
n talrijke talen die gesproken worden in ZW
Congo verwijst het woord “m’bambi” of
“mbambi” naar een bepaald antilopenras of
naar diens horens. Met “m’bambi” wordt

ook een aantal houten figuren uit de Kwango-regio
bedoeld, die een menselijk wezen voorstellen met

horens. Zekere maskers, voorzien van horens, kunnen
eveneens aangeduid worden met dezelfde term. Ik

vind het grappig dat in de westerse wereld de benaming
“Bambi” gekoppeld wordt aan de voorstelling van een
schattig klein hert, dat weliswaar morfologisch behoort
tot de antilopengroep. Dit is misschien geen toeval aan-
gezien Walt Disney voorzeker een traditioneel congo-
lees verhaal kan gelezen hebben waarin een kleine
antiloop benoemd werd als m’bambi. Gezien de antiloo-
pachtigen zo gevarieerd voorkomen en de inheemse
talen dermate gedifferentieerd zijn in Congo, worden
uiteraard ook andere namen gebruikt om deze herkau-
wers en hun horens te benoemen.

De alomtegenwoordigheid
van de antilopenreferenties
verraste mij bij de congolese rituele objecten. Derhalve
geloof ik dat in een ver verleden, waar de jacht en het
voedselverzamelen garant waren voor de voedselvoor-
ziening der inheemse volken, de antilopen werkelijk iets
essentieel betekenden voor de Congolezen. Dit verrecht-
vaardigt het belang dat hun later niet alleen in de rituele
sculpturen verleend werd, maar tevens in de maskerdan-
sen, de mythen, verhalen, fabels en aforismen. Ik besloot
dan om de talrijke voorbeelden te onderzoeken, waar de
antiloop of zijn horens afgebeeld of gebruikt worden in de
rituele kunst van Congo. Vrij vlug vond ik de volgende
a n t i l o o p v e r w i j z i n g e n :
- De antiloop in toto: afgebeeld op stoelen, pijpen, staven,
maskers, neksteunen en als sculptuur op zichzelf.
- Het antilopenhoofd vindt men afgebeeld op trommels,
maskers, altaren, genezingsbeelden, bekers, spleettrom-
mels en op hangers.
- De ware horens werden aangewend als Nkisi-recipiënt,
geplaatst bovenop of verwerkt in beeldsculpturen. De
horen wordt ook als reliek bevestigd aan een beeld. Ze
komen ook voor als juwelen of amuletten. Ze zijn ook ver-
werkt in halssnoeren en hoofddeksels of worden gebruikt
als pijpenstelen, fluiten of trompetten. Daarnaast funge-
ren de horens ook als medicijnrecipiënt of als instrumen-
tarium bij het aderlaten. De horen kan ook de container
zijn voor een figuurtje op de altaren of behorend bij de
parafernalia van de waarzegger. De horen op zich is ook
een machtsembleem.
- De gesculpteerde antilopenhorens vindt men op de
scepters, bijlen, beelden, maskers en kronen.
- De skeuomorfe horen komt voor als amulet, medicijnre-
cipiënt of als embleem voor rang of titel.
- Antropozoömorfe voorstellingen vinden we op maskers,
bekers of op beelden.

Gedaanteverwisselingen van jagers of sja-
manen?  Dit idee moet zeer oud zijn vermits
de afbeelding van de mens met horens op
het hoofd reeds gekend is in de prehistoris-
che rots- en grottekeningen.
De antilopenhorens, op zichzelf, zijn waars-
chijnlijk verworden tot rituele krachtobjec-
ten en tot recipiënten van “magische” sub-
stanties omdat ze duurzaam zijn of omdat
ze het meest relevante kenmerk zijn van de
antiloop.  Is het omdat de antiloop een
grote rituele belangrijkheid incarneert,
omdat zijn magische aanwezigheid een kracht
toevoegt aan een voorwerp als dat object dan via de
horens alludeert op de antiloop?  Een andere mogelij-
kheid is dat de horens eufemistisch verwijzen naar de
mannelijke kracht of naar de kracht van het sjamanis-
tisch/spiritueel medium.

