le fait briler
tres lentement, jusqu’a l'aurore.

En ce moment, tous les enfants capables d'y
prendre part, partent en compagnie d’un serviteur trés
devoug, et vont enfouir le tison restant de ce bois. C'est
ce qu'on appelle gita !?Itl = jeter le bois. On I’enterre
dans un marais assez €foigné, ou bien assez mal situe,
dont I’eau restera inaccessible aux enfants du défunt.
Sijamais I'un d’entre eux pouvait se servir de I’eau de ce
marais, du ruisseau qui le traverse, il contracterait des
impuretés mortelles, Sur le chemin du retour, ils rencon-
trent un autre serviteur qui_leur présente de I’eau pour
?e laver les mains et se purifier du contact du bois mor-
uaire.

69. a) Alors commence le deuil proPrement dit : per-
sonne d’entre les enfants, ni la veuve, leur mere ou non,
ne peut se permettre les relations sexuelles. De plus,
tous se font raser completement (chap. VI, n° 36, a-h).
IIs, doivent porter les vétements de couleur noire, et
eviter de toucher le kaolin ou tout objet oint de kaolin,
dont le blanc clair est un symbole de joie. ‘
On mene, durant déux mois, le deuil pour son pere
et sa mere. Si cependant la mort avait frappé la mere
de foyer, son mari ne_ menera le deuil de deux mois que
s’il efait monogame. Dans le cas ou il serait polygame,
il ne prendrait”part au deuil que durant un mais, car
la deuxieme femme ne doit pas mener le deuil.



¢) Si cependant la femme morte était sans enfant
le mari ne Sastreindrait pas au deuil : 1l ne s’y soumet
(qu’en s'associant a ses enfants.

d) Il est évident que dans le cas d’un polygame, telle
femme quj meurt n’impose le deuil qu’a ses’propres en-
fants, mais pas aux enfants des autres femmes de son
marl.

70. a) Sila mort a frappé l'un des parents de la mere
de foyer, celle-ci n’est point tenue a mener le deuil,
car ¢é serait 1'imposer aussi a son mari qui n'a aucune
relation du sang avec ses beaux-parents., _

b) Des que la nouvelle du deces parvient chez la fille
mariée, son fils ainé recoit une houe et va piocher ri-
tuellement. o o

c) Ce geste semble inexplicable en lui-méme. Nous
savons, en effet, que 1'on ne peut cultiver lorsqu’il y a eu
un mort_dans fa localité, ou lorsqu’on apprend [a mort
d’un ami, d’un chef dont on dépend. Or voici que I’enfant
va cultiver rituellement a la nouvelle du deces de ses
gran S;Parents maternels. La signification symbolique
(e ce rite semble affirmer que «leS enfants ne sont tenus

a aucune forme de deuil touchant la famille de leur
mere »

71. a) Une femme ?m meurt enceinte, ne peut tre
enterrée sans plus. On Fouvre sur e lieu de la sépulture

et on retire de son sein le cadavre de son enfant. A celui-ci
on impose un nom et on enterre séparément les deux.
Le motif en est que [’enfant non encore né est un homme
comme un autre. Son esprit Pouval,t en_conséquence
venir attaquer les vivants de la_famille, Comment de-
couvrir son nom, par la divination, s'il reste ikibiira-
zina —le dépourvu-de-nom ! R

'b)  Parfais, lorsque I'etat de grossesse etait tres avan-
¢é, on ouvrait la mere au moment de son agonie et on



retirait I’enfant vivant et viable, C'est ce qu’on appelle
kuraha. L’idee en aurait eté inspiree par la méme inter-
vention concernant les vaches.

IX. La purification.

72, Au temps marqué, pour clore le deuil, on Procéde
au cérémonial de purification : "Kwéra = s¢ blanchir.
Chez les Bahiitu, le cérémonial est tres simple. On pré-
pare beaucoup de boissons, en vue des festivites qui doi-
vent se derouler a l'occasion de cette ceremanie. Puis,
durant la nuit determinée a l'avance, I'essentiel du rite
se déroule a I'intérieur de Ja case dans laguelle le disparu
a_rendu le dernier soupir, Cest-a-dire’ que sa veuve
s’accouiole avec I’un de ses beaux-freres ou avec le Muse
(chap. IX, n° 4sq.), selon la décision des oracles divina-
foires. Dans une autre case, les enfants males maries
accom?hssentﬂledlt acte avec leurs femmes respectives.
Les enfants males, en dge de se marier, dans certains cas,
Peuvent le faire egalement, avec une femme designée par
es oracles divinatoires. L’habitation est aspergée  de
kaolin, ainsi dy reste que les purifies qui en portent les
marques, spécialement sur le front. On se rase : les
hommes, les jeunes gens et les jeunes filles se font arran-
ggrsg nouveau la chevelure "en huppes (chap. VIII,
n° 36).

73. Ce cérémonial, dans ses loartle_s essentielles, se
pratique aussj chez les Hamites, llsy ajoutent cependant
d'autres variantes. ou  compléments “que voicl: fout
dabord, dans la nuit qui précede le ceremonial principal,
les fils du défunt s’en vont enfouir, en un lieu secref, la
laniere umu?angu (n° 65). 1ls doivent le faire dans le plus
grand secret, parce que si un malveillant les observait
et pouvait reprendre cette laniére pour la rapporter au



foyer des intéressés, ce serait une catastrophe sans
remede.

(4. a) Ensuite, en vue du cérémonial, on a fait
tailler des pots a lait = inkdngdro, dont on ‘se sert pour
boire, et une petite jarre = agdciiba, au pluriel uddctba,
destinge a puiser de I’eau pour les abreuvoirs. Ces réci-
pients sont en bois a’erythrina = umiko.

b) On prépare égalemeént un faqot_de bois de chauffage,
de I"arbre appele umurdma, au pluriel imirdma, dont’Ja
signification étymologique est : le vivace. On se munit
de méme, d'un’fagot de bois umwanziiranya, au pluriel
imyanzliranya, mgm_ﬂant etymologiquement mterruP_teu,r.
Le"murdma’symbolise la vie perlo_e uellement continuge
F,ar voie de genération, tandis que I'interrupteur symbolise
I'intervention tutélaire des agents supra-sensibles qui
interrompront les deuils au sein de la famille.

¢) Avant de commencer le céremonial d’accouplement
purificateur, on met ces bois dans Iatre ; le feu étant
déja allume, la céremonie commence. -

d) Tandis que les fréres accomplissent I'acte purifi-
cateur, une de leurs sceurs designée a cet effet pousse
I'acclamation d’allégresse = kiivuza imhiindu. Comme ils
doivent se purifier I'un apres l'autre, leur sceur emet
I’acclamation d’allegresse pour chacun successivement,

/5. Intervient également une servante = umuja, dési-
gnée pour le céremonial ; elle porte ici le titre de umuy,o-
rd-vu, au pluriel abaybrd-vu = chargée de la proprefé ;
litteralement : ramasSeuse de cendre. Elle doit ramasser
la cendre se trouvant au foyer anterieurement a la cére-
monie de purification, ainsi que la bouse lachée par
les vaches dans le kraal avant d’aller paturer. Elle doit
aller les jeter a I'exterieur de I’enclos.

76. a) A l'aurore, la veuve fait sortir les barattes et



les place dans la cour intérieure, ,Precedant la case prin-
cipale. Ses brus y mettent du lait et barattent.

b) En ce moment, les fils du défunt s’en vont a I’en-
droit des abreuvoirs ; ils y sont accompagnés de leur
oncle venu pour présider le cerémonial de purification.
On y mene quelques vaches, parmi lesquelles un seul
tauréau. On porte également la jarre d'erythrina dont
il a été question plus haut (n° 74, a). |
. ¢) Loncle entre le premier dan$ le puits et prend Ja
Jlarre, I'emplit deau et va la verser dans. l’abreuvoir.
I donne la jarre aux fils du défunt qui puisent chacun
a son tour et verse dans I'abreuvoir le confenu de Ia jarre.

.d) Durant_cette céremonie, les_participants sont ha-
billes de feuilles vertes de bananiers = ibicocero, qu’ils
portent en bandouliere = guhagatlr_a. Ces feuilles vertes
de bananiers sont le costume ordinaire des abreuveurs de
bovides. On fait venir les vaches avec le taureau et on
leur fait ?outer_ a |’eau versee dans I"abreuvoir, puis on
rentre & fa maison.

1. a_1 A leur arrivée, ils enlévent les feuilles de hana-
niers qu'ils portaient encore en bandouliére, et les depo-
sent sur_le foyer pastoral = igicaniro, allume_en I’honneur
des bovidés qui ont pris part a la céremonie de l'abreu-
VoI,

b) En ce moment, le lait que I'on a haratté est & point .
on sépare le heurre. Puis on apporte les pots-a-lait =
mkongloro tailles en hois a’erythrina (n° 74, a) et on y
verse le petit-lait. |
¢) Une jeune fille appartenant au clan Muse  des
intéressés (chap. IX, n° 2 sq.) prend ces pots-a-lait et
les présente aux enfants du défunt, qui en boivent. La
jeune fille en question qui Pr_end ainsi part au céremonial
pour leur donner du lait = kib&ha amata, doit
recevoir un cadeau de remerciement, proportionné 4 la
fortune du foyer purifié. La cérémonie de purification
se termine ainsi.



