consciemment, a lui replier les membres. Nous dimes I'en
empécher, car les convertis ont abandonné cette coutume
paienne.

76. Le cadavre, mis dans cette position, est lavé avec grand
soin, longtemps, etest enveloppé dans un grand drap blanc. Cette
cérémonie de l'ablution est déja ancienne, mais n’existe guere
que dans le clan de Zihlahla (ou Mploumo), c’est-a-dire dans les
environs immédiats de la ville; aussi pourrait-on admettre
qu'elle a été empruntée aux Blancs. Tous les parents sont ap-
pelés dans la hutte; on leur montre le cadavre en leur disant:
« Voyez votre mort ».

77. Le jour méme, on procéde a l'enterrement. Une breche
est faite a la muraille de la hutte mortuaire et I'on sort le
cadavre par cette ouverture. Il est interdit (psa yila) de sortir
un mort par la porte de sa demeure. On creuse une fosse rec-
tangulaire d’environ un meétre de profondeur, puis, entrant
dans cette fosse, on excave la terre sur l'un des cOtés, de ma-
niére a y pratiquer comme une grotte, qui s'appelle la maison
(yindlou) du mort. On I'y introduira et, de cette facon, la terre
qui se trouve sur sa téte n'aura pas été remuée.

On va couper deux branches de l'arbre dit « nkanye », en
forme d'Y, que I'on plante en avant et en arriére, au fond de la
grotte, et I'on met un baton en travers, faisant ainsi comme
une sorte de chevalet: la téte du mort devra reposer sur ce ba-
ton. On place le cadavre dans sa derniere demeure la face diri-
gée du coté de I'Ouest: telle est du moins I’'habitude du clan de
Mpfoumo, dont les ancétres sont venus, il y a plusieurs sie-
cles, des montagnes du Souaziland, a I'Occident. Chez les indi-
genes du Tembé et de Mapoute * on dirige le regard des morts
vers le Nord, car c’est de la, du pays des Banyai, que ces peu-
plades sont venues. L'idée qui a inspiré cette coutume est bien
claire: Il faut que le décédé aille retrouver ses péres qui sont
enterrés bien loin, & I'Ouest ou au Nord.

78. La cérémonie qui suit est encore plus suggestive. L’on va
casser a un «nkanye », c'est-a-dire a cet arbre vénéré qui fournit
tous les ans la biere de février, cet arbre dont le noyau joue
un ro6le tout spécial dans le jeu des osselets divinatoires, cet ar-

1 A Mapoute, on enterre les morts a la porte de leur hutte. Chez les Souazi, on
leur met une pierre sur la tete.
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bre qui représente la vie, la santé, la puissance végétale,
on va casser, dis-je, un petit rameau (likono), I'un de ceux
qui donnent naissance aux bourgeons, aux fleurs et aux
fruits dans la saison nouvelle. Le mort étant accroupi, couché
dans sa demeure souterraine, on introduit ce rameau dans sa
main droite qui parait sur sa poitrine, sortant du linceul. Puis
la terre est ramenée tout doucement contre lui. On prend bien
garde, durant toute cette opération, de ne point recouvrir le ra-
meau qui doit toujours saillir. Lorsque le sable monte et me-
nace de le cacher, on le tire tout doucement a soi et on intro-
duit une nouvelle couche de terre dans la fosse. On continue ce
manege, tirant petita petit la branche symbolique al’extérieur,
sans jamais la sortir tout a fait du sol, cela jusqu'a ce que le
tombeau soit complétement rempli : le rameau apparait main-
tenantau milieu de la terre fraichement remuée, sur le tumulus,
bien éloigné déja de la main du mort, dont il provient. Le plus
proche parent, celui qui préside aux cérémonies du deuil, le
ramasse alors, le prend dans sa main, le rameau de vie; une
poule est apportée, sacrifiée, lancée sur le tombeau: personne
ne mange sa chair, car c’est la provision de route du mort
(mbouba ya mofi). L'officiant, ayant la branche en main, trace
une circonférence autour de sa téte en faisant « tsou » (acte sa-
cramentel pour demander la vie, voir VIne Partie), puis, apres

I'avoir ainsi promenée tout autour de sa tete, il la jette sur le
tombeau et commence a prier.
79. «Vous, mes ancétres —dit-il — vous mes péres des temps

anciens, vous, tel et tel et tel, voila votre enfant qui va vers vous,
vous rejoindre. Recevez-le favorablement, et que nous, nous
puissions demeurer en paix et vivre. Puisque vous l'avez rap-
pelé vers vous, la-bas ou vous étes (kohalaho), qu’il est retourné
a vous, faites que nous restions en paix. 11 n’est pas parti avec
haine... Que nous puissions pleurer son deuil en douceur
(djila nkosi wa koué ha hombé). Que ce deuil ne soit pas
troublé par des querelles ! Que nous nous aidions les uns les au-
tres a le bien pleurer, d’'un méme cceur, méme nos beaux-pa-
rents, ceux chez lesquels il avait pris femme, etc. »

80. Cette priére terminée, le deuil proprement dit commence.
Jusqu’alors, personne n'avait bougé ; maintenant les femmes se
levent vivement et se mettent a pousser les hauts cris, avec de
grandes démonstrations de tristesse, se laissant tomber a terre,
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sur la tombe, pleurant, criant. J’entends encore ces cris déchi-
rants qui retentirent soudain dans le village voisin de la station
de Rikatla, le 20 ao(t 1893, a la mort d’une jeune femme qui
s'était noyée dans le petit lac voisin. « Mamanée tmamanée !Ma
meére ! ma mere, tu m’as quitté! ou es-tu allée ? entendait-on
crier sur une note trés haute, en descendant d’un ton ou d’un
demi-ton sur la derniéere syllabe, a peu prés comme ceci ;

Ma-ma - né! Ma-ma - né! u ndji si-yi-le u yi kwin'?
O ma mére! O ma mere! Tn m’as quit-té, ou es-tu al-1ée?

C’était une poignante expression de douleur et nous en étions
tout émus.

81. Les veuves crient: «Tu m’abandonnes, mon mari. Que fe-
rai-je désormais? C'est toi qui me soutenais ! Maintenant, je serai
méprisée et persécutée. »

Les enfants pleurent autrement. Chacun exprime ce qu'il sent
dans son cceur, s'apitoyant sur la perte qu’il a-subie.

Les freres sont mornes, mais résignés... lls ne crient pas, c’est
I'affaire des femmes, mais pleurent doucement en disant : « C’est
toi qui as commencé, nous suivrons bientdt, car il y a une at-
traction dans la mort (hikousa kou kokelana kou koné). »

Au reste les chants de deuil proprement dits ne seront en-
tonnés que le lendemain. Ceux-ci ne sont encore que des cris
spontanés de souffrance.

82. Pour terminer les cérémonies du premier jour, disons
encore que, immédiatement apres I'enterrement qui alieu au
coucher du soleil, les croque-morts, généralement au nombre
de quatre, commencent la série des actes de purification desti-
nés a enlever la souillure qu’ils ont contractée en touchant le
cadavre. lls pratiquent le «<hondla», c’est-a-dire qu’ils cueillent
des feuilles de I'arbre dit nkouchlou, les pilent dans un mortier
avec un peu d’eau et se lavent tout le corps avec cette médecine.
Il existait autrefois une curieuse coutume actuellement tombée
en désuétude: les croque-morts devaient cueillir un sala mal
mar (fruit rond pourvu d’une coque ligneuse), y faire un trou
en haut, I'évider, y fixer un roseau ;ils obtenaient ainsi une sorte
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de grosse pipe, mettaient un charbon dedans, de la fiente de
poule par dessus, etils devaient fumer ce mélange peu rago(tant t

83. On enterre les gens dans la petite forét qui s’étend autour
de chaque village et qui forme un véritable cimetiére (ntimo).
Quelquefois le tombeau (chira)est creusé derriere la maison du
mort, mais c’est un signe de pauvreté. On entoure la fosse d’é-
pines, probablement pour empécher les hyénes de déterrer le
cadavre.

84. 11 y a d'ailleurs une relation curieuse entre le tombeau, et
la hutte du décédé. Celle-ci aussi est appelée «chira », sépulcre
(voir §95). On enléve la couronne de paille qui garnissait le
sommet du toit et plus personne ne I'habitera. Si c’est, une
femme qui est décédée, on pratique une ouverture dans la mu-
raille du coté gauche de la hutte et on la sort par la. Il faut dire
que la moitié gauche de I'habitation appartient a I'épouse, la
moitié droite étant la propriété du mari. La porte de la hutte
doit pivoter et s’ouvrir a droite, sur le domaine de I’homme 1

Lesecondjour, les parents sont tous rassemblés. C'est alors
qu’ont lieu les principaux actes de purification.

85. C’est d’abord le tour des quatre croque-morts qui doivent
subir le premier bain de vapeur (boungoula Iédjimanti). Pour
cela, ils se succédent deux par deux dans une enceinte formée
par une natte recouverte d'une autre, ou, sur un feu, il y a une
marmite pleine d'eau et des médecines. lls restent le temps
voulu exposés a la vapeur et a la fumée qui se dégagent, trans-
pirent a gros bouillons et toussent a fond, puis on jette les
feuilles qui ont été employées pour ce premier bain de vapeur.

86. La seconde cérémonie de purification, c’est ce qu’'on ap-
pelle le loumisal L'épouse du défunt ou sa mere (s'il n’était pas
marié) ou une autre des femmes, mais en tout cas une femme,
prend la marmite dans laquelle on a préparé une médecine
spéciale ditemélomo. Elle appelle tout d’abord les croque-morts,
puise avec une poche quelque peu de cette tisane, en met une
gorgée dans sa bouche et la crache a terre; les quatre hommes
qui ont touché le cadavre doivent en faire autant. Elle leur fait

1 Loumisa est probablement le causatif ou factitif de louma, mot que nous retrou-
verons plus loin (88 270-280) et qui signifie : commencer a manger. La cérémonie
du loumisa est donc celle qui rendra capable de prendre de houveau de la nourriture.
(A propos du factitif, voir Grammaire ronga, § 310.)
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description. On fait dans le sable quatre rangées de petits creux
grands comme la paume de la main et se touchant tous les uns
les autres. Il y en a une quinzaine a la rangée. Dans chacun on
met deux ou trois noyaux :desnoyaux gris, lisses, brillants, char-
mants qui viennent de certains fruits croissant dans un autre
pays. L'un des joueurs s'accroupit d’'un cOté, l'autre en face. Le
premier posséde les deux rangées qui sont devant lui, le second
les deux autres. Ramassant quelques noyaux en A, le premier
joueur les répartit dans les creux de la rangée AB. Le second
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JEU DU TCHOUBA

en fait autant et fait voyager ses noyaux de Ha G. Si j'ai bien
vu, le premier les répartit ensuite de Ga D; Il faut toujours
qu’il les fasse passer par tous les creux. 1t n'a pas le droit d’en
sauter un seul. Ges mouvements représentent, parait-il, ceux
des guerriers d'une armée. Ayant accompli certains tours de
force avec ses noyaux, le premier joueur s’écrie: «ndi kou
pchyinsilé, je t'ai battu » et il vole au second un certain
nombre de noyaux: les ennemis qu’il lui a tués. L’autre se
défend et enléve aussi des noyaux au premier. Il m’a été
impossible de comprendre les lois de ce combat singulier, mais
elles existent trés certainement, car les adversai res laissent occire
et ravir leurs pions avec un calme parfait et ils paraissent trou-
ver leurs succes respectifs tout a fait justifiés. Ils mettent d’ail-
leurs de la passion a ce jeu. Lorsque, par extraordinaire, ils ne
sont pas d’accord sur la maniere dont I'un d’eux a procédé, ils
sont capables de se battre fort et ferme. A certaines saisons ce
tchouba est particulierement a la mode et, du matin au soir, on
trouve les joueurs, entourés de nombreux spectateurs, se li-
vrant dans le sable a ces joutes stratégiques! 1

1 Hars le rapport de la «Smithsonian Institution», pour 1893 et 1894, M Stewart
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Parmi tous nos jeux, c’est celui du trictrac qui se rapproche-
rait peut-étre le plus du tcbouba. Cependant on n'y fait pas
usage de dés. Je ne crois pas non plus que le vainqueur regoive
une récompense.

214. Aprés quoi, ils iront peut-étre fumer du chanvre (kou
djaha mbangué). Voila encore un amusement que je ne puis
comprendre) lls cultivent eux-mémes la plante en question, la
sechent, la mettent dans une pipe portée au bout d'un long
tuyau et I'allument. Par un systéme ingénieux, ils en aspirent
la fumée dans une corne a travers de I'eau, et ils I'avalent. Elle
commence par les faire tousser avec une violence inquiétante
pour leurs poumons. Leurs yeux pleurent, leur poitrine se
souléve convulsivement. Il parait qu’ils apprécient cet exercice.
Le chanvre exerce bientdt sur eux son action stupéfiante. Mais,
tandis qu’ils ont encore quelque peu de raison, ils en profitent
pour se livrer a un combat des plus curieux. Une salivation
abondante se produisant dans leur bouche, ils I'expriment au
moyen de roseaux perces, et tragcant sur le sol des chemins qui
se croisent et s’entre-croisent. Ces petits ruisseaux représentent
aussi les mouvements de deux armées aux prises l'une avec
l'autre. Ceux qui ont su opérer avec leur salive les évolutions
et circonvolutions les plus habiles et les plus prolongées sont
considérés comme des stratégistes de premier ordre. Heureux
ceux qui ont une glande parotide bien constituée! Ils devien-
dront des généraux en chef, au cours de ces étranges batailles!