Aan regels gebonden
Er bestaan uiteraard heel wat verschillende antilopenras-
sen in Congo met variërende morfologie en diverse
karakteristieken. Vandaar dat de afmetingen en de vorm
van hun horens ook aanzienlijk kunnen verschillen (ill. 2).
Het gebruik van de horens was, net als alle andere ele-
menten in de Afrikaanse rituele kunst, strikt aan regels
gebonden.  Uit mijn kort onderzoek blijkt dat de horens
van elk antilopenras gebruikt kan worden voor één of
enkele specifieke doeleinden en dit dan nog bij een geli-
miteerd aantal etnische groepen.  Het is verrassend te
constateren dat wanneer er andere horentypes in het
gebied voorhanden zijn, deze echter niet zullen gebruikt
worden als een krachtobject of als onderdeel van een
s c u l p t u u r.  Dit toont aan dat een welbepaalde betekenis
verbonden is aan ieder horentype.  Het zou interessant
zijn om te bestuderen waarom welbepaalde antilopen-
rassen gekoppeld worden aan bepaalde objecten.
Vandaar dan dat wy opmerken wanneer zekere hande-
laars of verzamelaars een verkeerd horentype appliceren
aan of in een beeld om het “aan te kleden” met de bedoe-
ling van de waarde te verhogen (of te devalueren).

Deze studie is slechts een korte benadering en is verre
van volledig, maar samen met onze tentoonstelling geeft
dit essay een voldoende overzicht aangaande de vele
rituele functies van de antilopenhorens en de vele
gebruiksmodaliteiten van de antilopenafbeelding en dit
van bij het ontstaan van de Congolese kunst.  Ook van-
daag nog bekleedt de antiloop een ereplaats in de popu-
laire moderne schilderkunst in Congo en de Congolese
moeders vertellen nog steeds het verhaal van de kleine
mbambi die gedood werd omdat het niet naar zijn
ouders geluisterd had.

Nous espérons que cette étude succinte, jointe à notre
exposition, renforcera votre curiosité à l’égard des fonc-
tions rituelles des cornes d'antilopes et leurs représen-
tations, depuis la naissance de l’art congolais jusqu’à
nos jours où l’antilope occupe une place d’honneur sur
maints tableaux populaires modernes et où les mamans
congolaises racontent encore à leurs enfants l’histoire
de mbambi, la petite antilope morte parce qu’elle n’a
pas ecouté ses parents.

n a number of languages spo-
ken in southwest Congo the
word “m’bambi” or mbambi will
refer to a certain type of antelo-

pe, or to its horns. M’bambi will also be
used to identify a number of wooden figuri-
nes from the Kwango area that depict a

human being whose head is surmounted with
horns. Some masks that are surmounted with horns
can equally be called m’bambi. I found it amusing that
in the “western world” the word “Bambi” brings back the
image of a cute little fawn, an animal that is morpholo-
gically related to antelopes. Maybe this is no accident,
since Walt Disney could have read a traditional
Congolese tale where a little antelope was being called
m’bambi. Obviously since antelope-like animals and
indigenous languages are varied and plentiful in
Congo, many other names will also be used to refer to
these ruminants and their horns.

Omnipresence of antelope references
in Congolese ritual sculpture

I believe that in the distant past, at the time when hun-
ting and gathering were their main source of food, ante-
lopes were truly significant to the Congolese people.
They thus justified the importance they were later given
in ritual art, in masked dancing, in myths, tales, fables
and proverbs. I therefore decided to explore the various
instances where the image of antelopes or their horns
were depicted or used in Congo.
I quickly found the following antelope references:
- Complete Antelope bodies depicted on: stools, pipes,
s t a ffs, masks, neckrests, and on figurines. 
- Antelope heads depicted on drums, masks, altar pie-
ces, healing figurines, cups, slit-drums and on pendants.