X. L’annonce a la Cour du déces survenu.

78. Sicependant le défunt était un serviteur immédiat
de la Cour, une cérémonie suplglemental(e s'impose. I
faut annoncer officiellement au Roi le déces de son servi-
teur. Cette demarche ne ,P,eut, cependant s’accomplir
avant la céremonie de purification, car il est interdit
aux hommes frappes de deuil d’entrer en contact avec
le Roi. Il est entendu que le Roi a appris la mort de son
serviteur des les premiers jours du deces : mais ce ne fut
la qu’une information officieuse, qui doit étre confir-
mée rituellement.

79. Dés que les enfants ont été purifiés, ils se mettent
en route pour la Cour, en compagnie de leur oncle qui a
Pres_lde le céremonial. |ls amenént avec eux un jeune
aurillon, et une vache improductive : soit qu’elle ait mis
bas pour la_dernjere fois et qu’on est certain qu’elle ne
vélera plus jamais = incira; soit une grande genisse, re-
connue comme impropre a la reproduction = urdbéréli,

80. Le premier_jour a la Cour, la vache improductive
est amenée et stationne toute la journée aux abords de la
E)Iace-du-peuple = ku Karubanda. Les orphelins et
eur oncle restent a coté de cette vache, et ne peuvent pas
entrer dans les cours intérieures de la capitale. Mais, par
I'intermediaire de leurs amis, le Roi est averti du station-
nement de la vache et de ses proprietaires. Ce stationne-
ment s’appelle : kirlngaruka =regarder furtivement (sur-
tout par curiosité). Vers. le soirse présente un Mitwa
de la Cour, auquel le Roi a accorde la vache en fief. Il
|’'emmene et les orphelins se retirent, avec leur oncle,
a leur logement.

81. Le lendemain matin ils reviennent a la Cour ; dés
que le tambour des audiences = Inddmitsa, a retenti



pour marquer que le Roi commence sa tdche publique,
nos hommes font leur entrée dans la Cour intérieure sur
laquelle donne la grande case des réceptions ; ils sont
precedes du taurillon (n° 79). Ils viennent s’asseoir au
pied de I'arbre-mémorial = imména, Rlante dans, cette
cour. En ce moment le Roi envoie chercher du lait au
quartier des Bozi = fonctionnaires-laitiers. On apporte
un pot-a-lait plein. Le Roi vient lui-méme le présenter a
l'oncle qui en avale qu_elques,?orgees, puis le passe au
su]gce%seur patriarcal qui en faif autant ; suivi des autres
enfants.

82. Cette cérémonie du Roi se dit : kibéha améta =
leur donner du lait. Le symbolisme est évident : la vache
etant la richesse tout court chez un peuple pasteur, et le
lait etant le symbole du bien-étre en toute sa totalite,
|a céremonie devient un souhait de tout cet ensemble que
le souverain adresse a ces orphelins, qui vont désormais
attendre de lui la réalisation de tous [eurs réves.

83. Si on pense a tout ce que.nous venons de voir,
aussi bien dans les chapitres anterieurs (iue dans celui-ci,
on ne peut s’empécher de comprendre la melancolie du
Rwandais qui craint de mourir sans posterite. Philoso-
phiquement parlant, la vie présente, en notre culture,
ne s’explique que par la transmission de la vie ; elle ne
trouve son eX?Ilcatlon totale que dans la perspective
de durer perpétuellement en sa posterite.
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A

Ababanda (clan), 11, 4 ;37-39 ;46 ;
48 ; 51,

Ababogo (famille), 111, 10.

Abachira (clan ?), 11, 46-47.

Abacumbi (famille), 11, 35*.

Abacyaba (clan). 11, 4; 36 ; 47 ;
IV, 47.

Abacwezi (secte religieuse), 11, 22.
Abadaki -f Abadachi (et mieux :
Abadage = Allemands) 1, 34.

Abagagi %famille), 1, 9; 51.
Abagara (dynastie), 11, 36*.
Ablalgereka (faction politique), 11,

Abagesera (clan), I, 4-5, 32-34;
VI, 271X, 2, 6,11,
Abaﬁwabiro (famille), 11, 45.
Abaha (clan), 11, 4-5, 17, 28-30.
Abahangara (clan ?), I, 46, 49.
abahannyi (interprétateurs), X,
5;X. 20.
Abahavu ( rouFe ethnique), 11, 45.
Abaheka (rami Ie?, 1, 10.
Abahenda Efamil e), 11,9, 20.
Abahima (hamites nomades), |,
41, 44 VI, 23
Abahindiro (famille), 111, 5*, 50.
Abahoma (peuFIade), [1, 46, 48.
Abahondogo (clan), 11, 4-5, 8.
Abahozi (les sans-clan), I1, 4.

Abahutu (race), 1, 9-13, 30-33;
V, 7,23 27; VI, 1.3, 42-43
VII,
25 ;XI,7,14,16-18, 53 ; X11, 41-
42, 45-46.

Abakagara (famille), 111, 9.

Abékwokwa (famille), I11, 5*.

Ab&komankali (quasi-clan), 1,

abakonde (défricheurs), VIII, 6-8,
12,40 ; X1, 4; X1, 4,

Abakongoli (famille), 11, 23.

Abakono (clan), 11, 4-5, 18, 27, 30.

abakura-mbere (ménes protecteurs),
IV, 13-17;VIII, 34,

abakuru (les ascendants), 1V, 51.

Abakusi (faction politique), 11, 11.

abakwez(campagnons de la fiancée),
VI, 2.

Abalihira (famille), 11, 46-47.

abana b'amahali (enfants partisans
de leurs meres), 1X, 27 ; XII, 9,
11.

Abanama (famille), 111, 5*,

Ablz?n)ﬁbyinshi (faction politique),

Abanyakarama (famille), 11, 40.

Abanyawesha (dynastie ; nota: il
aurait fallu orthographier Ba-
nyamwocha), I, 35.

Abanyiginya (rang social parmi
Abasindi), 1, 45.

(") Les noms de personnes sont en petites capitales ;les termes de contenu
socio-familial sont en italiques ; les autres termes (lieux, races, tribus, clans,
familles, etc...) sont en caractéres ordinaires. — Les chiffres romains renvoient
aux chapitres, les chiffres arabes aux paragraphes ; les astérisques invitent a

se reporter aux notes infra-paginales.

2-9, 19, 31 ; VIII, 2-9 ; IX,



Abanyoro (peuple envahisseur), 1,
39

Abarejuru (famille), 11, 23-26.
Abarembo (peuplade et famille),
[, 46, 49.
Abarenge (dynastie), 1, 19; II,
35, 38,
Abarenzi (famille), 111, 10.
ab?(rft\/\za (lescorveables), VIII, 6-7 ;
Abarinda (armée sociale), I, 1L
Abaruranga (famille), I11, 9.
abasangwa %nvités du fiancé), V1, 3.
abgasangwa- utaka (autochtones), 11
5.
abase (annulateurs ; légitimateurs ;
substituts), 11, 31-32; VI, 42;
VI, 27 51X, 2-12,18, 77 ; X, 18;
X1, 72.
aba&ekuguza (les aieux), 1V, 10;
Abgegshakamba (armée sociale), XI,
Abashambo (clan), 11, 4-5, 8.
Ablalsharanga 0 (armée sociale), I,
Abashingo (famille), I1, 14-17.
Abashozamihigo (armée sociale),
[, 11.
Abasigi (peuplade et famille), I,
46,950.(p g )
Abasindi (clan), I, 4-5, 7-19, 22,
25-26, 46, 50-51 ; 1V, 4-8; V, 9.
Ab5alsinga (clan), 11, 4-5, 35, 45-46,
Abasita (clan), I1, 4, 43.
Abasambiye (famille), 11, 10.
Abatsobe (famille), 11, 14,
Abatutsi (race), I, 14-18, 20-29,
33-34;V, 5, 8-28, 30-32 ; VI, 4-
14; VI, 6, 20, 29-30; VIII,
10-21 ; IX, 23-24 ; X1, 14, 19-
25, 53 ; X1, 73-83.
Abatwa (race-Pygmées), I, 1-2, 7;
[, 7,9-10, 13;V, 7,23 ;VIII, 1
34 71X, 21 ; X1, 43, 53.

Abatwa (race-Céramistes), I, 3-6,
8; I, 7,9-10 13 ;V, 7, 23 ; IX,
21 ; X1, 43, 53 ; X1, 80.

Abayango (famille), 111, 9.

Abazigaba (clan), 11, 4-5, 31, 51 ;
[, 10; IX, 6, 1L,

abazimu (esprits des morts), 1V, 13-
17.

Ab3azirankende (dynastie), I, 33-
4,

Abazungu (les Européens), I, 22.

Abega (clan), I, 4-5, 18-26, 30;

1, 9, 51.
Abenegitore (famille), I1, 12 ; 111, 5.
Abenengwe &}clan), [, 4, 40.
Abenenyagasheja (famille), 111, 5*.

