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aoénéral contre 'adultére est beaucoup moins forte que
celle des hommes. En outre, de par ce méme régime, la
femme est plus exposée aux faiblesses et il faut done des
sanclions plus rigoureuses pour assurer la fidélité conju-
aale.

Enfin, il existe un dernier motif pour considérer la
faute de la femme comme plus grave : c¢’est le risque d'une
conception adultérine, avee toutes ses conséquences: dan-
gers pour 'enceinte, continence forcée du mari, ete. (7).

Il appert de 'exposé des sanctions que la loi nkundd,
nonobstant l'infériorité de la femme, ne laisse pas aux
maris la pleine el enti¢re liberté qui, d’apres les auleurs,
leur est accordée chez d’autres peuplades. Méme si les
moyens de répression que possede la femme ne prouvent
pas de facon inconlestable 1'obligation du mari a la fidé-
lité conjugale, — la situation juridique de I'épouse
expliquant beaucoup, — il reste que le ndonga et 'opinion
publique appprouvent ses réactions méme violenles,
preuve de son droit a elle contre le tort du mari.

§ 5. L'opinion publique.

Elle est assez indulgente pour les cas isolés (vétsi,
efongo). Elle reconnait bien la faute qu'il y a a léser le
droit conjugal d’autrui, mais elle I'attribue a la faiblesse
humaine. Pour Phabitude, la situation est différente. Elle
est eritiquée el souvent séverement. Les consuétudinaires
sont traités d'efdféld (du verbe fifoka=voleter, el au
figuré : « papillonner »), debdngd ou ebdbdngd (du
verbe babonga) ou ebdbdd (de bdboa)=voleter, étre léger
et volage. Ces épithetes sappliquent surtout anx femmes,
plus sujettes a ce défaut que les hommes.

La honte qui, dans les bons milieux d’Europe, s'attache
a la découverte de pareilles fautes, est inconnue chez les
Nkundd. Clest naturel, puisque les cas isolés sont facile-
ment excusés, Pour les consuétudinaires, ils sont sensi-

(1) Cfr. ci-dessous, § 6: ainsi que le chap. I, 2e partie, art. 1V, § 3,
et le chap. X, art, 11, § 3.
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bles aux épithétes mentionnées, mais ne se corrigenl pas
pour autant, — pas plus qu’aillenrs an monde.

La critique s'altaque aussi bien au mari qu'a la femme,
el cela malgré la différence que le droit pose entre leurs
moyens de répression.

L'opinion publique corrobore done la conclusion indi-
quée par l'examen de sanclions, que ladultére est con-
damné par les Nkunddé. Cette opinion n'est pas basée sur
I'existence de la sanction, mais semble provenir de la
mentalité innée pour laquelle 'adultére apparait comme
un désordre.

§ 6. Circonstances aggravantes.

L'adultére devient particulicrement grave lorsqu’il est
suivi d'une conception, el cela tant pour le conjoint que
pour le pére naturel. Ce dernier, en effet, doit en suppor-
ter toutes les conséquences. Lorsque fes circonstances le
permettent, le mari oblige sa femme & dénoncer son
complice, ce qu'elle ne refuse pas de faire. Il convoque
une assemblée el se fait remettre un gage (ndanga) par le
coupable, qui. de la sorte, reconnail sa faute et manifeste
sa volonté d'en assumer toute la responsabilité. Si 'enfant
n'arrive pas i terme, ou meurt a 'accouchement, le pére
naturel doit indemniser le pére juridique, en payant un
« esclave » ou davantage (parfois 50 anneaux): l'indem-
nité est moindre pour un enfant seulement difforme ou
débile. Si la mére y laisse la vie, 'indemnité monte & un
esclave plus 50 anneaux, et peut méme atteindre jusqu'a
100 anneaux.

Entre-temps, le mari n'approche plus de sa femme. 11 la
laisse & son amant, qui doit « conserver le foetus » et
observer tous les rites et pratiques de la période de gesta-
tion et d’accouchement, puisque, physiquement, il est le
pere (V).

(1) Cfr. de plus amples détails au chap. X, art. II, § 3. Pratique
analogue pour une jeune fille mére, chap. I, 1¢ partie, art. 111, § 3.
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L’adultére revét encore un caractére spécial de gravité
durant 'époque des interdits de 'enfantement, parce qu'il
met en danger la vie de I'enfant et de la mére, comme
nous 'expliquerons au chapitre X, article III.

§ 7. Remarques et conclusions générales.

1° Le délit d’adultére, méme sous sa forme la plus
bénigne, c’est-d-dire l'acte isolé, était autrefois une des
causes principales des « guerres » entre villages. Parfois,
I'un et Vautre faisant appel au secours de leurs alliés, on
pouvait se trouver devant une conflagration générale.

2° Généralement, le mari tient a la fidélité de son
épouse. Sans doute, il existe des exceptions. La plupart
des cas, pour ne pas dire tous, se rencontraient autrefois
chez les vieux polygames. Leur dge les avait dégoiités des
palabres continuelles, et leur expérience des hommes leur
avail enseigné que souvent ils se mettaient en colére et
compliquaient leur petite vie inutilement. Ils préféraient
fermer les yeux. Comme ce bon Bonoi w'ikolongd,
d'Tteko (clan Bombwanja des Bodyva). 11 vint me voir au
village chrétien de Bombomba, o j'étais de passage, au
début de mars 1933. Comme je lui demandais pourquoi
il était orné d'une telle abondance de sonnettes, il me
répondil naivement : « Je les mets toujours. De cette
fagon, mes femmes s’apercoivent de mon retour déja au
loin. Ainsi elles ont le temps de cesser leurs médisances
sur mon compte et de congédier leurs amants. » Comme
j'exprimais mon étonnement qu’il ne voulait pas les sur-
prendre sur le fait pour les punir et mettre fin & leurs
infidélités, il me répondit en souriant : « Non, Pere, la
jalousie..., passe pour les jeunes. Moi, j'en ai vu tellement
que je n'ai plus envie de me mettre en colére et faire des
palabres pour ces bagatelles. »

Depuis T'arrivée des Européens, certains hommes peu
scrupuleux — des polygames surtout — s’adonnent i une
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espece de proxénétisme. lls envoient leurs femmes com-
mettre ladultere de fagon & pouvoir les surprendre sur les
fails el ainsi s’enrichir. Ou bien ils les louent pour une
ou plusieurs nuits & des lravailleurs ou soldats, céliba-
taires de droit ou de fait.

Certains hommes, connaissant la nature fragile el sen-
suelle de leur femme, conservent — aujourd hni comme
autrefois — les anneaux provenant des indemnités. Lors-
que le capital est suffisant, ils 'emploient & acquisition
d'une nouvelle épouse. Celle-ci est en quelque sorte la
nkita de l'autre el on la nomme assez criment: nkita
¢'efufa, efufa élant la picce d’étoffe (tablier) portée par les
femmes. Cela ne signifie pas chez le mari un désir de spé-
culation sur 'immoralité. Toul simplement il profite du
fait. Mais celte attitude peul aisément dégénérer; dans la
situation actuelle, le danger n'est plus imaginaire, quoi-
que, pour le moment, on n'en soil pas encore arrivé si
loin. Pour éviter toule exploitation de Uinfidélité conju-
gale, la surveillance des autorités administratives et judi-
ciaires peut empécher I'éclosion du mal ou Penrayer la
on il existerait déja.

D’apres les cas, on renconire de tres grandes diver-
gences dans lattitude adoptée & I'égard de 'adultére du
conjoint. Elles proviennent non seulement du tempéra-
ment de la personne lésée, — la chose va de soi, — mais
aussi de la facon dont I'aduliere s'acquitte des autres obli-
galions conjugales. Cela vaul surlout pour les « faiblesses »
de la femme. Si par ailleurs elle se montre épouse
dévouée, prévenante, respectueuse, laborieuse, prenant a
ceenr les intéréts de son conjoint et de ses enfants, en un
mot bonne compagne et bonne ménagére, son mari est
bien chagriné de ses infidélités, mais il préte une moindre
attention i ces erremenls, compensés par beaucoup de
bonnes qualités qui prouvent que la femme 'aime sérieu-
sement el quelle se laisse entrainer uniquement par fai-
blesse. Si, au contraire, I'épouse devient négligente,
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maussade, irrespectueuse, ce changement prouve qu'il y
a aufre chose que la pure faiblesse et que son amour
envers son mari s'est refroidi et s'est choisi un autre
objet.

Voila la saine philosophie de la vie conjugale chez les
Nkunddé, proclamée el enseignée par tous les vieux et
sages du peuple.

3 Malgré les terribles sanctions conlre Padultere, ce
délit semble avoir toujours été fréquent. Certains événe-
ments favorisent particulierement le relichement, comme
les déces, les fétes el danses se prolongeant tard dans la
nuit. Mais, méme dans les circonstances ordinaires,
I'obscurité vespérale est une forte sollicitation. Un attrou-
pement tumultueux de jeunes personnes des deux sexes
est provoqué intentionnellement dans le but de protéger
leurs ébats. Ce sont surtout les femmes qui déclanchent
la scéne (nommée iole). On commence par des « jeux »,
des pincements, ete. Parfois, cerfaines, plus hardies, lan-
cent en guise de signal le eri d'iole o ! Ces irrégularités
sont parfois concerlées d’avance; d’autres fois elles sont
provoquées sans accord préalable. Les maris intervien-
nent, mais il leur est trés malaisé de surprendre les cou-
pables.

4° Dans l'idée des Nkunddé, adultére ne parait pas étre
une faule morale, méme au sens le plus large du mot,
punissable par une puissance extra-lerresire, religicuse ou
superstitieuse, qui interviendrait pour rétablir Vordre
bouleversé. On a plutdt impression de se trouver devant
une loi purement sociale. Non que je veuille affirmer que
cette loi et ses sanclions ne proviennent en derniére ana-
lyse d'une idée morale; mais cette idée morale, si elle
existe, est extrémement vague et confuse et n'esl pas
exprimée par nos gens, Praliquement, toute lattention
est portée sur les sanctions, & cause de la lésion du droit
de propriété, Jamais on ne saisit la moindre allusion &
une idée morale religiense.
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Et voila, probablement, la raison principale de la fré-
quence des adultéres, malgré les sanctions, qui freinent
sans doute, mais qui sont impuissantes a4 enrayer le mal.
Ceci d'ailleurs n’est pas propre a notre peuplade. Toute loi
est un idéal. Les sanctions tichent d'en assurer I'observa-
tion. Mais la masse n’alteint jamais le but proposé, Si des
individus sont supérieurs a I'idéal imposé par la loi, c’est
que la société est inférieure & sa tiche, comme on le
constate dans I'Europe actuelle. Chez les Nkundd, la loi
el la société sont supérieures a la moralité des individus.
Dailleurs, de tout temps, les sanctions, quoique néces-
saires, se sont montrées insuffisantes pour assurer I'obser-
vation parfaite des lois : nihil leges sine moribus. Or, ces
bonnes maeeurs doivent provenir de considéralions qui
sont supérieures anx lois particuliéres et qui en sont le
fondement.

Si, comme nous le voyons, les Nkundé ne meltent
aucune relation entre leurs connaissances religieuses et
les prescriptions concernant la présenle matieére, com-
ment expliquer la conduite louable de maint individu ?
A mon avis, si le Nkundé ne se rend pas comple de la
relation entre la loi et son législateur ullime, il n’est pas
dépourvu d'un certain sentiment vague, inné, de I'immo-
ralité de I'adultere, corroboré par celui de I'injustice per-
sonnelle qu’il cause. Mais il ne raisonne pas ces senti-
ments : il les suit spontanément, aveuglément.

La conscience du mal social qu’est I'adultére est plus
vivace. Mais elle est basée, non sur des considérations
philosophiques de cette malice en soi, mais sur les con-
séquences qu'ont les cas individuels sur la bonne marche
de la société : palabres, embarras financiers, inimitiés,
rixes, guerres.

Voild, me semble-t-il, I'état présent des idées. Cela
n’empéche pas que la loi et les sanctions contre I'adultére
ne puissent reposer sur la base ultime d'idées morales.
Et de facon plus particuliére, il est bien possible que l'idée
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morale n'ait agi que sous la forme du senfiment des
grands principes de la loi naturelle fondamentale innée a
toute raison humaine,

5" Nous n'étonnerons personne en affirmant que l'adul-
tere, loin de diminuer avec la colonisation, en a, au con-
Lraire, recun une extension considérable. L'abolition des
peines et chatiments indigénes, jointe i la grande liberté
de circulation, ont di, naturellement, conduire a cel
état. Toul colonial averti et en contact intime avec les
indigénes s'en rend compte. « L'interdiction des chati-
ments corporels qui sanctionnaient, selon la coutume,
ladultére de la femme a entrainé une licence qui se
mesure au degré de notre occupation; nulle part l'oubli,
sinon le mépris, des engagements conjugaux n’est poussé
aussi loin que dans les milieux completement soustrails
a la discipline coutumiére. » (Maj. Engels, Bulletin Soc.
Belge Et. Col., cité dans Congo, 111 année, tome 1, p. 77,
avril 1922). C'est pourquoi, a maintes reprises et par
diverses personnes, des sanctions ont été réclamées conlre
Padultére, en remplacement des répressions ancestrales
abolies.

Mais les déerets souhaités ne sont jamais sortis de 1'état
de purs projets. Heureusement, entre-temps, un autre pas,
qui est un pas fondamental, a ¢été posé par linsltitution
des juridictions indigénes (1926). Guidées et contrdlées
de pres par les anlorités européennes, elles renverseront
la barre en faisant demi-tour vers les anciennes sanctions,
tout en les adaptant a la situation nouvelle créée par la
colonisation et par Uintroduction d'idées plus humani-
taires. Toulefois, il faul une extréme prudence pour ne
pas exagérer celles-ci au point de vouloir traiter a 1'égal
des communautés européennes une société qui ne com-
mence a sorlir du paganisme barbare que par la présence
d'une civilisation & base chrétienne. La société indigéne
doit évoluer graduellement, harmonieusement. Brusquer
est souvent synonyme de briser, et toujours c'est une
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grande faute, Or, dans la matiére qui nous occupe, 'aboli-
tion des sanctions qui se sonl montrées, malgré leur
imperfection et leur insuffisance a tout obtenir, d'une
réelle efficacilté, enleve au droit nkundé toute valeur
coercilive. Un humanitarisme sentimental et excessif doil
céder devant le droit qu'a la société indigéne au respect de
ses institutions vitales — & moins qu'elles ne soient abso-
lument condamnables — et done devant la nécessité de
répressions séveres dont, pour le moment, elle ne peul pas
encore se passer. Car nos indigénes ne sont pas encore
mdrs pour 'abolition intégrale de leurs sanctions cou-
tumieres, puisqu’ils manquent encore d’une nouvelle base
qui remplace lear crainte des pénalités anciennes. Gar-
dons-nous done d’enlever aux conjoints toute faculté de
répression, celle-ci fil-elle, a notre mentalité, un peu
violente. Enfin, rien ne sert d'exagérer le respect pour le
sexe faible, qui, de par sa nature méme, a besoin parfois
d'une correction sensible pour le plus grand bien de la
communauté enticre. D'ailleurs, & ce respect, nos Nkundd
ne comprennent rien du tout; tel que nous le concevons,
il est tout a fait opposé a leur mentalité et a leurs lois. Or,
tout cela ira plus facilement §'il est laissé aux juridictions
indigénes assez de latitude pour agir dans 'esprit de leur
droit ancestral et si, d"autre part, leur activité est guidée
par un contrdle constant, avisé et syvmpathique, n'ayanl
en vue que la saine évolution de la société indigene.
Appliqué dans ces limiles el sous ces conditions, le
droil nkundd peut redresser beauncoup de torts et aider a
sanver la société indigeéne de abime o elle menace de
sombrer. Malgré ses défauls et ses imperfections, il est
préférable, non seulement an systéme de liberté (ou de
libertinage) qui a régné de longues années, mais aussi a
une législation nouvelle qui émanerait du ponvoir euro-
péen, systéme tres lent et complexe (la loi contre Fadultére
réclamée depuis des décades est toujours restée dans le
domaine des études et des projets), manguant de flexibi-
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lité et de puissance d'adaptation aux circonstances si
diverses des peuplades congolaises. Une loi n'est néces-
saire que pour les personnes qui ne tombent pas sous la
compélence des juridictions indigénes, et cela pour sau-
vegarder I'harmonie et I'impartialité dans 'exercice de la
Jjustice, puisque la sociélé indigeéne en subit nécessaire-
ment le contre-coup.

ARTICLE VIII. — RELATIONS PERMISES A L'EPOUSE.

Dans cetl article, nous examinons les relations qu’une
épouse peul se permettre sous certaines conditions —
avec diverses personnes. Notre droit les traiterait d’adul-
leres. Mais la loi nkundé ne les considére pas comme
telles. D’on la distinction entre cet article et le préeédent.
Ces relations peuvent étre : 1° transitoires; 2° perma-
nentes (concubinage).

§ 1. Relations transitoires.

Avec les compagnons d’dge (baningd, sing. boningd)
du mari, les relations sexuelles sont permises ('). Si en
voyage ils viennent I'un chez l'autre, I'hdte préte au visi-
leur ses épouses, en lui disant : « Voici ta maison, voici les
femmes ». Sl est monogame, il laisse le visiteur disposer
de sa maison el de sa conjointe et s'en va seul coucher
ailleurs. Si une femme en vovage arrive dans le village
d'un compagnon d'ige de son mari, dés que celui-ci en
prend connaissance, il l'invite a loger chez lui pendant
tout le temps de son séjour. A l'adieu, il lui remet un
cadeau pour son ¢poux, «avec les compliments du
boningd ». Pendant le temps de la visite de I'un a l'autre
il v a souvent échange de femmes.

Voila la pratique d'une sérieuse et bonne entente entre
compagnons d'dge. L'usage des femmes est libre et ne

(') Cfr. chap. I, 1¢ partie, art, IIL



334 LE MARIAGE DES NKUNDO

peut étre l'objet de réclamation ni d’amendes. Si 'un
d’eux est, a la facon indigéne, plus « avare », I'autre ne
peul non plus lui faire de palabres. Mais cela produira un
refroidissement dans la cordialité de leurs relations et la
réciprocité du refus,

Entre compagnons d’dge on n'exige pas d'indemnité,
parce que il ne sied pas que I'nun s'enrichisse aux dépens
de l'autre. Cela vaut méme pour des relations « privées »,
pour le simple « appel », sans qu’'il y ait en prét, comme
déerit. Mais si 'un d'eux exagere, c'est-a-dire s'il use de
la femme deux ou trois fois sans que lautre fasse de
méme, une palabre peut surgir. Le mari se croit 1ésé et
exige 'indemnité réglementaire. Si son compagnon refuse
en invoquant la nature des relations qui les unit, il peut
recevoir une réponse comme celle-ci @ «iningd dtswéngela
ndé badli é ? = est-ce que la relation de compagnons
d'age nous fait acquérir des épouses?» Une bataille en
regle peut s'ensuivre, et devant le tribunal c’est le mari
qui obtient gain de cause.

Il n’existe pas de relations permises entre un homme et
une femme compagnons d’dge. Ce serait un adultére

caractérisé,

Les relations entre un homme et I'épouse de son compa-
gnon d'ige ne sont donc pas permises en elles-mémes,
mais de par la volouté du mari. En outre, celui-ci n’est
pas strictement obligé de céder sa femme. Clest une ques-
tion de bonne amitié, d’entente, de prestation de service,
de respect et d’affection mutuels. Au point de vue stricte-
ment matrimonial, c’est un terrain neutre, libre; puisque,
disent-ils, il saeit de relations purement privées entre
eux, chacun fait comme bon lui semble.

A ¢Oié du boningd, le Nkundé connait le boseka =
amitié, ami (bokendeko chez les Bombwanja) ('). Le
pacte d’amitié n’a rien & voir avee les épouses, contraire-
ment & ce qui se pratique entre compagnons d'ige. Si

(1) Cfr. chap. 1, 1¢ partie, art, III.
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Pamiti¢ enlre les deux est trés forte, il se peut bien que
I'un préte sa femme dans 'une ou l'autre circonstance.
Mais le cas est plutdt rare. Le boseka, disent les Nkundo,
est uniquement pour I'entr’aide.

Si un cas d’adultére se présente, le mari exige, en tout
droit, une indemnité que, pourtant, a cause de leur amitié
et pourvu que le cas demeure isolé, il n'exagere jamais
et souvent réduit & 2-3 anneaux. Si les cas se répeétent sans
réciprocité, le mari en fait souvent une grosse affaire : il
exige une indemnité élevée et rompt le pacte d’amitié.

Au lieu d'exiger une indemnité, certains hommes don-
nent & 'ami un cadeau (mpdéli), en le priant de cesser les
relations coupables. Souvent, ce n'est quun détour pour
endormir la vigilance de l'autre, qui, se croyant plus
libre, se fera pincer d’autant mieux.

Quant aux homonymes (ndoi, pl. bandoi) (') il n'y a
pas d'usage libre de la femme, ni ne sont jamais consi-
dérés comme ndoi des personnes de sexe différent. Ce
serait le concubinage oun 'adultére pur et simple.

En résumé, une certaine liberté de 'nsage des épouses
existe entre les compagnons d’ige; mais elle est sujette
au consentement exprimé ou tacile des maris respectifs.
Ces relations ne sont pas qualifiées d’adultéres, Cette
liberté n'exisle pas & I'égard des autres catégories de per-
sonnes, qu'il fallait pourtant mentionner ici, a cause de
l'erreur éventuelle qu'une certaine analogie entre leurs
rapports mutuels pourrait provoquer dans Uesprit du lec-
teur, et encore parce que, dans certaines régions du
Congo, ces personnes se trouvent — pour ce qui concerne
notre sujet — dans la situation des compagnons d'ige
chez les Nkundé.

§ 2. Concubinage.
Le concubinage (linsambd chez les Bokole, isoke chez
les Bombwanja, comme chez les Ekonda) est une union

(') Cfr. chap. 1, 1 partie, art. 111,
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légitime, réglementée, officiellement reconnue et admise
entre un homme et la femme d'autrui. Ce n'est pas un
mariage : il n'y a pas de dot, ni de témoins aulres que la
femme elle-méme; I'épouse n'appartienl pas au mari
secondaire, et en cas de ruplure il n'y a pas de restitution
des valeurs payées, si nombreuses soient-elles. L'homme
qui achete ainsi le droit de cohabiter avee I'épouse d'au-
trui le fait par pauvreté : il n’a pas de quoi verser une dol
pour celle fernme ou pour une autre. Aussi esl-il en butte
aun dédain et aux railleries de ses congéneres. Le mari el
I'amant vivent d'une certaine vie commune; ils se remet-
tent des cadeaux, de la nourriture, s'entr’aident, mangent
ensemble, se nomment bakalé, du méme nom que se
donnent entre elles les femmes d'un polygame.

Ce concubinage peut durer plus ou moins longlemps.
D’ordinaire il est difficile & rompre, car le mari légitime
prend cette rupture de mauvaise part, la considére comme
une injustice. 8'il est tres riche et influent, elle est dange-
reuse pour le partenaire : il aura a tenir comple du cour-
roux du mari. Aussi, autrefois, cette sorte d'union pouvait
persister pendant de longues années (on la nomme alors
ekdkd), jusqu'a ce que le « concubinaire » (bonsdambi,
pl. bansdambd) ait assez de fortune pour s'en libérer. Sou-
vent elle durait toute la vie, le partenaire allant s'établir
dans le lodnjd (emplacement occupé par un homme avec
ses femmes) du mari (linsdmbd ja njeléngwd, enjwdki):
ainsi il devenait comme son enfant. Actuellement, la
liberté introduite par la colonisation ainsi que la possi-
bilité plus grande d'acquérir des richesses font beaucoup
diminuer cette coutume. Preuve que cefte situation n'est
pas idéale, méme aux yeux de l'indigene, et qu’elle n'est
qu'un pis-aller di a 'état de la distribution des richesses.

Un homme qui désire vivre en concubinage avec
I'épouse d’autrui, aprés quelques relations secréles avec
elle, rend la chose publique. A cet effet, il donne a la
femme un couteau, ou quelques bakonga & remettre & son
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mari. Ou bien lui-méme convoque 'assemblée des patriar-
ches et devant eux paie & I'époux. Rendre ainsi le concu-
binage public sappelle dja linsémba— fairve sortir le con-
cubinage (intrans. : éla) ou ieja (iela) linsambd= faire
venir au clair, rendre public. '

Le paiement pour obtenir droit au concubinage s'appelle
lonydédngu, quoiqu’il soil aussi désigné simplement par le
terme de linsdmbd (isoke). Pour marquer son accord, le
mari fait remettre au partenaire un chien, ou quelques
poules (2, 3, 5 et plus, d’apreés sa richesse ou sa satisfac-
tion). L'intermédiaire est non la femme en question, mais
une de ses coépouses. Jamais non plus un enfant du mari
n'est chargé de cet office. Ensuite, les deux partenaires
continuent a se remettre régulicrement des cadeaux. Ceux
du mari portent tous le nom de botimo (terme générique
donné a tout présent fait par une femme & son amant),
tandis que ceux de l'autre sont désignés par le lerme,
aussi générique, de mpaté =envoi, cadeau envoyé.

Souvent la femme presse elle-méme 'amant de rendre
leur concubinage public, parce qu'elle désire régulariser
la situation, dont elle redoute les conséquences possibles.
Parfois elle menace de rompre toute relation; mais d’ordi-
naire elle succombe malgré cela 4 la tentation.

Dés que le concubinage est rendu public de la fagon
décrite, il est du fait méme légitimé. L'expression em-
ployée pour contracter une union pareille est kota linsd-
mbd.

Si 'amant officiel prend la femme en flagrant délit
d’adultére, il ne le dénonce pas au mari, mais exige per-
sonnellement une indemnité comme s'il était lui-méme
I'époux légitime. Si le coupable refuse le paiement,
I'amant, rompant les relations avee la femme, le dénonce
au mari. De sorte que dans n'importe quel cas 'adultére
se trouve puni. Et de son poinl de vue il est préférable de
payer au honsimbd, qui se contente d'une indemnité
moins ¢levée,

22
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Comme la femme n’appartient pas & 'amant, celui-ci
n'a aucun droit aux produits de son industrie ni aux
enfants. Ces derniers sont considérés comme enfants du
mari. Mais le partenaire a droit & ce que la femme lui pré-
pare la nourriture. L'époux, de son cdté, a droit a aide
de la part de son partenaire. La situation sociale est done
tout en faveur du premier. L'amant y gagnait seulement
de pouvoir jouir d'une femme qu’il n’aurait pu obtenir
autrement. Pourtant, le respect di au mari légitime
défend d’user librement de la femme pendant sa pré-
sence au village. Certains hommes sont sévéres sur ce
point, tandis que d’autres sont plus tolérants. La tactique
de ces derniers est évidemment la plus fine. Plus il laisse
de liberté a l'amant de son épouse, plus grande est la
chance que d’autres femmes, préférant & leur mari un
jeune homme qu’elles affectionnent ardemment, deman-
dent au polygame de les épouser. Un homme assez riche
et influent peut ainsi se constituer un harem, dont il ne
profite pas physiquement, mais qui lui assure une posi-
tion sociale prépondérante.

Cette coutume n'existe pratiquement que dans la poly-
gamie. Les cas peuvent toutefois se présenter également
chez des monogames. El dans les tribus plus « civilisées »,
comme les riverains du Bas, une tendance se dessine dans
ce sens.

La demande en concubinage par un parent du mari
n'est pas assimilable au cas que nous venons d’examiner.
I est plutdt apparenté a la demande d'une femme héritée.
(Cfr. chap. III, art. II.) La différence saule aux yeux. La
seule chose qu’ils ont de commun est la cohabitation 1égi-
time avec I'épouse d’autrui. On n’a qu’a les comparer
enire eux pour s'en apercevoir immédiatement.
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ARTICLE IX.
ROLE DE LA FAMILLE DANS LE MARIAGE.

Nous avons trouvé des cas ou la femme est considérée
et traitée, dans une certaine mesure, comme épouse non
seulement du mari, mais encore de certains parents a lui
fart. VI). D'autre part, au chapitre II, nous avons vu la
grande part que les familles prennent dans I'engagement
et la continuation du mariage de leurs enfants. La ques-
tion de I'héritage des femmes nous a moniré que la proche
parenté du défunt a des droits sur la veuve : 'un d’eux
peul I'épouser sans obligations envers I'héritier principal,
la nouvelle union n’étant pas un nouveau mariage, mais
la continuation du mariage préexistant et non rompu
malgré le décés du premier mari. (chap. III, art. II). Une
constatation analogue a été faite pour le remplacement
(chap. 111, art. IV).

Tout cela nous améne A poser la question : Dans quelle
mesure peut-on dire que la famille a sur I'épouse des
droits communs? Voici la réponse qui me semble con-
forme & la réalité :

La femme s’acquiert par versement de valeurs. Ces
valeurs appartiennent en premier lien et principalement
a celui qui les a obtenues, soit par le mariage de sa fille
on scenr, soit par son activité individuelle. Dans cette der-
nicre éventualité, le mari a sur I'épouse des droits plus
stricts et plus personnels, Dans 'autre, plus la parenté est
proche avee la femme qui, par son mariage, a fourni la
dot, plus forls aussi sont les droits sur I'épouse. Pourtant,
A raison des liens de parenté qui les unissent au mari
comme descendant tous du méme ancétre et par la parti-
cipant tous, dans une plus on moins grande mesure, aux
devoirs et droits de U'entité morale basée sur la commu-
naulé de sang, d’aulres membres de la famille ont subsi-
diairement des droits proportionnels sur la femme,
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La raison de cetle participation aux droits du mari est
située dans le caractére économique du contral matrimo-
nial, d'une part, et de Faulre, dans la solidarité clanique
el familiale.

C’est pourquoi le mariage persiste nonobstant le déces.
Au point de vue personnel, il est rompu, — la femme, par
exemple, devenant ensuile ¢pouse légitime d'un autre
individu, ce qui ne pourrait se faire durant le premier
mariage; — mais du poinl de vue financier el social il
continue d'exister. De méme pour ce qui est du remplace-
ment. Quant aux relations permises au frére puiné avec la
femme de son ainé, elles ne le sont que dans certaines
conditions bien déterminées el limitées, Ce qui prouve
qu'on ne peut le nommer mari que tout & fait impropre-
ment. Cefte femme n'a pas deux maris; elle n'en a qu’un
seul : le frére ainé, Les relations permises ne le sont pas
au poinl de vue du lien personnel, mais uniquement a
ause de la communauté d'intéréls financiers entre les
frérves et par pitié pour le cadet célibataire.

Somme toule, el malgré tout, la femme n’a qu'un seul
mari. Compte tenu des explications données et de la
description des formalités et des degrés de 'intervention
que certains peuvent se permettre dans le ménage de leur
parent, il appert qu'au fond les droits du mari sur son
épouse sont personnels et exclusifs, el cela nonobstant la
faculté qui lui est reconnue de les céder & d'autres.



CHAPITRE VIL
LA POLYGAMIE.

Sauf pour certains cas qui ont avec elle une vague res-
semblance et que nous avons étudiés au chapitre précé-
dent, les Nkundé ne connaissent pas la polyandrie. La
polygamie dont nous traitons ici doit donc s’entendre de
la polygynie. Elle est la régle courante. La monogamie
existe de fait, mais — a quelque exception rarissime prés
— elle n'est pas volontaire. Dés que le monogame a les
moyens de s'acquérir des femmes supplémentaires, il ne
manque pas de profiter de I'occasion. Nonobstant tous les
nombreux dictons critiquant la difficulté de vivre en paix
avec plusieurs épouses, les NKkundd cherchent malgré tout
a se constituer un harem (sémbola ndongé, umba ndongé
=aligner un harem, abattre un harem).

La grande polygamie, « & lopango », esl inconnue.
Il serait intéressant de voir publier les stalistiques gouver-
nementales sur le nombre proportionnel des polygames et
des femmes composant leurs harems. Pour autant quon
peut s’en rendre comple & la simple vue, les bigames sont
nombreux. Une dizaine de femmes est déja une grande
quanlité,

Des femmes constituant le harem seules ont un nom
spéeial : la premiére (bomdtsa), la favorite (nkéndé) et la
femme de rang (bolitmbii), auxquelles on peut ajouter la
catégorie des bibisa. Les autres sont tout simplement
appelées badli= épouses.,

ARTICLE I. — LA BOMATSA.

La bomatsa est la premiére femme que le polygame a
épousée. Elle est la maitresse de maison, Le soin et la
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surveillance du  lodnjd (emplacement avec cases et
annexes) lui incombent. C'est chez elle que le mari dépose
le gibier, les régimes de fruits de palme et qu'il les par-
tage. En l'absence du mari, c'est & elle que revient le droil
el le devoir de partager toul. Elle regle les différends qui
surgissent entre les femmes pendant l'absence du mari.
N'il est parti seul et tarde & rentrer, elle lui envoie I'une
ou l'autre des femmes pour prendre soin de lui et lui servir
de compagne. Enfin, elle doit chercher & augmenter le
nombre et 'importance du harem.

La bomditsa prend sa besogne i coeur. Car la gloire du
mari est sa gloire a elle. Malgré la présence d'une favorite,
la bomdtsa est consciente de son rdle, qui est moins celui
de I'épouse, au sens sexuel du mol, que celui de I'épouse
mere de famille; il est d'un ordre plus élevé que celui des
autres femmes : il est plus sérieux, plus désinléressé, basé
sur un amour plus profond el sur une volonlé plus réflé-
chie; il 'autorise, d'aprés la mentalité indigéne, 4 une
légitime fierté; il est un honneur, tandis que la situation
de favorite est plutdt un objet de vanité. Aussi aime-t-elle
a faire montre de son importance.

Il peut nous paraitre ¢trange que la bomdtsa travaille
avec cceur a augmenter le nombre des femmes du harem.
Mais pour les Nkundd, cela est tout naturel. C'est un Litre
de gloire, et depuis sa jeunesse elle a été éduquée dans
cet espril. Apres les premiéres ardeurs, son affection
devient plus grave. Elle se fail parfaite matrone a la
romaine. Tout en conservant des rapports avec son mari
el s'occupant du soin de ses enfants, elle s'adonne surtout
a ses devoirs de maitresse de toute la famille. Son mari
I'aime d'un sentiment plus profond et plus raisonné que
celui qu'il témoigne a ses autres épouses. 1l ne cesse de
lui marquer son attachement et sa considération. Si elle
est stérile, il lui donne souvent un enfant de sa famille
ou d'une autre femme qui I'a quitté, pour qu'elle I'éduque
comme si ¢'était le sien propre.
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La maison de la bomidtsa est située i I'extrémité droite
de la rangée des cases des épouses. Elle mérite cet empla-
cement a raison de sa fonction de « boméngé lodnjda »
= proprié¢taire, maitresse de I'agglomération du polygame.
Comme disent les Nkundd, «dbéla lodnji» = elle étire,
elle étend le groupe des habitations du mari, pour
l'agrandir.

Le mari polygame n'entreprend rien d'important (créa-
tion d'une boliimbi ou nkéndé, acquisition de nouvelles
épouses, elc.), sans consulter au préalable la bomditsa.
Il la respecte et la traite avec déférence, comme si elle
était sa mere, disent nos gens.

Parmi toutes les épouses du polygame, la bomitsa seule
joue un role dans l'acceptation de la pratique de magie
offensive et défensive des Nkundé, nommée yoli. Elle
seule prend part aux cérémonies qui l'accompagnent .
avee son mari elle mange la moitié de la poule tuée a cet
effet; et cette nuit-la, elle seule peut partager sa couche.
Enfin, ce n'est qu'avec elle seule, a l'exclusion des co-
épouses, que le mari peut manger le poisson wengé et
c’est encore elle qui doit et peut seule en briler les restes.
Sinon la pratique se retournerait contre son possesseur.

Au partage d'une piece de gibier, la bomdtsa a droit au
Lintila (partie inférieure de la poitrine), qui, si ’homme
était célibataire reviendrait & sa meére (ou a la femme de
son pére ou de son frére ainé).

En son absence, la bomdtsa est remplacée par son ebisa
(efr., plus loin, art. IV), sinon par la femme qui la suit en
anciennelé. A sa mort, sa succession est réglée de la méme
facon.

Le nom de bomdtsa dérive probablement du radical
matsa=débuter. C'est elle qui a fondé la famille. Parfois
on la nomme aussi ikékéyonjemba= littéralement: amour
de célibalaire. Les Bombwanja disent itékdyonjemba (les
Ekonda : nkimukolo).

A coté de la bomatsa on entend parfois parler de
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bomdtsa w’idli=bomdtsa de gauche, a laquelle, alors, la
bomdlsa au sens propre est opposée comme bomdlsa
w'iléme (=de droite). La bomadtsa de gauche est la deu-
xieme femme du polygame. Elle est ainsi dénommée
parce que sa maison se trouve a l'extrémité gauche du
lodnjd. Pourtant, elle n'a aucun devoir ni droit spécial,
sinon celui de surveiller cette partie par délégation de la
bomdtsa proprement dite. Si le harem est nombreux, il
arrive que le mari lui réserve sa part propre du gibier :
Vitombantita ou nuque, qui, & son défaut, revient a la
fille ainée.

ARTICLE II. — LA FAVORITE.

Tout polygame un peu important a son épouse favo-
rite ou nkéndé. Mais il n’y a que les riches el les notables
qui ont une nkéndé véritable. Les pelils polygames imi-
tent bien les aulres (nkdndé é4 wedli ou éd ilsié=sans
grande importance), mais le font sans grandes cérémo-
nies, parce qu’'ils ne possédent pas la richesse nécessaire.

La bomdtsa nest jamais nkdndé. Mais avant de créer
nkéndé une de ses femmes, le mari doit d’abord demander
le conseil et 'approbation de la bomdtsa. A cet effet, il lui
offre un bompdngd (chien, chévre, anneaux), par lequel
il reconnait son droit et son autorité, et par la méme se la
rend propice. Si la bomdtsa n’est pas d’accord, affaire ne
se poursuit pas. Mais ce n'est qu'une hypothése. En pra-
tique, la bomdtsa s'incline devant les préférences du mari,
puisqu’il a reconnu ses droits en due forme.

Pour la création d'une nkéndé, le mari, ayant achevé
tous les préparalifs, brassé la biére de canne a sucre et
réuni les richesses destinées a4 étre distribuées a 'assem-
blée, invite les villages environnants el convoque sa
parenté. Au jour convenu, 'assemblée étant réunie, 1'élue
mel ses plus beaux vétements el s'orne de ses plus riches
parures. Elle s’assied devant le public sur un somptueux
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bodnga (couchette transportable) ('). Le mari annonce a
l'assemblée que cette femme sera désormais sa préférée :
malheur & 'homme qui aura la témérité de la séduire,
voire de lui marquer de laffection; il sera un homme
mort (ou il devra payer une indemnité énorme : 25-50
bakonga). Autrefois il arrivait fréquemment que le séduc-
teur était tué sans autre forme de proces, ou réduit en
esclavage. Aprés paiement a la famille de la femme de
25 anneaux et davantage et la distribution de cadeaux
aux patriarches réunis, I'assemblée ratifie ses paroles, et
désormais le contrat est passé entre lui et eux. Suivent
les danses, les chants et la boisson.

La favorite n'a pas d’accoutrement spécial. Elle porte
les vétements communs a toutes les femmes et ne met
de fourrures qu'aux danses.

Elle ne fait pas de cultures, ni ne s'occupe de la cuisine.
Elle a toujours une ebisa a son service. Si la famille n'a
aucun membre a lui céder, elle emprunte une ebisa 4 un
parent éloigné ou ami.

En voyage la nkéndé ne va pas i pied. Elle est portée
dans un hamac (filet de chasse). Son mari, pourtant,
Faccompagne & pied. Cela ne se faisait pourtant que pour
la véritable nkéndé d'un homme riche. Actuellement,
cette coutume disparait.

La favorite ne peut pas se séparer de son mari, pas
méme pour aller voir ses parents. Certains hommes en
étaient tellement jaloux autrefois, qu’ils ne lui permet-
taient méme pas de satisfaire ses besoins les plus secrets
sans queux-mémes ou une sentinelle (généralement un
Botswd) ne montassent la garde. Un homme ne pouvait
méme pas s‘aventurer dans la proximité de sa case, qui
est construite juste derriere le hangar du mari; car
celui-ci, complaisant parfois pour les passions de ses
aulres femmes, montre loujours une jalousie intransi-

() Voir un excellent dessin dans ENGELS, Les Wangata (REVUE CONGO-
LAISE, vol. 1T, n° 4, p. 483, 1910).
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geante lorsqu’il s'agil de sa préférée. Jamais il ne va en
voyage sans élre accompagné delle,

A la favorite revient 'honneur de rendre a son mari
les menus services de toilette : elle lui tond les cheveux,
I'aide a I'épilation, lui gratte les pustules de teignes ou de
bourbouille, l'enduit d’huile, le farde de ngdla, en un
mot, lui administre tous les soins de beauté et d’hygiéne.

Par amour pour sa préférée, le mari peut acheter son
cadavre au prix d'un esclave (en nature ou en argent).
De ce fait il a droit & ce que le cadavre soit enterré a coté
du sien propre, contrairement 4 ce qui se passe pour les
autres femmes, qui doivent étre enlerrées dans leur clan
natal. C'est pourquoi, dans certaines régions, le mari
l'appelle son ikundaka (de kunda=enterrer). Il peut pour-
tant arriver que, le mari étant mort avant elle, les héri-
liers ne se soucient plus beaucoup de son désir et n'exi-
gent plus l'inhumation de la favorite sur lenr cimetiere.
Tel le cas arrivé a Bongdla de Bongili, pour laquelle ce
droit avait été pavé par son mari [Kilinganya de Bonganga
(Boéndé) pour le prix de deux esclaves. Lorsque le mari
a tué du gros gibier, la préférée a, comme la bomitsa, le
privilege de recevoir une part personnelle et déterminée
(boando): la sienne est le cou ou une cotelette, portion
qui, & son défaut, reviendrait aux [ils ou a leurs épouses.
Les autres femames n'ont pas le méme droit, et n'obtien-
nent chacune qu'un morceau ordinaire (liondo).

La favorite est donc en tout 'objet des préférences du
mari. Avec elle il partage tous les cadeaux qu'il recoit,
tandis que les autres femmes sont exclues de cette libéra-
lité. Mais pour les rapports sexuels, en dehors des voyages,
il se doit a toutes. Le plus qu'il puisse faire, est d’ajouler
une nuit au nombre commun. (Cfr. infra.)

Les coépouses s'accommodent assez bien de ce régime
préférentiel. Cela n'empéche que, entre elles, les médi-
sances sont fréquentes sur son compte. Il se peut aussi
que 'une ou l'autre soit jalouse au point de ne pouvoir
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la supporter. Les marques de son dépit se multipliant, le
divorce finira par se produire.

La nkéndé n'est tenu au deuil que pour son mari.
Encore, n'enléve-t-elle pas ses vétements. Ni pour ses
parents, ni pour ses propres enfants elle n'est tenue aux
prescriptions du deuil,

Comme les aulres femmes, la favorile est transmise par
héritage. Seulement elle ne peut élre prise en bosélé que
par le fréve ainé du défunt.

Nkdndé est le terme spécifique pour la favorite, Son
étymologie m’est inconnue. Le mol est employé parloul.
Pourtant les Injolo disent beaucoup lokilo (élymologie
également obscure). Un autre nom, moins commun (plus
ancien ?), mais connu des Bonkoso, Bongili, Wangala,
Bakiala, est bongili ou bongiji (). Outre le terme d'iku-
ndaka, déja cité, on parle aussi d’ebéléké, terme générique
signifiant : préférence, prédilection, et appliqué & un
enfanl, un esclave, un objet dont on ne veul pas se
défaire. Elle est encore nommée dfékitamé =intouchable,
parce que les autres hommes ne peuvent pas avoir de
rapports avec elle,

Au nom de nkéndé on ajoute parfois des déterminaltifs,
comme ¢d bodnga=allusion au bodnga sur lequel elle
s'est assise pendant la cérémonie de création: et éd konjo
=véritable. Ces termes sonl employés par opposition a
une nlkéndé éd wedli, élablie sans cérémonie spéciale, par
imitation de la véritable favorile reconnue officiellement.

L'expression pour « faire une nkéndé » est 6ja nkéndé
= faire sortir, parce qu'on la proclame ftelle devant
I'assemblée publique. Actuellement on entend beaucoup
téna nkéndé, terme qui est trés probablement transféré
de la boliimbii. (Cfr. art. suivant.)

(1) Les Ekonda la nomment bokdlo, Les Elanga de Losanganya disent
bofii, nom qui est porté par certaines femmes chez les Nkundé d’Entre-
Jwalé-Boloko. Serait-ce la encore un nom ancien ?
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ARTICLE III. — LA BOLUMBU.

Le polygame qui, par sa naissance ou par son influence,
est reconnu le primus inter pares d'un groupe de clans,
celui qui, pour employer le terme nkundé, est le joko
jese ('), a le droit exclusif de constituer bolitmbii une de
ses femmes. Ce n'est done pas, comme pour la favorite,
une question de richesse el de préférences, mais un signe
d'influence et dautorité.

A ce sujet, voici un épisode historique ot une atteinte
a cette loi a entrainé une punition mystérieuse, infter-
prétée par les indigénes comime une intervention d’outre-
tombe pour protéger 'ordre ancestral. La chose se passa
a Besombd (Bombwanja), dans la famille Bongili. Bo-
nkoso w'ikumwa avail épousé la femme Eyeke de Bokima
el en avail en son fils ainé Ikunjwékulu (*). Mais avant
son mariage avec Bonkoso, Eveke avant déja donné la vie
a un autre garcon, Mbéo, qu'elle apporta avec elle « dans
la bandouli¢re » (?). Plus tard, Mbéo acquit beaucoup de
richesses et se constitua un harem nombreux. Voulant
faire ostentation de sa position importante, il décida de
créer boliumbii une de ses femmes. La-dessus, colére de
son frere utérin Ikunjwékulu, qui convogua les trois
autres chefs de familles de Besombé : Elongama éi Lon-
e6mbéi, de Bokenda; Embombd, d'lkolé, et Esola, de
Befdsola. 11 leur dit : Venez voir la chose extraordinaire
el éonnante qui se passe. Mbéo est venu avec ma mere
dans la bandouliére. Dés lors, comment ose-1-il eréer des
belitmbii ? Ils examineérent les faits et en furent trés cour-

(1) Actuellement on dirait le chef, Mais en réalité il n'était pas chef,
mais simplement le plus respecté et le plus influent dans 1'oligarchie
des patriarches de clans, qui était le régime politique des Nkundo, avec
de temps & autre une personnalité éminente qui simposait,

(2) Cfr. sa généalogie au chap. III, art. 11. Un arriére-petit-fils de
cet Tkunjweékulu a, j'estime, environ 50 ans,

(3) Cfr. chap. I, 2 partie, art. 1V, § 3.
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rouces, ils convoquéerent en assemblée les chefs de famille
de tous les villages environnants, pour leur exposer le
cas, Assis sous 'arbre des délibérations, tous les hommes
attendirent longtemps l'arrivée de Mbéo. Comme il tarda
par trop a paraitre, on envoya une de ses femmes le prier
de se hiter. Elle le trouva mort, tout raidi déja.

