CAPITOLO SECONDO

Iniziazione al governo del quartiere:
Ongofira mangat

1 - Fondazione, struttura socio-politica e logistico-
militare del quartiere

E’ stato accennato brevemente che l'iniziazione alle
classi di eta nella societa lotuho & celebrata in tre fasi di-
stinte in ordine di tempo e di luogo, anche se i diversi mo-
menti rappresentano effettivamente quel continuum che
segna e costituisce non solo lo sviluppo della personalita
dell'individuo, bensi la sua graduale e piena integrazione
nel tessuto sociale, con uno specifico status determinato
dall'appartenenza ad un definito ordine delle classi e con
ruoli, anche se diversi, ma appropriati allo status.

§ 1 — I termini: Ongofira mangat

Il termine generico che indica l'iniziazione o il rito
dell'iniziazione, & ajingana (OHISA AFF. LAIS,1992, 3) e
ojingak & colui che “entra” a far parte del parlamento del
quartiere (MOLINARO, 1940-41, 174).

La prima iniziazione, detta Ongofira mangat, avviene
quando il giovane raggiunge la maturita virile, dai diciot-
to ai vent’anni. La cerimonia si ripete ogni anno, in ogni
singolo quartiere e viene celebrata dal Capo dello stesso
quartiere — Lamonye mangat. Per tale rito il giovane ini-
ziato entra a far parte del mangat.

Il mangat dice relazione al fuoco sempre acceso al
centro della piazza del quartiere. Alla lettera il mangat &
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infatti il quadrato di pali, al centro dei quali c’'¢ sempre il
fuoco acceso o almeno della brace, attorno a cui siedono
durante il giorno i monyemiji per discutere i fatti che in-
teressano la vita del rione.

1l mangat e la nadufa — casa—capanna dei monyemiji,
costruita a fianco, costituiscono il Parlamento del rione,
in quanto ambedue sono il centro e il fondamento giuri-
dico-amministrativo di tutto il quartiere. Poiché il quar-
tiere si organizza attorno al mangat, anche il quartiere
stesso si chiama mangat, in quanto esso rappresenta un
allargamento o un’estensione sempre crescente di quel
“centro focale” che & il mangat e gli altri quartieri diversi
che si svilupperanno da quel centro saranno chiamati
amangatin (pl. di mangat).

1l termine Ongofira, Engefira, Nefira, dice relazione a
fuoco — efire ed efirat sono chiamati, con stretto significa-
to della parola, coloro che parteciperanno alla terza ini-
ziazione generale che segna l'accensione del fuoco nuovo
e ripristina I'accensione dei fuochi in tutti i villaggi e
quartieri lotuho. Ogni iniziato &, dunque, idealmente un
efirat, da tradurre letteralmente “fuoco riacceso”, in senso
fisico e morale “trasmettitore di vita”.

§ 2 — Fondazione del primo quartiere

Il fondatore del primo quartiere, il primo che occupo
quella determinata area assieme ad un certo numero di
uomini del suo clan o di amici, rimarra per sempre il tito-
lare di quel quartiere che da lui prende anche il nome e vi
esercitera, oltre il diritto della proprieta, anche quello del
rituale. Quando dal primo quartiere, per lo sviluppo
estensivo di uomini ed armenti, si organizzeranno altre
stalle, altri quartieri, allora il fondatore del primo quar-
tiere, il Lamonye-mangat, sara riconosciuto Lamo-
nye-miji, vale a dire Capo monye, del villaggio miji. Anche
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gli Anuak sono organizzati in «villaggi isolati e autosuffi-
cienti nei loro affari quotidiani, fondati da una sezione di
un clan a cui nel corso del tempo si aggiunse altra gente, e
il diritto dell’ufficio di Capo é tenuto da un lignaggio di
questo sotto clan» (MAIR, 62-63).