ans de nombreuses langues utilisées
dans le sud-ouest du Congo, le mot
"m ' b a m b i" ou m b a m b i se rapporte à
un certain type d'antilope ou à ses cor-

nes. M'bambi sera aussi utilisé pour identifier
une série de figurines en bois de la région du
Kwango qui montrent un être humain dont la tête
est surmontée de cornes. Certains masques surmontés
de cornes peuvent également être appelés m'bambi. Je
trouve amusant que dans le "monde occidental", le mot
"Bambi" se réfère à l'image d'un petit faon, morphologi-
quement apparenté aux antilopes. Simple coïncidence
ou la possibilité que Walt Disney ait lu un conte tradition-
nel congolais dans lequel une petite antilope était appe-
lée m'bambi. De toute évidence vu que les types d'anti-
lopes et les langues indigènes sont variées et nombreu-
ses au Congo, d'autres noms seront également utilisés
pour désigner ces ruminants et leurs cornes. 

O m n i p r é s e n c e
dans l’art rituel congolais
Dans un passé lointain, lorsque les Congolais vivaient
essentiellement de chasse et de cueillette, les antilopes
représentaient un élément majeur dans leur vie quoti-
dienne. Ce qui justifie l'importance donnée aux antilopes
et de leurs cornes, non seulement dans la sculpture
rituelle, mais également dans les danses masquées, les
mythes, contes, fables, maximes et proverbes. En ana-
lysant la typologie de l’art rituel congolais j’ai trouvé des:
- Corps d’antilopes sur des tabourets, des pipes, des can-
nes, des masques, des appuie-nuque, et des statuettes.
- Têtes d’antilopes sur des tambours, des masques, des
autels, des statuettes de guérison, des coupes, des
gongs à fente, et des pendentifs.

D

L’antilope
dans l’art rituel

du Congo

CONGO GALLERY

De antiloop
in  rituele

Congolese kunst

The antelope
in ritual art 
from Congo

Congo Gallery

Exposition
Mbambi

L’antilope
dans l’art rituel

du Congo

à partir du 25 mars
jusqu’au 27 mai

2006

merc.- jeud.- vend. 
14h30 à 18h30

mars - avril - mai 2006

■ "Antilope" (mâle) peut parfois servir
de surnom élogieux pour un chef: c'est
probablement la raison pour laquelle des
antilopes entières sont représentées sur
des chaises, des appuie-tête et des can -
nes, touts ces objets étant surtout des
emblèmes de puissance cheff a l e .

■ “Antelope” (male) will sometimes be
the praise-name for a chief; this is pro -
bably why complete antelopes appear
on stools, neckrests and staffs, all these
objects being emblems of Chiefly power.
Many clans chose the antelope as their
emblem, probably to associate their
group with the pre-cited qualities.

ill. 2

It is surprising to note that even though some types of
horns are available in a given area, they will not be used
as part of a sculpture or power object. This observation
shows that there is symbolic significance attached to
each type of horn, it would be interesting to study why
certain antelopes are linked to certain objects. 

It is therefore often obvious when dealers or collectors
attached or inserted the wrong type of horn to a figure
so as to dress it up and in the process augment it’s value
(or ruin it).
This study is but a brief one, and far from complete, but it,
together with the exhibition, will give us a fairly good idea
of the many ritual functions of antelope horns as well as
the many instances were antelopes were depicted, from
the birth of Congolese art till today, when antelopes
appear in many modern Congolese folk paintings, and
Congolese mothers still tell the story of the little mbambi
who was killed because he did not believe his parents.