Abenerwamba 3fami||e), 1, 45.

Abishigatwa (quasi-clan), 1, 45.

abishywa (les descendantes de la
seur), 1V, 51

Abongera (clan), 11, 4, 41.

abozi (les domestiques de la Cour
affectés au service du lait), XII,
81.

Abungura (clanj, 11, 4, 42, 47.

agacuna (jarre en bois), X1, 74, 76.

agacuma (gourde élégante de cour-
\g/el). \6/ planche II, p. 130-191 ;

agag_e(’lfe (petit panier), V, planche I,

ibid.

agasongero (piquet terminal de
case), VI, 30.

aggtana (étui pour chalumeaux), V,
1.

akabi (deuil pour enfant mineur),
X1, 44,

amlazboko (puissance familiale), 111,

amacwende (récipients en courge,
pour beurre), V, 31.

amadahano (beurre parfumé), V, 31.

amahali (rivalités d*%pouses), X1,

10.
amahasha (jumeaux de sexe diffé-
rent), X, 21.



amaka (sorgho déterminant Iannée),
VI, 42,

amashereka (lait maternel), X 11, 45.

Amashi (langue du Bushi), I, 38-39.

amashyiga (pierres de I'atre), V11, 7.

amasunzu (huppes), VIII, 35-36,
XI1, 69, 72.

amata (lait de vache), VI, 15.

amarlrablll (carrefour de sentiers),
X1, 46

amazimano (cadeaux faits aux ho-
tes), VI, 24.

amezl (les mois), VIII, 41.

Arussi (tribu Galla), 1, 1; 34-39.

Astrida (territoire administratif),
[, 1;11, 40.

B

Bakumu (peuplade au Congo belge),
[, 30%

Balyinyonza (ancétre éponyme),
X1, 55.

bamwana (les quatre parents de
deux époux), 1V, 21.

Bashana (chef d’une immigration),

I, 17.

bitorwa (le survivant de deux ju-
meaux), X, 24.

Bitukwa (nom d’homme), I, 24.

Bitukwihene (nom d’homme), I,
24,

bucumi (le 10e enfant), X, 33.

bucura (le dernier enfant de sa
mére), X, 34.

Buganda (pays), I, 28, 38, 42, 45 ;
X1, 5(7.

Bugud (pays), I, 7, 28-29.

Bugahe F()reygl)on du Nkole), 11, 35.

Busgsara (ancienne principauté), I,

Buha (ans), 1, 17.

Buha bwa ruguru (le Buha-supé-
rieur), 11, 29.

Buhoma (province au Rwanda), 1,
48.

Bumbogo (province au Rwanda),
11,41,

Bungwe (ancien royaume), 11, 40.

Burembo (ancienne province au
Rwanda), I1, 49.

Buriza (province au Rwanda), I,
41,

Burundi (pays), I, 44-45: X, 33.

Bushi (région au Congo belge), I, 45.

Bushingo (région au Tanganyika
Territory), I1, 17.

Bushubi (pays), 1, 15-16.

Busigi (ancienne province au Rwa-
nda), 11, 50.

Busyete (un Mutwa céramiste),
l, 8*.

Butare (fonctionnaire-roi), VII,
26-21.

Bwanacyambvve (province au Rwa-
nda), 11, 41,

Bwera-Mawogola (province au Bu-
ganda), I, 42,

Byinshi (chef de faction politique),
I, 1L

C

Ciluba (langue des Baluba), I, 31.

Cyangugu ?territoire administratif
au Rwanda), 1, L.

Cyilima (nom dynastique au Rwa-
nda). Cyilima | Rugwe : I, 27.
Cyilima Il Rujugira. 1X, 18.

cylza %puiné des jumeaux), X, 24.

Cyohoha (lac au Rwanda), X11, 30.

D
data (mon pére), IV, 11, 42-44 ; IX,

9.

data-buja (mon maitre en contrat
de servage), X1, 16.

data-bukwe (mon pére matrimo-
nial = mon beau-pére), IV, 26 ;
X1, 70,

data-wacu (mon pére-notre = mon



2r21cle paternel), IV, 36, 41-

G

gacaca (tribunal récouciliateur), 1X,
33

Gahenda (ancétreéponyme), 111, 9.

Ganindiro (ancétre éponyme), 11,
5% (voir Yuhi V).

Gako (localité), 11, 47.

Galla (tribus en Ethiopie), 1, 14.

Gashamura (Chef), XI, 56.

Gashingo (ancétre éponyme), I,
14, 16-17.

Gashubi (filsdeGihanga), I1, 14-15.

Gatambira (ancétre éponyme), 11,
5.

gakuru (le premier-né des jumeaux),

gato (le dernier-né des jumeaux), X,
21.

G ihana (Chef), XI, 56.

Gihanga (fondateur de I"actuelle
dynastie), II, §; 10, 14-17;
VI, 37,

Gihara (localité), VII, 26.

Gikore (région dans eKigezi),I1,47.

Gisaka (ancien royaume), 1, 28,
43, 45 ; 111, 10 ; IX, 18.

Gitara (ancien royaume en Ugan-

da), 1,45.

Gitore (ancétre éponyme), Il, 12 ;
[1,5.

Gitukwa-ndira (surnom de Kigeli
(1), 1, 24,

guca (maudire), IX, 28.

guca (expirer), XI1, 37.

guca hagatl (se coucher entre les
deux mariés), VI, 28.

guca mw iremho (visiter ses parents
apres le mariage), VII, 11,

gucana 1Igitl (brdler le bois du
deuil), X11, 68. o

gucikura (conjurer le déracine-
ment), X, 37.

gucisha igikingisho hagati (séparer

les boviqdés en cas de proc(es), X1,
23.

gucukura (rechercher les hovidés
recélés), X1, 52-53.

gucuza (dépouiller le cadavre), X11,
38

gucyura (faire entrer ou rentrer
une femme chez soi), VI, 45,
53; XII, 13.

gucyura umunyafu (amener chez
soi I'objet du fief), X1, 12.

gufuha (8tre jaloux pour sa femme),
X11, 18,

guhagatira (porter I'habit en ban-
douliere), X11I, 76.

guhaka nabi (étre mauvais patron
en contrat de servage), X1, 44.

guhalika (prendre une autre femme),
X1, 10,

guhana ingo (échanger les épouses),

guhangaza &attendre daller aux
abreuvoirs), X1, 8.

guheka (porter en litiere), 1, 23.

guhemukira (étre infidéle a un
ami), 1X, 19,

guheta (donner un deuxiéme fief),
X1, 13,

guheza(inire écarter un homme),V 5.

guhishura (faire sortir de la cachet-
te), X1, 52.

gulioza (consoler une mariée) V1, 18.

guhuga (étre distrait), 1, 25.

guhungura (épouser une veuve
d'un parent?, v, 34; VI, 39

guhwera indambya (mourir et se
refroidir en position allongée),
X1, 35,

gukagira (envodter), IX, 17.

gukamira se (traire pour son pére
défunt), XII1, 63.

gukeba (délimiter une concession
terrienne), VIII, 14.

gukiza ivata (enlever la matiére
visqueuse), X, 11.



guggmora (rendre le fief saisi), X1,

gukomoza (solliciter le retour du
fief saisR, X1, 50.

gukonda (defricher la forét), V111, 3.

gukubura (nettoyer une habitation),
X, 8.

gukundwakaza (étre trés affection-
né a son épouse), X, 5.

gukwa (payer les gages d’alliance),
V, 15,21, 23,26 ;VII, 17-24,31 ;
X1, 15-16.

gukworanura (reprendre le montant
des gages dalliance), X, 35;
X1, 15-16, 50.

gupfunya (rapetisser un cadavre),
X1, 35, 47.

gusamba (souffrir les affres de
I"agonie), X11, 36.

gusambana (commettre I'adultére),
X11, 20.

gusenda (répudier sa femme), X,
35; XII, 14,

gusenda (annuler les maléfices par
de I'eau lustrale), VI, 7.

gushaka (se marier), V1, 53.

gushora urubama (reprendre les ar-
guments d’une plaidoirie), IX, 42.

gusiga (oindre un cadavre), XII,
61-62.

gnsohoka (terminer la claustration
natale), X, 16-18.

gusohoza (recommander en con-
trat de servage), XI, 6.

gusubiza urubama (en appeler a un
tribunal supérieur), IX, 37, 43.

qusubya amaguru_(refaire le trajet
apres son mariage), VII, 11.

gusumbakaza (épouser une femme
déja mariée), VI, 38-39.

guta akarago (rentrer dans la vie

publique), VII, 8.

gutaha ?rentrer au foyer aprés une

fufg]ue temporaire), X1I, 13.

gutahira (célébrer le mariage chez
les parents de la fille), VI, 30-37.

guta igiti Geter ke bois du deuil),
XII, 68.

gutata (trehir un frére de pacte),
IX, 19.

gutebutsa (demander la célébration
du mariage), V, 28.

gutega (piégen, |, 25.

gutegeka (commander), |, 23.

guteka (auirey, 1, 23.

gutenda (payer les gages au moyen
du wawil), VII, 3 ;32.

gutera inkuratima (manifester enco-
re des battements du ceur), X||,
37,

guterekera (honorer les esprits des
morts), VIII, 34 ; IX, 30.

guterura (semarier par rapty, V1, 40.

guterura umwana (imposer lenom a
lenfant), X, 19.

gutinda craire un ponty, 1, 25.

gutinya (craindrey, 11, 53.

gutlnya (éviter la présence de cer-
taines personnes), V, 5, 24; V|,
4,

gutongera (Etailler les sanctions
immanentes), |X, 22.

gutsmda (éviter de prononeer cer-
tains noms), V|, 47-50 ; X, 25.

gutiikura etre prive de tout), |,
25-21.

gutiika Girsutten, 1, 25.

gl;ltUkﬁ Gmigrer), |, 24-28.

gutUra (faire des présents de sou-
Am_lission), |l 4,

gutlira (rebiter), X11, 42.

guturutsa (semer la toute premiére
wis), VIII, 8.

gutwikurura (isiter officiellerent
la fille mari¢e), VI, 2.

gutwita (etre enceinte), X, 10 ; X,
11,

H
haruguru (piece retirée de la case),

V|, 16 ; planche |V, n°® 2, p- 148.
Hurako (nom dhomme), X, 6.



bicocero (habillement en feuilles
de bananiers), XII, 76.