215. Mais le passe-temps le plus estimé de ces messieurs som-
mairement habillés, ce sont les fétes de biére auxquelles on
s'invite d'un village & l'autre. Aller manger et boire les uns

Culin, directeur du Musée d’Archéologie de I'Université de Pensylvanie, nousapprend
que le tchouba est joué parmi les Noirs de I'’Amérique du Nord sous une forme qui,
dit-il, est une «adaptation d'unjeu primitif de I’ Afrique orientale». 11expose le sys-
téme d'aprés lequel les deux joueurs s’enlevent des pions I'un a I'autre. Il nous est
impossible, malheureusement, de dire si les régles suivies par les Noirs américains
sont les mémes qu'en Afrique. La comparaison sera fort intéressante afaire, et il est
déja bien curieux de constater que le mot tchouba est aussi employé de I’autre c6té
de I'océan pour désigner ce jeu-la. M Culin admet que ce tchouba n’est qu’une des
formes du tnancala, le jeu national de I’Afrique, qui, dit-il, a servi, durant des siécles,
a amuser les habitants de la maitié des pays du globe! On le retrouve a Jérusalem,
aux fles Maldives, a Ceylan, en Indo-Chine, a Bombay, aJava, au Dahomey, a Liberia, en
Abyssinie, chez les Niam-Niam, les negres du Sénégal, sur la cote d’Angola, au Gabon,
chez les Bakalanga (ici on compte soixante trous;, en Nubie, au Caire, en Amérique.



chez les autres (kou delana, kou nuelana), c’est encore plus
substantiel que s’enivrer des fumées du chanvre. L’avantage du
polygame fortuné éclate ici. Ses femmes pourront souvent lui
préparer la biéere (byala) des réjouissances. Il pourra donc in-
viter ses amis du voisinage, lesquels s’en viendront danser et
chanter chez lui, sur la grande place, au chaud du jour, au
frais du soir et surtout au clair de lune. Et ce seront des
« braillements» terribles lorsque I'ivresse aura fait disparaitre
tout sentiment musicali Lorsque la boisson n'a encore pro-
duit qu’'une excitation agréable, on exécute les danses popu-
laires dont nous aurons l'occasion de parler plus loin et les
refrains qui les accompagnent ne sont point sans charme. En
voici deux, notés au hasard, entendus atraverslesarbres, dans
le village de mon voisin Mozila, a Rikatla. Le premier était
chanté par des hommes (voir les Chants et les Contes des Ba-
Ronga, page 32), le second par des jeunes gens.
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REFRAIN SOLI DES JEUNES GARCONS
VAN JARY

r [

Toutefois les Ba-Ronga hommes ne sont pas toujours en féte
et ils occupent parfois leurs loisirs plus sérieusement.

21G lls se font volontiers des visites les uns aux autres et, par-
fois, ils vont trés loin voir leurs parents ou leurs amis. Le visi-
teur, arrivé au but de son voyage, est recu par les gens du vil-
lage. On déroule pour lui une natte dans une hutte et alors al

1 Ce dernier est I'un des seuls chants ronga ou nous ayons pu saisir harmonie.
Les trois notes du refrain étaient exécutées par des jeunes gens, et le solo était repris
par des voix de garcons treés percantes. De vieilles caisses de zinc servaient de tam-

bours |



113

lieu officiellement la cérémonie du djoungoulisana ;: onseraconte
les nouvelles I'un a l'autre. Le visiteur commence sur un ton
monotone et il débite une foule de paroles avec une cadence
particuliere et presque sans reprendre son souffle ;son interlocu-
teur I'interrompt au bout de chaqgue membre de phrase par des
hina ! hina ! hina ! c'est-a-dire : parfaitement! jusqu’a ce que,
I’écheveau étant entierement dévidé, les deux hommes termi-
nent par un hina plus prolongé que les autres, a quoi I'habi-
tant de la hutte ajoute un hanyi convaincu, un « merci » bien
senti, et il commence & son tour a raconter sur le méme ton les
nouvelles de son propre village. Rien de plus curieux que cette
mélopée en deux parties. J'ai assisté a un djoungoulisana de
Makhani, le conseiller de Mozila avec Mandjia, un des homme
importants de la contrée de Rikatla, dans la hutte du premier.
lls se débitérent I'un a I'autre toute la gazette du jour. Une autre
fois, un petit bonhomme déja tout gris, mais pétillant d’esprit et
d'une bonhomie rare nous rencontra, au cours d’un petit voyage.
L'un de mes hommes, passé maitre dans cet art, se mit a cau-
ser avec le passant sur ce ton étrange et avec une volubilité
extraordinaire. Jamais je n’ai entendu dialogue plus amusant!

217. Les hommes ne voyagent pas seulement pour rendre
visite fyendjela) a leurs amis et parents, mais ils entre-
prennent fréquemment des courses pour aller réclamer le paie-
ment de leurs dettes (mélandjou). Pour rentrer en posses-
sion d’une misérable téte de bétail, ils courraient au bout du
monde et perdraient des semaines entiéres. Et quelles discus-
sions sur le houbo, lorsqu'un malencontreux visiteur vient
réclamer son bien! Que d’'astuce déployée pour embrouiller
les affaires et s’en tirer sans payer! Un jour, ce méme Man-
djia que je viens de mentionner, se disposant a partir pour Bi-
lene pour « suivre son bien » (landja bukosi), vint me prier de
lui donner une lettre. « Pourquoi faire ? lui dis-je. Tes débi-
teurs ne savent pas lire et moi, je ne connais rien ates affaires.
-- Peu importe, répondit-il. Le principal c’est que j’aie un pa-
pier en mains. La-bas, ils auront peur. Us se diront que je viens
de chez les Blancs, avec leur autorité. » Ne voulant pas refuser
un petit service a un voisin, me faisant scrupule, d'autre part, de
lui aider dans son plan assez peu moral, je lui remis une lettre
adressée a lI'intendant portugais de ces contrées et déclarant
que je le connaissais. L'était une sorte de passeport.... Quel
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moupsyana. Celui-ci peut, en effet, hériter des femmes de son
maloumé (oncle maternel), ainsi que nousl’avons vu plus haut.
S’il est prévoyant, le maitre de village qui craint de manquer
de descendants tdchera donc d’obtenir un neveu. Il fera venir
sa sceur au village pour ses couches, car il sera bon que cet en-
fant soit mis au monde chez lui; et, lorsque I'enfant aura hérité
de son oncle, on dira: « Moupsyana a pfouchilé mouti oua ko-
kouana », le neveu a restauré le village de son grand-pére. A nga
ntoukoulou, il a agi en sa qualité de petit-fils. 1

335. L'adoption d'un étranger ne se pratique jamais, du moins
chez les sujets. C'est peut-étre pour cela qu’une pauvre femme
privée d’enfants et qui avait voulu en emprunter un a été re-
poussée et tournée en ridicule :on lui a offert,si elle en voulait,

231.1 Cette coutume est des plus remarquables. Elle jette unjour nouveau sur la re-
lalion toute spéciale que nous avons mentionnée et décrite déja entre le maloumé
(oncle maternel) et son moupsyana (fils de sa sceur) (8 138). Si nous ne faisons er-
reur, cette relation est généralement expliquée par les historiens du droit comme ré-
sultant de I’état de choses primitif ol régnait ce qu’on nomme le matriarcat. M
commencement de I'é\olution de la famille, dit-on, le mariage n’existait pas comme
institution permanente. Le pére navait qu'un role transitoire et ses enfants ne le
connaissaient pas. Leur plus proche parent masculin, c’était donc le frere de la
meére: celle-ci pouvait le leur indiquer et il était leur protecteur naturel. De la vien-
drait que, plus tard, & un degré postérieur du développement, il existe encore entre
ces deux personnages un lien tout spécial.

Nous ne savons que penser de cette hypothése Constatons cependant que le rle du
moupsyana dans la reconstitution du village ronga qui menace de s'éteindre (ti-
meka) ne favorise pas I'explication évolutionniste. Si le neveu, fils de la sceur, est
choisi pour conserver le nom qui va disparaitre, c'est parce qu’il a pour kokouana,
c’est-a-dire pour aieul masculin, le pére de I’homme en question. Le maloumé et
son moupsyana sont donc unis par ce personnage, le kokouana, lequel est un homme
et non une femme S’il en est ainsi, la relation spéciale entre ces deux parents est
I'effet, non pas de I'agent maternel, de la femme, mais du grand-pére ascendant
commun de I'oncle qui meurt sans postérité et du neveu qui prendra sa place. Mais
cela présuppose que les ancétres masculins sont connus, et, s'ils sont connus, I’hypo-
thése du matriarcat tombe.

Remarquons aussi que I’oncle maternel en lalin s'appelle avangalus, c’est-a-dire
petit avus, petit grand-pere, et le neveu, fils de la sceur, est son nepos, terme qui si-
gnifie aussi petit-fils. La notion ronga est parente de celle du latin. Le maloumé, c'est
Vavunculus et le moupsyana, c’est le nepos. Je crois méme avoir entendu dire que,
dans certains clans thonga, le mot moupsyana n'existe pas et qu'il est remplacé par
le terme ntoukoulou, ce qui impliquerait une identification plus compléte encore du
neveu par la sceur et du petit-fils.

L’oncle paternel, en latin, c’est le palruus, mot voisin de paler, le pére, de méme
gu’en ronga, ou il est appelé lalana, pere.
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un mortier et un plat! Toute dépitée, elle a exhalé sa mau-
vaise humeur dans une jolie chanson que nous .intitulons la
Complainte de la femme envieuse, et que voici :
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A ba bo-le-ki nwa-na! Ba bo - le-ka tchu-ri ni nka-mba-
On n'veut pas m'préterd’enfant! On riveutrpréter qu’un mortier.
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Ngi ndi ma - nga-tlu! Ngi ndi chi - mu-ngwe, Ngin'ta ku u - tla!
Ah! si j’étais un ai-gle! Ah!sij’étaisunépervier,Oomm’j’iraist’enlever!

Chez les chefs, I'adoption peut cependantse pratiquer. Ils ont
le droit de «lohola » un jeune gargon et d’en faire leur fils
(hamha nouana), et il se pourrait qu’un enfant ainsi adopté de-
vint chef a son tour. On n’a pas d’exemples de ce fait. Mais la
reine du district de Khoho, Sihéhou, une brave vieille que j’ai
vue quelquefois, était, parait-il, une ancienne esclave que Ma-
cliaquéne avait adoptée parce qu’elle était misérable et qu’il
avait bon cceur. Cet homme et son fils Sitlhni périrent dans les
luttes meurtriéres qui suivirent |'établissement de Mozila au
Oazaland. Tous ses enfants disparurent, et I’'adoptée hérita (en
usufruit probablement) du petit royaume.

Quittons donc le village du sujet (nandja) et pénétrons dans
la capitale (ntsindja) du chef.



gounyane.: Le systéme des Ba-Ronga est beaucoup plus simple
et moins dangereux pour la paix du pays: le chef ne doit pas
voir son petit-fils; donc, le fils du chef ne prendra son épouse
officielle qu’apres la mort de son péere. Les femmes qu’il épou-
sera avant ce moment-la n'auront pas qualité pour mettre au
monde I'héritier du trone.

Il. Le couronnement du chef.

245. Le peére, le chef est mort. On I'enterre de nuit. On pro-
cede a toutes les cérémonies (milau) mortuaires a la faveur des
ténebres, car il ne s’agit pas que personne soit informé du dé-
cés: le secret de cette mort doit étre gardé un an, cela afin de
donner le temps aux grands de la nation de préparer I'installa-
tion de son successeur et pour que les ennemis ne profitent
pas du désarroi causé par cet événement pour attaquer le pays.

On annonce, il est vrai, la mort a quelques personnes: au
gouvernement des Blancs, a I’'héritier (auquel on montre le ca-
davre du défunt), aux conseillers. Mais tout le reste du pays est
censé I'ignorer. Une hutte spéciale est mise a part. Les conseil-
lers y entrent, soi-disant pour discuter des affaires avec le chef
que I'on dit étre trés malade et qui ne se montre plus. En réa-
lité, il est sous terre depuis longtemps. 2

240. Enfin le deuil est publié (ba paluclia nkosi). Les sujets
s’en viennent, clan apres clan, jouer leur fanfare de cornes d’anti-

1 En effet, Koulou, I’homme qui a trahi Goungounyane et a rendu facile sa capture,
était I’oncle du chef: il avait une vieille rancune contre Goungounyane, parce que
celui-ci avait tué un rival, dont Koulou appuyait les prétentions. Lorsqu'éclata la
guerre avec les Blancs, Koulou épousa la cause de ces derniers et, par ses conseils,
par le secours qu'il leur apporta, leur aida a se saisir du chef du Gaza.