La eréation d'une bolimbii se fait longlemps apreés celle
de la favorite, car ce n'est qu'd un dge déjd passablement
avancé que le polygame peut conquérir la position sociale
voulue,

Le choix de la boliiribi n'est pas une question d’amour
préférentiel. Il ne s’agit pas de relations & lintérieur du
harem, mais de l'affirmation de 'importance sociale du
mari. Généralement, celui-ci choisil une femme appar-
tenant & un clan influent et qui est un modele de vie
conjugale el de savoir-vivre. Elle est bien I'objet de sa
part d'une affection particuliére, mais non d'un amour de
préférence, Notons encore que jamais la bomdtsa ne peut
devenir boliimbii, mais elle doit étre consultée et son avis
est déeisif. Aussi, est-ce fréquemment sa propre ebisa qui
est choisie comme boliimbii.

Au jour indiqué pour la constitution de la boliimbii,
il v a grande féte. Tous les clans et villages voisins invités
se réunissent chez le polygame en question. Il leur pré-
sente la femme et harangue I'assemblée : « Voici la femme
dont je veux faire ma boliimbi comme je vous l'ai déja
annoncé. Aujourd’hui je rends publique la décision que
jai prise depuis longtemps. Sachez tous qu’aucun homme
ne peut la toucher, sinon il sera gravement puni». Puis
deux femmes (rarement deux hommes) la tiennent et le
mari lui délie la ceinture et lui arrache tous les vétements.
Ensuite les assistantes lui lient une corde ou la ceignent
d'une ceinture de peaun de mpangd (antilope rayée), a
laquelle elles attachent diverses fourrures de valeur.
Désormais, jusqu'a sa mort, elle ne pourra plus mettre
d’habits (bitéo) comme les autres femmes; elle ira tou-
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jours vétue de fourrures. Dot son nom : bolumbu wa
bikdété = bolitmbii aux fourrures, Puis le mari lui présente
des pots d’huile de palme avec laquelle elle devra s’en-
duire. Deux hommes s‘approchent, choisis parmi les plus
beaux du village (') (mariés ou célibalaires), richement
ornés de fourrures, de ceintures de mpangd, de perles,
d’étoffes en raphia aux bords dentelés, d’anneaux de
cuivre aux chevilles, ete.: ils la conduisent, en cadencant
le pas, dans la maison qui lui est destinée, et qui est
entourée d'une enceinte de pieux de bofeko (Ricinoden-
dron africanum), fermée au moyen de palmes. Cette case
avee enclos sappelle ileke.

C’est 1a que la bolitmbii va résider pendant des mois et
des années (jusqu'a trois et plus, dit-on). Elle vy est pour
ainsi dire recluse (-ulama) et ne peut en sortir. 8i elle
doit se rendre dans la bananeraie pour ses besoins inlimes,
elle se couvre el s'entoure d'une nalte, pour n'étre aper-
cue de personne. Dans cette maison, elle vil en compagnie
de son ebisa, de ses filles, de quelques parentes, ou encore
d’'une autre femme de son mari, qui doivent la servir,
lui préparer les aliments, etc., et qui, elles, sortent et
entrent librement. Le mari, lui aussi, entre & son gré et
passe avec elle les nuils réglementaires. Aucun autre
homme n'est admis & franchir 'enceinte.

Pendant sa réclusion, la bolimbii ne peut faire le
moindre travail. Elle ne se lave pas & 'eau, mais unique-
ment & l'huile de palme. Elle ne marche que sur des
nattes. Elle est encore dispensée du deuil pour ses parents.
(Comparez au chap. I, I partie, art. 11.)

Le terme de la réclusion touchant & sa fin, le mari
annonce la féte de sortie. Il y a des réjouissances, danses
et boisson, Des nattes ont été étendues depuis la porte de

(1) Donc parents du mari, La loi nkundé veut qu'aucun étranger
n'exerce une fonction quelque pen importante, pas méme celle d'imposer
silence & une assemblée; selon le dicton : bofaya afétéle lokdnga = un
étranger ne dépiéce pas une pintade.
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la case de réclusion jusqu'en pleine rue. Les deux hommes
qui I'y ont introduite viennent & nouveau la prendre par
le bras & l'entrée de I'enceinte et la conduisent sur les
nattes. La cérémonie se termine ainsi sans autres ajoutes.

Dorénavant, la boliimbi est libre et fait comme toute
autre femme, excepté pour le port des fourrures. Elle
peut travailler, puiser l'eau, faire la cuisine, aller en
voyage, visiter ses parents, elc. Mais le mari doil & son
honneur et & sa réputation d’homme riche de donner &
sa bolimbi un ou plusieurs esclaves, ou Batswa, ou, plus
souvent, une ou deux bibisa, qui devront s'occuper de ses
travaux domestiques et ainsi en libérer la princesse.

L'adultére avec elle — apreés la réclusion — n’est pas
plus sévérement puni que la méconduite avec une femme
ordinaire, pour ce qui regarde I'indemnité & payer. Mais
I'outrage est considéré comme extrémement grave, moins
comme lésion du droit marital, que comme atteinte &
I'honneur de tout le clan ou groupe de clans en cause.
Aussi, alors que I'adultére d'une nkdndé, par exemple, est
chose privée, excitant la jalousie et le courroux du mari,
la méconduite avec une bolitmbit est une offense publi-
que, qui met en fureur tout le clan — car il s'en estime
altaqué dans son honneur — et pousse solidairement tous
les membres & tirer vengeance de cet outrage (nkele eleki
¢y’ olitmbii). Cétait done une sorte de déshonneur natio-
nal. Entre autres, cette constatation caractérise netlement
la grande différence qui existe entre la favorite et la
bolimbii.

Une coutume a mentionner a ce propos est la suivante :
si un homme quelconque, méme étranger, méme venant
de trés Join, vient avec son elefé (') frapper, par-dessus
I'enceinte, le toil de l'ileke de réclusion d’une bolimbii,
en signe d’appel a la guerre, le village entier est obligé
de prendre les armes pour le défendre. Tous les hommes

(1) Sonnette en bois. (Cfr. Congo, 1935, t. 1I, p. 366, 1. 4 et 5.)
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I'accompagnent et s'unissent & sa famille contre le clan
ennemi, quelle que soit la distance. Les Nkundé disent
que le fait de toucher a la case de la bolumbii met tout le
clan en fureur : cet outrage leur fait prendre les armes
sans hésitation (V).

Une dernieére preuve du caractére social de cette insti-
tution est que la bolimbii a le droit de siéger & cOté de son
mari dans les assemblées publiques et aux fétes, préroga-
tive qu'elle posséde & l'exclusion de toute autre femme.
Elle a avec elle un garcon ou une fille qui lui sert de boy
et porte pour elle le siege (bodnga) sur lequel elle s’assied.

A la mort de la boliimbii, le mari peut la remplacer par
une autre. Il vépete alors la cérémonie décrite. Clest ce
qu'on nomme : sangoja boliimbii = faire succéder au titre
de boliimbii.

Comme nous l'avons vu au chapitre 1, 1" partie, arti-
cle II, un homme peut constituer bolimbii méme sa fille.

Le nom de boliimbii parait provenir de la nudité dans
laquelle la femme est mise un instant lors de la cérémonie
de son installation. Ce mot, en effet, signifie nudité dans
certains dialectes.

Ce méme nom est maintenant trés communément porté
par des femmes nkundé (rarement des hommes), sans que
pour cela elles soient bolimbii. C'est en souvenir d’aieules
ou parentes qui 'ont été, et ainsi ce nom se transmet dans
la famille comme tout autre nom.

Toutes les tribus dont il est question ici emploient le
méme nom boliimbii. Seuls les Bombomba disent
bodalé (*).

Aprés tout ce que nous venons de dire, il est clair que
nkéndé et boliimbii n’ont rien de commun entre elles.

(1) Comparez le résultat et l'effet d'un grave outrage tout en faveur
de l'offensant, & des cas analogues déja vus antérieurement, par exem-
ple, chap. III, art. VII; chap. VI, art. V, § 4 annexe; et plus loin
chap. VIII, art. 1I, § 3, n° 2,

(2) Ailleurs on nomme la bolumbu : ekila (=défense, tabou), comme
dans les tribus de la région de Losanganya, chez les Bosaka, etc.
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Les deux institutions sont nettement différentes. Actuelle-
ment, pourtant, on commence a les confondre. C'est que
I'installation de la bolimbi est devenue exirémement
rare, el dans certaines régions elle a déja disparu. Le Gou-
vernement de la colonie a constitué des chefferies et y pré-
posé des chefs. Ceux-ci, trés souvent, ne sont pas ceux
qui, dans 'ordre purement indigéne, auraient été les plus
influents, les maitres, ceux qui auraient eu le grand mot
a dire dans la société, quon dit avoir le joko, la pre-
miére place.

Les autres tribus de l'Equateur connaissent aussi, pour
autant que jai pu le constater, les deux sortes d’épouses
situation spéciale portant des noms qui varient selon les
dialectes.

Les Ntombia et Boléngé d’entre Boloko-Congo ne con-
naissent-ils que la bolimbii? C'est la conclusion qui se
dégage de I'étude d’Engels, sur les Wangata (Revue congo-
laise, 11, n® °1, p. 33). S'il en était ainsi, les communica-
tions fréquentes avec cette population pourraient avoir
encore aggraveé la confusion. Des indigénes, étrangers 4 la
tribu des Boléngé, mais qui y ont résidé de longues années
comme catéchistes, m'ont pourtant prétendu que cette
population distingue trés bien la boliimbii et la favorite.
Ils ont méme ajouté que, pour ce qui est des nkirmn, ils ne
jouissent d’aucun privilege dans ce domaine (7).

Lors d’une visite personnelle aux Boléngé-Ouest (en sep-
tembre 1933), j’ai appris qu'un homme d'une position
spéciale pouvait avoir deux belimbii : la bomdtsa posant
la candidature de son ebisa, et la seconde femme en fai-
sant autant pour la sienne. Ainsi on avait bolimbii
w'iléme et bolimbii w'idli (cette derniére prenant plus
particulierement le nom d’ekila). Je constatai aussi la dis-
tinction trés nette qu'ils faisaient entre bolimbi et

(1) L'institution des nkdm n'est pas fort répandue dans les tribus
dont ftraite notre étude. (Cfr. Les Coutumes funéraires des Nkundd,
dans ANTHROPOS) (sous presse),
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nkéndé, tout comme les populations dont traite celte
étude.

Quant & la charge de messagére que lui attribue
M. Engels (comme aussi le R. P. Kaptein, dans Congo,
1922, 1, p. 532), elle n'appartient pas plus en propre a la
boliimbii qu’a n'importe quelle autre femme du harem :
chacune d’elles peut étre chargée d'une mission, sans dis-
tinction de rang ni de dale du mariage. La seule cou-
tume qui dans ce domaine existe chez les Boléngé-Ni6mba
d’entre Congo-Boloko est la suivante : un homme influent
envoyail parfois sa ou ses beltmbii arréter une rixe, méme
une bataille entre deux villages. Elle représentait son mari
dans sa qualité d’homme influent. Les deux partis anta-
gonisltes faisaien! la tréve sur son intervention, en atlen-
dant I'arrivée et la décision du mari en personne.

ARTICLE 1V. — L'EBISA.

L'ebisa est la femme prise comme épouse par le mari
d'une de ses parentes : sceur, tante, cousine plus dgée.
C'est celle-ci qui 'ameéne au mari. Elle est en méme temps
ndonga dans le versement de la dot, qui a lieu comme
pour toute femme ordinaire. La locution est : X, adlutela
bokiné Y. ebisa = X. répete sa sceur Y. ebisa.

En cas d’absence ou apres la mort de son ainée, l'ebisa
la remplace ou lui suceede dans tous ses droils dans le
ménage.

L’ainée tienl beaucoup & avoir son ebisa; cela la fait
monter dans P'estime du mari, et elle-méme se procure
ainsi une aide dans ses travaux el une confidente sire
dans ses peines. L'ebisa elle-méme a Pavantage de ne pas
s¢ trouver seule et délaissée au début de son mariage, mais
de pouvoir compler sur une protectrice et une guide et,
si son ainée occupe un rang privilégié dans le harem,
d'avoir la certitude de participer & ses prérogatives et la
perspective de lui succéder un jour,
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Le terme d'ebisa est employé par les Nkundé d’Entre-
Jwalé-Boloko et par les londa. Les Bombwanja la dési-
gnent sous le nom de loambwd on loambyd. Les Boingi et
les Injolo la nomment aussi loambyd (1),

Ebisa peut étre en connexion avec le radical bis, dont
dérive le verbe bisingana= &tre uni. Loambwa ou loambyad
dérive de bamb qui signifie : 1° étre uni; 2° suivre (en
ordre, en rang).

Ces noms indiquent la qualité de ce mariage qui ne
procede pas de relations directes entre le mari et la femme,
mais est constitué par I'intermédiaire d'un autre mariage
précédent. Ou, pour l'exprimer en lonkundd @ dfa lidla
Jendé méngd, damana 'edto mbamiédnd=ce n’est pas un
mariage d'elle-méme personnellement; elle s'attache & sa
parente, la suit, dans son union matrimoniale.

Le nom d’ebisa, comme ses fonctions, peut ére étendu
improprement & une parente quune femme va chercher
pour devenir I'épouse, non de son mari, mais d’un parent
de celui-ci. Parfois elle est destinée méme & un homme
appartenant & un aulre clan, allié, mais pour lequel
Pinterdit de mariage existe. Par exemple, Bolimbu
w'dfuwa de Eleke (Lokongo) qui chercha sa sceur Eengé
pour Bompata wiisclema, apparienant au clan de Befésola,
qui fait partie, comme le clan de son mari (Bombénga),
du méme village Besombé.

ARTICLE V. — FEMMES ESCLAVES.

Un polygame peut avoir dans son harem — du moins
aux temps jadis — une ou plusieurs esclaves qu’il traite
comme ses épouses, Ce sont des prisonniéres de guerre,
capturées par lui-méme ou achetées & autrui ou regues en

(1) Les Bonyanga disent : mbambwd ou loambwd. Par respect ils la
nomment parfois bongili, et la femme qui 1'a cherchée : nyangdngili.
(Cfr. aunssi chap. II, art. X, et chap. VI, art. VL.) Les Ekonda la nom-
ment bombiha ou bombusa (mbisa = dernier),
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boséngo. D'ordinaire, aucune dot n'était payée pour elles
el, partant, elles gardaient leur condition d'esclaves. Ce
qui n'empéchail pas le mari de les aimer comme ses
épouses réelles. Seulement, leurs rivales les respectaient
moins et surtout, a 'occasion de querelles ou de disputes,
leur rappelaient leur infériorjté.

Depuis que Uesclavage a éLé aboli par la colonisation,
beaucoup d’anciennes esclaves sont rentrées dans leurs
familles respectives. D’autres, par contre, n'ont pas voulu
profiter de la liberté octroyée et onl préféré demeurer
fideles. Le mari a payé alors pour elles la dot usuelle selon
toutes les formalités. Encore derni¢rement (1932) un
homme de Belonddé (Bonjoku), Ifoli, a ainsi payé la dol
de 63 bakonga i la famille de sa femme Ambd, originaire
de Bokuku (Bodngi), ravie au début de I'occupation euro-
péenne, et qu’il avait héritée de Bakénongo des Baséka
Mbangé (Bonkoso), grice a lintervention de son grand-
oncle Mpetsi, qui avait payé pour lui sept anneaux de
bompdingd de nsdsangdé, comme de coutume.

Une femme esclave peul élre choisie comme favorite.
Comme c'est une affaire de prédilection, rien ne s'y
oppose. Il en est autrement du rang de bolimbii : une
esclave ne peut jamais I'obtenir, comme le montre claire-
ment l'exposé de cette situation éminente. Des esclaves
qui ont été créées nkéndé par leur mari, on cite entre
autres : Bolonge chez Bakengd ba Lokoli de Nseké; Bokétn
chez Ekdnyaka éy'onddké d'Etéontdlé; Ntsimbo chez
Bombengéld d’Etéontalé.

Lorsqu’il portait & l'esclave un amour toul spéeial et
qu’il en avait les moyens, le polygame la faisait affran-
chir et ensuite payait la dot réglementaire. Pour cela,
I'intervention de la famille de la femme était nécessaire,
soit qu'elle agit de sa propre initiative, soit qu'elle y fit
invitée par le mari. La rancon payée, la femme était libre;
elle rentrait chez elle, le mari I'y suivait pour verser la
dot, et ainsi elle devenait épouse réguliére au méme titre
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que toute autre. La procédure ne varie pas, qu’il s'agisse
d'une esclave capturée personnellement par le mari, ou
qu’il Pait achetée on acquise comme partie d'une dot ou a
quelque autre titre.

Tel est le cas de Boliimbi, fille de Boékwi de Boéndé
(Bombwanja), prise par Esalé d'Ekiikola et achetée par
Efoloko de Lofeli. Elle fut affranchie & I'initiative de son
pere, qui ensuite la maria régulitrement. Une autre :
Etika, fille d’Elongama ¢i Longémbié de Besombd, mariée
a Bonyongela de Bowélé. Dans une guerre, elle fut faite
prisonni¢re par Betika d'Ekikola, qui, voulant I'épouser
en due forme, appela Elongama. Celui-ci arrangea
I'affaire de la rancon et prit sa fille avec lui. Puis Betiku
se rendit & Besombd pour verser la dot (7).

A présent, a cause de I'abolition de I'esclavage, on ne
peut plus payer de rancon. Le maitre, voulant affranchir
une femme esclave qui lui est restée fidele, donne simple-
ment la dot & sa famille, puis avec son ¢épouse se rend chez
elle pour y recevoir la contre-dot,

ARTICLE VI. — LA VIE DANS LE HAREM.

Entre elles, les femmes du méme mari s'appellent
bakalé (sing. bokalé). Le mari les nomme toutes badli

('] Presque toutes les femmes esclaves étaient réduites a cette condi-
tion — directement ou indirectement — par le fait d’une guerre. Si
elles étaient mariées déja, le mariage était du fait méme considéré
comme dissous, De par la force des circonstances, il ne pouvait en
otre autrement. Dans ces affaires, chagque groupe ne s'occupait que de
ses propres intérés; aucune procédure usuelle de rupture de mariage
n'était observée. Le mari avait pourtant droit & une indemnisation, en
personnes ou en valeurs, de la part du membre de son clan, fauteur
de la guerre, qui était reconnu responsable de toutes les conséquences
de Vaventure, de quelque fagon gu'il I'enit provoquée. Le cas échéant,
il pouvait y étre forcé; et s'il n'avait de quoi payer les indemmnités, 11
¢tait lui-méme réduit en esclavage, si les influences des familles en
cause n‘empéchaient pas cette opération, Aprés paiement d'une nouvelle
dot & la famille de la femme affranchie, celle-ci devait rembourser au
mari précédent,
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=épouses. Toules, a P'exception des véritables esclaves,
sonl mariées par dof. Les fils d'une femme appellent les
bakalé de leur mére @ badli=épouses, mais par respecl
ils emploient, du moins envers les plus dgées, le nom de
banyangd=meéres. Les filles ne les désignent que par ce
dernier nom. (Cfr. chap. VI, art. VI.)

Le polygame peul avoir une maison personnelle, mais
souvent il se contente d'un hangar, ot il se tient pendant
le jour, quand ses occupalions ne appellent pas ailleurs;
il v prend ses repas, recoil les visiteurs, ete. Ce hangar
sappelle ingémba (ou esamba) (), rarement jojd. Ce der-
nier terme fait allusion & 'emplacement de ce « salon »,
qui, en effet, se trouve en vedette devant la rangée des
cases des femmes, parfois au milien de la rue; rarement
du eOté opposé de la rue, en face des cases des femmes.

Chaque femme a sa case particuliére, composée d'un
espace assez vaste, ouvert par-devant, et servant de cui-
sine, et d'une chambre plus petite avec le lil: ou bien elle
posséde une cuisine en forme de hangar, el & une pelile
distance une maison séparée comme chambre a coucher.

Les cases sont disposées en rangée qui s'étend des deux
cHlés de la maison du mari, s'il en a une. La maison de la
nkéndé se trouve juste & coté de celle du mari ou derriére
son hangar. Celle de la bomdtsa est a l'extréme droite,
celle de la deuxieme femme a Pextréme gauche, el ainsi
de suite. La bolimbi n'a pas d'emplacement spécial.
L'ebisa a sa case a c¢O1é de celle de sa parente.

Certains polygames commencent & construire des mai-
sons doubles : de chaque colé d'une cuisine commune se
trouvent les chambres & coucher, sous un méme toit, de
deux femmes. Ainsi Bokwila, chel actuel des Bodngi a
Bokila (*). Dans chaque case double il a installé une femme
déja dgée et une plus jeune. Ainsi, m’expliqua-t-il un

(V) Selon les dialectes. D'autres noms, voir chap. VI, art, HI, § 3, nofe.
(2) Décédé depuis.
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jour, les vieilles surveillent les jeunes, ce qui fait dimi-
nuer les occasions d'adultére.

Le mari se doit 4 toutes ses femmes. A chacune il lui
faut apporter le bois de chauffage el prendre soin que
chacune ail ses lerrains de culture. Les vivres qu'il a pu
se procurer (chasse, péche, fruits de palme, ete.) doivent
leur étre distribués avee impartialité par la bomdtsa. 11
est obligé¢ de manger de la nourriture préparée par toutes,
soil le méme jour, soil plutdt par chacune a tour de role.

I en est de méme pour les relations intimes. 11 doil
partager ses nuils avec chacune & égalité et & tour de role
(-kafa mpdngd). Généralement, il passe trois ou quatre
nuits de suite avec la méme. Il ne lui est pas permis de
favoriser 'une plus que autre. 8'il ajoute une nuit sup-
plémentaire au nombre commun, il ne peul le faire qu’en
faveur de la bomdtsa ou de la préférée. Sil désire avoir
avec celle-ci des relations suivies, il va avec elle en voyage
pour une raison vraie ou invenlée.

La partialité est vivement critiquée el suscite de vio-
lentes querelles de ménage. Elle peut causer la dislocation
et la dispersion de son harem. Surtout en maticre sexuelle,
elle est extrémement mal supportée. I doit done bien se
surveiller et respecter les droits de toutes et de chacune.
Ne sont exceptées que les femmes qui dans le harem
occupent un rang spécial, et cela uniquement pour ce qui
concerne les privileges ou devoirs de leur position.

Les femmes viennent cohabiter avec le mari, & leurs
nuits fixes, dans sa maison & lui. Rarement il se rend lui-
méme chez elles, & moins qu'il n'ait de case personnelle.
Toutes connaissent leur tour de rdle respectif, et elles
n‘onl aucune honte d'en donner communication aux
autres. Au contraire, parfois elles ont de Uintérét a le
faire.

Entre coépouses, — si 'on exceple les cas de bibisa, —
aucune communauté de biens n'existe. Chacune s'occupe
de son propre ménage, fait sa propre cuisine, soigne ses
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propres enfants, s'Tadonne a ses propres cultures. Chacune
a ses propres ustensiles et outils. Elles peuvent pourtant
s'entr'aider si elles veulent. Pour la péche, notamment,
elles s’associent souvent, particulierement pour 1'écoppe-
ment d’étangs.

ARTICLE VII. — LA MONOGAMIE.

La monogamie n’est pas eslimée des Nkunddé, Leur désir
va vers la polygamie. Si un homme n’a qu'une femme,
c’est par panvreté. Aussi se moque-t-on de lui et le traite-
t-on d’'etula ou bololé =homme de rien, de bost=homme
faible. Fréquemment on peut entendre des chants sur ce
théme dans les beuveries, surtoul chez les Elinga. Tout
cela constitue un énorme obstacle & la lulte contre la
polygamie. Non seulement le Nkunddé est tenté par les
avantages matériels, mais il ne supporte pas la raillerie;
il est extrémement sensible & 'humiliation et est esclave
du respect humain.

Malgré tout cela, et en dehors de I'influence de la reli-
gion chrétienne, les mariages monogamiques, non seule-
ment imposés par la nécessité, mais voulus spontanément,
existaient et existent encore, quoiqu’ils soient extréme-
ment rares. Voici les noms de quelques hommes qui, bien
qu'ayanl les moyens de se constituer un harem, ont voulu
rester unis a une seule femme. Je les ai choisis au hasard
dans deux villages : Bonjoku-Bonkoso (27 contribuables
en 1931) et Bongili wi Ndongé plus clan allié Ileké
(47 conltribuables en 1931).

Bonjoku-Bonkoso :
Esalé éi Ekutu, de Bokenyola + lombe de Nkélengo;
Bokatd, de Bokenyola+ Wanga de Likoli;

Bofanga w'0féngé, de Bokenyola + Baléngola;
Itén ya Lokékola de Bofétola+ Nkiarm de Bongale.

Ils sont tous décédés avant 1895.
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Bongili :

Nsenge (encore en vie)+ Toyongwa de Elingi. Méme
veuf, il n’a pas voulu se remarier, par attachement a
sa femme morte.

Efoloko éd Bonkéngya 4+ Bambiila de Boali:

Bongelé + Bakika de Bompangi;

Boliimbe w’Embengi 4+ Bokelé de Ekukola;

Lofalanga d’lleké + Imote de Besombd; apres le déces de
sa femme, il est resté veuf jusqu’d sa propre mort.

D'autres se remarient apres le déces de leur femme,
mais restent toujours monogames de fait, comme Eanga
éd Jatda de Nkélengo, qui est maintenant marié¢ pour la
troisieme fois.

Demandez aux indigénes pourquoi ils veulent rester
monogames malgré leurs richesses el alors que tous se
font polygames et se moquent d’'eux. « Je ne veux qu'une
femme », répondent-ils. « Mais, enfin, pourquoi n’en
veux-tu qu'une seule? » « Bosisé wa Njakomba » = « ordi-
nation de Dieu, c¢’est-a-dire : c’est que Dieu m’a fait ainsi. »

Il n'existe pas de terme pour indiquer la monogamie.
Pourtant la femme qui est seule épouse de son mari est
nommée impdmbonjemba, mot dont la derniére consti-
tuante signifie célibataire. Le monogame est parfois
appelé yunama, substantif dérivé du verve unama= étre
incliné, étre courbé vers, parce que toujours il est courbé
vers cette femme, qu’il est continuellement & ses cOtés.
C'est un terme employé comme raillerie, mais qui
exprime frés bien, au figuré, I'affection particuliére que
le mari porte a sa femme, et qui mériterait ainsi d’étre
conservé et remis en honneur.
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ARTICLE VIII.
ATTITUDE DE LA FEMME ENVERS LA POLYGAMIE.

Avanl larrivée des Européens la polygamie n'était pas
sujette a une opposition ou contradiction quelconques.
Elle étail considérée comme une situation toule naturelle
el normale. Je m'imagine que les Nkundé qui ont entendu
les premicres atlaques contre cetle coutume enracinée ont
du étre plus qu'étonnés. Mais il est difficile de juger ce
que les femmes pensaienl dans ces vieux temps. Aussi
examinons plutdt les fails courants el actuels pour en
déduire ce quielles pensent i présent de leur situation dans
le harem, et cela malgré la délicatesse de celle question
d’ordre psychologique.

Remarquons d'abord qu'il est impossible de donner une
regle générale : lous les hommes ne sont pas fails sur le
méme patron, Iy a des femmes qui aiment A faire partie
d'un  hareni. D'autres préferent la  monogamie, soil
qu'elles Sopposent i étre livreées & un homme déja maric,
soit quapres coup elles sarrangent avec un amant en vue
d'un mariage en régle, soit qu'elles quittent le polygame,
sous la protection des Blanes, pour se rendre dans un-
centre ou dans une Mission.,

§ 1. Préférences pour la monogamie.

Nous ne nous occupons pas des filles de parents chré-
tiens, sinon nous fausserions le probléme, que nous trai-
tons du point de vue psychologique et non religieux.

1° Les femmes qui s'opposent i étre livrées en mariage
a un homme déja marié sont rares. Le refus peul avoir
pour cause : le désiv d'¢tre bolimbi (ou éfétswddla) (1),
un désir naturel d’entiére liberté, V'antipathie contre le
prétendant, une constitution anormale. Ces cas doivent

(1) Cfr. chap. I, 1¢ partie, art. II, et 2 partie, art. TIL
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étre éliminés, comme ne prouvantl rien pour ou conlre
la présente question,

Mais il y en a d'autres ot I'ajournement du mariage esl
claivement voulu en voe d'un mariage monogamique.
Seulement, dans les circonslances présentes, le désir
d’embrasser la religion chrétienne n'en est pratiquement
Jamais absent. Jai connu quelques cas de femmes aduoltes
el célibataires venues & la Mission afin de s’y marier,
tout en se préparant au baptéme. La plupart n'ont pour-
tant pas eu le courage de persévérer,

D'autres, plus nombreuses, demeurent chez leurs
parents, méme si elles désirent 'admission dans 'Eglise.
La vie de femmes célibataires & la Mission n'est pas pré-
cisément ce qu'il y a de plus aisé, ni du point de vue
malériel, ni du point de vue liberté, Car le désir méme
sincere de s'‘engager dans une union monogamique n'ex-
clut pas la faiblesse humaine el ne constitue pas un brevet
de sainteté, Ces filles vestent soumises a Uimpulsivité des
passions. Il est bien vrai que, méme a la Mission, elles
peuvent trouver les moyens de les satisfaire; car il est
absolument impossible d'exercer une surveillance telle
qu'elles ne sauraient y ¢échapper. Mais, précisément, i
ause de celle surveillance, étroite malgré tout, elles ne
sauraienl se laisser aller librement. Alors que chez elles
on ne préte aucune attention a leurs éearts, la découverte
d’'une faute entraine, & la Mission, au moins une semonce
toujours désagréable et souvent un ajournement plus oun
moins prolongé de 'admission au baptéme ardemment
désiré, Ces femmes préferent done d'ordinaire contourner
la difficulté en attendant guun jeune homme chrétien
on catéchuméne les demande en mariage.

2" La majorité des jeunes filles ne s‘opposent pas a la
polygamie. L’habitude ancestrale et 'éducation ne per-
dent pas leur influence en quelques années. D'ailleurs,
au moment de la demande en mariage elles-ne se rendent
pas bien compte, tres souvent, de la situation exacte, Plus
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tard, lorsque la vie dans la polygamie ne les satisfait plus,
elles tichent d'arranger un mariage avec un célibataire.

Dans plusieurs cas, le molif déterminant est le désir de
devenir catholique. Dans d’autres, la religion n’entre pas
en considération. Ce sont seulement ces dernitres que
nous pouvons envisager ici; car la valeur démonstrative
des premiers est beaucoup infirmée par I'ajoute du motif
religieux.

Si la femme quitte son mari par antipathie personnelle
contre lui ou contre certaines de ses coépouses, el non
par opposition confre le régime polygamique, elle prend
le chemin plus direct et plus facile de se rendre chez un
autre polygame qui posstde de quoi rembourser la dot.
Ce cas arrive plus fréguemment que les précédents, et
nous permel ainsi de faire la démarcation entre les deux
éventualités et de conclure a une préférence pour la
monogamie lorsque la femme quitte le polygame pour se
marier i un célibataire,

3° Profitant de la liberté produite par la colonisation,
d'autres femmes encore se rendent dans les centres chez
un célibataire, Divers motifs peuvent les déterminer :
le désir du luxe, le désir de sunir & un homme qu’elles
aiment, mais qui ne possede pas la richesse nécessaire
pour se marier avec elle régulitrement, le véritable désir
d'une union monogamique ('), Ce dernier motif est,
actuellement, plutot rare.

4° La femme qui, abandonnant son mari polygame,
demande son admission dans une Mission peul éire pous-
sée, soit par 'aversion de la polygamie, soit par un motif
religienx. Tout d'abord il faut distinguer ici entre Mission
catholique et Mission protestante. Si la femme se rend
dans cette derni¢re, seul le premier motif peut étre en

(1) A présent la fugue vers les centres est déja devenue difficile,
mais elle peut encore se pratiquer. Tout dépend de la surveillance
plus ou moins séveére des autorités., Dans les grandes agglomérations
la tache de celles-ci n'est pas toujours facile.
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cause. Car la Mission protestante admel au baptéme les
femmes de polygames, sans exiger la rupture avec cetle
coutume. Seul le mari est exclu ('). Elles ne le quittent
donc pas, mais toul en devenant chrétiennes, continuent
la vie du harem comme auparavant. Si done d’aucunes se
rendent quand méme a la Mission protestanle, nous pou-
vons conclure gqu'elles le font uniquement par préférence
pour la monogamie. Je ne sais pourtant pas si des cas se
présentent en réalité, ni quelle est leur proportion. 1l
serail souhaitable qu'un missionnaire protestant exami-
nit cetle question hautement intéressante.

Quant aux Missions catholiques, I'un et autre motif
peuvent étre en jeu. D'ordinaire ils sont unis dans la
méme personne, car la religion catholique n’admet pas
la polygamie, ni de la part de 'homme, ni de la part de
la femme, qui, de par la législation coloniale congolaise,
possede le droit de rompre 'union polygamique en faveur
de la monogamie. La femme de polygame qui demande
la résidence a la Mission veut devenir catholique et en
méme temps contracter mariage monogamique. Elle vise
conjointement les deux objets. Ces personnes doivent
done étre exclues de notre theme. D'ailleurs, les femmes
qui ne veulent pas devenir catholiques suivent la voie
expliquée sous 2° ou 3°. -

5° 1l y a méme des femmes qui empéchent leur mari de
devenir polygame. Si celui-ci les aime beaucoup, il cédera
a la fin, méme si personnellement il a grande envie de se
constituer un harem. Ainsi faisait Mputa (décédée récem-
ment : 3 février 1933), femme du chef d’Ekukola, Bo-
fénda. Celui-ci, étant riche, a plus d'une fois essayé
d’acquérir d’autres femmes; il en a méme pris chez lui et
payé la dot, comme pour lloa de Bongili. Mais alors
Mputii leur rendait la vie insupportable et les forgait ainsi
a s'en aller. Elle voulait absolument garder pour elle seule

(1) Je parle uniquement de la région déterminée dont tiraite notre
étude, Qu'on veuille donc bien ne pas généraliser.
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son mari, a qui elle avait d'ailleurs donné deux gargons
el trois filles.

Nous pouvons done conclure que de réelles préférences
pour la monogamie existent chez une minorité de femmes
nkundd, méme abstraction faite de tout motif religieux.
Mais la plupart ne s‘opposent nullement i la polygamie.

§ 2. Préférences pour la polygamie.

La plupart des femmes Nkundé aiment la polygamie et
la préferent a la monogamie. Elles se moquent de
Fimpémbonjemba et se glorifient du nombre considéra-
ble des épouses qui composent le harem de leur mari.

Leur indifférence ou aversion pour la monogamie pour-
rait s’expliquer par 'habitude el Patavisme, Mais sur quoi
se base leur préférence marquée pour la polygamie, mal-
aré tous les inconvénients ? Jai posé la question a plu-
sieurs femmes de polygames. Evidemment, elles commen-
cenl par invoquer la coutume ('), excepté celles qui me
connaissent depuis quelque temps, Mais la raison qu'elles
donnent, au sérieux, est la vie plus commode dans le
harem. Comme elles sont nombreuses, elles ont beaucoup
moins de besogne pour préparer la nourriture du mari,
soit que les coépouses se partagent les jours, soit qu'elles
fassent chaque jour la cuidine pour lui. La chose est évi-
dente. Donc des champs moins étendus & élablir el a
entretenir, moins de bois de chauffage a chercher, moins
de manioc a rouir, moins de légumes & cultiver, ete. Si,
par conltre, le mari monogame recoil des visileurs, son
épouse n'a jamais fini de peiner.

En dehors de celte raison, il y en a une aulre, inavouée,
mais que les indigénes qui sont hors de cause affirment
catégoriquement : la liberté ou la licence. La femme d’un
monogame est toujours liée a son mari, ne peul s'absenter

(1) C'est d’ailleurs l'explication type que l'indigéne sert & l'éiranger,
a celui qu'il ne connait pas ou dont il pense étre inconnu,
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que difficilement. Son époux tient a 'avoir prés de lui,
tant pour la nourriture que pour les relations conjugales.
La femme du polygame est bien plus libre. Son absence
méme prolongée ne géne pas le mari, a moins qu'il ne
soupconne des infidélités on qu'il ne soil par trop jaloux.
Ensuite, comme les diverses épouses ont leurs nuils déler-
minées, elle a plus de liberté de se donner & ses amants.
Aussi pour beaucoup de femmes est-ce la la raison princi-

pale de leur préférence — nous parlons toujours de la
situation actuelle — pour la polygamie.

ARTICLE IX. — LES ENFANTS DE POLYGAME.

Les divers enfants du polygame demeurent chez leurs
meéres respeclives, qui doivent prendre soin de leur sub-
sistance el de leur éducation. Généralement les aulres
femmes sont pour eux des étrangéres, avec lesquelles ils
n'entreliennent pas beaucoup plus de relations qu'avec
n'imporie quelle femme du village. Si une affection par-
ticuliere lie leur mére a ses coépouses, l'enfant y est
associé, comme il I'est également aux antipathies; dissen-
sions, rivalités, D'ordinaire, il respecte les femmes de son
pere, surtoul si elles sont dgées. Mais plus tard il se laisse
parfois emporter par la passion & des rapports coupables
avec I'une ou lautre des plus jeunes.

b

Comme chaque enfant reste chez sa propre mere, a
laquelle le peére ne fail que des visites intermiltentes, il
porte a ce dernier moins d’affection. Plus le harem est
nombreux, plus grand est I'éloignement entre les enfants
et leur pere. Pourlant, ils le respectent et 'aiment, et
I'un ou autre peut s’attacher trés fort & lui. Mais 'auto-
rité paternelle et I'affection pour lui peuvent se dévelop-
per beaucoup moins facilement que dans un ménage
monogamigque.

Entre eux les enfants se lraitent comme fréves el sceurs.
Mais ceux de méme mere s'aimenl beaucoup plus inlime-
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menl que les autres, Les enfants de chaque femme for-
ment un petit groupe a part, plus unis entre eux. Toute
leur vie ils feront la distinction entre « fréres et sceurs de
pere » et « fréres et sceurs de mere ». Mais a part cela, ils
s'aiment réellement et sincérement. Les rivalités de leurs
meéres respeclives se communigquent bien a4 eux, mais
l'affaire arrangée, 'incident est clos et ils se sentent tou-
jours du méme sang par leur pére.

Dans un avenir plus ou moins éloigné, leurs descen-
dances formeront des familles séparées et distinctes, parce
que, quoique du méme pere, ils sont issus de meres dif-
férentes. Dans les tribus envisagées, le rang que les
aieules ont occupé dans le harem ne produit aucune dis-
tinction particuliere dans leurs descendances, comme cela
se trouve dans d’autres groupes nkundé (par exemple
Boyéla), ot l'on distingue toujours les familles iléme et
idli (c’est-a-dire de droite et de gauche). La distinction
posée i ce sujet par le R. P. Schebesta (Vollblutneger und
Halbzwerge, p. 234) est erronée. Les termes etéo el nkdsd
ont uniquement la signification qu’il donne en premier
lieu, c'est-d-dire lignée masculine et lignée féminine.

Les enfants d'une femme et ceux de son ebisa se consi-

derent comme fréres el sceurs ulérins, Aussi, — méme
apres le déces de leurs méres, — continuent-ils a rece-
voir — comme elles — une méme part commune et

unique dans le partage du gibier, etc.

Dans les menues querelles domestiques, les enfants de
la bomdtsa aiment & se prévaloir du rang primordial
qu'occupe leur meére. Plus tard, ils passent de droit avant
leurs fréres pour les questions d’héritage et d'autorité
familiale.

Les enfants de femmes esclaves sont aimés par leur
peére comme leurs fréres et sceurs. Pourtant, de la part
des autres, ils sont souvent I'objet de marques de mépris
el d’humiliation, surtout en paroles, mais cela unique-
ment a 'ocecasion de disputes ou de contestations. 1ls doi-
vent particulierement subir I'injure de s'entendre traiter
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comme dépourvus de bonyangd=clan malternel, un des
plus graves outrages qu'on puisse infliger & un Nkundd.
Toutefois, leur pere les protége tant qu'il peut.

L'enfant d'une esclave n’a pas droit a 'héritage. Evi-
demment, rien ne lui manque. Mais il ne jouit d’aucun
droit politique, fit-il le premier-né de son pére.

La descendance d'une esclave n'est plus considérée
comme telle au point de vue matrimonial, comme nous
I'avons dit au chapitre V, article 11, Apreés extinetion des
groupes issus des femmes libres, c'est la descendance de
I'esclave qui hérite des droits dans le clan, et cela a I'exclu-
sion des clans apparentés, entierement libres dans leur
origine.

Quelle est I'influence du régime polygamique sur la
natalité ? La question a été beaucoup débattue, car elle
est tres difficile & résoudre. Il faudrait des statistiques
complétes et bien faites, mais des listes détaillées et rai-
sonnées, Car il est un fait que dans beaucoup de ménages
monogamiques la femme est une ancienne femme de
polygame qui, pour cetle raison, ne peul plus étre comp-
tée comme femme de monogame. En outre, il faudrait
exclure des ménages monogamiques les femmes qui n'ont
été mariées qu'a un dge avancé, aprés avoir vécu un temps
plus ou moins long dans la liberté, comme dans les
cenlres,

A mon avis, le danger pour la natalité est situé avant
tout dans le besoin d’amour individuel et dans la dispro-
portion d’ige, inséparable du régime polygamique tel
qu'il existe. La femme de polygame cherche instinclive-
ment un autre homme qui correspond mieux aux désirs
de son coeur. Aulrefois, du moins dans la petite polyga-
mie, la situation n’élait pas la méme qu'aujourd’hui : la
contrainte des lois ancestrales, la liberté restreinte, le
manque de communications shres, le respect du mari
pour le corps de sa jeune femme et 'absence de maladies
vénériennes font que la situation devait étre bien plus
favorable pour la natalité.

24
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ARTICLE X. — CAUSES DE LA POLYGAMIE.

Sous ce titre il est possible de traiter de deux choses
bien distinctes et différentes : 1° les molifs qui poussent
les Nkundé a la polygamie; 2° les causes qui ont donné
origine a cette pratique.

La premiére question peut éire résolue par I'observation
raisonnée des faits, La seconde, au conlraire, reléve du
domaine de I'histoire. Elles ne coincident donc nullement,
et il serait erroné de les confondre.

Seul le probléeme ethnographique tombe dans le cadre
de celte étude. Mais ses conclusions peuvent aider & expli-
quer les documents historiques, s'il en existe, ou a éclair-
cir 'hypothese de I'origine dans le passé.

Par quels motifs les Nkundé justifient-ils leur pratique
de la polygamie ? Ce sont : 1° l'influence sociale; 2° la
renommée; 3° le souci de conserver dans la famille les
capitaux; 4° les précautions contre la maladie, la mort ou
le divorce d'une épouse; 5° le désir d’angmenter le nom-
bre d’enfants.

1° L INFLUENCE SOCIALE croit en proportion du nombre
de femmes; car celles-ci mulliplient les alliances avec
d’autres clans, tant par elles-mémes que par le mariage
de leurs enfants, D’on affermissement de la position mili-
laire du mari. En outre, par le systtme du concubinage
officiel, — impossible en régime monogamique, — il peut
s'adjoindre des clients,

Un homme est d'autant plus estimé, écouté, craint qu'il
a plus de femmes. La corrélation n’est pourtant pas néces-
saire et infaillible, car un polygame & caractére faible
peut avoir moins d'influence qu'un mono- ou bigame
intelligent et hardi. Et dans les circonstances actuelles on
peut rencontrer des monogames qui, soit par leur situa-
tion économique, soit par leur position sociale ou poli-
tique, jouissent d'une autorité beaucoup plus considéra-
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ble que nombre de polygames. De leur c¢oté, la supériorité
intellectuelle et morale commence & faire sentir sa valeur.

2° LA RENOMMEE ET A VANITE. De par la nature méme
du régime matrimonial, — intimement lié i, pour ne pas
dire basé sur des tractations financi¢res, — le nombre de
femmes détermine le degré de richesse. Et, comme par-
tout, la fortune exerce une fascination; elle est considérée
comme une marque de supériorité. La vanilé s'en empare.
Et comme la possession de femmes esl I'expression la plus
manifeste de la fortune, le Nkundé y voit un moyen de
premier ordre pour 'acquisition d'une grande renommée
et d'un nom brillant.

3" LE soUCI DE CONSERVER LES BIENS DE LA FAMILLE. La
richesse mobilieére réside presque entiérement dans les
métaux (surtout le cuivre) el les animaux domestiques.
Aussi sont-ce ces capitaux qui interviennent dans les trac-
tations financiéres du mariage et qui, de cette fagon,
sont placés avec inlérél (enfanls, travaux, influence).

Comme toule population paienne, le peuple nkundé est
essentiellement intéressé et égoiste. Il n'aime pas & don-
ner, mais veut tout pour lui-méme. A I'exception des per-
sonnes auxquelles il est attaché par des liens naturels ou
par une sincere affection, le Nkundé n’aide les autres que
par interdépendance ou par espoir de réciprocilé, sous
une forme quelconque. Lors done qu'il posséde un excé-
dent de richesse, fit-il considérable et entierement super-
flu, il ne le céde pas. Jamais il ne lui viendra l'idée, par
exemple, de donner gratuitement quelques anneaux de
cuivre & un célibataire indigent, s’il n'y est obligé par
Pinterdépendance familiale, Si done il a plus de filles que
de garcons, l'excédent dotal sera employé par lui pour
angmenter le nombre de ses propres épouses. Car afin
de ne pas priver de sa nkita une fille, la dot regue doit
&tre réemployée comme dot. Ce raisonnement, notons-le,
n'a qu'une valeur réduite. De fait, dans I'habitude
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ancienne, le peére prenait pour lui toutes les dots de ses
filles, comme nous l'avons vu au chapitre IV. Ce n’était
pas a cause des excédents qu'il se faisait polygame; il
I'était avant que ses fils se marient.

Méme si la fortune a ¢été acquise par des efforts per-
sonnels, le propriétaire s'en voudrail de laisser ses capi-
taux improductifs pour lui-méme. Et dans les circonstan-
ces données, le placement le plus sir est la possession
d'un harem.

Enfin, comme la femme représente une valeur finan-
cicre, le Nkundd aime a hériter de celles de ses parents
déeédés, pour les incorporer & son harem ou pour se pro-
curer par elles les moyens de 'agrandir.

C'est ainsi que s'explique affirmation des Nkundé que
les biens de la famille (lokutu) ne peuvent pas passer
dans des mains élrangéres. Non seulement le désir indivi-
duel les pousse a cette fagon d’agir; ils sentent derriere
eux la volonté collective de la famille. Et ¢’est dans celle-ci
el dans les semonces el les railleries que susciterail inévi-
tablement une attitude plus indépendante qu'il faut voir
une des causes principales de tant de défaillances de la
part d’hommes qui semblaient définitivement gagnés a la
pratique de la monogamie.

4° LA PRECAUTION CONTRE LES ACCIDENTs : maladie,
divorce ou déces. Ce motif est trés souvent allégué : « Que
ferai-je, dit-on, avec une seule femme, si un jour elle
tombe malade, m’abandonne ou meurt? Je serai seul. Plus
personne pour me soigner et me nourrir. Les Blancs ont
leurs boys. Mais nous autres Noirs, nous n’avons que notre
femme. » Ce raisonnement n'est pas dépourvu de valeur,
mais il ne me semble pas exprimer loute la vérité, car,
bien que pour les repas, rien ne surpasse son foyer, le
célibataire peut toujours compter sur l'assistance bien-
veillante de ses parentes et de ses belles-sceurs, La prépon-
dérance est plutdt dans le cOté sexuel. Les femmes ne sont
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méme pas rares qui dans cette éventualité conseillent &
leur mari de prendre une seconde épouse. Dans le cas de
divorce ou de déces, la difficulté peut étre résolue par le
remariage. Mais celui-ci impose un certain délai pour la
réunion des valeurs dotales et surtout pour les pourpar-
lers. Quant 4 la maladie, la difficulté est bien plus grande.