_Ib_id'abura (Pygméesdu Rugezi), 1,1,

ibikoko byanaga (dernier chant du

~coq), VI, 32.

ibirongoranywa gtrousseau de la
mariée), 'V, 29, 32; VI, 25;

_b_V_II, 14, %1-_3%

Ibisigara-ngobyi (terres non encore

_ _ocgcupées?, \%III, 13.

ibitabapfu (déchets des mourants),

X1, 37,

ibyambarwa (vétements de la ma-

_riée), V, 29-30, 32.

ibyenenyina (fréres de méme mére),
v, 33.

icyansi (pot a lait), V, 31 ; planche
[, n“3c, p. 138-139.

tcyanzu (entrée privée d’un foyer),

VI, 10,

icyata-mulima (prix de louage d’un

_champ), VIII, 20.

icyuhagiro (de I'eau lustrale), V1, 7.

Icyumweru (dimanche et semaine),

VL 3T,

ifutnba (torche), X11, 48 ; 67.

ifundi (mésange ? animal totem),

114,47,

ifuro (prestation des défricheurs),
VI, 8.

lgara (principauté dans le Nkole),

igicaniro (foyer pastoral), V, 10;

XL .

igicuba (voir agacuba = jarre en
bois), V, 31, VI, 21. planche I,

_p. 138-139.

Igthango (potion accompagnant la
prestation de serment & la Cour),
IX, 17.

lgihima (langue des Bahima, voir

_ Abahima), 1, 38 ; 11, 35.

igihura (grande loutre), 1,1.

igikeli (crapaud, animal totem), 11,

4, 18,
igikingi cy’irembo (piquet de I'en-
_g_trléeg_de ¥e| enolosg,p\(}lll, 31
igikingisho (Bot a kaolin), X1, 23.
igikona &)cor eau), I, 4, 37, 60.
igisabo (baratte), V, 31 ; planche
11, p. 138-139; X1, 76,
igiseke (pannier de vannerie), VII,
5-6.
igishuba-zziko (gfille qui a dépassé
_ Iage normalde mariage), X11, 25.
Igitl (piquet de délimitation), VI,
14

igituro (tombeau), X11, 42.
IJigija (age approximatif de 40 a
- 55 ang), X, 28.

| kambere (case principale), VI, 8.
ikibibiro (recipient de grains), VIII,

42,
ikibindi (cruche en terre), voir
_ planche 11, F 130-131.
ikibura-zina (le dépourvu de nom),
XL 7L
ikiliba (le cercueil), X1, 38.
|k|||6I| (claustration natale), X, 15-
1

ikimuli [(beurre de toilette), V, 31,
ikinyaruka (femme sans mari fixe),
ikirambi (espace meédian de la
_ ,case(}, planche 1V, n° 3, p. 148.
ikirondo (peau neuve, vétement de
~femme), V, 31
iliza (femme qui a enfanté la pre-
~ miére fois), X, 26.
imbaliro (attaches circulaires des
~cases), VIII, 28.
imbazi * (plante servant dans le
mariage), VI, 15, 17, 40, 51 ;
. VI, 16 ;planche V, p. 150.
imbwebwe (chacal, animal totem),

I, 4,
imha (fille nubile sans menstrua-
_ tion), X11, 26.
imhagalike (les verticales, espéce de
huppes), VIII, 35.



Imhamakwica (armée sociale), XI,

35, 37-38,

imhanga (jumeaux), X, 21-25;

X1, 46,

imhenebere (jeune fille nubile sans
développement des mamelles),

X1, 26,

imherezo (espéce de pot en terre),

S VI, 26,

imhete (femme qui a enfanté la

_ deuxieme fois), X, 26.

imheture (idem pour la troisiéme

~ fois), X, 26.

imhinga (planchedivinatoire), VIII,
26

imhuzu (étoffe en écorce de ficus), V,
31

imigabo (les desseins), V1, 48,

Imisango édiscours durant la céré-
monie du mariage), VI, 13-14 ;

3738 ; X, 55.

Imitwa (charges de la caravane vers

_ lajeune marice), VII, 4.

Imiziro (interdictions religieuses),

11, 52-60.

Immana (arbre mémorial), X1, 81.

Imicuzo (habits, etc., enlevés a un

_ cadavre), X11, 38.

immondo (cerval, totem ?), 11, 46.

impfura (premier-né), X, 27 ; XII,
61

impfuruka (coins des deux cotés
de I'entree d’une case); VI,

_ planche 1V, n@®9 et 11.

Impyisi  (hyéne, animal totem),

114,37, 48.

Imva (la tombe), X11, 41-42,

incuke Ejeune enfant), X, 49.

Incura (qui a mis bas pour la der-

~ nigre fois), X11, 79-80.

Incutl (I'amt), 1X, 19, 44-47,

indamutsa (tambour des audien-

~ces), X1, 81.

indeka (terrain inculte), VIII, 19.

indongoranyo (dot), VI, 29-31.

ingabwa (esprit porte-chance), 1V,

145 X1, 5-6.

ingaho (bouclier), V1, 48.

Ingangurarugo (armée sociale), X1,

35,37, o

Inganzwa (mari subjugué par sa

_ femme), X, 5.

Ingare (femme autoritaire), X11, 6.

Ingasire (pierre brise-grain), V, 3.

Ingata (coussinet), V, 27 ; VI, 9,11.

ingobyi (peau-berceau), V1, 4-5, 7-8
X, 22

ingobyi (propriété fonciére héritée),

VI, 17-19, 24 X1, 52,

Ingongo  (petit couteau), V, 31;

_ planche 111, p. 138-139.

Ingoyi (torture du lien), X1, 46-47.

Ingwe (léopard, animal totem), 11,

4, 46,51,

injishi (filet pour barattes), V,

31 ; planche 111, p. 138-139.

Injome (pot a lait pour service de
table), V, 31 ;planche I, p. 138-
139.

inkanda (habit de femme), V, 31.

inkangara (panier en osier), V, 8 ;

_ planche 11, p. 130-131.

inka ya gashyimbo (biens de I’¢pou-

~se), VI, 25-28,

inka y'igiti (premiére vache obte-

_ nueen fief), X1, 9.

mkay’umugiongo (premier fiefbovin,

~ cadeau a lamere), X1, 12.

inka y urugoli (vache de relevailles),

VI, 30,325 X, 23,

inkeho (famille faible), 111, 12, 16,

371X, 20,

inkike (palissade d’un enclos), VI,
31

inkongoro (pot a lait), Vv, 31;
planche I11, p. 138-139 ; X1I, 74,

77, 81,

inkono ivuga (marmite a péte), V,

32 VI T

inkono y itabi (pipe), X1, 7.

inkonzo™ (instrument aratoire en
bois), VIII, 40.



inkuba (la foudre, le tonnerre),
VI 3T,
inkulikirane (enfants nés sans inter-
_ruption de décés), X, 33.
inkumi_(jeune fille nubile), X, 44.
inkundi (cordon ombilical), X, 12.
inkundwakazi  (épouse préférée),
XL 12
inkungu  (propriété fonciére aban-
~donnée), VIII, 15 ; X11, 52.
inkunguzi (provocateur de mal-
_ heurs), VIII, 36.
inkwano (le montant des gages
d’alliance), VII, 13, 15, 17, 24.

inshumbushanyo (cadeau de com-

_ pensation), X, 56 ; X1, 45, 51-52.
intabwa (épouse délaissée), X 11, 12.
intalizi (crampon de la momor-

?quue), V, 8; VI, planche V, p.

intalizi (barriére de I’entrée de case
_en construction), VIII, 34.
intambike (les paralléles, espéce de
_ huppes), V111, 35.