1 Je demeurais au Nondouane au moment ou mourut Mapounga, le chef qui précéda
Mahazoule, et j"ai entendu plus d’unefois, enjuin etjuillet 1891, les guerriers s’exercer
avec leurs cornes dantilope a exécuter les mélodies par lesquelles ils comptaient aller
pleurer le chef. Le déces doit s'étre produit dans le courant de I'année 1890. Personne
n'en parla. Mais, lorsque la nouvelle eut été rendue publique, Manganyélé, un jeune
paien du district de Ribombo, me dit un jour: «Quand, la saison passée (aux
environs de Noél 1890), nous vimes les miphimbi (arbres portant des especes de
baies comme des abricots' tellement couverts de fruits (il y en avait eu une quantité
exceptionnelle), nousavons bien pensé que le chef était mort et qu’il nous envoyait
cette abondance...» Parole typique, illustrant bien la demi-ignorance dans laquelle le
peuple est laissé a la mort du chef.
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lope (bounanga.Voir §283f a la capitale, amenant toujours avec
eux leur beeuf ou leur chévre. On prend les vésicules biliaires
des animaux égorgés, on les donne a I'héritier qui les pique dans
ses cheveux et, ainsi, sans qu’aucune proclamation officielle
ait encore été faite, chacun des guerriers saura quel est le futur
chef. Tout le monde s’est rasé la téte en signe de deuil, on se
revét de malopa (étoffe bleue), mais le deuil étant déja an-
cien et plus ou moins connu des longtemps, les manifestations
de tristesse sont réduites a leur plus simple expression et les
danses vont leur train. Les délégués des pays voisins viennent
aussi apporter leurs condoléances. Quand ils ont tous défilé, le
deuil est réellement terminé (nkosi wu you )

247. Le roi étant mort, vive le roi ! 11 s’agit de couronner son
successeur (kelela, simeka). Les Ba-Ronga ont du moins la
vergogne de laisser un intervalle d'un an s’écouler entre un
événement et l'autre ! En Europe, on passe plus vite des pleurs
aux réjouissances !

Voici.comment s’accomplit cette cérémonie que Tobane con-
naissait par le menu.

Tout d’abord on sacrifie aux dieux pour leur demander que
cet acte puisse se passer en douceur, heureusement, sans
querelle etla date est alors fixée. Des convocationssont envoyées
aux petits royaumes des environs, a ceux, du moins, avec les-
quels on entretient des relations de bon voisinage. Supposons
que I'on procede a I'installation du chef de Mpfoumo; on in-
vitera: Mapoute, Tembé, Matolo, le Nondouane, Nouamba
et Gbhirindja. Manyicaet Ntimane sont envisagés comme «étant
déja d'un autre esprit (moya mounouana) et la bonté ne s'é-
tend que jusqu’au fleuve Nkomati »,pour traduire littéralement
I'expression employée par mon informateur (tintsalu ta halen,
ti gaina, le Nkomati ka Mahwaya na Gbirinda) ; c’est-a-dire que
I'onn’entretientguére de relations d’étiquette avec les clans plus
éloignés. Les guerriers des tribus convoquées se rassemblent en
plus ou moins grand nombre; parfois il ne vient que quelques
délégués. Mais ils ne se rendent pas directementa la capitale.
L’étiquette exige que chacun commence par aller chez le conseil-
ler du pays de Mpfoumo qui estchargé de traiter les affaires de
son propre pays. lls y sont bien recus et nourris en attendant le
grand jour du couronnement.

248. Quand on sait que les armées étrangeres sont réunies,

)
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celle de Mpfoumo se rassemble aussi, et, tous ensemble, se ren-
dent a la capitale.

Le conseil de la famille royale composé des oncles, des vieux
parents du nouveau chef, discute dans une butte a part. Le
principal prend la parole:

Si hi humeliliki; si hi humeliliki, hi fanela ku beka hosi kutani!

Voila ce qui est arrivé! Puisque cela nous est arrivé, il nous faut instal-
ler un nouveau chef.]

Les autres l'approuvent et répondent selon les lois d’étiquette
de la discussion des Noirs...

249.  Sur une place immense, tous les guerriers font le cercle
wiya mukhoumbou). Bataillon aprés bataillon prennent leur
place dans cette enceinte vivante. 11 reste une ouverture a ce
cercle parfait. La troupe des jeunes hommes qui sont du méme
age que le chef (tintanga ta kwe) pénetre par la, le chef se
trouvant caché au milieu d’eux, portant tout son attirail mili-
taire: plumes d’autruche sur la téte, poils de queues de va-
ches aux biceps et aux mollets, etc. Alors un individu spécial,
le aporteur des chefs » (mutlakouli ".vatihosi) entre au milieu de
la troupe, prend I'élu du jour sur ses épaules et I'éléve en pré-
sence de toute I'armée. Les grands conseillers, les chefs de se-
cond ordre, tous les jeunes gens de la famille royale accompa-
gnent alors le souleveur du roi et parcourentavec lui lI'intérieur
du cercle en suivant la ligne des guerriers tout autour et ils
crient:

Hosi hi leyi ! Dlayan ! Dlayan !

Voici le chef ! Tuez-le ! tuez—e !

A ku na yimbeni !

Il n'y en a point d’autre.

Hi tiba yoleyi.

Nous ne connaissons que celui-ci.

Dlayan! lwa nga ni yimpi!

Tuez-le, s’il en est un ici qui ait une armée! (a lui opposer).

Les divers bataillons répondent a ces défis, a mesure que ce
cortege passe devant eux: Bayete! bnyele! ndjao! Ges mots
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constituent la grande salutation royale a laquelle ont droit tous
les chefs indépendants. 1
250.  L'¢lévation et la présentation terminées, on passe au

guila, c’est-a-dire a la dame guerriére. Les héros de l'armée
(batlhabani ba fumo), les jeunes gens de la famille royale s'é-
lancent tour a tour dans I'enceinte, brandissent leurs armes,
sautent aussi haut qu’ils peuvent, imitant les actes de vaillance
du champ de bataille et faisant le geste de transpercer des en-
nemis. Ce guila se prolonge jusqu’a ce qu’on entende crier;
Yé-yi, yé-yi, yé-yi... Ce susurrement qui parcourt toute I'armée
marque la fin des sauts: chacun rentre dans la ligne. Mainte-
nant tous les boucliers doivent se toucher, formant ainsi un
immense cercle ininterrompu, et c’est alors qu’a lieu le gouba,
['exécution de I’'hymne solennel qui est le principal chant pa-
triotique de la tribu, le cantique du couronnement et celui du

deuil, I'ode guerriére, bref le chant sacré par excellence.
Solo Bomliers
Ligklr= <)~ o A~ _F P e R l_jf_ ‘]j' A:]I
Sa - be - la! Sa - be - la, nko - sil Jit Jil
Ré-ponds-nous!  Ré-ponds-nous, 6 chef! Jib Jil
T utti '

Si ya ku we-la mu-la- mbumku-lu wa ka nko-si.
Oui nous i - rons pas-ser le fleuv’ immense, le fleuve du chef.

1 On avu dans ce mot «Bayete» le sens suivant : amene-les ici et les tue, tes en-
nemis ! Ndjao signifie : lion! Les guerriers emploieraient ces termes a la fois pour
glorifier le chef et pour se déclarer ses sujets. Cette salutation solennelle tend a se
généraliser. On I’adresse aux Blancs, non seulement aux autorités supérieures, mais
un peu a chacun, méme, dans certains cas, aux missionnaires ! Je me rappelle tou-
jours mon arrivée au village de Chirindja ou se trouvait le chef Mahatlane auquel j’al-
lais rendre visite, sans le connaitre encore. J'arrivai al’entrée du kraal monté sur
un anichon des plus modestes et demandai a Jeux jeunes gens qui étaient la, a la
porte, ou était le chef. «Bayete» me répondirent-ils d'abord pour me saluer, et pour-
tant il n’y avait rien de royal dans mon accoutrement ni dans ma monture ! L'un de
ces jeunes gens était Mahatlane lui-méme.

On dit aussi volontiers « Bayete » a un supérieur lorsqu’il vous afait un cadeau, et,
dans ce cas, ce mot équivaut a «merci».

Dans le Gaza, Goungounyane ne permettait pas qu'on dit «Bayete » a personne
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251. Ce chant, qui est d’ailleurs en zoulou, est difficile a com-
prendre. Le soliste s’écrie d'abord : «Sabela nkosi», ce qu’on
pourrait traduire par: «obéis au chef»; mais la signification en
est plutot: «réponds nous, 6chefl» et, dans ce cas, ces mots
seraient une invitation adressée par I'armée au chef, lequel y
répondra en exécutant la danse qui va suivre. A cette exclama-
tion du soliste les guerriers répondent d'abord en frappant leurs
assagaies contre leurs boucliers, produisant ainsi un bruit sec
que le chant cherche a rendre par la syllabe :Ji!ji ! Puis ils
tapent du pied par terre faisant: Vou! vou! et ajoutent cette
phrase énigmatique : « oui ! nous irons passer le grand fleuve
.du chef». Qu’est-ce que ce fleuve ? Est-ce celui qui sépare le
pays de Mpfoumo de Khocéne, par exemple, c’est-a-dire le Nko-
mati! Ou bien est-ce le Métembé qui marque la frontiere entre
les Ba-Ronga du Nord et ceux du Sud ? Ou bien ne s’agirait-il
pas plutdt, dans ces mots mystérieux, du fleuve de la mort que
I'armée traversera sans broncher si le chef I'y appelle 1 Quoi
qu'il en soit, ce chant doit étre une protestation de fidélité des
guerriers a leur roi et probablement aussi un appel a sa vail-
lance.

252. Lorsqu'il a été exécuté, il n'est plus permis a personne
de sortir des rangs et de se promener dans I'enceinte. Le chef,
lui, s’y élance ;tous les guerriers tiennent leur bouclier en main
et le frappent de petits coups secs (ku ba ngomana) et, a l'ouie
de ce roulement, le chef se met a yiiila a son tour. Il danse la
danse guerriere, brandissant I'assagaie, comme s'il tuait des
ennemis invisibles. La foule I’encourage en lui criant : «silo !silo !
silo ! béte des champs !lion !» Les fusils partent les uns apreés les
autres : «pou-pou-pou-pou » ! Il se démene, il se couvre de sueur,
il est rendu, le chef! Enfin il s’arréte ! Toute I'armée s’asseoit et
on lui apporte un pot de biére pour étancher sa soif.

253.  Lorsque la cérémonie a duré assez longtemps et que l'ar-
mée a pu jouir tout a son aise du spectacle de la vaillance de
son chef, le général licencie I'un apreés l'autre chaque bataillon.
Le cercle (moukhoumbou) se démembre et tous courent en célé-
brant lalouangeducorpsd’arméeauquelilsappartiennentjusque

(fautre qu'a lui. Tous les petits chefs des Ba-Ronga se faisaient saluer ainsi et le roi
Ngoni ne pouvait les en empécher parce qu’ils dépendaient directement des Blancs
et nonde lui.
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chez les divers conseillers préposés sur eux. Les membres de la
famille royale retournent a la capitale et y restent. Un conseiller
va conduire a chacun des groupes le beeuf qui lui revient et que
I’on accepte en criant : «bayete !» et ils dépécent et mangent leur
viande dans leurs quartiers respectifs. Chose a remarquer: on
ne célébre aucun sacrifice ce jour-la; aucune cérémonie reli-
gieuse n’est accomplie. Le couronnement est une affaire pure-
ment militaire, semble-t-il, une sorte d’assermentation des su-
jets a I'égard de leur chef et du chef a I'égard de ses sujets.

Il. Lemariage officiel du chef.

254. Le chef ayant été couronné, il s'agit de lui trouver son
épouse officielle, la femme du pays, c'est-a-dire celle qui don-
nera a la tribu son futur roi. Cette femme sera achetée avec les
deniers des sujets : coutume des plus caractéristiques et qui
montre admirablement a quel point la famille royale est a la
fois la propriété et la gloire de la nation. Un beau jour, les con-
seillers étant venus rendre visite au nouveau chef, celui-ci les
recoit fort mal. « Qu’est-ce qu’on vous donneraita manger ? Qui
donc cuirait la viande? Qui préparerait de la biére?» lls s’en
retournent tout penauds, mais ayant parfaitement bien compris
I'allusion. Le chef a voulu leur rappeler que le temps était venu
pour eux de lui procurer la femme du pays... Cette facon dé-
tournée de faire entendre les choses est fort en usage chez les
Noirs.

255. L'affaire se discute tout d'abord en secret par les freres
et les sceurs du défunt. lls en parlent dans la hutte (ha bulabula
ndlwin), c’est-a-dire entre eux, en conseil de famille. Lorsqu'ils se
sont consultés, ils envoient un messager aux principaux du pays,
aux chefs des branches cadettes de la famille royale (a Khobo,
Poulane, Koupane, s'il s'agit du pays de Mpfoumo), et leur font
dire; «Le moment n’est-il pas venu d’élever, proprement de
faire grandir, le chef (kulisa liosi), car le pays est maintenu par
son cog. »1 Les grands (psikoulou) discutent I'affaire, chacun
dans son village, et fixent un jour de rendez-vous a la cajiittile
ou elle sera conclue.