Mbambi

■ “Antiloop” komt soms voor als lovende
bijnaam voor een chef. Dit is waarschijnlijk
de reden waarom volledige antilopenaf -
beeldingen voorkomen op stoelen, nek -
steunen en staven. Al deze voorwerpen
staan symbool voor de macht van de chef.
Veel clans en stammen kiezen de antiloop
als hun embleem, waarschijnlijk om hun
groep te associëren met de hogerver -
noemde kwaliteiten.
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Un thérianthrope parmi nous?
Le plus ancien objet d’art en bois, connu (VIIIème siècle)
en Afrique sub-saharienne, représente probablement
une tête d'antilope (ill. 1). Beaucoup pensent qu'il s'agis-
sait d’un cimier de danse ou d'un masque porté au-des-

sus de la tête.
Cette suppo-
sition pourrait
fort bien s'ac-

corder avec ma
théorie selon laquelle les masques

ont précédé les figurines en tant qu'outils
rituels au Congo.

Si nous acceptons l'idée que la majorité des
masques surmontés de cornes sur le sommet de la

tête font référence à des antilopes (certains toutefois
se réfèrent à des buffles, des chèvres ou des béliers),
pourquoi les Congolais représentaient-ils ces têtes d'an-
tilopes en entier. Pourquoi incluraient-ils une référence à
ces dernières, par le biais des cornes, dans les nomb-
reux masques que nous croyons représenter des créa-
tures d'origine à la fois humaine et animale? Je crois que
les masques qui représentent des antilopes étaient
probablement utilisés pour évoquer leurs esprits afin
que ces derniers intercèdent favorablement, en faveur
des humains -parmi lesquels les chasseurs-, avec les
esprits résidant dans les forêts et savanes. 
Mais alors qui sont ces êtres qui ont une face
humaine surmontée d'une paire de cornes. Des
créatures mythiques? Des danseurs ou des chas-
seurs avec des cornes attachées au-dessus la
tête? Avatars de chasseurs ou de shamans? Cette
idée doit être ancienne parce que cette image appa-
raît déjà dans certains dessins préhistoriques et gra-
vures pariétales.
Les cornes d'antilopes en elles-mêmes ont probable-
ment été choisies comme objets rituels de pouvoir ou
conteneurs pour substances "magiques" parce qu'elles
constituent des récipients durables, ou parce qu'elles
représentent la partie la plus significative d'une antilope.
Puisque l'antilope a une importance rituelle élevée, sa
présence "magique" qui ajoutera de la "puissance" à un
objet sera personnifiée par ses cornes ? Une autre pos-
sibilité est que les cornes, par euphémisme, se ratta-
chent à la puissance du mâle ou à celle du
shaman/médium spirituel.

Un usage strictement codifié
Il est évident qu'il existe beaucoup de types d'antilopes
au Congo avec des différences morphologies caractéris-
tiques tant par la forme que par la taille. (ill. 2) Dans mon
investigation, il m’est apparu que les différents types de
cornes n’étaient utilisées, comme toute autre chose
dans l’art rituel africain, que pour un ou quelques objec-
tifs bien spécifiques et toujours dans un nombre limité de
groupes ethniques. 
Il est surprenant de constater que bien que
d'autres types de cornes sont disponibles
dans la région mais ne sont pas utilisés
comme portion de la sculpture. Cette observa-
tion montre qu'il y a une signification symbolique
attachée à chaque type de corne et il serait intéressant
d'étudier pourquoi certaines antilopes sont ratta-
chées à certains objets. Il est de ce fait évident
lorsque certains marchands ou collectionneurs
attachent ou introduisent un type erroné de
corne à une statue pour «l’habiller» afin d’en
augmenter l’attrait (ou la ruiner).