Storicamente & un uomo di un qualsiasi clan, che par-
te assieme ai suoi familiari in cerca di nuove stalle —
abotyo, talvolta sono invece interi gruppi che emigrano o
si spostano con il bestiame. Si narra, infatti, che il fratel-
lastro di Attulang, fratello di Faccar, «abbia detto un gior-
no ai suoi: — E' brutta cosa la sete a Calamini, bisogna che
le vacche bevano acqua al masso di Hidonge; e li si era tra-
sferito, infatti, il figlio di Hattang, chiamato proprio Hidon-
ge, della discendenza di Maya, figlio di Imuhuny. Richia-
mato dal padre ad Imatari, Hidonge si rifiuto e si stabili de-
finitivamente la ove era andato. Allora — annota il Pazza-
glia — quelli della discendenza di Hattang ad Imatari si
chiamarono clan di Hattang, quelli rimasti con Hidonge,
clan di Hidonge, e Hidonge fu anche il nome del villaggio»
(PAZZAGLIA, Ms.I, 28).

Ancora un’altra testimonianza, fra le tante, del Pazza-
glia secondo la quale un certo Haworu un giorno lascio
Imatari per trasferirsi con la sua stalla ad Ibongijok, per-
ché questo sito era vicino al fiume Hos, luogo ricco di ac-
que, di pesca, di selvaggina. Quando poi Imatari fu di-
strutta dai Toposa, alcuni fuggiaschi si unirono a quelli di
Ibongijok, che avevano gia come loro capo Haworu (PAZ-
ZAGLIA, Ms.], 81).

Da queste citazioni ed altre si evince che elementi
ecologici ed elementi ideologico-simbolici concorrono
nella scelta dell’'ubicazione del sito, come 'abbondanza di
acque, di pascoli, la presenza dei boschi per la caccia, o,
per la difesa strategica, il privilegiare i monti, i costoni
rocciosi e strapiombi, come lo fu per lo stanziamento in
Otunge. Ma molto significativo, con riguardo a elementi
simbolico—cosmologici nella fondazione del primo quar-
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tiere di un villaggio, & il cerimoniale seguito da Imuhuny
per l'atto di fondazione di Imatari. Nel congedarsi da
Kwajok, capo dei Bari, Imuhuny ricevette in dono il Toro
Siliha con queste parole: «Prendi e conduci via con te que-
sto toro rosso. Quando questi calpestera la terra e dormira
la quattro giorni, li tu devi costruire il villaggio e la tua gen-
te vi andra ad abitare...I tre pellegrini, dunque, Imuhuny,
Lodwo e Cor lasciarono Bilinyang e la terra dei Bari. Quan-
do il toro si riposava, anche gli uomini si riposavano e
quando riprendeva il cammino essi lo seguivano...Giunse
il toro a Loronyo in cima alla collina Hitibok, ove si fermod
un poco, prosegui per Ongelet, ove gratto per terra — ihuto.
Toccod Loryaju, Ibongijok e Ongeterema, ove raspo per terra
— thuto, ...Dopo di che si alzé e si diresse a Imatari, ove si
fermo, raspo per terra e sosto a godersi il fresco dellombra
di una pianta. Lodwo accese il fuoco e dormirono li... Ri-
masero in quel luogo quattro giorni finché il quinto giorno
Imuhuny puli e ordino lo spazio ombroso, ove si era fer-
mato il toro, misuro la piazza — fwarra, lo spazio per le
capanne, quelle di Lodwo e Cor. Si trattava di dare l'inizio
simbolico — annota il Pazzaglia — al piti grande centro sto-
rico lotuho di Imatari. Poi disse a Lodwo e Cor: — Venite,
raccogliete molta legna. A sera un falo luminoso illumino
tutta la boscaglia, che fu visto con sorpresa da tutta la gen-
te lotuho, da Otunge a Calamini, da tutte le loro malghe...
Molti presentivano nel loro cuore che quel fuoco era l'atte-
so segno del ritorno di Imuhuny... E i monyemiji, che era-
no andati a vedere, gridarono: — Quegli che era scomparso
é tornato. Di ritorno dai campi e dalla caccia la gente dice-
va: — Andiamo a bere l'acqua (mata — bere, acqua — naari,
onde Imatari)» (PAZZAGLIA, Ms.I, 26-27).