1 Dji yima la nlioulum, expression proverbiale qui veut dire : de méme que le pou-
lailler ne peut prospérer sans un cog, de méme il faut prendre soin du chef du pays,
afin qu'il puisse perpétuer sa race et procurer a la contrée celui qui lui succédera.
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que chef subalterne vient avec ses gens lui défricher un bout de
champ (nkwanga). C'est d'ailleurs une coutume trés répandue
parmi les sujets qui s'aident ainsi, de village a village, de mai-
son a maison, au temps des labours. Je me rappelle avoir vu le
sable voler, les pioches travailler avec une vitesse inouie, une
cinquantaine de corps noirs se démener, danser tout en labou-
rant dans un certain champ ou I'on faisait un djimo! C'était une
excitation, des cris, un zéle extraordinaire. On se stimulait les
uns les autres et surtout on se hatait d’arriver aux limites pres-
crites, sachant que le maitre du champ avait chez lui de quoi réga-
ler sesauxiliaires bénévoles, lesquels d'ailleurs se promettaient
bien de réclamer prochainement le méme service ! Dans le djimo
de la femme du chef, on n’a pas I'espoir immédiat d'une réga-
lade. C’est mie véritable corvée, et les pots de biére ne viendront
que plus tard, lorsqu’on sera revenu pour aider a moissonner ce
champ que la nation doit labourer chaque année pour I'épouse
qu'elle a procurée a son chef.

275. Les jeunes gens de la tribu ont la charge d'arracher les
herbes qui croissent sur la place publique (houbo) de la capitale et
sur les routes. De temps a autre, ils sont convoqués pour exécuter
ce travail et le chef les récompense en leur tuant un beeuf. C'est
a eux qu’'il incombe aussi de recouvrir de chaume les toits du
kraal royal. Toutes ces corvées sont appelées chibalou.

2. Le droit du louma et la féte du bokagne.

276. C’est une fort curieuse coutume que celle-ci. Parmi les
divers produits de la nature, il en est deux que personne ne
peut commencer a manger avant le chef. Kou louma signifie en
général mordre; dans cette acception restreinte, ce mot veut
dire: mettre le premier la dent dans quelque chose. Or le chef
doit louma avant ses sujets au moins deux choses : le millet (ma-
bele) et la biére du bokagne. Pour le millet, on va méme plus
loin :il n’est permis a personne d’en planter avant le chef. Quelle
est la raison de ceite étrange habitude! Je suppose qu’elle pro-
vient d'une conception religieuse : les champs, les arbres, le sol
appartiennent aux dieux, c’est-a-dire aux méanes des chefs. C'est
a eux qu'on demande l'abondance, car ils sont les maitres du
monde végétal. Leur descendant a donc un droit spécial sur les
produits de la terre, d'un bout a l'autre de la contrée. Qu'il com-
mence donc, lui, a en jouir et ses sujets oseront alors seulement
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s'approprier ce qui leur revient. Chez les Zoulou et les Ama-
Souazi, le mais aussi est frappé de cette interdiction. A Mapoute,
le millet en est franc. D’ou viennent ces différences ? Pourquoi
toutes les céréales et tous les fruits ne sont-ils pas dans le
méme cas ? Mystére ! En tout cas c’est une loi sacrée et les con-
trevenants sont passibles d’'une amende trés forte; on peut leur
réclamerjusqu’adeux boeufss'ils transgressent I'ordre du louma.

Au reste la coutume est rigoureusement observée, surtout
pour le bokagne, et nous allons raconter maintenant la féte du
bokagne telle qu’elle se célébre chez les Ba-Ronga. Elle nous dont
nera aussi l'occasion de mieux saisir le systéeme politique de ces
petits royaumes ronga.

277.  Lenhagneiest un grand arbre, I'un des plus beaux de
contrée, en botanique Sclerocarya caffra Sond., vulgairement,
chez les Anglais de Natal: Kafirplum, le prunier cafre. il porte
des fruits de la grosseur d’une prune reine-claude qui, en ma-
rissant, deviennent d’un beau jaune d'or. lls ont un fort golt
de térébenthine et une odeur pénétrante. C'est une espéce dioi-
que dont le méle a des chatons de fleurs, tandis que la femelle
a depetites fleurs isolées. Les indigeéness’en sont tres bien rendu
compte ;ils coupent les plants méles mais en conservent, toujours
un ou deux, dans chaque petit district, pour féconder les fleurs
femelles.

C’est au mois de janvier que les fruits, les mahagne com-
mencent a marir et tombent dans I'herbe. Leur parfum se ré-
pand partout et c’est alors que les grands du pays vont vers le
chef et lui disent: «<Le moment est venu de louma.-» On com-
mence par en pressurer un peu a la capitale. On va verser la li-
monade acidulée ainsi obtenue dans le bois sacré, sur les tom-
beaux des rois décédés,en leur demandant de bénir cette nouvelle
année (ngouba) et la féte par laquelle on la célébrera. C’est aux
conseillers a faire ces libations. lls sacrifient une chévre, un
boeuf méme et disent aux dieux :

Boukanyi lebyi Que ce bokagne

byi ngatchiké byi biia ! ne nous fasse pas de tort !

H dlayana Que nous ne nous tuions pas

lia byoné. les uns les autres sous soninll uence.

byi nga yentché tinhlanyi. Qu'il nocause pas de querelles mauvaises.

1iVkagne, pluriel minkagne, c’est I'arbre en question. Kagne, pluriel mukagne, c’est
le fruit produit par I'arbre; fiokagne, c’est la boisson tirée du fruit. —De méme pour

a
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Ils craignent que, dans I'ivresse ou tout le monde va étre bien-
tot plongé, on ne se laisse aller a des rixes qui pourraient mal
finir. Aussi, durant le mois entier ou I'on boit le bokagne, tou-
tes les affaires cessent, de méme que chez nous on arréte les
poursuites pour faillites et dettes durant deux semaines au
moment des fétes! Les dieux ayant louma les premiers, on jette
les osselets. S’ils sont favorables, le chef devra louma a son tour,
(I'est le premier acte de la cérémonie.

278. A ce moment les jeunes gens sont convoqués pour net-
toyer la place publique et les routes : il faut préparer la salle de
danse ! Les femmes de la capitale partent de bon matin en bat-
tant les psibouboutuana, c'est-a-dire en faisant retentir le cri
d’appel que I'on produit en frappant sur ses léevres : bou-bou-
bou-bou, et elles vont par tout le pays ramasser les fruits d’or.
On en fait un tas énorme sur la place, et voici comment cette
biére se brasse: Il s'agit d'abord, avec une esquille de bois,
de transpercer (tchounya) les makagnes pour extraire le noyau :
celui-ci, entouré de sa pulpe blanche, transparente, tombe dans
la cruche ou I'on fait dégoutter aussi le liquide obtenu en pres-
surant entre les doigts la pelure et ce qu’il était resté de pulpe
avec elle. On continue cette opération jusqu’'a ce que la cruche
soit & moitié pleine. Alors on enléve les noyaux et, le lendemain,
on pressure de nouveau de maniére a remplir le récipient jus-
gu’en haut. Le troisieme jour, la biere a suffisamment fermenté
pour qu’elle soit agréable et piquante. C'est le moment de la
boire. Aux environs de Louren¢co Marques, on peut se procurer
assez aisément des tonneaux. Les femmes de la capitale en
remplissent dix ou quinze de la précieuse boisson !

279. Cela fait, second acte, tout le pays est convoqué a la capi-
tale, mais ceux qui doivent, avant tout, s'y rendre, ce sont les
hommes, lesguerriersde I'arm ée, lesquels se munissent de leurs
petits boucliers de jeux et se parent de leurs ornements. Un jton-
neau est mis en réserve et I'on y verse une poudre noire, une
médecine dite :bobloungou bya milourou, ou la poudre qui 6te
la soif du sang. C’est celle que I'on administre, comme nous le
verrons, apres la bataille, aux héros qui ont tué des ennemis.
Tous ceux qui ontsur la conscience la gloire d’avoir mis a mort

I'abricot sauvage, I'arbre se nomme »iphimbi, pluriel mimphimbi. — Le fruit,himbi,
pluriel mabimbi. La boisson obtenue : frohimbi. (Voir Grammaire ronga, SS 41-43.)
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un homme a la guerre doivent s’approcher et tourna, boire la
biére nouvelle mélangée a cette médecine qui les empéchera de
tuer leurs compatriotes durant les semaines du bokagne. lls
arrivent les uns aprés les autres, le chef aussi, s’il est un tueur
d’hommes, et ils dansent la danse guerriére (guila) en criant:

H nwa nkanyi Nous buvons le bokagne
lomumpsa ! nouveau !
Afa hi nga hlayi Qui aurait pensé

epsakou hi ta nwa ntcheko lo kambé.  que nous boirions de nouveau
dans ce verre (sous-entendu : que nous
échapperions aux dangers de la guerre).

Gela fait, les tonneaux sont distribuésal’armée qui boit ason
saoul. Puis elle forme le cercle et le plus grand des conseillers
donne aux guerriers l'avertissement (a ba byela mousolo) sui-
vant: « Buvez en paix (ba bombe). Que piersonne ne géate ce
bokagne en faisant du mal, en transpercant son frére avec l’as-
sagaie. Allez boire dans vos villages. Ne provoquez pas les étran-
gers de passage dans le pays, etc. »

L’armée se disperse. Le tourna préparatoire est fini. Mainte-
nant, troisiéme acte, on ose boire dans les villages.

280. Les femmes, restées chez elles pendant que les tueurs
d'hommesprocédaientau loumachov. lechef, ontréuni desmaka-
gnes engrande quantité. C'est I’'arbre le plusrépandu dansle pays
car jamais on n'en coupe un seul plant femelle. Il'y en a dans
les champs. Chacun a les siens, puisque chacun a son champ.
Et, lorsqu’on a fini de ramasser les makagnes dans les planta-
tions, on va chercher ceux qui se trouvent dans la brousse, loin
des villages.... Mais ici aussi, il s’agit de procéder par ordre : il
faut que le petit chef de chaque district commence, en présence
de ses sujets, a tourna et ce n’est qu’ensuite que ceux-ci
pourront boire librement dans leurs villages. Des lors, plus de
restriction !On boit jour et nuit !on boit nuit et jour ! Quand on
a fini dans un village, on va dans un autre. Ce sont des satur-
nales, des bacchanales, le carnaval de la tribu. Durant des se-
maines certains individus ne sortent pas d’'une demi-ivresse.
Partout des orgies, des chants, des danses. Les jeunes gens
passent par les sentiers en courant plus ou moins lourdement,
brandissant des batons au bout desquels flotte un morceau de
drap rouge. Ils sont en quéte de tonneaux pleins!

10
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Au reste I'ivresse du bokagne est plutét douce, car cette biére
nationale contient peu d’alcool ;seulement les quantités qu’'on
en absorbe sont telles qu’elle finit bien par monter a la téte.
C'est le cas surtout pour le bokagne de certains plants de
nkange dits noungé; il semble plus fort et plus dangereux.

281. Cependant, au sein de I'étourdissement universel, il ne
s'agit pas d’oublier I'imp6t.... C’est maintenant que I'on doit
porter chez le chef, de toutes parts, la boisson qui coule a flots par-
tout, mais dont le maftre du pays veut la part du lion. Chaque
chef subalterne envoie ses gens a la capitale avec des amphores
pleines. C’est ce qu’on appelle «loumisa hosi... » procurer au roi
le vin nouveau ! Des bandes de femmes se dirigent au grand vil-
lage. Elles n'y entrent pas directement: il faut qu’elles passent
par un des conseillers lequel prélevera tout de suite deux cru-
ches pour lui. Le chef en rendra une ou deux aux porteuses, a
leur arrivée, parce qu’elles viennent de loin et qu’elles ont soif.
Le reste servira a désaltérer les hotes fort nombreux de la cour.
Si I’'on vient de trés loin, on ne retournera chez soi que le len-
demain. J’ai vu moi-mé&me une troupe de femmes portant chez
Mozila des paniers pleins de mahagnes. Rien de plus gracieux
que cette file indienne cheminant le long du sentier et chantant,
entre autres, le refrain que voici (Voir pour plus de détails
Chants et Contes des Ba-Ronga, page 47):

Ist:1

Chué¢! Chué! Hi la - ba chi-mu - ngu,
Chué! Chué! Chi - mu- ngu hi ma - ni?
Hé! hé! Nous cher-ehons I'E - per - vier,

Hé! hé! Qui est donc I'E- per - vier?
1 A
r _'d. FEtL1 i t o ~—
e FELL_L G i
Lé chi Kka, lié t - Iwen!
Hi  Mzi - H Mz - lal
Qui est au  ciel ! Qui  est au ciel!
Cest Mzi - la Cest Mzi - |lal

1y a tout un cycle de ces chants de porteuses destinés a glo-
rifier les chefs. Mzila (ou Mozila), le chasseur de moineaux dont
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nous parlions tantdt, est comparé ici a I'oiseau mythique de la
foudre, a I'épervier qui vient du ciel... Que n’occit-il en une fois
tous les passereaux qui pillent ses plantations de sorgho! Mais
voila, ce chant, c’est de la poésie let ily a loin de la poésie a la
réalité.