En tout cas, ces accidents ne peuvent pas justifier la
véritable polygamie, car la bi- ou trigynie suffiraient
amplement a éviter les inconvénients allégués. Et pour-
lant on ne voit personne qui se contenle de deux ou trois
femmes quand il posséde les moyens d’en acquérir davan-
tage.

5" Le pESIR D'AUGMENTER LE NOMBRE D'ENFANTS est une
des raisons qu'on entend le plus fréquemment, el la prin-
cipale, et parfois 'unique, citée par les ethnographes.
Elle a sans contredit une grande valeur; car le Nkundd
aime avoir beaucoup d’enfants; c’est un des motifs de sa
gloire comme aussi un moyen puissant pour renforcer sa
position sociale (et ceci nous ramene aun motif cité en
premier lieu).

La question de savoir si la polygamie favorise réelle-
ment la natalité n’a rien a voir ici, méme si la compa-
raison était nettement en défaveur de ce régime et s'il
étail avéré que « plus il a de femmes moins le polygame
a d'enfants ». Car le Nkundd ne fail jamais ce caleul sta-
tistique. Il ne voit que ce principe : plusieurs femmes
donnent plus d’enfants qu’une. Et par la tout est dit. En
outre, l'intérét général de tout le peuple en bloc ne
pénetre pas dans I'horizon de ses pensées el de ses senti-
ments : il n’a de soucis que pour lui-méme; son égoisme
ne lui fait envisager que son propre intérét.

6° A tous ces molifs allégués par les Nkundé pour jus-
tifier la pratique de la polygamie, nous devons en ajouter
un sixieme qu'ils ne citent jamais : Lo sExsvaLiTé, Sans
la colonisation, nous aurions cu difficile d’affirmer ceci.
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Mais le nouvel état de choses manifeste plusieurs défauts
dans I'argumentation de nos gens. Nous avons déja altiré
I'attention sur quelques-uns. En outre, tous les motifs
mentionnés jusqu'ici ne rendent pas suffisamment comple
de l'existence de la polygamie. lls n'expliquent pas pour-
quoi, autrefois, les vieux voulaient se réserver toutes les
femmes, ni pourquoi lel ou lel individu devient poly-
game. Il est un fail que pour plus d’'un homme aucun des
motifs allégués n'est intervenu. 1l est connu aussi que
plusieurs indigénes se sont acquis une fortune au moyen
de travaux a l'européenne (clercs, commis, commer-
canls, etc.), afin de pouvoir se constituer un harem, sans
que les molifs de vanité ou d’influence sociale aient pu
agir. De par ma connaissance des circonslances de per-
sonnes et de lieux, je suis convaincu que méme pour cer-
tains indigénes vivant dans leurs villages, I'intention pri-
mordiale était nettement sexuelle. Plus d'un cas pareil
m'est connu,

Ceci se comprend d’ailleurs sans peine. La polygamie,
en effet, constitue un moyen légitime et facile d’avoir la
Jjouissance de plusieurs femmes sans étre molesté par des
palabres, embarras, etc. La psychologie de beaucoup
d’hommes peu soucieux des lois morales et la tendance
de l'instinct déréglé & mulliplier ses objets ne fonl que
confirmer cetle constatation. Souvent on voit des hommes
qui étaient d’abord monogames commencer par prendre
une deuxieme femme, par passion. Pea & peu leur pas-
sion, au lieu de s’apaiser. s'accentue et progressivement
le harem se conslitue.

Les changements que la colonisation a introduits dans
la vie économique de cette population n'ont pas fait dimi-
nuer la polygamie., Dans certaines régions on a 'impres-
sion — & défaut de chiffres exacts nous devons nous con-
tenter de simples constatations & vue — que les harems
sont devenus moins peuplés, mais que, par contre, le
nombre de polygames a augmenlé et que, par conséquent,
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le désir de la polygamie, l'affectus, n'a pas diminué.
L'impot supplémentaire, non plus, n’effraie ni n’arréte
les polygames. Le grand moyen pour changer la menta-
lité dans ce domaine restera toujours l'action des Missions
et la pénétration de la morale du Christ, secondées par
Pattitude du Gouvernement favorisant la monogamie (').

Un autre moyen, accessoire sans doute, mais cependant
important, est l'exemple des ménages européens. Les
Noirs ont I'esprit d’imitation; la femme indigéne envie le
sort de la femme blanche; si bien que les ménages euro-
péens sont une propagande pour la monogamie, quand ils
se conduisent bien.

(1) La faveur du Gouvernement colonial a 1'égard de la monogamie
s'exerce avant tout par la permission accordée aux femmes supplé-
mentaires des polygames d’abandonner leur mari aux fins de s'enga-
ger dans une union monogamique, de préférence dans une Mission,
sous le contréle des missionnaires.



CHAPITRE VIIL
LE DIVORCE.

Le droit nkundé connait deux maniéres de rompre le
mariage : le divorce et la mort. Nous allons les étudier
dans deux chapitres distinets.

Dans le divorce, le mariage est rompu, soil par le rem-
boursement de la dot, soit par la substitution d’une autre
épouse.

Dans le cas de déces, au contraire, il n'y a pas de rem-
boursement dotal. Le déces de la femme rompt le mariage
ipso facto. Par conlre, le décés du mari ne le rompt pas;
le mariage persiste dans la veuve jusqu’'a sa propre mort
ou jusqu'au divorce (7).

/ ARTICLE I. — LES MOTIFS DU DIVORCE.

Le Nkundé considére le mariage comme dissoluble.
Non pas au libre gré des conftraclants, mais a la suile
d'une procédure qui comporte essentiellement I'interven-
tion du ndonga. Non pour des futilités, mais uniquement
pour des motifs graves, ou toul au moins des motifs qui
onl ce caractere de gravité an jugement des indigénes.

Les raisons valables du divorce peuvent étre ramenées i
I'impossibilité pratique de conlinuer la vie commune.
Telles sont : 1° manquements graves et réitérés aux
devoirs conjugaux, surtout tendance incorrigible & 'adul-
tere: 2° incompatibilité des tempéraments, source de dis-
pules, de querelles et de rixes: 3° maladie grave el ingué-
rissable.

(1) Ceci est 4 comprendre dans le sens expliqué au chap. 111, art. IX,
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Les deux premiers motifs ameénent le divorce inévitable
ment. Quant au dernier, il faut distinguer :

Si c'est le mari qui est malade el qu’il est abandonné
pour ce motif par sa femme, le divorce sera consommé
dés gqu'elle aura un nouveau mari.

Sic'est la femme qui est malade, il faut encore envi-
sager deux cas : elle peut étre devenue malade chez son
mari ou ailleurs, Dans la premic¢re hypothése, il n'y a
pas cause de divorce, car la responsabilité de la maladie
retombe entierement sur le mari. Au contraire, si la
femme contracte la maladie étant rentrée dans sa famille,
¢’est celle-ci qui endosse la responsabilité; et si la maladie
est inguérissable, le mari peut recourir au divorce. Mais
ceci ne vaut pas lorsque la femme s’est rendue chez ses
parents sur l'ordre expreés du mari, ou encore si elle a fui
le toit conjugal pour des molifs justes et raisonnables.
Certains cas peuvent donner lieu & d'ipres discussions.
Ainsi, par exemple, une visite & ses parents de la propre
initiative de 'épouse, mais pour le bien du mari. Théori-
quement, celui-ci doit gagner le proces. En outre, un
s¢jour de vingl-quatre heures n'est pas reconnu suffisant
pour faire retomber sur la famille de la femme la respon-
sabilité de la maladie (*).

La distinction entre maladie du mari et maladie de
I'épouse est d'ordre pratique. Le mari souffrant d'une
maladie incurable ou trop longue & guérir est générale-
ment (pas toujours, pourtant) abandonné par sa femme.
Si un autre homme ne verse pas de dot pour elle, le
mariage persiste. Si la femme trouve un amant, celui-ci
paie la dot, qui est remise au premier mari, et le divorce
est ainsi consommé. Non pas qu'on puisse dire que la
maladie de I'homme soit, en droit, une cause de divorce.
Car I'épouse a 'obligation de soigner son mari malade.

(*) Pour les détails, cfr. chap. VI, art. 111, §§ 3 et 4 Voir aussi ,
chap. IX, art. X,
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Mais en pratique aucune des deux familles n’exige 'appli-
cation de la loi. Tous cédent a la volonté de la femme,
qui refuse de continuer une union si peu attrayante pour
sa sensibilité.

La maladie ne constitue donc pas un motif de divorce
valable en droit. Mais elle est reconnue, dans la pratique,
comme pouvant donner lieu & une rupture.

Quoique le Nkundé désire ardemment avoir des enfanls,
il n’invoque pas la stérilité comme motif de divorce. Pour-
tant les femmes stériles sont nombreuses. Pour obtenir la
réalisation de ses désirs, 'homme a recours a la poly-
gamie. Il tichera de se procurer les valeurs nécessaires
pour acquérir une autre femme. S'il n’en a pas les moyens
financiers, il pourrait, par de petites tracasseries, des mes-
quineries, ete., qui ne lui fassent pas (rop encourir le
danger d’étre mis en tort, rendre la vie difficile & sa femme
et la pousser ainsi a le quitter pour rentrer dans ses frais
de dot. Ceci n'est pourtant qu'une pure supposition; elle
se réalise peut-étre ici ou la, mais je n'en connais aucun
cas. De toute facon, le mari n'invoque jamais la stérilité
pour faire rompre son mariage. Contrairement done a ce
qui se passe ailleurs, il n'en est pas question dans le droit
nkundé.

On peut ranger dans les motifs qui rendent impossible
la continuation du mariage le fait d’exposer la femme au
danger de mort par la transgression des interdits sexuels
pendant la gestation ou aprés l'accouchement. Car, par
sa méconduite, le mari se rend coupable d’une répudia-
tion implicite et le pére de I'épouse use de son droit a
protéger la vie de son enfant ().

Restent donc les motifs cités au débul, qui peuvent étre
ramenés tous 4 I'impossibilité causée par I'incompatibilité
des tempéraments, le refroidissement de l'amour, des
offenses graves, surtout si elles sont réitérées, des man-

(1) Cfr. chap. X, art, II, § 3.
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quements sérieux et continuels aux devoirs, des défauts
qui jettent le déshonneur sur le coupable ('). Dans celte
derniere catégorie, il faut mentionner spécialement I'habi-
tude du vol. Des femmes sujettes au défaut de voler,
fiit-ce de menus objets (manioc, poisson, viande), arri-
venl, si elles ne se corrigent, & étre antipathiques a la
majorité des maris, puis se font détester. D’otr palabres et
querelles interminables, qui meénent infailliblement a la
rupture. Car ce défaut est considéré comme trés honteux.
Notons encore la paresse ou l'insouciance d'un des con-
joints,

Les divorces sonl fréquents chez les Nkundo, Ces gens
ne s’imposent guére de contrainte pour corriger leurs
défauts. Peu a peu le premier amour devient moins pas-
sionné et le contact continuel et journalier manifeste plus
clairement les cOtés moins agréables du tempérament.
S'ils ne sonl pas supportés ou §'ils donnent naissance a
des torts graves, la rupture devient inévitable. La quan-
tit¢ de divorces est plus grande dans les mariages par
héritage et par substitution que dans les mariages par
versement direct de dot.

Ce qui précede prouve que la loi nkundd, tout en
admettant la légitimité du divorce, ne le fait, pour ainsi
dire, que conftrainte par la nécessité. D'ailleurs, avant
quon en arrive la, des difficultés ont surgi depuis long-
temps, et plus d'une fois déja les parents et surtout le
ndonga ont di intervenir pour rétablir la paix troublée et
renforcer I'union chancelante. Ils ne s'inclinent que
devant I'impossibilité d’arranger la situation.

(*) Cfr., par exemple, "adultére avec un parent par alliance : chap. VI,
art, V, § 2, et chap. V, art. IV, n° 2, ex. 17.
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ARTICLE II.
MANIERES DE ROMPRE LE MARIAGE.

La maniére la plus simple et, pour ainsi dire, idéale de
rompre le mariage est la séparation avec l'assentimenl
des familles et spécialement des ndonga. Actuellement —
a part les fugues & distance — c’est I'unique fagon de
procéder admise. Seulement, depuis la réorganisation des
chefferies, les chefs et les tribunaux se sont vu altribuer,
ou accaparent de plus en plus les fonctions de témoins
officiels ().

Avant la colonisation, les Nkunddé y allaient souvent par
d’aulres voies.

Avant d’étudier la question du remboursement de la
dot, nous examinerons ces diverses manieres d'agir. Pour
la plus grande clarté de 'exposé, distinguons entre la cou-
tume du régime pré-européen el la pratique actuelle.
Nous terminerons par deux procédés particuliers.

§ 1. Autrefois.
Distinguons encore :

A. — PREMIERE HYPOTHESE : La femme quilte son mari.
Elle s'enfuit dans sa famille en passant par le ndonga. Si
elle omel cette procédure el se rend chez elle directement,
le ndonga sen trouve méconnu. Dol conséquences
graves. Le ndonga donne, en effet, inévitablement tort
a la femme. C'est pourquoi le cas n'arrivait que trés rare-

(1) 11 n'est pas dans mon intention de nier le droit du chef et des
tribunaux a intervenir dans les litiges matrimoniaux. Car ce droit leur
est reconnu par la législation écrite qui leur attribue les fonctions
exercées autrefois par les « péres » des familles, Mais ils sont obligés
d’agir en conformité avec la loi coutumiére et done d'entendre e
ndonga et de lui en référer.
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ment. La femme s'explique au ndonga. Celui-ci a le devoir
de la réconcilier avee son mari. Le divorce n’a jamais lieu
sans des interventions multiples du ndonga.

1° Siapres tout la femme ne veut absolument pas rester
chez son mari et qu'elle le quitte définitivement, c'est la
guerre la plupart des fois. A moins, évidemment, que le
mari, lui aussi, ne tienne plus a continuer 'union mal-
heureuse. Car, dans ce cas, il se contente de réclamer le
remboursement de la dot. La guerre se terminail, comme
toutes les autres, par la paix el l'indemnisation; on ne
parle plus d’autre chose. Celle guerre était faite au clan
de la femme, s'il ne la renvoyail pas ou s'il tardait & resti-
tuer la dot. Pourtant, si la femme s'était rendue chez un
autre homme sans passer par sa famille, le mari aban-
donné déclarait la guerre & son rival et laissail ses beaux-
parents en paix.

2° Parfois le mari délaissé se vengeait de son rival en
'assassinant. Si la chose lui élait possible, — ce qui était
généralement le cas, — il le ne faisait pas personnelle-
ment, mais en chargeait quelqu'un dautre. C'était son
fils, son frére puiné, neveu, elc. Mais, de préférence, il
engageait un Botswd. Le prix de ce service élait une ving-
taine d'anneaux de cuivre, montant de la dot pour une
femme Botswi. Le droit nkundé impose au mandant l'en-
tiere responsabilité de I'assassinat et de toules ses suiles.
Certains Balswa ¢taient spécialisés dans ce domaine, tels
que (chez les Bombwanja) : Esenge de Bokengé; Mboloko
de Bombembe; Wai w'itiimola de Bakoyd; Litwd jw'ito-
mbengindd (décédé en 1933), dgalement de Bakoyo:
Botémba wi Lokio et Mp6to éy'll6ké (encore en vie), de
Mbanja.

Le mari méprisé disposail encore d’autres moyens de se
venger ou de s'indemniser. Il en usait quand 'occasion
lui était favorable ou quand il n'était pas de taille & se
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jeter dans I'aventure cotiteuse d'une guerre ou d'un assas-
sinat. C'étaient :

3° L'ikdkelo (") : il empéchait le retour chez son mari
d'une de ses parentes, mariée dans le clan de l'épouse
infidele.

4° L'arrestation d'une épouse de son beau-pére récalei-
trant ou d’un parent de celui-ci. Ceci se nomme du terme
générique lowddla, qui signifie : compensation (*). Géné-
ralement la prisonniére était mise a 1'etdka (fourche en
bois, liée au cou) (%), afin de lui empécher la fuite et de
hiter le remboursement de la dot. Si Paffaire ne s’arran-
geail pas, elle devenail esclave.

De facon comme d’autre, on étail ainsi quitte des deux
cOlés,

Le terme universellement employé pour la rupture du
mariage de la part de la femme est bokéfo, du verbe kéfa.
Il n’est pas employé pour la répudiation par le mari. Il
n'est donc pas I'équivalent de divorce, mais signifie :
rompre 'union avec le mari. La forme transitive-causa-
tive (k6fya) signifie : provoquer cette rupture. Il arrive,
en effet, que la famille de la femme fasse rompre le ma-
riage en vue d'une union plus avantageuse. Ceci doit s'en-
tendre dans le sens de ce que nous avons expliqué sur les
motifs du divorce. Il s'agit avant tout de manquements
graves aux devoirs du mari envers ses beaux-parents. Pour
le remariage d'une divorcée, on emploie le terme géné-
ral : kumbwa=&tre mariée avec quelqu’un.

B. — Deuxiime nyporuise : le mari voulait se défaire
de sa femme. — Les indigénes dgés affirment trés catégo-

riquement que cette facon d’'agir du mari n’était pas due
au refroidissement de son amour, mais causée par la con-

() Cfr. chap. 1II, art. VL.

(*) La femme qui en était l'objet était nommée nginda. Sa descen-
dance, le cas échéant, s’appelle bonginda.

(%) Cfr. chap. VI, art. VII, § 4, A, D) 1o,
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duite incorrigible de la femme. 11 étail réduit a celle extré-
mité par I'impossibilité de continuer la vie conjugale avec
elle.

II mettait tout en ceuvre pour empécher la fuite de
I'épouse en prenant les devants. Aprés avoir vainement
tiché de la ramener a de meilleurs sentiments par l'inter-
vention de ses parents et surtout du ndonga, il avait
recours & un des moyens suivants, qu’il pouvait, d’ail-
leurs, utiliser successivement. Mais au préalable, il était
obligé d’avertir le témoin et d’obtenir son approbation,
ainsi que celle des autorités familiales. Ces moyens
étaient :

a) La mise a l'etika=lourde fourche en bois liée au cou.
Le ndonga communiquait la nouvelle aux parents de la
femme. Ceux-ci pouvaient alors venir délivrer leur fille
en restituant la dot. Si le mari appliquait 'etdka contre la
volonté du témoin, celui-ci pouvail délier la prisonniére.
Mais de ce fait il se portait garant du remboursement de la
dot : il en devenail personnellement responsable.

Le mari était autorisé & garder la femme dans cette
torture pendant des mois. Si ses beaux-parents ne vou-
laient ou ne pouvaient pas le faire rentrer dans ses droits,
il avait recours au deuxi¢me moyen :

b) La réduction en esclavage (bonyamd, verbe nyamola).
Il avait le droit d’employer directement ce moyen, sans
avoir préalablement essayé I'étdka. Mais la chose était mal
vue el n'arrivail que lorsque la famille de la femme était
elle-méme exaspérée par les interminables proces et la
honte continuelle que leur causait cette fille indigne.

Généralement, la réduction en esclavage élait la cause
d'une guerre, le clan de la femme ne supportant pas
pareille injure. Il arrivail pourtant qu’il ne se vengeait
pas, soit par crainte, ne se sentant pas de taille & résister,
soit parce qu'il reconnaissait le bon droit du mari.
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Apreés coup, les parents pouvaient la racheter (). Par-
fois, ne voulant plus s’exposer a de nouvelles palabres ou
a une nouvelle honte que leur fille leur causerait en conti-
nuant sa méconduite apres son rachat, ils 'abandonnaient
a4 son sort, L'amour de leur enfant et le désir de sauve-
garder I'honneur et le bon renom de la famille étant en
conflit, il dépendait des circonstances d’hommes et de
choses, lequel des deux sentiments 'emportail. Comme
dans les cas de vols ou d'autres habitudes déshonorantes,
il n'était pas rare (et il ne I'est pas encore maintenant) de
voir le désir de sauvegarder I'honneur Pemporter sur
l'affection ou l'intérét financier,

Dans I'emploi de ce moyen, plus encore que dans celui
de I'etika, le mari devail, au préalable, communiquer ses
intentions au ndonga. Sinon, celui-ci, de sa propre auto-
rité, lui déclarait la guerre, l'injure étant considérée
comme trés grave. On peul supposer que celle preserip-
tion avait pour raison d'étre de laisser a la famille le
lemps d’intervenir, afin d’éviter & leur fille l'esclavage en
remboursant la dot.

¢) Exceptionnellemient, le mari exaspéré recourail a
l'immolation de la femme, & 'occasion d'un déeés, On cite
le cas de Bengéngd, de Bongild (Besombd, Bombwanja),
qui, lors du déceés de son peére Bengéngd byi Yese, fit
décapiter a I'ikwei sa femme Litali de Bontole.

Le mari pouvait étre empéché d'exécuter ses desseins
violents par la présence d'enfants déja en dge d'intervenir
en faveur de leur mere. Mbétsi ntawdkd=une mére ne
périt point, dit le proverbe. Si la femme avail une sceur
ou trés proche parente comme coépouse (ebisa), le mari
s'abstenait également, soil par un sentiment de honte,

(1) Lorsque les Nkundé vendaient comme esclave une femme Elinga,
ceux-ci ne les inquiétaient jamais par une guerre. Ils ne savent pas
attaquer, supportent mal les marches, sont étrangers en forét et infé-
rieurs en valeur militaire. Ils se contentaient donc de racheter leur
parente.
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soil par crainte de réactions peu souhaitables. Parfois,
pris entre son désir d’'employer 'efdka et la honte ou la
crainte de l'ebisa, le mari cachait la femme enfourchée.
De préférence il demandait pour elle I'hospitalité dun
beau-frere. De cette facon, la difficulté élait en bonne
partie tournée. En effet, de par la loi de I'exogamie, la
femme étail ainsi logée dans un autre village, se trouvant
parfois & une distance appréciable, Celte pratique s'appe-
lait : isdngyd; tomba wali isingyd.

Au lieu de recourir aux procédés cités, le mari pouvail
aussi remettre sa femme entre les mains du ndonga. Ceci
était pourtant un cas tout a fait exceptionnel. Il était di —
prétendent les indigénes — au manque d’affection pour
I'épouse, joint a la certitude de rentrer facilement dans ses
droits, parce qu'il était rassuré sur les sentiments bien-
veillants de son beau-pere (remboursement ou substitu-
tion), ou bien sur la possibilité d'user de U'ikdkelo.

La répudiation directe était, comme nous l'avons dit,
extrémement rare. Nous ne voulons pas parler ici de la
répudiation causée par la méconduite incorrigible de la
femme, — nous venons d'en trailer, — mais de la répu-
diation contre le gré de I'épouse. Si pourtant le cas se
présentait, le mari devait la remettre au ndonga, qui,
voyant qu'il n’y avait plus moyen d'arranger la situation,
la rendait & ses parents. Aucune violence n'étail exercée
contre elle. Et il n'y avait pas lien de réclamer le rem-
boursement direct et immédiat de la dot. Au contraire,
I'époux devait attendre que la femme répudiée ait trouvé
un nouveau mari et que celui-ci ait payé la dot pour elle.
Si pourtant il y avait mauvaise volonté de la part de ses
beaux-parents, ils pouvaient s’attendre & une guerre.

La conclusion qu'on peut tirer de ce qui précede est que
le droit nkundé, tout en étant trés sévére pour la femme
qui ne s'acquitle pas de ses obligations matrimoniales, ne
laisse cependant pas au mari la liberté absolue d’agir
son gré. La loi ancestrale exigeait une raison grave, et

93
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son application était bien réglementée. La différence
entre les divers cas le montre éloquemment.

Comme on I'a vu ci-dessus, le terme bokéfo ne s’appli-
que pas a la répudiation dans sa double possibilité. On dit
que le mari aténa=ne veut plus d’elle; dont le substantif
est lotdno. Ce terme n'est pas spécifique; il est employé
pour n'importe quel objet ou personne dont on ne veut
pas. La forme spéciale de remettre la femme au ndonga
sappelle également d'un nom générique : émola=faire
se metire en marche, faire s'en aller, dont le substantif
est njéma.

§ 2. Actuellement.

La colonisation a introduit des changemenis considé-
rables. Guerres, tortures, immolation, esclavage ont été
abolis. Tout se réduit maintenant a la fuite de la femme,
en passant ou non par le ndonga, ou a la répudiation pure
et simple. L'omission de lintervention du ndonga est
assez rare. On y tient encore. Dailleurs l'intérét finan-
cier conseille de ne pas se le mettre a dos. La femme aban-
donnant son mari rentre chez elle, ou bien elle se rend
directement chez un autre homme, ou encore va se don-
ner a la licence dans quelque grand ou petit centre, 1l ne
reste qu'a procéder au remboursement de la dot. Tout est
done réduit & sa plus simple expression.

La femme nkundé n’est retenue que par la crainte des
chitiments et autres suites de son acte, ou bien par
Famour qu’elle porte & son mari. Autrefois, cel amour
commengcant a se refroidir, ou devenant moins passionné,
la crainte lui faisait faire des efforts et souvent tout ren-
trait dans l'ordre. La liberté moderne, au contraire,
I'invite a briser toute entrave. De fait, un froissement
passager, qui autrefois aurait été arrangé, ou une diffi-
culté quelconque de ménage, qui, sous 'ancien régime,
aurait été aplanie, suffit & présent pour causer une rup-
ture définitive.
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On comprend ainsi que le remplacement des coutumes
anciennes par I'état actuel des choses a fait angmenter
les divorces dans des proportions scandaleuses.

L'arrivée de soldats négres (élrangers ou congolais) a
donné a l'organisation familiale le premier coup, qui fut
un coup presque mortel. Dés le début l'autorité indi-
géne, qui étail familiale, patriarcale, fut abolie. Les chefs
investis ensuile par le pouvoir européen avaient d’autres
soucis que celui de sauvegarder la moralité conjugale. Si
méme (comme cela en a été malheureusement trop sou-
vent le cas) ils ne tendaient pas a favoriser la facilité des
divorces, afin de pouvoir sapproprier eux-mémes des
femmes pour se constituer un harem. L’Administration
coloniale se trouvait devant Pinconnu. Il lui fallait du
temps pour apprendre & connaitre la situation présente
et passée. D'autre part, elle était absorbée par d’autres
problémes : pacification des tribus, stabilisation de I'occu-
pation, aide a la colonisation naissante, au commerce,
aux Missions; organisations diverses, chemins & ouvrir et
4 entretenir, etc. En outre, les travaux d'établissement et
de développement des centres, la Force publique, les
Transports divers, I'installation des Compagnies, les Mis-
sions religieuses, ont fait sortir de leur milieu un grand
nombre de jeunes gens, auxquels il fallait des compa-
gnes, ¢pouses régulicres ou dérivatoires pour la passion.
Tout cela a causé d'énormes ravages dans la société indi-
geéne. La moralité en a gravement piti, et en conséquence
la natalité.

Cependant, au cours des dernitres années la marche des
choses étant devenue plus normale et stable, I'Administra-
tion coloniale a commencé & réparer les torts causés, On
ne peut qu’applaudir de tout cceur & ce revirement. On ne
saurait qu'approuver entierement les efforts qu'elle fait
pour freiner el remettre de I'ordre dans le chaos familial.

Malgré l'opposition de plusieurs chefs vieux modele, les
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tribunaux indigénes reconnus ou institués par le décrel
de 1926 ont commencé a user des pouvoirs que le Gou-
vernement leur a attribués. Ils sont appelés & jouer un
grand role dans le redressement, surtoul si leurs travaux
sont surveillés de preés et contrdlés régulierement. Pour
cela, il faut que ces juridictions continuent & agir dans
U'esprit de I'ancien droil, en tenant compte seulement de
la modification des circonstances (Y).

La mesure principale préconisée par les indigénes pour
la restauration de l'ordre est I'emprisonnement de la
« divorceuse ». Cette pratique serait la continuation de
lapplication de I'etdka el son adaptation aux circonstan-
ces présentes. Comme celle-ci, il aurait un double effet :
d'une part il freinerait la légereté et la licence el, de
Pautre, il assurerait le remboursement de la dol dans les
:as impossibles & arranger. Seulement, l'exécution en
serail soustraite au mari, pour &tre dévolue au chef. Les
Européens, en contact avec les indigénes el soucieux de
l'ordre social, sont également favorables a cette évolu-
tion de la loi coutumiére,

Un autre moyen de réaction serait la pression sur les
parents de la femme coupable, et cela principalement par
I'emprisonnement de sa meére. Ce moyen ne trouve aucun
point d’appui dans l'ancien droit; hormis la guerre —
qui ne touchait pas la mére et dont 'utilité n'était d’ail-
leurs que trés relative — et le systeme de la compensa-
tion (lowddla) — qui était un moyen de fortune employé
de par linitiative privée du mari. On ne saurait done
approuver cetle pratique comme telle; mais elle pourrait
étre admise dans les cas ol les parents sont réellement en
faute. Ceci arrive, par exemple, lorsque, de facon ou
d’autre, ils ont incité leur fille & rompre son mariage sans
raison admissible. Ou encore lorsque, le divorce ayant été

(*) Cfr. chap. VI, art. VII, § 7.



LE MARIAGE DES NKUNDO 389

légitimement prononeé, ils refusent de restituer la dot (').
Et ici il faut signaler que, au lien de manifester ouverte-
ment leur refus, certains v vont par un détour hypocrite.
Voici comment ils s’y prennent : la femme ayant réelle-
ment abandonné son mari, et celui-ci, pour des raisons
justes, comme celles que nous avons citées ci-dessus, ne
tenant plus a 'épouse avee laquelle il ne saurait plus vivre
(surtout s'il est monogame), la question du rembourse-
ment se pose. La femme, de connivence avec ses parents,
qui ne veulent pas restituer la dot, déclare publiquement
et officiellement qu'elle ne quitte pas son mari et qu'elle
désire réintégrer le foyer conjugal, alors que son unique
intention est d'éviler & ses parents le déboursement de
valeurs dotales. Elle saura bien — & son heure — se tirer
d’affaire de 'une ou autre facon,

§ 3. Cas particuliers.

Il nous reste & décrire les cas un peu spéciaux dans la
rupture du mariage. Le premier a angmenté avec la colo-
nisation, tandis que le dernier a pratiquement disparu,

17 NaancG. — Ce mot est le substantif du verbe angola,
qui signifie débaucher (la femme d’autrui, son travail-
leur, son esclave, ete.). Le terme est donc générique.
Pourtant il sapplique particulierement a la séduction
d’'une femme mariée, pour la faire quitter son mari, et
indique donc I'action de 'homme. De la femme on dit
simplement qu’elle a abandonné son mari (adkdfa) et
quelle a été prise en mariage par X (adkiimbwa éka
Séongaldy. Cet homme s'¢lant épris de la femme d’autrui,

(') L'application radicale et indiscréte de cette régle pourrait pour-
tant froisser les sentiments religieux des indigeénes chrétiens et obtenir
un effet a rebours, Le mariage religieux, en effet, est indissoluble,
L’obligation de restituer équivaudrait, dans ces cas, a la reconnaissance
de la dissolubilité de 'union religieuse. Or, non seulement cela serait
considéré par lindigéne comme une opposition enire les pouvoirs
publies et la morale chrétienne, mais en outre causerait un tort immense
& la stabilité des mariages en général,
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el voulant I'épouser, tiche de gagner ses bonnes grices:;
sielle consent, il réunit les valeurs nécessaires pour la
dot. Alors il invite la femme a venir chez lui et paie la
dot comme pour n’importe quel mariage.

Au lieu de se rendre chez son séducteur directement,
la femme peut également passer par chez ses parents, si,
notamment, ceux-ci sont favorables & son projel. Dans le
cas conltraire, elle ne réussirait point, car ils en empéche-
raient I'exéeution,

Le cas de njangd élait rarve autrefois, parce que hasardé.
En effet, il constituait un casus belli, Celui qui s’y aven-
turail devait étre de taille & résister el & subir les consé-
quences de son acte, surtout en matiére d’indemnisation
a payer. Actuellement, au contraire, ces faits sont bien
plus fréquents, méme si le nouvean mari n'a pas de quoi
payer la dot immédiatement. Pourtant le revirement dans
la politique gouvernementale commence & produire ses
bons effets. L'emprisonnement est souvent appliqué a la
femme, ou & sa mére, rarement au séducteur. Cette peine
suffit souvent & faire revenir l'ordre. Toutefois, afin de
ne pas s'exposer & de nouvelles difficultés de la part de
celle qui ne 'aime plus, le mari délaissé refuse parfois
de reprendre I'épouse infidéle.

La rarveté du cas dans l'ancien temps, ainsi que le fait
qu'il constituait un motif légitime de guerre démontrent
que le njangé n'était pas approuvé par la loi nkundé et
qu’il était plutdt une infraction.

2° Reruck. — Le refuge — qui n'est plus en vogue
actuellement, & cause du changement des circonstances —
se pratiquait comme suit : une femme veul absolument
quitter son mari, mais elle n'en trouve pas la possibilité :
aucun homme ne I'a demandée et ses parents sonl impuis-
sants A l'aider dans ses projets. Elle se rend, en cachette,
chez un homme influent et riche, qu'elle aimerait bien
avoir pour époux. Elle arrive & I'improviste, se posle
devant lui, ou méme se jette sur lui, en lui criant : Bejwd
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béke! dnjéngé, tonjéjaké! (') =les parents défunts ! paie
la dot pour moi, ne me chasse point ! Dans ces circonstan-
ces, celle insulle par les parents défunts est comme un
ultimatum et impose une obligation & laquelle celui qui
en est l'objet ne peut se dérober (*). L'homme en question
ne peut donc pas chasser la femme el doil la prendre sous
sa protection. Il convoque sa parenté et lui expose le cas.

Ses proches étant d'accord, — c'est leur devoir et
honneur, — ils lui enjoignent de payer la dot pour elle.

Mais le mari délaissé intervient pour empécher cette trans-
action. Ou bien il déclare la guerre, ou bien il prie son
rival de lui rendre son épouse. Dans le premier cas, les
hostilités étant terminées, les deux adversaires payaient,
chacun de son coté, les indemnités pour les guerriers
tombés au champ de bataille; puis, la paix ayant été con-
clue, les choses s'arrangeaient quand méme, el la femme
avail réussi dans son dessein. Dans l'autre cas, si 'homme
qui avait accueilli la fugitive était disposé & donner suite
a la requéte, il exigeait du mari un paiement (nyongo)
pour étre délié de l'obligation lui imposée par le « ser-
ment » de la femme, Ce paiement était une sorte d'indem-
nisation pour 'insulte et pour 'accroc fait & son honneur.
Aussi le montant en était assez élevé : 20 a 25 anneaux de
cuivre, le prix d'un esclave.

La reddition de la femme avait lieu, soil parce que
I'homme auquel elle s'était adressée ne 'aimait point, soit
parce que lui et sa famille ne voulaient pas saltirer des
difficultés.

Pour le mari, la guerre était un mauvais moyen : il y
perdait nécessairement. La fagcon correcte, idéale était de
ticher de se faire rendre sa femme. Ce qui indique que le
recours aux armes était une contravention a la loi, plutdt
qu'un moyen légitime.

(*) Ou termes analogues.
(2) Cfr. chap. VI, art. V, § 4, annexe.
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Il pouvait se faire aussi que 'homme, gardant chez lui
la femme, ne payail pas la dol immédiatement. Ceci arri-
vail, ou bien lorsqu'une inimitié¢ continuelle existail entre
son clan et celui du mari, ou bien lorsque celui-ci lui
devait une créance importante, sensiblement égale a la dot
de la femme, Dans le premier cas, on allail presque inévi-
tablement & une nouvelle guerre. Plus tard, la famille de
la femme se metlail en rapport avee son nouveau gendre.
Les cadeaux qu’elle lui apportail ¢taient considérés comme
conlre-dot, et lui-méme commencait a verser la dot. Mais
il n'étail pas question de restituer la dot au premier mari;
les relations entre celui-ci et le clan de la femme élaient
totalement rompues. Cest précisément dans 'omission de
la restitution qu’est située la différence entre ce cas el la
procédure réguliere déerite ci-dessus. Dans le cas de delle,
il n'y avait non plus de restitution de la dot. La fuite de la
femme constituail une compensation (lowddla), dans ce
cas, quon désignait pour cela par ce méme terme
(N. adkenda ndd lowddla). Si le mari réclamait, les juges
lui envoyaient un morceau de bojofé ('), pour lui signi-
fier qu'ils ne voulaient pas s'occuper de son cas, dont lui-
méme connaissait trés bien le mal-fondé, Méme les mem-
bres de son propre clan 'empéchaient de faire la guerre :
ils savaient parfaitement que le torl était uniquement du
cOté de leur parent.

Le refuge, tel que nous venons de I'expliquer, s’appelait
simplement bejwé, bdmoto ddtswda bejwéd, parce que ce
mol était le terme principal de I'ultimatum.

Comme nous I'avons dit ci-dessus, la coutume décrite a
disparu avec la colonisation. Bien que cefte étude ne
s'¢lende pas aux Nkundé fixés au Nord de la Tshuapa, il

(V) Le bofofd est une piece de feuille de bananier seche, qu'on enroule
sur elle-méme et dans laguelle on fait deux noeuds (ou plus, si le cas
I'exige). Pour signifier la fin d’une palabre, le bofofd est coupé en
deux morceaux (ou plus), chaque morceau ayant un neud, On en
remet un a4 chaque intéressé,
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peul étre intéressant de noter que dans la région de Losa-
nganya se dessine une évolution de cette coutume. Si une
femme condamnée pour abandon du toit conjugal est
emprisonnée, elle invite — si la possibilité¢ lui en apparait
— quelqu’un & 'épouser. Si cet homme agrée, il produit

devant le chef la dot qu’il a réunie. Avec I'assentiment de
cette autorité, il la verse aux parents de la femme, qui la
restituent an mari (7).

3° Guerne. — Un dernier cas particulier de rupture
d'un mariage est le suivant : Si une femme élail capturée
dans une guerre et non affranchie, et devenait done
esclave, son union éail du fait méme rompue, De par la
force des circonstances il ne pouvait en étre antrement,
puisque chaque groupe ne s‘occupail que de ses propres
intéréts, Comme nous 'avons va dans le chapitre précé-
dent, T'esclave était incorporée dans le harem d'un des
membres du clan qui Pavait faite prisonniére, ou elle
était vendue a cet effet & un homme quelconque. Le véri-
table mari, n’avanl pas les movens de laffranchir, —
nous parlons dans cette hvpothese, car dans le cas con-
traire il n’y avait pas rupture de 'union, — élait dans
impossibilité de s’y opposer. Toutefois, il avait droit
une indemnisation de la part du membre de <on clan,
fanteur de la guerre, droit qu’il pouvait appuyer par la
force. Si le possesseur pavail, apres affranchissement de la
fernme par sa famille, & celle-ci une dot afin de contrac-
ter un mariage régulier, I'ancien époux avait droit au
remboursement de la dot (cfr. chap. VII, art. V).

*
* %k

Pour clore cet exposé, il nous reste a signaler qu'une
femme ayant abandonné son mari, pour se rendre chez
un autre homme, peut retourner chez le premier aprés

(*) Cfr. aussi le chap. II1, art, VI,
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un laps de temps plus ou moins long. La raison de ce
retour peut étre double :

Ou bien la femme ne trouve pas chez le nouveau mari
ce qu'elle y cherchait. Elle se voil trompée dans ses espé-
-ances. Comparant sa situation actuelle avee la vie qu'elle
menait précédemment, elle regrette son acte. Connaissant
I'amour que son ancien époux lui a toujours porté, elle se
hasarde & rentrer chez lui, et généralement elle n’est pas
rebutée.

Ou bien le nouveau mari, apres le versement d'une part
de la dot, se trouve dans I'impossibilité de satisfaire a ses
obligations. Comme la femme ne veul pas étre épouse
sans dot — hormis les exceptions modernes, — elle fait
demi-tour.

Il est évident que ce retour n'est pas une conséquence
nécessaire et fatale des causes précitées. La femme peut,
en effet, aussi se rendre chez un troisieme. Mais le retour
au premier mari n'est pas extrémement rare, sans que
pour cela il faille le tenir pour fréquent ('). 1l constitue,
par l'accueil que la femme recoil au retour, une preuve
de ce que le divorce est causé, la plupart du temps, par
la femme.

ARTICLE III. — RESTITUTION DE LA DOT.

§ 1. L'obligation de restituer.

Les deux principes primordiaux sont :

1° La rupture du mariage doit se faire par la restitution
de la dot;

2° L'obligation de la restitution incombe a la famille
de la femme.

Le second principe est clair et sans difficultés d'appli-
cation. Il n'en est pas de méme du premier.

(1) Chez les Européens aussi, le mariage de divorcées, sans étre
fréquent, se pratique cependant.
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Tout d’abord, c’est par la restitution de la dot que le
divorce est consommé. Aussi longtemps que le mari n'a
pas €é1é remboursé, la femme continue a lui appartenir.
Seulement, comme il peut s’écouler un intervalle plus ou
moins long entre le paiement de la nouvelle dot et la
restitution au mari abandonné, il n'est plus loisible a
celui-ci, dans la pratique actuelle, d’exercer ses droits sur
la femme aussitdot que le second versement a eu lieu. Des
ce moment il a droit au remboursement et il ne dépend
que de lui d’aller prendre son dit. Autrefois il lui restait la
guerre. Mais, comme nous l'avons vu précédemment, le
sas théorique tel que nous venons de le présenter était
d’'une extréme rareté, le mari disposant de moyens effi-
caces pour empécher la nouvelle union avant le rembour-
sement. Dans les cas o la femme avait la possibilité ma-
térielle de se rendre chez un nouveau mari avant la resti-
tution de la dot (répudiation directe, fuite & l'insu du
mari, refuge), ce remariage était illégitime. Le nouvel
époux était, devant la loi, un simple voleur, puisqu’il
retenail aupres de lui une personne sur laquelle il n’avait
aucun droit. Pour cette raison le mari pouvait lui déclarer
la guerre, ce qui ne lui était pas permis dans les aufres
cas, la question de son mariage étant une affaire entre lui
et la famille de sa femme.

Une autre conséquence de cefte régle juridique est la
suivante : Dans le cas ol la « divorceuse » veut retourner
chez son mari légitime, elle peut 'avertir de son dessein
par un message secrel. Elle 'invite & venir la prendre au
moment ol son amant versera la dot (ndanga ou walo
d’apres le cas). Elle presse ce dernier de satisfaire & ses
obligations financiéres. Au jour fixé, le mari légitime,
accompagné de son ndonga, va se cacher a proximité de
I'endroit ot se fait le paiement. Au moment opportun, il
sort de sa cachette et s'empare des valeurs déposées, en
disant & son rival : « Je t'ai surpris en adultére avec mon
épouse; ces valeurs m’appartiennent & titre d'indemnité, »
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La famille de la femme prend parti pour lui, el le mari
débaucheur, se trouvant en infériorilé, est renvoyé bre-
douille, sans autre forme de proces; car il est clairement
en torl sur toule la ligne.

Sl en voyail la possibilité et s'il apparfenail a une
famille influente, le mari Iégitime se risquail parfois a
assassiner son rival. Mais cela compliguail la situation par
une guerre.

En outre, si la fugitive devient enceinle de par ses rap-
porls avee son amanl, avant la procédure réguliere d'un
nouveau paiement dotal-remboursement, enfanl appar-
tient, non au pére naturel, mais au mari abandonné, qui
en reste le pere juridique.

Actuellement toul a changé. Légitimemenl, la femme
quiltant son mari ne peul pas cohabiler avec un aulre
homme. Seulement, pendant les années précédentes il
n'existait plus ancune sanction. L'emprisonnement de la
« divorceuse » (donl question ci-dessus) pourrait faire
revivre 'ancienne loi, en 'adaptanl aux circonstances. En
oulre, le mariage n’élant pas dissous, le prétendu second
mari pourrait étre condamné par les tribunaux indigénes
pour cause dadultére-complicité,

Malgré la rupture, le mari et ses beaux-parents tichent
de continuer Nalliance, dans la plupart des cas. Si, malgré
la pression, les instances, les malédictions méme de sa
famille, la femme persiste & ne pas vouloir rejoindre son
mari, ses parents la remplacent par une sceur ou parente
(bankitsd). A moins, évidemment, qu'il ne se trouve
aucune parente disponible, Car, dans ce cas, il faul bien
quon se résigne a la restitution de la dot et a la rupture
définitive. Aucun nouveau versement de dot n'a lieu pour
la remplacante, I'ancienne dot comptant pour la nouvelle
union, comme nous P'avons expliqué an chapitre 111, arti-
cle IV.

Enfin, le principe général comporte une exception : la
restitution de la dot n’a pas lieu, lorsqu’il v a une com-
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pensation ¢quivalente, a titre ou de nature quelconques.
De nos jours celle exception ne se rencontre plus que rare-
ment, comme il appert des cas détaillés qui suivent
Ainsi, lorsqu'il y a eu exercice du droit de Uikilkelo, ou la
mainmise sur la femme d'un des beaux-parents. Méme si
le montant d'une dot surpasse celui de 'autre, 'excédent
n’est pas restitué, Il n'y a non plus aucune obligation de
restituer la dot si la femme a été réduite en esclavage ou
si elle a é1é tuée. Tels encore les cas de rupture cités au
chapitre V, article IV, § 2, n” 2, ex. 17 et au chapitre VI,
article V, § 4. Si la rupture a causé une guerre el que de
part et d’autre le nombre de tués est assez considérable
(trois, cing, six cadavres), l'affaire en reste 1a; apres I'in-
demnisation des familles des tués, on ne parle plus de
remboursement. Exceptionnellement un homme influent
et riche, en méme temps que rancunier ou excessivement
orgueilleux, reprenait les armes pour une seconde fois.
Il prétendait ne pas cesser avant d’avoir en mains les
valeurs dotales. Cetlte facon d'agir étail universellement
désapprouvée, et sa propre famille méme tichait de larré-
ter. Si le clan opposé était assez fort et opinidtre dans la
lutte, le mari n'obtenait rien du tout. Mais le désir de se
venger ou d'étre renommé comme guerrier faisait parfois
faire fi des pertes financieres. Enfin, dans la conception
de nos indigénes, le cas de 'inimitié entre deux clans (que
nous avons cité dans I'application du refuge) doit étre
rangé dans cette catégorie de compensations.

L'obligation de restituer la dot incombe au peére de la
femme ou & son remplacant (pere, oncle, fils, frére, ete.,
selon la hiérarchie familiale). Et cela, non seulement
quant aux valeurs qu’il a touchées personnellement, mais
encore quant a tout ce qui a été payé a n'importe quel
membre de la famille. Tous ces versements, en effet,
forment une seule et méme dot, et toutes ces personnes
sont solidairement représentées par lui. Clest & lui de les
convoquer pour la discussion et 'examen des versements
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effectués, Et si des contestations surgissent, ils n‘ont qu'a
les aplanir entre eux. Pour cela point n'est besoin que le
peére ait personnellement vu et su ces paiements : le Lémoi-
gnage du ndonga suffit. Si I'un ou I'autre des parents a
mal agi en omettant de porter les paiements i la connais-
sance de l'individu responsable, celui-ci n'a qu'a s'en
prendre au délinquant. D'aucune facon il ne peut refuser
de restituer ces valeurs. Le mari doit rester totalement
hors de cause.

Quant & la part de la meére, elle et son clan doivent res-
lituer ce qu'ils ont touché. Et cela méme lorsquelle a
rompu avec le pere de sa fille. Celui-ci la convoque et
I'invite a rendre les valeurs. I est rare que cet arrange-
ment suscite quelque difficulté. En aucune facon, la part
de la mére ne peut étre réclamée au peére.