Is een therianthroop midden ons?
Het oudste houten kunstvoorwerp van Afrika (8° E),
gevonden bezuiden van de Sahara, stelt waarschijnlijk het
hoofd van een antiloop voor (ill. 1).  Wij weten niet exact
hoe en waarvoor dit artefact gebruikt werd, maar vele
onderzoekers geloven dat het een masker betreft dat
bovenop het hoofd gedragen werd. Deze veronderstelling
bevestigt wel degelijk mijn theorie dat de maskers als
rituele voorwerpen in Congo ouder zijn dan de beelden.
Wanneer wij aannemen dat de meerderheid van de mas-
kers, die horens bovenop het hoofd vertonen, verwijzen
naar de antilopen (sommige refereren naar de buffel, de
geit of de ram), waarom stelde dan de Congolees het
antilopenhoofd in zijn geheel voor? Waarom refereren de
horens bij veel maskers naar de antiloop, waarbij wij ze
dan interpreteren als een symbiose van mens en dier?  
Ik geloof dat maskers, die antilopen voorstellen, waar-
schijnlijk gebruikt werden om hun geesten op te roepen
zodat ze welwillend zouden interveniëren ten gunste van
de mensen –de jagers incluis-  met de geesten die in de
wouden en savannes leven.  Zij zouden ook een verdere
evolutie kunnen zijn van een vroegere lichaamsbedek-
king, vervaardigd uit het vel en de horens van een anti-
loop en die dan als dusdanig gebruikt werd door de jager.
Deze verkleding werd bovenop het hoofd gedragen.
Later evolueerde deze maskerachtige tooi naar het
eigenlijke masker bij de jacht en sjamanistische rituelen.
Maar wie zijn dan deze wezens die een menselijk gelaat
vertonen met daarboven een paar horens? Mythische
wezens? Mensen die dansen of jagen met bovenop het
hoofd bevestigde horens? 

Bij het zien van zoveel referenties naar de
antiloop kunnen wij ons vragen: 
Waarom  deze multiforme icoon-applicatie?
Er werd intensief jacht gemaakt op antilopen en dit als
een belangrijke voedselvoorziening, maar anderzijds
weigeren heel wat jagers bepaalde antilopen te doden
vanwege een spirituele verbondenheid met dit dier.  Niet
alléén antilopen werden nutritief gewaardeerd vanwege
de voedingskwaliteit. Veel andere dieren doodt men ook
uit voedingsnoodzaak, maar deze zijn daarentegen
evenwel nooit afgebeeld op artefacten. Derhalve kan
men zeggen dat de antiloop een speciale plaats ingeno-
men heeft in de geest van de Congolees. Het is voor ons,
vreemdelingen, onmogelijk te begrijpen waarom de anti-
loop een dergelijke speciale plaats inneemt, temeer van-
daag in situ het traditioneel geloof verdwijnt of dan toch
voorbijgestreefd is.
Enkele jaren geleden, wanneer ik meer specifiek de zoö-
morfe maskers bestudeerde in Oost-Congo, vroeg ik aan
verscheidene ouderlingen waarom zij antilopen afbeel-
den op maskers of op andere sculpturen. Hier volgen
enkele antwoorden:
-Antilopen beschikken over een tweeledige habitat,
waardoor zij onze bemiddelaar zijn met de geesten die
zowel in het woud als in de savanne leven.
-De antilopen verdienen onze bewondering omdat ze
snel zijn, vindingrijk en gracieus. Zij hebben de moed om
zichzelf op te offeren om hun groep te beschermen tegen
de roofdieren.
-De antilopen leven in een hiërarchisch geconstitueerde
groep en hebben een groepsgeest. Ze zijn monogaam
en zijn zorgzaam voor hun jongen.
-Sommige ouderlingen beweren zelfs dat antilopen kun-
nen praten.

Are therianthropes among us?
The oldest known (8th C. AD) wooden artifact in sub-
Saharan Africa probably depicts an antelope’s head (ill 1) .
We have no exact idea how and for what this sculpture
was used, but many believe that it was a mask/head-
crest. This assumption would very well fit my theory that
masks predate figurines as ritual tools in Congo.
If we accept the idea that the majority of masks that have
horns on top of the head refer to antelopes, (some refer
to buffaloes, goats or rams though) why would the
Congolese depict these animal’s heads in toto or inclu-
de a reference to them via the horns in the many masks
that we believe to depict creatures of mixed human and
animal origin? 