282. Le quatriéeme et dernier acte de cette féte du bokagne ou,
comme on le voit, le chef joue un rdle considérable, c’est le
nsoungi, I'orgie de fin de saison, dirais-je !Le chefva maintenant
rendre a ses sujets leur visite, et on lui prépare des tonneaux
dans tous les principaux villages. Les danses, les chants vont
leur train. On le féte, on I'acclame!.... mais déja les makagnes
commencent a pourrir. Déja un nouveau mois, une nouvelle
lune va paraitre. On le nomme sibandlela, celui qui ferme les
routes. Les herbes, en effet, croissent a des hauteurs incroyables
durant les pluies qui tombent a cette saison et elles obstruent
les sentiers qui conduisent au pied des arbres. Le beau temps
est fini. L’hiver est a la porte.

283. Mais il ne faut pas se représenter I’'hiver (bochika) comme
une triste et brumeuse saison. Bien au contraire ! En avril ou en
mai on rentre les derniers produits du sol dans les greniers. Les
pluiescessent. Un soleil moins chaud brille dans un ciel presque
constamment serein. L’est un temps de repos et d’abondance
si I'année a été bonne, et on célébre alors la deuxiéme grande
féte des Ba-Ronga, celle de la bonanga, c’est-a-dire le festival
musical des fanfares de cornes d’antilope. Dans chaque district
les artistes se réunissent et exercent des mélodies monotones
sur ces trompes étrangement sonores.On se fait visite d’un dis-
trict a I'autre et, a la fin, tous vont chez le chef, a la capitale, ou
a lieu un véritable concours artistique a la suite duquel les
meilleurs exécutants sont proclamés, exactement comme s’il
s’agissait des Goncordia, des Harmonies et des Sainte-Cécile de
nos cantons romands. 1

Le chef joint-il a ses prérogatives celle d’étre le juge supréme
en musique ? Je ne sais. Ce qui est certain, c’est que cette bo-
nanga, cette fanfare des trompes, viendra le pleurer, lorsqu’il
sera mort... et enterré. (Voir plus haut §245.)

284. Nous avons déja exposé les coutumes relatives aux déces
deschefset il n'est pas besoin d’y revenir. Le modeste monarque

1 J'ai recueilli un ancien chant que I'on exécutait durant la féte musicale avec ac-
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s’éteint, il termine son évolution dans la nuit, dans le secret....
Mais on ne peut pas dire ici:

De l'esclave et du roi, la poussiére est la méme!

Le chef devient un dieu, un des dieux protecteurs du pays, et
son nom va s’ajouter a cette généalogie de la famille royale que
tous ses sujets apprennent par ceur, seul rayon de lumiére qui
se projette dans les ténébres du passé, premier essai d’'une hu-
manité primitive pour vaincre I'oubli, I'oubli ou s’engouffrent
tous les étres qui ont vécu et qui sont morts sur ces lointaines
plages! Mais, a mesure qu’un nom s’ajoute a la généalogie, un
autre tombera sans doute, car les Ba-Ronga, dans leur état
primitif, ne paraissent pas capables d’en conserver plus de dix
dans leur mémoire, et c’est ainsi qu’une fois ou l'autre le sou-
venir méme de tous ces chefs aura disparu pour toujours.

Elles ne pensaient point qu’il en serait ainsi les femmes qui
s’en allaient, en gracieuse théorie, porter a Mozila les paniers
pleins de fruits dorés et qui chantaient, le long du sentier du
village :

L 'épervier qui est dans le ciel, c'est Mozila, c'est Mozila!

compagnement des fanfares de cornes d'antilope. 1l vient des clans thonga du Nord,
de celui des Ba- Nkouna auquel appartient un de nos évangélistes les plus intelli-
gents, Timotée Mandlati (celui qui m'a procuré aussi un bon nombre d'énigmes).
Ndi teka ehinyala, ndi nyika nhwana
Chimanimani! Chaka !
— Mamana ! m’Bangoni! hi ya kamba batchongouana ntlhaben!
Chimanimani ! Tchaka !
Je prends un anneau et je le donne a une jeune fille...
Comme il brille! Tchaka ! [line !
— Mere, voici les Ba-Ngoni ! Allons voir ce que deviennent les enfants sur la col-
Comme il brille ! Tchaka.

D'apres mon informateur, ce chant dépeint I’état d'inquiétude du peuple a la suite
des invasions zoulou, entre autres celles de Tchaka (ou de ses généraux) qui fit
poursuivre Manoukosi jusqu’a Khocene (bas-Nkomati), sur le chemin de Bilene (bas-
Limpopo). — Un jeune homme songeait a se marier. 11 otfre & sa fiancée I'anneau
symbolique, comme on le faisait dans les clans du Nord (voir Grammaire ronga. In-
Irod. g XXIV). Us I'admirent tous deux: comme il brille !... Mais soudain leur
bonheur est troublé par I'entrée d’une jeune fille qui arrive en courant et dit; «Les
Ba-Ngoni (Zoulou) sont la! Allons voir ce que font les enfants qui jouent dehors.
Peut-étre sont-ils déja tombés entre les mains des ennemis ! »

Cette interprétation de Tchaka me parait un peu problématique. Mais, en gros,
ce chant doit signilier cela et perpétue le souvenir de ces temps troublés.



CHAPITRE 1l

La Cour et le Tribunal.

Le Village du chef. Les conseillers. Grands conseillers. Conseillers de I’'armée. Con-
seillers pour les affaires étrangéres. Surveillants. &8 285-286.
Le Héraut. Réveille-matin des chefs indigénes. Encenseur et parfois insultcur. Ma-

bobo &8 287-21X).
Ulnsuteur attitré. 1l fait honte aux belles-sceurs! §§201-292.
Visites d'étrangers. Actes de soumission. Los mots prohibés. Les fétes de la cour.

§8293-297.
Le Tribunal du chef. La discussion indigéne. Causes dont le chef connait. Rixes,

meurtres, vols niés. Amendes. 8 298-301.

£285. Bien que l'appareil de la royauté ne soit pas trées pom-
peux dans les petits royaumes des Ba-Ronga, chaque chef a ce-
pendant une cour plus ou moins brillante ! Le village ou il de-
meure ne se nomme pas MoOUti (comme c’est le cas pour les
hameaux des sujets), on l'appelle ntsindja, c’est-a-dire capitale.
11 est généralement plus grand que les villages ordinaires; bati
par les jeunes gens de la tribu, aprés le mariage du chef, c’est
par eux qu’il est entretenu. Ils ont en particulier la charge de
maintenir toujours propre et de sarcler a certaines saisons la
place publique du « ntsindja ».

C’est sur cette place (houbo) que se réunissent volontiers les
hommes des environs qui, le matin, viennent faire leur cour au
chef. Ils s’assoient par groupes et se communiquent les nouvel-
les du jour;c’est ce qu’on appelle bandIn. La biére de mais ou
de millet ne manque pas a la capitale dans les temps d’abon-
dance, du moins les femmes desdivers villages en apportentfré-
quemment des amphores pleines (matchounga ya byala); aussi
ces visites journalieres sont-elles plus ou moins intéressées.
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Zoulou. Ronga. Francais.

Izwana ! o tyo ngjalo, Mouve- Yingelani!a hla psopso, Nwa- Ecoutez! Voicice queditNou-
lou —bengarn tl',landl_ ba ka mantibyane, — lué¢ ba nga mou amantibyane, — celui que les
Nkoupane, —oumta’ka Sihlahla  randakiki ba ka Nkoupana — gens de Koupane n'aiment pas 2,
esikoulou si ka Hamoule,—ma- nwan'a Chihlahla léchikoulou — [e fils de la grande forét jzih-
lobola ge dyoze e boulandin ka cha ka Hamoule, — Iw’a loboli- lahla) de Hamoule3 — celui qui
Mboukwana. ki hi tlhari abokonwanen ka a pris femme et s’est servi de

Mboukwana. I’épée chez ses beaux-parents,

. chez Mboukouana.
~ Gwalagwala a libouvou, — Nkoulounkoulou ya liboun- L'oiseau royal* au plumage
ilinlengo ngokoubekeka,—oum-  gou,— wa kou chonga kou labi- rouge, — magnifique & contem-
pathi we sibamo — ou za kou siwen,— moutameli wa chiba- pler, — celui qui tient en main
déboulé Mangole ni Mapoutou- lesa a taka balesela Mangole ni  un fusil avec lequel il tirera seu-
kizi — ) o Mapoutoukizi, — les Angolais et les Portugais, —

Ndouma kouti, lo wa khiti — Lwe wa kou twala koulé, wa Celuidontlarenommée s'étend
mo nga ngesilwana — ou ti ka :  kwerou,— a fanaka ni chihari, au loin, notre chef,— quiressem-
avi founoule ! — ali:Ayitlhomé!! ble & une béte féroce, — c’est lui

qui dit : « Aux armes ! »

1 Mouvelou, surnom zoulou de Nouamantibyane, — 2 Les gens de Nkoupane » forment une des branches cadette
de la famille royale de Mpfoumo. Ils demeuraient tout prés de Lourenco Marques, sur le revers de la colline, a I’Ouest
de laville. Ils auraient sans doute, comme tant d'autres (v. § 268), voulu se constituer en famille régnante et secouer
le !_lou de la branche ainée. lls tentérent méme de le faire lorsque Mahombolé chercha, en 1867 ouen 1869, asupplanter
Zinlahla. Mais la branche ainée, ayant eu des chefs énergiques, réussit a maintenir son autorité sur tout le clan. Le fait
que ceux de Nkou n'aiment pas Nouamanti est donc tout a I’honneur de ce dernier. —3z Le pére de Nouaman-
tibyane est Zihlahla; son grand-pere : Hamoule. Le mot Zihlahla signifie, en zoulou : forét. Les hérauts font un jeu de
mot sur ¢ce nom. Le regne de Zihlahla, que nous croyons pouvoir placer de 1867 81883, fut extrémement troublé, durant
les premiéres années du moins. Lejeune chef, revenu de Natal a fa mort de son pére Hamoule, avait «lobolé » I\/iblluana,
ce la famille royale de Mabota. Au cours de ces guerres meurtrieres, il fut fort irrité de ce que Mabota (dont le chef était
Mboukouana) jouait double jeu et, un beau jour, il fit une descente dans le pays de ses beaux-parents, (boukonouanane)
ety tua beauco%) de gens, Avoir osé traiter ainsi ses «bakonouana » tandis gu'on a pour eux, en général, un si grand
respect (voir § 147 et Sniv.), C'est une preuve de vaillance que I'on rappelle encore al’heure présente, trente ans apres
ces événements. Disons encore que Zihlahla, aprés cet exploit, quitta sareésidence aux environsde laville, et alla se réfugier
dans le territoire de Nouamba. Les Blancs avec lesquels il luttait, établirent & sa place un certain Nouayéyé dont il
sera question ci-dessous dans un chant de guerre que nous citerons. —4Le «nkoulounkoulou » est un oiseau que I'on
tire dans les foréts des bords du Nkomati et dont les plumes sont rouges. Les chefs seuls osent S'en parer.
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cette position périlleuse qu’il ne put longtemps conserver. Le
souvenir de son insucces est rappelé dans ce chant destiné a
glorifier la famille royale de Mpfoumo

Un troisieme, exécuté aussi par les guerriers de Mpfoumo, dit :

Zoulou: zi m’ thini... ? A ba ze zi ba bona, abantou bezizwe.

Ronga: Hi ta kou yini? A ba te hi ba bona, bhanou ba matiko...

Que dirons-nous? Qu’ils viennent et que nous les voyions, les gens du
pays ennemi!

C’est un défi lancé aux adversaires.
:>22. Dans le Nondouane, on en chante d’autres.

Zoulou: Abafo! Nanguya ! E-e! Enena. Ha-a!1
Ronga : Balala! Hibone! E-e! La baya! Ha-a!
Les ennemis! Les voila... E-e! C'est bien eux! Ha-a.

Ou bien :

Zoulou: Ngambala ! ngi fde... 0..0..0.! Zinkoino zito !
Ronga : Nwainboten ! ndi file! 0..0..0.! Tihomou térout
Mon am ! je suis mort! Oh !'oh! oh ! Nos boeufs!...

Les guerriers se représentent sans doute.la ruine qui les at-
teindrait si leurs beeufs étaient enlevés par l'ennemi.., et ils
s’encouragent ainsi les uns les autres a résister fermement.

Ces chants différent donc d’'un pays a l'autre et on en réu-
nirait sans doute un bon nombre si on se donnait la peine de
les collectionner tous. Ils sont assez courts: une exclamation
de trois ou quatre mots exécutée par un soliste (mousimi) qui
danse au milieu du cercle, puis un refrain chanté par tous les
guerriers avec des gestes appropriés, en frappant le sol du pied
ou en heurtant les assagaies contre les boucliers.