Enfin, les Nkundé exigent que le remboursement se
fasse en une seule fois et globalement. Ici ils n"admettent
pas de morcellement ni d’intervalles (comme pour le ver-
sement de la dot); probablement veulent-ils éviter de
nouvelles  discussions et des palabres interminables.
Exceptionnellement on s’arrange a I'amiable pour accor-
der un délai nécessaire a la complétion de 'un ou l'autre
détail ou d'une petite partie des valeurs a restituer.

Comme on I'a vu ci-dessus, la restitution doit avoir lieu
entre le mari et la famille de la femme. Le nouveau mari
n'a pas a y intervenir. A lui n’incombe que le devoir de
paver une dot & ses beaux-parents. Il n'a aucune obliga-
tion envers I'ancien mari; celui-ci ne peul s'adresser a lui
pour recouvrer ses valeurs; il n’a qu’a les réclamer & la
famille de la femme. D'on I'axiome : njéngi la njéngi
ntikimdndkd = les deux maris ne peuvent se poursui-
vre (1).

Restituer la dot s'appelle iindoja (batimbd, jéngi, ete.),

(1) Excepté, évidemment, lorsque le nouveau mari se met en tort en
prenant chez lui la femme avant la consomumation du divorce (efr.
supra).
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dont la forme intransitive est iindola (rentrer dans les
frais de dot), et le passif tnjwa=étre restitué, Le sub-
stantif est njunddé ou wiindé (restitution, rembourse-
ment).

§ 2. Modes de restitution.

Le peére de la femme peut rembourser la dot :

1° Ou bien au moyen des valeurs regues du nouveau
mari. Plus donc celui-ci se hite de s’exéeuter, plus 10t
la nouvelle union sera définitivement arrangée.

2° Ou bien, de ses propres moyens=lontumi, ou
bokakata (ekakata), intensitif, dérivé de likata= main. De
cette facon-ci, la situation est régularisée plus 16t et I'on
évite les réclamations de I'ancien mari. Parfois on restitue
ainsi pour faire montre de richesse et de générosité.

Dans ces cas, le pére agit spontanément, de son propre
gré. Mais peut-il étre obligé de restituer ainsi de ses pro-
pres moyens?

Oui, dans tous les cas o la dol esl encore en possession
de la famille de la femme, elle doit étre restituée immé-
diatement. La chose se congoit sans peine; aucune diffi-
culté d’exécution pratique n’entrave le remboursement
dans ces circonstances.

Bien que, généralement, les valeurs dotales aient déja
é1¢ dépensées pour l'acquisition d'une autre femme
(nkita), il n’en est pourtant pas toujours ainsi. Par exem-
ple, lorsqu’il ne s’est écoulé entre I'élaboration du mariage
el le divorce qu'un laps de temps trés restreint. Ceci élait
et est peu fréquent. D’autres cas arrivaient plus rarement
encore jadis : on ne voulait pas que la richesse dotale
restdt improductive. Actuellement, ils sont déja plus fré-
quents : le développement du sentiment de générosité
envers les fils ou fréres puinés fait souvent que les valeurs
sont réservées i leur intention.

Sila dot a déja été aliénée, la solution est moins netle.
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Sous 'ancien régime, la question était assez claire, ce qui
n'est plus le cas a présent. Mais procédons par étapes.
Anciennement, la question se posait comme suit : Théo-
riquement, la famille de la femme n’était pas — par hypo-
thése — en mesure de restituer. Dans la pratique, toute-
fois, elle y parvenait, soit par la substitution d'une autre

femme, soil par 'emprunt des valeurs nécessaires, soit
en donnant au mari la dot touchée pour une parente de
la divorcée. Le mari disposail de certains moyens pour
forcer son beau-pere (cfr. supra). D’autres fois, la menace
d'une guerre émouvait les notabilités claniques. Celles-ci
ne cessaient de pousser a la restitution, el & moins que le
débiteur ne fit lui-méme le plus influent et d'un carac-
tere irréductible, il cédait a leurs instances. Si, au con-
traire, le mari n’avail pas recours aux moyens mention-
nés, il était bien obligé d’attendre que son beau-pére ail
recu une nouvelle dot.

Actuellement, ces anciennes coutumes ont élé abolies.
Toute la question en est donc bouleversée. Pourtant,
malgré le changement des modalités extérieures, I'Admi-
nistration coloniale désire agir dans 'esprit de 'ancienne
législation indigéne.

Le décret du 15 avril 1926, en instituant les juridictions
indigénes régulieres et en leur donnant la compétence de
juger selon le propre droit des ftribus adapté aux cir-
constances changées, a armé ces tribunaux pour travailler
a cette adaptation. Mais en pratique celle-ci n’a pas encore
été réalisée, La chose doit étre attribuée & la difficulté de
trouver une solution qui, d'un ¢dté, continue 'esprit de
I'ancien systéme et, de l'autre, satisfasse les aspirations
légitimes vers un meilleur statut, aspirations favorisées
d’ailleurs par le pouvoir colonisateur. Et ici il faut sur-
tout songer & 'abandon progressif de la polygamie.

L’autorité européenne ne semble pas encore bien fixée
au sujet du mode de restitution & adopter dans les cir-
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constances présentes, question qui est dlailleurs de la
compétence des juridictions indigénes (').

Dans les milieux indigénes les avis sont partagés. On y
distingue deux projets de solution,

A. — Une forle tendance se dessine pour le maintien
de la distinction, mentionnée plus haut, entre la rupture
cansée par la femme et sa répudiation par le mari. En
s0i, la chose est bonne, mais elle est sujette & un grave
inconvénient : le danger, notamment, d’exagérer I'impor-
tance du dernier cas. Car, nous l'avons vu, si le mari
répudie sa femme, c¢'est généralement sa faute a elle.

La différence de procédé que celle tendance met entre
les deux cas est la suivante :

17 Est-ce la femme qui s'enfuit, la famille devra resti-
tuer de ses propres moyens., Si elle se récuse ou tarde trop,
il faudrait emprisonner la « divorceuse » ou sa mere.
Généralement, cetle derniére peut plus aisément étre
atteinle que celle-la; et méme s'il n'y a aucune difficulté
spéeiale de jeter le grappin sur la fille, 'emprisonnement
de la mere est d'une plus grande efficacité.

Les critiques qu'il faut faire contre ce systéme sont :

a) On préconise des sanctions contre la mére, qui
devrait rester hors de cause, & moins qu’il ne soit prouvé
qu'elle est en faute (*). L'ancien droit admeltait des sanc-
tions contre la femme elle-méme. Quant & la guerre, elle
faisait patir les deux partis, mais avait peu d’effet sur la
mére de la « divoreeuse ». Dautre part, la compensation
par la mainmise sur la mére de la divorcée ou sur une
épouse du beau-pere n’était qu'un moyen de fortune el
applicable seulement dans les circonstances favorables,
puisqu’elle n’étail pas prononcée par les autorités, mais

(Y} Quant & l'emprisonnement de la « divorceuse », — adaptation de
I'etdka, — aprés avoir réprouvé cette pratique elle en a récemment
reconnu la légitimité (avril 1935).

(2) Cfr. supra, art. 11, § 2, dernier alinéa.

26



/102 LE MARIAGE DES NKUNDO

quelle était une arrestation par surprise, de par l'inilia-
live purement privée du mari Iésé. Par conséquent, & mon
avis, elle ne doit pas étre tolérée, exceplé lorsque la res-
ponsabilité de la mere dans la rupture est prouvée.

b) Bien que l'emprisonnement de la femme puisse
avoir deux buts el que sa pratique obtienne un double
effet : diminuer la fréquence des divorces, en punissant
la coupable, et hiter la restitution de la dot, il importe
pourtant de les bien distinguer dans la discussion théo-
rique. L'emprisonnement comme punition a été déja étu-
dié, Iei nous en traitons uniquement comme moyen de
faire restituer la dot ou de raccourcir le délai. Ainsi con-
sidéré, il est une contrainte par corps. Celle-ci ne peut
porter sur la femme, qui n’a pas d’obligation, mais bien
sur le pere, s'il manque aux devoirs lui imposés par la
loi, c¢'est-d-dire s'il refuse de procéder au remboursement
auquel il est obligé par le droit ou ¢'il omet de prendre
les mesures pour pouvoir le faire (ou encore s'il est con-
vaincu de négligence dans le devoir qu’il a d'intervenir
aupres de sa fille pour qu’elle respecte ses engagements).
Dans la pratique il faudrait que le tort du peére existal
réellement et que son mauvais vouloir soit établi. L'em-
prisonnement de la « divorceuse » évilerail que le peére
fii poursuivi pour une situation contre laquelle il est
lui-méme incapable de réagir.

¢) La tendance en cause pourrait empécher des femmes
de polygames de contracter un mariage monogamigue,
et, de ce fait, elle pourrait se mettre en opposition avee
lesprit de la loi. Cet inconvénient ne serait pourtant pas
difficile a éviter.

En effet, la monogamie jouissant de la favenr du droit
éerit, il suffirait d'un contrdle régulier et sérieux sur
I'activité des juridictions indigénes.

2° S'agit-il d'une rupture causée par le mari, les
]
partisans de ce systéme exigent la restitution de la dot
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seulement deés qu'une nouvelle dol aura été versée, ou
plutdt, des que la femme aura un nouvel époux. Certains
vont méme plus loin encore et prélendent imposer une
restitution seulement partielle : une partie de la dot serait
retenue par la famille de la femme en punition de la faute
du mari.

Contre cette régle nous devons remarquer :

a) Loin de trouver un point d’appui dans la loi coutu-
miere, elle est en flagrante opposition avec elle (efr. ci-
dessus et plus loin).

b) Elle présente également I'inconvénient de metire
une certaine entrave au développement du mariage mono-
gamique stable. Non pas au mariage monogamique sans
plus. Car pour un paien ou un protestant il n’y a aucune
difficulté et la régle ne leur nuit pas. Si leur mariage ne
lient pas, il leur est toujours loisible d’avoir recours au
divorce, de facon que cette regle ne leur soit pas appli-
sable : ils peuvent continuer la cohabitation jusqu'a ce
que la femme les abandonne. Pour un catholique la situa-
tion est toute différente. Il sait que son mariage religieux
est indissoluble. Mais avant de le contracter, la discipline
ecclésiastique locale et actuelle I'oblige & payer la dot et,
par conséquent, a4 s'engager dans une union coutumiére
et & se soumettre i ses régles juridiques, alors qu'en con-
science celle derniére union ne saurait ére pour lui un
mariage. La méme chose vaut — mutatis mutandis —
pour un catéchumene lorsqu’il s’agit de recevoir le
baptéme et d’élever par Id son mariage coutumier et légi-
time au rang de sacrement. Supposons que sa femme,
lout en voulant rester chez lui, — sincérement ou pour
éviter a ses parents les frais d'un remboursement, — se
montre d'un lempérament pen propre a la vie conjugale,
ou que sa conduile soit loin d'étre conforme & la morale
catholique. Dans ces éventualités, le mari s’'expose a des
suites d'une gravilé extréme. Car dans n'importe quel cas,
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la vie commune deviendra & la longue intenable et la
femme abandonnera un jour son époux, qui, de ce fail,
se trouvera devant un dilemme trés douloureux : ou bien
il devra rester célibataire, ou bien il se metira en oppo-
sition flagrante avec sa conscience. !l est done sage que
cette femme le quitte pendant qu’il y a encore moyen
d’arranger la situation. Or, la solution que nous discutons
ici y oppose des difficultés telles que beaucoup d’homimes
en sont rebutés. Et cela an détriment de I'évolution vers
un niveau moral supérieur et un meillenr ordre social,
bien que le fonctionnement normal des tribunaux indi-
génes puisse en partie éviter cet inconvénient, en obli-
geant le pere de la femme a hiter le remboursement de
la dol.

B. — Les graves inconvénients inhérents au sysléme
que nous venons de déerire ont déterminé une autre par-
tie de la population & chercher une solution qui éviterait
ces difficultés. Ce sont surtoul des chrétiens qui la pré-
conisent. Mais comme ils ont encore trés peu d'influence
dans le domaine politique, ils n'onl que peu de chances
de faire triompher leur opinion. A leur avis il faudrait
exiger le remboursement de la dot dans tous les cas, el
'on ne pourrait obliger & restituer immédialement que
lorsque la dot n’a pas encore été dépensée au moment de
la rupture. Ils admettent également Iemprisonnement
comme sanction contre la « divorceuse ».

Ce systeme préle également & critique : il est peu con-
forme a l'esprit de l'ancienne législation indigéne, qui
permettait au mari 'emploi de moyens propres a se faire
rembourser immédialement.

\ mon avis, il faudrait que 'on fit la parl des choses,
ayant en vue uniquement la protection de I'ordre social
par la stabilisation des mariages, d'une part, et, de
I'autre, I'évolution vers un ordre meilleur, en favorisant
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les unions monogamiques, conformément a la législation
coloniale et la pratique administrative ().

Il nous reste a signaler ici que dans divers endroits les
indigénes prétendent que le premier systeme est proné
par les Européens, C'est leur réponse a l'objection, —
que jai faite plus d'une fois, — que leur solution manque
de conformilé avee leur ancienne loi. D'un c¢oté, il faut
dire que, a présent, I'Administration ne semble pas
patroner leur svsteme. D'autre part, il m'est difficile
d'admeltre que ce soit une excuse cherchée pour le besoin
de la cause. Car j'ai entendu l'affirmation dans la bouche
de plus d'un indigéne aunquel le systéme faisait claire-
ment el réellement tort. Il n'est pas impossible, pour ces
raisons, que, avanl lorganisation des juridictions indi-
agines, Fun ou Nautre agent du Gouvernement ail parlé et
agi dans le sens d'une approbation du systéme en ques-
lion,

Celte digression sur la pratique & adopter dans la
question du remboursement de la dol est devenue longue.
Mais son importance capitale pour le développement ulté-
ricur de la société indigene demande celle insistance par-
liculiere.

§ 3. Formalités de la restitution.

L'unique formalité de la restitution de la dot est qu'elle
doil se faire obligatoirement par Pentremise du (des)
ndonga. C'est lui qui, élant le témoin officiel, a compé-
lence pour dire ce qui a ét¢é payé. Nul versement, aucun
cadean qui n'a pas passé par ses mains, ou qu'il n'a pas
vi, n'est reconnu devoir étre restitué. Parfois, en effet,
il arrive que cerlains paiements onl é1¢ effectués sans son
infervention. On n’en peul exiger la restitution. Le
[émoin officiel n’en a pas eun connaissance, el par consé-

(v) Cfr. aussi le chap. VI, art. VII, § 7, et l'article sur « La réaction
indigéne contre les divorces », dans Congo, 1936, t. I, p. 11,
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quent il n'y a aucune obligation d’en tenir comple. Seu-
lement, il reste toujours la possibilité des transactions i
I'amiable.

Siles ndonga élaient tous morts entre-temps, la proceé-
dure n'en souffre pourtant pas, car U'hérédité de leur
office est reconnue par le droit nkundé6. Son fréve, fils,
ete. peut agir au nom du défunt, qui, parfois longtemps
avant sa mort, lui a donné toules les explications néces-
saires el utiles, Le témoignage du successeur est reconnu
légitime et valide.

Dautre part, le ndonga peul étre assisté, et son témoi-
gnage corroboré, voire rectifié, par d'autres hommes
integres et influents qui ont été présents aux versements.
Il est clair que ceci a été établi par la loi coutumicre, afin
d’obtenir le meillenr résultal possible dans l'exercice de
la justice.

Ceci se congoit d'autant plus facilement que les verse-
menis sont nombreux, différents, séparés par des inler-
valles et effectués pendant toute la durée de 'union con-
Jugale. Dot longues discussions et contestations.

Il n'est pas sans intérél d'attiver spécialement atten-
tion sur cetle nécessité du témoignage du ndonga dans
le remboursement de la dot, parce que cetie régle n'esl
pas toujours bien observée, Ainsi j'ai connu le cas sui-
vant : un capitaine de bateau, originaire de la Haute-
Ikelemba, prend comme concubine une fille de cette
région-ci. L’absence de ndonga et l'omission d'une véri-
table dot prouvaient leur volonté de ne pas s'engager
dans un mariage légitime. Pourtant, I'homme versait des
valeurs (surtout argent et étoffes) aux parents de la
femme. A la fin de ce concubinage, qui avail duré
d’assez longues années, 'ensemble des cadeaux s'élevail
a une valeur de plus de 1.000 francs. Apres la séparation,
le mari réclame la possession de la fille née de 'union.
Le tribunal, chargé d’examiner le cas, ordonne avec
I'approbation de ladministrateur — la restitution des
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paiements effectués et attribue 'enfant & son pere naturel,
moyennant lobservation des régles coulumieres (Cfr.
Particle suivant). Le peére de la femme avait assez le sens
de I'honnéteté pour restituer les cadeaux, — bien que,
légalement, il n’y et pour lui aucune obligation, —
mais il réclamait I'enfant de sa fille. Toutefois le tribunal
ne voulut rien entendre a ses réclamations, quoique,
devant le droit nkundd il edt di lui rendre justice.

En dehors de cette intervention des témoins, il n'y a
aucune formalité spéciale dans la restitution de la dot.
On y procede selon les regles prescrites par les coutumes
el convenances nkunddé, pour n'importe quelle discussion
en assemblée familiale ou clanique. Le tout étant terminé,
I'ayant droil ramasse et prend avec lui son dil.

§ 4. Matieres de la restitution.

De part et d’antre, tous les versements effectués doi-
vent étre restitués @ dot dans toutes ses constifuanies, part
de la mére, cadeaux, paiements a 'occasion d'un déces,
ele., d'un coté et de lautre, contre-dot (nkomi) el cadeaux
divers. Tout cela est matiére a restitution. La qualité des
personnes qui ont payé ou touché n'importe pas, pourvu
qu'elles soient réellement de la parenté et que le témoi-
gnage du ndonga reconnaisse le versement. Mais c'est le
pére seul qui doit au gendre.

Les discussions sur la quantité et la qualité des valeurs
étant terminées, tout est additionné des deux cdtés. Puis
on fait la soustraction, Le restant est remis & qui de droit.
Supposons que les valeurs dotales se chiffrent au total de
125 anneaux de cuivre ('), tandis que le nkomi (contre-dot
payée par la famille de la femme) atteint la somme de
60 anneaux. Le mari a droit seulement & 125—60=65
anneaux. Si la dot et la contre-dot sont égales, aucun paie-

(1) Comme il a été dit au chap. II, tout paiement peut étre ramené
A une valeur en anneaux de cuivre,
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ment de restitution n’est effectué. Sila contre-dot surpasse
la dot, c¢’est le mari qui doit rembourser 'excédent. Tou-
tefois, dans la pratique on ne pousse pas la rigueur a
Pextréme et par polilesse complaisante on laisse méme
au mari une dizaine d’anneaux. Mais celie éventualité ne
se réalise que lorsque la femme ne lui a pas donné de
progéniture. Car le fait d’accepler ces anneaux et d’omel-
tre le paiement auguel en théorie il est obligé le priverait
des droits sur ses enfants qui tous appartiendraient désor-
mais a leur clan maternel. Faire ce caleul différentiel
slappelle umanya, et a Vintransitif = umana (jéngi la
nkomi biimana).

En principe, c'est entre la contre-dot et les cadeanx
(belonga) que se fail le décomple. Pourtant, si les belonga
ne suffisent pas, on retranche aux paiements dotaux pro-
prement dits les valeurs manquantes,

Toulefois, le boséngo (') n'entre jamais en ligne de
compte. Clest que, disent les indigeénes, il constitue un
paiement & part auquel on ne touche pas. Supposons le
montant des belonga el autres paiements inférieur & la
contre-dot : méme dans ce cas on ne retranche rien au
boséngo. 11 doit toujours étre restitué intégralement.

Quant aux esclaves ou aux animaux domesliques, non
seulement tombent-ils sous la loi du remboursement,
mais en outre toute leur progéniture doil étre restituce,
méme si elle comprend plusieurs générations. Celle pres-
cription s'entend dans la ligne féminine (comparez 'an-
cien adage romain : partus sequitur venirem). On exceple
pourtant poules et canards.

Pour indiquer que de part et d’autre on est obligé de
restituer absolument tout ce qui a élé versé, on emploie
lexpression : ld nsongi ld lotéd=méme Paiguille et le
menu rasoir,

() Cfr. chap. II, art, IX.
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Le remboursement de la dot dans le cas ou la femme
retourne a son premier mari n'est régi par aucune regle
spéciale. On restitue tout simplement au second son di.
Souvent la famille de I'épouse fait appel a la générosité
du premier mari, afin de hiler le remboursement.

Si la femme abandonne le second mari aussi bien que
le premier, sans que celui-ci ail été préalablement rem-
boursé, il y a restitution aux deux,

Nous avons vu que le premier mari peut s’emparer des
valeurs dotales de son rival pour s'indemniser du dom-
mage que celui-ci lui a causé. La famille de la femme ne
doit pas restituer ces valeurs-la, car elle ne les a pas tou-
chées, Celte affaire ne la regarde donc pas, mais unique-
ment les deux rivaux. Nonobstant tout le droil du premier
mari, celle facon d’agir suscilail souvenl une guerre, (esl
par crainle de rixes et autres suites désagréables que celte
pratique est actuellement abandonnée. Pourtant lidée
n'en est pas morte, comme le monire le cas suivant,

arrivé en 1932 :

Engondd de Longa (Nkéle) fait la connaissance de
Bosénja, fille de Bokelé wi Yelemeva, de Ntomba (Winga-
td). Celle-ci, mariée & un travailleur de Longd (Ekonda),
nommé Isongii et originaire des Bodngi, quitte celui-ci
pour suivre son nouvel amant, qui paie Uikuld-ndanga
(9 anneaux et 35 franes). Aprés 2 mois, 'union ne tient
plus. Bosénjd ne convient pas comme épouse. Entre
autres défauts, on lui reproche de ne pas aimer la mere et
les autres parents de son fiancé, de ne les aider ni respec-
ter. Apres la rupture, le pere Bokelé refuse de restituer
quoi que ce soit, en répondant & Engdondd @ « Tu n'avais
qu’a laisser la femme d’autrui tranquille ».

Tout cela est pourtant en opposition flagrante avec I=»
droit nkundé6. 1° Engéndé éait en tort, en prenant chez

lni 'épouse d'autrui. 2° Isongi aurait pu — au moment
du versement — ravir & Engéndd ses valeurs : ¢'élait son

droit. Mais, 3° Bokelé est également en faule, L'affaire
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de débauchement et Padultére ne le regarde pas, lui,
mais Isongi. Si la facon d'agir d’Engéndd ne lui plaisait
pas, il n'avait qu'a s’y prendre d'autre manitére. A présent
il a en mains des valeurs dolales auxquelles il n'a plus
aucun droit : il n'a qu'a restituer,

CONCLUSION.

La nature el les diverses circonsltances du rembourse-
ment dotal pourraient suggérer la conclusion que ces
capilaux ne sont pas acquis définitivement, mais qu'ils
constituent plutdt des gages. Les quelques exceptions
o le remboursement n’a pas lien ne sauraient infir-
mer cette maniére de voir. En effet, ce sonl des excep-
tions nettement moltivées. Leur raison d'élre consiste en
ce que la non-restitution est compensée par ailleurs (').

Pourtant cetle conclusion ne tient plus lorsqu'on com-
pare a tout cela ce qui a lieu lors de la rupture du mariage
par le décis. Dans ce dernier cas, en effel, on ne restitue
absolument rien : toul ce qui a é¢ donné de part el
d'antre reste définitivement acquis. On n’exige meéme
aucun paiement pour les enfants, (Cfr. ci-aprés.)

Pourquoi cette différence fondamentale ? La raison qui

s'impose est que — originairement et fondamentale-
ment — les valeurs dotales deviennent la propriété de la

partie réceptrice. La restitution lors du divorce est néces-
sitée par les circonstances : sans elle la femme ne pour-
rail plus se remarier. C’est une concession faite & sa
faiblesse. Des deux regles diamétralement opposées : res-
titution et non-restitution, l'une doit étre primitive et
primordiale, V'autre accessoire et surajoutée. Cette der-
nicre est la regle du divoree.

(1) Cette constatation — comme d’autres indiquées plus haut — pour-
raient nous faire penser que dans l'esprit des Nkundd la guerre et
autres pratiques sanglantes ne sont que des moyens peu recomman-
dables et que, au fond de leur mentalité, nos gens les désapprouvent.
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Cette conclusion se trouve fortement confirmée par
toutes les autres stipulations du droit nkundd relative-
ment au divorce, ses motifs el la fagon d’y procéder.

ARTICLE IV. — PAYEMENT POUR ENFANTS.

La regle qui exige la restitution de la totalité des
valeurs versées comporte une restriction, que nous allons
étudier. Cette restriction est le paiement pour enfants.

Sides enfants sont nés de 'union rompue, le pere doil
laisser a la famille de la femme 10 & 15 (& présent jusqu'a
20 el 25) anneaux de cuivre pour chaque enfant, gar¢on
ou fille. Si apres défaleation de la contre-dot il ne lui reste
pas de valeurs en quantité suffisante, il doit combler le
déficit par d’autres moyens. Celui qui ne céde pas ces
valeurs ne peut plus faire valoir aucun droit sur ses
enfants. s appartiennent désormais a la famille de leur
mere.

St le divoree intervient avant le versement du boséngo,
le mari est en outre obligé d'effectuer ce dernier pour
obtenir droit a ses enfants. N'il refuse de sacquitter de
cetle obligation, la famille de I'épouse peut lui ravir un
enfant a titre de compensation,

C'est lors de la discussion sur la restitution de la dol
que le mari doit se désister des biens exigés pour régler la
situation des enfants. La totalit¢ des valeurs auxquelles il
a droit lui ayant été transmise par le ndonga, il doit en
prélever le montanl du paiement pour les enfants et le
rendre i la famille de la femme. L’abstention de cet acte
équivaut a l'abandon de ses droils.

La famille de la femme ne fait aucun effort pour con-
server les enfants issus du mariage rompu. Elle insiste,
au contraire, auprés du mari pour qu’il leur cede les
valeurs requises, afin qu'il conserve ses droits sur sa pro-
géniture légitime. Toutefois, elle ne peul le forcer : le pére
est enticrement libre de prendre ses enfants ou de leur
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préférer la partie de la dot en question. Mais il est obligé
de choisir entre les deux alternatives.

Toul indigéne tient & ses enfants. Aussi U'insouciance
Aeur égard et le fait de préférer reprendre Uentitretlé de la
dot sont toul a fait excepltionnels. Pourtant on rencontre
des cas, comme celui-ci

Bumba, fille de Lodta, de Bokenyola (Losenge, Bombwa-
nja), est mariée a Elimilele, de Losofi. Apres o anndes
de mariage, celui-ci répudie sa femme enceinte, je ne
sais pourquoi. On a beau lui représenter la stupidité de
son acte, rien n'y fail. Bumba retourne done chez son
freve 1aso et y accouche d'une fille, Ifdso invite le pére a
venir voir son enfant el en méme lemps a se réconcilier
avec son ¢pouse. Refus de la part d'Elimilele. Apres un
certain temps Bumba est mariée & un aulre homme, mais
cette union ne tient pas. On lui substitue une banlkitsd,
et Bumba est épousée par Bokingo, de Bokengé., Celui-ci
paie pour elle une dot de 80 anneaux. Elimilele est invilé
a venir recevoir son dir. Cette fois il s'ameéne, 1l prend
tout, sans laisser la moindre chose comme paiemenl pour
sa fille. On le prie de se désister de 25 anneaux, pour ne
pas étre privé de ses droits sur Uenfant. 1l ne veut rien
entendre : il préfere reprendre la dot en son entier. Cetle
fille, Bombiila, est sur le point de se marier & Bolongé-
lokolo, de Bompela (Bokitola). La dol qui doit étre versée
sera touchée par son clan maternel, tandis que son pere
ne recevra rien du tout. Plus jamais il ne pourra récla-
mer le moindre paiement de la part de son gendre. Celui-
ci n'est dailleurs que son gendre naturel : au point de
vue juridique, Elimilele n'est pas son beau-pere. Bo-
mbila, de son ¢dté, ne doit plus reconnaitre son pere,
puisqu’il F'a reni¢e. Elle appartieni uniquement i son
clan maternel, et la famille de son pére ne pourra plus
Jamais faire valoir ancun droit sur elle, ni sur sa descen-
dance.

Notons, pour finir, que, dans le « bas » de la région
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étudiée on commence a effectuer un paiement pour un
enfant naturel, soit qu’il y ait en début de versement de
dot, soil qu'il n’y en ail pas eu du tout. Autrefois, il
n’élait nullement question de pareille pratique : dans son
clan paternel, en effel, el surtout dans les villages envi-
ronnants, 'enfant aurait é1¢ considéré comme esclave. Et
l'on peut dire gu’actuellement encore, dans les villages
de I'intérieur et praliquement dans toute la région donl
nous lraitons, cette mentalité n'a pas changé, Ce sont les
centres curopéens qui permeltlent 'éelosion de cette cou-
tume, sous linfluence des idées chrétiennes. Pratique-
ment, les cas ne se présentenl que lorsque les personnes
en question sont originaires de villages fort distants et
sonl établies définitivement (pour aulanl qu'on peul
employer ce terme) dans lear résidence extracoulumicre.

ARTICLE V.
SITUATION DES ANCIENS EPOUX ET DE LEURS ENFANTS.

Une fois la palabre du remboursement des valeurs
arrangdée, les anciens conjoints deviennenl des étrangers
P'un pour lautre.

Leurs familles, cependant, continuent parfois les rela-
tions mutuelles, En effet, nous avons va que la femme
divoreée peul ¢ire remplacée dans ses fonctions conju-
gales par une parente. Dans ce cas, les relations d'alliance
sonl produites par la persistance du pacte dotal ().

\ part ces cas de substitution, tout lien est done rompu
tant entre les anciens époux qu'enire leurs clans res-
pectifs.

La femme divoreée ne peut plus faire valoir le moindre
droit sur les cultures qu'elle a établies sur le terrain
défriché par son époux. En général, tous les fruils de ses
aclivilés diverses restent la propriété du mari: elle-méme

(1) Cfr. chap. 11, art. IX.
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n'y a plus aucun droit. Il n'est pourlant pas rare, de nos
jours, que des conjoints, lors de leur séparation défini-
tive, partagent certains bénéfices de leur travail commun,
comme argent, habits, étoffes, ustensiles de ménage ().

Quant aux enfants issus de ce mariage, ils résident soit
chez leur pére, soit chez leur mere, d’apres les cir-
conslances. Ils se rendent en visite de I'un & 'autre. Aussi
longtemps qu’ils sont encore en bas dge, ils demeurent
presque toujours chez leur mere. Des qu'ils commencent
4 pouvoir s'en tirer enx-mémes (entre 8 et 14 ans, d'apres
les cas), ils vont habiter chez leur peére. Les filles séjour-
nent souvent plus longtemps chez leur mére, parfois
méme jusqu'au mariage.

Les parents ne se montrent pas difficiles et ne se cher-
chent pas misére pour cette question. Ce n’est que lors-
qu'un enfant demeure pour ainsi dire continuellement
chez I'in des deux que l'attachement de I'autre a son
enfant devient jaloux.

Lorsque arrive le moment de toucher la dot, les parents
font valoir leurs droits respectifs. Pour les garcons, lors-
qu'ils désirent prendre femme, le pérve leur procure la
somme néeessaire pour servir de dot, Si le jeune homme
n'obtient pas satisfaction il peul toujours s'adresser i ses
oncles maternels, qui ne manqueront pas a leur devoir

d’amour familial, — & moing qu’ils n'en trouvent pas les
moyens, — et leur clan sera accru d'un nouveau foyer.

Bref, le divorce sépare les conjoints, rompt 'alliance
spéciale entre les deux familles, mais les enfants conti-
nuent A traiter leurs parents comme s'ils élaient encore
unis. Et cela d'une facon toute naturelle, sans conlention
aucune; pour les Nkunddé celle chose est toute simple, el
ils y sont parfaitement habitués, puisque les divorces ne
sonl pas si rares.

(1) Cfr. chap. VI, art. II.
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ARTICLE VI.
PRATIQUES D'’ENVOUTEMENT RELATIVES AU DIVORCE.

Il ne me semble pas dépourvu d'intérét de consacrer
quelques lignes aux pratiques d'envotitement qui sont en
vogue parmi nos populations et employées a 'occasion du
divorce. Nous ne parlons pas des philtres damour; 2
proprement parler ils ne seraient pas a leur place ici (').
Nous nous bornons done & donner une idée générale des
pratiques en usage, soil pour empécher la femme de
quilter son mari, soit pour se venger d'un divorce, soit
pour faire revenir la fugitive.

Comme on le comprendra, ces buls s'enchevétrent sou-
venlt,

1° La trinité ikétaki-itoko-ntémba esl considérée par les
indigénes comme trois pratiques apparentées. Nous y
voyons plutdt trois formes d'une méme pratique.

Toutes trois sont originaires des Ntombd du lac Tumba

et de Ia ont été introduites chez les Nkundo, — directe-
menl, ou indirectement, par certaines tribus Ekonda
intermédiaires, — et cela aux temps modernes. Avant la

colonisation elles étaient inconnues ici. Actuellement
méme elles ne sont pas encore répandues partout : elles
n'ont pas encore traversé la Momboyo. L'ordre chronolo-
gique d'introduction est tkétaki, itého, ntémbd.

Leur esprit animateur est le léopard. Leur but primor-
dial est de rappeler une ¢épouse infidele et, devanl son
obstination, de la tuer, elle ou son séducteur. Subsidiaire-
ment, elles servent aussi & donner la mort & un ennemi
quelconque, spécialement a titre de représailles.

Les trois pratiques different dans le procédé de fabrica-
tion et le mode d’emploi. Nous ne pouvons entrer dans le
détail de tout cela; ce seraitl sortir du cadre de cette étude.

(1) Cfr. chap. I, 2¢ partie, art. VIII.
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Qu'il nous suffise de dire que le propriétaire de la pra-
tique a la compétence duquel on a recours commence par
appeler la femme, au moyen d'une corne d'antilope, dans
laquelle il souffle surtout le matin trés oL au chant du
coq ('). Si 'appelée ne revient pas, la pratique se vengera,
soil sur elle, soit sur son amant, selon le désir de 'opéra-
teur. 11 faut pourtant une nouvelle intervention, dont le
procédé varie d’aprés la forme adoplée. Notons que dans
la conceplion indigéne I'épouse ne saurail pas ne pas
enlendre appel, & quelque distance qu’elle se trouve. Si
elle ne revient pas, c'est gqu'elle s'obstine el mérite la
punition,
L'esprit de vengeance est senl en cause dans :

2° Le ngondé. Celui-ci vient de la région de Coquilhat-
ville ou de plus loin encore. Le nom ngondé est la forme
lolingda du mot lonkundé nkondé, qui signifie gavial.
De fait les dents de ce replile entrent dans sa composition.
Il est employé pour punir de la mort un voleur quel-
conque. De ce fait il est déclaré efficace contre quiconque
veut débaucher la femme d'autrui. Il produira chez le
coupable des gonflements des pieds, qui s‘ouvriront en
purulant. Jusqu'a présent cette pratique n'a, pas plus que
les précédentes, traversé la Momboyo.

Ces usages, comme beaucoup d’autres, sonl done d'in-
troduction récente. Avant l'arrivée des Européens dans ces
parages-ci, on Yy connaissail seulement les philtres
d’amour. On comprend pourtant aisément que les Nkundd
onl accueilli avec joie el confiance ces nouvelles pra-
tiques, si utiles, — & leur avis, — spécialement dans une
mali¢re d'une importance capitale et dans laquelle la colo-
nisation leur a enlevé les moyens anciens de réaction el
de sanctionnement.

(1) De cefte facon les indigénes appellent aussi leurs enfants, ete.,
partis depuis longtemps dans «le Bas» et qu'ils désirent ardemment
voir revenir chez eux,



CHAPITRE IX.

LA MORT.

Comme le sujel de notre étude esl uniquement le
mariage des Nkundd, c’est sous cel angle restreinl que
nous envisagerons ce qui se rapporte a leur mort. Quant
aux aspects généraux de la question, le lecteur les trou-
vera dans notre article sur les coutumes funéraires des
Nkundd, sous presse, dans Anthropos.

ARTICLE I. — CHAGRIN ET DEUIL.

Dans I'étude précitée un mot a été touché des divers
degrés d'intensité que peul alleindre le chagrin causé par
la mort d'un élre chéri.

La douleur, certes, n'exclut pas toujours un mélange
d’éléments égoistes, tel quun regret de la perte financicre
qu'est le déees d'une épouse et l'obligation & la continence
el aux divers interdits du veuvage. Cest une chose assez
naturelle el qui ne mériterait pas d'étre relevée. D'autre
part, il serail injuste el contraire & la vérité d’attribuer
loute la tristesse a U'influence de ces senliments inférieurs.
En général, il faul voir aussi dans ce chagrin la preuve
d'un amour véritable qui souvent en est la cause prépon-
dérante. On rencontre des exceptions cependant, par
exemple lorsqu’il sagit d'une femme dgée, héritée par un
polygame.

En comparant les diverses manifestations de la douleur
a la mort d'un conjoint avee celles observées a la mort
d'un parent, nous remarquons quelques pratiques propres
au premier cas. On dirail qu'en ces circonstances les
marques de chagrin atteignent leur point culminant,

21
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comme si la loi indigéne voulait souligner la prépondé-
rance de la relation créée par le mariage sur les liens de
la parenté et ainsi manifester son accord avec la loi divine.

Toutefois il est clair que la pratique ne correspond pas
toujours a la théorie, pas plus ici quailleurs. Nous ne
devons pas nous étonner de ne pas trouver chez ces popu-
lations 'amour parfait et idéal, pur de toul égoisme.
Quand déja chez les peuples universellement qualifiés de
« supérieurs » il n’est ni rare ni répréhensible de rencon-
trer ces retours sur soi dans la douleur ressentie a la morl
d’un étre cher, peut-on se scandaliser de ce que nos indi-
génes éprouvent des regrets pareils? Condamne-t-on une
jeune veuve qui, tout en regrettant vivement el sincére-
ment I'époux tendrement aimé que la mort vient de ravir
a son affection, pense en méme temps a la situation mal-
heureuse qui en résulte pour elle et ses petits enfants? El
Pespoir fondé de trouver quelqu'un qui prendra soin
d’elle et des orphelins n'est-il pas une consolation efficace
et légitime qui 'aidera & supporter I'épreuve?

Rien d’étonnant donc qu’il en soit ainsi, toules propor-
tions gardées, de nos Noirs, Et il est assez naturel que, en
pratique, ils ressentent une plus grande douleur de la
morl d'un pére et surtout d’'une mere ou d'un enfant, que
de la perte d'un mari ou d'une épouse. La situation est
toute différente ici et en Europe. Et le régime polyga-
mique avec ses conséquences n'est pas précisément de
nature 4 décourager 'égoisme et & favoriser 'ascension
vers 'idéal d'un amour plus sublime.

Ne soyons done pas surpris d’entendre une femme se
lamenter & la mort du mari : ngdy’om’okim dye ! = ma-
man, mon mari, ah! Mais pour un enfant ou pour un
pere ou une mere : ngdya njolélengana éye ! = maman,
je suis privée, ah!, exprimant ainsi un chagrin plus
intense. Car un pére ou une mére ne se remplacent pas,
tandis qu’elle trouvera toujours quelqu'un qui voudra
I'épouser. Quant & 'enfant il y a une communauté de vie
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plus élroile entre lui el ses parenis qu’entre conjoints
dans le régime polygamique. Il v a aussi plus de marques
de tendresse de mére a enfant, el réciproquement, qu’en-
Ire époux indigenes.

Immédiatement apres le déces de son épouse, le mari
se voil entouré de toules les femmes du village qui
viennenl le maltraiter. Elles I'enduisent & qui mieux
mieux de noir de charbon de bois, de terre, de boue et le
frottent avee la plante linsdnsd, qui cause des urtications
semblables a celles des orlies d’Europe. Parmi les femmes
qui commellent ces brutalités il n’y a aucune parenle,
mais uniquement des étrangeéres marides dans le village
(celles qu’on nomme badjddla). Ces mauvais traitements
sont élendus souvenl aux proches parents du veuf, ¢'est-
a-dire a ceux que les femmes en question nomment badme
=maris et avec lesquels elles pourraient se marier, jamais
aux peres et aux parents supérieurs ('), La raison de cette
pratique semble étre d'intensifier par des douleurs maté-
rielles le chagrin causé par le déces. A cela sajoutent les
paroles, gestes el mouvemenis obscénes de provocation,
pour bien rappeler au veul que désormais il devra vivre
dans la continence, comme on peul lire in exrtenso dans
I'étude citée, ’

Ensuite, des parents revélent le veufl d'un lisdki= feuille
de bananier déchirée partout transversalement. Pour les
divers aulres habits de deuil, cfr. 'étude détaillée, comme
pour loules les prescriptions el défenses communes.

Les maunvais traitements décrits ne sont pas infligés i
la veuve. Ils sont appliqués exclusivement anx hommes.

Pendant la réclusion, les régles générales valent pour
le veuf: elles sont méme d'une sévérité particuliere pour
lui. Ce sont ses parentes qui lui préparent ses frustes
repas. Toutefois, si les relations étaient excellentes avee
son beau-pere, celui-ci lui envoie une femme qui pour-

(1) Cfr. chap. V, art. 1V, § 1, n° 3, et chap. VI, art. VL.



420 LE MARIAGE DES NKUNDO

voira & ses besoins. Souvent elle deviendra son épouse,
lorsque, apres la levée du deuil, il portera l'ibéled ko (cha-
pitre T, art. 1V).

Durant toute la premicre période de la réclusion, il ne
peut se rendre nulle part, du moins ostensiblement. N'il
esl obligé de sortir, il doit le faire par derriére. S'il désire
aller chez un parent ou ami, il doit passer derriere les
cases, dans la bananeraie, méme s'il sort le soir. En tout
cas, il ne peat quitter le village. Telle était la loi ancienne,
qui, maintenant, est de moins en moins observée,

Ensuite, & Pexception de ses parentes, il ne peut avoir le
moindre rapport avec une femme. Il ne peul méme pas
lui donner la main, ni la saluer de vive voix, ni la regarder
ne fl-ce qu’an passage.

L'incontinence est séverement punie par la morte @ elle
moleste le coupable, voire 'entraine au tombeau, lui-
méme ou une aulre personne endeuillée.

La riguear de la réclusion s'alténue lors de la cérémonie
par laquelle débute le retour du veal a la couchetle élevée
du sol, une espece de lit fait, & la manicre des Balswi,
de trones d’arbre ou de branches. Aprés avoir é1é lave
par la scenr ainée de la défunte, il v est conduil par la
femme de son frére ainé, Ayant recu de son pére un
couleau, il peul désormais vaquer & ses travaux usuels,

Les dispenses progressives des interdits alimentaires
doivent &tre achetées par le veul (veuve), — conlraire-
ment aux parents, qui se font simplement délier. (Cou-
tumes funéraires, 11, n® 2, E.) Cette divergence prouve
la différence fonciere qui existe entre le denil d'un con-
joint et celui d'un parent: pour le premier, obligation
sociale stricte dont il ne peut étre délié que par un achat,
sorte de compensation oun de  commulation: pour e
second, convenance dont on est libéré sans cérémonie ni
compensalion aucunes. Le fait que cette prescription est
Gendue aux proches parents du veal (de la veuve) n'in-
firme pas la conclusion. Au contraire, il la corrobore. Gai
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clle reste manifestement dans la ligne du mariage cf
jamais elle ne S'élend aux parents du défunt.

Au déces du mari, les veuves el les femmes de ses
proches parents acheétent les dispenses aux parentes du
défunt. A la morl d'une épouse, le mari el ses proches
parents les acheétent & leurs propres femmes. Le produil
global de Pachal fait par toules les personnes en cause
doit étre partagé @ une moiti¢ revienl aux femmes mariées
dans le clan: autre moitié est réservée i la famille de 1a
défunte,

Le deunil du veuf avee toutes les prescriptions el défenses
inhérentes se termine, comme toul deuil, par une grande
[Gte. Apres s'étre acquitlé de ses devoirs, la famille de la
défunte organise chez elle une seconde féte, a laquelle le
venl doit assister. Clest & celle oceasion, généralement,
quont licu les pourparlers au sujet du remplacement de
la défunte. (Chap. 11, art. 1V.)

ARTICLE II. — RECLUSION DES VEUVES.

Comme je Pai déerit dans Particle mentionné, les
veuves (bituka, sing. etuka, oun, chez les Bombwanja,
besdmanyi, sing. bosimanyi) sonl, pendant une longue
période, astreintes a la réclusion. Avant la cérémonie de
la levée de terre elles ne peuvent pas sortir ostensible-
ment. Plus tard, une plus grande liberté leur est permise;
clles peuvent aller partout pour leurs travaux, voire se
rendre anx marchés. Sealement, elles sont obligées de
passer la nuit dans la case de réclusion commune.

Une veuve qui ne se conformerail pas & ces prescrip-
tions el prohibitions, non seulement serait vivement criti-
quée comme n'ayant pas aimé son mari (et, conséquem-
ment, soupconnée d'avoir causé sa mort par des malé-
fices), mais Sexposerail en oulre & la colere vengeresse
du défunt, qui la molesterait dans son sommeil, la rosse-
rait de coups lorsqu’elle se rend seule en forét, ou encore
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viendrait la prendre pour 'emmener avee lui dans 'autre
monde.

Autant que faire se peul, toules les venves sont réunies
dans une seule et méme case. Afin de compléler la sépara-
tion du monde, on ferme U'entrée an moven d'un cercle
de palmes, comme cela se fail pour la case de réclusion
d'une femme qui allaite, d'une boliimbi on d'une femme
possédée de Pesprit du bongdli (yébola). C'est pour éviter
que les veuves n'aient de relations avec les passants,

Le nom de la case de réclusion est lokdsd (méme mol
que « feuille »). Les Bombwanja emploient le mol
lokombi (de komba=fermer, cloturer), les Injolo et
Bodngi, lonkindd (').

Pendant la derniére période de la réclusion, les veuves
ne peuvenl pas recevoir les visites d'amants qui désirent
les courtiser en vue du mariage apres le deuil, mais elles
onl le droit d’en accepter des vivres divers et du bois de
chauffage. Ces services rendus par des étrangers, c'esl-
a-dire non apparentés aux héritiers, sont plutdét mal vus.
Car, en principe, les veuves appartiennent & ceux-ci; elles
sonl leurs épouses, puisque le contral [inancier du ma-
riage persiste (). Pourtanl, si ces hommes ne sonl pas en
inimitié avec les héritiers, on ne s'v oppose guere. Car, la
réclusion terminée, les veuves sont libres de se disperser
dans leurs familles respectives et d’y étre prises en mariage
par n‘importe qui peut payer la dot. Il n’est pourtant pas
permis aux prétendants d'entrer dans la case de réclu-
sion, méme pas dans cetle période. Ils doivenl done faire
passer les cadeaux par I'inlermédiaire des bitinanyi (sing.
etinanyi), ¢'est-a-dire les parentes du défunt.

Cette derni¢re période débute par la cérémonie de la
levée de terre, On fait monter les veuves sur les bedngi

(') Les Ekonda : ildlé.
(2) Cfr. chap. I, art. IX.
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=bikondeja bituka ndd beéngd. Les bedngd sonl des
branches fendues du parasolier, qui, posées sur des bran-
ches longitudinales, a leur tour fixées sur des pieux, con-
stituent une couchette primitive, qui est le lit authen-
lique des Batswd, mais est parfois employé aussi par les
Baotd, s'ils n'ont rien de mieux. Clest la-dessus que,
désormais, les veuves peuvent prendre leur repos: elles
peuvent « se lever du sol ». Ces branches de parasolier
sont nommeées bedngd, sing. boéngd=bois mort, sec. On
emploie aussi le méme radical avec d’autres préfixes :
eéngd, pl. biéngd; lodngd, pl. mbéngd. Le verbe est
dta=fendre, ou janja=tailler. A présenl on commence
miliger la sévérité de cetle coulume en remplacant les
bednga par des bednga ou lits transporlables en claie.