Tutti i termini sottolineati e fra loro correlati esprimo-
no un inizio di vita o, meglio, una instaurazione ufficiale
di un “Cosmos”, di un mondo nuovo ove era prima il
caos, secondo equilibri di misura con riferimenti simboli-
co-ideologici del “centro” ove si ferma il toro, i si erge
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I'albero ombroso. Ove si ferma il toro si ferma Imuhuny e
ove si ferma Imuhuny ivi & fuoco dapprima e poi acqua
in abbondanza, tutti elementi essenziali che manifestano
la fondazione di un nuovo “Cosmos”. E’ stato altresi rile-
vato precedentemente il costrutto di un simile campo se-
miotico, cosmologico, segnato dai termini quali:
acqua/toro, albero ombroso/spazio libero, spazio ombro-
so/spazio pulito, spazio per la fwarra/spazio per le capan-
ne, quattro giorni/altri giorni, fuoco luminoso/boscaglia,
scomparsa/ritorno di Imuhuny, Imuhuny fuoco/Imuhuny
acqua.

§ 3 — Struttura socio—politica e logistico-militare del
quartiere

Il potere socio—politico ed amministrativo all'interno
del quartiere rimane nelle mani di coloro che costituisco-
no la classe di eta in carica. Ed entrare nel mangat, con la
prima iniziazione, significa entrare a far parte del parla-
mento o del governo del quartiere. Al Capo del quartiere —
per diritto ereditario di chi l'occupd per primo - spettera
di prendere la parola prima degli altri nel parlamento di
quartiere e poi in quello del villaggio e spetteranno a lui
altri diritti, come la riscossione di particolari tributi di
caccia, di pesca, di bottino nelle razzie e, in modo esclusi-
vo, il diritto di dirigere le cerimonie rituali. La sua auto-
rita decisionale, invece, non sara diversa da quella che go-
dono gli altri membri della classe di eta a cui egli stesso
appartiene. Dunque il significato della prima iniziazione &
di notevole importanza dal punto di vista socio—politico.

Lautonomia decisionale e politica del parlamento di
quartiere, per quello che concerne i pubblici interessi del
quartiere, & riaffermata dalla classe di eta al potere sia
nei confronti dello stesso Capo villaggio che del Capo-
pioggia. Si apprende dal Pazzaglia, infatti, che, quando la
grande comunita dei Lotuho, dopo la morte di Loyalala,
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si scisse in due aree della pioggia, nel villaggio di Segher,
il quartiere Logurunyo si aggrego al Capopioggia di Ti-
rangore, Hujang, mentre il quartiere Angur si uni al Ca-
popioggia di Oronyo, Ibur Maya. Lo stesso puo dirsi del
villaggio di Hyala, i cui quartieri appartenevano in mag-
gioranza al distretto della pioggia di Oronyo, tranne il
quartiere Hawai che continuo a dipendere dall’area della
pioggia di Tirangore. Quando Wani, figlio di Maya, fuggi
a Ibongijok con l'intento di spodestare il padre, il quartie-
re Faccul si schierd in suo favore e si rifiuto di costruire
lo steccato della reggia che Maya aveva a Ibongijok come
sua sede (PAZZAGLIA, Ms.I, 82).