823. L'un des plus beaux, c’est celui des armées de Mapoute
et du Tombé, une litanie vraisemblablement trés ancienne qui
passe du mode mineur au mode majeur en produisant un effet
réellement grandiose. « A I'aube du jour», dit le soliste... « Qui
donc t'a couronné, Mouai, roi de Mapoute ? » répondent les guer-
riers. Mouai est l'arriere-arriere-grand-pére du chef actuel
Gouanazi (déposé en 1896). 11 régnait a la fin du siecle passé,

1 Nous o1 avons publié la musique dans les Chants et les Contes des Ba-Ronga,
liage 58.
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(son fils Makasana ayant été chef de 1800-1850). Il est comparé
au soleil qui se leve, ou, du moins, le chant rappelle son couron-
nement qui doit avoir eu lieu de grand matin, a l'aube. C'est
évidemment pour exalter la famille royale que toute I'armée cé-
lebre ce souvenir glorieux.

ho - ko ku ti qa, Lo -ko ku ti ga U
A lau-be du jour, A lau-be du jour, Qui

rd--— h b - y W ) ' -
. 0 0 A >, ,3 “fir . ST
1 _ - 00— )= =1 = — e —p -
lie - kwe ngu-lia - ne Mou - a - yi? Mouayi ka Ma - bu-
donc t’a cou-ron-né Mou -a - i? Mouai de Ma - pou-

du, Moua-yi ka Ma-bu-du U be - kwe ngu - liane ?
tou, Moua -7 de Ma-pou tou, Qui ta cou-ron - né?

824. Les instincts guerriers sont excitésau plus haut degré par
ces refrains patriotiques. Aussi, lorsque I'armée tarde a partir,
les jeunes gens, ayant soif de sang, de gloire, de combats, vont
danser devant le chef et le supplient de leur donner lapermis-
sion d'aller tuer ou plutétde leur donner des hommes a massacrer
(kuu nyika). 11 semble que, dans leur idée, le chef ait en mains
la vie des ennemis; dés qu'il les aura lachés, ils s’élanceront
avec enthousiasme au carnage. lls vont méme jusqu’a I'insulter,
le traiter de vieille femme, de peureux parce qu’il ne consent
pas a les envoyer sur le champ. Lorsque les Portugaisappelerent
Nouamantibyane a leur secours contre Mahazoule (ao(t-sep-
tembre 1894) ce jeune homme de vingt ans tout au plus réunit
son armée. Un souffle irrésistible de guerre traversait le pays.
Retenu par ses conseillers qui ne voulaient pas se tourner
contre leur compatriote révolté (voir f 287), Nouamantibyane
hésitait a accepter I'appel des Blancs. |l était assis, perplexe, au
camp, et on me I'a décrit l'air morne, préoccupé, circonvenu
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d’une part, par ses grands et entouré, d’autre part, de ses jeunes
gens qui lui disaient: «Donne-nous, donne-nous des gens a
tuer! Tu n’es qu'un lache! Envois-nous! » Journées tragiques
que celles-1a'!

Une fois que ses soldats I'importunaient par des supplications
de ce genre, Goungounyane envoya les plus ardents d’entre eux
a la guerre contre les bétes féroces, sans armes, lit I'on m’a ra-
conté qu’ils réussirent a capturer un léopard et I'ameneérent
vivant au chef!

Lorsque I'exaltation est arrivée a son point culminant et que
['attaque est résolue, il reste a accomplir la cérémonie magique
qui rendra les guerriers invulnérables.

V. L'administration de la médecine de la guerre.

325. Cette coutume est probablement ancienne, mais j'ai des
raisons pour croire que, chez les Ba-Ronga, elle se pratiquait
avec peu d'apparat, tandis que l'influence zoulou a eu pour
effet de donner beaucoup plus de relief et de solennité a celte
cérémonie.

326. On a « bu la médecine de la guerre » fplusieurs fois du-
rant la révolte de 1894 et 1895. A Zihlahla, elle a été administrée
a tous les guerriers avant le 14 octobre 1894 (attaque de la ville
par les rebelles), avant le 7 janvier 1895 (combat d’embuscade
aux environs de Lourengco Marques) et avant le 2février (bataille
de Morakouéne). D’aprés mon informateur, le médecin de l'ar-
mée (nganga) prépara cette drogue dans un grand plat, avec
des feuilles et des racines coupées en tranches. Ces ingrédients
avaient la propriété de faire écumer I'eau. Le sorcier remua la
décoction et en aspergea (chouba) toute I'armée rangée en cercle,
en invoquant les manes de ses propres ancétres et surtout ceux
des chefs décédés de Mpfoumo. Aprés quoi chacun des guerriers
fut persuadé qu'il était devenu invulnérable et que les balles
passeraient a co6té de lui ou méme s’aplatiraient contre son
corps et tomberaient a terre sans lui faire aucun mal. Le
charme de [a médecine ne serait rompu que s'il tournait le dos...
Alors les balles pourraient le transpercer. J’ai entendu des indi-
vidus fort intelligents, raisonnant parfaitement bien sur tous
les autres points et qui étaient absolument convaincus de cela.
Ils racontaient qu’'aprés les batailles certains indigénes, atteints



par la mitraille, s'étaient relevés comme par une espéce de ré-
surrection :ils avaient extrait les projectiles avec leurs doigts,
car les balles étaient restées a fleur de peau !

327. Un guerrier du Nundouane m’a décrit dans les termes
suivants la cérémonie de I'administration de la médecine en-
chantée, telle qu’elle a eu lieu le 31 janvier 1895, avant le combat
de Morakouéne. « Toute I'armée se réunit & Nkanyéne, au bord
du Nkomati. C'est la que le sorcier prépara la médecine avec le
concours de deux jeunes filles. Pendant qu’il brassait le liquide
et le faisait écumer, les guerriers, disposés en demi-cercle, re-
gardaient, debout et tenant l'assagaie a la hauteur dela téte.
Puis on coupa un ntchopfa (c’est un arbuste de la famille des
Apocynées, trés souvent employé par les médecinsindigénes et
dont nous avons déja vu l'usage dans d'autres cérémonies, 8§7);
on en mit un rameau en travers du chemin et les bataillons fu-
rent appelés successivement. Chaque homme devait sauter par-
dessus ce morceau de bois, puis prendre une gorgée de méde-
cine dans la bouche; il la rejetait ensuite en pronongant le tsou
sacramentel qui accompagne les offrandes aux dieux; apres
quoi il partait en courant, en dansant, se disposant a aller tuer.
Lorsque tous en eurent pris leur part et qu’elle fut épuisée, le
médecin leur dit: « Maintenant, je vous ai donné toute ma force ;
allez et tuez. » lls passérent le fleuve de nuit. Arrivés sur la rive
gauche, a environ dix kilomeétres du camp portugais de Mora-
kouéne, ils durent observer longtemps le silence le plus com-
plet. Et alors ils sentirent que la vaillance (bourena) entrait en
eux. »

328. Telle est, pensons-nous, l'antique maniére d’administrer
lamédecine de laguerre chez les Ba-Ronga. Mais les clans tbonga,
qui ont été plus longtemps ou plus complétement sous I'influence
des Zoulou et chez lesquels les instincts guerriers ont pris
un plus grand développement, compliquent étrangement cette
cérémonie. A Mandlakazi,chez Goungounyane, c’était le grand
acte national qui s’accomplissait durant la féte du «<nqwaya »,en
février ou mars, c’est-a-dire durant les mois qui précédaient les
expéditions guerriéres annuelles. Les jeunes gens incorporés
cette année-la devaient entrer sans vétement aucun dans
un kraal a beeufs, y tuer un taureau, sans armes, de leurs
mains. On mélangeait sa chair avec de la chair humaine et ils
devaient la manger. Ainsi la haine (moubengo) entrait en eux.



487. Enfin je rangerais dans une derniére catégorie les énigmes
tout a faitincompréhensibles. Il 'y en a un bon nombre.

Be khoumbi
Mayo ! kou fa.

Les gens contre la muraille (?)
Ah ! si seulement je mourais!

Zébédée, un homme fort intelligent qui m’a donné cette
énigme, n'en savait pas I'explication. Y a-t-il eu corruption de
certains mots? Je ne sais.

488. Au reste, voici un fait qui n’encourage guére a se creuser
la cervelle pour trouver une signification & ces « psitekateki-
sana » lorsqu’elles sont décidément trop obscures. Il est certai-
nes questions auxquelles on peut répondre de diverses fagons;
autrement dit: la seconde phrase de certaines énigmes varie
suivant les informateurs. Ainsi a cette question:

Makhoriya nyari yinga-yinga,

Les cornes du buffle se promenent ¢a et la en errant,

on peut répondre :

U nga bone bibi ou ko ndji rimele.

Ne considere pas des tas de mauvaises herbes en te disant : j'ai fini de
labourer.

Il est fort difficile de trouver un rapprochement quelconque
entre ces deux propositions. Mais il y a une autre version pour
la seconde phrase:

Barara ba bambe ndja nabela...

Je convoite les peres d’autres jeunes filles.

Caserait alors une orpheline qui décrirait ses courses inuti-
les, de ¢a, de la, pour aller chercher de I'appui aupres des peres
de ses amies ?... Interprétation quelque peu étrange) La forme
originelle de cette énigme était peut-étre encore différente.

489. Dans I'exemple suivant, c’est la seconde proposition qui
est identique tandis que la premiére varie selon les versions.



Titus dit:

Nyeleti yi ne bountsabahtsaba.
Kou tchonana ka kaya, bo djihisa.

L 'étoile scintille.
Se refuser la nourriture les uns aux autres dans un méme village, c’est
une faute pour laquelle on peut étre mis a I'amende.

Et voici la version de Chalati :

Ghinhongana cha ngouloumpsana.
Kou tchonana ka le kaya ku djihisana.

Un baton court qui porte une massue a son extrémité.
Se refuser la nourriture, etc...

On ne découvre aisément la signification ni de I'une ni de
l'autre de ces deux formes de I’énigme. Sans doute, avec quel-
que bonne volonté, on arriverait a les expliquer. Mais il est inu-
tile de fendre des cheveux en quatre pour cela!

490. Ces « psitekatekisana » sont-elles particuliéres a notre tribu
ou les retrouve-t-on ailleurs ? Je ne saurais me prononcer sur ce
point, mais je n’en ai vu citer nulle part de semblables. Certaines
d’entre elles ressemblent beaucoup aux proverbes antithéti-
ques de Salomon. Il vaut assurément la peine d’en réunir une

collection plus compleéte.l

Il. Les Chants.

491, J’ai classé ceux qu'il m’a été donné de recueillir en neuf
catégories: chants de circonstance, de Rongué, d’amour, de
noces, des porteurs, de deuil, des exorcistes, de chasse et de
guerre. La lyrique des Ba-Ronga ne manque donc pas de va-
riété! Que I'on veuille bien feuilleter pour s’en convaincre nos
Chants et Contes des Ba-Ronga, pages 20-66. Il fauty ajouter en-
core les chants de sorciers dont nous citons un spécimen dans
le chapitre relatif a la sorcellerie (VlePartie), ceux qu’on nomme
Chigono et Chikainbana qui me sontinconnus et les cycles d’airs
zoulou dits Moutchimba et Moudjato que les jeunes Ronga ont
adoptés.

Sansrevenir sur les détails déja publiés, nousrappellerons que
chez les Sud-Africains I'art du chantestintimementlié a celui de
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la danse. Les Ba-Ronga exécutent des mouvements cadencés,
se livrent a des sauts ou a des contorsions plus ou moins gro-

TIMBILA (PIANO NEORe)

tesques en chantant la plupart de leurs mélodies. Nous en don-
nerons la preuve a propos des chants de Rongué qui sont les
plus caractéristiques et les plus originaux de tous.

La musique de cette tribu offre un sujet d’étude fort intéres-
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sant. Elle possede méme des instruments d’accompagnement
dont nous figurons ici les deux principaux :le chitchendjélé, la
harpe unicorde, espéce d’arc dont la corde faite de fibres ou de
fil de fer est mise en vibration, le son se répercutant dans une
calebasse placée sur l'arc lui-méme, et les timbila, sorte de
xylophone, de piano indigéne fabriqué par les Ba-Tchopi de
I’embouchure du Limpopo. Les touches de cet instrument cu-
rieux sont des traverses de bois suspendues par des laniéres de
peau au-dessus de coques vides de sala qui tiennent lieu de
caisses de résonance. Or les dix notes de ce piano se succédent
de maniére a former une gamme trés reconnaissable dont nous
avons exposeé les caractéres ailleurs. (Voir Les Chants et les Con-
tes des Ba-Ronga, pages 25-29.) Mentionnons encore, pour termi-
ner, le catalogue des instruments de musique, les flites des
bergers fabriquées avec des roseaux (nanga) et les trompes de
cornes d'antilope (timhalamhala), que I'on emploie dans la fan-
fare d’hiver. (Voir page 147.)