Cette cérémonie est accompagnée de quelques danses
el aspergée d'un peu de biere. Le chel de famille adresse
la parole aux veuves en ces termes : « Nous avons fendu
pour vous des bedngd: montez dessusy. Ensuite il leur
présente quelques poules, données par la parenté du
défunt. Elles les prépareront el les mangeront toutes.

\ cette occasion le chef de famille remet au premier-né
du défunt la boséld a laquelle il a droit. Comme il est dit
au chapitre III, article III, c’est une des veuves qui lui est
ainsi donnée en épouse. Elle sort immédiatement du
groupe des veuves; désormais elle n'est plus liée par
aucune obligation du deuil et va cohabiter avec son nou-
veau mari. Toutefois, si elle aimait beaucoup le défunt,
elle prie I'héritier de la laisser tranquille pendant quelque
lemps; ses désirs sont foujours respectés,

La réclusion s¢ termine par une grande féle qui cloture
le deuil, C'est lors de cette féte qu'on procéde au partage
de I'héritage, dont les veuves fonl également partie. Nous
en traiterons & 'article V.
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ARTICLE III. — L’ENTERREMENT.

L'enterrement du mari ne comporte aucune cérémonie
ni regles spéciales qui ne soient communes & Uinhuma-
lion de toute autre personne. Seulement, des parentes
doivent «acheter la tombe », c'est-d-dire payer aux
femmes mariées dans la famille quelques anneaux pour
obtenir la permission de l'inhumalion. Ce paiement esl
a rapprocher de ceux fails pour oblenir les dispenses des
interdits alimentaires.

Les personnes enterrées simultanément et dans la méme
fosse que le cadavre d'un homme influent ne sont jamais
ses veuves, mais uniquement des esclaves ().

Le Nkundé doit étre enterré sur les lerres de ses ancé-
tres, au cimetitre clanique. Or, comme le régime de ce
peuple est exogamique, il est évident que le cadavre d'une
femme mariée est transporté dans son village d'origine
pour y recevoir la sépulture.

Avant détre transporté, le cadavre recoit les soins
usuels, avee les immolations concomitantes. Il doit passer
au moins une nuit dans la maison du mari. Et cela
s'observe encore présentement. Autrefois il y restait des
jours entiers; car il fallait d’abord célébrer la féte
d'adieu, et la famille du veuf devait se rassembler pour
discuter I'affaire et pour réunir les valeurs nécessaires au
paiement funéraire (art. suivant). Ce n’est quapres tont
cela que des jeunes gens appartenant i la famille du mari
prennent sur leurs épaules la dépouille mortelle envelop-
pée dans une natte ou enfermée dans un cercueil, selon
les cas.

Toute la parenté du mari prend part au cortége, si
faire se peut, Les porleurs du cadavre marchent en téte.
Les hommes sont armés d'ares, de fleches, de couteaux et
de biatons, rarement de lances. Les femmes accompagnent

— e

L) Voir Coutumes funéraires, V, 20,
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en se lamentant, Le mari el, si néeessaire, quelques
parents portent avee eux les divers objets dont ils auront
besoin pour les paiements. Cerlains hommes onl un
lototsi (ocarina) (') ou une corne d'antilope, sur lesquels
ils jouent par intermitlence (*). Au moment de lever le
cadavre el en passant par les villages intermédiaires on
bat le lokolé & coups réguliers et égaux (-kémya), pour
annoncer 'arrivée du corlege funébre,

Le principal personnage parmi ceux qui suivenl le
cadavre n'est pas le mari, mais le ndonga. 11 ne peut
Jamais étre absent dans celle circonstance. Méme =i le
mari ¢tail mort et qu’il sagil d'une veuve non remariée,
le ndonga doil toujours ¢étre de la partie. Clest & lui avant
toul aulre qu'incombe le devoir de porter le cadavre d'une
femme marice,

Il se peut que le ndonga ait déja devancé le cortege
pour communiquer a la famille de la morte la nouvelle
du déces et que, a cause de la grande distance entre le
village de la femme et celui du mari, il n'ait pas, ou diffi-
cilement, pu revenir pour rejoindre le cortége.

L'action de porter le cadavre dans le clan natal n'est
pas désignée par un terme spéeifique. On dit simplement
tsika ildkda=aller remettre le cadavre.

Prés de Pentrée du village, 4 un ou plusicurs endroils,
une barriere (bokdko, lokombi ou lodlaka) a été dressée,
faite de pieux et de palmes. Les parents de la défunte,
armés, y attendent le cortége des parents du mari, égale-
ment armés, el leur inlerdisent la conlinuation de leur
marche. Avanl de passer oulre, ces derniers doivent faire
un paiement. Les valeurs données sonl nommées byélo
hy'dkdko ou simplement bokdko (ou lodlaka). La famille
de la défunte crie au cortége : « Halte ! ici vous ne passez
point ». Les autres répondent : « Nous venons vous appor-

(1) Voir ma « Note sur les Instruments de Musique a I'Equateur »,
dans Congo, 1935, t 11, juillet, p. 187, fig. 1 et 2 (p. 199).

\

(%) Parfois des tambours accompagnent aussi.
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ler le cadavre de votre enfant; nous voulons abattre la bar-
riere; laissez-nous passer; voici les cadeaux. » Le ndonga
remel un couteau, un anneau de cuivre ou de laiton, ou
quelque autre objet équivalent (par exemple de l'argent
actuellement). La-dessus, les membres du clan de la
défunte s'écartent. Les bdnambdtswd (personnes apparen-
tées aux deux clans) abattent la barriere, et le cortége
passe, ouverl par le ndonga et les banambdtsud. Le mari
suit le cercueil.

\utrefois le passage de la barriere devait presque tou-
Jours étre foreé. La famille de la femme ne voulant pas
ouvrir el celle du mari ne voulant pas payer, on en venail
aux mains, Le groupe porleur du cadavre essayait d’abal-
tre la barriere, tandis que leurs adversaires tichaient de
les en empécher. Les armes employées dans cette rixe sont
surtout des bitons pointus que les deux camps se lancent,
plus rarement des fleches. Cette bagarre porte le nom spé-
cifique d'ekokéld. Certains clans sont spécialisés dans ce
sport. Ainsi entre Boimbo et Lileko, c¢'est chaque fois une
bataille en régle. Dans pareils cas sérieux, la barriére est
lres fortifiée : pieux gros et durs, entrelacés de lianes
épineuses (bokau, longoli, wanganjdla, etc.) el d'arbris-
seaux épineux (wéngé, ete.). On y ajoute une quantité de
fourmis mordantes ou venimeuses (bafumba, mbdmbd,
bydmbo, ele.). Si la bagarre s’aggrave, le ndonga el les
aulres banambdtswd interviennent et imposent la paix, en
obligeant le clan du mari a payer.

Il peut pourtant arriver que la famille du mari, ne
parvenanl pas & vaincre leurs adversaires et persistant
malaré tout dans la volonté de ne pas payer, s'enfuient
pour rentrer chez eux, abandonnant le cadavre entre les
mains de la famille de la défunte. Mais cela est une
injure fort grave. Aussi est-elle considérée comme rup-
ture pure et simple de I'alliance entre les deux familles.
Le mari peut s'abstenir de porter les paiements funéraires;
ils seraient quand méme refusés. Désormais il n’a plus
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le moyen de présenter une dot pour l'ebtention d'une
remplacante de la morte, Au surplus, il perd ses droits
sur ses enfants, dont il a désavoué le clan maternel, et
si la chose ne s’arrange pas de fagon ou d'autre, il n'a
plus droit aux dols qui seronl versées pour ses filles.
Pour comble de malheur, il s'expose i étre molesté par
Fesprit de la défunte.

Lorsque le parti du mari est parvenu a se frayer un
passage, le clan opposé se hite de défendre la barriere
suivante. En effet, si le cortege doit (raverser plusieurs
clans ou groupements apparentés a la femme (clan mater-
nel, clan du grand-pére, de la grand'mére, ele.), chaque
groupement dresse sa barriere a lui.

Sl n’y a plus de barrieres, la bagarre est lerminée.
Mais de toute facon le mari doit verser les valeurs requises
pour le passage : étant done arrivés au village, on arrange
la question des paiements funéraires en v englobant ces
« péages ».

La plupart du temps la vixe étail inévitable. Et & pré-
senl encore les cas sont plus nombreux qu’on ne le soup-
connerail. Seulement, les violences se réduisent a quel-
ques légéres blessures. D'autres clans arrangent affaire
a 'amiable, sans passer aux voies de fait. Mais il est toul
a fail excepltionnel gqu'on omelte de dresser une barricre.
Ca et la, cependant, le cas se présenle sous la pression de
chefs favorables a la pénétration des idées européennes de
paix et de tranquillité publiques. On se contente, dans
ces cas, de verser les indemnités réglementaires lors de
larrangement de la palabre des paiements funéraires.
Cette facon d'agir, plus humaine, est parfois favorisée par
une grande amitié qui lie les deux clans en question,

Quelle est la raison d'étre de cette coutume ? Voici
'explication qu’en donnent les Nkundé :

En barrant la roule au cortége funébre et se battant
contre les participants. la famille de la défunte manifeste
sa colére provoquée par le déeés d'un de ses membres.
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Car elle en ressent du courroux et du dépit. Et cela nonob-
stant la lance portée par le ndonga au-devant du cortege,
en signe qu'on vienl en amis, sans intentions malveil-
lantes.

Cela ne veul pas dire que les indigénes attribuent an
mari et a sa famille la cause du déces, Dans la majorité
des cas ils sont convaincus qu'ils n'y peuvent rien. Quoi-
quiils s'expriment dans ces termes : l66toomela bodna
(nkdna, e6to) = vous avez tué notre enfant (sceur, parenle),
ils ne prétendent pas qu'ils Font réellement tuée, mais
qu'elle est morte chez eux. Dans ces conditions, feignent-
ils done la colére, par exemple pour obtenir des valeurs )
Je ne le pense pas. Les Nkundd ne disent pas qu’ils simu-
lent le courronx; ils affirment catégoriquement qu'ils res-
sentent réellement de la colere et qu'ils veulent la mani-
fester de la facon déerite. La chose ne doit pas nous

¢lonner, puisque — comme nous l'avons signalé dans
I'étude sur les Coutumes funéraires des Nkundé — la

colere el le chagrin semblent étre chez ces populations
deux sentiments intimement connexes.,

Lorsque le cortege funébre a franchi la dernicre bar-
ricre, celle qui ferme entrée du village, le clan du mari
dépose le corps, qui est ensuile rvelevé par la famille de
la morte, Celle-ci le porle jusque dans la maison du pére
de famille. Elle est suivie par le ndonga, les banambdtswi,
le mari et ses parents. La morte est pleurée par sa famille.
Les parentes (bitinanyi) manifestent leur chagrin-colére
en maltraitant les épouses du clan (badjddla), en leur
enduisant le corps de boue, en les vélant de basdli, en les
frappant de plantes urlicantes (bansansa). Clest que la
morle est le « mari » des badjddla, c¢'est-d-dire la parente
de leurs maris. Les badjddlo traitent de la méme facon le
veuf el ses parents, parce que « leur mari» est morie
chez eux.

Le cadavre est done déposé dans la case du chel de
famille. Chaque fois que des parentes marides aillenrs
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arrivent pour pleurer la morte, les badjddla leur défendent
Pentrée de la case mortuaire, Elle les obligent d’abord,
pour manifester leur chagrin, i aller jusqu’a Uextrémilé
du village en pleurant la défunte.

II arrive fréquemment, comme il est dit dans U'étude
citée, I, quiapres un cerlain temps les lamentations dimi-
nuent et que les veilleuses se mettent i faire la causelle.
\ ce sujet jai assisté un jour & une querelle entre les
bitinanyi ¢l les badjddla, les premieres reprochant aux
autres de ne plus plenrer @ « Clest pourtant votre marin;
les dernicres répliquant @ « C'est volre parente; c¢'est done
a vous de plearer; vos yeux sonl-ils si sees qulils ne con-
liennent plus de larmes 2,

Quelquefois, le mari et les proches parenls ne partici-
pent pas au transfert, parce qu’ils n'onl pas encore réussi
d réunir les valeurs nécessaires. Dans ce cas, en effet, il
leur est parfaitement loisible de rester chez cux, afin de
ne pas s'exposer a des débats interminables et & la risée
de toute la région. D'autres, n’appartenant qu'a un clan
peu populeux, ne se hasardent pas dans le village de la
défunte. lls craignent de ne pouvoir se défendre conve-
nablement des mauvais traitements que lear infligeraient
les femmes mariées dans le clan on ils se rendent. Ces
f[emmes, en effel, les maltraitent avee de la boue qu'elles
leur jettent ou dont elles les enduisent, avee des plantes
urticantes bansénsa, dont elles leur frappent le corps.
Car elles considerent le veuf el ses proches parenls
comme ayant tué la parente de leurs maris, que, par
extension, elles nomment leur mari anssi.

Dans ces cas, le cadavre est porté par des parents ¢loi-
anés du mari, Le ndonga excuse celui-ci aupres des beanx-
parents, en leur disant qu’il viendra toul arranger plus
tard. Le clan de la défunte recoit le cadavre et conlinue
de Iui rendre les derniers devoirs. Si le mari est resté an
village uniquement par crainte des mauvais trailements,
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il n“attend souvent que la tombée de la nuit pour suivre
le cadavre de sa femme, i la faveur de 'obscurité,

Le cadavre doit passer dans la maison du chef de famille
an moins un nuit.

Avant de procéder & I'enterrement, les deux familles
reglent la question des paiements funérairves, que nous
allons examiner sur-le-champ. Il y a encore une « féte
d'adieu » de la part du clan de la morte. L'inhumation ne
comporte, pour le reste, rien de particulier et il suffit done
de renvoyer a I'étude citée sur le sujel.

Comme nous avons fait remarquer au chapitee VII,
article I1, le mari peut acheter le cadavre de sa favorite, A
moins d'accroes a 'exécution de son dessein, le cadavre
n'est pas transporté dans le clan natal, mais enterré a
coté du tombeau du mari, au cimetiére clanique de celui-
ci. Toul ce qui accompagne le transport du cadavre tombe
done par le fait méme, ainsi que le paiement funéraire,
dont I'omission est compensée par Pachat du cadavre. Le
mari ou sa famille n’envoie aux parents de la femme que
le paiement uvsuel pour communiquer la nouvelle du

décos,

ARTICLE IV. — PAIEMENTS FUNERAIRES.

Comme nous venons de le dire, avanl de procéder au
transport du cadavre de I'épouse défunte, le mari réunit
les valeurs pour paver le nkunji. Par ce terme (dérivé du
verbe kunda=enterrer) on désigne les divers versements
que le veufl est obligé de faire au clan de la morte.

Tout d’abord, dés que la morl est constatée, le ndonga
va porter anx parents de la défunte le nsango (= nouvelle),
qui consiste en un anneau de cuivre ou un couteau. Il le
leur présente en disant @ « Sachez que votre fille une telle
vient de mourir ».

A chaque barriere que le cortége doil franchir pour
arriver au village de la morte, le mari doit payer un objet
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(généralement un couleau ou anneau), afin d’obtenir libre
passage. C'est toujours le ndonga qui sert d'intermédiaire,
Ces paiements sont nommés byéko by dkiko, ou simple-
ment bokilko, lodlaka (barriére), ou, chez les Bomba-
nja, encore, ifakd yi ekdlaki = couteau pour abattre (la
barriére).

Le ndonga marche en téte du cortege funéhre, portant
(lui-méme ou remplacé par un aulre bonambdtswd) une
lance a laquelle est liée une picee d’étoffe en raphia. Lors-
que le cortéege a passé la derniére barriére, le témoin offi-
ciel le devance et va fixer la lance dans le toit de la case
du chef de famille. Dot le nom spécifique donné a cette
lance : itimwansambi (de tiwa=percer, el nsambd=toil).
Cette lance signifie que la famille du veuf ne vient pas
avee des inlentions malveillantes, mais animé de senti-
ments de la meilleure amitié = weika te 16f6v¢ 'etumba;
todyd ndé olotsikela ildkd y'Ona.

La picce d'étoffe est une marque de respect envers la
mére de la défunte, en souvenir des douleurs qu’elle a
souffertes dans I'enfantement et des soins qu’elle a appor-
tés & I'éducation de sa fille, et comme consolation pour le
coup lerrible qui vient de lui étre porté par la mort de
son enfant. Elle se vétira cette étoffe lorsque le deuil
sera terminé. A\ défaut de la meére, morte avant sa fille,
cetle éloffe revient & une de ses sceurs, tantes, ele., qui esl
en quelque sorte sa remplacante. C'est done un paiement
propre au clan de la mére.

La lance et I'étoffe sont généralement désignées sous le
nom commun de likongd U'etdo=lance et étoffe. L'étoffe
peut étre remplacée par un couleau, surtout un ingéndi,
mais le nom d’etéo est conservé, A présent on ne donne
plus d’étoffe, mais on lui substitue toujours un couteau
qui porte le nom d’etéo (). Toutefois, en souvenir de

(1) La raison d’égtre de cette substitution est, d'une part, la valeur
supérieure du couteau et, d’autre part, la quasi-impossibilité de se pro-
curer des tissus de raphia. (Cfr. Introduction.)
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I'ancienne coutume, a la lance est sonvent attaché un bout
de tissu européen.

Le cadavre ayanl ét¢é déposé dans la case, les deux clans
se saluent de la facon habituelle. Les femmes continuent a
pleurer durant quelque temps. Le clan du mari va s’asseoir
A une petite distance. Ensuile les parents de la défunte
enjoignent a leurs femmes de réunir les cadeaux a offrir
au veuf. Ce sonl des vivres variés : manioc, bananes,
viande ou poisson fumés, chenilles, sel, poules, ele., un
ou plusieurs chiens (bompdngd) vivanls (mbwd éd nkunja
=chien a poils) ou leur valeur en espéces (deux anneaux
o un anneau plus un couteau équivalent, nommé pour
cela mbwd éd baimbd ou éd bakonga), plus encore un
couleau pour tuer et dépecer les bétes et qui porte le nom
de lodlola. Les bitinanyi el les badjddla apportent chacune
leur part. Notons que ce cadean ne contient jamais de
légumes (bimulkéld).

Quand toul est réuni el jugé suffisant, on appelle le
ndonga el les propres [fils de la défunte, pour qu'ils
donnent leur opinion el puissent, plus tard, témoigner en
connaissance de caunse, Comme rémunération pour ses
services, on fait au ndonga un paiement (nyongo) d'un
poisson bokésa ou d'un ralt bolémba, plus un régime de
bananes (parfois remplacé par un anneau). A ce sujel il
est intéressant de relater une partie des pourparlers anx-
quels jassistai un jour. Le ndonga exprima son mécon-
tentement de ce qu'on ne lui offrail qu'un seul bokdsa.
« Clest si peu, dit-il, en comparaison de loutes les peines
que j'ai dd me donner. Jai div arranger affaive de la dot:
Jai di réconcilier mari et femme quand ils avaient des
palabres; jai di intervenir & mainles reprises; tout le
lemps j'ai di faire la navette entre les deux clans; je me
suis éreinté durant de longues années, sans jamais avoir
de repos. Et pour tous ces tracas je ne recois qu'une si
faible récompense. » On me demanda mon avis. Je ne pus
quapprouver les considérations du ndonga. Un des
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parents de la morte lui donna également raison : « 1l a
tout le temps été obligé d'aller et venir entre les deux
familles; sa voix est devenue rauque a cause de ses inter-
venlions incessantes dans les palabres et querelles: il
mérite bien qu’on lui ajoute encore un bokdsa.». Tout le
monde se rangea & notre avis, et le ndonga se montra
satisfait.

Ensuite le ndonga se sépare du groupe. Avec les autres
banambdtswd et, le cas échéant, des étrangers intelligents
qui puissent donner quelque avis pour trancher une dis-
cussion incidente, il s’assied entre les deux clans opposés,
& une pelite distance de chacun d'eux.

Tous les paiements doivent passer par l'intermédiaire
du ndonga. Clest lui qui transmet les desiderata d'un
groupe a l'autre. Il intervient dans les discussions qui
surgissent, pour les trancher et rétablir la paix. Il explique
les différents points de vue, élucide une considération dont
I'autre groupe ne semble pas saisir toute la portée, ete.

Comme il a été dit déja a maintes reprises, il peut y
avoir plusieurs ndonga. Tous peuvent légitimement inter-
venir, personnellement ou par leurs représentants officiel-
lement reconnus. Ainsi, & Bonjoku, il v a quelques mois
(1933), Baémbe, épouse d’'Tkomo de Besombd, était pré-
sente & une affaire de nkunji. Personne ne faisail cas
d'elle. A un moment, elle se jeta dans 'assemblée en répri-
mandant le ndonga principal et les familles, leur deman-
dant sur quoi ils se basaient pour I'exclure de cette affaire.
Son mari n'avait-il pas droit d’intervention? N'était-il pas
ndonga lui aussi? Comme il est & la péche dans la Jwalé,
il lui est impossible de venir. Elle peut done légitimement
le remplacer. Or, pourquoi la laissait-on de coté? On la
calma vite, en lui donnanl raison el en s'excusant de
I'oubli et de la négligence.

Les épouses du clan de la morte déposent les cadeaux
alimentaires aux pieds du ndonga. Le bokiné (le plus
jeune) du clan va lui expliquer ce dont il s'agit et a qui

28
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ces dons sont destinés (*). Une parl revient aux bakalé de
la défunte, c¢'est-a-dire aux badjddla du clan du mari; une
seconde part revient aux badme (les maris), ¢'est-d-dire le
veuf et sa famille; une troisieme est réservée aux parentes
de la morte qui sont venues des villages o elles sont
marié¢es pour assisler aux funérailles.

Le clan de la défunte commence par « demander des
nouvelles » (itola nsango) au clan opposé. Celui-ci répond
que, ayant épousé leur fille, celle-ci a vécu heureusement
chez son mari, lui a rendu les services conjugaux, lui a
engendré des enfants. Quensuite elle est tombée malade,
comme la chose leur a été communiquée en son temps,
que maintenant Dieu I'a emportée, et qu'ils sont venus
leur remetire le cadavre. Le clan de la femme répond :
« C'est entendu, mais avant de continuer & nous deman-
der réciproquement des nouvelles, acceptez toujours le
présent (lionja) que nous vous offrons. » La-dessus le
ndonga énumere tout ce qui a été réuni et le passe aun
veuf,

Ces vivres sont un cadeau de bienvenue amicale et ne
sont donc nullement comptés comme paiement, ni, a for-
tiori, comme partie du nkomi. Seuls les animaux domes-
tiques sont considérés comme tel. Ils peuvent étre con-
sommeés sur place ou étre conservés en vie. La nourriture
préparée, étant un présent, doit étre consommée sur place.
En principe on ne peut rien en emporter chez soi. Si pour-
tant, pour I'une ou l'autre raison, on la prend avec soi,
il reste toujours inlerdit d’en laisser manger 4 des per-
sonnes qui n'ont pas assisté a la réunion funéraire. Quant
a la nourriture crue, on est libre de 'emporter, §'il y a
excédent.,

Il peut y avoir des discussions au sujet du chien, comme
j'en fus témoin un jour. Les offrandes comprenaient, non

(1) Dans la hiérarchie nkundé c’est toujours le plus jeune qui, sur
'injonction du chef de famille, est chargé de 1'exécution de toutes ces
sortes de pefites besognes.
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un chien vivant, mais sa valeur en anneaux. Le chef de la
famille du veuf réclama un chien en chair et os. Il donna
comme raison que beaucoup de ses bidnanyi étaient
venues aux funérailles et que, & titre de remerciement
pour leurs condoléances, il voulait leur offrir un chien.
Comme il ne céda point, la famille de la femme fut bien
obligée de remplacer les deux anneaux par I'animal exigé.

Ensuile le ndonga expose a la famille de la défunte que
déja il a apporté le nsango, le likongd et I'etéo. Actuelle-
menl il arrive que la lance et I'éloffe ne sont données qu’a
ce moment, lorsque, notamment, on s'abstient des bar-
rieres el de la bagarre. Les paiements de passage sont alors
remis simullanément. Si les deux aggloméralions sont
frés rapprochées, on commence méme i omettre I'envoi
du nsango; un bénambdtswd va confirmer la nouvelle du
déces auquel on satlendait déja et que le lokolé vient
d’annoncer.

Puis la famille de la femme exige, un & un, divers ver-
sements. Chaque appel provoque une discussion. Car il
est de mode de tirer ces palabres en longueur. De part et
d'autre on examine le pour et le contre. La famille du
veul se fail un peu presser, sinon la cérémonie n’aurait
plus T'air d’une palabre (ce qu'elle est en réalité), mais
d'un simple paiement sans importance.

La famille de la femme, ayant rappelé les cadeaux de
vivres offerls et accepté les versemenls déja effectués,
commence d demander qu'on lui apporte les autres valeurs
du nkunji. Le clan du veuf expose son point de vue ei
immédiatement un membre du clan de la femme se met
a battre le gong (lokolé) qui se trouve & proximité. I1 n'y a
plus moyen de comprendre le moindre mot de ce que dit
le porte-parole du mari. Plein de courage et de patience
africaine il continue son discours. Mais finalement il se
voit bien obligé de cesser. Il demande donc qu’on fasse
taire le lokolé. Sans succés, évidemment. On lui répond
séchement : « Si vous voulez qu’on cesse, apportez-nous un
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anneau». Le mari se voit donce foreé de payer; sur quoi le
bruit du lokolé cesse immédiatement, et la discussion
peut continuer. Ce premier versement sappelle, pour cetle
raison, lokolé (V).

Ensuite un jeune parent vigoureux de la défunte sort
du groupe. 1l se montre courroucé, bat des mains et défie
le clan du veuf : « Envoyez quelqu’un des volres pour se
battre contre moi, car je suis furieux de ce que vous avez
laissé mourir d'inanition ma parente ». On lui répond avec
force protestations : « Nous sommes amis, aucun senti-
menlt hostile ne nous anime; ce n’est pas notre faute que
notre épouse esl morte ». Le premier répéle son affirma-
tion et son défi el ne cesse de leur reprocher le décés que
lorsqu’on lui a remis un anneau nommé bonkdta= inani-
tion,

Un autre jeune membre du clan de la défunte s’assied
au milien entre les deux groupes. On lui met un elika
(fourche en bois) au cou et il dit : « Clest ainsi que vous
m’auriez traité si ma sceur vous et abandonnés. J'étais
exposé a devoir souffrir & cause d'elle et de vous. Rému-
nérez-m’en ». Et il ne s'en va gquaprés avoir re¢cu un
anneau, nommé pour cette raison efika (*).

Ensuite sont réclamés, avec force gestes imitateurs el
représentatifs (de la facon décrite pour les précédents)
divers paiements chacun d’un anneau ou d’'un coutean

ikemo (besddnga l'ikemo), a cause des potions que la
défunte a préparées pour son mari;

bantsingd =les paquets de vivres qu'elle lui a cuits
dans les cendres;

(1) La pression exercée pour l'obtenir s'appelle isesenganya ya lokolé.
Comparez la pratique identique lors du paiement de la dot (chap. II,
art. V, 39).

(2) Ce m'est quune représentation d'une précision approximative,
car le jeune homme n'aurait pas été traité ainsi. La mise de 'eldka
est réservée a l'épouse méme. Mais il représente le clan entier soli-
dairement,
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hadénda = les portions de noix de palme qu’elle lui a
préparées (les portions étant représentées par quelques
petites motles de terre posées sur des feuilles);

nkéngi = les cils qu'elle lui a arrachés;

bokengo = parce qu'elle lui a coupé les cheveux
(-kenga);

nsili=les poux qu'elle lui a enlevés de la téte (N. B, —
Ce paiement peut étre uni au précédent el ére ainsi d'un
seul konga pour les deux);

bompiilo = les bains chauds qu’elle Iui a fait bouillir;

mpuka=les paniers & poissons, parce qu'elle est allée a
la péche pour lui:

heongd=la civiere sur laquelle le cadavre a été trans-
porté;

helombe = les lianes avec lesquelles le cadavre a été lié:

betitwd (itiiwd) = les trones de bananiers sur lesquels le
cadavre a reposé (le cadavre en natte ou en cercueil est
déposé sur deux trones de bananiers mis lransversale-
menl):

hikofo=les fourches sur lesquelles se lrouvait le lit ol
la femme est morte;

longo=une houe (réelle on remplacée par un anneau)
pour creuser la tombe;

ifakd=un couteau (idem) pour creuser la tombe;

yéndd=une hache (idem) pour couper les racines qui
se trouveraient a endroit de la tombe (');

bombémbé wa nyang'éy'dna= ceinture pour la mere de
la défunte, afin qu’elle puisse la porter pendant le deuil;

bolsd w'ildlad =la téte du cadavre, en 'honneur de ceux
qui pleurent le mort en s'assevant prés de sa (8le, c'est-

(Y, Un jour je vis la famille de la femme refuser la barre de fer
donnée comme yandd, parce que cette méme barre avait été donnée
par eux-meémes afin d’aider le mari a payer le nkanga (médecin-sorcier)
pour sa devination (bolingd) lors de la maladie de la femme,
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a-dire les toul proches parents. C'est le versement final el
le plus important, consistant en trois a cing anneaux.

Tous ces paiements réunis forment le nkunji et, hormis
le nsango, le likongd l'etéo et les byéko by'6kdko, ils sont
une sorte de beéngo (*). Ces beéngo n'ont pas tous la
méme importance. Aussi ne sonl-ils pas toujours récla-
més en entier. Les moins importants sont souvent omis :
bakemo, bantsingd, badénda, nkéngi, bokengo, nsili.
bompiilo, mpuka.

Méme certains autres peuvent étre omis. La chose
dépend non seulement des dispositions plus ou moins
amicales qui animent les deux partis, mais surtout du
nombre d’enfants que la femme en question a engendrés,
Pour une femme stérile la famille se montre moins exi-
geanle. Mais si la défunle a en plusieurs enfants, elle ne
cede pas, en arguant du grand profit dont leur fille a été
pour le clan du mari.

En toul cas on réclame toujours an moins quelques
beéngo en surplus du bombémbé et du botsd w'ilakd. Ces
derniers ne peuvent jamais &tre omis. La ceinture est un
paiement exclusivement réservé a la mére et qui revient
de droit au clan maternel.

Plus le montant de ces paiements funérairves est éleve,
plus le gendre est le bienvenu. L'alliance est parfaite.
Aussi, non seulement la famille de la femme réciproque-
t-elle les bons sentiments en ajoutant encore quelques
chiens, mais en outre le gendre sera trés bien accueilli et
réussira dans ses démarches, lorsque, aprés le deuil, il
portera le montant de l'ibdleéko en vue d’obtenir une
remplacante de la défunte (). Au surplus, si les relations
ont été excellentes, il I'obtient aisément par anticipation,
pour qu'elle le soigne pendant toute la durée du denil.

L'omission des paiements funéraires est sévérement
(1) Cfr. chap. II, art, V.
(2) Cfr. chap. III, art, IV.

1
2
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sanctionnée. Le fail de négliger 'envoi du cadeau de faire-
part suffit & lui seul & déelancher les sanctions, qui sont :
la rupture de Valliance; la perle des enfants, la faute du
pére équivalant & un reniement; enfin la molestation du
coupable par I'esprit de la morte. Ainsi, 4 Bokitola (Bo-
mpela), on peut voir deux garcons, Botétsi et Ikembd,
enfants de Bonyongela d'llingd et d'Etika de Bokitola.
IIs sont maintenant incorporés dans leur clan maternel,
pour cause de l'omission de 'envoi du nsango. A plus
forte raison en est-il ainsi pour le nkunji entier.

ARTICLE V. — SITUATION SOCIALE DE LA VEUVE.

Au chapitre III, articles I et IV, nous avons déja con-
stal¢ qu'aux yeux du Nkundé la mort du mari ne dissout
pas le mariage : 'union continue, el méme apres le deunil
elle n'est pas rompue ipso facto. Pour qu'elle cesse il ne
suffit méme pas que la femme soit prise et trailée comme
épouse par un autre homme. Aussi longlemps que la dot
n'a pas é1¢é restituée, la veuve continue d'« appartenir »
aux héritiers du défunt et d’étre leur épouse au sens expli-
qué au chapitre cité, article IX. Les diverses modalités
dont peut se faire cette continuation du mariage post
mortem ont été décrites au chapitre I11, article 11.

Nous y avons également vu que rien n'empéche la veuve
de se remarier en dehors de la famille hériticre et donc
d'engager une union vraiment nouvelle et différente. Rien
non plus ne I'y oblige. Elle est entitrement libre. Il n'y a
d’exception — si I'on peut parler d'exception dans ce cas
— que pour la veuve objet d'un testament et pour la
boséld (chap. 1, art. 11, in fine et art. III). Pour cette
dernitre il est méme difficile de considérer son rema-
riage avec I'ainé du défunt comme restreignant sa liberté.
Car bien que de droit il soit obligatoire, il est volontaire
en pratique et pourvu de garanties suffisantes de liberté
dans les cas ordinaires. En effet, on sait qu’elle est d’accord
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pour cette union; ou bien elle pent toujours avoir recours
au divorce si plus tard Phéritier la décoit dans ses espoirs
ou si la continuation de 'imion s’avére moralement im-
possible.

[l serait oiseux et fastidieux de répéler tout ce que nous
avons dit a ce sujet au chapitre 1. Retenons seulement
que le partage des veuves ne doil pas se comprendre
comme un partage de personnes qui leur enléverait la
libre disposition de leur volonté et de leur cceur, mais
comme le partage des droils dotaux qu'elles représen-
tent. La liberté juridique du remariage demeure enliére
comme au temps o elles étaient jeunes filles, Elle peut
bien subir des influences et méme des atteintes authen-
tiques plus ou moins graves dapres les circonstances,
mais ce sonl la des situations de fail et non de droil.
trop vieille pour
un remariage on méme désire garder a4 son mari défunt
la fidélité de la continence, elle peut, au lieu de rentrer
dans sa famille, continuer de résider dans le clan du
défunt. D'ordinaire les héritiers ne &'y opposent pas el
respeclent ses désirs. Si elle a des enfants ou petits-enfanls,
la chose va de soi : ils sonl heureux de garder aupres d'eux
leur vieille mére ou leur grand mere.

Sila veuve se juge — ou esl jugée

ARTICLE VI. — SITUATION !'ICONOMIQUE DE LA VEUVE.

Tout le temps que dure la réclusion, la veuve continue
a vivre dans la famille de son mari défunt. Elle se fournit
de vivres dans les cultures qu’elle avait établies. Les oulils
que lui avait remis son mari restent a son usage el elle s'en
sert dés qu'elle le peut. Quant aux divers ustensiles qui
doivent étre délruits, ils sont remplacés par d’aulres spé-
cimens que lui préte la famille du défunt. Car elle ne peut
plus faire usage de ceux qui lui ont servi durant la vie de
son mari.

Pour mieux marquer la grandeur dn deuil on omel
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souvent de se servir des produils des plantations établies
par le défunt. Au lieu done de continuer 'exploitation des
cultures existantes de manioc et de légumes, la veuve
s‘approvisionne de préférence dans les champs des proches
parents du défunt. Ou bien un homme qui a déji jeté son
dévolu sur elle met <es cultures & sa disposition. Sinon, si
elle est de l'observance rigoureuse, elle doit acheter ce
dont elle a besoin dans ce domaine.

Comme nous I'avons vu au chapitre VI, article I, la
veuve n'a ancun droit sur les fruits de son activité. Ni
l'argenl qu'elle a gagné et qui est destiné aux besoins
communs du ménage, ni les cultures qu'elle a établies,
ni le poisson qu'elle a péché, ni les chenilles qu'elle a
ramassées en forél ne lui appartiennent. Toul passe aux
héritiers. Sa propriété se restreint aux objels qu’elle aurait
recus comme sa part personnelle dans la dot de sa fille, ou
comme aulre paiement exclusivement propre a la mere.

Toutefois, si la veuve demeure dans la famille du
défunt, on lui laisse ses champs, ses outils, ele.; car dans
ces conditions il n'y a aucune raison pour les lui ravir.
Mais si elle se remarie ailleurs, les héritiers sont impi-
toyables. Le Nkundé ne veut daucune fagon que la
richesse familiale se disperse et s'éparpille : lokutu 10kisé
16f6tsw inyamd = notre patrimoine ne peul pas étre aliéné.
Tel est le droit.

Les fails sont pourtant plus favorables a la veuve, du
moins dans les meilleurs cas. Lorsque les relations étaient
bonnes, la famille ne lui refuse pas quelque menu objet
qu'elle désire garder. Dans les unions exemplaires on lui
laisse les natles qu’elle a tressées de ses propres mains et
I'on partage a égalité les biens qu’elle a recus de son mari:
étoffes, perles, poules, chévres et chiens méme, voire par-
fois ce qu'elle a acquis avee le fruit de I'activité mixte des
époux (plantations, élevage). Dans ce parlage on se mon-
tre ordinairement générenx envers la veuve, et s'il n'y a
qu'un unique objet on est bien disposé i le lui laisser.
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Celte conduite est de pure générosité, car — comme il a
é1é dit — la femme n'y a auncun droit. Elle était — aultre-
fois -— réservée aux unions particulicrement heureuses,
eu égard surtout aux relations entre les deux familles et &
I'affection qu'un des proches héritiers porte i la veuve.

A présent l'influence des Missions multiplie les cas de
générosité envers la veuve et suscile la tendance a en faire
une regle générale. Ainsi les bonnes familles chrétiennes,
si elles ne sont pas contrecarrées par leurs parents paiens,
laissent & la veuve les objets qui onl élé & son usage per-
sonnel : habits. ustensiles, malle, voire machine & coudre.

ARTICLE VII. — EFFETS fﬂCONOMIQUES DE LA MORT.

§ 1. Dot et contre-dot.

La mort d'un des conjoinls ne dissout le mariage qu'a
une certain point de vue et sous 'aspect d'union entre
telle et telle personne individuelle. Le mariage n’est
rompu absolument que par le décés des deux conjoints
(ou par le divorce).

La mort ne comporte aucun remboursement, ni de la
dot, ni de la contre-dot (nkomi), comme le comporte le
divorce. La femme étant décédée, tous ces paiements
restent acquis aux parties respectives. A la mort du mari
la veuve continue & appartenir aux héritiers; elle fait
partie de la succession. Les enfants appartiennent au pére
el a sa famille; ancun nouveau versement n’esl requis pour
eux.

Il existe done une trés grande différence entre le divorce
et la mort. Dans le divorce la dot doit étre considérée
plutdt comme un dépdt. Au contraire, dans le cas de mort,
elle reste définitivement acquise. Cette différence infirme
la théorie qui prétend que la dot n'est qu'une garantie
et est plutdt favorable & la théorie d’une compensation
pour la perte que subit le clan en donnant en mariage un
de ses membres. En effet, en cas de divoree, la perte subie
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par le clan est annulée, puisque la femme rentre dans sa
famille ou — T'éventualité commune — se remarie el est
objet d'un nouveau versemenlt dotal. Par contre, la mort
de la femme, loin de faire cesser la perte, la perpétue.
Cela ne veut pas dire que la dol ne conslitue pas une
garantie; effectivement elle en est une. Mais cetle garantie
est un effet de la dot el non sa raison d'étre, ce qui est
chose toute différente.

§ 2. Succession du mari.

Puisque nous n'étudions pas le droil de propriété des
Nkundé, la question de I'héritage n’est pas, a strictement
parler, du domaine de cette étude. Pourtant nous ne pou-
vons pas nous abstenir d’'en dire un molt, puisque I'étude
du mariage doit contenir naturellement un chapitre sur
les enfants. Aussi, est-ce sous cet angle spécial que nous
envisageons la question. Ce qui nous intéresse ici c'est de
savoir quels droits les enfants ont sur la succession de leur
pére. Quant a4 la veuve nous en avons déja traité dans
I'article précédent.

La succession du défunt comprend trois parties :

1° Les valeurs dotales, c'est-d-dire tout ce qui sert prin-
cipalement & se procurer une femme : anneaux de cuivre
el de laiton, objets en fer, veuves et filles en tant qu’elles
représentent des valeurs dotales:

2° Les animaux domestiques : chevres, chiens, poules,
canards;

3° Les biens immeubles @ arbres fruitiers, champs et
cultures, clotures de chasse, endroits de péche, et les biens
meubles : nasses, filets de chasse, arcs et fléches, bou-
cliers.

Les valeurs dotales deviennent le bien commun des
proches parents : chacun recoit sa part de I'héritage. Les
veuves sont dévolues aux fréres du défunt, A ses oncles,
a ses neveux (banankdnd), et cela conformément a leur
hiérarchie dans le groupe, a leurs droits respectifs prove-
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nant, soit d'une aide financiere prétée au défunt en vue
de lacquisition d'une des femmes, soit de I'application des
effets du régime de la nkita. 11 en est de méme des anneaux
(bakonga) et des objets en fer (bifeko). De la méme
maniere les filles non encore mariées sonl assignées aux
parents divers, ¢'est-d-dire que les « pores » présidant an
partage de la succession discutent et précisent les per-
sonnes qui ont le droit de toucher les dots qui seront plus
tard versées pour elles. Parmi les fils, seul ainé recoil
une femme ou un certain montant de valeurs dotales en
bosolo (1).

Voila la régle ancienne. Actuellement un profond chan-
gement est déja intervenu. Les propres fils ne sonl plus
exclus du partage. On leur donne, soit une femme, soil
des anneaux en quantilé suffisante, soit le droit & la dol
d'une sceur, ou d'une cousine, si ceci est possible. Pour le
reste, qu'on se réfere au chapitre 11, article IV, § 3 et arti-
cle X1, § 3 B, et an chapitre 1V, article 11.

Les animaux domestiques sont dévolus aux bitinanyi,
qui les portent avec elles chez lenrs maris et de ce fait les
font entrer dans le montant de la contre-dot. Quelques
chévres peuvent pourtant étre attribudes & un des hommes
de la parenté, qui en a besoin pour compléter le paiement
d'une dot.

Quant aux autres biens (meubles el immenbles), ils
passent directement aux fils, Le premier-né recoit la part
du lon et les biens les plus précienx, mais les puinés ne
sont pas exclus du partage.

Il est & noter qu'un testament peul intervenir, assignant
un objet particulier & un fils déterminé, ou excluant un
des héritiers avee lequel le défunt a en de graves démélés.
Un testament pareil est tonjours exéculé, parce qu'on
craint la vengeance du testateur qui fait suivre dans la
mort celui qui commettrait une infraction. Méme si le

(*y Chap. 111, art. 111,
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testament est manifestement injuste. On craint les repré-
sailles du défunt, ainsi qu'il en arriva 4 Hoko is'Efekele,
de Lofeli. II avait tué son propre frére Mpénda ¢a nko-
tonkale, parce que celui-ci, au lieu de lui laisser cet hon-
neur, avait gouté de la biere fraichemenf fabriquée, ce qui
¢tait une supréme offense. Mais comme la punition étail
tout a fait disproportionnée, toute la famille s'unit contre
le meurtrier, qui fut obligé de fuir. A sa mort il déshérita
tous ses frerves en faveur de ses fils. Ce lestament, jugé
déraisonnable et injuste, ne fut pas respecté : 'unique
fréve d'Tloko, Bondélé wit Wilima, prit chez lui la favorite
Bonyengti; mais il ne tarda pas & mourir, ce qui fut altri-
bué a la vengeance d'lloko. 11 v a quelques années, la
famille se réunil pour arranger définitivement 'affaire de
la succession. La part prépondérante ful réservée aux fils
d'lloko, mais une autre part fut attribuée aux autres
parents, ceux-ci n‘ayanl pas élé nommés dans la clause
exclusive, qui se limitait aux Basékda Bandngd, c'est-a-dire
aux propres fréres d'loko.

Les fils ne sonl jamais déshérités. Si 'un d'eux a tres
mal agi envers son pére, celui-ci, en mourant, lui refuse
sa bénédiction (bokako w'dlotsi) et lui donne une malédic-
tion (bokako wi tu yo).

§ 3. Succession de I'épouse.

Ainsi que nous I'avons vu au chapitre VI, article 11, la
femme n’a aucun droit de propriété sur les fruits de son
aclivité personnelle ou commune aux conjoints, Par con-
séquent, sa famille ne peut rien réclamer en fait d’héri-
tage : il n'y a rien a hériter.

Bien que tous les fruits de I'activité de I'épouse soient
la propriété du mari, la généralité des hommes n’exigen’
pas le respect de leur droit dans toute sa rigueur. Il sied
qu’ils abandonnent une partie ou le tout i la famille de la
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défunte, comme cela se fail envers la veuve ('). Aussi,
apres la féte qui cloture le deuil, les deux clans font
l'inventaire des biens en question. D'ordinaire ce que la
femme a laissé comme produils de son aclivilé est partagé
également entre les deux clans. Certains hommes sont
assez généreux pour renoncer a tout. Si la morte avail
une ebisa ou si les beaux-parents donnent a leur gendre
une remplacante, c'est a elle qu'échoient ces biens. Elle
hérite méme des cultures élablies par sa parente, pour
aulant qu'elles n'ont pas été détruites; ce qui n'a pas lieu
aulrement, car les plantalions ne sont jamais laissées a la
famille de la défunte.

Les seules choses auxquelles la femme a un droit strict
sont les paiements dotaux divers et analogues que la loi
nkundo lui attribue : chévres et spirales et cadeaux de la
mére au versement dotal; étoffe et ceinture funéraires.
\ la mort de la femme, ces biens — si elle ne les a pas déja
donnés i ses parents — passent a son clan. D'ancune facon
le mari ne peul se les approprier.

Enfin, a sa mort, une femme peut léguer a sa fille un
oulil (coutean, houe, ete.). Cette coutume est surtout
observée par une femme trés active, afin d'inculquer i sa
fille 'amour du travail. Pareil objet devenait souvent
une piece de famille, transmise de mere en [fille & travers
plusieurs générations. On V'appelle botsikéjwd (de tsikela
= laisser a; cfr. le latin reliquiae) ou, chez les Bombwan ja,
elili, termes qui s’appliquent aussi & d’aulres objels com-
pris dans la succession lorsqu’ils sont considérés séparé-
ment (globalement on les nomme lokutu= patrimoine,
biens, ou lisangd = héritage). Or un botsikéjwd pareil ne
peut jamais étre accaparé par le mari.

') Voir article précédent,
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ARTICLE VIIIL
MORT DU FIANCE AVANT LE PAIEMENT DE LA DOT.

Nous traitons ici de la mort du mari durant les fian-
cailles, apres le versement de l'ikuld ou du ndanga, mais
avant le walo. La procédure de dissolution des fiancailles
peul déja nous faire supposer que la mort les rompt aussi
sans difficultés spéciales. Et de fait, le fiancé élant mort,
la femme devient libre. Elle peut done rentrer chez elle,
et 'on rembourse a la famille du défunt les paiements
effectués.

Elle peul également demeurer dans la famille de son
fiancé et y élre prise en mariage par un des parents. Si
tout est favorable & la continuation de I'union, le nouveau
futur verse la dot; mais il ne doit pas réitérer les paie-
ments de fiancailles, qui conservent leur validité. Si pour-
tant il appartient & une branche éloignée, la proche famille
du défunlt ne veul pas céder ses biens, el le nouveau
fiancé doit s’acquitter lui-méme de toutes les obligations
dolales, & commencer par l'ikuld.