Intara (grand van), V, 32 ; X, 16.
Intare (lion, animal totem), 1I, 4.
intebe (siége), VI, 8 ; planche I,
p. 130-131.

intebu (champ en terrain libre),
~ VI, 2L, figurines d e
Inyamaguru (figurines de vaches),
_ yIX, g30. :

Inyamanza (bergeronnette, animal
_totem), I, 3-4; VIII, 27. 60.
inyungwakazi (épouse moins favo-
_risée), X11, 12.

inzibyi (petite loutre), I, 1.
Inzirabwoba (armée sociale), XI,

. 35,37,

inzobe (Silutunga ou antilope des

~ marais), I, L.

Inzu (case), VIII, 28; planche 1V,

p. 148,

Inzu (parentele), 11, 1; 1, 29-
37, 6400, 42, 46, 49; IX, 32-47;
X, 60.

inzuzi (jetons divinatoires), VIII,

26.
ipfundo ly’igisence (le centre ou
~neud de la toiture), VI, 34
Irago (fleche tronquée pour faire
_ saigner sans danger), 1X, 22.
irebe (vestibule de la case), planche
IV, n®10,p. 148.
irembo (entrée de I'enclos), VIII,
- 31, X1, 40,
iromba (hernie ombilicale), X, 14.
isambu (propriété fonciére occu-
~pée), VIII, 5, 12-20; XII, s2,
isando (batonnet bident), V, o, 2.
isha (gazelle, animal totem), 11, 4.
Ishabi (groupe de Pygmées), I, 1.
ishwima (pic-beuf, animal totem),
I, a.
ishyali (jalousie), X 11, 10.
ishyoza (plante pour les enterre-
_ ments), X11, 43, 48, e3.
Isugl (intact) voir différents sens,
VI, 1.
isuka (la houe), V, 8; VII, 22;
VIII, 38-40; planche II, p. 130-
| 131
izina (le nom de I’enfant), X, 17-
19 ; X1, 71.

K

Kabagamba (abbé CaniSiUS), ”,
47.

Kabare (def), XI, 37.

K abeja roi du MUbali), II, 31.

Kagera (Parc National de la), I,
31.

Karina (chef du Kibali), 11, 4.

Kamena (eemois de I'année rwa-
ndaise), VIII, 43.

Kanyabugesera | Mugondo,(fils
de Gihanga), I, 8.

Kanyandorwa [ Sabugabo (fI|S
de Gihanga), 1, 8.

Kanyarwanda | Gahima | (f||5 de

Gihanga), I, 8.



Kanyonyomba (def), XI, 56.

Karagwe (pays), I, 41, 45; 11, 23.

Karuranga ancétre éponyme),
111, 9. _

Kazigaba (gendre de Gihanga ?),
11, 3%

Kibali (province au Rwanda), I,
47,

Kibanda (autre nom du Nduga ?),
[, 39

Kibemba (langue des Babemba), I,
3L

Kigeti (nom dynastique au Rwan-
da). — Kigeli Y ukobanya,

[, 12, 27, 45*. Kigeti Il Nya-

muheshera,”l, 10. K igeli [l
Ndabarasa, II, 31, K igeli v
Rwabugili, I, 8%, XI, 35, 53-
56; XII, 31.

Kigezi (région en Uganda), Il, 47.

K tgwa, (ancétre des Basindi), Il
18-20, 22-26 ; 1V, T.

Kikongo (langue des Bakongo), I,
31-32.

Kiményi IV Getura (rOi du
Gisaka), 1X, 18.

Kiranga (Néros culturel au Buru-
ndi), 11, 22.

Kisanga (langue au Congo belge), I,
31

Kiswahili (langue de la cdte orien-
tale de I’Afrique centrale), 1, 22,
31

Kivu (lac), I, 35; I, 45; VIII,
41 5 XI11, 22,

kubaha amata (leur donner du lait),
XI1, 77, 82.

kubanda (monter), I1, 37.

knbenga (refuser un fiancé et réci-
Eroquement), Vv, 33, 37

kubiiganiza (mettre le lait dans la
baratte), VI, 21 ; XII, 76.

kubumba (joindre, etc.), 1, 25.

kubyava (engendrer et enfanter), X,
10.

kubyukumtsa (faire I’exhibition des

bovidés), VI, 23.

kugenya (couper le cordon ombili-
cal), X, 14,

kngera (s'immiscer dans la gestion
dpmes_tigue), X3

ku%ra inda (étre enceinte), X,

ku Karubanda (a la Place du Peu-
E)Ie), VI, 80.
kuzyoa amenyo (manger les dents), X,

kulya ibyahi #commettre I'adul-
tere avec la femme de son mai-
tre), X11, 20.

kwnara akanapfu (acte conjugal au
déces de I'enfant), X1, 44.

kunyaga (déposséder quelqu'un),
X1, 50.

kunywa (boire), I1X, 17.

kunywana (faire le pacte du sang),
X, 17, 21-22,

kurabirana (tomber en syncope),
X1, 36.

kuvaga (donner son testament),
XII, 54,

kuraha (ouvrir le sein d’une mori-
bonde enceinte), XII, 71.

kurambagiza (espionner une jeune
fille a fiancer), V, 3.

kuramuka (avoir passé la nuit jus-
qu’au matin), X, 11.

kuramukwa (ressentir les douleurs
de I’enfantement), X, 11,

kuramutsa (prononcer la formule
de salutationﬁ, X, 25.

kuyanga (signaler une jeune fille a
fiancer), V, 3.

kurekana (rendre le dernier soupir),
X1, 37.

kuremerwa (bénéficier d'un fief
global), X1, 13.

kureshya (faire ses déclarations a
une femme divorcée), VI, 46.

kuronga (laver certaines denrées
avant de les cuire), X, 8.

kurongora (accomplir le rite matri-



monial sur une jeune fi||6), VI,
10-17, r>1-53.

kuru (plus gé ; nota : il s’agit d’un
adjectif imprécis), 1V, 11,

kurunguruka  (regarder
ment), XII, 80.

kuvuwia (maudire), VI, 9; IX,
287X, 19, X11, 27-28.

hnvuza imhundu (pousser des cris
d’allégresse), Vv, 13; XII, 74,

kuzira (hair), 11, 53-54.

Kitzira (observer une interdiction
religieuse), 11, 55 ; X1, 42.

kwahukana (abandonner le domi-
cile marital), XII, 13.

kwakira (faire I'acte conjugal
d‘agreation), V,22 ;VI, 26 ; VIII,

furtive-

34, 42,

kwambura (déshabiller a des fins
sexuelles), 1V, 51.

(kwana)-kwanika (exposer au so-
leil), 1, 26.

kwanura (abriter ce qui
exposé au soleil), I, 26.

hwanga (se séparer de son patron
en contrat de servage), X1, 41, 46.

kwasa (fendre du bois au moyen
d’une hache), X, 30.

kwasa induit (enfanter le septiéme
enfant), X, 30.

kwasira (recevoir la décoration de

la Sethaine), X, 30.

hwata (louer son champ), VI, 20.

kwatisha (solliciter le louage d'un
champ), VI1II, 20.

kwavura (séparer le beurre réalisé),
VI, 21 X1, 77,

kwegamira inzugi (s'appuyer contre
les cloisons), X1, 30; planche
IV, n°5, p. 148.

kwera (se purifier du deuil), X11I, 7.

kweza (faire I'acte conjugal de
purification), 1X, 4.

kwiba (voler une jeune fille ou
mariage par rapt), VI, 40.

gtait

kwigera hasi (repos sommaire, la j

nuit des noces), VI, 22.

kwimura (quitter son patron en
contrat de servage), XI, 45-46.

kwinjira (épouser une veuve qui vit
en son foyer), VI, 44,

kwirukana (congédier son épouse),
XII, 13,

kwishyingira (se faire épouser de
son propre mouvement), VI, 43.

kwita 1zina (imposer le nom au
nouveau-ng), X, 17-19.

kwungura (faire accomplir du pro-
gres), 11, 42,

kwunura (faire une saisie temporaire
d’un fief), X1, 50.

L

Lyangombe .(fondateur de la secte
des Immatidwa), 11, 22*.

M

mabukwe (ma mére matrimoniale =
ma belle-mere), 1V, 26.

Makara (patriarche de plusieurs
familles des Bega), I, 51.
Makara Muzi w'Abega ; Makara
Rwanga-Bami: ibid. en note.

mama (ma mére), IV, 11, 45.

mama-wacu (ma meére-notre = ma
tante), 1V, 30, 38, 41.

M anyurane (abbé Bernard), I,

47, 50.

Inarume (ma mere-méle = mon on-
cle maternel), 1V, 29.

masenge (ma meérc-affectuouse =
ma tante paternelle(?, v, 27.

Mashira (dernier roi du Nduga),
I, 39.

Mai'lcargg (Reine, mére de Yuhi I1),

Mibambwe (NOM dynastique au
Rwanda). Mibambwe | Muta -
bazi, I1,22,35,37,39 ; 111, 5*. —
Mibambwe Il Gisanura, II, 28.



— Mibambwe Il Sentabyo,”l,
5*%.
misago (le onziéme enfant), X, 33.
Mishahi (forét au Rwanda), I, L.
Moame (dignitaire chez les Bakumu
au Congo belge), 11, 30*.
Mubali (ancien royaume), II, 31.
mubyara (cousins enfants de frére
etseur), 1V, 31,57 ; VI, 49,
Mugunga (ancétre éponyme), IlI,
5

Muna (ancétre de clan), 11, 18, 29.