La struttura tecnico-urbanistica del quartiere, intesa
nell'ampio significato di sistemazione di un insediamento
urbano secondo criteri ecologici, economico-produttivi e
strategici, oltre che ideologici — come gia visto —, stara
sempre alla base e si combinera strettamente alla struttu-
ra logistica e socio—politica. I quartieri potranno esten-
dersi su un’area vasta anche per chilometri a comporre
un unico villaggio, ma saranno sempre i guerrieri dei sin-
goli quartieri ad assumerne il potere socio—politico e
quello militare. Scrive il Pazzaglia di Otunge: «Al loro ar-
rivo nella migrazione dall'est era un grandissimo villaggio,
raccoglieva tutta la tribit e si estendeva per circa due chilo-
metri. 1l villaggio era diviso in tredici rioni — amangatin,
aventi come loro centro naturale il picco Lakwama. Per cui
vi erano sei rioni a nord-est di Lakwama fino al torrente
Lohel e sette rioni verso sud-est. Ecco i nomi...» Di Imata-
ri: «Esso conta cinque rioni: Hutelek, Lohures, Otimo,
Onyudo, Fwarra. Hutelek: questo rione é situato verso
Oguruny e comprende circa 1.200 guerrieri; Lohures, prima
faceva parte di Hutelek, poi si stacco a rione indipendente.
Conteneva 2.200 guerrieri. Otimo ne aveva 800 e 600 Ony-
do. La Fwarra, che é il rione piit grande del Capo, ne aveva
6.000. Una popolazione adulta maschile fatta da 10.900
unita» (PAZZAGLIA, Ms.1, 13. 47).
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2 - Stato, ruolo e rituale dell'iniziato al governo del
quartiere

Lammissione del giovane iniziato al mangat — parla-
mento del quartiere lo rende ufficialmente un monye —
miji. 1l termine monye significa padre, padrone, fondato-
re; miji significa villaggio, terra, territorio e, in questo
senso, coincide con il termine afaw che ha pure il signifi-
cato di terra, territorio, paese, come la dizione afaw otuho
indica l'intero territorio abitato dai Lotuho, o la stessa co-
munita. Monyemiji ha, dunque, una connotazione specifi-
ca e dice innanzitutto paternita in ordine alla prole in
senso stretto, come padre di famiglia, uomo sposato; in
senso materiale, costruttore, fondatore di casa—capanna;
in senso piu ampio e conseguente, anche fondatore,
confondatore, difensore e guerriero di quartiere.

Alla luce di questa analisi appare riduttivo intendere
la serie dei diritti e dei doveri che competono al giovane
iniziato in senso unicamente militare, come ha interpre-
tato il Seligman: «Comungue sia stato nel passato, la clas-
se di eta al presente sembra abbia poca rilevanza sociale,
probabilmente la sua importanza fu principalmente milita-
re» (SELIGMAN, 325).

Ohisa Ibou, uno dei miei collaboratori, proprio
nell'atto di trascrivere queste note dal Seligman, dissenti
immediatamente e volle precisare con una chiosa, dichia-
rando che nella sua prima iniziazione il discorso che fece
il pitt anziano dei monyemiji — ahou ai giovani iniziandi
riguardo tre punti: il servizio militare, il servizio da ren-
dere alla classe superiore di grado (la raccolta della legna,
l'accensione del fuoco, il trasporto del bottino in una bat-
tuta di caccia) e, infine, la preparazione al matrimonio.

Una volta ammessi al mangat, i giovani monyemiji
non sono piit laduri-horwong o ragazzi che prestano ser-
vizi a tutti indiscriminatamente, ma serviranno solo a
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quelli della classe superiore. Hanno il diritto di interveni-
re alle discussioni del parlamento del quartiere, ma non
nelle decisioni, ruolo riservato a quelli iniziati nella terza
fase. Con il diritto di sposare, acquistano anche il diritto
di costruirsi una casa per se stessi, la moglie e i loro figli,
di costruire i granai, di avere campi da coltivare, di pos-
sedere bestiame minuto e grande, di partecipare in grup-
po con i coetanei della stessa classe alla caccia e alla pe-
sca e di essere pronti all'attacco nelle razzie o alla difese
della propria gente. Un vero complesso di diritti e doveri
qualifica lo status del nuovo iniziato.