Il arrive que le mourant, dans ses derniéres disposi-
tions, enjoigne a sa famille de maintenir I'alliance. Dans
ce cas, un des parents doit I'épouser. Si plus tard la rup-
ture devient inévitable, les époux se séparent. D’ailleurs,
si la femme n'est pas disposée a se remarier dans la
parenté de son fiancé, celui-ci ne I'y force pas.

Celte pratique esl basée sur la disposition du droil
nkundé que les fiancés ont tous les devoirs et les droits
d’époux.

Il n'existe donc rien chez les Nkundé qui ressemble a
un lévirat. Méme dans le cas cité d'un testament, 1'obli-
gation résulte uniquement de la nature sacrée de celui-ci.
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ARTICLE IX.
MORT DE LA FEMME AVANT LE VERSEMENT DE LA DOT.

Deux cas sont & distinguer : 1° la femme meurt pen-
dant les fiancailles; 2° elle meurt avant le boséngo.

§ 1. Avant le « walo ».

Comme il a déja été dit, les fiancés jouissenl de tous
les devoirs et droils des époux. A la mort de la fille, le
fiancé est tenu & remplir toutes ses obligations envers la
défunte et sa famille (transport du cadavre, immolations,
nkunji). Mais ses obligations ne s'arrétent pas la.

Par le versement du ndanga (et, en pratique, déja par
Vikuld) il s'est reconnu responsable de tout accident qui
pourrail arriver, chez lui, & sa fiancée; et il a assumé 'obli-
gation de parachever l'union par les versements ulté-
rieurs.

La conséquence de ce fait est que la mort de la fiancée
survenant avant qu’il ait satisfait & ses obligations, il est
astreint & une forle indemnité (mbdlaka) & ses beaux-
parents, décus dans leur espoir et frustrés de leurs droits.
Le montant de cette indemnité varie avec les cas. D'ordi-
naire elle est & peu prés égale a ce qu'il aurait di payer
normalement comme walo. D'olt 'expression employée
d'énga ildkad (ikombe chez les Injolo et les Boingi) = payer
la dot pour le cadavre.

Yarfois la famille de la femme est moins exigeanle,
notamment quand elle tient beaucoup an gendre el le sail
assez riche et généreux pour augmenter notablement le
montant du nkunji, de I'ibéleéko et de la dol pour une
remplacante. Le principe de l'indemnité est sauf; seule-
ment 'aspect extérieur est changé el rendu moins humi-
liant.

D’autres fois elle hausse la somme a payer comme
indemnité, soit par cupidité, soit parce qu'elle ne tient
pas a cette union ou y est méme opposée (cas qui était
rare aulrefois, mais qui est devenu plus fréquent a pré-
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sent). Dans ces conditions on exige jusqu'a 100 et 150
anneaux. Tel le cas suivant, toul récent : IHumbé de
Mpiama (Boéndé) prend comme femme Lokoku de Bongili
wia Ndongdé. Il verse 10 anneaux comme ikuli-ndanga.
Lorsque quelque temps apres il apporte les 40 anneaux de
walo, son beau-pere les juge insuffisants (ce en quoi il
avail pleinement raison). La pauvreté du gendre appa-
raissant par cette modicité de valeurs el présageant son
insolvabilité, la famille de Lokokii ne tenait pas beaucoup
a ce mariage. Par conséquent, elle refusa d’accepler ces
anneaux, qui restérent donc en dépdot chez le ndonga.
Apres deux ans de cohabitation, Lokokvt mourut (16 juil-
let 1933). La famille de la morte réclama 100 anneaux.
llumbé ne put invoquer aucune excuse, ni aucune circon-
stance atténuante. Car s'il avait voulu remplir ses obliga-
lions, il aurait pu le faire, le délai ayant été assez long, el
il se savait sans movyens, il aurait dii abandonner la
femme.

Au temps jadis, il arrivail que le veul el sa famille refu-
saient de payer. On en venait alors aux armes. Le droit de
la guerre entrait en jeu : apres la cessation des hostilités,
le coupable devait indemniser toutes les familles de son
parti qui avaient un des leurs tué ou blessé. 1l s’exposait
ainsi 4 voir tous ses biens confisqués el, s'ils étaient insuf-
fisants, & se voir vendu comme esclave. Au lien de courir
des risques aussi graves, il trouvait plus sage de se sou-
mettre tout simplement aux sanctions normales.

Le cas que nous étudions dans cet article peut se com-
pliquer du fait que la femme réside dans sa propre famille,
ou qu’elle appartient & un autre homme auquel on n’a pas
encore remboursé la dot. Mais il est préférable de traiter
ces complications dans des articles distinets,

§ 2. Avant le « bgs@ngg ».

Dans ce cas le veuf ne doit pas payer d'indemnité, Il
doit pourtant parfaire la dot en livrant « l'esclave ».

29
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Nil ne le remet pas, 1° alltance est rompue par le fail
méme. Il s'ensuit qu'il ne peut porter l'ibéledko et qu'il
ne recoil pas de remplacante; 2° la famille de la défunte
a droit & une des filles, s'il y en a, sinon & un des garcons.
(Zest une compensation qui lui est réservée pour la perte
du boséngo.

Il est évident qu'en pratique la famille de la femme
peut se désister de ses droits; ainsi, par égard pour son
gendre influent, généreux, bien disposé, escomptant un
bénéfice financier et social supérieur. Les remarques ana-
logues que nous avons faites tout au long de cette étude
nous ont déja familiarisés avee la « largeur d'idées » de
ces populations,

On pourrait faire remarquer que le cas présent ne dif-
f[ere guere du précédent, la famille de la femme se trou-
vanl de tonte facon indemnisée, Mais d’abord, si la femmie
n'a pas laissé d'enfants, la chose n'est point du tout iden-
lique. Ensuite, le ¢Oté financier méme élant égal, Paspect
juridique est tout différent. La prise de cetl enfant et le
refus d’accepter U'ibdledko ne sont pas considérés comme
compensation. Les NKkundé affirment catégoriquement
que le cas qui nous occupe ne donne nullement lieu au
paiement d'une indemnité.

Cette constatation fait ressortir & nouveau la différence
essentielle entre jéngi el boséngo, donl nous avons déja
parlé au chapitre II, article IX, § 2 et article XII, § 5, et
suggere Uidée que le walo est constitutif du contrat matri-
monial, tandis que le boséngo est la substitution d'une
personne a celle que le clan perd par le mariage d'un de
ses membres.,

ARTICLE X.
MORT DE LA FEMME DANS SA PROPRE FAMILLE.

Comme nous l'avons déja fait remarquer a plus d'une
reprise, le mari est responsable de sa femme, puisqu’elle
lui « appartient » & cause de la convention clanigque
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entre les familles. Cette stipulation du droit nkundé a
pour conséquence que I'épouse est au risque du mari : il a
a subir tous les préjudices qu'entraine la mort de sa
femme. Cependant ce principe général admel des excep-
tions dans les deux circonstances suivantes :

1° La femme meurt dans sa propre famille;
2" La femme meurt aprés avoir abandonné son mari
pour un autre,

Dans cel article nous examinons le premier cas, réser-
vant le second pour I'article suivant.

Sila femme meurt dans sa propre famille, 'exception
est soumise 4 la réalisation de certaines conditions. Dis-
linguons les divers cas possibles :

1" La femme rentre dans sa famille, parce qu'elle est
exaspérée par les traitements injustes que lui inflige son
mari. Celui-ci ne remplit pas ses devoirs envers elle, la
maltraite injustement, ele., comme nous avons vu au
chapitre VI, article 111. La situation n’est plus tenable.
Le mari est manifestement en fort, et la femme est libre
de chercher un peu de tranquillité chez ses parents. Or,
dans ces conditions, si elle y meurt avan!l que le mari ne
soit venu I'y reprendre en arrangeant la palabre an moyen
d'un bodndo, il n’a rien & réclamer. C'est lui-méme qui
par sa facon injuste d’agir s'est attiré cet embarras. Il esl
obligé d’exécuter les paiements funéraires. De par les
relations tendues entre lui et son beau-pére, I'alliance est
rompue. C'est pourquoi, d’ordinaire, il refuse de paver le
nkunji si, du moins, il n'a pas d’enfants de cette femme.
Si nonobstant la présence de progéniture il ne paie pas,
les enfants lui sont ravis par la famille de leur mére.

Ce cas ¢tail rare antrefois. Les maris jeunes el fougueux
n'existaient pratiquement pas. C'étaient les vieux qui se
réservaient les femmes. Devenus, par leur dge et leur
expérience de la vie, plus rassis, plus calmes, plus raison-
nables, ils ne se jetaient pas dans une aventure qui devail
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nécessairement tourner a leur désavantage. A présent les
mariages élant devenus plus précoces, le cas peut se pré-
senler plus facilement; quoique, d'autre part, la rupture
définitive survienne le plus souvent avant I'éventualité
décrite.

2° La femme abandonne son mari sans molif juste, el
rentrée dans sa famille, y meurl. Autrefois, ce cas ne se
présentait que toul a fait exceptionnellement (chap. VIII,
arl. 11, § 1, A). Si avanl la morl de la fugitive une guerre
n'était pas intervenue (qui, d'office, cldturail affaire), le
mari avail tous les droils au remboursement ou au rem-
placement de la morte par une autre épouse. Le cas est
done identique au suivant. Seulement, il n'y a plus ques-
tion de faire renvoyer le cadavre, et s'il voulait rompre
l'alliance définitivement, le mari ne devail méme pas
paver le nkunji.

Actuellement cette situation est devenue bien plus fré-
quente. Elle ne présente aucune difficulté spéciale: I'an-
cienne coutume continue d’'étre observée.

Il est presque oiseux de remarquer que des transactions
a P'amiable peuvent intervenir entre le mari el ses beaux-
parents quant au remboursement tolal ou partiel de la
dol. Voici un cas typique : Bonjelé de Limbo (Bonkoso)
hérite de Boélé, fille de Lokdlimba is’ Thele de Bonganda.
Aprés X\ années elle quilte son mari, rentre chez elle el v
meurt. Son peére fransmel le cadeau de faire-part el
ajoute méme des chiens, parce qu'il tient & cette alliance.
Le cadavre n'est pas envoyé, parce que la femme étant
morte d'une maladie infectieuse el se décomposant rapi-
dement, on redoute la contagion. Lokdlimbd présente sa
fille cadette Mbangd a titre de remplacante. Mais comme
clle est toute jeune, Bonjelé n'en veut pas. Il se contente
d'une indemnité, parce que — au demeurant — il tient
¢galement & rester en bons lermes avec son beau-pére.
Celui-ci lui envoie 22 anneaux a titre d'ilengé (esclave) el
l'affairve est ainsi close,
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3" La femme est rentrée dans sa famille de sa propre
initiative, afin de visiter ses parents, les soigner, ou pour
parliciper & la péche commune de la famille, pour cher-
cher sa provision de chenilles comestibles, ou pour toul
autre motif. Dans ce cas, la responsabilité passe du mari
aux parents. La nouvelle du déces doil étre portée an mari
par la famille (toujours, s'entend, par Pentremise du
ndonga). Avant recu la nouvelle, le mari accuse ses beaux-
parents : « l6dmbomela wili = vous m’avez tué ma
femme ». Il exige qu'on lui envoie le cadavre pour qu'il
le lave, le pare convenablement el pleure la défunte.
Ensuite il renvoie le cadavre avec le ndonga en exigeanl
qu'on lui substitue une autre ¢pouse, ou s7il n’y en a pas
de disponible, qu'on lui rende la dot. Aussi longtemps
que son beau-pére n’a pas accompli ces obligations, le
mari ne porte pas les paiements funéraires. 8i, en oulre,
la famille de la défunte se montre récalcitrante ou trop
lente, il pratique likdkelo, c’est-d-dire qu’il retient une
parente a lui, mariée dans le clan de la défunte, pour en
toucher la dot. De cette facon, il rentre dans ses droits
financiers : les deux dols se compensent et ainsi I'affaire
est arrangée définitivement. Il est évident que, dans ce
cas, il conserve tous ses droits sur les enfants.

A plus forte raison celle solution s’applique-t-elle dans
les cas on la famille a elle-méme appelé leur fille ou
parenle.

Il peut arriver que, la femme tombant malade chez ses
parents, le mari veut la soigner lui-méme. Il exige de
son beau-pére un gage (ndanga) et témoignage de ce que
la maladie a débuté chez lui. S'il omel cette précaution et
que son épouse meurt, il ne possede aucun moyen juri-
dique pour réclamer I'indemnisation.

4° Une solution identique & la précédente s'impose
méme lorsque la femme se rend chez ses parents a l'inten-
tion personnelle de son mari, afin de lui chercher cer-
lains objets dont il a besoin, comme de la bi¢re pour une
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féte, des valeurs pour régler une palabre, ete. Cela vaul
méme si le mari I'a envoyée expressément dans ce but.

Pourtant ce cas donne aisément lieu a d'ipres discus-
sions. La famille de la femme tiche de repousser les récla-
maltions du mari en lui objectant que ¢'est lui-méme qui
a envoyé son épouse, ou, du moins gqu'elle est venue chez
cux unigquement pour ses intéréts a lui. Néanmoins, en
fin de compte, ¢’est le mari qui a raison el qui gagne le
proces ('),

5° La femme rentre chez elle malade. Comme nous
I'avons vu au chapitre VI, art. 111, § 2, les parents n'accep-
tent pas de soigner leur fille si le gendre ne leur donne
pas —loujours par le ndonga — un ndanga en 1émoi-
gnage de ce quelle était malade au moment ou elle le
quittait. Ce faisant le mari se reconnait responsable de
loute suite que pourrail avoir la maladie. Par conséquent,
en cas de déces il ne peut rien réclamer,

Comme la responsabilité civile du déces esl impulée an
mari, celui-ci en est averti par le ndonga, mais la famille
ne lai envoie pas Nanneaun de faire-parl. Clest le ndanga
de la maladie qui remplace le paiement. Le veuf demande
qu'on lui fasse parvenir le cadavre pour lui rendre les
derniers offices, ce qui lui est toujours accordé. Pour le
reste il n'y a rien de particulier: toul se fait comme si la
femme était morte chez son mari.

6" La femme est répudiée par son mari. Ce cas arrivail
jadis uniquement lorsque la femme se conduisait trés mal
el se montrail incorrigible. Comme nous 'avons vu au
chapitre VI, arct. 11, § 1, n® 2, le mari ne la renvoyail
pas dans sa famille, mais Uatlachait & la fourche (etika)
Jusquia ce qulil [t remboursé. Le ndonga intervenail par-
fois pour la libérer, mais de ce fait prenait sur lui la
responsabilité de la restitution de la dot. Dans cette der-
(') Un séjour de vingt-quaire heures n'est pas reconnu suffisant pour

faire retomber sur la famille de la femme la responsabilité civile de la
maladie, ni done du déces.
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niére éventualité, la femme mourant dans sa famille, le
mari avail droit aun remboursement comme lors d'un
divorce. Nous revenons done ici aux cas décrits sous 2°
et 3°, avec les modalités différentes, selon que le veuf
vouliit ou non continuer 'alliance.

A présent la situation a complétement changé. L'etdka
n'est plus permis par 'Administration coloniale. Par con-
séquent, 'homme qui veut se défaire de son épouse incor-
rigible fait en sorte qu'elle 'abandonne de sa propre ini-
tiative. Et 'on revient au cas 2°.

Sile mari a renvoyé lui-méme son épouse en la remel-
tant au ndonga, ses beaux-parents lui refusent l'indem-
nité et la restitution de la dot et souvent ne veulent méme
pas accepler le nkunji. En effet, ils lui répondent qu'il
navait pas & répudier la femme qu'il s'est choisie libre-
ment. Aussi la généralité des hommes recourent-ils au
procédé de Palinda suivant. 11 existe pourtant des circon-
stances on cette facon de faire est plus difficile, notam-
ment pour les monogames, car son exéculion exige
plusicurs semaines, parfois plusieurs mois. Entre-temps la
femme fait comme bon lui semble, néglige son mari, de
sorte que celui-ci se trouve pratiquement dans la condition
d'un célibataire.

L'évangélisation a ajoulé une seconde difficulté, Le
mariage catholique est indissoluble. Pour les catéchume-
nes et les chrétiens qui venlent se marier 1l s’agit done
d'¢tre prudents, Avant de les admettre an mariage reli-
gieux nous exigeons qu'au moins le walo soit terminé.
Mais les jeunes gens ne connaissent le tempérament et la
valeur de leurs fiancées que par 'expérience. Dans la
presque totalité des cas ils fonl donc cette expérience chez
eux avant le walo, selon la coutume ancestrale. Ensuite,
si Pune des deux parties est paienne (ce qui arrive tres
[réquemment), les lois disciplinaires des Missions catho-
liques an Congo leur imposent une préparation de six
mois minimum au poste de Mission ou dans un catéchu-
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ménat. Or, il arrive que pendant cetle période expérimen-
tale les fianeés se reconnaissent des défauts qui leur font
prévoir nune vie conjugale pleine de difficultés et suivie
d'une rupture. Il est donc préférable qu'ils prennent les
mesures voulues avant le mariage. Généralement ces dif-
ficultés proviennent de la femme. Le sexe féminin n'a
¢té atteint par I'évangélisation que dans une mesure
extrémement minime, surtout parce que les parents
paiens, qui ne s‘opposent pas & la christianisation et
I'éducation de leurs garcons, prennent lear revanche sur
les filles : ils redoutent notamment chez elles une opposi-
tion aux mariages précoces ou la fuite vers les centres.
Pour ces gens done il est praliqguement impossible de
tourner la difficulté de la facon mentionnée. Comme le
cas n'est pas prévu par la loi ancestrale et que, d’autre
part, la majorité des détenteurs indigénes du pouvoir sont
nettement indifférents, si pas hostiles, & I'évangélisalion
et & la stabilité du mariage chrétien, aucun compte n'est
lenu de ces circonstances spéciales, au grand détriment
des jeunes gens, qui se trouvent ainsi coineés entre leur
conscience et leurs intéréts temporels (qui dans ces cas ont
une forte répercussion sur leur vie morale). L'attitude de
la presque totalité des chefs el juges n'est pas, dans celle
mati¢re, contraire a la lettre de la loi ancestrale, — puis-
qu'elle ne connaissait pas le cas, — mais elle est bel et
bien en opposition avee son esprit.

7° Les époux se rendent ensemble dans la famille de la
femme. La maladie et la mort survenant lors d'une visite
pareille sont imputées uniquement au mari, qui en garde
tous les risques, saufl, évidemment, si le mari, rentrant
chez lui, la femme ne le suil pas, mais reste chez ses
parents. Dans ce cas, en effel, nous retombons dans la
solution dun” 2.

8% Iei nous reprenons 'éventualité indiquée & la fin de
Particle IX, § 1, c'est-d-dire que la femme meurt dans sa
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famille avant le versement du walo. Si le mari est en lorl
(Cfr. sous 1, 5 et 7), la solution donnée & l'article en ques-
tion garde toute sa valeur : la « responsabilité » du mari
reste entiere, Dans les aulres cas, elle est diminuée, mais
non enlevée. En effet, deux regles juridiques entrent en
conflit, D'une part, la « responsabilité » du mari qui ne
s'est pas pleinement acquitlé de ses obligations, e,
d'autre part, la « responsabilité » de la femme qui n’esl
pas restée chez son mari. Pour employer une comparaison
du domaine de la comiptabilité, il y a, des deux cdtés, du
débit et du erédit. Mais ce dernier est surtout du coté de
la famille de la femme, car au moment de la mort la
femme n'est pas encore épouse au sens plein du mol.
Par conséquent, le mari doit payver une indemnité. Mais
la mort de sa fiancée dans sa famille conslitue pour lui
une circonstance atténuante el de ce fait U'indemnité est
diminuée et il suffira qu’il paie une petite moitié, c'est-
a-dire environ 25 a 35 anneaux.

Les explications données peuvent sembler un peu pro-
lixes. Il était néanmoins utile d'indiquer toute la variété
des cas possibles, afin d’en déduire la régle el de saisir
sur le vif la base du systéme. Il appert ainsi de toutes ces
considérations que la femme est entierement au risque du
mari, qui a a subir le préjudice qu'entraine la perte de la
femme. Elle lui appartient réellement el non a sa famille,
et cela malgré Uimpression contraire qu’on pourrail avoir
comme si la femme appartenail plus & ses parents qu’a
son mari. Car méme dans les cas on elle meurt chez eux,
apres s’y étre rendue pour un motif juste, son déces est
considéré comme une injustice faite au mari, puisque la
place de I'épouse est au foyer conjugal. C'est la la regle
générale. Par exception, la femme redevient au risque des
parents, c’est-a-dire que les parents redeviennent respon-
sables, dans des cas spécianx déterminés par le droit.
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ARTICLE XI.
MORT DE LA FEMME CHEZ UN AUTRE HOMME.

Ici nous examinons ce qui arrive lorsqu'une femme
ayanl quitlé son mari s'est rendue chez un autre homme
ety meurt avant la restitution de la dot au premier. Deux
cas peuvent se présenter :

1" Le walo a é1¢ versé par le second mari, mais n'a pas
encore ¢1é restitué au premier. Gelui-ci a droit a la resti-
tution de la dot, tout comme si la femme n’était pas morte
(chap. VI, art. 1), tandis que les régles données i
'article précédent sont applicables au nouveau mari.

2° Le walo n'a pas encore ¢1é versé; le second mari doil
se conformer aux regles données a larticle 1V, § 1, el
article X\, n” 8. Le premier mari doit rentrer dans ses
droits, selon les régles indiquées au chapitre VI, arti-
cle T11.

Voiei deux exemples récents :

Ifomi vi Lokombe, fille d'lkotama de Bontole wa
Yiyokonda (Bongili), est mariée & Baleka de NKilenjolo
(Losenge. Bombwanja). Un jour elle se rend & Bempumba
pour se faire baptiser par le missionnaire protestant. Au
retour, Humbé d'limbo (Bonkoso) la retient, désiranl
I'épouser. 11 donne likulid i Tkotama. Peu de temps apres,
Ifomi meurt. llumbé doil payer une forte indemnité, équi-
valente a la totalité de la dot, au pere d'Ifomi, qui, lui,
doit rembourser Baleka.

Amba, fille de Nkialanga d'Ifutdé (Bongili), était mariée
A Yonjwa de Boimbo, Elle quitte celui-ci pour Bengdngé
de Boamba, qui verse l'ikuli. Un jour Bengdéngd, reve-
nant de vovage, Amba courl i sa rencontre pour lui sou-
haiter la bienvenue, mais dans sa hite elle heurte la
souche d'un arbrisseau, trébuche et tombe. Sa chute a di
causer des lésions internes, car elle a été forcée de garder
le lit, et peu de temps apres elle mourut, Bengdngd6 a di
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payer une indemnité de 30 anneaux plus 2 esclaves, soil
au total 80 anneaux, & Nkdlanga, qui. lui, a remboursé le
premier mari.

\ ce cas nous pouvons assimiler le décts d'une épouse
survenu chez son mari, mais déces causé par un autre
homme, soil que celui-ci ait eu avee elle des relations
diurnes, soit qu’il ait rendue enceintle, ce qui a entrainé
sa morl. La responsabilité de cette double éventualilé
incombe & Famant, qui doil indemniser le mari. L'indem-
nilé est tonjours tres forte, équivalant au montant dune
dot el davantage (').

La colonisation a donné naissance & un nouveau cas
juridique, non préva par la loi ancestrale des Nkundo
Sioune femme, profitant de la liberté lui octroyée par la
Iégislation coloniale, se rend dans une Mission pour se
faire instruire el 8'v engager dans un mariage monoga-
mique el qu'elle v contracte une maladie dont elle meurl
(a la Mission, & 'hopital, ou méme dans sa famille, cir-
constances de lieu gui n‘ont aucune importance juri-
dique), nous nous trouvons devant un cas tout neuf. En
effel, le mari ne considere plus la femme comme étant
sienne, puisquelle I'a abandonné, bien que théorigue-
ment elle continue d'étre son épouse. D'autre part, elle
n'est pas rentrée dans sa famille et ne s'est pas rendue
chez un autre homme.

Les maris polygames veulenl en rejeler la « responsabi-
lité » sur les parents de la femme. Mais de fait ceux-ci n'y
sont pour rvien Il serail innjste de les méler & cetle ques-
tion.

La Mission n'est pas mise en cause par cux. Elle rend
dailleurs service a la femme el & toule la société en tichant
de I'élever moralement el culturellement.

Que faut-il penser de ce cas ? Nous avons vu a4 larticle
précédent que P'épouse est aux risques du mari. A cette

(v) Cfr. chap. I, 20 partie, art. V, § 1, et chap, VI, art. VII, § 6.
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regle générale la loi nkundd formule quelques exceptions
que nous avons exposées, en dehors desquelles toutefois
la régle reprend son empire, puisque les exceptions sonl
de stricte interprélation. Ainsi dans le cas qui nous
occupe, on par conséquent le préjudice doit rester pour
le compte du mari.

Celte interprétation est en outre & encourager pour le
molif suivant :

Le but de la législation en cause est de protéger la liberté
dans celte matiere d'une importance capitale et de favo-
riser la monogamie ou 'abandon progressif de la polyga-
mie. Forcément les polygames — en bloe — doivent en
patir de facon ou d’autre. La lulte contre un abus ne sau-
rail se concevoir sans que les personnes qui s’y livrent
soient atteintes,

Pareils cas sonl encore tres rares, mais leur fréquence
peul augmenter avee les progres de I'évangélisation.

Nous devons terminer par une remarque qui se rap-
porte & T'un et & l'autre des deux derniers articles. La
cause du déees n'a aucune importance juridique. Les solu-
tions données ne différent pas, que la mort soit d'origine
organique ou eriminelle. Seulement, dans ce dernier cas,
P'assassin doil payer une indemnité qui est remise a la
personne préjudiciée, mari ou famille de la femme: de
sorte que, de toute facon, il est satisfait a la justice.

Il peut arriver que la femme soit assassinée pendant une
visite chez une parente de son mari, ou elle s'est rendue
sur le désir de ce dernier. Dans cetle éventualité le mari
de la belle-sceur est responsable. 11 doit indemniser le
mari de la victime, tandis que lui-méme a droit a I'indem-
nisation de la part de 'assassin. Pour simplifier cette pro-
cédure, Nassassin peut payer directement au veuf : la jus-
lice est toujours sauve, Mais en aucun cas U'indemnité ne
revient au peére de la victime, car celle-ci appartient juri-
diquement et économiquement d son mari, et nullement
au pere, dont I'indemnisation consiste dans les paiements
funéraires.
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CONCLUSIONS.

1 La mort ne rompt 'union conjugale que dans la
personne qui vient de mourir. De la part du conjoint qui
reste en vie la rupture n'est consommée que par d’autres
procédés. Si le mari est mort, la veuve reste épouse des
héritiers et n'est libre que par la restitution de la dot. A
la mort de I'épouse le mari peut épouser une remplacante.

Le remariage de la veuve sans restitution dotale (et done
sans nouvelle dot) ou du veuf avec une remplacante esl
considéré comme continuation de 'union préexistante el
non dissoute. Cetle continuation n'est pourtant pas abso-
fue. En effet, elle n'est parfaite quau décés du mari,
auquel cas sa parenté hérite de tous ses droils, done aussi
de ses droils sur les femmes qu'il a acquises au moyen
de son capital. Au contraire, pour que le veul conlinue
Falliance, un nouveau versement dotal doit intervenir.

Cette différence entre les deux cas provient de ce que
la dot est liée & la « possession » de la femme qui y reste
sujette et qui, de ce fait, devienl, aprés la mort de son
mari, 'épouse légale des héritiers, Ce n'est que sa propre
morl qui enléve toul support & la dol, qui devient alors
une valeur purement matérielle.

Cest pourquoi Pexpression nkundé de « continuation
du mariage » est équivoque. Pour le veul le mariage per-
siste au point de vue familial. Mais du point de vue juri-
dique il v a nouveau mariage, puisque pour la rempla-
cante il paie une nouvelle dot, ce qui fait un contral
absolument nouveau. Ce n'est que pour la veuve que le
mariage persiste réellement aussi longtemps que le divoree
n'est pas intervenu entre elle et les héritiers du mari
défunt. Dans sa personne le contral garde toute sa valeur,
tandis que les obligations du mari sont transférées aux
héritiers. De ce edté-ci il v a simplement changement de
personnes, des sujets du contrat, qui n'est done nulle-
ment annulé. 11 s’agit ici d'un remplacement dans P'office
de mari.
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Ce qui précede doit s'entendre de la convenlion finan-
ciere ou contrat dotal, comme nous l'avons expliqué au
chapitre 111, article IN. Car, pour ce qui est du pacte con-
jugal ou contrat de consentement, il est annulé par la
morl, puisque tanl 'héritier que la veuve doivent, pour
devenir effectivement mari et femme, intervenir par de
nouveaux acles. La continuation du mariage, comme
s‘expriment les Nkundd, n'est done que la persistance de
la convention dotale entre les familles, el nullement la
continuation du pacte conjugal entre les deux individus.

Il serait souhaitable qu'un moraliste examinal a fond
la valeur philosophico-théologique de ce mariage conli-
nuant apres la mort d'une des parties. Personnellement,
pour ce qui de la veuve el sous condition que par ailleurs
rien ne &'y oppose, j'opine pour la validité, Le consenle-
ment, en effet, est exprimé de la part de 'homme par le
versement des bekooli, el de la part de la femme par le
fait d’accompagner 'homme en qualité d'épouse.

2° Au poinl de vue économique le déces ne change pas
la situation qui existait durant la vie. Les divers verse-
ments dotaux restenl acquis aux parties respectives., La
différence avee le divorce est donc considérable et tres
nellement marquée, comme il est indiqué an chapi-
tre VI, article I, Conclusion.

3° Les régles juridico-financieres confirment la conelu-
sion du chapitre VI, article Il et suivants, que I'épouse
appartient de droit comme de fait & son mari, quoiqu’elle
ne sorte pas de son clan,

4° Elles corroborent aussi la conclusion du chapitre 11,
article 1IN, § 5: que des divers paiements dotaux c'est le
walo qui est I'élément essentiel pour le contral matrimo-
nial.

5° Enfin, elles démontrent la prépondérance juridique
de P'union conjugale sur la société familiale ou clanique,
nonobstant les fails apparemment contraires qu'on peut
souvent observer,



CHAPITRE X.
ENFANTS.

Une élude sur le mariage serail incomplete dans un
chapitre traitant des enfants. Leur procréation el leur édu-
cation constituent le finis operis, 'effet naturel de I'étal
conjugal, état qui pour 'homme, élre raisonnable, est la
seule forme légitime de pourvoir & la propagation de son
espece, fin propre de la vie sexuelle.

Celte matiere se préte a plus de développements que
nous ne lui en donnons ici. Nous passons sous silence
nombre de données intéressantes s'y rapportanl, mais
débordant les limites que nous avons tracées a cel ouvrage.
Nous excluons, par exemple, la question de I'adoption,
qui n'examine pas les enfants du point de vue matrimo-
nial, mais ressort du domaine purement familial el social.

Méme ramené dans ces bornes, ce chapilre, si nous
traitions le sujel avec toule 'ampleur qu’il mérite, en
viendrait & former a lui seul un volume entier. Nous
devons done en rester aux généralités, ne relevant que les
cas particuliers les plus fréquents et les plus communs.

Pour ce qui concerne l'ordre suivi dans Pexposé de ce
chapitre, nous étudierons successivement, apres quelques
noltes préliminaires (art. 1) :

Art. 11, la conception el la gestation;

\rl. 11, 'enfantement;

Art. IV, Tallaitement;

Arl. V. limposition du nom;

Art. VI, la question des jumeaux;

Art.  VII, la circoncision;

Art. VI, P'éducation;

Art.  IX, les droits sur les enfants,
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ARTICLE 1. — PRELIMINAIRES.
§ 1. Genéralites.

Les Nkundé aiment avoir des enfanls; non seulement,
comme le prétendent parfois des coloniaux trop superfi-
ciels, des filles, mais toul autant des garcons. Il est vrai
que la fille porte en elle I'espoir d'une dot et tout ce qu'elle
représente pour les polygames avides de gloire paienne el
de plaisirs charnels; mais en fait, il est rare de devoir
constater cette préférence pour les enfants du sexe faible.
Ce qui se rencontre, tout comme en Europe dailleurs,
c'est le désir de voir naitre un enfant de sexe délerminé,
quand, par exemple, Vautre est déja abondamment repré-
senté dans le ménage. Ainsi indigéne qui a déja plu-
sieurs garcons el aucune ou une seule fille fait des voeux
pour leur voir s'ajouter une sceur. La chose est d’autant
moins élonnante que la sceur est, ici, le moyen indiqué,
el parfois unique, pour acquérir une épouse. D'autre part,
le pére dont la progéniture appartient exclusivement, ou
presque, au sexe féminin, désire ardemment la naissance
d'un fils, héritier des fruits de son travail et qui pourr:
lui donner aide et assistance dans sa vieillesse, en lui con-
struisant une case, en défrichant la forét, en lui apportant
du gibier ou des produits de la péche.

De fait, on entend rarement exprimer ces préférences.
On recoit plutdt U'impression que le Nkundé aime les
enfantls comme tels et aussi — les deux motifs étant insé-
parables dans la pratique parce que, quel que soit le
sexe, ils contribuent puissamment 4 renforcer son
influence sociale.

On prétend parfois que les indigénes ne refusent pas

les enfants parce que leur venue ne les géne nullement,
ni ne leur impose des charges financiéres écrasantes : ils
ne leur codtent rien a élever, tandis que chez les Blancs
leur entretien, habillement, nourriture, instruction, pla-
cement entrainent des frais considérables. On ne peut
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contester que autant I'Européen moderne est exigeant a
tous ces points de vue, enchainé, bloqué par la multitude
toujours croissante de ses besoins, autant la vie matérielle
de Vindigene est simple et ses nécessités réduites au mini-
mum indispensable. Toutefois, on n'en peut nullement
conclure qu’il lui est tout aussi aisé d’élever une grande
famille avec beaucoup d’enfants que de n’en avoir qu'un
nombre plus restreint & sa charge. Sans parler d’habille-
ment, — au lemps présent surtout, — la nourriture des
enfants grandissants I'oblige a défricher une plus vaste
élendue de forét, a se donner plus de peine pour les divers
procédés de chasse ou de péche; et lorsque le moment de
chercher une épouse est venue pour ses [ils, c’est encore
lui qui devra se démener afin de leur procurer les valeurs
nécessaires pour la dot,

De son eoté, la femme nkundé autant que 'homme,
sinon davanlage, aime a transmettre la vie. La gestation
peut bien la rendre maussade et grognarde et parfois lui
susciter des peines, mais elle les supporte et ne pense pas,
en regle trés générale, & se priver pour ces raisons du
bonheur de donner naissance & un petit étre mignon, de
I'allaiter, de le porter dans ses bras ou sur son épaule.
Les embarras el les douleurs de la maternilé ne la rebulent
point. Quoique plus tard, lors du versement de la dot pour
sa fille, sa cupidité la poussera & réclamer & hauts cris le
paiement auquel elle a droit, voire parfois Uincitera &
briser 'amour de son enfant & cause du retard dans cette
opération financitre, cette échéance n’apparait pas a
I'horizon de ses pensées avant que le moment n'en soit
arrivé,

Elle porte & son enfant un amour parfaitement naturel,
maternel, pour tout dire en un mot.

N'y a-t-il donc pas d'exceptions a cette régle générale?
Oh! oui, et le contraire étonnerait de la part d’'une popu-
lation paienne dont toutes les passions ont libre jeu ou,
tout au plus, ne sont refréndes que dans une mesure trés

30
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limitée, et dont 'amour est loin d’atteindre la perfection
qu'on peut rencontrer chez un peuple ennobli par quinze

siceles de christianisme. D'ailleurs, — foutes les pages
précédentes en témoignent, — nos Nkund6 ne sonl pas

faconnés dans un moule uniforme, comme certains ouvra-
wes coloniaux el ethnologiques en suggeérent 'impression.
On trouve ici toutes les différences individuelles, bien que
pour l'observateur européen elles ressorlent moins, car
d’ordinaire nous approchons les indigenes en bloc et notre
contact avee eux esl, souvent, trop peu personnel.

§ 2. Avortement.

Un terrible ennemi de I'amour maternel est la pratique
de l'avortement, que les Nkundé ont toujours connue.
Nous ne pouvons exposer ici toules les recetles en usage &
celte fin. Il nous suffira d’énumérer les motifs qui les
incitent a y recourir. Ce sont :

1° La lascivité de la femme : la génération el ensuile les
soins de I'enfant I'empéchent, dans une cerfaine mesure,
de s'adonner au plaisir charnel. Cette cause d’avortements
¢tail inexistante autrefois, ou du moins trés rare. Inutile
de dire qu'elle est devenue plus fréquente, particuliére-
ment dans les centres, onl elle ne cesse d’augmenter el
ot, en oulre, les « ménagéres » atlitrées ou occasionnelles
apprennent 'emploi de nouveaux moyens stérilisateurs ou
avortifs;

2" L'antipathie ou une colére persistante contre le mari
peut pousser la femme & empécher la conceplion ou a en
détruire V'effet;

3" L'affaiblissement excessif de I'organisme maternel,
causé par des conceplions el des accouchements multiples
a des intervalles trop rapprochés;

4° L'encombrement, la difficulté de surveiller, de por-
ter, de soigner beaucoup de petits enfants : bilota boke-
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kesano wi bina nsaléld nsdtéla. Cetle raison a surtout
une influence sur les danseuses renommées.

Il va sans dire que plusieurs de ces motifs peuvent étre
réunis dans la méme personne. Ainsi j'ai connu le cas
d'une femme qui avait pratiqué 'avortement de son hui-
tieme enfant. Ses accouchements réitérés, joints a une
activité soutenue, avaient fortement diminué ses forces.
Une palabre avec son mari fit déborder la mesure et elle
résolut de se défaire du frnit qu’elle portait dans son
sein.

Sauf ces exceplions, l'indigéne de cetle contrée désire
ardemment voir sa personne se prolonger dans une nom-
breuse progéniture (*).

Il convient d’attirer I'attention sur le danger de voir
aungmenter les avortements pour un nouveau motif, la
honte d'un accouchement extramatrimonial. Comme nous
I'avons vu au chapitre I, I1° partie, article IV, § 3, de temps
immémorianx la grossesse prémalrimoniale n'engendre
ni remords ni palabres. L'enseignement de la morale chré-
lienne doit étendre 1Ot ou tard le sentiment de la honte a
ce phénomene. En expliquant le mal de la fornication on
devra done avoir soin d'insister également sur le mal bien
plus grand qu’il y a a transgresser le cinquiéme comman-
dement par I'avortement.

L'avortement volontaire n’est pas considéré par le
Nkundé comme une faute morale (*). A ses yeux, le feetus
imparfaitement formé, non viable, n’est pas encore un
homme. Ce n'est qu'un étre humain en formation,
in potentia. D'ott 1a coutume d’enterrer I'avorton dans la

(1) Ailleurs il n'en est plus de méme. On cite les exemples des régions
déja « plus civilisées » : environs de Coquilhatville, région de losa-
nganya.

(2) Mentalité qui existe également en Europe, actuellement, selon
HAENECOUR, dans Kultuurleven, VI, ne 1, p. 21 (1935), et la brochure y
citée du Prof. D. Schockaert.
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case, ou loul pres, Ainsi le génie qui a procuré la grossesse
se voil respecté et réitérera son action bienfaisante (').

Mais s'il est volontaire, 'avortement est foujours une
faute familiale ou sociale, car il prive la famille d"un mem-
bre sur lequel elle pouvait compter. Toutefois, si la chose
arrive a une jeune fille-mere, il n'en est fait que peu ou
pas de cas, parce que personne ne peul se considérer
comme 1és¢; tout au plus gronde-t-on la coupable. Au
conlraire, pour une femme mariée U'infraction est des plus
graves, Son mari a un droit strict sur le feetus qui aurait
did devenir son enfant. Comme punition, il ne peul pas
battre ni maltraiter la criminelle, I'état de celle-ci ne per-
meltant pas de violences, mais il peul 'abandonner a son
sort et lui refuser toule assistance, spécialement en omelt-
tant de lui apporter le bois de chauffage dont elle a un si
grand besoin dans celle situation. Car elle lui a causé un
tort immense, elle a agi avec une réelle malice (adnjokel’i-
nkinya, dit-il), puisqu’il I'a épousée principalement pour
quelle lui donne une descendance. Si elle meurt ¢'est sa
propre faule. Sa famille méme ne la soutienl pas, car eile
serail accusée d'avoir trempé la main dans ce crime; iné-
vitablement elle perdrait le proces el serait condamnée
indemniser le mari.

Un avortemenl avéré involontaire est trailé comme
un accident ou une maladie et en suil les stipulations juri-
diques. Si donce le fait arrive a la femme pendant qu’elle
se trouve chez ses parents, la responsabilité leur en
incombe. D’ordinaire, la palabre est arrangée i 'amiable :
la famille fait quelques paiements de nkomi et Vaffaire
est close. Si les relations entre le mari et son beau-pére
sonl un peu tendues, le différend peul trainer el occa-
sionner la rupture. Si la femme meurt des suites de I'acei-
dent, les regles données an chapitre précédent, article X,
entrent en jeu.

(1) D'autres donnent comme explication de cette coutume que le
feetus ayant déja une ame, celle-ci reste auprés du corps minuscule et
profitera de la premiére occasion pour rentrer dans le sein maternel,
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ARTICLE II. — CONCEPTION ET GESTATION.

Le NKundd ne possede qu'une notion particlle des phé-
nomenes de la conception. I sail bien par quels acles la
proeréation des enfants a lieu. Il posséde une parfaite
connaissance analomique el une terminologie riche de ce
qui se rapporle a la vie sexuelle. Des processus physiolo-
giques il ne connait que ceux que P'expérience lui peut
apprendre. En outre, d’apreés lui, I'acle procréateur doit
ttre répété plusicurs fois pour qu'il produise son effet
nalurel. Notons enfin que les rapporls sonl strictement
défendus pendant la menstruation (-kona ou éna nséngé
= littéralement : étre malade de, ou : voir la lune, et
aulres expressions similaires). On donne comme raison
d'éviter a la femme dans cet état difficile toute molestation
supplémentaire,

§ 1. Elima.

Les Nkundé attribuent la proeréation des enfants tantot
a Dieu (Njakomba), tantdt aux génies (elimd, pl. bilimd).
(est Dien qui les forme (-dnga) dans le sein maternel, et
en méme lemps ce sont les bilimd qui pourvoient les
hommes d'une progéniture (').

Il ne faut évidemment pas ticher de faire résoudre par
les indigenes celte antinomie apparente : ils n'y réussi-
raient pas: ils affirment tout simplement les deux faits.
Je dis antinomie apparente, car, comme les Nkundé
admelttent que les bilimd dépendent de Njakomba, la con-
Iradiction n’est pas réelle, el les deux propositions se con-

(1) Contraivement & ce que relate le R, P. LESIAEGHE, Congo, 1932, 1,
. 363, sur les Ekonda, les tribus que jai connues, tout en attribuant a
Dieu le don des enfants, ne Lui adressent jamais de prieres a cet effer,
Cela ne regarde pas directement Dieu (Njakomba ou Mbombianda),
mais 'elémd un tel ou un tel,

La stérilité, phénomeéne fréquent ici, n'est pas imputée aux malé-
fices, mais est considéré comme un défaut inné. D’ordinaire les indi-
génes prétendent gque Dieu leur refuse des enfants.
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cilient en expliquant Uintervention des génies comme une
opération dépendante de l'action divine : ce sont des
causes secondes, intermédiaires, quoique nos indigénes ne
fassent pas ce raisonnement philosophique.

Ce serait sortir du cadre de cette étude que d’expliquer
toutes les croyances se rapportant aux génies. Nous ne
pouvons pourtant pas omettre les détails qui touchent de
pres a notre sujel,

Il existe une grande quantité de génies divers; presque
tout village en posséde plusieurs sur son territoire. Cha-
cun a sa demeure propre dans des endroits ou objels sin-
guliers et frappant I'imagination: arbres énormes, dépres-
sions ovales qui forment des sortes de mares (jémbo, pl.
baémbo), pentes accentuées, bloes de limonite extraordi-
naires, tourbillons dans les ruisseaux et les rivieres, ele.

Les Nkund6 prient les bilimd afin d’obtenir des enfants.
[Is leur font, a cette intention, des offrandes de vivres,
de monnaie. Il arrive que 'elimd, pour éprouver les senti-
menls de quelquun & son égard, se présente & lui le soir
ou la nuit, sous les apparences d'une personne connue, et
lui demande quelque menu cadeau., Malheur & celui qui
fait preuve de ladrerie; il sera frustré de Pobjet de ses
désirs, ou l'enfant n’arrvivera pas a terme, ou encore naitra
débile ou difforme.

Outre Pattitude bienveillante générale envers le génie,
la fernme connail encore un moyen d’assurer son inter-
venlion. Elle se procure du Kaolin (eongo) dans la demeure
(jembo, de préférence) du génie. Le soir elle le mélange
avee des plantes. De celle mixture, nommée isad, elle
s'enduit le ventre. Pendant toute la durée de la gestation
elle continue ce trailement, qui a la propriété d'enlever
tout ce qui, en elle, serait de nature & contrarier I'action
du génie (dkékola lokeko jwda bilimda lole ndd likundit).

Certains génies aqualiques sonl renommdés pour leur

-

oénérosité, tel ltambdalombé ou Ekétalombé, de Mpaki,
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que Pon considére comme un étre féminin. Elle va en
voyage au loin chercher une provision d’enfants. Au
retour, elle apparait a quelquun et lui communique la
nouvelle pour qu'il la répande. Seulement elle preserit a
loute femme qui désire ses faveurs d’observer telle ou
lelle abstinence. Parfois elle chante pour amuser ou ama-
douer les enfants. Ce jour-la les méres doivent omettre
d'apaiser ou d'endormir leurs petits au moyen de chants,
et ne peuvent y employer que de douces paroles. Sinon
I'enfant mourra; car ce seraitl méconnaitre la gentillesse
de la vieille elimai.

Quelquefois les génies donnent des indices de leur béndé-
diction. Une femme qui, au moment de l'arrivée de la car-
gaison, est en train de prendre un bain a cette rive, verra
bientdt réalisé son veeu le plus intime. De la part des
génies forestiers, les femmes recoivent d'aulres signes :
achoppement inopiné & une pierre, a une souche, a une
racine, ou prise d'une grenouille arboricole qui lui vient
sauter sur I'épaule, etc.

Le génie n’aime et ne protege que l'enfant qu’il a lui-
méme donné. 1 abhorre et hait & mort les dons vivants de
ses congéneres. Pourtant, s’il se trouve plusieurs bilimd
aux environs d'un méme village, les Nkundé expliquent
I'absence des rivalilés usuelles en les considérant comme
apparentés entre eux : I'un est le mari, l'autre I'épouse,
les autres les enfants; ¢'est pourquoi ils ne se contrecarrent
pil.‘.

L'elimd est donc hostile aux feetus autres que ceux donlt
il est I'auteur. Toutefois, son action malveillante ne se
déclanche qu'apres quelques semaines, el encore faut-il
que la grossesse soit avancée au point d'étre devenue
manifeste (jémi jokela isémbd). Lui faudrait-il du temps
pour obtenir I'évidence que le fruit en question est indu-
bitablement son don & lui?