Muhindangiga (notable de COUI’),
X1,53.

Muhondogo (ancétrede clan), ”, 8.

mukaka (arriére-arriére-grandme -
re), |V, q.

mukeba (autre épouse d un méme
mari), XII, 10.

Mukono (ancétre de clan), 1, 18.

mukuru wa... (grand frére de... ;
grande-seur ce...), |V, 33.

Mukwobwa (ancdtreéponyme), |11,
5*.

M unyiga (ancétreéponyme), |||, 5.

munywanyl (fréerede pacte du sang),
[X, 19.

mu nzugi (a l'intérieur des cloisons),
planche 1V, n° 4, p. 148.

muramu (frére de I'épouse et mari
de la seur), IV, 28 ; VI, 27.

muramukazi (épouse du frére ; seur
de I'8poux), 1V, 25.

Murorunkwere (mére de K|ge||
[V Rwabugili), X1, 35.

murumuna wa... (petit-frére de... ;
petite seur de...), 1V, 33.

musaza wa... (frére de telle seeur),
v, 23.

Mushambo (ancétre de clan), I!, 8.

mushiki wa... (szur de tel frére),
IV, 24.

Musindi (ancétre de clan), Il, s.

Mutaga |l Sebitungwa (R0| du
Burundi), I, 22*.

Mutara (nOm dynastique au Rwa-

nda). — Mutara |l M uyenzi ,”,
22*. — Mutara |l Rwogera,
[11, 50 ; X1, 35. — Mutara Ill
Rudahigwa (aCtUE”ement ré-
gnant), 111, 6 ; X1, 53.

M ututsi (patriarche de clans ?), 11,
18-22.

M uyogoro (LéOpOld), II, 47,

muzuka (le ressuscité), X 11, 47.

mwene-data (I'enfant de mon pére =
mon frére de pére), 1V, 33.

mwene-data-wacu (I’enfant de mon
pére-notre = mon cousin pater-
nel), 1V, 37.

mwene-mama (I'enfant de ma mére
= mon frére de mere), 1V, 33.

mwene-mama-wacu (lI'enfant de ma
meére-notre = mon cousin  ma-
ternel), 1V, 3.

mwene-nyina-wabo (I'enfant de sa
meére-leur = son cousin mater-
nel), 1V, 32*,

mwene-nyoko-wanyu (I'enfant de ta
mére-votre = votre cousin ma-
ternel), 1V, 3*

Mwendo (ancétre éponyme), 111, 5.

mwishywa (I'enfant de la seur), 1V,
29.

N

Ndiza (province au Rwanda), II,
37, 48.

Ndejuru (ancétre éponyme), II,
23.

Ndorwa (ancien Royaume), Il, 23.

Nd4u89a (ancien Royaume), 11, 37,

Nemba (poste de mission), Il, 47.

Ngbeka (dignitaire chez les Ba-
umu, au Congo belge), 11, 30*.

Ngeli (ancienne résidence royale),
X1, 55.

Nkima (notable du clan des Ba-
kono), 11, 27.

Nkole (pays, en Uganda), I, 42,
45 ; 11, 35, 43.



N koronko (frére de mél‘e dU I'Oi
Mutara 1), X1, 35.

nkuli Sappartenant au clan de sa
mere), V11, 17-20.

nkunkumuye-isaho (le dernier en-
fant de son pére), X, 34.

Nkusi @sde Yuhi IV Gahindiro),
[, 11 ; 111,50,

N shozamihigo (fllS de K|96|| v
Rwabugili), I1, 11.

N tare | Rusatsi (rOidU Burundi),
[, 22.

Ntenyo8 (localité dans le Nduga),
1, 48.

Ntusi (ré?ion en Uganda), I, 41-47.

Ntwale (fonctionnaire chez les Ba-
kumu, au Congo belge), 11, 30*.

Nyabiguma (86de rwandais sous
Cyilima Il Rujugira), 1X, 18.

nyabinyatsi (espece de filet pour
barattes), V, 31.

Nyabuhoro (reine, meére de Mi-
bambwe 11 Gisanura), 11, 28.

ny;byggda (le neuviéme enfant),

nyakamwe (I'unique, sans famille),
1, 13 ;1X, 20.

N yakiroli (patriarche de quelques
familles), |11, 51.

nyatnbo (espéce de filet pour barat-
tes),_V, 31 :planche l1, n°4.

nyamhlnga (personne providentiel-
,lll, 22 X, 21

Nyamhundu (seur de KigWﬂ), I,
181V, 1.

Nyamikenke
mille), 11, 50.

nyaminani; kanani; tninani (hui-
tieme enfant), X, 31,

Nyamweru (localité, royaume-hono-
raire), V11, 26-27.

nyandwi (le septiéme enfant), X,

(patriarche de fa-

Nyar’19uge (reine, mere de K igeli
n. 1,21, S
Nyanza (territoire administratif

au Rwanda), 11, 49.

nyina (sa mere), 1V, 11.

nyina-wabo (sa mére-leur = sa tan-
te maternelle, et [%&pouse de
I'oncle paternel), 1V, 30, 37.

nyina w'inzu (l'attache circulaire
initiale de la case), VIII, 28-29,
34,

nyirabukwe (sa meére matrimo-
niale = belle-mére), 1V, 26*,

Nyirarucyaba (f|”e de Gihanga),
1, 36.

nyiramme (sa mére-male = son on-
cle maternel), 1V, 29*.

nyirasenge (sa mére-affectueuse =
sa tante paternelle), 1V, 27*;
VI, 6,15 24; VIl 4,9

nyogokuru (ma -f- ta grand'mére),
IV, 9;X,29.

nyogokuruza (mon + ton arriére-
grand’'mere), 1V, 9.

nyogosenge (ta + votre mére-affec-
El,Yle*use = tante paternelle), IV,

nyoko (ta + votre mére), IV, 1L,

nyokokukwe (ta + votre mére ma-
trimoniale = ... belle-mére), IV,
26*,

nyokorome (ton + votre oncle ma-
ternel), 1V, 29*.

nyoko-wanyu (ta + votre mere-vo-
tre = ... tante maternelle, et
épouse de l'oncle paternel), 1V,
30%, 37.

Nzeli, épremier mois de l'année
rwandaise), V111, 42.

R

Rubanda (le peuple du Rwanda),
1, 39.

Rubunga (fonctionnaire du code
ésotérique), 11, 42.

Rugagi (ancétre éponyme), 11, 9.

Ruganzu (nOmM dynastique au
Rwanda). Ruganzu | Bwimba,



I, 5. — Ruganzu Il Ndoli, II,
17,36 ; 111, 5.

Rugereka (chef de faction pOli'
tique), |1, 11,

Ruhengeri (territoire administra-
tif au Rwanda), 11, 48.

Rukiga (province au Rwanda), I,
50.

Rukoma, (province au Rwanda),
VII, 26

Rusizi (riviere), 11, 45.

Rutsobe (ancétre éponyme), I1, 14,

Rwabirinda (fils de Mutara 1l
Rwogera), I, 11.

Rwakagara (ancétre éponyme) ;
1, 9.

Rwamwe ju (notable), XI, 53.

Rwanda, |, 44-45 ; 11, 21. — Rwa-
nda pres Gashara, I, 43,

Rwanyiranjaja (la Concassante, poé-
me), |, 24

S

sakabaka (le milan, animal totem),
I, 4.

se (son + leur pére), 1V, 111X, 9.

sebukwe (son + leur pére matri-

monial = beau-pére), 1V, 26*
X11, 70.

Sekanyambo (Gabriel, sous-chef),
[, 47.

Serwega (ancétre éponyme), II,
18 ; 21

Sharangabo (flIS de K|ge|| v
Rwabugili), 11, 11,

shebuja (son + leur pére de service
= patron en servage), XI, 9,
16-18.

shobuja (ton + votre pére de ser-
vice = patron en servage), X
16.

S0 (ton + votre pére), 1V, 11 ;1X,9.

sobukwe (ton + votre pére matri-
monial = beau-pére), IV, 26*;
X1, 70

sogl(ilkugru (ton + votre grand-pére),

sogokuruza (ton + votre arriere-
grand-pere), 1V, 9.

sogokururuza (ton + votre arrigre-
arriére-grand-pére), IV, 9.

Sumirana (un Mutwa céramiste de
Cour), I, 8*,

U

Ubucura-bwenge (poeme généa-
logique de la Dynastie), 11, 51.*

Ubuga (dignité royale), VIII 35.

ubuheta (deuxiéme enfantement),
X, 26 21.

ubuheture (troisiéme enfantement),
X, 26-27.

ubukebe (état de concession ter-
rienne), VIII, 14,

ubukonde (droit de défrichage),
VIIIL, 5-6, 12 ; X1, 4.

ubukwura-mweko (hérédité mater-
nelle), X, 62-63.

ubulili"(alcove cubiculaire), VI, 16 ;
V1, 22 ; planche IV, n° 1, p. 148.

ubuliza (premler enfantement) X,
26-21.

ubunywanyi (contrat de pacte du
sang), I1X, 7.

ubunnyano (repas cloturant la clau-
stration natale), X, 16.

uburere (Ieducanon), X, 38-39.

ubutati (trahison d’un frére de
pacte du sang, ou d’un parent),
IX, 19.

ubuvivi  (arrigre-arriére-petits-en-
fants), 1V, 12.

ubuzére (tradition d’un comporte-
ment amical), X, 53, 55.

ubwehe (tradition d’un comporte-
ment inamical), X, 54-55.