Il rituale dell'iniziazione sara ampiamente descritto
ed analizzato quando si trattera della terza iniziazione o
Nefira. Al momento non si pud sorvolare questa prima fa-
se di iniziazione senza cogliere gli aspetti principali del
rituale, come l'uccisione del toro per soffocazione, sosti-
tuito frequentemente dal capro o dal montone, 'unzione
con il chimo e l'acquisizione di particolari ornamenti
quali le perline blu di diritto esclusivo degli iniziati. Scri-
ve Ohisa Lais: «Quando un giovane appartenente al gruppo
dei laduri-horwong decide di unirsi alla classe dirigente, ne
parla con il padre o con il capo mangat. Talvolta é il padre
stesso a suggerire al figlio di farlo. La richiesta pero deve es-
sere rivolta al ahou—monyemiji, il piit anziano dei monye-
miji in carica nel quartiere e al capo del quartiere — la-
monye-mangat. Se il pitt anziano della classe in carica da il
suo assenso, il capo del parlamento lo iniziera, ma se l'an-
ziano rigettera la richiesta, l'iniziando dovra attendere an-
cora. Il capo del parlamento procede cosi all'iniziazione: si
uccide per soffocazione un montone o un capro che sia
completo e integro nel suo organo sessuale — whole and in-
tact in its sexual organ (OHISA AFF. LAIS, 1992, 28). II
capo estrae il chimo dalle interiora dopo aver tagliato quat-
tro volte il ventre. Poi taglia quattro pezzi di carne da arro-
stire sul fuoco acceso con quattro pali di legna e fa masti-
care all'iniziando i quattro pezzi di carne mista a carbone.
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Il capo del parlamento lo ricopre di cenere. Un altro rito
molto semplice — continua Ohisa Lais — ¢ il seguente: il ca-
po del parlamento mescola il chimo degli intestini con le
ceneri, fa sedere l'iniziando nel mangat ed unge con la mi-
stura la sua testa, i piedi e le mani. Liniziato per quattro
giorni si asterra dal farsi il bagno, ma in tali giorni conse-
cutivi badera all'accensione del fuoco del mangat e in que-
sti quattro giorni curerd di approvvigionare di cibo i mem-
bri del parlamento» (OHISA LAIS, Ms., 38).

Bruno Novelli da rilievo ad altri particolari interes-
santi, fra i quali il sedere addosso alla vittima, durante il
rito — che ricorda anche il mettersi addosso sul Capopiog-
gia nella celebrazione della Nefira e nella Neniafa ono
najina —, poi il cingersi i fianchi con le perline blu, porta-
re I'unico indumento/ornamento l'attamu/elmo, la piastra
triangolare d'ottone sul petto, il nabulu/scudo di pelle, la
afere/lancia. Fra i privilegi, quello di poter frequentare le
ragazze e avere liberi rapporti, purché esse siano consen-
zienti, in caso di violenza si deve pagare il nabucco (NO-
VELLI, 602-603).

Un'ultima precisazione, su questa prima iniziazione,
riguarda il tempo della celebrazione. La Ongofira mangat
si celebra ogni anno, in ogni singolo quartiere e tutti
quelli dello stesso quartiere, che vi prendono parte, for-
mano una classe di eta, secondo la terminologia del Paz-
zaglia. Poiché essa si ripete ogni anno per quattro anni
consecutivi (1 x 4), alla fine del quadriennio, si hanno in
ogni singolo quartiere quattro classi. Quando, dopo lo
scadere dei quattro anni, dunque al quinto, viene celebra-
ta la Ongofira miji cioé la seconda iniziazione per i quar-
tieri di tutto il villaggio — miji, allora le quattro classi dei
quartieri vengono ricomposte in un'unica classe del vil-
laggio.
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Monyomiji di Hyala all’entrata del villaggio. Monyomiji e villaggio sono il compendio
della cultura lotuho. (foto P. Crotti, 1958)

T iramgen] Lafir range bn backeround

il villaggio di Tirrangore, sede del Hobu. Da notare a sinistra della capanna il nolobele.
(foto Seligman, 1921)
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