En tout cas, la conséquence de cette croyance est qu’une
femme enceinte depuis quelques mois ne peut résider
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longtemps a I'étranger et que telle aulre, ayanl apres la
conception accompagné son mari qui est allé travailler
ailleurs, rentre dans son village pour y achever la derniere
période de sa grossesse el y accoucher,

Il existe pourtant un antidote (nsengd) contre celle
action meurtriere des génies. On peut se le procurer chez
une personne qui en connait la recette (cette personne
n'est pas le nkanga on « médecin »). Cette composition
protectrice, enveloppée dans un bout d'étoffe, est liée an
moyen d'une ficelle en fibres de la liane lokésd, an milien
d'une corde tressée avec les fibres de l'arbuste ikuluyaéndé
que la femme menacée se noue autour des reins ().

§ 2. Débuts de la grossesse,

Les premiers mois qui suivent Parrét des regles
s‘appellent bofoswa. L'expression verbale est -foswa jémi
(jemi signifiant feetus).

La femme qui vient de concevoir n'a plus de sucees a
la recherche des chenilles ou & la péche (par écoppement,
4 hamecons baléngé, & stupéfiants= lisola, n’importe).
Elle ne parvient & rien prendre, tandis que les efforts de
ses compagnes sont fructuenx. C'est que le bofoswa est
wekd, c'est-a-dire une cause d'insucces (hémoto 6d weéka
dfédte). Notons que ce mot peut dériver du verbe éka
=mellre obstacle.

Le mari d'une femme qui se trouve dans cel étal n'est
pas logé & meilleure enseigne. Le wékd de son épouse se
communique a lui ainsi qu'a tout parent du mari qui

(1) Ces données au sujet de l'elima s'opposent diamétralement a la
conception que s’en est faite le R. P. SCHEBESTA (Vollblutneger wund
Halbzwerge, p. 241, et dans W. Scuminr, Der Ursprung der Goltesidee,
1V, p. 322), sur la foi de son interpréte Bern. Bongonga, de Boilama
(Bombwanja) (actuellement décédé), qui, en ma présence, a été obligé
un jour de retirer ses affirmations sous la pression des objections ecra-
santes d'un nombre considérable d'autres indigénes. Cfr, aussi R, P. BOE-
LAERT, Hooger Leven, 1935, p. 60, et Congo, 1936, t. 1, p. 42; HULSTAERT,
Congo, 1936, t. 11, p. 670,
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habite le méme village ou, comme 'expriment les indi-
gimes, 0lé mpoké emonkolé = celui qui mange du méme
pol; okisi ilombe imdnkolé= celui qui demeure dans la
méme maison. En sont indemnes les amis, méme s'ils
résident dans 'agglomération de la femme enceinte, et les
parents vivant ailleurs.

Le wékd porte malheur & celui qui en est entaché. Ainsi,
¢'il va a la chasse, il reviendra bredouille. N'il participe
a une guerre, il sera blessé. Plus encore, un léopard se
lrouvanl dans les environs altaquera de préférence cel
homme. Un éléphant le flairera et tichera de le tuer. Un
serpent le mordra plutdt qu’un autre. Au marché tout lui
sera complé plus cher.

Cetle siluation encombrante persiste pendant tout le
lemps que dure la grossesse, done jusqua la naissance de
P'enfant.

Toutefois, les Nkundd connaissent un antidote (nsengd
ou losenjo), un moyen de défaire (senjola) ces interdits
génants. Des trois procédés connus ¢'est surtoul le dernier
qui est en vogue actuellement.

1° Le mari (ou celui auguel le wékd est altaché et qui
veul s'en débarrasser) prend, au moyen d'une feuille,
évidemment, un chilopode nkdngoli, I'enferme dans une
grande feuille el, en la liant avec une mince liane, en fait
un pelit paquet, tout comme on fait un paquet de viande,
de poisson, ete. Il remet ce paquet & sa femme, qui, pen-
sant qu'il contient de la nourriture, N'ouvre sans méfiance.
Mais a la vue de l'arthropode abhorré, elle le jette loin
d’elle en poussant des cris d'aversion, pendant que le mari
lui dit @ « Clest toi qui restes avec le wékd». De ce fail.
lui-méme en est libéré,

2° Un second moyen est de prendre, lorsque 'ocecasion
s'en présente, la femme enceinte au nez, en disant : « Que
le weka reste attaché a toin.

3° La femme prépare de 'imbdndé (feuilles de manioe
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salées el saucées d'huile de palme). Les deux époux en
mangent conjointement, contrairement a la pratique habi-
tuelle. Mais le mari s’arrange en sorte que la derniére
bouchée reste d la femme et que celle-ci garde donc la
feuille qui sert d'assiclte el qui représente le wékd, pen-
dant que le mari lui dit : « Garde le wékd pour toi ».

Le wekd ne peut pas se détacher de la femme, qui est
le bomdngd wékdi=la propriélaire du wekd, celle qui en
est le fondement. Pour elle il persiste jusqu'd ce que
Penfant soit sur le point de naitre (elakd 6 jémi jotinda
= littéralement : qu’il est arrivé au terme de sa croissance,
ou jokékama=s'est mis de travers); done pratiquement il
ne cesse qu'avec la naissance de 'enfant,

Si la premiere femme meurt au début de sa premicre
grossesse on doit pratiquer l'opération césarienne. On
extrait le foetus (qui n'est encore quun embryon = ilé-
ngélda, ou bokelé= littéralement : ceuf, ou iléngd = littéra-
lement : sang), pour U'enterrer dans ou derriére la case.
L'omission de cet usage entrainerait la mort en grossesse
des aulres épouses de son mari ou des femmes auxquelles
il s'unirait plus tard.

§ 3. Période d’interdits.

Lorsque la grossesse esl avancée, denx ou frois mois
avant 'accouchement (période réduite & présent & une ou
deux semaines), on procede a la « conservation du foetus »
= bdomba jémi=ils conservent le feetus, ou bddka jémi
=ils fixent le foetus. Dés ce moment commence la période
du bokeka ou bokelko, qui ne cesse qu'apres laccouche-
ment. L'expression verbale est [émba bokeka=lier la
période d'interdits sexuels (). Cette dénomination s’étend
aussi 4 toutes les défenses particulieres (bikild) qui décou-
lent de cet éat.

(1) On dit aussi lémba limbd, Pareille période d'interdits sexuels

appelée du méme nom existe encore, entre autres, pour la circoncision,
le dressement d'une cloture de chasse, la pose de piéges a éléphants.
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Pour la premicre grossesse on prélude par la cérémonie
suivante : la mére de la femme enduil de fard rouge,
ngola, la téte et tout le corps de sa fille. Le ngdla, objet
de parure, est ici une marque d'affection, donnée pour
honorer et féliciter de 'heureux événement la future mére.
Lorsque le ngdla est plus ou moins durci elle arrange en
boulettes la chevelure ainsi enduite, en se servant d'un
bosangd en fer, qui est I'instrument habituel pour le dres-
sage des cheveux. Ensuite clle lui présente a manger une
poule et des bananes. Désormais la femme enceinte ne
peut plus se nourrir de poules, car la consommation de cel
oiseau (auquel les Nkundé assimilent les canards) et de
ses ceufs arréterait le développement normal du feetus.
Cette cérémonie sappelle ila bongata (Bombwanja :
¢leku) =enduire de fard rouge en boulettes.,

Le pére de la femme et les parents du mari tiennent a
v assister, car elle est considérée comme de grande impor-
tance. J'ai connu une forte palabre parce que la mere
d'une femme avail procédé A la cérémonie en l'absence
du mari et de sa famille. Ceux-ci étaient furieux. lls
divulguerent affaire pour pouvoir oblenir gain de cause
si, plus tard, il arrivail quelque chose a4 la mere ou a
'enfant. Le mari pourrail de la sorle se disculper et faire
retomber la faute sur sa femme et la famille de celle-ci,
qui devraient alors payer une indemnité.

La femme n’enléve le fard qu’apres trois ou qualre
semaines. Actuellement, l'usage du fard ayant disparu,
exceplé & certaines oceasions et chez les vieilles personnes,
on ne le laisse qu'une nuit. En outre, la surface d enduire
est restreinte & une ligne au milieu de la téte ou méme 2
un seul point.

A l'oceasion de cette cérémonie, les Bombwanja proee-
dent & la confession publique (etato) des amants. Mais
comme les Bok6té la réservent pour apres 'accouchement,
nous en traiterons plus loin.

La nuit qui suit la cérémonie décrite, les conjoints
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« fixent le feetus » par leur union charnelle. S'ils omel-
taienl cet acte, 'enfant n'arriverait pas i terme.

Pour les grossesses suivantes, la fixation du foetus n'est
plus précédée des mémes formalilés,

Pendant tout le temps de la gestation les conjoints ne
cessent pas leurs rapports, «afin de frayer a 'enfant un
passage facile ». Par contre, ils doivent observer rigou-
reusement la [idélité conjugale. Néanmoing, un polygame
peul avoir des rapporls avec ses aulres femmes.

\ ¢Oté de cette partie essentielle, 'interdit comprend
une partie accidentelle : les conjoints ne peuvenl méme
pas se permettre des actes qui n'y ont qu'une relation fort
¢loignée. Ainsi ils ne peuvent :

1* toucher de n'importe quelle facon, fut-ce simple-
ment en donnant la main, les personnes avec lesquelles
ils onl en des rapports adultéres; ils doivent donc les
dviter;

2° s'asseoir 4 cOlé de ces personnes

3° les fixer du regard:

4° entrer dans un appartement ou une maison ot elles
s¢ trouvent

5 manger « dans le méme pot »;

6° coucher sur le lit d'un autre ménage;

7° d’autres personnes ne peuvent plus dormir dans le
lit des conjoints liés par le bokeka.

Cette loi dune fidélité plus rigoureuse se prolonge, pour
le mari, jusqu'a la fin du bokeka, pour la femme, au con-
traire, jusqu'an sevrage de I'enfant. Elle est particuliere-
ment séveére pendant la  réclusion. (Cfr., plus  loin,
art. III, § 3.)

La transgression de la stipulation essentielle de cette
interdit (-fénda bolkela) entraine, soit la mort de la femme
pendant la grossesse el surtoul durant la réclusion, soit,
plus tard, la mort de I'enfant.
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\. — 8i la femme meurt pendant celle période, les
soupcons pesent a priori sur le mari. On dit adfénda wali
=il a transgressé sa femme. A moins qu’il ne puisse prou-
ver son innocence, soit par des faits publics, soit par le
Jugement d'un magicien, soil par Pautopsie,

La femme a-t-elle été la victime d’un séducteur, celui-ci
est rendu responsable et doit payer une forte indemnité,
équivalente au montant de la dot versée pour la défunte.
Si nul autre homme n'est en cause l'affaire n'a pas de
suite.

L'autopsie-opération césarienne élait toujours pratiquée
autrefois. Son but était double : extraire 'enfanl el exa-
miner la mére. Si Vopération révele Vexistence d'un
westomac» (likundii), c'est que la défunte était d'une
nature, ou plutdt d'une constitution malfaisante (liloka) el
quelle a ainsi causé la mort de son enfant. Si celui-ci vil
encore, cela prouve qu'il est d'une nature magique supé-
ricure: il a résisté aux maléfices naturels de sa mere el
ceux-ci se sont retournés contre leur auleur inconscient ().
L'enfant est donné a une nourrice (parente, étrangére,
femme Bolswa, selon les disponibililés).

Si le corps de la mére ne montre aucune caractéristique
de malfaisance et de « haine des autres », sa mort est
censée causée par les maléfices de 'enfant. La-dessus
d'aucuns le tuent pour l'empécher de nuire durant toute
sa vie; d’autres, au contraire, I'épargnent malgré tout.

Si par malheur le mari (car ¢’est lui surtout qui est en
cause, parce que le plus exposé aux défaillances) s'est
méconduit, il ne reste & sa femme qu'une faible chance de

(1) Pour le Nkundd, seuls les animaux ont un « estomac » = likundii.
Si une personne humaine en posséde un, c'est-d-dire si ce viscere est
grand, courbe, & compartiments, anormal en un mot, ¢'est un malfai-
teur. I1 porte en lui une force occulte pour nuire. I1 fait ce mal volon-
tairement, ou, le plus souvent, inconsciemment. On peut reconnaitre
certains hommes & likundu a ce qu'ils mangent leurs ongles, leurs che-
veux, ete. Les Nkundo ont da certainement constater des rapports entre
cette habitude et la difformité de 1'estomac,
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salut. I est pourtant toujours possible qu'elle en réchappe.
Mais cela uniquement & condition que le mari s’abstienne
désormais de tout acte sexuel et de tous les gestes et actions
accidentels déerits ci-dessus. La moindre chose qu'il puisse
faire dans ces conditions, s'il est sérieux, est d'avertir son
épouse de la faiblesse qu'il a eue, pour qu’elle prenne ses
précautions. S'il veul parer a toute éventualité de causer
a sa femme une mort certaine, il I'envoie chez elle, en
remettant & son beau-pére un gage (ndanga) par lequel il
reconnail sa culpabilité et prouve son intention d’assumer
I'entiére responsabilité de son méfait. Un homme probe
agil de préférence de cette fagon. Car il ne sail jamais si,
par inadvertance, il ne lransgressera pas un jour une
des prescriptlions.

B. — La mort de I'enfant est provoquée par la corrup-
tion du lait de la meére, qui devient ainsi inaple & la nulri-
tion. Comme pour le cas précédent, la faute est a priori
impulée au mari : is¢ adoma béna la ndota (*). Puisqu'il
ne cause de tort qu'a lui-méme, il ne s'ensuil aucune pala-
bre; la punition « naturelle » suffit. Cela n’empéche qu'il
est en bulte aux mauvaises langues; on le montre du doigl
et & l'occasion on n'omet pas de lui rappeler son méfait.
Pour se disculper, il peul recourir & une ordalie ou deman-
der au jugement d'un magicien ou d'une pratique magi-
que la révélation du coupable. Le coupable découvert
n'encourt aucune sanction sociale : il est puni par Ueffel
méme de Pordalie ou de 'envolitement exercé contre lui.

Si Padultére de la mere est prouvé par le faitl flagrant,
son séducteur est reconnu coupable. 11 doit payer I'indem-
nité de mort (20 & 30 anneaux de cuivre). La femme reste
entierement hors de cause, socialement : ¢’est une affaire
entre elle et son mari.

Afin de prévenir tout effet préjudiciable a I'enfant, on
a recours a la potion du bondandota, qui sera expliqué &

(1) Ndota=maladie causée par la transgression de prescriptions en
matiére de sexualité. (Cfr. chap. 1er, 2¢ partie, art. IV, § 2, A))
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Farticle suivant, § 3. On peut y ajouter une « médica-
tion » par scarifications. Cette thérapie est appliquée tant
aux parenls qu'a 'enfant. Si le pere est riche, il invite la
famille de sa femme & venir faire elle-méme celte opéra-
tion. L'invitation est, comme dans tous les cas analogues,
accompagnée de la livraison d'un gage, et des cadeaux
d'adien (belingako) sont remis a la fin de la visite. En
oulre, trés souvent, la femme va, apreés la réclusion, rési-
der pour quelque temps chez ses parents, afin d’accroitre
I'efficacité du traitement.

La sanction encourue pour la transgression des stipula-
tions accidentelles est moins grave, Ce sont, chez la par-
turiante, des migraines violentes, qui souvent provoquent
la pamoison et parfois rendent I'accouchement fort labo-
rieux el peuvenl ainsi aller jusqu’a causer la mort, Le mari
est rarement importuné par ces maux de téte. Mais il
s'efforce d'observer fidélement la loi, afin d'épargner a
son épouse de si pénibles éventualités et d'éviter la mort
de I'enfant naissant.

Les conjoints sont astreints, outre a 'abstention sexuelle
avee ce qui &'y rattache, a divers interdits qui sont mani-
festement dus & des idées superstitieuses. Ainsi :

1" Ne pas descendre dans un puits ni creuser la terre :
la femme mourrail, car c’est comme si vous creusiez sa
tombe.

2" Ne rien porter conjointement avec une autre per-
sonne, car ¢’est de cette facon qu’on porte les cadavres, et
le portage serait I'imitation-cause du cortege funéraire de
la femme.

3” Ne pas monter sur le toit (grimper dans un palmier
pour y couper des noix n'est pas défendu).

4’ Ne pas manger des bétes tuées par un carnassier
(Iéopard, crocodile, ete.), sinon I'enfant mourrait d’une
mort subite et innaturelle, & U'instar des victimes de ces
fauves.
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2" Sabstenir d’animaux qui ont I'habitude de vivre
dans les creux des arbres ou dans des tanieres, comme le
pore-épie, les pangolins, certains oiseaux, les erocodiles el
gavials ("), L'accouchement serail trés pénible, car 'enfant
s'enroulerait sur lui-méme et se blottirait dans le sein de
sa mere, Les poissons qui se réfugient dans des galeries
ne donnent pas maliére d ces conséquences el sont done
CONSOMMEs,

6° Ne pas manger de tortues (*). On craint un enfanle-
ment difficile : la tortue, en effet, rentre dans sa cara-
pace et en clot les extrémités anales comme des tenailles,
et Uenfant en ferait de méme.

7° Ne pas manger la téte d'un singe; 'enfant naitrait
avee des yeux enfoneés semblables & ceux de cel animal.

8° Ne pas manger la grande antilope mbuli, parce
aqu’elle a le cou long et les chairs molles; Uenfant contrac-
terait les mémes défauts,

9° Ne pas manger le poisson liodld, qui produirait des
migraines; car il nage sauvagement sans direction ordon-
née,

Les conséquences du bokeka et les obligations qui en
découlent sont attachées & la paternité naturelle. Ainsi, si
la femme se trouve en état de grossesse par suite de rela-
tions avec un amant attitré el reconnu, celui-ci doit en
assumer toute la responsabilité. 11 est obligé de fixer le
feetus et d’observer toutes les prescriptions du bokeka. 11
en est de méme quand la grossesse est adultérine: le pére
naturel porte toutes les suites de son acte, Le mari en est
déchargé el n'a plus de rapports avec son épouse jusqu’a
la fin de I'époque particuliére de la parturition, Le cou-
pable doit lui donner un gage par lequel il reconnait
publiquement sa responsabilité, et il est tenu de s‘acquit-

(1) Dans cette région, les femmes ne mangent jamais de serpents, ni
les chauves-souris (loléma, bonkdrm, ifukyd).

(2) Dans certaines tribus (Bongili, Bonkoso) les femmes s'abstiennent
de ces reptiles en tout temps.
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ter de tous les devoirs de mari el peul done, pendant toute
la durée de la grossesse, avoir des relalions avec celle
femme sans payer d'indemnités supplémentaires. Siun
accident arrive & la mére ou & Penfant, il est condamné a
une forte indemnité.

Notons, enfin, que depuis la visibilité de la grossesse
Jusquiapres la réclusion, aucun versement dotal ne peut
avoir lieu, comme nous l'avons déja fait observer au cha-
pitre 11, article \IL.

L'enfantement est facilité par Lapplication, entretenue
régulierement sur 'abdomen de la femme, de la décoc-
tion de feuilles diverses mélée & du kaolin (isad), dont il
a déja é1é question. On fait également des scarifications
médicales sur le ventre.

Enfin, & 'approche de la délivrance, on administre des
lavements spécialement au moyen d'une décoction de
I'écorce de I'arbre boimbo ('), Tous ces traitements sont
nommés belé byd bosinjd, c¢'est-d-dire médicaments (en
vue) d'un enfantement facile.

ARTICLE III. — LA NAISSANCE.

§ 1. Accouchement,

Pour l'accouchement la femme reste chez son mari el
ne se rend pas dans sa famille. Ce n’est que par exception
qu'elle accouche ailleurs, par exemple lorsque pour 'ine
ou l'autre raison elle a ¢été renvoyée chez elle, ou encore
en voyage, pendant les travaux des champs, au ruisseau,
a la source, ete. Ces accouchements subits et imprévus ne
sont pas tres rares (7).

Le mari prie sa belle-méere de venir assister sa fille.
D’autres parentes du mari on de la femme ne refusent

(1) Certains de ces lavements, notamment celui du boimbo, sont
également employés comme abortifs,

(2) La facilité d’accouchement s'appelle : bosanja; la difficulté
bonsombo.

3
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non plus leurs services, Il se trouve toujours parmi elles
I'une ou I'autre plus experte en la matiére, qui fait fone-
tion d’accoucheuse (mbatsi).

L'accouchement a lien dans la bananeraie, derritre la
ase : il y a de la lumiere et de l'air. Dans la maison, il
serail plus laborieux.

Le mari ne peul pas assister a cet événement, Sa pré-
sence le rendrait difficile et pénible. Plus il est éloigné,
mieux cela vaul. Ceci n'est pourtant pas une défense
stricte; s’il n’y se trouvait personne pour aider la partu-
riante (comme lors d'un accouchement imprévua en forét,
ete.), il n'hésite nullement & aider son épouse de toutl son
pouvoir et de toute son habileté,

L'accoucheuse facilite la venue de 'enfant en faisant
boire & la mére une potion « pour rendre glissant » (boté
wd boséli), ou en lui administrant un lavement a 'écorce
de boimbo.

Si les douleurs persistent pendant plusieurs jours et que
toute médication reste vaine, on suppose 'action de quel-
que maléfice (liloka). Pour la neutraliser, on « bénit »
(-saka) la parturiante. A cet effet, tant sa famille que celle
du mari apportent chacune une tige de la plante bokaalkd
(bosddnga). Deux parentes, chacune avec la tige de son
clan, en extraient, par pétrissement, le sue, dont elles
enduisent 'abdomen de la femme. Apres quoi l'accou-
chement se passe normalement.

Le nkanga (médecin-magicien) n'intervient qu'au cas
on la femme a déja en plusieurs fausses-couches ou que
tous ses enfants meurent. Consulté il les attribue invaria-
blement & action des esprits des défunts, qui peuvent
élre apaisés par des offrandes et par la promesse d’attendre
la manifestation de leur volonté pour I'imposition d'un
nom a lenfant. Il v ajoute généralement I'observation,
Jusqu’an sevrage, de quelques interdifs alimentaires.

Des que Penfant est né, les assistantes annoncent I'heu-
reux événement par des cris, et 'on court en avertir le
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pere. Celui-ci (on un parent) communique la nouvelle an
moyen du lokolé. Pour un garcon on téléphone : Batokd
falafala, bokdta bokatika likonga la nguwa, ayime
lokendo ndd likundi, ete. (') =les nattes étendues, celui
qui tient lance et bouclier vient de voyage dans le sein.
Pour une fille, « bokdta....nguwa » est remplacé par :
isckaseka v dliato=douce amitié de la femme (*).

La nouvelle est acclamée par des cris d'allégresse dans
tout le village et chacun accourt admirer 'enfant et féli-
citer la mere. Ils n'entrent pas dans la maison. Aucune
féte ne rehausse la joie générale.

Ensuite, §'il sagit d'un garcon, le peére on un homme
de sa famille se poste, armé d'une lance, devant 'enfant
qu'on lui présente a lentrée de la case, ou sur la véranda,
il y en a une. Il menace comme s%il allait attaquer
'enfant, lui crie : « Ha! ha! ha!», gesticule comme un
guerrier, puis prend la petile main el lui fail tenir la
lance, en lui disant : « Sois un homme fort, fais la guerre
avec courage » ().

La naissance d'un enfant comporle quelques interdits
communs a tout le village, qui frappent aussi bien les
Balswid que les Baotd, Ne sont pourtant pas liés les habi-
tants d'une partie du village séparée par un marais du
groupe ot 'heureux événement a eu lieu. Ainsi on ne
peat plus vaquer aux « travaux », c’est-d-dire aller aux
plantations pour y travailler, chercher des vivres, du bois
de chauffage, établir une cloture de chasse ou un barrage
de péche, travailler & la construction ou & la réparation
d'une maison. L'infraction détruirait le fruit du travail
entier : les champs ne produiraient plus et 'on ne pren-
drait plus aucune béte ou aucun poisson. Et I'influence

(1) Ailleurs : asokusola, Ou : besofd’ la mpiko bésdékitela bele folé-
folé = boyaux et foies sont descendus, sont dehors.

(?) D’autres termes existent dans certaines tribus. [Cfr. Anthropos,
XXX, p. 655 et suiv. (1935).]

(%) Si un gargon, plus tard, se laisse épouvanter, on lui demande :
« N'a-t-on pas fait cetie cérémonie quand tu étais a peine né ? »
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funeste s'étend & toute culture, etc., apparlenant & n’im-
porte qui. Toutefois, il n'y a pas d’inconvénient a cher-
cher du bois de chauffage en pleine forét, ni a récolter le
manioc d'un champ mir, ni & couper des fruits de palme.
A proprement parler, ces interdils ne frappent que les
personnes qui onl vu le nouveau-né, Mais comme per-
sonne ne s'abstient d’aller 'admirer, tous y sont astreints.
Cet interdit reste en vigueur jusqu'au détachement du
cordon ombilical. Certaines tribus, pourtant, ont plus
facile en limitant la défense au jour de la naissance,

§ 2. Hygiene de la mére et de I'enfant.

Le cordon ombilical (lokéki) est coupé vers le milien.
Prés de 'ombilic on pratique une incision. Sur le morceau
qui reste fixé on verse chaque jour une décoction d’herbes
et 'on met du sable blane, pour le faire se dessécher plus
rapidement. Lorsque le bout se détache, on applique sur
la plaie de la poudre de banane grillée.

Afin de prévenir 'affaissement du ventre, on ceinl la
femme d'une ceinture en bandes d’écorce seche de bana-
nier (ekuti).

Les assistanles lavent enfanl et sa mere. A celle-ci on
mel des écorces ou des feuilles séches de bananier qu'on a
soignensement  frippées. On les allache en guise de
culottes pour recevoir le sang el on les renouvelle tanl
que cela est nécessaire. A présent on emploie déja beau-
coup des pidces d'étoffes, mises a la mode masculine.

Afin de faciliter I'écoulement de tout le sang, on donne
des bains chauds & la mére. On ne commence pourtan!
pas avant midi, car le matin et le soir il fait trop frais el
le sang n'est pas suffisamment liquide, dit-on. Ceux qui
ont été plus en rapport avee les Blancs font boire & la mere
de la biére ou du vin. Les bains chauds sont administrés
derriere la case, dans l'enclos ad hoc. Ils sont de deux
sorles : le bain par aspersion (bompiilo wa mbaomba) et
le bain & vapeur (bompiilo w'éldngé). Pour le premier on
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prend de Peau tres chaude el, au moyen d'une touffe de
palmes, on asperge la femme sur I'abdomen, les lombes
el les ¢Olés. Pour le second, on creuse un puits dans lequel
on dépose de grandes feuilles (ou un bassin) contenant
I'eau bouillante. On met au-dessus trois ou quatre forts
el gros biatons sur lesquels la femme s’assied. On 'enroule
dans quelques nattes, auxquelles, actuellement, on ajoute
une ou deux couvertures. On la laisse ainsi exposée 3
I'action de la vapeur pendant quelques minutes. D'apres
les indigenes, c'est le systéme idéal, parce qu'il fait sortir
foul le sang, ou & peu pres. Certaines personnes donnent
d'abord un bain par aspersion, puis un bain a vapeur;
d'autres se contentent de I'un on de T'autre, d’apres les
circonstances. En tout cas, on n'administre jamais plus
d'un bain par jour. Ces soins peuvent conlinuer pen-
dant une ou deux semaines, ou bien cesser apres deux
ou trois jours, La tendance « civilisatrice » incline plutdt
dans ce dernier sens. Mais aucun Nkundd ne voudrait les
omeltre, car il y va de la vie de la femme.

Apres le bain, la femme est soigneusement essuyée el
séchée, puis enduite avee de I'huile mélangée de fard
rouge.

De temps en temps, généralement tous les deux jours,
on lui met un lavement.

\ussi longtemps que la faiblesse de la mere dure, un
grand feu est entretenu dans la case pour la bien chauffer,
el les portes sonl fermées par des palmes. Le bois est
cherché par le mari et ses parents. Mais la premiére biiche
doit étre coupde et apportée par le mari, qui, pour 'expri-
mer comme les Nkundd, doit « enlever I'éclat » (imola
lofasé). Au début la femme est couchée sur un bodnga
tout pres du feu. Elle lai tourne le devant du corps. Apres
deux jours elle lui tourne le dos. Le feu joue un grand
role pour son prompt rétablissement. Elle est trés bien
soignée el nourrie pour reprendre rapidement ses forces.,
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§ 3. Réclusion.

Aprés l'accouchement, la mére reste recluse (-ulama)
dans sa case pendant plusieurs semaines, — deux, trois
ou davantage, d’apres les circonstances, et surtout selon
la position sociale de son mari. Cette réclusion s'appelle
Julé. La case porte le méme nom, ou encore celui de janga
= feuille de palme. Parfois on lui applique aussi le terme
dekelé, qui signifie la période de réclusion, avec toutes
les prescriptions spéciales qu'elle comporte :

1° Repas. — Dans quelques tribus la femme peut déja
manger le jour de 'accouchement, Mais chez d’autres on
lui permet seulement de boire. La raison de ce jetine esl
donnée sous forme d'une légende. Autrefois, un Bolswa
demanda, un jour, un peu de manioc & son maitre, qui
refusa. La femme de celui-ci venait d’accoucher. Froissé
par ce refus, le Botswa le maudit en disant : « Désormais
vos femmes & vous autres devront jetimer le jour ot elles
accouchent (') ». Ou encore on explique qu’an temps jadis
quelqu’un avait refusé & manger & un esclave qui élait
sur le point d’étre immolé & la féte de levée du deuil. Les
Iribus ou villages qui n'alléguent pas une raison pareille
mangent déja le soir, si 'accouchement s’est produit dans
la malinée.

Le premier repas de la mére est préparé par une femme
qui a posé la nuit précédente 'acte charnel. Elle va puiser
'eau et au retour elle fixe ou atlache au-dessus de la porte
de la case de réclusion un bout de palme (janga) ou, chez
les Bombwanja, un morcean de feuille séche de bananier,
pour signifier & tous que c’est une maison d’'ekelé. Puis
elle appréte la nourriture, qui consiste en bananes avee
du poisson ou une poule dans la sauce d’huile de palme.
La mére et son mari ainsi que la cuisiniére en mangent.
Leurs tout jeunes enfants peuvent s'en délecter aussi, mais

(') Les femmes Batswa ne jeanent jamais dans cette circonstance.
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pas les plus dgés approchant de la puberté, Au nouveau-né
on donne a gotiter un tout petit peu de sauce.

Pour une jeune [ille-mére, le repas est préparé par une
fille impubére ou une femme toute vieille, done par une
personne qui ne s'adonne pas aux actes sexuels.

2° Prescriptions diverses. — Depuis la préparation de
ce repas jusqu'da la fin du bokeka, c'est-a-dire jusqu’au
jour ont le cordon ombilical se détachera, le foyer de la
case de réclusion est pour ainsi dire sacré. Hormis les
époux el les assistantes, personne ne peut en jouir ni pro-
fiter, soit pour y prendre du feu, soil pour manger rien
qui y ait été préparé. Certains hommes connaissent pour-
tant un moyen de lever la défense du feu. Ils font tomber
sur le foyer et sur tous les foyers du village ou d'un groupe
de maisons — selon les cas — quelques gouttes d'une
décoction spéciale.

Il est encore interdit de balayer ou de ramasser les
cendres du foyer. Tout doit rester en place jusqu’au déta-
chement du cordon ombilical du nouveau-né.

Pendant toute la durée de la réclusion, la meére est
assistée par une parente (ou une parente de son mari; chez
les Bombwanja il y en a toujours deux), qui est la wujisa
=celle qui fait la réclusion (verbe uja). La réclusion ne
doit pas étre comprise comme un ermitage : la meére
peut sortir dés que son état le permet, et 'assistante vaque
i ses occupations, mais elle ne le fait pas plus que néces-
saire. La case est plutdt une maison d’interdits.

Durant cette période, la meére el son assistante ne
s‘adonnent pas aux travaux de culture. En outre elles
doivent s’abstenir de relations charnelles et de tout rap-
port avec l'autre sexe, conformément aux explications
données ci-dessus (artl. II, § 3). L'ekelé s’élend au mari
ainsi qu’a toute personne qui entre dans la case. La trans-
gression enftraine la mort de la mére ou de I'enfant. de la
méme maniere que pour le bokeka (voir [. c.).
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3" Fin du bokeka. — Lorsque, apres quatre a cing
jours, le cordon ombilical se détache, la nouvelle est
annoncée a tout le village, pour qu'on reprenne les tra-
vaux suspendus. La nuit suivante le pere et la meére posenl
I'acte conjugal, pour « détruire le bokeka et pouvoir allai-
ler ensemble I'enfant ». Cela ne veul pas dire que désor-
mais ils peuvenl avoir des relations régulitres, celles-ci
n'élant permises qu'a la fin de la réclusion; mais si, a ce
moment, ils omettaient cel acle, ils devraient s’abstenir
Jusqu'au sevrage. Les Nkunddé disent que cel acle n'est
posé «qu'un peurn. Pour beaucoup cela devient de 'ona-
nisme. D'autres se retirent avant I'obtention de I'effet.
D’aucune facon l'acte ne peul atteindre son but naturel.
Le pourquoi de cette maniére d’agir m'est inconnu. Peut-
étre est-ce pour ne pas molester la femme dans la condi-
tion pénible on elle se trouve.

Le lendemain, les cendres du foyer de la case de réclu-
sion sont balayées, et le feu devient « commun» : toule
personne peut en prendre el manger de la nourriture qui
v a €é1é préparée,

4° Le cordon ombilical est séché sur le boliké (claie-
élagere), puis enterré au pied d'un jeune bananier planté
a cel effel, de préférence sous un arbre bonkorm, si faire
se peut. On y jette les cendres et les balayures provenant
de la case de réclusion. Ce bananier est nommé nkindd (7).
Ses fruits ne peuvent étre mangés que par le grand-pere
ou la grand'mere de Uenfant. Si une aulre personne les
consommail elle serait punie d’un mal de téte de forme
nerveuse,

Le cordon ombilical est toujours enterré dans la terre
natale du pére. Les gens qui se trouvent loin de chez eux
(travailleurs de Blanes, etc.) conservent précieusement le
cordon ombilical de leurs enfants, pour 'apporter avec

(') Ce nom est générique et s'applique & tout bananier planté 4 un
effet spécial (pratique magique, jeu, ete.).
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eux lorsqu'ils rentreront au village, ou pour I'envoyer a
une occasion favorable. Les Nkundd tiennent (res tenace-
menlt a cel usage, parce qu'on n’a pas d'autorité dans le
clan paternel si le cordon ombilical n'y est pas enterré.
Dans un cas pareil, on objecterait & I'intéressé : ntikokii-
ndela lokolé, ntikokundela lokoki, dyakiimya ngdma? olé
nk'eyiya=on n’a pas battu le lokolé pour toi, on n’a pas
enterré ton cordon ombilical; comment oses-tu te glori-
fier? Tu n'es qu'un étranger. Celte coulume constitue
done une sorte d’acte d’immatriculation a la famille. Si
I'on veut connaitre de facon indubitable le clan natal d'un
Nkundd, on n'a qu’a rechercher l'endroil ol son cordon
ombilical a été enterré.

5" La fin de la réclusion est marquée par quelques
cérémonies.

\. — Repas. — Au jour fixé, de bon matin, le mari va
couper un régime de fruits de palme et Dassistantle va
cueillir des feuilles de manioc (& présent on se sert parfois
de feuilles et de fruits cherchés la veille). Elle pile le tout
pour en faire un mets, auquel elle peut ajouter du manioc.
Pendant qu'il cuit sur le feu, elle rase quelques cheveux
a la mere, lui arrache un sourcil et lui coupe un ongle.
Puis elle en fait autant & I'enfant. Ensuite la mere agit de
méme envers I'assistante el 'enfant. L’assistante s'éloigne
et le pere entre. Sa femme lui fait subir le méme traite-
ment, qu’il lui réciproque, ainsi qu’a 'enfant. Les déchets
sont simplement jetés sans cérémonie aucune. Cette pra-
tique ne porte pas de nom spécifique; on dit : bdyaténa
hekengo, bayakenga=ils se rasent mutuellement la téte.

Les Iégumes étant préts, on rassemble toutes les femmes
du village. Devant la case un pelil puits est creusé. On y
dépose, en guise de plat, une large feunille dans laquelle
on verse les légumes. Mére, assistante et toule 'assemblée
en mangent. A part quelques rares petits garcons, on n'y
voil aucun représentant du sexe fort. Le repas achevé, on



490 LE MARIAGE DES NKUNDO

enterre dans le puils la feuille-assiette et les feuilles-
cuillers. A présent, les éléments plus avancés de la popu-
lation se servent d'une assiette et de cuillers européennes.
Ce repas et les légumes s’appellent losanganya=réunion,
parce que tout le village s’y unit, ou bien lofanjola= dis-
persion, parce qu'elle prélude a la fin du bokeka.

B. — Ensuite on procede & la Cérémonie de séparation
(-téna bofofd ou, chez les Injolo : bokékéléké (*). Le bofofé
est la nervure médiane d'une feuille séche de bananier.
On y fait trois neeuds. L'assistante le tient d'une main et
de l'autre coupe le premier nceeud, qu'elle emporte. La
mere garde en main son bout et présente l'aulre a son
mari. Ayant recu le couteau des mains de 'assistante, elle
coupe entre les deux nceuds el chacun des conjoints
emporte le sien. A chaque fois les intéressés disent : « Nous
avons coupé le bofofd; nous nous séparons; pars ». N'étant
ainsi fait les adieux, chacun fixe son bout dans le toit de
la case de réclusion.

Cette cérémonie termine la réclusion el met fin aux
interdits de 1'ekelé. Désormais les époux peuvent avoir des
relations entre cux; l'assistante peut reprendre sa vie régu-
liere et I'adultére du pére ne cause plus de torts a I'enfant
ni a la mere. 1l faut remarquer cependant que 'immunité
de l'enfant contre l'inconduite de son pére suppose la
condition que celui-ci ne le prenne pas sur ses genoux
le jour d'un adultére. Le lendemain les effets de son acte
sont annulés. Une femmme peut connaitre linfidélité de
son mari par le refus de celui-ci de prendre 'enfant. Sou-
vent elle profite de ce moyen pour obtenir la confirmation
de ses soupcons. Certains hommes s'abstiennent de toute
méconduite uniquement pour parer i loute éventualité.
Cette influence funeste de l'adultére peut encore s’exercer
méme apres le sevrage si Penfant est d'une constitution
(1) L'expression et la cérémonie qu'elle désigne sont employées

chaque fois qu'il s'agit de terminer une affaire importante, un pro-
ces, ete,
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faible. Toul cela semble indiquer que la réaction est con-
sidérée comme physique et directe plutét que comme
sanction & base religieuse ou superstiticuse,

La thérapeutique nkundd connait pourtant un antidole,
nommé bondandota (de ndota=maladie causée par la
lransgression de prescriptions en matiere sexuelle). 11 con-
siste en une potion fabriquée avec le sue d'une aroidée
du méme nom mélangé avee le suc de la plante libiili-
kaké. Siles conjoints, pour une raison quelconque, ont
é1¢ absents 'un de l'antre pendant un laps de temps un
peu long, ils s'asseyvent ou se postent I'un en face de
P'autre; l'enfant est pris sur leurs genoux qui se touchent
et chacun lui fait boire la potion, deux fois, une fois de
chaque main, ayvant soin de tourner vers soi la face de
I'enfant. D'ordinaire, les époux prennent eux aussi le
breuvage qui, primordialement, est destiné & 'enfan!.
Sans ces précautions, les relations des conjoints et la prise
de I'enfant par le pere causeraient la mort du premier.
Cette méme précaution est encore indiquée si le mari,
étant parti en vovage avani la naissance de l'enfant,
revient aprés 'accouchement.

Nous venons de voir que l'effet préjudiciable de l'in-
conduite du pere sur la vie de son enfant s'exerce par I'acte
de le prendre sur ses genoux. Aussi parle-t-on de badngd
b'dbé =mauvais genoux du peére, pour signifier sa con-
duite répréhensible, et dit-on que la potion du bondandota
est administrée & 'enfant pour qu'il ne meure pas a cause
des mauvais genoux de son peére (').

Une diarrhée douloureuse et persistante de l'enfant est
souvent interprétée comme 'effet de Uinfidélité du pere.
Dés qulils s'en apercoivent, les époux se séparent pour
quelque temps et le pére ne touche plus a Penfant.

(1) Cette expression de baongo b'dbé s’emploie aussi lors d'un insuc-
cés dans les entreprises pour lesquelles la continence est requise.
(Cfr. art, 11, § 3.)
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Contrairement a ce qu'on lit au sujet d’autres popula-
ions congolaises, les conjoints nkund6é ne sont pas
astreints a*la continence en dehors de la période de réclu-
sion. La cérémonie de séparation rend au mari sa liberté
dallures précédente. Pour la femme, le bokeka persiste
dans toute sa rigueur jusqu’an sevrage quant aux relations
conpables. Cependant, elle aussi peat retrouver sa liberté
en ayanl recours i un antidote dont elle achéte la compo-
sition chez une personne qui en détient le secrel, Ces
ingrédients sont mis dans une petite corne d'antilope,
bouchée ensuite au moven de bolakd (résine du Sympho-
nia gabonensis). L'intéressée la porte autour des reins, a
une corde ou une ceinture de perles, ou, de préférence,
a une liane spéciale. Cetle amuletle protege la vie de
Ienfant contre 'influence nocive des actes adulléres de la
mere; a condition toulefois qu'elle ne se sépare pas de lui,
comme nous expliquerons plus loin. Ce proeédé n'est
pourtant pas moralement recommandable, et celle qui y
a recours n'échappe pas aux critiques. On la compare a
une chevre qui n'a pas de mari fixe et stable : dldmya
hona lontaa = elle allaite son enfant & la facon d'une
chevre (1),

La cérémonie de la séparation terminée, la meére est
parée de tous ses ornements el sort pour faire la proces-
sion par le village. L'enfant est porté par une sceur plus
dgée, une nicee, ele. On lui fait faire le tour du village =
hinangya bona I'6l6l6. Partout on lui offre de menus pré-
sents : fleche, petit conteau, épingle a4 cheveux, ete. I
n'y a toutefois aucune féte : si on lui faisait cet honneur,
il en mourrait (qu'on se souvienne que lors du déees il y
a toujours une féte en 'honneur du défunt pour faire les
adieux).

1) Le contraire de lomya lontaa, i1 est employe pour marquer le
contraste, est lomya lontomba,
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ARTICLE IV. — L'ALLAITEMENT.

Les premiers jours apres la naissance, Uenfant ne letle
pas le lait de sa mere, « celui-ci étant trop chaud »; il est
nourri par une tierce personne, de préférence apparentée.
Le troisieéme jour on procede an :

1 Massage des seins de la mere (-kulola baéle). A\ cet
effet on se sert des feuilles de la liane bate et de la plante
litongyd (Adenvstenuna viscosum Forst,), d'une feuille
verte du bananier nselenge, de quelques morceaux de
anne a sucre pelée, des boults de feuilles seches d'un bana-
nier quelconque, auxquels on ajoule parfois d'autres
plantes. Toul est pilé, puis bouilli, et I'on y méle du sable
blanc et un peu de fard rouge. Celle mixture sappelle
ndenga. Elle est préparée par les femmes qui sonl prépo-
sées an massage des seins. Toutefois, les feuilles du biate
doivent étre cueillies par le pere de Uenfant. S'étant rendu
en forét de bon matin, il secoue d’abord la liane pour
faire tomber toutes les feuilles insuffisamment attachées.
Puis il y grimpe et cueille la quantité voulue de feuilles
dans son petit panier ildmbd. Si une feuille venait a tom-
ber au cours de cette opération, il doit la cesser et jeter
toul ce qu'il a déja cueilli. Le massage ne peul avoir lien
ce jour-la, car il ferait mourir Penfant, qui tomberait el
se fanerait comme une feuille. Le pere n'a qu'a recommen-
cer le lendemain,

Iy a toujours deux masseuses : une parente du mari
et une de la femme ('), Elles pilent les feuilles dans une
seule el méme auge (eoka). Entre-temps la meére doit faire
la confession publique, dont nous reparlerons & I'instant.
Lorsque la préparation des produits destinés a la friction
est achevée, les deux masseuses commencent leur opéra-
lion, qui doit étre assez doulourcuse. La parente du mari
s'occupe du sein droil, celle de la femme du sein

(1) Les Injolo permettent parfois le massage a un homme,
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gauche (). Avee la mixture elles massent énergiquement
les seins de haul en bas. Apres quelques minutes elles
essaient le lait, en en faisanl couler quelques goulles sur
un tesson ardent. Si la réaction est normale, la mere
commence 'allaitement. Si, au contraire, le lail se coagule
el se solidifie (baéle bdonda) comme du caoutchoue, c'est
un signe qu'il est de mauvaise qualité, d cause de la pré-
sence d'un furoncle interne du sein, nommé ifsi. On fait
alors appel i la science et a 'habileté d'une femme experte.
Celle-ci frofte entre les mains les feuilles d'une liane, pour
en extraire les sucs quensuite elle mélange avec de 'eau.
De ce liquide huileux el écumant comme du savon elle
mel quelques gouttes sur un bout de feuille de bananier,
dont elle fait un sachet. Pendant un certain laps de temps
elle tient ce sachet sur le sein, jusqu'a ce que le furoncle,
semblable & un caillot de sang ou un morceau de foie, soit
sorti du sein el entré dans le sachet. Elle le montre a
'assistance : désormais la mére peul sans crainte allaiter
son enfant: le lail est devenu sain et normal.

2° La confession publique doit comprendre les noms
de tous les hommes avee lesquels la mere a eu des rapports
charnels depuis la conception. D'autres, comme les
Injolg, étendent celte obligation méme aux cas qui élaient
arrivés avant ce moment el qui n‘onl pas encore ¢lé
déclarés & une occasion précédente. La confession est
publique. La masseuse parente du mari commence a piler
les feuilles destinées & la friction du sein; elle donne un
coup de pilon et dit & la mere : «cite un homme ». Celle-ci
répond en citant un nom, La masseuse reprend : nyongo =
indemmnité. Puis loule Nassistance @ yengo yengo yengo=
absous, Ensuite ¢’est le tour de I'autre masseuse, qui inter-
roge de méme; el ainsi jusqu'a I'épuisement des noms. Si

(') Disposition naturelle pour nos gens; le terme employé pour signi-
fier mari (bdme) a celui qui exprime la droite (eldme), est sans doute
apparenté étymologiquement, et il y a quelque probabilité qu'il en soit
de méme pour wdali (épouse) et iali (gauche).
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la mére cite le nom d'un homme qui est proche parent de
son mari el qui, de ce fail, ne doil pas payer d'indemnité,
la masseuse ne répond pas : nyongo, mais un membre du
clan du mari fait le geste de franchise : dans la main
gauche il tient une amande de noix de palme (lolikd) et
la lance au moyen d'une planchette qu’il tient dans sa
droite. Chez les Injold, cel homme prend deux amandes
qu'il frappe 'une contre I'autre et qu'il jelte ensuile. Si
la femme laisait un nom, l'enfant mourrait. Si elle n'a
aucun aveu a faire, elle répond : « Personne hormis mon

mari ».

L'indemnité & payer par ceux qui y onl été jugés
astreints consiste en une poule et un régime de bananes
(ou leur valeur en argent) & donner aux masseuses, qui se
les partageront ensuite. Si U'inculpé refusait, le mari lui
réclamerail, apres la réclusion, une indemnité en régle.

Les Bombwanja procedent a celte confession lors de la
cérémonie de la fixation du feetus, Ce sont quelques vieil-
les femmes mariées dans le clan qui font Uinterrogatoire.
'amande de fruit de palme est lancé au moyen d'un cou-
teau.