Ubwiru (code esotérique de Ila
Dynastie), 1, 5; Il, 15, 27-28,
36, 42 ;111,38 ;1X, 17.

ubwiyase (félure), X, 30.



Ubwoko (le clan), Il, 1-45, 7-13;
I, 2,35 38;1X, 2, 10-12.
Ukwezi (la lune ;le mois), VIII, 41.
umubyeyi (parent: pére  mere;
ascer_ld.antg), IX, 9; X, 10.

umubyizi (jour ouvrable de la
semaine), VIII, 37,

umucyuro (litt, conduisanl-au-foyer),
Vv, 9

Umudende (décoration ou collier
de la Septaine), X, 30.

umugabo (témoin), I1X, 44-46 ; X, 54,

umugabo (homme méle ; mari), 1V,

21.

tmiugabo-wacu (le mari-notre =
beau-frére), 1V, 39.

umugangu (laniére de peau pour
mener le deuil), X11, 65 ; 73.

Umuganuya (les prémices), VIII,
8, 45.

umugaragu (le serviteur contracté
en servage pastoral), X1, 9, 14-18.

nmugore (femme déja épousée), 1V,
12, 21 ;X1l, 66.

umu%orc-wacu (la femme-notre =
belle-seeur), 1V, 40-41.

umuhange (postulant en contrat
de servage pastoral), X1, 8.

umuheha (le chalumeau), V, 12,31,

umuherekeza (compagnon de |la
fiancée), V1, 2, 5.

umuhererezi (le plus jeune des
enfants), X, 34.

umuhezayo (piéce de bois servant a
porter un cadavre), X11, 38, 41.

Umuhinza (prince autochtone),
VIIL, 6, 8-10.

umuhoro (la serf)ette), VI, 4,
6 X, 43;p

umnhungu  (gar on?, X, 49-64,

umuhungu wa... Ele ils de...), 1V, 34.

umuhun?u-wacu (le fils-notre = ne-
veu, fils du frére), 1V, 35.

umuLa (laservante), V1,5 ;X1I, 75,

umukago (lien du serment en fra-
ternité du pacte), IX, 17.

umukazana (la bru), 1V, 12; VI,
36, 47-50.

umukebyo (écorce tranchante d’une
tige de sorgho, de roseau), X, 12.

umukecuru (femme vénérable, ou
vieille), X, 28-29.

nmukeza (postulant récemment re-
commandé en contrat de ser-
vage), XI, 5-7.

umuko (erythriva), 1X, 22; XII,
68, 74, T1.

mnikondo (réci{oient en bois pour
beurre de toilette), V, 31 ; plan-

_ che 11, p. 138-139.

itmukdndo  (le nombril), X, 14,

umukore (le bois de dombeya), V, 26.

umukwobwa (jeune fille), 111, 5* ;
vV, 34:V, 45;VI, 20; X, 40-
48 ; X1, 21-26, 33, 39.

umukwobwa-wacu (la fille-notre =

niéce), 1V,35.
Umulyango (la famille), 1, 1;
56 I11, 1-28, 31, 35, 39-43, 51 ;

VI, 1-5, 43 ; 1X, 13-31.
umunani (le huitain,ou trousseau du

jeune marié), VII, 23; VIII, 23-
umunyafu (premier fief bovin), X1,

12.
umuraga (le testateur), XII, 54.
umurage (ce qui a été légué par
testament), X1, 54.
umuragwa (I’héritier par testa-
ment), XI1, 54, 60.
umurama (litt, le vivace), X 11, 74.
umurezl (l'accusateur), IX, 39-40.
umusambi (la grue couronnée, ani-
mal totem), I, 4, 50 ; IX, 5.
umusaza (vieillard), 1V, 23.

anche 11, p. 130-131wrattsoAo.?a(recommandateurencon-

trat de servage pastoral), X1, 6.
umusumbakazi ?femme qui se marie
en secondes noces), VI, 38-39.
umutaba (variété de ficus), v, 9, 31.

umutima (le ceeur), 1, 34.
umutozo (baguette pour battre le
lait), V, 3L.



Umutware (chef), 11, 30*.

umuvumo (malédiction), X1, 27.

umuvumu (ficus en général), V, 9 ;
X1, 11.

umuyora-vu (ramasseuse de cendre),
X1, 75,

umuzigo (meurtrier d’un parent),
[, 17.

umwaka (I'année), V111, 42-43.

umwanzuranya (espéce de plante,),
X11,74,

Umwami (le Roi), V, 9 ; VI, 17,50 ;
VI, 10-11, 36, 38, 43 ; 1X, 18 ;
X1, 53 ; XII, 78, 81-82.

nmwana (I'enfant, en général), 1V,
12, 30,34,

umwana w’amabi (enfantconcu pen-
dant le deuil de son ainé encore &
lamamelle), X 11, 45.

umwan?a-uu (fille au début de
I'adolescence), V, 4 ; X, 41,

umwase (morceau détaché d’un
arbre sec), X, 30.

umwashi (le bcheron), X, 30.

umwasiro (décoration de la Sep-
taine), X, 30.

umlvlve% (le versant d’une colline),

umwisengeneza (neveu a I’¢gard de
la tante paternelle), 1V, 27, 52.

umwishywa (la momordique), 1V,
51* »V, 8, 15 ; VI, 15, 17, 26-27,

Urugezi (marais mouvant au nord
du Rwanda), 1,1.

urugl (la cloison), v, 15; X1, 30 ;
planche IV, n°5, p. 148

urugo (le foyer, I'enclos), I, 1;
VI, 22-24 5 XTI, 11,

urugoli (la couronne de la mater-
nité), X, 17, 22

uruhago (sachet a tabac), X1, 7, 28.

uruhanga-rubi (le front funeste),
VI, 19-20.

uruhimbi (étagére pour pots a
lait), V, 31 ; planche IV, n° 8,
p. 148

uruhind.il (instrument pour les tra-
vaux de vannerie), V, 31 ; plan-
che 111, p. 138-139.

uruho (la calebasse), planche 11,
p. 130-131.

urushinge (espéce d*pingle pour
coudre), V, 31.

urusika (cloison protégeant l'al-
cbve cubiculaire), planche 1V,

p. 148

urusokozo (le peigne), Vv, 31.

urusyo (pierre a moudre), V, 32.

urutoni (la genette, animal totem ?),
1, 46, 48.

uruvu (I6ecaméléon, animal totem ?),
I, 46.

urwabya (pot en terre pour consom-
mation de confiseries), VII, 6.

40,  51; VII, 16 ;planche V, p. 150.urwugururo (droit des Py?mées

umwuko (pilon pour faire de la
pate), V, 32 ; VII, 7.

umwuztikuru (petit-fils, petite-fille),
[V, 12 ; X1, 55.

umwuzukuruza (arriere-petit-fils +
petite-fille), 1V, 12.

uregwa (accusé), 1X, 39-40.

umberell (génisse improductive),
X1, 79-80.

urubumbiro (foyer chez les Hami-
tes), planche IV, n° 6, p. 148.

urubyaro Sla progénitureg, X, 10.

Urugano (la forét de Bambous), 1,1.

sur le défrichage de la
VI, 3-4. .
Uruyange(armée sociale), X 1,37-38.

orét),

Y

Yuhi (nom dynastique au Rwanda)
— Yuhi I Musindi, Il, 8. — Yu-
Hi Il Gahima, I, 28 ; 11, 5. —
Yuhi Il Mazimhaka, II, 35
IV, 47. Yuhi IV Gahindiro
(ancétre éponyme), 11, 50 ; VII,
26-27 ; X, 6.



INDEX FRANCAIS 0)

A

Abyssinie, 1,15-16, 20.

Abyssins, 1,14,

acculturation, 1, 16-18.

act\e”?cl)njugai, V, 22: VI, 26, 42;
19-20 ; X1, 12 ;X11, 72, 74,

adultére, V11, 18 - X 11, 18-20 ; voir
fidélité conjugale.

Affames (les), I, 25.

affinité, 1V, 21-22, 25-26, 28, 38-41.

Afrique nord-occidentale, 1, 12,

aﬂe, IV, 4: X, 28-29, 41. 44, 49,

alliances familiales, VII, 31 ; IX,
15, 44-47.

amitie, X, 19.

ancétre éponyme, I11, 4-5.

annullation de la vendetta, 111, 18,

25.

appel (en justice), IX, 37, 43.

arbre généalogique, 111, 3, 32 ; 1V,
9-12, 20.

argent, V1, 12-13,

Arianoff (d), |, 35.

armées sociales, IX, 44 ; X1, 33-40.

aruspices, 1V, 18.

ascendance qes noms de 19, 1V, 9
11, 43. ,

assesseurs au tribunal, 1X, 42-44.

assistance an tribunal, IX, 36,43 47.

auteurs et études cités, p. 326-328.