Par les chants que nous avons reproduits déja dans les cha-
pitres précédents, le lecteur aura pu se rendre un peu compte
de cette musique douce, grave et naive tout a la fois qui produit
une impression plutdt mélancolique parce que la phrase musi-
cale va presque toujours en descendant.

Nous n’envisagerons ici les chants des Ba-Ronga qu’au point
de vue littéraire et pour compléter ce que nous en avons dit
dans le volume auquel nous renvoyons le lecteur, nous en cite-
rons avec détail quelques-uns des plus typiques :les chantsénig-
matiques, les chants de noces et ceux de Rongué.

492.  Constatons, des I'abord, le caractére énigmatique qui dis-
tingue plusieurs d’entre eux. Qu’on relise a ce propos le « Risimo
ra bokouélé, le chant de la femme jalouse (page 39), celui de
I'amoureuse qui va couper la souche a laquelle son ami s’est
blessé (Chants et Contes, page 44). En voici un troisieme qui doit
s'appliquer a un personnage ingrat auquel on a rendu service
et qui ne sait pas le reconnaitre.

Chindzengeletana elii hété niabélé vu nga.
Chi bouya, chi landjoula.
Hé ta tchabela kwihi? — Tchabela ka Moungondjo!
Hé ta tchabela kwihi? — Tchabela ka Maouéoué
Hé ta tchabela kwihi? — Eyéyé 1é1é1é 1.
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Le moineau pillard (le personnage en question) a mangé tout mon millet.

Le voici qui revient... Il nie (avoir rien recu de moi).

Ou irons-nous nous réfugier? (puisque la famine maintenant nous at-
teint.)

Va chez Mougondjo (ou Modjadji, une reine soi-disant faiseuse de pluie
qui demeure dans les montagnes du Nord du Transvaal.

Va chez Maouéoué (successeur de Manoukoci qui était envisagé comme
trés puissant).

Ou irons-nous nous réfugier? Hélas! Hélas!

498. L'un de mes collegues, M. Loze, a entendu un de ces
chants énigmatiques dans une course au Sud de la baie, chez le
chef Mapoutou auquel il rendait visite. Ce Mapoutou, descendant
de celui qui fonda le royaume de ce nom, chantait sur un ton
plaintif :

C'est au sujet de mon drapeau que je suis faché,
Il est entre les mains des gens du pays. Ah ! comme je le voudrais!

11 répéta plusieurs fois ce refrain puis, changeant de mélodie,
il reprit:

C’est au sujet de ma malle que je ne suis pas content!
Elle est entre les mains des gens du pays. Ah ! comme je la voudrais !

11 faut dire que ce jeune homme n’avait pas encore regu des
Blancs les insignes du pouvoir, c’'est-a-dire le drapeau portu-
gais et un uniforme militaire que I’'on remet aux chefs dans une
malle ou ils le conservent soigneusement. De la sa plainte. Mais
cette chanson lui était inspirée par un autre chant populaire:
celui des femmes jalouses, un autre «risimo ra bokouéle ».
Lorsqu'un mari a plusieurs femmes, il remet a la favorite la clé
de sa malle et celle-ci la porte suspendue a son bracelet. Les au-
tres se plaignent de l'injustice qui leur est faite en chantant:

Nous sommes tristes a cause de la clé,
Elle est entre les mains du chef du village.

Mapoutou adaptait a ses circonstances la chanson des femmes
jalouses, sans doute pour pousser ses gens a aller réclamer
aux Blancs ce qui devait revenir a leur chef!
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494, Dans les chants de noces, les familles des époux s'acca-
blent mutuellement de mauvais compliments. Mais il ne faut
pas les prendre au sérieux ! C’est une maniére détournée — trés
détournée il est vrai, — de se dire des gracieusetés et de se
déclarer I'estime qu’on a les uns pour les autres. Nous allons
citer ici, en les commentant pour les rendre compréhensibles,
la série de ces chants « d'insultes pour faire plaisir », telle que
Chiguyane nous I'a donnée. Ces refrains piquants compléteront
bien I'exposé des coutumes du mariage que nous avons fait
dans la premiére partie (pages 35 a 39).

Le jour des noces, les femmes qui conduisent I’épouse a son
mari exécutent le chant du tchéka:

A(compagnons-la, mais retournons chez nous.

C’est une maniere ironique de dire: « Elle va tomber dans le
malheur. Nous ne I'y suivrons pas !» Or cette méme idée inspire
a ces mémes femmes leurs refrains durant les jours suivants.

Lorsqu’elles vont accompagner la nouvelle mariée au domi-
cile conjugal, elles lui chantent:

U ya kwi, mamano'! Q0 vas-tu notre mere !

Uya kwi chana? Ql vas-tu?

lia ta tchaha chihoundjou lIs t'apporteront le panier

ni lihlelo, mamano! et le van (plein de mais), 6 ma mere !
Ba ta koumaoutlokoli Quand tu I’auras écrasé,

ba tlokolisa, mamano ! ils t’en feront écraser de nouveau, 6 ma
Ba ta kouma on kopoli, Quand tuauras platré le plancher, tmére!
lia kopolisa, mamana ! ilste feront platrer de nouveau,d mamere!

Mais lorsqu’elles iront lui faire visite on lui apportant des
cruches de biére, elles pousseront l'insolence bien plus loin en-
core, tournant en ridicule le pauvre mari et sa famille et se
moquant de tout le monde. En route déja, elles chantent, en
portant leurs amphores sur leur téte:

Hé ntchonga, banhwanyana, hé nga batchanana;
Hé la libango; fa hé nga labé, we manyana...
Ku laba manyana ka nouan’a manyana.

Nous sommes une petite troupe, jeunes tilles; nous sommes peu nom-
breuses ;



[] en est de méme chez les Ba-Ronga. Aucun homme ne doit se
trouver sur le chemin de cette horde de femmes habillées
d’herbes. Si elles en rencontrent un, elles le frappent, le mal-
traitent, le poussent de coté.

592. Apres avoir nettoyé les puits, elles doivent aller verser de
I'eau sur les tombeaux des ancétres, dans le bois sacré. Il sem-
ble donc qu’elles attendent la pluie des personnages enterrés
sous ces ombrages et qui exercent, comme nous l’avons vu, une
puissance divine sur la nature et sur les produits des champs en
particulier. Tel est bien le cas. Rappelons-nous encore les sacri-
fices accomplis par les hommes de Matolo ou de Mpfoumo dans
leurs foréts sacrées pour obtenir la pluie (] 557). Mais il arrive
fréquemment que le devin leur ordonne d’aller verser de I'eau
sur les tombeaux des jumeaux ; voila, sans doute, pourquoi
elles prennent avec elles la mere de ces enfants. 1l est de régle
que, lorsqu’un jumeau meurt, on I’enterre aux environs d’'un
lac, car, dit-on, sa tombe doit toujours rester humide. De ce prin-
cipe dérive la coutume d’aller arroser leurs tumulus en temps
de sécheresse. Il se peut méme, si le soleil continue a briler
implacablement la nature, si la pluie ne consent pas a tom-
ber, que I'on s’enquiére si tel jumeau n'a pas été enseveli sur
la colline dans un endroit sec. Auquel casle devin dira : « Il n’est
pas étonnant que le ciel soit de feu (tilo dji tsha) ! Déterrez-le
et allez creuser sa tombe au bord du lac ». On se hétera de lui
obéir, car ce sera le moyen d’obtenir I'orage vainement imploré.

593. Quelle est I'idée qui inspire tous ces singuliers rites, 1 u
indigéne ne saura peut-étre pas la formuler, cependant elle me
parait bien claire :

Pour que le Ciel donne de Ila pluie, il faut I'arroser! La mere
des jumeaux, les jumeaux eux-mémes sont des étres que le
Ciel a distingués au point qu’ils s’appellent Ciel. Donc il faut
leur verser de l'eau dessus! Pourquoi faut-il humecter leurs
tombes? S’'imagine-t-on que les «chikouembo » des jumeaux
morts ont une puissance particuliére sur les décisions du Ciel?
Mystere! Mystere aussi que la raison de ce déshabillé des fem-
mes, de ces chants impurs, de cette exclusion des hommes.

3. Le Ciel et le « Nounou ».

594. Voici encore une coutume tres particuliere et qui a beau-
coup d'analogie avec celles que je viens d’exposer.
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Il existe, sur le littoral de Delagoa, un petit coléoptére appar-
tenant au genre Alcides, a la famille des Cucurlionides. 11a une
bouche prolongée en trompe, une carapace trés dure d'un demi-
centimetre de longueur, brune, marquée sur chaque élytre
d'une ou deux bandes longitudinales blanches. Les Noirs I'ap-
pellent le « Nounou ». C'est un fléau pour les champs de haricots
et de mais (un peu comme les hannetons chez nous). En décem-
bre ou janvier, lorsque ces insectes commencent a pulluler, les
principaux du pays font jeter les osselets aux devins et envoient
les femmes ramasser le « Nounou » sur les tiges de haricots. Elles
recueillent les coléoptéres dans une coquille de «sala ». Alors on
choisit (probablement par le sort) une femme qui a misau monde
desjumeaux. Dune de ses filles, une des jumelles, est chargée
d'aller jeter toute la provision d’insectes dans le lac voisin. Elle
est accompagnée d’une personne d’age mdr et, sans rien dire,
elle doit se diriger vers la mare en question. Derriére elle,
marche toute la horde des femmes du pays, les bras, la cein-
ture, la tete recouverts d’herbes, tenant en main des branches
de manioc aux grandes feuilles qu’elles agitent de ci, de la en
chantant un refrain spécial que voici.

Nou - non mou - ka ! Hi da ma 1 be - le! Nou-
Non - nou va - t'en ! Lais - se - nous noschamps! Nou-

[ J— — —
1 J*— r E=E s * ri — —
nou mou - ka Hi da ma - be - le!

nou va - t'en ! Lais - se - nous nos champs!

La jumelle jette sa petite calebasse dans I'eau sans se retour-
ner (il lui est interdit de regarder en arriére)... Alors les cris
sauvages reprennent de plus belle et les femmes du pays en-
tonnent les chants impurst (ta kou rouka) que jamais elles n o-

1 Il est impossible de les transcrire ici, car ils sont d’une obscénité révoltante. Di-
sons que les hommes prennent leur revanche en exécutant des chants de ce genre
dans deux circonstances : lorsqu’ils lancent une pirogue a I’eau et lorsqu’ils portent
les toits des huttes.
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veulent prendre part a cette lutte, a cette lutte contre le monde
invisible. 1ls sont la réunis, plusieurs avec leurs tambourins,
d’autres avec de grandes caisses de zinc ramassées aux abords de
la ville (c’est dans ces caisses que I'on vend le pétrole a Lourengo
Marques), d’autres avec des calebasses remplies de petits objets
que I'on secoue et qui font un bruit de crécelles... et maintenant,
se pressant autour du malade, les voila qui se mettent a frapper,
a brandir, a secouer aussi violemment qu’ils le peuvent ces di-
vers instruments de supplice. Quelques-uns frélent la téte, les
oreilles du malheureux. C’est un vacarme épouvantable qui se
prolonge durant la nuit, avec de courtes interruptions, et jusqu'a
ce que la fatigue gagne les exécutants de ce concert fantastique.

OUb. Mais ce n’est la que I'orchestre, I’'accompagnement. Ily
faut encore et surtout le chant, la voix humaine, le cheeur des
exorcistes, court refrain succédant a un solo plus court encore
mais que I'on répéte cent fois, mille fois, toujours avec le méme
but auquel tous travaillent sérieusement, opiniatrément : celui
de forcer cet étre spirituel, ce mystérieux esprit, qui est 1a, a se
révéler, a faire connaitre son nom. ... aprés quoi ses maléfices
seront conjurés. Ces chants sont a la fois naifs et poétiques. lls
s'adressent a lui, le glorifiant, cherchant a le.flatter, a le gagner,
pour obtenir de lui I'insigne faveur de se livrer. Voici le pre-
mier de ceux que j'ai entendus... un jour que j'étais en voyage
et que, a l'ouie d'un bruit de sabbat derriére les buissons, je
sautai a bas de mon wagon et allai tomber au beau milieu d’une
scene d’exorcisme.

Chibendjana ! u vukele bantu!

Rhinocéros, tu attaques les hommes!

vociféraient les chanteurs autour d’une pauvre femme qui pa-
raissait perdue dans je ne sais quel réve inconscient; c'est a
peine si mon arrivée fit cesser quelque peu ce tapage de l'au-
tre monde. L’apparition d'un Blanc est pourtant, en général,
un événement dans les villages de cette contrée.

Lorsque les heures se passent sans qu’on puisse constater
aucun effet produit sur le malade, on change de refrain. La
nuit est peut-étre avancée. L’aurore s’approche.

Sors, esprit, on pleure a ton propos jusqu’'au lever du matin!
Pourgquoi sommes-nous donc maltraités?
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Ou bien, pour insister encore, on va jusqu’a menacer |'esprit

de s’en aller pour de bon s’il ne consent pas a céder aux objur-
gations de ces tambourineurs en délire :

Allons-nous-en ! oiseau des chefs! allons-nous-en (puisque tu nous
tiens rigueur).