Notons enfin que la confession est restreinte aux femmes
maric¢es. Une jeune fille-mere n’y est jamais tenue. Ce
semble donc étre une pratique qui se rapporte au mariage
(institution sociale) et non a l'enfantement (phénoméene
physiologique).

Celte confession s'appelle etato ou lotato, du verbe
-tata= confesser (remplacé parfois par le mot générique
sanga= dire).

Je n’ai pu trouver d'autre motif pour cet usage que
celui d'éviter la mort de I'enfant. Il est pourtant évident
que cetlte explication n'épuise pas la question, quoiqu’il
soit tres bien possible que le sens original et profond ait
¢1é perdu sans laisser de couvenir dans Vesprit de la géné-
ration présente,
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3° Durant toute la période de lallaitement, la meére ne
peul pas se séparer de son enfant. Pour les circonstances
ordinaires de la vie, ceci s’entend au sens large; mais pen-
dant les relations sexuelles la prescription est rigoureuse
el n'admet ni exceptions ni excuses. La négligence dans
celle condition entrainerail inévitablement la mort de
I'enfant par ndota dés que la meére le reprend. Cela vaul
lant pour les relations légitimes que pour les rapports
coupables. La mére doil done toujours garder son enfant
sur sa poitrine.

4° Si, & un moment de allaitlement, le lait ne coule
plus en quantité suffisante, on administre & la mére une
potion d'extrait d’écorce bouillie de 'arbre boldngé (dont
le fruit contient un suc laiteux trés doux). Ensuite elle
mange des légumes lotélé ('),

5% Un accident auquel les Nkunddé attachent une grande
importance est le rejet ou le vomissement du lait dans la
bouche d'une personne adulte, fil-ce la propre mere.

Cette personne ne peut plus manger de viande, — si
l'auteur est du sexe masculin, — ou de poisson, — si ¢esl

une fille, — jusqu'd ce que 'enfant en question, devenu
grand, ait tué, selon le cas, un animal (ou oiseau) ou un
poisson et I'ait donné i la victime de 'aceident. Si l'enfant
meurt en bas dge, celle personne est accusée d'avoir trans-
gressé la défense el obligée de payer une forte indemnilé.
La chose n'en arrive d'ailleurs pas a cetle extrémité, car
I'accidenté se garde scrupuleusement de tout ce qui pour-
rait causer un meurtre de ce genre. Et si la mort surve-
nait sans qu'il ait rien a se reprocher, il peut recourir
I'ordalie ou au jugement d'une épreuve superstiticuse. En
outre, dans les villages qui ont des Batswa, une femme
de cette race doit allaiter un instant 'enfant avanl que
sa meére ne lui rende le sein.

(*) Plante dont les feuilles sont consommeées aussi comme légumes
dans la vie ordinaire; mais particuliérement par ceux qui possedent la
pratiqgue magique moderne du boyadli.
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6° L'enfant est porté sur I'épaule el, dés qu'il est capa-
ble de se tenir, sur la hanche. Il ne lui faut pas beaucoup
de semaines pour s'habituer & cette position. Lorsque la
mére est forcée de la garder pendant une durée assez lon-
gue (marche, voyage, elc.), elle le met dans une écharpe-
baudrier (lombe), fabriquée avec des lianes rapées el Ires-
sées a4 la manieére d'une nalle, ou avec un tissu en [ibres
de raphia, ou encore avec une peau (actuellement, souvent
une picce d'éloffe européenne). Cetle écharpe doit étre
solide, car si elle se déchirait et que enfant tombdt, les
conséquences porteraient {rés loin : tous les enfants ulté-
rieurs de cetle femme sont condamnés & mourir dans le
sein maternel ou pendant la période d’allaitement.

L'enfant grandissant est parfois porté chevauchant sur
dos de la mére, qui n"aime pas beaucoup s'en séparer ou
qui est obligée par la tyrannie du petit de le garder méme
pendant ses travaux, ses courses, voire ses danses. Elle
remédie, si possible, 4 cette situation encombrante en
ayant recours a l'aide d'une fille plus dgée, d'une jeune
ni¢ce ou cousine, ou d’'un garconnet de la proche parenté.

Durant le jour, I'enfant est pour le repos couché sur
le lit ordinaire ou sur un lit mobile (bodnga), sans autres
accommodements. Il ne rencontre pas de difficultés a dor-
mir ferme sur ces dures couchettes.

7° Le sevrage. Bien que 'enfant soit habitué peu a peu
i la nourriture solide, il ne cesse de letter. Les allaite-
ments s'espacent d’autant plus qu’il avance en dge. Mais
il ne s'abstient définitivement qu’a deux ans environ, el
parfois deux ans et demi, 'il est d'une constitution faible.

Le sevrage n'est accompagné d’aucune cérémonie ni
féte.

Afin de déshabituer I'enfant, la mére s’'enduit les mame-
lons avec le suc du fruit lifété (espece de pelit piment
doux ou aubergine) ou avec 'extrait du piment-poivre
(imbénga). Parfois elle le confie pendant quelque temps

32
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a I'une ou l'autre parente (fille, sceur, ele.) habitant ail-
leurs,

Comme on I'a vu ci-dessus, c'est apres le sevrage que
se lermine, pour la meére, la période de I'ekelé-bokeka el
que ses infidélités n'ont plus de répercussions sur la vie
de son enfant.

8° Si la mére meurt pendant Uallaitement, on charge
de cet office une femme qui &'y montre disposée, fut-elle
Bolswa, et qui ne fait jamais défaul. Apres le sevrage elle
est rémunérée convenablement. L'usage du lait de chévre
est inconnu,

0y

9° Les enfanls en bas dge souffrent fréquemment de
convulsions. Celle maladic est attribuée a l'action de
I'épervier el est, pour celte raison, appelée mpulii (oiseau).
On tache de I'éviter en pendant au cou des enfanls une
amulette, généralement le triangle claviculaire d'une car-
casse de poule. En outre, les Nkunddé connaissenl un
reméde qui a pour but de fortifier les nerfs : I'enfant esl
couché sur une natte élendue & un endroit quelconque du
loit de la case. Avec le suc des feuilles de D'arbrisseau
litbyinsombo, mélangé avec de U'extrait de mbdlé (Iruils
du bosdombd) on prépare un collyre (boldi) dont on laisse
tomber, au moyen d'une feuille en forme de cornet, quel-
ques goulles dans les yeux de I'enfant. Ensuite, le pére ou
un parent retire la natte de dessous 'enfant et léve celui-ci
plusieurs fois en criant : td 4 ta.

10° A la dentition on n'attache aucune importance spé-
ciale. Seulement I'enfant dont les denlts supérieures pous-
sent avant les inférieures (défaut nommé ingondo) passe
pour étre anormal, Aussi lui est-il défendu de manger les
prémices de la chasse ou de la péche par cldture (mpao),
sinon celles-ci seraient rendues infructueuses,
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ARTICLE V. — IMPOSITION DU NOM.

L'imposition d'un nom n'a pas lieu & date fixe. On ne
la retarde pas sans raison particuliere. Aucune féte ni
cérémonie ne accompagne. Le pére se contente de pou-
drer de couleur le front de 'enfant, en signe d'allégresse.

Clest au pere que revienl le droit de choisir un nom
pour son enfant. Parfois il demande I'avis de sa famille.
De préférence, il impose les noms de ses parents décédés
ou en vie, quelquefois le sien propre. Mais il convient de
respecter également les sentiments de la mére. La négli-
gence d'en tenir comple peut inciter la femme & provo-
quer un avortement pour le punir de son opinidtreté &
méconnaitre sa famille a elle.

Un accouchement pénible, comme le déces réitéré
d'enfants précédents, est attribué souvent & la rancune
d'un défunt mécontent. Dans ces cas, on allend le verdict
d’'un songe, ou Von recourt au jugement d'un nlkanga
(médecin-magicien), afin de pouvoir satisfaire ce morl
irascible.

Si le cas se répete trop souvent, cette calamité provient
d’une rivalité entre défunts qui se disputent la possession
d’'un homonyme, ['évincé envieux tuant I'enfant. Pour
éviter ces vengeances mesquines et les contenter tous en
ne salisfaisant personne, on donne & l'enfant un nom
neutre ou un nom de Botswa, comme : Botswi, Sika,

Efalina=sans nom: Botsild = insuccds, malchance; Litiili
=morts sans cause connue, ete. Lorsque I'enfant a déja
recu un nom et que I'on craint, pour l'une ou l'autre
raison, la fureur néfaste d'un méne, il y a toujours moyen
de le remplacer par un autre.

D’ordinaire on réserve aux enfants les noms de parents
du sexe égal. On vy fait pourtant exception lorsqu'un des
sexes est insuffisamment représenté dans la progéniture,
auquel cas le porteur du nom peut encore le changer plus
tard, permission dont il est rare qu’il n'use pas. Il n’existe
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cependant pas de noms spécifiquement masculins ou fémi-
nins, sauf ceux qui ne sont que la forme relative d'un
verbe, comme Osisuka=la coquette; Ovémengo=celle
qui vient avec l'abondance; Ofénji= celle quisurpasse, ele.
Enfin, certains noms se rencontrent rarement dans 'un
ou l'autre sexe.

Pour la majorité des noms, I'étymologie est impossible
a tracer et ils n'ont aucune signification. Certains sonl
empruntés a la nomenclature des régnes de la nature ou
d'objets; mais on ne préte aucune attention a leur sens

original et les allusions dans cette matiére — comme
I'essaient parfois certains Européens — sont ou incom-

prises ou mal recues. D’autres sont dictés par la constitu-
tion de lenfant; comme Okunjolé=qui sera enterré
encore aujourd’hui; Biwadléi=on ne meurt que plus
tard (*). On trouve aussi des noms qui commémorent un
événement particulier, comme un grand deuil (Biwi
=ils meurent; Bilela=on pleure), une rivalité (Baunela
= ils se battent pour..., signifiant la rivalité de deux
hommes pour la possession de la mére de Penfant ainsi
nommé). Quelques-uns, enfin, ont la portée d'un dicton :
Béwake = tous les hommes doivent mourir, ete.

Répétons, pour terminer, que les homonymes se lient
souvent d'une amitié particulieére, se font des présents el
s'entr’aident. Cela ne donne pourtant aux homonymes de
sexes différents aucun droit a des rapports intimes, qui,
s'ils existent, ne sont que le concubinage ou l'adultére
pur et simple.

ARTICLE VI. — LES JUMEAUX,

Pour les Nkundd la naissance de jumeaux (badsa, sing.
jéisa), sans avoir I'importance qu'y attachent d’autre popu-

(1) Par ces deux noms on veui prévenir des allusions & la débilité
de l'enfant et exprimer I'équivalent du dicton : il n'est vie que de
langoureux,
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lations, comporte néanmoins quelques particularités, dont
la principale est I'absence des interdils el prescriptions
altachés aux naissances ordinaires : les jumeaux sont
libres de tout interdil commun: ils sonl fulingu ('). Exa-
minons les détails :

L'événement est annoncé par le signal ordinaire, mais
doublé, ou, si les enfants sont de sexes différents, par le
simple signal de chaque sexe. Suil le rythme de danse :
2 ou 3 longues et 2 courtes.

Le lendemain, les parents du pére se rendent hors du
village, de préférence & une bifurcation du chemin. De
chaque coté, ils plantent un pied de lokékéléké. Toul
aulour ils disposent un petit amas de branchettes et de
feuilles diverses, nommé jiké. Clest un signe et un lieu
de bénédiction et de porte-bonheur. Chaque passanlt
s‘arréle, cueille denx feunilles, dont il en dépose une sur
chaque tas, puis crache dessus en disant : swd (*). Ensuite,
en battant des mains, il chante deux fois : yeli yeye. Cette
maniére de se comporter attire la bénédiction des jumeaux
sur son voyage, ses enfreprises, son mariage. Sous ce tas,
on enterre le cordon ombilical, ainsi que le placenta et la
membrane.

Tous les malins, pére et mére se dessinent, avec du
kaolin, deux raies sur le miliea du front et sur les bras,
tant au-dessus que dessous le coude. Ils en font de méme
des jumeaux (). Cette pratique ne cesse qu’au sevrage.
Si aprés ce moment un des enfants tombe malade, on
recommence sur lui jusqu’a la guérison, en avant bien
soin de ne pas 'omettre sur son frere, de peur que la
maladie ne atteigne Iui aussi. Car ces dessins, tout en
¢tant un signe d'allégresse, sont avant tout un moyen pro-
phylactique contre la fievre des enfants (ikitswdki) qui,

(1) Méme pour les abstentions pendant le deuil.

(?) Onomatopée pour « cracher »,

(*) Parfois une double raie s'ajoute aux tempes. Le kaolin peut étre
employé pur ou mélangé avec du fard rouge ngdla,
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chez les jumeaux el enfant suivant, est appelée wdsanyi
et se manifeste principalement par des tumeunrs a la (éte
et dans la figure,

Les jumeaux s'appellent invariablement, le premier-ndé :
Mbéyo, le second : Bokétu, quel que soil le sexe. Les
Bombwanja (comme les Ekonda) emploient les noms
Mb6o et Mpia respectivement. La mére prend celui
d'Ambi. Ces noms ne sont pourtant pas réservés exclusi-
vement a ces personnes; d'autres peuvent également s'ap-
peler ainsi. Le pére, aun contraire, ne recoit pas de nou-
veau nom; il porte seulement le titre d'l1s"éy’afé, littérale-
ment : pére de deux (). On dit encore des jumeaux qu'ils
sont Ambdmba (pl. Byimbdamba), du verbe -dmba = accep-
ter, recevoir, parce qu'il leur est permis d’accepler et de
prendre tout, aucune prohibition ordinaire ne valant pour
eux.

La mére des jumeaux n'est pas astreinte a4 la réclusion
(nyang’'éy’adsa dféile wadkelé). On arrange pour elle le
hangar du chef de clan, c'est-a-dire celui chez qui on
dépiece les animaux d’autorité (léopard, ete.) (*). Ce han-
gar est fermé an moyen de palmes. Ni les parents, ni
Passistante, ni les personnes qui entrent dans ce lieu ne
sont obligés d’observer la continence el les aulres inter-
dits de I'ekelé.

Tous les membres de la parenté viennent saluer les
jumeaux et leur font & chacun un présent (poules, cou-
teaux, fleches, nourriture) qui est recu par le pére ou la
mére. Chaque fois qu'on donne quelque chose a I'un des
jumeaux, fil-ce le plus menu objet, on doit en faire
autant & I'autre; sinon ce serait causer sa mort. 8i la mére
prend I'un sur le bras, il faut que l'autre soit pris égale-
ment, soit par elle-méme, soit par le pére. Si elle frappe
I'un, elle ne peut omettre de frapper aussi son frére. Cette

(1) Chez les Ekonda on le nomme Buka.
(2) Donc a l'endroit du bonsenge ou lieu de dépiecement des animanx
d'autorité (nyama yd bikofo, littéralement : animaux superbes).
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dualité vaut done pour toul et & plus forte raison pour
I'allaitement. /

Siun enfant jumean pleure ou est malade, les parents
doivent chanter et danser avec accompagnement d'un
lokolé et d'un tambour ngomo. Clest ce qu'on nomme
-bénga badsa. Si quelqu’'un invite & la danse un jumeau
ou ses parents, ceux-ci ne peuvent omettre d'y donner
suite. Passant & une bifurcation ou & un habitat de génie
ou d un efeno (endroil ofi 'on se réunit pour des pratiques
magiques, oracles, ete.), elle danse et chante encore en
honneur du génie, pour qu'il soit propice & ses enfants.
Divers chants sont en vogue, comme : Elim'é¢’Amba
tongdlela veli yeve = génie d’Ambéd ne pleure pas ();
Bokétu la Mboy'@Ambéd tofikdké tonyvongdké, toléké
bilingoi yeli yeye= Bokétu et Mbéyé d’Ambé ne te meus
pas, ne remue point, ne mange pas de champignons
bilingoi; Bokétu 'a Mboyé njditela ngdy' emengo yeli
veve = Bokétu et Mboyd, je mels ma mere dans 'abon-
dance; Bokétu'a Mboyd 1d'okono lé'okendo veli yeyve= je
tomberai malade et néanmoins je marcherai (me porterai
bien); Bokétu'a Mbéyd, lidta bokekesano veli yeye = accon-
chement encombrant, ete.

Les nourritures interdites aux jumeaux sont les champi-
gnons bilingoi (ou bilingondo ou bankdnkindd), I'anti-
lope mpambi et 'igname 6li, qu'il est également défendu
aux parenls de consommer avant le sevrage (*).

En voyage, les parents de jumeaux se ceignent de la
plante rampante boyayenga ou la portent en bandouliére
sur I'épaule. En outre, la mere y attache une sonnette.
Leur chevelure est souvent ornée de deux plumes de la
queue du perroquel gris (nkoso) et de deux plumes d'une
poule blanche.

(1) Tongdlela=forme archaique, encore en usage chez les Ekonda, etc.

(2) Cet interdit s'étend a toute nourriture cuite dans des pots on ces
aliments défendus ont été préparés; extension qui d’ailleurs est com-
mune a tout interdit alimentaire.
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Le salut & donner & des parents de jumeaux el leur
réponse doit toujours étre double : w'oné w'dné; rép.
em’oné em’o6né; odyia odyd, rép. njoyd njoyi; losik’esiko,
rép. bika bika. Pour celte derni¢re salutation, remar-
quons qu'ils ne répondent pas autrement; ils sonl done
assimilés aux grands notables des anciens temps.

Lorsque les enfants sonl devenus grands & pouvoir se
suffire & eux-mémes, toules les prescriptions particulieres
perdent leur riguenr et ils sonl désormais comme toul le
monde. Pour le mariage, le déees, ele., rien ne les dis-
tingue du commun. Aucune préférence n'est monirée
pour ou contre eux. Seulement, leur descendance pro-
duira encore des jumeaux.

Les Nkundé considérent done les jumeaux comme des
enfants extraordinaires, sans pourtant pousser leur juge-
ment aux exirémes. Ills sont contents de recevoir deux
enfants a la fois, toul en estimant que la gestation el
I'accouchement dans cetle circonstance sont plus dange-
reux pour la mére. C'est pour ce motil que celle-ci est
appelée boyéngwd, la gravité du cas n’ayant pu la faire
mourir. Cetle épithete sapplique également au pére et aux
jumeaux, probablement pour la méme raison el & cause
de leur immunité a U'égard des interdits. Toutelois, si les
Jjumeaux sont de sexes différents, la mére est moins appe-
lée boyéngwi, car elle est liloka=malfaisante ().

Il résulte encore des lignes précédentes que les jumeaunx
sont, & un certain degré, entachés de magie. Ceci est con-
firmé par la défense de jeter quelque objet (pierre,
amande de palme, ete.) sur la case o ils se trouvent, toul
comme pour quelqu'un qui posséde un charme, une pra-
tique d’envolitement ou de protection. En outre, ils jouis-
sent d’une certaine propriété innée d'ensorceler les entre-
prises (chasse, péche) d’autrui. C'est pourquoi ceux qui
redoutent leur action nuisible s'enduisent de kaolin de
la méme fagon que le font ces enfants et leurs parents.

(1) Voir, plus haut, art, II, § 3.
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Les Nkundd ont connu des cas de trijumeaux, mais ils
sont extrémement rares. Le dernier-né des trois s'appelle
Yéndembe ou Yéndende on Yélele. La seule particularite
qui lui soit propre est qu'on ne peul jamais lui comman-
der un travail, ni 'envoyer porter un message ou faire
une commission, ete. = dafétswé ntdmo. Pour le reste, rien
ne le différencie des deux autres. Les salutations ne sont
pourtant pas triplées.

L'enfant qui nait immédiatement apres les jumeaux est
appelé Wuteji (de utela=répéter). Il ne différe en rien du
commun,

ARTICLE VII. — LA CIRCONCISION.

La circoncision est générale. Aucun dge n’est prescrit.
D’ordinaire elle a lien pendant la jeunesse, avant la
dixieme année. Les plus peureux difféerent jusqu’a la
puberté ou méme apres. Des coutumes claniques parti-
culieres peuvent fixer une date limite. Ainsi aucun homme
du village de Besombé n'y est admis avant d’avoir tué une
béte & la chasse. Par contre, la saison de la circoncision
est déterminée : elle doit avoir lien pendant I'époque des
eaux basses. ;

La circoncision est opérée par un homme quelconque
qui y est expert. Elle se pratique derriére les cases. Hormis
les «operandiy et leurs péres, personne n'y est présent.
Les garcons se groupent un peu a 'écart, mais de fagon a
pouvoir suivre de leurs yeux le traitement que subit leur
compagnon. Le patient s'accroupil. Un des assistants dgés
lui met les mains sur les yeux pour 'empécher de voir
ce qui se passe. L'opérateur a creusé un petit puits pour
recevoir le sang. Il tire le prépuce, le lie avec un fil,
puis trace avec des cendres la ligne que doit suivre le
couteau empiite qu'on emploie dans cette circonstance.
Lorsque le sang cesse de couler, l'opérateur miche du
poivre bondéngd (Aframomum...) ou, de préférence, une

33
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nageoire caudale du poisson ngolo, qu'ensuite il crache
sur la plaie. La réaction est fort douloureuse. Mais le
patient se montre courageux; s'il pleure, il est Fobjel de
la risée de ses compagnons.

Aussi longlemps que la plaie n'est pas cicalrisée, le
garcon doit s’abstenir de feuilles de manioc (bangdnju)
et du pain de manioc dans la préparation de bosombd ou
de lodto. En outre, il ne peut manger ni la peau, ni la téte
ni la queue de poissons.

Pendant la cicalrisation I'opéré est soigné, lavé, ete.,
par sa mere, ou — s'il a alteint la puberté — par son peére.
Cel office impose & la personne qui en est chargée I'obli-
galion & la continence (bokeka), méme & 'égard de son
conjoint. La transgression empéche la guérison de la
plaie ou la rend pour le moins extrémement difficile el de
longue durée (7).

Le prépuce coupé esl séehé sur le bolikd (claie-étagére).
Puis on ne s'en occupe plus et généralement il demeure la

poussiéreux el sale pour un temps indéfini, si les rals ne
s'en mélent pas.

Dans les centres, les jeunes gens commencent a négli-
ger Nopérateur indigéne, pour recourir a I'intervention du
chirurgien européen.

La circoncision ne donne pas lieu & des cérémonies ni
des fétes. I arrive qu'un homme riche et vaniteux donne
une féte, mais la chose n'est nullement de pratique cou-
ranle.

Circoncire se traduil en lonkundo : téna bonsoé = couper
le prépuce. Le terme moins vulgaire et beaucoup usité est:
téna nséngé=couper l'extrémité. Une circonlocution de
décence excessive est @ {éna batdi=couper les oreilles.

Quant & la raison d’étre de cel usage, aprés ce qui en a
é1é dit au chapitre 1, TI° partie, article I1, § 2, nous n’avons
plus a y revenir.

(1) Un bokeka analogue existe pour celui qui soigne un grand ulcére
phagédénique (wdalé),
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ARTICLE VIII. -— L’EDUCATION.

a

Des son jeune dge 'enfant nkundé doit rendre & ses
parents divers menus services, surtout dans les travaux
du ménage : puiser de I'eau, chercher du bois de chauf-
fage, s'occuper d'un petit frére ou d'une petile sceur, ete.
Les appels sadressent principalement aux filles, mais les
garcons n'en sonl nullement exemptés. De par la nature
méme des choses, ceux-ci sont pourtant moins souvent
mis a contribution.

Le fils peul assez 16l accompagner son pere dans ses
voyages, aux réunions, aux discussions judiciaires, elc.
Celui-ci fabrique pour lui un arc et des fleches et lui
enseigne cel art. Le grand passe-temps de la jeunesse
masculine est la chasse et la péche par toutes sortes de
procédés qui conviennent a son dge. Peu & peu l'ado-
lescent apprend les travaux communs et toul ce qu’il doit
savoir pour subsister, se nourrir et se loger. Son instruc-
tion est complétée par ses compagnons et surtoul par les
circonstances de la vie.

La fille apprend les travaux du ménage et des cultures.
Déja tres 161 sa mere lui tresse un petit panier, pour qu'elle
s'habitue a porter des fardeaux. Puis elle participe aux
péches féminines.

On a généralement 'impression que les filles sont beau-
coup plus actives que les garcons. Mais j'estime que la
différence provient de ce que ceux-ci sont presque tou-
Jours en forét, tandis que celles-la restent au village el
sont par conséquent remarquées davantage. D’ailleurs,
dans nos Missions on ne peut pas dire que les garcons tra-
vaillent moins bien que les filles, au contraire.

Les filles s'exercent & Dart culinaire, non seulemenl
chez leur mére, mais encore — comme en Belgique — par
le jeu (ioto).

Les enfants n'étudient pas histoire, les lois et tradi-
tions de leur clan ou tribu. Ils les apprennent par les cir-
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conslances, soil en les enlendant raconler, soil en ques-
tionnant. Souvent les parents les expliquent de leur pro-
pre initiative, non en suivanl un programme délerminé,
mais plutot en profitant des occasions. Cest surtout en
accompagnant son peére dans ses visiles, ses voyages el
aux réunions oun délibérations, el en assistant attentive-
menl aux séances des troubadours a longombé (mando-
line), que le jeune homme peut apprendre beaucoup de
choses. La fidélité & suivre le papa plutdt que de jouir
constamment de la liberté en forét rend compte de cetle
connaissance surprenante des us el coutumes, des lois
ancestrales, de I'histoire, de la sagesse des anciens, des
proverbes, fables, ete. que possédent certains jeunes an
poinl de 'emporter sur nombre de vieux. J'ai rencontré
plus d'un cas de ce genre qu'on expliquait avant toul par
cel attachement.

\ peine capable de marcher, 'enfant nkundd com-
mence a fredonner les airs en vogue et a imiler les mou-
vemenls rythmiques des danseurs. Les fillettes surtout
s'exercenl par de peliles danses a elles. Puis les enfanls se
mélent peu & peu au groupe des danseurs adultes el
peuvent s'associer au cheeur, mais & arriére.

Les parenls enseignent i leurs enfants les métiers qu'ils
connaissent eux-mémes : forge, sculpture du bois, fres-
sage de natles el de paniers, polerie, etc.

\u point de vue éthique, les enfants apprennent beau-
coup par I'expérience, mais les parents n'omettent pas de
leur inculquer les régles de politesse, de bienséance, de
savoir-vivre et les grands principes des relations sociales.
Il v a pourtant, ici comme en Europe, des degrés dans le
soin ou l'insouciance dans ce domaine. La morale ensei-
gnée est celle qu'ils adoptent enx-mémes; elle est avant
tout familiale, sociale : déférence envers les membres de
la famille, entr’aide, respect du bien d’autrui, crainte de
'autre sexe, ete. Mais tout cela repose sur une base natu-
raliste : le motif donné se limite aux conséquences
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fdcheuses, Les réprimandes, voire les chatiments pour
infractions ne sont pas inconnus. Mais ils sont provo-
qués surfout par I'exaspération, par conséquent mélés de
mouvements de colére, et done sans continuité ni idée de
suite; une fois la colére calmée, les menaces restent sté-
riles. En fail de punitions les parents recourent principa-
lement anx coups, D'autres peines sonl pourtant en usage.
\insi, un de nos catéchistes, étanl jeune (entre 1880 et
1895), avail enlevé un oiselet pris au piege a glu d'un de
ses cousins. Deés que son peére en eut connaissance, il fit &
son gamin une verte semonce et le condamna a se coucher
ce Soir sans souper.

\ Papproche de la nubilité, la mére enseigne a sa fille
les droits el devoirs de la femme mariée. Elle lui apprend
la facon de se conduire et de se comporter pour faire une
bonne épouse et mere. Et cela pour qu’elle tronve un bon
mari, pour que 'union demeure sltable el ne provoque
trop de palabres ou d’embarras.

Autrefois les enfanls n'élaient pas admis & voir les
danses des adultes. Ils en étaient chassés el n'avaienl qu'a
samuser entre eux. C'élail une excellente mesure pour
la sauvegarde de la moralité parmi la jeunesse et pour
conserver le respect & I'égard des vieux. Aussi est-il trés
regrettable qu'elle soit actuellement tombée en désuétude.

\yanl atteinl la puberté, les enfants n'aiment plus i
rester coucher chez leurs parents. Ceux-ci ne les chassent
point, mais, d’autre part, ne s'opposent pas i ce désir de
la jeunesse, qui, dit-on, est inspiré par un sentiment de
pudeur. Les gar¢ons vont d'un c6té, les filles d'un autre,
par exemple dans une case inoccupée appartenant a leur
pere ou chez des propres parents; ou encore cherchenl-ils
a trouver place dans le logement d’un groupe de compa-
gnons ou de compagnes. Si aucune maison n'est dispo-
nible, les garcons s'associent pour la construction d'une
hutte commune. A présent, ils commencent déja trés (0t
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a se bdtir une case individuelle, ou & deux, pour jouir
ainsi d'une liberté plus grande.

On trouve sur les arbres de la forét une espice de cham-
pignon dur, nommé losikitela. Lorsque l'enfant com-
mence a parler on lui en met un spécimen entre les dents
pour qu’il y morde el apprenne ainsi & ne pas s'exprimer
inconsidérément, mais & retenir ses paroles (-sikitela) pour
réfléchir avant de parler.

Mainles fois on peul constater que les parents el d'au-
lres personnes aident activemenl les enfants & s'exprimer
dans une langue correcte, particulicrement en redressant
les fautes, en corrigeant la prononcialion, en rectifiant les
erreurs dans les noms propres, en leur citant le mol
exacl, voire en leur expliquant des formes grammaticales
ou les nuances entre certains termes : « Cest comme ceci
qu'il faul dire; cela signifie autre chose; cette planle
s‘appelle ainsi, ete. ».

Bien done que Penfant nkundé soit tres libre de dispo-
ser de ses jours comme bon lui semble et que, forcément,
il apprenne nombre de choses par Pexpérience person-
nelle, il serait faux d'affirmer que les parents se désinté-
ressent de son ¢ducation ou n'y contribuent pas. Ils inter-
viennent activement par leurs conseils, leurs explications,
leurs démonstrations. 11 va sans dire que leur part nesl
pas aussi importante ni continue que dans beaucoup de
milieux civilisés. 11 est dailleurs tres difficile, et sonvent
injuste, de comparer la situation de nos gens avee celle
d’Europe : la différence des circonstances est trop consi-
dérable. Mais nous devons a I'équité de montrer que des
efforts sont faits par les Nkundé dans ce domaine, loul
en faisant remarquer que les effets sonl peu palpables
quant a 'éducation morale ('), parce qu'il y a quantité de
fautes, de lacunes, d'erreurs el dobstacles dont il n'esl
pas inutile d’examiner les plus importants.

1) Nous ne parlons plus de 'éducation matérielle et économigque,
qui ne préte pas a critigue,
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1" D'abord, I'éducation commence trop tard. Les
efforts, pour étre couronnés de succes, devraient débuter
le plus tot possible. Or, tant que 'enfant n’a pas atteint
un  développement relatif (d’ordinaire vers sa sixiéme
année) il est jugé trop jeune pour recevoir des lecons, des
punitions, etc.

2" Dans leur pédagogie, les Nkundé ne tiennent aucun
comple de la relation de cause a effet dans lacquisition
de mauvaises habitudes. Ils réagissent contre les actes con-
damnables, mais ne sattaquent pas a la racine en s'oppo-
sant & I'éclosion des vices, Ainsi, ils ne comprennent pas
que la satisfaction continuelle des désirs ou des caprices
d'un enfant en bas dge, par exemple pour l'allaitement,
la demande de nourriture, le désir d'étre choyé et porté,
ete., doit nécessairement en faire un insoumis, un petit
Iyran qui veut étre contenté en toul,

3" Le manque d'idée de suite et U'inconstance dans la
répression des défauts on dans la punition des fautes, qui,
nous Pavons déja dit, sont de la part des parents nkundé
le plus souvent des explosions brusques de colere et d'in-
dignation. Pour I'enfant, le bul de la punition disparail :
elle n‘obtient d'autre effet que la crainte du chitiment. 1l
peut v avoir d’heureuses exceplions, mais elles sont siire-
menlt rarissimes. En général, les parents se laissent enlrai-
ner par Fimpulsion do moment, et les gamins d'en tirer
profit. La gravilé de pareille situation apparait bien dans
cet exemple historique : Isia (& présent un homme entre
30 et 40 ans) s‘amuse a tirer des fleches. Une des femmes
de son pere, nommée Bokeli, arrive sur les lieux accompa-
gnée de Bakutu, jeune sceur d'lsia. Le gamin reprend
Bokeli : « Que viens-tu faire ici avec ma sceur? Si une fleche
I'atteint, ce sera ta palabre». La femme I'insulte. Le gar-
con menace de tiver sur elle. La-dessus, son pere, Bolékéli,
intervient en disant : « Si tu oses toucher a ma femme, je
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tue une de tes meres » ('), Isia riposte en tirant sur Bokeli
et disanl: « Eh bien mourez toutes deux» (%). Son pere
veul altraper, mais I'agile gamin s’enfuit en forét. Ne le
voyanl pas rentrer, le soir, tous sont pris de peur. Finale-
ment il répond a Iappel de sa tante Bongdla et revient.
Morale de I'histoire : tout le monde est heureux de le
revoir, el il n’est plus question de chitiment (7).

\utre exemple plus fort : Esalé (actuellement entre 40
el 50 ans) est insulté par sa mere Bosola, pour un méfait,
Il tire sur elle et la blesse au front. Pour fuir la colére de
son pere, il se retire en forét On Pappelle et il revienl.
La palabre est terminée ('),

4° Le manque de coopération dans les efforts des con-
joints. Chacun agit de sa propre initiative et sous 'impul-
ston de sa propre indignation. Plus encore, ils se conftra-
rient; 'un punissant lenfant, Nautre tichant de le proté-
ger, directement, ou indirectement en réprimandant le
conjoint. Ceci arrive surloul aux femmes qui ne suppor-
lent que trés mal que leur enfant soit touché par quel-
qu'un fit-ce son propre pere. La chose doit étre attribuée
en partie au défaut d'union de sentiments entre les époux
el en partie a 'amour maternel purement naturel, psycho-
physiologique pour ainsi dire,

Les mesures prises conlre un enfant qui s'est mal con-
duit suscitent souvent une grave querelle de ménage, par-
fois suivie de la fuite de la femme chez elle. Tel le cas
historique de Bakutu b'Oféngé (né vers 1880). Son pére
Bolonjo lui avait défendu de peler un boul de canne a

(1) Clest-a-dire, soit ta mére (Botsinanya), soit sa scur et ebisa
Basimi,

() C'est-a-dire si ma mére doit mourir (riposte courante en pareil
cas), que toi, Bokeli, meures aussi.

(%) D'apres la jurisprudence nkund6, le tort était d'ailleurs du coté
de Bokeli, parce gqu'elle a commencé les insultes. Mais la réaction était
quand méme exagérée,

(1) Une fable enseigne, d'ailleurs, qu'il ne faut pas laisser quelqu'un
sous 'empire de la fureur, surtout lorsqu’il s'est retiré en forét, parce

que cela peut le rendre misanthrope, ce qui aurait des suites plus déplo-
rables encore (vagabondage, meurtres, etc,),
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sucre d'une facon maladroile et gaspillante. Le garcon ne
voulait pas entendre raison. Puis le voild qui se laille
une profonde blessure au doigl. « Ne le l'ai-je pas dit,
s'‘éerie le pere; le voild puni de ta désobéissance. » La-
dessus fureur de la meére Mbéla, « Ah ! tu me tues mon
enfant » et le reste... Elle roule ses naltes, endosse ses
paniers el prend le chemin de son village.

La casuistique nkunddé cite le cas hypothétique, semble-
[-il, ou du moins appartenant aux lemps passés, — car
je n'en ai jamais connu ni entendu un exemple réelle-
mentl arrivé, — d'un homme se vengeant sur sa femme
qui aurait insulté son enfant, en commandant & celui-ci
d’aller tuer une chévre dans le clan de sa mére, pour que
ce dernier soit obligé de payer une indemnité au proprié-
laire el que la mére se trouve ainsi punie dans sa famille.
La jurisprudence nkundé reconnait au pere ce droit.
Mais il est évident qu'au point de vue éducatif cette solu-
tion est loin d'étre idéale.

5" L'influence de la parenté joue encore un grand role.
Les Nkundé sont trés attachés a leur famille. Les enfants
y sont partout chez eux. La femme est tres lice & sa famille
a elle. Les fréves el sceurs du pére sont les «péres, de
enfant; les oncles el tantes maternelles ses « méres ». Le
pere réel ne défend pas beaucoup ses fils contre les
semonces ou corrections de la part de ses proches parents
a lui, mais n'admet pas aisément l'intervention de la
famille de la femme, et vice versa. Et l'enfant de profiter
de nouveau de ces dissensions. Le cas arrive assez [ré-
quemment, quoique les exceplions, elles aussi, ne soient
pas rares,

6° Aux blimes d'étrangers, 'opposition des parents est
encore plus grande, en reégle générale. lls tichent de cou-
vrir et de justifier contre cux les défauts de leur progéni-
ture, qu'ils défendent avec acharnement et qui, évidem-
ment, onl connaissance de tout cela et en tirent profit,

7° Le ménage polygamique avec ses rivalités entre
coépouses ne fait qu’accentuer ftous ces mauvais effets
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pour I'éducation. Les conflits, les allusions malveillantes,
les palabres, ete. passent facilement aux enfants. Et cha-
cune de défendre le sien.

8? La publicilé : rien n’est secrel, tout esl connu, vu el
entendu. Les gens ne se reliennent pas el la présence
d'enfants n'arréte pas les flots d'insultes et d’obscénités
provoquées par la coléere. La jeunesse voit quantité de
choses qu'elle ferait mieux d'ignorer, Elle assiste aux que-
relles de ménage el est témoin des dissensions. Tout cela
est angmenté par la vie en plein air, dans la rue, el par
la ténuité des parois.

9" A présent un aulre facleur sajoule : la facilité des
communications el la présence de postes européens. Les
garcons peuvent toujours s’enfuir et trouver 4 se caser chez
le Blanc ou ses employés indigénes. Les filles recherchent
les parentes habitant dans ces postes, quitle a les aider un
peu dans leur ménage, avec l'espoir de jouir plus tard
d'une plus grande liberté et de vivee luxueusement. L'in-
fluence et 'autorité des parents en sont forcément affai-
blies.

10" Finalement, 'absence dans I'éducation de toute base
solide, de toute religion ou morale religieuse. Toul est
fondé sur la crainte naturelle, matérielle : peur de chéti-
ments (physiques ou superstitieux), des conséquences
funestes de l'action maunvaise (palabres, difficultés, amen-
des, indemnités, parfois la honte d'étre découvert (comme
pour le vol). (Cest surtout cette absence de motifs reli-
gicux qui rend 'éducation morale si peu fructueuse.
Comme les Nkundé se sont habitués & cet état défectuenx,
ils ne sentent pas la nécessité de ce fondement. Cest pour-
quoi il est si ardu de leur inculquer cette conscience
morale. Il faut action patiente et persévérante des grandes
vérités chrétiennes avee ses institutions de formation
morale  (prédication  ininlerrompue, confession, priére)
pour doter ce peuple du sentiment du devoir, de cette con-
science personnelle dont il a un si impérieux besoin.
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ARTICLE IX. — DROITS SUR LES ENFANTS.

Sans répéter foul ce que nous avons déja rencontré i
divers endroits de cel ounvrage, il convient pourtant de
grouper ici en résumé les considérations et conclusions au
sujet du droit sur les enfants,

Le grand principe qui domine toute cette question est
I'adage romain : Pater is est quem nuptiae demonstrant.
Clest le mari légitime qui est le pere 1légal de Venfant de
son ¢épouse. Sans mariage, le pére naturel n’y a aucun
droit.

II s'ensuit que les enfants adultérins appartiennent
exclusivement au mari. (Chap. VI, art. VIIL.) Comme la
relation avee une veuve gui n'est pas encore légitimement
remariée esl un adultere, U'enfant qui en nait est I'enfant
légal de I'héritier. (Chap. [, art. I1.) La méme régle vaut,
mutatis mutandis, pour une divorcée avant le remariage
régulier. (Chap. VI, art, 111, § 1.)

L'enfant né d'une femme libre n'a pas de pére légal.
Par conséquent il appartient a la famille de sa mére; il
reste enfant illégitime (entombdé : entombd ékdm, est-il
appelé par son grand-pére). (Chap. I, 1I° partie, art. IV,
§ 3.) Pourtant le pére naturvel peut, s'il épouse la mere,
obtenir 'enfant en pavant pour lui un « esclave » supplé-
mentaire. De toute facon il doit parachever le versement
de la dot entitre. S'il n’épouse pas la mere, il n'a aucun
droit sur l'enfant; régle qui est pourtant en voie de chan-
ger dans la pointe Nord-Ouest de la région étudide.
(Chap. I, 1I' partie, art. IV, § 3.)

Cette légitimation n’est pas requise lorsque la grossesse
a commencé apres le début du paiement dotal. Elle peul
avoir lieu méme aprés la mort de la mére, moyennant le
versement prévu. Ce cas de légitimation posthume se pré-
senle quelquefois en faveur des enfants nés d'unions
extracoutumicéres engagées pendant la premiére période
de la colonisation.
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Les droits du peére sur son enfant ne sont pas intan-
gibles : il peut les perdre, nolamment sil néglige de
sacquiller de certains devoirs, parce que cette conduite’
¢quivaul & un reniement. Parmi ces devoirs dont 'omis-
sion entraine la perte des droits sur les enfants, citons :

1° le parach¢vement de la dot;

2° I'exéeution  des  devoirs funéraires (enterrement,
paiements);

3’ I'abandon d'une partie de la dot a restituer lors du
divorce;

4° Tobservation des devoirs envers l'enfant. lei nen-
lrent en jeu que les négligences graves qui équivalenl
un véritable reniement : spécialement le refus illégitime
de procurer & un fils les moyens de se marier; (el encore
le cas cité au chapitre 11, article XI, § 3, et analogues.

CONCLUSIONS.

Nous ne pouvons omelire, & la fin de ce travail, de résu-
mer les conclusions qu’il nous suggére :

1° Chez les Nkundé le mariage consiste dans une union
entre un homme et une femme, constituée par le paie-
ment de certaines valeurs que le mari fait, par 'intermé-
diaire d'un ou plusieurs témoins officiels, aux parents de
I'épouse, paiement contre-balancé par le versement de
valeurs de la part de la famille de la femme an mari et a
sa famille.

2° 11 existe diverses sortes d'unions conjugales qui
s'éeartent plus on moins de cetle forme typique : héritage
d'une veuve par un parent éloigné du mari; substitution
— pendant la vie ou apres déceés — d’une parente qui con-
tinue 'union commencée par la défunte ou la divorcée;
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offre d'une femme conlre prestation d'un service émi-
nent, une certaine sorte d'échange, et, dans quelques tri-
bus, l'achat, plus 'union avec une esclave,

3 Les empéchements au mariage, a part la question
des Balswa, découlent de la parenté et de Iaffinité.

4" La vie conjugale est régie par des régles bien déter-
minces el sages, contre lesquelles pourtant des infractions
sont commises. L'adultére est condamné el réprimé, mais
la conceplion que les Nkundé s'en font ne concorde pas
avec la ndtre et ils y admettent certaines exceplions.

5" La polygamie est en honneur; sa pralique est sou-
mise a4 des regles déterminées el la premiere femme

occupe un rang de primauté familiale et sociale.

6° Le divoree est admis sous des conditions relative-
ment séveres, el la rupture est réglementée par une légis-
lation adaplée.

7" Les stipulations juridiques & observer lors du déees
démontrent la prééminence du mariage sur les liens du
sang el prouvent que I'épouse appartient réellement au
mari, bien qu’elle continue & faire partie de son propre
clan. En outre, la mort du mari ne romplt pas le mariage
de la part de la veuve.

8 Les enfants appartiennent au peére légal.

En somme, nous pouvons conclure que ces institutions
matrimoniales, si & notre poinl de vue elles ne sont pas
sans défaul, se présentent cependant comme bien ordon-
nées el nullement « sauvages ». 1l s’en dégage une impres-
sion de netteté et de sagesse, d’adaptation et de souplesse,
d'unité et de logique, qualités merveilleuses que beau-
coup de législations européennes peuvent leur envier et
qui démontrent l'organisation remarquable qu’a su attein-
dre la peuplade intéressante des Nkundd.
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11,
12

13,

14.

15.

6.
17.

18.

19.
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Pour 1 — 13 et 14 sont bonkanola, pl. bankanola.

Pour 13 et 14 — 1 est nkokoolo, pl. bankékoolo,

Pour 2, 3 et 4 — 13 et 14 sont bonkana, pl. bankana.

Pour 13 et 14 — 2, 3 et 4 sont nkdko (nyangd), pl. bankoko (nyanga).

. Pour 1 — 2, 3 et 4 sont bona, pl. bana.

Pour 2, 3 el 4 — 1 est is¢, pl. baisé (relativement a la premieére per-
sonne : fafa, pl. bafafa).

Pour 3 — 9 et 10 ete. sont bona, pl. biana,

Pour 9, 10 etc. — 3 est nyango, pl. banyangd (relativement a la pre-
miére personne : ngoya, bangoya).

Pour 5 — 6 est bokuné, pl. bakune,

Pour 7 — 8 est bokuné, pl. bakune.

Pour 6 — 5 est botomold, pl. batomolo (relativement a la premiere
personne : malé, bamaleé).

Pour 8 — 7 est botdomalo, pl. batomold (relativement a la premiére
personne : malé, bamalé),

. Pour 5 et 6 — 7 et 8 sont nkdna, pl. bankédna,

Pour 7 et 8 — 5 et 6 sont nkdna, pl. bankina.

Pour 5, 6, 7 et § — 3 est isomoto, pl, baisomoto (pour la premiere
personne : faomoto, pl. bafadmoto).

Pour 3 — 5, 6, 7 et 8 sont bonankana, pl. banankana.

Pour 9, 10, 11 et 12— 2 et 4 sont nyangompamé, pl. banyangdmpameé
[ou nyangobika) (pour la premiére personne : ngdmpameé, bango-
mpdainé),

Pour 2 et 4 — 9, 10, 11 et 12 sont bonankdand, pl. banankand.

Pour 13 et 14 — 6 est isé (éy’0nolu).

Pour 6 — 13 et 14 sont bina,

Pour 15 et 16 — 5 est isé (¢4 mpaka).

Pour 5 — 15 et 16 sont bina.

Pour 13, 14, 15 et 16 = 5, 6, 7 et 8,

Pour 14 — 20 et 21 sont biana.

Pour 20 et 21 — 14 est nyango.

Pour 13 — 20 et 21 sont banankani.

Pour 20 et 21 — 13 est nyangdmpameé,

Pour 9, 10, 11 et 12 — 5, 6, 7 et 8 sont bina.

Pour 5, 6, 7 et 8 — 9, 10, 11 et 12 sont baisé.

Pour 9, 10, ete, — 13, 14, 15 et 16 sont bankdna,

Pour 13, 14, 15 et 16 — 9, 10, 11 et 12 sont bankdko.

Pour 5, 6, 7 et 8 — 17 et 18 sont fréres et swurs et vice versa.

Pour 13, 14, 15 et 16 — 17 et 18 sont baisé.

Pour 17 et 18 — 13, 14, 15 et 16 sont bina.

Pour 19, 20 et 21 — 4 est nkokoolo.

Pour 4 — 19, 20 et 21 sont bankénola,

Pour 19 — 15 est isé.

Pour 15 — 19 est bdna.

Pour 19 — 14 et 16 sont baisomato,

Pour 14 et 16 — 19 est bona,

Pour 19 — 20 et 21 sont baisémoto.

Pour 20 et 21 — 19 est bdna,
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