29, 34, 42-43 ; 1X, 4 ; X,

autochtones, 11, 35.
autorité paternelle, X11, 29-32.

B
brebis, I, 11 ; VIT, 23.

C

Cap de Bonne-Espérance, 1, 22.

Céramistes, voir Abatwa sur la
liste kinyarwanda.

chef d'armee, I11, -18; IX, 35-47 ;
X1, 22-25, 32-40, 48.

chef de famille, 11, 15 ; 111, 45-51 ;
v, 6, 11; VIII, 1-2, 11, 38;
IX, 36 XIl, 55, 59, 61-63.

chef de parentéle, I11, 45-47 ; IX,
36, 38. Voir Parentéle.

chef-lieu de district, 1X, 34-35.

chomage, V111, 37-40.

civilisation chamitique, 1, 14.

clan, voir Ubwoko (surlaliste kinya-
rwanda) ; IV, 46, 49, 53, 55-57.

concubine, X11, 8.

consangumlté, v, 20-22, 27, 29-
37, 41, 48-53.

contrat de servage, IX, 48; X 2-
13 ; X1, 5-32, 42, 44, 57-58.

cortége nuptial, VI, 2, 5.

culte des manes, IV, 13-17; VIII,
34; IX, 29-31; XII, 5-6, T1.

(® Les noms de personnes sont en petites capitales; lestermesde contenu
socio-familial sont en |taI|ques ; Ies autres termes (liax, etc. ) sont en caracteres
ordinaires. — Les dhiffres romains renvoient aux depitres, les chiffres arabes
aux paragraphes ; les astérisgues invitent a se reporter aux notes infrapeginales.



culture bantu, 1V, 41;V, 8, 32;
VI, 25; VI, 29, 17, 19, 22;
VI,
X1, 41-42, 45-46.

culture pastorale, 111, 5* ; V, 9-10,
31, VI, 8, 21, 23, 30; VII, 5-6,
25-28 ; VIII, 34,37 51X, 22, 30 ;
X, 30, 56 ; XI, 23, 45, 51-52 ;
X1, 39-40, 68, 74, 76-77, 80-81.

D

danses, V11, 8.

déces d'un mineur, V111, 38 ; X1,
44-45,

Delmas,”, 53.

dent (pousse de la premiére), X, 20.

dépossession, V111, 30-32 ; X1, 50-
53

déracinement (extinction d'une li-

gnée(}, X, 37; XI1, 9, 48.

descendance (noms de la), IV, 12.

déshériter, I1X, 28 ; X, 19; XII,
21-28.

deuils, VIIT, 36 ; X1, 51 ; X1, 34-
52,61-71,73.

Deutschen, I, 34.

discours, V, 16 ; VI, 13-14, 37-38 ;
X, 55

districts civils, X, 34.

divination, 1V, 18-19 ; VIII, 25-26 ;
X, AT-48 X117, 55.

divorce, VI, 45, 53 : X, 35; XII,

13-20, 50-51.
dot, V, 29-31 ; VI, 25, 43 ; VII, 12-
16, 25-32; X, 23.

droit d'ainesse, X11, 61.

droit foncier, VIII, 3, 6-8, 12, 14-
15,19-21, 40 ; X1, 4 ; X1, 4, 52,

dynasties, voir (sur la liste kinyar-

wanda) : .
Abasindi (Abanyiginya), Abacwezi,
Abazirankendi, Abaha, Abakono,
Abarenge, Abenengwe, Abagara,
Abanyawesha (Abanyamwocha),
Ababanda, Abahondogo, Aba-

4, 6, 8-9, 37-40, 42, 45;

shingo, Abazigaba, Abashambo,
A bougera.

E

éducation des enfants, X, 38-64 ;
X1, 26-40.

Egypte, |, 15-16, 20, IV, 7*,

empéchements de mariage, 1V, 4-5,
46-53.

endogamie, 11, 18-20 ; 1V, 4-7.

enfantement, X, 11, 26-34.

enterrements, X11, 38, 41-43, 46-48,
63-67.

épouse, V, 16, 20 ; VI, 13-14, 19 ;
X, 54 XI1,6,12.

époux, X, 5.

Ethiopie, voir Abyssinie.

espace de la case, V, 10; X1, 30 ;
planche |V, p- 148.

étymologie de Batlitsi et de Bahutu,
[, 21-47.

exogamie, 1V, 4-5.

exposition des morts, XII, 39-40.

F
facteurs écologiques, I, 16-18, 20.
familles, 11, 1-56; 111, 1-28, 31,
35, 39-43, 51; VII, 1.5 43;
IX, 13-3L.

femme, 111, 21-23 ; VI, 53 ; X, 1-8.

fiancailles, IV, 1-8, 19; V, 1-37;
VI, 16,18,

fidélité a son patron, X, 54-56.

fidélité conjugale, X 11, 18-20 ; voir
adultére.

fief, 111, 33-34, 45, 47; X, 23;
X1, 9-13 50; X1II, 51.

filiation, VI, 44* ; X, 35-37.

fonctionnaires, wvoir Abozi, U-
mwami, Umuhinza, Ntwale, Moa-
me, Ngbeka; chef, préfet, juge,
sous-chef, pluviateur.

fortune bovine, X, 56; X1, 45,51-52.

foyer. 111, 1;VIII, 22-24 ; X1, 11.



G-H

ga%es d’alliance, Vv, 21, 23, 26 ; VII,
7-24, 31-32 ; X1I, 15-16.
Gorju (Mgr), I, 42-47.

gréle, VIII, 37-38.

habitation, VI, 8; VIII, 31, 34 ;
planche 1V, p. 148.

Hamites, I, 14-18, 20-29, 33-41;
V, 5, 8-26, 28, 30-32 ; VI, 4-14 ;
VI, 6, 20, 29-30 ; VIII, 10-21 ;
IX, 23-24 ; XI, 14, 19-25, 53 ;
X1, 73-82,

héritage, X I1, 50-60.

inceste, 1V, 7,48-53.
inconduite de la jeune fille, X 11, 22-

24,
indissolubilité du mariage, V, 37 ;
VI, 53X, 2:3. o
institutions culturelles politico-reli-
gleuses, V111, 30-31, 34-36 ; IX,
28 XI1,69, 72,
interdiction de cultures a la houe,
VI, 38-40, 47-49,
interdiction de mariage, 1V, 4-5,
~ 48-53, 55,
interdiction de rapports sexuels, IV,
5153 X1, 69,
interdictions d'ordre culturel, I,
~ 5260 5 X1, 42,
|nt3eret du sang, I, 14-20; X,
1.
interprétateurs, 1X, 5; X, 20.

J-K

jeune fille, 111, 22-23 ; X, 21, 44 ;
X1l 25-26. Voir_ umukwobwa.
jeunes mariés, VI, 27-29, 32-36 ;
VI, 22-24,

juge président, IX, 33-34, 39-44.
umeaux, X, 21-25; XII, 46.
aolin, VIII, 34, 42,; X1, 23.

L

labours, X, 7 ; X11, 70.

Lacger (de), I, 12.

Landeskunde und Geschichte, I, 35.

lvirat, VI, 39 ; X1I, 50.

liberté de la jeune fille, V, 33-36.

linguistique et philologie, 1, 53 ;
1, 1*,

linguistique rwandaise (notes de),
[, 23-28,31, 45 ;11,21 ; 111, 4-5 ;

[V, 42-44 ;1X, 9.
localité, VIII, 13, 15,21 ;1X,34-35.
M

Madagascar, I, 12.

malédictions, V11, 26-27.

maléfices, VI, 27; VIII, 25, 29.

ménes protecteurs, voir Abakura-
mbere et Ingabwa, sur la liste
kinyarwanda.

mariage, 1V, 4-5, 54-57 ; VI, 1-53 ;
VII,  15-16 ; X, 23.

maternité, X, 9-34; XI, 12

matriarcat, 1V, 55-56.

ménage, VII, 7, 23 ; VIII, 23 ; X,
2-8; X11, 5.

mére, X, 2, 10, 13, 19, 22, 47-52,
62-63 ; X1, 12.

mesure du temps, VI, 32; VIII,
37-38, 41-43 ; 1X, 39.

meétissage, I, 4, 9.

mort (la), I, 26; VI, 19-20;
X1l 35-37, 47, 61-63.

mythes, 11, 18-20, 22-26 ; IV, 7.

N-O

naissance, X, 10-14, 16-34 : XII,
71, 79-80.

natte, VII, 8 : I1X, 22 : X, 42 : XII,
38,41.

noms du nouveau-né, X, 17-19;
X1, 7L

noyade rituelle, X1, 22, 26.



nullité du mariage, VI, 41-42.
Océanie, 1,12.
oracle, IIl, 26 ; 1V, 14-15, 17-18 :

VI, 26-27 51X, 30.
P
pacification (vie sauve aux sur-
vivants des proscrits), XI,
55.

pacte du sang, IX, 13-25.
parenteles, 11, 1; 111, 29-37, 40,
42, 46, 49 ; 1X, 32-47 ; X, 60.
patriarche, voir Chef de familles,
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