636. Les mélodies de ces incantations d’exorcistes ont un
caractére particulierement pressant, incisif, pénétrant. J’ai
eu l’occasion d’en noter une qui se chantait avec un accompa-
gnement baroque d’'un alto a la quarte. Par malheur il ne m’a
pas été possible de relever cetle seconde voix. L'effet troublant
de cette musique était intensifié par un sforzando tres particu-
lier, au moment ou le cheeur attaquait sa phrase musicale Celle-
ci était précédée, comme généralement, d'une introduction en
solo.

Voici ce chant tel qu’il est universellement connu et exécuté
aux environs de Lourengo Marques.

Solo Cheur
Vu-ka Mu-ngo-ni Vu-ka ku p - le I-nyo-ni ya
Ré-veil-le toi.... Le jour a lui.... De-liors I’oiseau
-is
3L5
dhla-la Phla-la Mu-ugoni, Dhla-la va-len I-nyo-ni ya dhlala.

jou -e! Viens, &6 Es-prit.... Jou-er ans-si. Do-horsl’oiseau jou-e.

Le sens en est aisé a deviner. Le matin approche. Réveille-toi
donc, esprit qui dors! (Cet esprit est appelé Mou-Ngoni, c’est-
a-dire Zoulou, caron suppose qu'il s'agit d'un cas de possession
zoulou.) Les oiseaux déja s'ébattent dans les taillis. Bient6t
nous devrons aller a notre ouvrage et t'abandonner! C'ést le
dernier moment : Viens aussi jouer au matin et te révéler a
nous !

637.  Cette insistance est récompensée. Le malade commence
a donner quelques signes d’assentiment. C’est que le « Clii-
kouembo » s’appréte a « sortir ». Les assistants l’'encouragent.

Chawane ! Mou-Ngoni ! Huma ha hombé hi tindlela ta kou loulama...
Salut, esprit! Sors doucement par des chemins bien droits ..
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Gest-a-dire : « Ne fais pas de mal au possédé ! Epargne-le ! »

Subjugué enfin parce concert bruyant, le possédé entre dans
un état d’exaltation nerveuse. Une crise se déclare, résultat de
cette longue suggestion dont le caractére hypnotique est bien
évident. Il se leve, se met a danser frénétiquement dans la
butte. Le tapage redouble. On supplie I'esprit de consentir en-
fin a se nommer. Il crie un nom, un nom zoulou, celui d'un
ancien chef décédé, comme Manoukoci ou Mozila, les ancétres
de Goungounyane ; parfois, chose curieuse, il profere le nom de
Goungounyane lui-méme, bien qu'il soit encore vivant... sans
doute parce que le grand chef zoulou était envisagé comme re-
vétu d’une puissance divine. Une ancienne possédée m’a dit
avoir émis le vocable: Pitlikéza, et il se trouve que ce Pitlikéza
était une sorte de barde zoulou qui avait parcouru le pays de
Delagoalorsque cette personne était encore jeune fille. Elle était
persuadée que I'Ame de cet individu était venue s'incorporer a
elle, plusieurs dizaines d’armées aprés son passage dans la con-
trée.

638.  Mais terminons la description de la crise du possédé.
danse, il saute au hasard. Parfois il se jette dans le feu sans vy
rien sentir, ou bien il finit par tomber roide (a womile), comme
en catalepsie; sa téte heurte contre un bloc de bois, ou contre
le sol; il ne parait pas en souffrir.

11 se peut que le concert des tambourins se prolonge, quatre
jours, une semaine, deux semaines. Je connais une femme
(maintenant devenue chrétienne sous le nom de Monika) a la-
quelle on I'a fait subir sept jours. Tout dépend de la nervosité
du malade et de I'accablement ol le jeline et la souffrance I’ont
plongé.

L'esprit ayant décliné ses nom et titre, il est désormais
connu et on peut commencer a l'interroger. Spoon, le devin,
dont la femme a été possédée deux fois, par les Zoulou et par
les Ba-Ndjao, m’a raconté une de ces confabulations. Il se trou-
vait dans un village des environs quand soudain on vint le
chercher en hate en lui disant: « Ta femme, qui assistait a un
sabbat a tel ou tel endroit, a été prise de la folie des dieux ». 11 se
rend en toute bate sur les lieux et constate qu’en effet elle était
hors d'elle et dansait a la maniere des possédés. Or jamais il ne
s’était douté auparavant qu’elle fit possédée d'un esprit. Et
cet esprit se mit a parler, quand elle se fut un peu calmée. Il



447 -

répondit aux questions qu’on lui posait: «Je suis entré dans
ce ligodo, c’est-a-dire dans ce corps, dans ce vaisseau, de telle
et telle fagon. Le mari était allé travailler aux mines d’or. Je
me suis attaché a lui dans un certain endroit, alors qu’il était
assis sur une pierre, et lorsqu’il a été de retour a la maison, je
I'ai quitté pour entrer dans sa femme.» —« Es-tu seul, esprit, lui
demande-t-on volontiers. »—«Non, j'y suis avec mon fils et mon
petit-fils », répondra-t-il peut-étre. Ou bien, si l'on soupgonne
qu'en effet il y a plusieurs esprits avec lui, on continue a battre
le tambour pour faire sortir toute cette armée, et parfois le pos-
sédé prononce jusqu’a dix noms.

639. La satisfaction par le sang.

Durant cette confabulation, I'esprit, parlant par la bouche du
malade, mais se distinguant parfaitement de lui, exige parfois
des présents, et il en est un, en particulier, qu’on doit lui faire
pour le satisfaire et le congédier (bangalasa). Le chant d'exor-
cisme que nous avons reproduit ci-dessus le mentionne déja a
titre de promesse pour engager l'esprit a dire son nom C’est ce
qu’on appelle le thouaza :

Aba ka Kongosa ba thouaza hi houkou.

c'est-a-dire: les gens de chez Kongosa (je ne sais qui est ce
Kongosa) traitent avec le sang d’une poule », dit le refrain du
second verset. Le sang, une abondance de sang est, en effet,
nécessaire pour effectuer la guérison du malade et obtenir du
locataire malfaisant qu'il cesse de nuire.

En général, on lui procure mieux qu'une poule: on va cher-
cher une chevre, une chévre si le malade est un homme, un
bouc si c’est une femme. L’exorciste qui a dirigé toute la cure
revient, fait chanter aux assistants le chant qui a provoqué la
premiere crise. Le possédé recommence a s'exciter, a se mon-
ter, a présenter les symptémes de folie furieuse que nous avons
décrits tantot. Alors on perce I'animal au cOté et il se précipite
sur la blessure, suce, avale avidement le sang qui sort, s’en
remplit I'estomac avec frénésie. Quand il en a bu a son sodl,
on doit I'enlever de force de la béte, lui administrer certaines
médecines (entre autres une dite «ntchatche » qui parait étre un
émétique) et il s’en va derriére la hutte rendre tout le sang
qu'il a absorbé. Par la, sans doute, I'esprit ou les esprits ont été
satisfaits et diment expulsés.
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App. XV. Dicendum etiam aliquid quo §641 in nota de conjunctione energematis
cum coitu dixi conlirmatur. Cuin agro hoinini amuleta ab exorcista data sunt, non
statim induuntur. Conjugem petit et postera nocte cum ea dormit. In coitu, uxori est
succis a viro et femina emissis inlinendum amuletum quod ad collum nondum illiga-
tum servavit. Videtur ea unctione potentia spiritus malefici preestantissime vici, nam
non ante hoc factum putatur liondlola (purificatio) completum esse.

Traductio facta est a Doctore E. Lecoultre cui gratias ago.
H.-A J.
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Ciel. Jugement de Rien! Le Ciel et les Baloungouana. Les deux petits hommes
tombés du Ciel & I'occasion des sauterelles. Les habitants du Ciel. 587-000.

Origines de la notion du Ciel. Aspiration a une religion naturaliste ou reste de mo-
nothéisme? Tendance peu mythologique de I'esprit ronga. Relations entre les Ba-
loungouana et le nom de Dieu, Moloungo. Rapports entre les deux séries d'intui-
tions religieuses des Ba-Ronga. 601-607.

chapitre 111. —LaSorcellerie et les Possessions. 426

L’absence de la notion du Dieu transcendant et I'ignorance scientifique déterminent
un grand développement de la superstition. Deux sortes d'inlluences occultes: les
sorts et les esprits. 608-611.

La sorcellerie. Doctrine psychologique de la double existence des « baloyi ». Sorts je-
tés sur les champs et le bétail. Chants de sorciers. Sorciers bienfaisants. Franc-
magonnerie des jeteurs de sorts. Divers moyens employés pour les conjurer. Eme
prisonnement dans la hutte du malade. Consultation par les osselets. Divination
par extase. L’ordalie ou épreuve du « mondjo ». Moudlayi, le roi des sorciers. Pu-
nitions infligées. Origine de cette superstition : cannibalisme, haine, réves. Le mys-
tére qui I'entoure. 612-627.

Lev possessions. Leur origine récente et leur grand développement. Paossession zou-
lou et ndjao. Origine et diagnostic de ces maladies. Le «gobela ». Traitement pré-
liminaire. L'exorcisme au moyen des chants et des tambours. Réle des osselets. Le
sabbat. «Réveille-toi, le jour alui !». Lacrise du possédé. Le nom proféré. La
satisfaction par le sang. Conjuration définitive des esprits. Purification finale. L’'é-
preuve par le cog. Caractére religieux de ces manifestations. Nature de la maladie.
Rapport avec les troubles des démoniaques. Part du mystére. 628-642.

chapitre IV. — Divination, présages, amulettes, superstitions diverses. 452

Ladivination. C'est un métier. Dons de seconde \?ue. Les sept ou huit moyens de la
inantique ronga. La courte biche. Le philtre enchanté. Le petit gobelet et la pe-
tite calebasse, tes osselets. Le panier de Spoon. Son contenu. Astragales et adju-
vants. Systéme d'interprétation. Horoscope a propos d'une femme malade ; un trésor
perdu. Initiation des jeteurs d'osselets. Grande diffusion de ce moyen de divination en
Afrique. Rapport avec I'astragalomancie des Grecs et les dés européens. Sincérité
relative des devins. 643-657.



Différence a faire entre devins, thaumaturges, médecins, exorcistes, divinateurs,
sorciers et prétres. 658.

Les présages. Présages défavorables : I’escargot, la grosse vipere, le boa, les serpents,
le petit oiseau invisible, la «vuivre », les étoiles filantes, la lanterne magique des
missionnaires ! Présages favorables : le coléoptére Mbombolosi, le Chourua-chou-
ruana, |I’éternuement. 659-663.

La théorie des amulettes. Grand vague des idées animistes. Les notions de malheur,
de souillure et d’interdit. Role des amulettes. Amulettes préventives contre la mor-
sure des serpents, le parasite de la peau et le vertige. Amulettes pour les ulcéres.
Amulettes pour faire I'épreuve de la guérison ou pour la parachever. Le grelot. Les
doigts de poule. Amulettes des possédés. 664-676.

L'interdit. Le «yila », défense sacrée. Premier linéament d’une moralité supérieure.
Diverses catégories d'interdictions. Celles que dictent la coutume, la pudeur, le res-
pect. 677-683.

COMNCIUSIO M i bbbt s

L’avenir de la tribu africaine. Influences démoralisantes de la civilisation. Nécessité
du christianisme dans cette évolution. La gloire de la race inférieure : bien servir.
L'avantage que tousy trouverout. Miracle opéré par la religion du Christ. Possibilité
de la transformation religieuse des Noirs en vertu de la concordance relative de leurs
idées religieuses et morales avec celle de la révélation supérieure. Naissance de la
foi au Dieu chrétien. Idéal de la Société noire régénérée. 684-700.

«

I*r supplément — Les notions de parenté chez les Ba-Souto
Itn* supplément. — Appendices




RAPPORT

SUR

LA MARCHE [E LA SSUEE IUHNHASE [E GERHE

pendant I'année 189G

PRESENTE PAR

M. JAMES COLIN, président.

Mesdames, Messieurs,

La séance générale du printemps de I’'année derniére a eu lieu
le 23 avril 1896, et s’est ouverte, comme vous vous le rappelez, par
une conférence sur I’Abyssinie de M. le professeur Zobrist.

Votre comité s’est régulierement réuni le premier jeudi de chaque
mois pour gérer les affaires de la Société, et, sans parler des let-
tres et ouvrages recus ou envoyés, il s’est occupé de I’'organisation
de conférences propres a intéresser le public et a provoquer de
nouvelles sympathies a notre Société. Cette tdche nous a été faci-
litée par la présence, & Neuchéatel, de nombreux missionnaires dont
plusieurs sont nos compatriotes.

La premiere de ces conférencesa eu lieu a Saint-Biaise le 10 sep-
tembre dernier & I'occasion de notre féte d'été, tant de fois ren-
voyée, et dont le succes a dépgssé nos espérances. Un temps ma-
gnifique, des orateurs de choix, une chaude réception de nos
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