I believe that masks that depict antelopes were probably
used to evoke their spirits so that these spirits would
intercede favorably with the spirits residing in the forests
and savannas on behalf of the humans, of which the
hunters. They could also be an evolution of early imple-
ments used by hunters consisting of the skin and horns
of an antelope, worn on top of the head, to approach
game; these mask-like implements later evolved into
real masks used in hunting and shamanistic rituals.

But who then are these beings that have a human face
yet are surmounted with a pair of horns. Mythical

creatures? People dancing or hunting with horns
attached to the head? Avatars of hunters or sha-
mans? This idea must be ancient because the

image of humans with horns on the head already
appears in some prehistoric rock engravings.

Antelope horns -per se- have probably been chosen
as ritual power objects or recipients for “magical” sub-
stances because they constitute durable containers,
or is it rather because they represent the most nota-
ble feature of an antelope? Since the antelope has a
high ritual importance, its “magical” presence that will
add “power” to an object is personified trough the
horns? Another possibility is that horns euphemisti-
cally refer to male power or the power of the sha-
man/spiritual medium.

The use of horns was strictly codified
It is obvious that there are many different types of ante-
lopes in Congo; they have different morphologies and
characteristics. Therefore the size shape of their horns
also differs considerably (ill 2).Llike everything else in
African ritual Art their use is codified. From my brief
investigation it appears that the horns of each type of
antelope will be used for one, or a few, specific purposes,
this by a limited number of ethnic groups. 

- Actual horns used on: Containers for Nkisi, on top of or
inserted into figures, as jewels, charms, on necklaces,
hats, used as pipe stems, whistles, flutes, trumpets.
Attached to figures, as reliquaries, medicine containers,
bloodletting devices, containers for figurines, on altar-
pieces, in diviner’s paraphernalia, as a spike below
power heads, and also as emblem of title or specialty.
- Antelope Horns representations found on:  staff s ,
adzes, figures, masks, and crowns.
- Horn skeuomorphs used as charm, as medicine
c o n t a i n e r, or as emblem or rank or title.
- A n t h r o p o z o o m o r p h depictions found on: masks, cups
or on figures.

Why so many antelopes?
Antelopes used to be hunted extensively and were thus
important as a food source, on the other hand some hun-
ters refuse to kill certain antelopes because they say that
they are spiritually bonded to them. But antelopes were
not only appreciated for their gustative qualities, many
other animals that are eaten will never be represented on
works of art. Antelopes therefore must have held a special
place in the mind of the Congolese. It is impossible for us
outsiders to ascertain why they occupied this special
place, especially today when the traditional beliefs are dis-
appearing or have been altered.
While in Eastern Congo a few years ago, doing research
on zoomorphic masks, I asked some elders why they
represented antelopes, be it on masks or other sculptures.
Here are some of their answers: Because antelopes have
a dual habitat they are our intermediaries with the spirits
that live in the forest and the savanna. Antelopes deserve
admiration because they are swift, cunning and smart,
they are brave to the point that some will offer themselves
so as to protect the group when attacked by predators.
Antelopes live in a hierarchised society and have group
spirit. They are monogamous and take good care of their
o ffspring. Some even told me that antelopes could talk.

- Vraies cornes employées en tant que récipients à
nkisi, récipients à buanga, récipients à médicament,
outils à saigner, bijoux, charmes, tuyaux de pipe, trom-
pes, sifflets, flûtes, dans un collier, sur un chapeau, sur
une couronne, attachées à des statuettes, incrustées
dans la tête ou le corps de statues, en tant que reliquai-
re, sur des autels de chasse, dans les paniers de divi-
nation, et  comme emblèmes de pouvoir.

- Représentations de cornes trouvées sur des
cannes, des haches, des herminettes, des

masques, des statues, des couronnes, et
des coiff u r e s .
- Skeuomorphes de cornes en tant que
charme, comme bijou, comme emblème
de pouvoir, et comme conteneur à nkisi.

- Figurations d‘êtres composites m i -
antilopes mi--humains sur des
masques, des statues, des tambours

et des coupes.

Pourquoi toutes ses références
aux antilopes?

Les antilopes, chassées intensivement
constituaient une importante source de nourri-

ture. Premièrement il nous apparaît que bon nombre
d'animaux chassés pour leur viande n'ont jamais été
représentés dans des œuvres d'art, d'un autre côté,
certains chasseurs refusaient de tuer certaines antilo-
pes avec lesqu'elles ils étaient spirituellement liés. Par
conséquent les antilopes doivent avoir tenu une place
tout à fait spéciale dans l'esprit des Congolais. Il est
impossible pour nous, étrangers, de déterminer pour-
quoi elles occupaient cette place prépondérante dans le
bestiaire congolais jadis et encore aujourd'hui alors que
les croyances traditionnelles sont en voie de disparition
ou ont été altérées.
Il y a quelques années, au Congo oriental, lorsque je
m’intéressais en particulier aux masques zoomorphes,
j'y ai questionné les aînés à propos des masques et des
sculptures représentant l’antilope. Voici quelques-unes
de leurs réponses:
- parce que les antilopes occupent un double habitat
grâce auquel elles sont nos intermédiaires avec les
esprits qui vivent tant dans la forêt que dans la savane.
- les antilopes suscitent l'admiration parce qu'elles sont
rapides, ingénieuses et gracieuses, elles sont coura-
geuses au point de se sacrifier pour protéger le groupe
lorsque celui-ci est attaqué par des prédateurs.
- les antilopes vivent dans une société hiérarchisée où
règne l'esprit de groupe. Elles sont monogames et pren-
nent bien soin de leur progéniture. Certains mêmes pré-
tendent que les antilopes savent parler.

Beaucoup de clans et de lignages choisi-
ront l'antilope en tant que leur emblè-

me, probablement pour associer leur
groupe à toutes ces qualités.

There are theories that support the
origins of masks/masking in rela-
tion to hunting societies and the
possibility that it all started with
people wearing animal skins to
conceal themselves and approach

game.  Wearing horns would make
sense in that scenario.   Success in
hunting through such means was
evidently linked (rupestral arts) with
spiritual beliefs—trance or posses-
sion and such, or becoming "one
with the animal"—including the
manipulation of "medicines" or
potent substances.  Success in the

hunt is equated with fertility and prowess;
also maleness, status, and by extension
(later in centralized societies) associated
with the attributes of an accomplished
chief.  Broadly, from animal the shift is to
an ancestor (deceased human) manifested
through a zoomorphic form—antelope or
other. A zoomorphic mask may represent
(as in the case of the Chokwe) an accom-
plished hunter/ancestor and all the attribu-
tes the human-animal "affiliation" bring
forth...  
Horns are the left-over trophies; accumula-
ted in hunters’ shrines to reflect continui-
ty in the hunt and men's ability to provide,

but also to stress the lineage of genera-
tions of hunters, clans, etc. Mbinga, the
horn, is a natural container that is power-
ful because it is the remnants of the ani-
mal’s life, also "containing" the experience
of the hunt (the action). The horn may be
empowered through specific substances
for all propitious (or sinister) purposes. A
horn itself is also physically observed as a
horn's “rings” are associated with growth
and fertility. The Chokwe Chikuza mask's
tall conical head is equated with an antelo-
pe horn. The mask's main attribute, as you
know, is fertility (in all dimensions).  Animal
behavior presents another direction as
antelopes are social animals and (accor-
ding to my Chokwe friend Samukinji) one is
always alert and guarding the group
making loud noises when danger lurks in
the background. Particular types of horn
are considered "elegant" but—butting
heads—power is also part of these asso-
ciations.  Particular chiefs’ hairstyles and
crowns take the form of horns to
benefit from such metaphoric links.
In short, ancient petroglyphs and
paintings illustrate the human-ante-
lope association; possibly trance and
possession, and certainly human-animal
hybridization in art. Anthropomorphized

ill. 1

Dr. Manuel Jordan, eminent spécialist of the lundaphone area says:


