Le culte de Murugan et la territorialisation
des Tamouls a I'lle Maurice

Le culte de Muruga est extrémement populaire a I'lle Maurice. Les grandes féteRide
Picam et dePaikuni Uttiram”* rassemblent chaque année des foules immenses de porteurs de
kavari®? ces objets rituels décorés de plumes de paon, propres au culte dévotionnel et pélerin de
Murugan. La popularité des processions ldwari vers les temples tamouls de I'lle est telle, que
ces deux grandes fétes religieuses ont perdu leur nom d’origine pour étre simplement hommeées
« Cavadee»™? et que la premiére de ces fétes est devenue un jour de congé national.

Pour autant, dans une littérature sur I'indianité mauricienne en plein essort, la question tamoule
et celle du culte de Murugasont assez peu visibles, contrairement a leurs manifestations dans
'espace public. La plupart de ces travaux portent plutét sur les Indo-Mauriciens hindous et
originaires du nord de I'lnde, qui constituent la majorité de cette population. Bien entendu, il ne
s’agit pas de remettre en cause l'intérét de ces études, mais simplement de souligner I'importance
accordée a cette communauté, alors qu’elle ne peut résumer a elle seule lidentité indo-
mauricienne. S'’il n'est pas question de lister ici toutes les travaux sur l'indianité a Maurice,
retenons simplement que I'ouvrage tres utile de S. Chazan-Gillig et de P. Ramotha (2009) portant
sur « I’hindouisme mauricien », ne traite que trés peu de I'hindouisme tamoul et pratiquement pas
du culte de Muruga pour se concentrer essentiellement sur les lieux de cultes de la majorité
hindoue originaire du nord de I'Inde. Du reste lorsque I'on parle de la “Petite Inde” pour désigner
Maurice, c’est par le terme hindChota Blarat” (Hookoomsing, 2003), ce qui fait écho aux
enjeux de I"*hindianisation” de la diaspora indienne abordés dans le chapitre précédent.

Les musulmans mauriciens ont néanmoins fait I'objet d’études sérieuses (Emrith, 1994 ;
Hollup, 1996 ; Jahangeer-Chojoo, 1997 ; Servan-Schreiber, 1998), mais rarement les Marathis,
trés peu portent sur les Télougous (Devi-Nirsimloo, 1990), et quelques unes sur les Tamouls, qui
ont d’ailleurs pratiquement toutes été réalisées par les Tamouls eux-mémes.

Le premier ouvrage majeur est celui de R. Sooriamoorthy (1977), qui s’intéressait aux
« Tamouls a I'lle Maurice », et non pas « de » I'lle Maurice, ce qui dénote un accent mis sur
l'identité civilisationnelle des Tamouls. Son ouvrage, trés bien documenté en données historiques,
avait du reste pour objectif de mettre en lumiere la «richesse » de leurs traditions et leurs

"™ Dans les faitsPaikuzi Uttiram est célébrée a Maurice lors @étirai Pirpami, date de la pleine lune du mois de
cittirai (avril-mai).

"2 Fardeau rituel en forme d’arche décorée de plumes de paon, caractéristique du culte pélerin dedifonisyte
début du XVIf siécle (cf. chapitre 4).

3 Cette anglicisation orthographique du terme tamdadb&i” s'observe aussi & La Réunion et en Malaisie. Je
conserverai néanmoins I'orthographe tamoule originelle.
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« apports » pour la société mauricienne. NotonsSperiamoorthy soulignait déja I'importance
des temples pour les Tamouls de Maurice dans & Bvcommencer par de ceux de Murugh

de la Déesse. Il écrira du reste en 1989 un antickéant sur I'histoire des temples tamouls a
Maurice, cing ans aprés la courte contribution deumalechetty (1984) sur les temples tamouls
des plantations. La méme décennie, T. Ammigan (198Paussi Mauricien d’origine tamoule,
publie une brochure de moins de cinquante de pé&dest plus d'une vingtaine sont des
illustrations), portant sur leur histoire, leurtoué et leur réle politico-économique dans la petit
république. Les années 1980 sont aussi marquédsmpparition de conférences internationales
d’études tamoules tenues a Maurice, ce qui témodjoee période de conscientisation de
l'identité tamoule & Maurice durant cette décenmeans les années 1990, le chapitre de P.
Ramhota et V. Govinden (1995) aborde les relatringlles entre les Tamouls et les hindous
originaires du nord de I'lnde, et constitue a tee tia premiére véritable étude de science sociale
portant sur la religion des Tamouls de Mauricéalit ensuite attendre pres de dix ans pour qu’A.
Murugaiyan (2003), d’origine tamoule mais cependaort mauricien, produise un article tout
aussi utile, consacré a la construction de l'idéntamoule & Maurice. Les autres travaux qui
traitent de ces questions datent de la méme aloréque S. Selvam (2003) et J. Chemen (2003)
livrent deux articles trés éclairants sur les Talse@t les interactions entre leur « religion etrleu
identité ethnique ». En soulignant les teneurs titléres et progressivement ethnicistes de la
religion des Tamouls a Maurice, ces quelques travaattent en lumiére une problématique
cruciale a la fois pour la société tamoule maunicegeet pour I'objet de ce travail. Méme si elle
n'a été finalement qu'assez peu traitée, cettel@naditique et d’autant plus Iégitime qu’elle se
retrouve dans la majorité des discours mauriciens.

En effet, j'ai été assez surpris de constater gadamouls de Maurice, qui adressent un culte a
Murugan, ne se considérent pas comme “hindous”, alorsginde, pres de 90% de la population
du Tamil Nadu s’est dite de cette confession lorslernier recenseméntet que c’est un temple
de Muruga qui y est le plus visité. C'est ce paradoxe promet mauricien, ou I'hindouisme
tamoul est parfois remis en question, mais ou leeade Muruga est pourtant particulierement
célébre, qui m’'a conduit & m’intéresser a cettétede. Le cas de Maurice est tres utile pour
envisager la place de ce culte dans I'expressivitciéale et religieuse de l'identité tamoule dans
un contexte diasporique précis. On peut en efiatestoger sur la nature des relations que ce
culte et sa géographie entretiennent avec la réiiore mauricienne des catégories religio-
identitaires “tamoul” et “hindou”, réinvention quioit elle aussi étre questionnée. Je tiens a
préciser a ce sujet que je réserverai le termedslih (avec une majuscufé et des guillemets)
aux hindous mauriciens originaires du nord de Bld pour la période contemporaine, au cours
de laquelle cette catégorie est apparue. Lorsgefa fait allusion aux hindous (en minuscules et
sans guillemets), ce sera pour désigner la comnérrandoue dans son ensemble, incluant ces

" Census of India2001.
" sauf quand il s'agira d'un adijectif.
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“Hindous”, mais aussi les Tamouls, les Télougouk&tMarathis qui ne sont ni musulmans, ni
chrétien§®®. Dans ce travail comme dans la réalité, cetténdison est valable uniquement pour
le cas de Maurice.

I- Contextes historiques, politiques et religieux deal présence
tamoule a I'lle Maurice

Comprendre ce qui ameéenent les Tamouls de Maurite @lus se définir aujourd’hui comme
des “Hindous” et saisir le sens identitaire que tpauoir culte de Muruga pour cette
communauté, nécessitent de prendre en compteoitt@siie leur présence dans l'lle ainsi que la
mise en place d’une compétition politico-symboligure Indiens originaires du Nord et du Sud.

1. Les cadres de la reterritorialisation de I'hindouisne tamoul aux XVIII ¢ et
XIX € siécles

L’histoire de la présence tamoule a Maurice perma&bt seulement de comprendre leur
situation dans la société mauricienne contemporaires aussi de voir comment le culte de
Murugan, ses temples, et I'hindouisme du sud de I'Indg@&méral, ont été introduits dans l'ile par
les Tamouls.

a. L'arrivée des Tamouls et du culte de Murugal'épogue francaise

Vide d’hommes lorsqu’elle fut découverte au X¥giecle par des marins swabhilis ou arabes, la
petite fle recoit des Hollandais son noMduritius’"*” au XVII® siécle, avant que la Compagnie
(francaise) des Indes orientales et de Madagascda prenne en septembre 1715, et que les
colons frangais ne la rebaptisent “lle de France”.

Les Francgais représentaient la majorité de la @dijonl de I'lle aux premieres heures de la
colonisation. Mais comme les activités maritimeaggicoles de la colonie nécessitaient beaucoup
de main d’ceuvre, ces colons sont vite devenus itaires face a lI'importation massive des
esclaves d'origine africaine, malgache ou indierthe.effet, le trafic d’esclaves vers I'lle de
France n'a cessé de croitre aprés l'arrivée du iprecontingent en 1722, si bien que la
population servile a vite représenté la majorits lgbitants de I'f&,

C’est dans ce cadre colonial francais qu'a débatévée des Tamouls a Maurice, notamment
sous linfluence de Mahé de Labourdonnais, quidiésigné gouverneur de I'lle en 1735 et qui
s’est attelé au développement des premiéres infrdstes portuaires et urbaines. Les affinités de
Labourdonnais avec les comptoirs francais du sudrake I'ont incité & procéder a un important

%1 ne sera donc pas question ici des Tamouls &é&ptile I'lle Maurice, qui représentaient 396 parssren 2000
(Central Statistics Offige

7 "lle Maurice doit son nom au Gouverneur hollanddisurice Van Nassau.

58| ors de sa cession au roi de France en 1767 éltdi peuplée d’environ 20 000 habitants, donDQ8 esclaves,
prés de 500 Indiens et Noirs libres, et 2 000 Blgbes Sornay, 1995). En 1810, les Indiens représamttanviron
13% des esclaves de I'lle de France (Thiara, 1995).
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recrutement d’artisans et d’'ingénieurs issus detegoires et qui, contrairement aux esclaves,
ont participé a la construction de I'lle de Frarae tant que personnes libres. Ces premiers
Indiens libres, majoritairement tamouls mais déstgmle facon indifférenciée par le terme
“Malabarg (ou “Mal’bars’) a cette époqué®, se sont installés a I'lle de France en tant que
signataires volontaires d’un contrat de travailtt€eatégorie identitaire diMalabar’ attribuée
par les colons francais aux immigrés indiens ag@pé dans un premier temps a l'unification des
immigrés d’origine indienne. Cette uniformisatiaxénomique s’est également traduite sur le
plan spatial, a travers I'assignation par Labourndds de tous les Indiens dans un faubourg du
nord de Port-Louis, la capitale. En quelques anresjuartier s’est transformé en une véritable
enclave sud indienne rapidement nommée “Camp ddabkia”, qui bénéficia d’'une large
autonomie dés 1775, et ou I'on parlait le tamobigeait le bétel, et ou I'indianité était tres
visible. Les autorités francaises voyaient d’'un wadsl ceil ce particularisme et encourageaient la
conversion des Indiens au catholicisme, avant orésagimmigration’®®. La politique
d’assimilation francaise imposa non seulement uméomumité linguistique et culturelle, mais
aussi une homogénéité religieuse dans I'lle de deraAinsi, durant la période francaise, de
nombreux Tamouls ont adopté le mode vie et laiogliges chrétiens, et se sont progressivement
mélés aux autres groupes de la population diteg"lib

Cependant, comme la distance géographique et letaaks liés au transport maritime
rendaient les retours en Inde encore assez difficia culture et la religion étaient les princyau
liens que les immigrants indiens parvenaient a teainavec leur terre natale. Et si de nombreux
Tamouls furent baptisés, d’autres ont au contr@ioaservé leurs croyances et traditions
religieuses. Les Tamouls ont installé des autadgddéaux déesses et autres divinités des le milieu
du XVIII® siécle, aux abords des champs de canne et audesendes villages (Ramhota &
Govinden, 1995). lls auraient méme érigé en 170ZLamp des Malabars, un premier temple fait
de pierres et de feuilles de palmier pour y celélbears fétes religieuses comnioigal
(Sooriamoorthy, 1989). Ce temple tamoul, qui augsét détruit en 1860 et dont il ne reste aucun
vestige, aurait ainsi été le premier temple hindeWile. Aucun édifice comparable ne semble y
avoir existé avant la premiere moitié du Xi¥ecle {bid.), lorsque les premiers temples tamouls
agamiques furent bétis par les grandes famillexaamercants et de propriétaires terriens
tamouls.

C’est aussi durant la période francaise et au terdplCamp des Malabars, que les Tamouls
ont introduit le culte de Murugaet les processions ckavari, dont les parcours sont restés

"9Le terme “Malabar” fait référence a la cote éponytuesud-ouest de I'Inde oul les premiers immigramd&ens ont

été recrutés avant d'étre emmenés au port de Fangicsur la cdte de Coromandel. Dans un premiepsene
vocable Mal’bar” était utilisé pour désigner la communauté indeians son ensemble, avant d’en venir a évoquer
exclusivement les Indiens de confession hindoud'a@tigine tamoule. (Les musulmans d’origine indienétaient
appelés Lascars).

"9 Une ordonnance du Conseil supérieur de Pondichérg 77 rendit obligatoire la conversion des trésaib
indiens au catholicisme, qui était en outre unedit@mn requise pour prétendre accéder au commauca certains
postes de fonctionnaire dans I'lle de France. &gnation des Indiens s’est également traduite’adoption d’un nom
chrétien lors de leur baptéme ou par la franciead® leur patronyme (Carsignol, 2009).
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confinés aux limites de cette localité jusqu’auienildu XIX® siécle. Les Tamouls pratiquaient
aussi letimiti’®, mais les fétes dkavari et dePaigal avaient une audience et une fonction de
rassemblement panindien plus prononcées. Dés ladpéfrancaise en effet, les processions
tamoules dukavari et les percements corporels réalisés pour Muruganissaient tous les
Indiens, qu’ils soient hindous d’origine tamoule van, et méme musulmans, témoignant du
rapprochement de tous les immigrés indiens et uleagtachement collectif aux cultures de leur
terre d'origine. Les Tamouls hindous participaiégalement aux fétes musulmanes, comme le
Muharram ou catholiques. Linclusion du Christ et de laelge Marie dans le panthéon de
I’hindouisme tamoul a cette époque témoigne awssiheétéropraxie et du syncrétisme religieux,
qui ont participé a l'unification des Indiens durda période francai$é€’. En dépit de leurs
différentes origines régionales, les immigrantsiend, encore minoritaires a I'lle de France,
partageaient un mode de vie comparable et deerdééculturels communs, qui leur permettaient
de «transcender leurs différences infra-commuirastaconfessionnelles, ethno-culturelles ou
linguistiques » (Carsignol, 2009 : 271) et qui jiphit au mélange inter-ethniq{fé. Aussi,
durant la période francaise, les phénoménes deecsion, d’assimilation et de métissage n’ont
pas empéché le maintien de certains traits cutungitamment linguistiques et religieuRid.).
C’est dans le cadre de ce rapprochement panind@mt, le culte de Murugaétait 'une des
expressions majeures, que la reconstruction ddidimté a reposé dans un premier temps. Elle

facilitait en outre l'intégration des nouveaux earts dans la société coloniale.

b. Engagisme et immigrations indiennes au %dkcle

En 1814, l'lle passa aux mains des Anglais, quélsaptisérent Mauritius’. Vingt ans plus
tard, I'abolition de I'esclavage entraina le reermént massif de nouveaux travailleurs indiens,

qui étaient cette fois-ci engagés sur contrat dansadre de I'lhdentured labour’®*

, pour
combler le déficit d’ouvriers agricoles dans learphtions. Le sous-continent constituait un
réservoir de main d’ceuvre abondant et bon march& pempire colonial britannique, et la
difficile situation économique en Inde rendait lggration assez intéressante pour ses habitants.
Dans ce contexte, et du fait de sa proximité gguugaue avec le sous-continent, I'lle Maurice
devint la principale destination des engagés irgleinen recut plus de 450 000 entre 1834 et

1912, soit pres du tiers du nombre total d’engaggiens partis dans les colonies du monde entier

"®IRituel de la “marche sur le feu”, réalisé en 'hennde la Déesse.

%2 Depuis la fin du XIX siécle (donc aprés la période francaise), le aataolique le plus populaire & Maurice est
incontestablement celui du Pére Laval, un prétrede saint, mort en 1864 et béatifié en 1994. Llerp@ge a son
tombeau rassemble chaque année des foules de Maarissus de toutes les communautés, et constibeetitre le
principal objet de participation multiconfessioriaale I'lle Maurice contemporaine.

%3 Qutre les syncrétismes religieux, les mariages-irastes et inter-religieux transcendaient égalétesrdifférences
internes, du fait de la petite taille de la commutgandienne qui limitait I'observation des régtes commensalité, et
de la faible féminisation des migrations empéchamdogamie religieuse ou de caste. En outre, lasifion de la
langue francaise par les colons dans I'lle de Frapais I'émergence du créole comlimgua franca, ont affaibli les
barriéres linguistiques entre Bengalis, Marathiga@atis et Tamouls.

" Travail contractuel (cf. chapitre précédent).
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(Deerpalsingh & Carter, 19965. Cet important apport migratoire eut pour effetdileersifier et
d’augmenter considérablement la présence indierawrice, ce qui participa a long terme, et
conjointement a la gestion politico-économique d&e Ipar les Britanniques, a modifier
durablement I'identité des Indiens & Maurice agalfifier les relations inter-communautaires.

Carte 31 — Origines géographiques des engagés indie  ns a Maurice (1834-1912)
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Les engagés d’origine indienne se distinguaiengféet des premiers arrivants, venus du sud
de I'Inde plus d'un siecle auparavant. lls formaian groupe assez hétérogéne, dont les deux
tiers étaient originaires du nord de I'Inde (deat&factuels de I'Uttar Pradesh et du Bihar), 7%
provenaient de I'actuel Maharashtra, et le dertiggs arrivait de I'lnde du Sud (Tamil Nadu et
d’Andhra Pradesh actuels) (Deerpalsirgghal.; Hollup, 1994). Sur le plan confessionnel, les
deux tiers des engagés étaient des hinf@dus quart musulmans, et la part des chrétienz asse

% Des 1861, les Indiens représentaient les deuxdieta population de la colonie, et avant la finxdX ° siécle, les

Indiens nés a Maurice dépassaient en nombre céduitahba Maurice mais qui étaient nés en Inde (BEnel961).

% Selon I'estimation fournie par Anouck Carsignol @pa partir des archives de I'immigration du MahatGandhi
Institute de Maurice, la majorité des engagés hisdtait issue de castes d'agriculteurs, d’élevetidartisans, un
tiers appartenait aux basses castes, 5% étaietriluisx et 13% brahmanes osakriya. Il reste néanmoins trés délicat

360



PARTIE Il - CHAPITRE 9 : LE CULTE DE MURUGZAT LA TERRITORIALISATION DES TAMOULS A L'ILE MACRI

négligeable (Carsignol, 2009).

L’émigration réguliére des Tamouls depuis Madran@mencé des 1840, bien que le dépot
n'y fat ouvert officiellement qu’en 1850. Leur pgiddlémographique dans I'lle augmentait a
chaque arrivée de navire, et leurs flux migratoatsignirent leur maximum lors des famines qui
ont sévi en Inde du Sud entre 1874 et 1878 (Soonatmy, 1989). Comme tous les engagés, les
nouveaux contingents de Tamouls issus de la Previlec Madras venaient travailler dans les
plantations de canne a sucre. lls étaient afféctése exploitation agricole, qu’ils n'avaient pas |
droit de quitter jusqu’au terme de leur contratoiley ans, et étaient censés quitter le pays a
I'expiration de celui-ci. Au final, un tiers desgayés indiens sont retournés en [fifi¢andis que
les deux autres tiers sont restés a Maurice (Ndabmbs, 1990).

Les engagés originaires du nord et du sud de I'sistallaient dans les mémes camps. Ces
deux communautés tres pratiqguantes étaient issesa@npagnes indiennes, et ont cherché a
reproduire leurs cultes villageois dans les plaonat Dans un premier temps, les hindous du Sud
et du Nord priaient aux mémes sanctuaires dansdegs, bien que leurs déesses aient été
généralement différentes — Draup&dnman et Mariyamma pour les premiers, Duggpour les
seconds. Ceci reflétait déja, sur le plan symbelicet cultuel, leurs différences ethno-
géographiques. Ces divinités, associées au départ méme lieu de culte, ont ensuite été
progressivement séparées, pour donner lieu a aesusires distincts & mesure que les Indiens
amélioraient leur statut socio-économique et adeé@tia la propriété fonciere (Chazan-Gillig &
Rambhota, 2009).

A la suite des artisans et des ingénieurs tamatil®a a I'lle de France au XVAlsiécle, et
parallelement a 'immigration des engagés, des cerpamts tamouls ont également immigré vers
I'fle entre le XVIII® et le XIX® siecle. Ce petit contingent acquit assez vite plaee influente
parmi les Indo-Mauriciens et la population générdle formerent tout aussi rapidement un
groupe visible, qui se distinguait des engagé®ends de richesse et de mode de vie. La plupart
de ces commercants se sont installés dans la leapékors que d’'autres ont établi leurs
commerces dans les grands villages de Centre-des;Ftee Mahébourg, de Souillac, de Mare-
d’Albert et de Plaine-des-Roches. Ces processugwmour effet de donner une configuration
duale a la diaspora tamoule de Maurice, avec dhamela diaspora “prolétaire” (Bruneau, 2004)
des engageés, et, d’autre part, la diaspora deslggdamilles de commercgants et de propriétaires
terriens. L'accession a la propriété s’est en afteterte en 1776 aux « gens de couleurs libres »
(Allen, 1989), ce qui a permis a de grandes famitle commercants tamouls d’acquérir des

d’évaluer avec précision les castes des immigiadiens au vu des stratégies individuelles ou ctilles qui avaient
amenés certains a rehausser leur position dangtarthie des castes avant le départ, et d’autiesoatraire a
abaisser leur statut social pour mieux répondrerancipal critere de recrutement fondé sur I'agtéuau travail
agricole. Ces phénomeénes sont a l'origine de lavegition mauricienne de la caste (Hollup, 1994)ébasur des
manceuvres d’ascension sociale ou d’'intégrationesoradrché du travail.

*"En raison d'un éloignement géographique de I'lbin moins important, les retours des engagés risdigant
migré vers Maurice n’ont pas été aussi rares qua& des travailleurs partis dans la Caraibe et EfiBae, ce qui
explique en partie les spécificités de I'engagismauricien. Marina Carter évoque a ce sujet l'oatjig et
limportance des «eturnees» (Carter, 1995), ces engagés qui retournaientarige apres étre revenus en Inde au

terme de leur premier contrat.
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propriétés sucrieres au nord et a I'est de I'tejeese lancer dans la construction de temples bien
avant les Indiens du Nord arrivés plus tardivement.

c. Les temples des deux diasporas tamoules afisiéxle

Cette structuration duale de diaspora tamoule autesi familles de commergants-propriétaires
et des engagés, se retrouve dans les lieux de tamteuls batis au XlIXsiécle. Néanmoins,
'acces a la terre a permis a l'identité tamoulesdeerritorialiser par l'intermédiaire des temples
aussi bien pour les grandes familles que poumlesureurs.

Conjointement aux sanctuaires de plantatiadifai)’®®

gu'’ils partageaient avec les hindous
originaires du nord de I'iInde, les engagés tamontsaussi installé des autels dans les camps avec
des images et des statuettes de leurs divinitéviltbge qu’ils avaient apportées d’Inde
(notamment Riaiyar, Draupa@Amman et Mariyamma), ou autour de pierres “découvertes” au
pied d’'un arbre. De leur co6té, les familles de cargants et propriétaires tamouls acquirent
suffisamment de richesse pour établir de véritatdagples sur leurs terres, a l'instar des fréres
Arounassalon et Vingtassa Sinnatambou, riches cogants de Port-Louis appartenant & une
caste de tisserands. En 1846, les deux freresatéaidde construire sur leurs propriétés de Terre-
Rouge (au nord de Port-Louis), un templee style pallava dédié a #a et & la Déesse, mais ou
le culte de Muruga avait également une place de choix. Leur templeaatite d’importants
rassemblements de Tamouls, dont de nombreux engagg%$ésitaient pas a déserter les champs
de canne pour participer aux grandes fétes rebgeuEn 1850, des foules de Tamouls venaient
de toute I'lle pour y porter des offrandes et kig&xi, et la marche sur le fetirfiti) s’y pratiquait
régulierement pour honorer Draupsnman (Sooriamoorthy, 1977). La construction de ce
premier grand temple tamoul fut achevée en 185¢ pliis tard les trains ordinaires ne pouvaient
suffire, d’apres Sooriamoorthy, a I'accumulation @amouls et autres Indiens qui venaient
assister aux cérémonieabid.).

Pour limiter ces absences, les propriétaires exscdéciderent d’accorder des lopins de terre
aux Tamouls dans les plantations, pour qu’ils muisy construire des lieux de culte plus en
accord avec leurs besoins. Certains propriétaitéseat méme jusqu’a fournir le matériel
nécessaire et financer les constructions, afin lgse Tamouls ne quittent plus les camps
(Sooriamoorthy, 1989). Les engagés tamouls puriems ancrer dans le sol les icbnes gu'ils
avaient apportées d’'Inde et les consacrer dignemne@me s’il s’agissait encore de structures
sommaires faites de bois et de tOle, et ne tenast lp comparaison avec le temple des
Sinnatambou. En 1871, I'lle comptait une centaieeteimples tamouls de ce type dans les

"8 Sj pour Suzanne Chazan-Gillig et Pavitranand Raa(@2209) les divinités installées dans les chamgpsahne
comme les autels plus complexes sont appelés éneiffment ‘kalimal’, ce terme sera ici réservé aux autels dédiés a
Kal1 par les hindous originaires du nord de I'inde, om’étymologie du vocable le suggére, et commepi@posé
Singaravélou (1987) a propos de la Caraibe. Leseteiautel ou temple “de plantation”, chers a JeamoBt (1998)
pour parler des « hindouismes créoles », semblamt plus appropriés pour désigner ce type de nespaces
religieux.

%9 Le Krishnamoorthy Draupadee Ammen KaWDAK).
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plantations et une soixante de personnes suffisanéauquées pour assurer les fonctions de
prétrise bid.).

En accordant des portions de terrain pour la coostn des édifices religieux, les
propriétaires ont favorisé I'apparition des prem#&associations de travailleurs dans les camps,
fondées sur des préférences identitaires de nafaresiales, communautaires ou ethniques
(Chazan-Gillig & Ramhota, 2009). En effet, la féisation progressive de 'immigration durant
'engagisme a participé au resserrement des li@rs-communautaires, en permettant de renouer
avec une certaine forme d’endogamie et de (re)toestdes familles de travailleurs, partageant
les mémes origines linguistiques, géographiqudtyalles, voire de caste. Et dans le cadre d’'une
organisation du travail agricole reposant sur lenidation d’'un contremaitresifdar) qui était
souvent I'un de leurs coreligionnaires, les trdgails se sont regroupés et se constitués en
associations pour béatir leurs nouveaux sanctuai@es premiéres associations reposaient
précisément sur le resserrement des liens famiBagommunautaires, et reflétaient les nouveaux
rapports de parenté et d'alliance, qui s’établesadans les camps. Les nouveaux temples de
plantation, batis par les associations et les famild’engagés tamouls, se sont ainsi
progressivement individualisés dealimai communs a tous les hindous. lls étaient distinetém
tamouls, car dédiés a des divinités telles que @xdtAmman, Mariyamma, Vinayagar et
Muruga. L'espace de chaque plantation ou travaillaieatTamouls était marqué par un petit
temple, ou l'on pratiquait les cultes collectifs dbindouisme “populaire” tamoul. Cette
différenciation des temples et des rituels exprintmnc a la fois l'unification interne et la
séparation externe des groupes d’origine indierivent dans les mémes camps. Elle renvoyait
aussi, dans le champ symbolique, au mode d’affionates différences ethniques, qui
traversaient la société des plantatioitsid( : 85) et qui s’éloignaient des stratégies deealént
panindien de la période francaise.

Ce fut sous I'impulsion des propriétaires-commetgaamouls qu’apparut, entre 1856 et 1859,
le premier grand temple agamique de Muruga I'lle Maurice, I'Aroul Migou Bala
Dhandayouthabaniuswami Ce temple, dédié & la forme spécifique de Mutuga

(Tantayutapini) *"°

au temple de Rani, fut érigé a Clémencia sur la Montagne Blanche,
conformément & la tradition tamoule reconnaissamtugan comme le Seigneur des somméts
Pres d'un siécle apres I'apparition des procesdiehk&vai a Maurice, la référence faite al&a
dans ce nouveau temple et son installation darsteiéleve, marquaient I'arrivée a Maurice des
représentations territoriales et paysageres praprezilte de Muruga Ce temple se distinguait
également des temples de plantation par ses fanda&t par son architecture, puisqu’il fut
construit dans un style respectantdgamaet parce que ce furent des propriétaires qui @erét

a l'origine, et non pas des laboureurs. Le parcetite profil de ces fondateurs sont aussi assez

représentatifs des alliances qui se tissaientta épbque au sein de la diaspora des propriétaires-

19 Ct. chapitre 4.
"L Cf. premiére partie et notamment le chapitre 2.
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commercgants tamouls, et qui s'exprimaient autour laeconstruction des grands temples.
L’homme a l'origine de ce temple de Murmgast arrivé a Maurice en 1843 en tant guéar sur

la propriété de Clémencia, qui appartenait a umerjoropriétaire tamoul (Sooriamoorthy, 1977).
Le sirdar s’enrichit rapidement enrichi et acquit 2,5 arg€Ade terres a Clémencia en 1856, date
a laquelle il s’associa au propriétaire tamoul ppudifier le temple. Les deux hommes étaient
également liés aux commercants de Port-Louis, éenar étant proche des Sinnatambou et le
second d’une caste de Gfier /" de la capitaleilfid. : 130-134)

Toujours au sein de cette catégorie de temples batisseurs, la construction en 1860 et dans
le nord de Port-Louis, d'un grand temple dédié Béesse, I&ockalingam Meenakchee Ammen
Kovil (SMAK) "™, témoigne de la particularité de ces grands tesnpliethodoxes de style
agamique béatis par les commercgants tamouls, mai das rivalités pouvant apparaitre au sein
de ce groupe. Elle expligue aussi pourquoi ce tenglété bati a proximité de celui des
Sinnatambou. En effet, contrairement au temple deulyln de Clémencia qui était lié aux deux
fréres, le temple shivaite de SMAK — et non paknasiite comme celui des Sinnatambou — aurait
été fondé par une association de commercants tamauktait alors en compétition économique
et politique avec les Sinnatambou (Pike, 1873 y&8n] 2003). Il s’agissait donc, par le temple,
d’afficher cette concurrence sur le plan spatial sgtmboliqgue. Ainsi, parallelement au
rapprochement communautaire des Tamouls autourcdestructions temples, on retrouvait
comme en Inde, linclusion des temples dans des pétittons symboliques intra-
communautaires, qui se donnaient a voir dans lespablic’,

Au XIX® siecle, les temples tamoulkoyil) de Maurice étaient donc des lieux ayant de

multiples fonctions socio-territoriales, s’exprinb@otamment autour du culte de Muruga

i. lls permettaient de maintenir localement un lieecla terre d'origine, ses dieux et ses
rites, comme l'illustre la création du grand temgéeMuruga (Tantayutapzni) sur le site
collinaire de Clémencia.

ii. Il s'agissait de petits espaces de coprésence easdemblement pour la communauté
tamoule, notamment a travers leur effet d’attracted de polarisation lors des fétes
religieuses et des processionskaesri célébrées au temple des Sinnatambou.

iii. Les temples tamouls de plantation, érigés par siscations de travailleurs, participaient
a une restructuration des liens communautairdatexritorialisation des engagés tamouls
a Maurice.

iv. Les temples tamouls jouaient déja pleinement |éle traditionnel de lieux socio-
religieux, en tant que marqueurs territoriaux ddehtité tamoule, et en tant qu’outils
mobilisés dans des stratégies de ralliement oustieation intra-communautaire.

21 arpent équivaut a 1,04 acre.

"3 Comme encore l'atteste une plaque sur le matiextédu temple otl 'on peut lire qu'il s’agit d’'undon de M. L.
Chetty & Cie » (Sooriamoorthy, 1977 : 134).

" Ce temple tamoukgvil), connu également sous le nom de “Kailasson’lestsbisiéme temple historique de I'fle.
7> Cf. chapitres 6 et 7.
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Il faut enfin préciser que si les temples tamowdaddiaspora commercante se distinguaient de
ceux de la diaspora prolétaire par leur architecetrleurs fondateurs, ils avaient parfois pour
point commun une sainteté attestée par des élémeliggeux importés d’'Inde du Sud, terre
d’origine et religieuse de référence. En effet,jomement aux pierres “découvertes” localement,
qui ont été a l'origine de nombreldvil’’®, les petits temples de plantation pouvaient asessi
constituer autour d’'une icbne, d’'une statuetterevdiune image, qui avait été apportée d’Inde.
Cette importation du sacré se retrouvait aussi peEaiconstructions des temples agamiques de
Port-Louis et de Clémencia, qui avaient nécesaitéehue d’artisans et de spécialistes religieux
du pays tamoul, mais aussi I'importation de statseslptées le plus souvent a Mahabalipuram.
En somme, leskovil mauriciens des deux diasporas tamoules du ®XdXaient parfois
l'importation du sacré comme point commun, maigdots leur architecture pour distinction.

2. Les Tamouls et le contexte politiqgue national conteporain

En plus d’introduire une dualité au sein de la camauté diasporique des Tamouls de
Maurice, I'engagisme a aussi conduit & un affaslelisent durable de la proportion des Tamouls
parmi les Indo-Mauriciens, surtout face au poidsidgraphique des Indiens hindous originaires
du nord de l'Inde, qui dominent les champs polégguet symboligues de I'lle Maurice
contemporaine. Si les temples et les grandes f@laggeuses tamoules réunissaient tous les
Indiens durant la période frangaise, notammentuaiuda culte de Muruga ceci a perduré dans
une certaine mesure jusqu’a aujourd’hui, mais gamgenir a masquer la distinction progressive
des lieux de culte hindous sur critere ethniqugamge au XIX siecle. En effet, les enjeux
politiques des compétitions communautaires conteampes entre les Indo-Mauriciens
complexifient les interactions socio-religieusesaetentuent les stratégies de ralliement, de
distinction et d’affichage symbolique de I'identiigieuse tamoule dans I'espace public. Celles-
ci s’expriment toujours autour du culte de Murmnganais pour en comprendre les enjeux et les
modalités, il convient de présenter d’abord lesxdsaaspects de la scene politique mauricienne
contemporaine, et les rapports de pouvoir qui soneu.

a. La domination politigue des hindous originairesrhrd de I'lnde

Poursuivant I'ascension socio-économique engageegd amouls, les Indo-Mauriciens sont
passés durant le X)6iecle d’'une situation de groupe dominé et dégréuite a I'engagisme, a
celle de groupe majoritaire et dominant. Ainsi, lado-Mauriciens représentent aujourd’hui
68% '’ de la population, dont 75% sont de confession died Parmi eux, la communauté des
hindous bhojpuri-hindiphon&$ originaires de la région du Bihar et de I'actUdfar PradesH®

" Temple tamoul.

" Central Statistics Office2000.

"8 es hindous issus du nord de I'lnde sont origemaknt bhojpuriphones, mais se sont définis pauile somme
hindiphones, ce dont témoignent notamment les odtsy des groupes religieux reconnus aujourd’hui lpa
recensement national (Ghfra). Il faut toutefois préciser que la communautéjpho-hindiphone de Maurice n’est
pas aussi homogene qu’on le suppose parfois, notataans le champ politique. Les bhojpuriphonesemablent en
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(nord de l'Inde), est celle ayant le mieux tiré sgmingle du jeu, en étant progressivement
parvenue a dominer la scene politique nationaléetoporaine. Rappelons que cette communauté
représentait pres des deux tiers des engagés sndieivés au XIX siecle et que cet apport
migratoire avait reconfiguré la donne démographidas communautés d’origine indiennes de
Maurice. L'ascension politique et économique deslbus d’origine nord-indienne est donc une
conséquence assez logique de leur supériorité myumeémtroduite par I'engagisme. Mais elle
doit aussi beaucoup aux organisations nationalidée$inde coloniale qui, au début du XX
siécle, se sont attelées a promouvoir la grandeua civilisation indienne, et qui dénoncaient
régulierement l'exploitation dont leurs coreligiaimes étaient victimes a I'étranf8r En effet,

les nationalistes indiens, accompagnés du mouveraé@rmiste hindou de I'Arya San{&j, ont
fortement encouragé et participé a la revalorisati® 'image et du statut des Indo-Mauriciens de
confession hindoue, mais essentiellement autour kilndouisme sanskritisé.

Anouck Carsignol évoque dans sa thése le changetheeposture des nationalistes de I'lnde
qui, aprés avoir longtemps dénigré lesodlies d’'outre-mer incarnant a leurs yeux
I'asservissement des Indiens face aux puissandesiales, changent de point de vue au début du
XX® siécle, en considérant les engagés comme des asaatteurs de la culture indienne », des
« pionniers » et des « aventuriers », voire comase«dcolons » et des « constructeurs d’empire »
(Carsignol, 2009 : 301). Pour A. Carsignol, le heeil exemple de ce changement de posture des
nationalistes indiens vis-a-vis de la diasporagieite mauricienne, réside dans la célébration du
Centenaire de la présence indienne a Maurice €, 128 ne fut pas prononcée dans ces termes
mais formulée comme le centenaire de la “coloresétindienne de Maurice. En présentant les
Indo-Mauriciens comme des colons et non plus comeseoolies cette cérémonie initiée par les
nationalistes de I'Inde constitue un changementiehtation radical dans le processus de
construction identitaire des Indo-Mauriciens, algue la majorité d’entre eux sont encore pergus,
et se considérent eux-mémes, commecdesies

Pour autant, cette célébration de la colonisatoiienne de Maurice ne correspond pas a une
volonté d’affirmation identitaire de tous les Inauriciens. Elle inaugure certes le début de leur
prise de conscience identitaire et de leur mobitiagpolitique, mais elle est surtout a I'origine d
la montée en puissance des Bhojpuris a Maurics, ploches des nationalistes indiens en raison
de leur langue et de leur hindouisme de traditarskrite, et qui ont quelque peu instrumentalisé
I'histoire a leur profit. Je parle en effet d’ingtnentalisation car, comme l'ont déja souligné
plusieurs auteuf®, 'année 1935 ne commémore non pas le débutmenigration indienne, qui
remonte au début du XVfikiecle, mais seulement le centenaire de I'engagisiatte célébration
consacre donc uniquement l'arrivée massive desitlewrs hindous du nord de I'iInde, et non

effet a la fois des partisans d’une identité hihdipe mauricienne réinventée autour du prestigdisztionnel du
sanskrit, et des anti-hindiphones défendant umiitioa bien plus populaire.

"9 pour cette raison, il est plutét fait mention &Bkojpuris” qu’aux “Biharis” dans les développemsisuivants.

80 Cf. chapitre précédent.

8L Cf. chapitre précédent.

82 \/oir notamment Carsignol (2009) ainsi que Chazaiiga& Ramhota (2009).

366



PARTIE Il - CHAPITRE 9 : LE CULTE DE MURUGZAT LA TERRITORIALISATION DES TAMOULS A L'ILE MACRI

l'arrivée réelle des Indiens tamouls au XVl$iecle, sous I'impulsion de Labourdonnais. Ainsi,
pour Anouck Carsignol :
« Le choix de cette date laisse délibérément dé & musulmans et les minorités dravidiennes
débarqués dans I'ile un siécle auparavant. Eramita commémoration du Centenaire de la colonisati
les mouvements nationalistes indiens ont donc tdéra ethniciser le récit historique ainsi que les
relations intercommunautaires au sein de la commén#ndo-Mauricienne, et ont propulsé I'élite
hindoue hindiphone sur le devant de la scéne gmalitique insulaire, posant ainsi les fondations de

I’hégémonie politique et culturelle des Bihassc, Bhojpuris] a Maurice »l§id. : 303).

C’est effectivement a partir de ce renversemertudssf de I'identité indo-mauricienne que la
supériorité des Bhojpuris de confession hindouelesiautres groupes Indo-Mauriciens peut se
développer sur des bases solides. Dés lors, legp@i® parviennent a englober les autres
minorités hindoues (tamoules, télougoues et masitldans leur conquéte politique de Maurice,
autour d’un pan-hindouisme de tradition sanskigeorant les différences intra-communautaires
et faisant écho aux discours des mouvements nésitasindiens, qui constituent leur principale
source d’inspiration et de légitimité. Il faut deste préciser que le rassemblement politique et
symbolique de l'identité indo-mauricienne mené [ Bhojpuris fait davantage référence au
prestige civilisationnel de I'hindouité et de I'iadité, qu'a la région d’origine moins prestigieuse
des Bhojpuris, qui est encore I'une des plus paudi@de aujourd’hui.

D’autres facteurs ont bien s(r participé a la pdsegpouvoir des Bhojpuris, a commencer par
I'implication de I'’Arya Samaj qui, depuis son aé®& & Maurice en 1918 encourage activement
la mobilisation politique des Indo-Mauriciens etifeéducation, celle-ci étant présentée a la fois
en tant que démarche spirituelle et instrumentcgiasion sociale. Sa campagne menée en faveur
de I'’éducation des masses a ainsi joué un roleatrdans I'émergence et la politisation d’une
petite élite indienne hindiphone a Maurice, tout modernisant la société hindoue et en
permettant aux travailleurs alphabétisés d’accadesuffrage en 194%. L’Arya Samaj est vite
devenue l'association indienne la mieux struct@ékr plus populaire de I'lle, et ce de maniére
durable. Malgré les scissions internes entre otkesl sanatanistés et réformistes samajistes,
les deux organisations majeures (nord-)hindoueshpré& encore pour l'unité des hindous
mauriciens. Dans le contexte interculturel natipfelcommunauté hindoue apparait ainsi plus
unie, mais aussi structurée et modernisée, aux gegxautres communautés. En promouvant
I'idée d’'un hindouisme pan-hindou et fédérateuor@ique fortement nord-indien), I’Arya Samaj
et le Sanatana Dharma ont permis d’accroitre céralidement la visibilité des hindous a

% Date de I'enregistrement officiel déA\tya Paropkarini Sabha Maurice.

8 La constitution de 1948 accordant le droit de vatéous les alphabétisés ou propriétaires, permmetlmdo-
Mauriciens de bénéficier d'une représentation pplé reflétant leur majorité démographique (Clavtas, a
paraitre). )

% e Sanatana Dharma (sRanitana Dharma « Eternelle Loi ») est l'autre organisation hindomajeure de I'lle
Maurice. Le nom de cette organisation, plus ortlkedgue I'Arya Samaj, est 'homonyme du terme sahslésignant
aujourd’hui I'hindouisme.
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Maurice. Ces deux organisations comptent aujourdiduplus grand nombre de temples et
d’associations religieuses de Maurice (graphique 8)

Graphique 8 — Proportions des différents types de | ieux de cultes hindous a Maurice en 2008

5%

9% B Mahilas de I'Arya Samaj

® Mandirs du Sanatana
Dharma

12%

Kovils tamouls

Mandalis marathis

Gudis télougous

Sources : Arya Sabha Mauritius, Mauritius Andhra Ma  ha Sabha,
Mauritius Marathi Mandali Federation, Mauritius San  atan Dharma
Temples Federation, Mauritius Tamil Temples Federat  ion.

La prise de pouvoir politique par les Bhojpurisss’également opérée par les stratégies de son
élite dés les années 1930. A la fin de cette mé&muerthie, Seewoosagur Ramgodi&adhére au
Parti travailliste mauricien (PTF, avant d’accéder a sa direction dans les annés® d9d’en
faire un parti ethnique, c'est-a-dire dirigé parpeur les Indo-Mauriciens. Parallélement, le
missionnaire samajiste Basdeo Bissoondd§adt le syndicaliste Hurry Parsad Ramnafiin
travaillent “par le bas” a la sensibilisation desvailleurs indo-mauriciens aux affaires politiques
de I'lle. Le premier s’attélent a la promotion deslitions indiennes, de I'hindouisme et du hindi
afin d’éduquer les travailleurs, alors que le sedctes sensibilise a leurs droits politiques et
économiques.

Ce phénomene d’ethnicisation du champ politiquguilseé par les mouvements nationalistes
indiens et relayé par I'élite indo-mauricienne, agivé par la “politique de diversité” de I'Etat
colonial, qui participe a 'émergence du commumadéisa Maurice, ainsi que par les mutations

8 Médecin mauricien formé & Londres ou il rencoritrehru et Gandhi, Seewoosagur Ramgoolam (1900-1985)
s’inspirera de leur combat pour mener & son toardavement de décolonisation de Maurice.

87 Crée en 1936 par le militant créole Dr Maurice Gagécieux d’améliorer la condition des travailleetsle réduire

les inégalités a Maurice, le PTr est le premieitaBle parti politique mauricien.

8 Né a I'lle Maurice, ol il deviendra écrivain, BasdBissoondoyal (1906-1991) fait ses études a Lahuuis &
Calcutta. En Inde, il cotoie Gandhi et découvre ission de I'Arya Samaj. De retour a Maurice en 193%amt que
missionnaire, il y défend la cause des travailldumglous a la suite de Manilall Doctor. Il y ouvieigieurs écoles,
organise des conférences et des meetings polititaes ledairhka (lieu d’enseignement et de rassemblement socio-
culturel hindou). Il publie en outre de nombrewmphlets et fonde le mouvemedan Andolan un mouvement
populaire de revendication et de révoltes sociales.

8 Fils d’unsirdar et d’une ouvriére agricole, Hurry Parsad RamnarB16-2005) était un syndicaliste trés populaire
aupres des travailleurs indiens qu'il soutint, cainément aux Indo-Mauriciens siégeant au Consegalivernement,
lors des émeutes de 1943 qui coltérent la vieigimanifestants.
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postcoloniales du sous-continent. En effet, I'atlsaition progressive de la vie politique nationale
se dirigeant vers un systéme multipartite, la Bamtientre I'lnde et le Pakistd®, puis le
redécoupage des territoires de I'Union indienne mitére linguistiqué®, contribuent a la
fragmentation de la vie partisane des Indo-Maungiesur des bases ethno-culturelles et
religieuses. En 1953, la création du premier ppolitique musulman mauricien, le Comité
d’Action Musulman (CAM), symbolise la volonté d’umeprésentation communale dans les
affaires politiques de Maurice, alors que les nitésrtamoules et télougoues se dissocient
politiquement du groupe hindou majoritaire en 19éd,fondant leTamil United Partyet la
Telugu League

Soucieux d’éviter la division des Indo-Mauricien® @roupes d'intéréts rivaux, qui
risqueraient de compromettre le projet politiquePduti travailliste, Seewoosagur Ramgoolam se
pose comme le fer de lance de I'unité des Indo-Maanrs, et fait plusieurs propositions destinées
a contenter les revendications particularistesndie®rités. En 1954, il dépose une motion pour
que toutes les congrégations religieuses recoiuaat subvention proportionnelle a leur poids
démographique (car seuls les catholiques recevdentllocations publiques jusque 1a), qui est
ratifiée et mise en ceuvre en 1960. Deux ans phds & gouvernement accepte que les langues
ancestrales (hindi, tamoul, télougou, ourdou etaB) soient enseignées dans les écoles
primaires.

Les élections de 1967 préparant a I'Indépendanchlaaice consacrent la domination des
Indo-Mauriciens originaires du nord de I'lnde sarskténe politique de Maurice. En effet, malgré
I'affirmation et la reconnaissance progressives idestités ethno-culturelles indiennes, le Parti
travailliste parvient a tempérer les velléités aamorités, et a les rassembler autour d’'une
coalition politique et d'une solidarité indo-maueicne de circonstance. Les votants hindous (dont
un cinquiéme sont des Tamouls) représentent pqurelaiere fois plus de la moitié de I'électorat
mauricien, et les musulmans pres d'un sixieme. @eanet aux Indo-Mauriciens de constituer
pres des deux tiers des votants et de remportéidetions. Suite a cette victoire de la coalition
indo-mauricienne, I'lndépendance de I'lle Maurict @éclarée officiellement le 12 mars 1968. La
communauté bhojpurie continue depuis de dominearialslement la scene politique nationale,
mise a part la courte période de 2003 a 2005, ptelsence de Paul Bérenger au poste de premier
ministre fut le seul moment ol un non bhojpuri asiémé a la téte de I'Etat.

"0En 1947.
91 En 1956.
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b. La résistance tamoule : une ethnicité politique religieuse créatrice de
catégories

La mise en place de la domination politico-symhatigles Bhojpuris et leur promotion d’un
pan-hindouisme englobamés hindouismes mauriciens ont relégué au second lglsrautres
communautés d’origine indienne, dont les TamoulsnRjue les commercants et les migrants
libres malabarssoient arrivés un siecle avant les engagés hindogmaires du Nord, et qu'ils
aient longtemps bénéficié d’'un statut socio-écowpmmi supérieur au leur, les Tamouls sont
oubliés lors de la célébration du Centenaire deiVée des Indiens a Maurice en 1935, et sont
plus largement exclus, sur le plan symbolique,fdadouisme sanskritisé réifié par les Bhojpuris
et '’Arya Samaj. La conversion d’un grand nombreldenoulsau christianisme durant la période
francaise suscite en effet le dédain des hindousaid, et leurs pratiques religieuses, comme les
sacrifices, les transes et danses extatiques,psogtessivement considérées comme barbares et
archaiques par les hindous aryens, qui revendiquanttradition religieuse plus prestigieuse et
plus authentiqueEn réaction, plutét que de s’assimiler a la comauté hindoue ou d'étre
relégués au rang d’hindous de seconde zone, lesulame confession hindoue optent a leur tour
pour une stratégie de différenciation et de paliti) identitaires, ainsi que sur la revalorisation
de leur prestige socio-religieux, et ce en recduaar mémes moyens que les Bhojpuris.

Afin de promouvoir une nouvelle identité propremtrhoule, ils mettent en avant leurs liens
ancestraux avec la civilisation dravidienne du souginent, bien plus glorieuse que l'image
dévalorisante dial’bar. Cette posture fait écho au Mouvement Dravidiermouvement ethno-
nationaliste apparu au début du XXiécle en pays tamoul, en réaction a la dominaties
Brahmanes dans I'administration de la Présidenc®ladras et au mouvement nationaliste pro-
brahmane et hindiphone du N&td Face & la montée en puissance des Bhojpurisgitieri
aryenne, le Mouvement Dravidien offre modéle destésce quasiment généalogique pour les
Mauriciens d’origine tamoule (et pour les Télougdasis une certaine mes(ify d’autant qu'il
repose sur les mémes bases de contestation ethsigguée méme recours symbolique a une
grandeur civilisationnelle passée, sur des advessait une lutte ethno-politique comparables, et
parce que le Mouvement Dravidien arrive globalenzeses fins en 1956, avec la création d’'un
Etat fédéré tamoul. On retrouve donc dés les anh&46 & Maurice, la méme configuration
conflictuelle idéologique que celle apparue quetqdécennies plus tét au pays tamoul. Toutes
deux se sont cristallisées autour d’une oppospilitico-identitaire entre Aryens et Dravidiens,
entre Inde du NordAfyastar) et Inde du SudOravidanad), entre sanskrit-hindi et tamoul, et
méme entre hindouisme sanskrit et hindouisme tamoul

"2 pour plus de précisions sur le Mouvement Dravidieir, le chapitre 5.

"3 es Télougous se rallient dans un premier temps Bamouls pour faire valoir leurs origines dravidies

communes, avant de revendiquer par la suite uritéelistincte. Les Marathis, d’origine indo-argenet non pas
dravidienne, se joignent tant6t aux Dravidiens, miampes comme eux, tantdt aux Aryens, avec lesglsefsartagent
une méme origine linguistique issue du sanskrit.
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Sur le plan politique, aprés la création Tamil United Partyen 1961, dont les dirigeants
allérent jusqu’a Londres pour faire entendre lax\d@s Tamouls avant I'lndépendanceT&mil
Council reprend le flambeau en 1976, et surtout en 1Y96rsqu’il se dote d’une branche
politique éponyme. En réponse a la célébration eéutéhaire de la “colonisation indienne”
dirigée par les Bhojpuris a Port-Louis en 1935,Tkmil Council organise en 1985 le 250
anniversaire de l'arrivée des Tamouls a Maurice.€lligent & cette occasion &lamboy un
monument destiné a « symboliser la dette de redssarece éternelle envers nos ancétres
[tamouls] qui sont venus comme immigrés a I'lle Me&, et qui nous ont légué une riche

5

civilisation » %, et ce a Rose-Hill, haut lieu de la présence déapbique et politique des

Tamouls.

Planches 20 — Le mémorial hindou a Port-Louis et le Silambou a Rose-Hill

y

——

A e SRS

AAAARD

Cliché : Anouck Carsignol (2009). Cliché : Auteur (2008).

Par conséquent, si la célébration du Centenairdadé&olonisation” indienne a Maurice
symbolisait 'émergence de la prise de pouvoir &w®jpuris, la commémoration de 1985
témoigne de la volonté de distinction et de réstgaethniques des Tamouls, affichées dans le
champ symbolique de I'espace public mauricien sédoméme méthode que celle employée
cinquante ans plus t6t par les Bhojpuris. Depusbrianche politique d@iamil Councila été
dissoute (en 2007), car elle fut fortement taxéeateamunalisme et qu’elle ne put suffisamment

9 Entretien avec Devarajen Indiren Kanaksabee, arseierétaire difamil Council(22 octobre 2008).

" Discours de Rajen Narsinghen, alors président deTaF, prononcé lors de la cérémonie d'inauguratihn
Silambou.
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rassembler lors des électidifs Elle est remplacée depuis 2008 par la “Force TaaidTamil
Force), un mouvement de revendication radical, destsedon ses membres actifs, a rappeler
« la grandeur de la culture tamoule et dénonceplession des Tamouls par les “Hindous”[-
bhojpuriphones] %".

Sur le plan religieux, I'idée d’une religion disttement tamoule apparait dés la fin des années
1940 dans les discours de I'élite tamoule mauriwerL“Union Tamoule de I'lle Maurice”,
fondée en 1953, n'admet que des membres de ldgiorettamoule » ipid.), et en 1961, les
leaders du Parti Social Démocrate Mauricien (PM&Dyent une campagne sur le théme “les
Tamouls ne sont pas des Hindous”, qui sera repns&964 par |eamil United Partyet son
journal L’Eclaireur. De plus, la politique de diversité du gouvernemeolonial incite les
minorités a perpétuer leur héritage culturel, cepauticipe a la réification identitaire des groape
en mal de reconnaissance matérielle et symbolicp@me les Tamouls. L'allocation de fonds
publics aux congrégations religieuses, proportibement au poids démographique des
communautés instaurée en 1960, met en effet ciEsatifes organisations en concurrence pour
I'obtention des subventions, car elle les inciteedourir au prosélytisme afin d’augmenter le
montant de leurs allocations (Carsignol, 2009) fébe cette loi participe a la fragmentation de la
communauté hindoue, en provoquant I'autonomisaties minorités, ainsi que leur dotation
d’institutions reconnues par I'Etat destinées dstetuer les subventions aux lieux de culte, a
linstar, depuis 1960, de la Fédération des templemuls de Maurice (MTTER

Malgré les débats sur la validité et la légitintitétoriques de la distinction entre hindouisme et
“religion tamoule”, cette idée a fait son cheminféudes décennies au point d’étre aujourd’hui
intégrée dans les représentations collectivesraes MauriciensOn peut citer pour exemple que
conjointement aux termes “temple’sdpet ou “légliz’ (en créole), les Tamouls parlent volontiers
de “kovil”, le terme tamoul pour désigner les temples, quilistinguent de leurs pendants hindis
que sont fhandir'. De méme, dans la langue courante, lorsque lés-Mauriciens parlent des
“Hindous” aujourd’hui, ils évoquent seulement lekopuris et non pas les Tamouls, ni les
Télougous ou les Marathis, qui sont implicitemertles de cette catégorie taxonomique et
désignés séparéméfit De fait, et comme je I'évoquais en introducti@m ne saurait dire
aujourd’hui & un Tamoul pratiquant sa religion deskovil qu’il est un “Hindou”, bien que les
rituels qu'’il observe relévent en tout point désside I’hindouisme.

Maurice est apparemment le seul pays de la diasporé distanciation et le sentiment
ethniques des Tamouls ont conduit & la constitudiane “religion tamoule”, a la fois distincte de

% e Tamil Councila participé a deux élections générales, trois oipalies et deux partielles, mais ses résultatstn’on

fait que chuter. (Entretien avec Devarajen Indiram#ksabee, ancien secrétaireldmil Counci] 22 octobre 2008).
""Entretien informel avec les membres actifs de lm&damoule, lors d’une soirée tenue chez le peftdarésident
de la Fédération des Temples Tamouls de Mauricedfdbre 2008).

"8 Ceci est également valable pdaiMauritius Sanatan Dharma Temple Federatitr’Arya Sabha Mauritiuscréées
respectivement en 1964 et 1965. Mauritius Andhra Maha Sabhdes Télougous et Islauritius Marathi Mandali
Federationse sont quant a elles constituées des 1947 et 1950.

"9 Bien que les Créoles reconnaissent des différepo&® les Tamouls et les Hindous, ils font plusomters
référence au terme génériqugridiert’.
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I'hindouisme et performative, dans le sens ou @lpnétré le langage courant et ou elle participe
a la définition d'identités individuelles et coltaes. Cette distinction entre les différentes
minorités hindoues impulsée par les Tamouls a mémepar gagner les catégories du
recensement national, ou les Mauriciens ne sord iplierrogés sur leur “communauté” depuis
1983, mais sur leur groupe religieux. Tamil Councila en effet demandé, en 1982, que la
communauté tamoule apparaisse dans la constitotaricienne, qui ne reconnaissait alors que
les “hindous”, les “musulmans”, les “sino-mauriciéret la population dite “générafé®. Sont
ainsi apparues dans le recensement les catégthies-religieuses “Hindous hindis”, “Hindous
marathis”, “Hindous tamouls” et “Hindous télougotibleau 42).

Tableau 42 — Les “groupes religieux” reconnus dans le recensement national mauricien
depuis 1983

Bouddhistes chinois

Membres de I’Assemblée de Dieu

Membres de I'Eglise anglicane

Catholiques

Autres chrétiens

Hindous hindis

Hindous marathis

Hindous tamouls

Hindous télougous

Hindous védiques

Autres hindous

Musulmans
Source : Central Statistics Office.

Graphique 9 — Poids démographiques des “groupes rel igieux” hindous a Maurice en 2000

3% 1%
5% | 4%
12%_

M Hindous hindis
Hindous védiques
Autres hindous
Hindous tamouls
Hindous marathis

75% Hindous télougous

Source : Central Statistics Office.

89 Entretien avec Devarajen Indiren Kanaksabee, arseierétaire difamil Council(22 octobre 2008).
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Bien que ces catégories n’intégrent pas l'idée e’'taligion distinctement tamoule pour des
raisons politique§® , elles révélent néanmoins [lofficialisation de fsagmentation de
I'hindouisme mauricien sur critere ethno-linguiskqinitiée par les Tamouls. En outre, elles
donnent davantage de visibilité aux Tamouls syrlda démographique, en les faisant apparaitre
comme la premiére minorité hindoue de Maurice (18% la population de confession
hindoue§®, loin derriére les Bhojpuris (79%), qui regroupes “hindous hindis”, les “hindous
védiques” (i.e. arya-samajistes) et les “autresdduiis’, é€galement bhojpuri-hindiphones
(graphique 9).

Planche 21 — L'affichage public de la résistance ta  moule (Quatre-Bornes, 2008)

Cliché : Auteur (2008)

Ce graffiti illustre la résistance des Tamouls de Maurice,
qui détournent ici le nom de la trés controversée Voice of
Hindu, une association indo-mauricienne trés radicale,
promouvant le rassemblement de tous les hindous autour
d’'une indianité hindouisée, conquérante et souveraine.

La religion a donc toute son importance dans lexcgssus d'ethnicisation interne a la
communauté hindoue, surtout du point de vue tanoaulla langue ne peut plus réellement servir
de référent identitaire aux minorités indiennes. plpart des langues indiennes ont
progressivement été abandonnées au profit du cefoldu bhojpuri, du fait de la politique
coloniale puis de la domination numérique des Blwigp Rares sont les Tamouls aujourd’hui
capables de tenir une conversation dans leur laagoestrale. Pour ces derniers comme pour les
autres minorités indiennes, la religion a davantameti le processus de différenciation ethnique
que la langue, contrairement a ce qui s’était pgssdques décennies plus tét dans le sud de

81 Celle-ci risquerait en effet de porter atteintéa&oalition politique indo-mauricienne. De pluss ldiscours des
leaders duTamil United Party du Tamil Councilet aujourd’hui de la Force Tamoule, ont souvest @nsidérés
comme « dangereux » par les dirigeants politiquear, a I'instar d’Arnood Jugnauth en 1984, souxide limiter
les divisions internes a la communauté indo-maemice et I'exacerbation du communautarisme a Maurice

82 yaprés les données du dernier recensement de(2@@ral Statistics Offige
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I'Inde, ou I'attachement passionnel a la languedialie (Ramaswamy, 1997) avait joué davantage
que lidentité religieuse dans Iethnicisation tarte®®. Pour reprendre les termes d’A.
Murugaiyan, contrairement a la « dramatisation atgglie », qui avait alimenté le Mouvement
Dravidien en Inde, c’est une « dramatisation deelggion » (Murugaiyan, 2003 : 306), qui
participe depuis plus d’'un demi-siecle a I'ethdiadies Tamouls de Maurice.

I- Ce que disent les Kavil Mur'gan” &

des Tamouls de Maurice

sur la territorialité religieuse

La conscience ethnique et la distanciation des Mams d’origine tamoule vis-a-vis des
“Hindous” sont donc particulierement prononcées, cet au point d’avoir entrainé une
ethnicisation profonde des champs symboliques ktiqoereligieux, et initiatrice de nouvelles
catégories de I'hindouisme mauricien. Ce n’est da’dumiere de ces considérations d’ordres
politique et symbolique, que I'on peut comprendes knjeux socio-identitaires s’exprimant
autour des temples tamouls et du culte de Murdgilaurice. Ces derniers refletent aussi, et plus
largement, les modalités historiques de la rettefalisation d'une communauté diasporique
d’origine tamoule.

1. Les hauts lieux religieux comme signifiants socigeatiaux des différences
ethnigues

Les grands lieux saints de I'hindouisme mauriciémdignent de son ethnicisation. Pour
comprendre la nature ethno-religieuse de ce typBedg, les exemples fournis par deux sites
religieux majeurs de I'lle, que sont Grand-Bags3ariga Talacet le temple de Siva Soopramanien
(Murugan) & Quatre-Bornes, sont tres utiles. Ces deauxts lieuxshivaites, qui sont aussi deux
lieux hauts sont devenus de grands sites de pelerinageledé/durice, “hindou” pour le premier,
tamoul pour le second. Leur genese et leurs réféeereligieuses témoignent de la distinction
entre “Hindous” et Tamouls, tout en mettant en Bm@ides correspondances significatives. Ils
évoquent des modalités de re-création du sacré@hiadvaurice, qui concernent autre chose que
les “découvertes” locales de pierres rituellesyés€lent des significations lourdes de sens en
termes d’ethnicité religieuse.

a. Grand-Bassin/Ganga Talao : le haut lieu “hindou”

Le site de Grand-Bassin doit son nom a un lac gitaigs les hauteurs du sud de lile et
occupant le cratére d’'un volcan éteint. La recassaice d’'une sacralité a Grand-Bassin remonte
au XVIII® siécle, lorsque les esclaves d’origine malgachatttibuérent ses premiéres légendes,
et voyaient dans le lac un moyen de regagner &g hatale (Carsignol, 2009). Au XiXiécle,
les engagés indiens ont établi a leur tour dembigereliant le lac de Grand-Bassin a leur terre

803 Cf. chapitre 5.
894 Terme créole pour désigner les temples de Muragslaurice.
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d’origine, en recourant a une mythification assotikes dieux de I'lnde au site mauricien.
D’apres I'une de ces légendes, le lac de GrandiBassait né d’une larme versée par la déesse
Gange, attristée par le départ des engagés indieesle dieu du vent ayu aurait transportée
jusqu’a Grand-Bassin. D’autres mythes racontentdsegouttes d’eau échappées de la chevelure
de Siva seraient tombées dans le cratére du volcantéggors que le grand dieu survolait la terre
avec Rrvafti. Mais la légende la plus connue parle d’'une résweg locale des eaux du Gange a
Grand-Bassin, qui renvoie aux mythes des septdiegacrées de I'lnde réunis par des voies d’eau
souterraines, ainsi qu’'a I'ancienne légende degtdies.

Planche 22 — Vue du site de Ganga Talao (Grand Bassin)

Cliché : Auteur (2008).

Grand-Bassin fut consacré en réve par un pantiiindou” de Maurice en 1890 et devint huit
ans plus tard umirtha (sk./hin. « lieu saint $§°, c'est-a-dire un lieu de pélerinage hindou. En
1972, lors d'une cérémonie publique organisée manitée par les gouvernements indien et
mauricien, un pandit indiéff est invité & Maurice par S. Ramgoolam pour vedgeteau du
Gange dans le lac, afin de consacrer le lien ngtérisymbolique entre Grand-Bassin, devenant
Ganga Talao(hin. le «Lac du Gange »), et le grand fleuve &adadien. Les mouvements
national-hindouistes de I'lnde du Nord ne sont @@&angers a cette consécration du site, puisque
Swami Krishnanarf®®, proche du mouvement VHP, participe au projetptemier mandir est
construit autour du lac dans les années 19802triars 1989, une représentation du dima est
reconnue comme son treiziedotirlinga®®®, ayant pour originalité d’étre le seul & étre&ihors

85 Jhummun Giri Gossagne.

8 pour plus de précisions sur le terntietha” et ses significations géographiques, voir le dnagt.

87vjidhya Nidhi Pandey.

808)| a d'ailleurs été invité par S. S. Ramgoolam aukitze, otl il a fondé léluman Service Trustodirigé laMauritius
Sanatan Dharma Temples Federatirprésidé l&lindu Maha Sabhae 1965 a 1986.

89| jeux saints olSiva est adoré sous la forme d'linga de lumiére. Il y a traditionnellement doukgotirliziga, tous
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du sous-continent indien, comme l'indique solerere#nt une plague dorée située dans I'un des
mandir du sanctuaireLe 12 février 2007, la plus grande statueSde au monde (33 métres),
construite par un architecte et sculpteur intltet quarante ouvriers rajasthanis, est consacrée a
Ganga Talao Pour Anouck Carsignol, cette statue est le « syenld’une visibilité accrue de
lindianité, et en particulier de I'hnindouisme a Mee » (bid. : 312). Nous pouvons considérer
que c’est plus particulierement la grandeur dentbuisme de tradition sanskrite des “Hindous”
bhojpuriphones, qui est ostensiblement affichéesdanpaysage mauricien, car cette statue
renvoie a leur appropriation politique et religiewh site. Mathieu Claveyrolas rappelle a ce sujet
que :
« D'un point de vue administratif et |égal, le pags de forét abritant principalement les chassesirs
passé dés 1962 de la juridiction du DépartementFaeéts a la tutelle de l'associatibtindu Maha
Sabhaqui finance, gére et promeut la plupart des templeactivités “socio-culturelles” (bhojpuri) de
I'lle. C’est bien de cette idée d'appropriation dome du territoire mauricien que renvoie également
'appellation officielle du temple de Shiva a Gan@alao : ‘Mauritiuseswarnath c’'est-a-dire “Le
Seigneur de Maurice”, ce qui signifie a bien comgre la logique hindoue, que Shiva régne sur le
territoire sacrékshetrg qu’'est Maurice. L'appellation a d'ailleurs éténaée (...) “pour symboliser le
seul maitre et protecteur de toute I'lle MauricBayal : 127). La visibilité de cette prise de passen
hindoue du territoire mauricien ne fait que se tomdr au fil des années et de la multiplication des
sanctuaires et statues telles celle de Shiva, iméagen 2007 et marquant du haut de ses 33 meétres

I'entrée du site de Grand-Bassin » (Claveyrolgsaitre).

Aujourd’hui, des centaines de milliers de peleetwisiteursaffluent chaque année@anga

Talag surtout lors de IdMaha Sivaratr*,

qui attire plus de 300 000 persorfitésLa renommée
de Ganga Talaodépasse méme les frontieres de I'lle Maurice, ugisdqe nombreux dévots
viennent d’Afrique du Sud, de Malaisie, de Singapstuméme de I'Inde.

Lors de mon passage a Grand-Bassin en 2008, @iy éux principauxnandir sur le site : le
Shri Kashi Viswanath Mandi®, datant de 1898 et qui est une réplique du ter@ptmyme de
Bénarés (Varanasi, Uttar Pradesh), etSkiv Parivar Mandif**, plus récent. L'officiant du
premiermandir était un pandit indien venu de Bénares et ne ipagiae le hindi, tandis que celui
du second était un officiant “hindou” mauricien,i @xpliquait en francais la signification des
rites et des mantras a tous les visiteurs. Ces pi&ires incarnent donc d’'une certaine maniére la
double symbolique du haut lieu dganga Talao: d’'une part le lien entre les “Hindous” de

Maurice et I'ilnde hindiphone, et d’autre part liaffage volontaire de la grandeur religieuse des

situés dans le sous-continent (onze en Inde etiiNéaal).

8% Matu Ram Verma.

#1 Hin. la « Grande nuit dgiva ».

#23500ndur, S. 2004 « Maha Shivaratree : Ces p8lepin viennent de loin pour Banga Talao», L’'Express 18
février.

3 Hin. « Temple du Seigneur de Kashi (Bénares) ».

84 Hin. « Temple de la famille dsiva ».
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“Hindous” vis-a-vis des autres communautés, desdias et de la diaspora hindoue.

b. Siva Soopramanien Kovil (SSK) : le “Rai de Maurice®'®

Les premieres pierres duavil de Siva Soopramanie(Murugan) a Quatre-Bornes sont posées
en 1897 par Velamurugan (1852-1913), un engagéubaniginaire du village de Tripasore, prés
de Madras. Velamurugan arrive au dép6t de I'imntigrade Port-Louis le 8 décembre 1884, a
bord du Cyrene et sous le numéro d'immigration 2000l y reste sept jours, avant de pouvoir
aller travailler sur la propriété deébuchets & Cpdans le district de Riviere-du-Rempart. Au
terme de son contrat en 1897, Velamurugan achéte3foroupies, un lopt® de terre d’un demi
arpent a La Louig®’, sur le flanc de la montagne Corps-de-Garde. e @gioque, l'accés y est
assez difficile depuis le centre de Quatre-Bore¢dien que plusieurs lots soient disponibles,
Velamurugan choisit le versant est de la montagae,il offre un site idéal pour installer la
statuette en pierre de Murud®, qu'il avait emmenée avec lui depuis Tripasorerida est
connu pour étre le dieu des sommets en pays tamolgst souvent considéré comme l'orient le
plus auspicieux, indiquant la direction du pays desux. Velamurugan fait son possible pour
réaliser son réve de consacrer la statuette deddumans un lieu convenable. Il construit, avec
d’autres dévots et amis, un petit temple en chasumda colline ou il installe la statuette. C’est
précisément l'installation de c&dvil Mur’gan” sur le flanc de la montagne Corps-de-Garde, qui
lui vaut aujourd’hui son surnom de «l&a de Maurice » (ou de « Quatre-Bornes Palani
MalaP® »).

L'acte notarié du lopin de Velamurugan est signél®4, enregistré au nom de la “Société
religieuse hindoue Siva Soopramanien”. Velamurygesse ensuite les dix derniéres années de sa
vie au service de Murugaa La Louise (La Source), servant son dieu préd@rss le temple ou
officie jusqu’a sa mort, le 24 juin 1913. Pour déooer de faire vivre le temple, Mootoo
Coomarain Parapef?® fonde en 1914, avec d'autres TamoulsHifdoo Tamulall Siva
Soopramanien Benevolent SociétTSSBSY?!, qui gére depuis les affaires Kavil. A la suite
de Velamurugan, le Tamoul mauricien Mardaymootoootfloosamy (1875-1942) assure la
prétrise dukovil jusqu’a ce qu’il ne décéde. Ses fils Ayasamy, Maemy puis Vadivel, lui
succederont. Aprés la mort de ce dernier en 198@vanen Parapen officie pendant deux ans,

5 Sources : Entretiens focalisés et récurrents #metuel président diksvil (octobre-novembre 2008); et Hindoo
Tamulall Siva Soopramanien Benevolent Society (2002

81° A I'époque, la compagni®auritius Estates and Assets Company (gd liquidation) morcelait ses terres et les
vendait aux petits propriétaires indo-mauriciens; anciens engagés et, plus rarement, aux es@éfvaschis.

87 jeu-dit connu aujourd’hui sous le nom de “La Smiret devenu un quartier de la municipalité de @uBbrnes.

88 Sous la forme de#a Subrahmaya.

819 «Malai” signifiant « montagne » en tamoul.

#9Un an avant sa mort, Velamurugan signe une prdoardbnnant tout pouvoir & Mootoo Coomarain Parapeur
gérer ses biens. L'acte formel fondant la nouvadigociation du temple est signé devant le notairgi @eing le 23
février 1914.

81 |'Hindoo Tamulall Siva Soopramanien Benevolent Socetp enregistrée en 1956 auprés du Registre des
Associations, conformément a la nouvelle législation
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jusqu’a ce qu’un prétre plus qualifié, le sri laisk&hri Nadarajah Srithara Sarma, soit recruté le
27 mai 1998.

Planche 23 — Le kovil de Siva Soopramanien (Quatre Bornes) : le « Pa lani de Maurice »

Cliché : Auteur (2008).

C’est autour de Mardaymootoo Moothoosamy et de &sattbn pour Muruga que nait
I'aspect légendaire et miraculeux du lieu. Selolé¢gende, alors que M. Moothoosamy se rendait
en pelerinage aWovil lors deTai Picam et qu'il constata qu’il n'avait pas assez de [@ur
remplir les deuxsombou&? destinés & contenir I'offrande pour Murugdl. Moothoosamy
décida de remplir les deux récipients avec unetgalg lait diluée dans de I'eau prise a la source
située au pied de la montagne, ou son groupe @epektait rassemblé. En arrivant au sanctuaire
du SSK, I'eau s’était transformée en lait pour ligion rituelle @pisekan) du dieu.

Le premierkavari est porté alovil en 1941 par Vadivel Moothoosamy, fils de Mardaytoop
lors de la pleine lungpgrrami) du mois decittirai®® du calendrier tamoul. Depuis, de nombreux
fideles, tamouls et non tamouls (voire non hindpu®nnent chaque année kil de Quatre-
Bornes pour célébrer ce qui est devenuQititai Kavari”. Cette féte célébrée pour Murugast
devenue un pélerinage d’ampleur nationale, conditiea plus grand rassemblement religieux
tamoul de I'lle, aprés [€ai Picam Kavari du temple de SMAK a Port-Louis (éhfra).

822 Récipients en cuivre.
823 Avril-mai.
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L'augmentation du nombre de dévots se rendant &, &Sentrainé plusieurs séries de
rénovations, d’'embellissements et d’agrandissem@umtsanctuaire. L&ovil est ainsi rénové et
consacré par desahz-kumpapsekam en 1953, 1973 et 2002. En 1958, Mme Narainen
Pyneeandee Poullé fait construire un sanctuaire Ymiyagar a I'entrée principale dwvil et
fait don de la statue du dieu a téte d’éléph&m 1963, 'HTSSBS achete un terrain de 83
perche®*a un ancien membre de la société, Yhancanah Rajpyar élargir la cour du SSK. D.
Ramchurn construit bénévolement le sanctuaire deakianeri?® dans cette méme cour en 1972,
En 1984, la société du temple importe du le Tanaitit deux statues en bronze de 2 pieds (66
cm) de haut de Bala Murugaet de Miriyamma. La méme année, l'industriel Marday
Velvindron fait don d’'unradon (chariot) pour les processions annuelles dka Biuruga et de
Mariammen. En 1993, un sanctuaire dédié a Krf€iest construit dans la cours kil pour la
féte tamoule de Govind&f, grace au bénévole Mahen Appadoo. Le 27 mai Md88anaden S.
Patten, alors président de l'association, fait daec sa femme d'un terrain de 364 m2
Aujourd’hui, apres plus d’'un siécle d’existencestgerficie de la cour du SSK est de 3 arpents.

En 1946, la société gestionnaire kiwvil prend également possession du temple tamoul de
Mariammen, situé & quelques centaines de ni&tais SSK sur un terrain d’un demi-arpent, car
celui-ci n'avait pas d’instance pour gérer le tem@ekovil fut lui-aussi construit par un ancien
engagé tamoul, Erravadd qui avait acquis son terrain au méme moment glenvurugan.

Les deuxkovil sont d’'une grande importance religieuse et commumaitg pour les Tamouls de
Quatre-Bornes, et plus largement de I'lle Maurits’agit en effet, comme souvent, de lieux de
spiritualité, mais aussi de rassemblement commairautet d’actualisation d’une relation
cognitive toute particuliere avec le pays d'originges gestionnaires de césvil sont bien
conscients de ce double rble socio-culturel descJieu la spiritualité et le religieux se mélent au
sentiment d’appartenance. On peut ainsi lire dangublication faite par la société du temple,
suite a sa derniere grande rénovation en 2002, que

« Les deux temples célébrent tout au long de l'artnétes les fétes du calendrier tamoul qu’on céléb
normalement dans ldsvil, afin que les fidéles puissent s’engager, se oaer et développer un sens
d’appartenance ausovil.(...) La société projette de construire bientdt sakke polyvalente dans la cour

du temple Siva Soopramanien pour étendre sestéstisbciales et culturelles » (HTSSBS, 2002 5¥5)

824 Environ 4250 m2,

825 Nom créolisé de la déessafigamman.

826 Krisna.

87 Fate annuelle dédiée aswii, au mois d@urarsaci (septembre-octobre).
828 Avenue Berthaud, Quatre-Bornes.

829 ors de son immigration & Maurice, Erravadoo fbkanuméro 384809.
809 Hindoo Tamulall Siva Soopramanien Benevolent Sp¢2202).
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c. Analyse

La comparaison entr&anga Talaeet le SSK révele des points communs et des difté@en
significatives, tant sur les modalités de la reprtihn des sites religieux hindous hors de I'Inde,
gue sur leur sens communautaire, et sur leurser@fés religieuses et territoriales. On remarque
ainsi, dans les deux cas, que la sainteté du eateestée par I'importation d'un élément sacré
provenant de I'iInde. S’il s'agit d’'une statuettei(ti) importée du pays tamoul pour le cas du
SSK, c’est de I'eau du Gange qui fut verséanga Talao Ainsi, dans les deux contextes, la
présence locale du sacré correspond a ce que ¢game par ailleurs des « hiérophanies
importées » (Trouillet, 2009b).

Pour autant, la sacralisation davil de Quatre-Bornes n’a pas mobilisé le méme type
d’acteurs, ni les mémes références religieusescglie deGanga Talag ce qui est tout aussi
significatif. En effet, le fondateur dwvil et l'instigateur du pélerinage qui lui est asspétaient
des Tamouls et non pas des “Hindous”, comme ckefoas pouGanga Talaoles officiants du
kovil, qui étaient des Tamouls mauriciens puis un skde tamoulophone, contrastent avec ceux
de Ganga Talagcar eux sont des mauriciens “Hindous” ou des @ifits hindiphones. De méme,
le vocabulaire religieux employé &advil est de langue tamoule et non sanskrite ou hirali. L
référence paysagere et religieuse recréée daasileest Palani, montagne sacrée du pays tamoul
diamétralement opposée sur les plans symboliqgéagraphique au Gange, archétype du fleuve
sacré situé dans le nord de I'iInde et a l'origieelal sacralité d&anga Talao Enfin, le dieu du
kovil n’est pas a proprement parlé une divinité pandied commeiva pourGanga Talap mais
Muruga, le plus tamoul des dieux hindous.

Nous savons en effet que Murugast connu pour étre le dieu des Tamouls &ri*@our étre
son lieu saint majefi'. Aussi, la reterritorialisation du culte de Murugatravers la création du
“Palani du Maurice” & Quatre-Bornes en dit long susdas symbolique et identitaire dekeil,
destiné finalement a recréer a Mautiedaut lieu tamoul du culte de Murugdl faut souligner a
ce sujet que I"lle compte deux autres répliquetediple de Pani : 'une a Grand-Baie (I¢ada
Palani Murugan Kol et l'autre, plus récent, a Tranquebar flberee Bala Dhandayudapanee
Swami Tirukkov)l Les gestionnaires du temple de Tranquebar poukségique de réplique des
temples de Murugaa I'extréme, en lui donnant des allures de poupéseses. En effet, dans le
livret®® publié lors de la derniémahi-kumpapickamdu temple en 2008, ils présententoeil
comme le dalani-malai de Port-Louis », ce qui confirme d’'une part leacére international,
voire “glocal’, de la diffusion spatiale des répigs de temples de Murud®’, et d’autre par la

8L Cf. chapitre 4.

832 Shree Bala Dhandayudapanee Swami Tirukkovil (2008).

833 A I'heure ou sont écrites ces lignes, I'ethnologegthieu Claveyrolas, de retour de Maurice, me pau&avil de
Murugax de Manes, dont la rénovation compléte, prévue pouembre 2010, inclura une représentation pictlak
Six Demeures de Murugaur lemandapamintérieur. Cette pratique fait écho aux tableaes 8ix Demeures présents
dans la majorité des grands temples de Murudja pays tamoul, et qui participent a la mise ednsg voire a la
muséification, de la territorialisation de Murugau pays tamoul (évoquée dans le chapitre 4).
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primauté accordée a Rai dans ces processus de duplication, comme rexen$ vu dans le
chapitre précédent.

Les modalités de consécration et de gestion de &Sl Ganga Talaoprésentent aussi des
dissemblances en termes de capacité de mobilisdificteurs. Celles-ci font écho aux différences
de statut socio-politique entre les communautésdthuiie” et tamoule & Maurice. En effet, le site
de Ganga Talaoa bénéficié d’'une implication active des dirigsapblitiques mauriciens et
d’organisations (politico-)religieuses indiennelra que lekovil de Muruga a Quatre-Bornes
s’est essentiellement constitué autour d'une asgoni de Tamouls mauriciens. On ne saurait
comparer la cérémonie organisée par les gouvernsmeuricien et indien pour la consécration
de Ganga Talaocen 1972, avec les quelques messages de soutessé@slipar le président de la
République de Maurice, de quelques ministres eeslgaders politiques, dans le livret publié en
souvenir de la rénovation dwvil en 2002. Ces messages relevent davantage densearee
administrative, voire d’'une visée politicienne, erss une minorité, que de l'implication des
politiques dans le champ religieux dont a pu bémefizanga Talao

Tableau 2 — Oppositions et correspondances entre le Siva Soopramanien Kovil et Ganga Talao

Siva Soopramanien Kovil Ganga Talao
Fondateur du temple Tamoul “Hindou”
Instigateur du pélerinage Tamoul “Hindou”
Pélerinage institué (Cittirai) Kavafi Maha Sivaratr?
Tamouls “Hindous”
Officiants (mauriciens et sri lankais

tamoulophone) (mauriciens et indiens hindiphones)

Vocabulaire religieux Tamoul Sanskrit/hindi
. , s Palani, Gange et Bénares,
Site sacré de référence ;
montagne tamoule fleuve du nord de I'lnde
Divinité principale Murugan Siva

Gouvernements mauricien et indien,

Instances mobilisées Associations de temples L - .
organisations religieuses indiennes

Profil communautaire des
dévots

Majoritairement tamoul Majoritairement “hindou”

Au final, plus qu’'une simple opposition entre leargls lieux de cultes tamouls et “hindous”,
et leurs références, la situation tamoule décrtewa du SSK apparait comme le pendant tamoul
de la situation “hindoue” effective@anga Talao
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2. Répartition géographigue et divinités dekavil : les lieux d’'une identité

Limportance du culte de Muruggour I'identité religieuse des Mauriciens d’origitamoule
ne se limite pas a quelgues hauts lieux comme cdduQuatre-Bornes, de Grand-Baie ou de
Tranquebar. Elle se retrouve au contraire dangdgmaphie de tous les temples tamouls de l'ile,
qui témoigne autant du marquage territorial depkee mauricien par les Tamouls, que du
fonctionnement en réseau de ces lieux de culte.

a. Du balisage territorial au réseau socio-spatial

En 2008, Maurice comptait 124vil, dont 113 étaient enregistrés a la MTTF. En coamida
carte de leurs localisations a celle représentamgopulation des Tamouls hindous a Maurice
(cartes 32), on constate que la répartition gédugap dekovil correspond globalement a celle
de la communauté tamouf® , principalement installée dans la conurbation dert-P
Louis/Curepipe et dans les zones rurales du nertiest et du sud.

Cartes 32 — Répartition spatiale des  kovil et des “Tamouls hindous” a Maurice

Population /f
(2000) N
J
2
L
[=]
<
10 km DEC
=
o
Nombre de kovil(s) par Part des “Tamouls hindous” dans la population totale (%) Nombre de “Tamouls hindous” par §
circonscription administrative [ 11.2-423] circonscription administrative <
® s o [57-11.2] ® 4229 E
T [ 1[226-57] ® 2800 2
o < [ 1[0-226] 3 ‘7‘88 >
1H : L]
(Total: 113) [ 1 Absence d'information X 150 5
; (Total: 71 477) B
' 3
T T 1 “6
I 5
(Discrétisation par moyennes emboitées) ﬁ,’"
Fait avec Philcarto £
o

Sources: Recensement national, Central Statistics O  ffice (2000) & Mauritius Tamil Temples Federation ( 2008).

834 Cette observation est également valable pourHésdous” et leurs lieux de culte. Pour plus de détir les lieux
de culte hindous a Maurice, et notamment sukddisai, voir Chazan-Gillig & Ramhota (2009).
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Cette correspondance géographique entre templgsegilement, résulte de I'histoire de
l'installation des Tamouls et des constructions kadgil, ainsi que des mouvements de la
population tamoule depuis son arrivée dans I'ile.

Il a été précisé que les premiers temples “de glemt’, batis par les associations d’engagés
tamouls, marquaient déja de leur présence le paysagricien au XIXsiecle, et que le premier
temple tamoul agamique de Clémencia, construit punugan, affichait dans I'espace a la fois
I'existence de grands propriétaires tamouls danpddie est de Iile, et leur statut socio-
économique supeérieur a celui de la majorité deagégy Les plus vieux temples tamouls du nord,
de l'est et du sud de I'lle, ttmoignent de méméede enracinement dans les pantations a cette
époque, et plus largement du début de leur tegiteation & Maurice.

Les cartes de répartition actuelles s’expliquessiapar le fait que les Tamouls ont longtemps
été mieux représentés que les autres Indo-Mausi@dport-Louis, comme dans les villes de I'est
et du sud, en raison de leur qualité d’artisandifigea(XVIII © siécle), de commercants (XVAlkt
XIX © siecles), puis de planteurs associés (@KXX® siecles). Comme dans les campagnes, les
Tamouls ont bati des temples a chacun de ces ¢hdilsiont ensuite été nombreux a s'installer
dans les grandes villes du plateau central apresgyuce qui se traduit aujourd’hui spatialement
par une autre zone de concentratiork@el dans ce secteur. Le passé de ruraux et d’'urbams d
Tamouls de Maurice, ainsi que leurs mobilités sfedi se devinent donc a travers la géographie
de leurs temples.

Quand les Tamouls ont quitté les plantations,’dstpas pour autant abandonné leurs lieux de
culte batis dans les camps. Au contraire, ils leseigt encore “a distance”, et toujours autour
d’'association° de temple. Ainsi, bien que la plupart des campgldatation soit aujourd’hui
démantelés, les temples situés dans les cham@nde sont encore fréquentés et rénoves par les
descendants des personnes auparavant affiliées termples. Par endroits, de grands temples
tamouls rénovés apparaissent aujourd’hui dansylsape, au beau milieu des champs de canne et
loin des habitations. lls représentent des margueerritoriaux historiques de la présence
tamoule, parallelement aux temples plus récentgxistent aussi bien dans les villes et que dans
les villages. La présence de d¢@sil dans les paysages ruraux comme urbains, donnesiten
une grande visibilité a la “religion tamoule”, mémoesque les Tamouls ne sont pas majoritaires
localement. C’est du reste en partie ce qui alimenjourd’hui les discours de certains Tamouls,
pour qui la religiosité des “Hindous” se seraitcgrelque sorte endormie. Elle se limiterait en effet
d’aprés eux « a la présence d’Hamundans les cours des maisons et a féiiraratr7 une fois par
an %, alors que les priéres hebdomadaireské®d rénovés et les nombreuses fétes annuelles
des Tamouls, témoignent au contraire du dynamisrieut vie religieuse (cinfra).

835 Aussi appelées « sociétés ».

856 Considérations d’un prétre tamoul relatées pahMatClaveyrolas le 12 octobre 2010, lors de stervention sur
« le paysage religieux en chantier de I'hindouisnairicien », dans le cadre de I j@irnée du Centre d’Etudes de
I'Inde et de I'Asie du Sud, sur le théme « L'lle Mg Post-coloniale et I'lnde : enjeux politiqu&sonomiques et
culturels ».
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Figure 14 — Structure organisationnelle des temples tamouls a Maurice

‘ Fédération des Temples Tamouls de Maurice (niveau national) ‘

/ \

Coordination avec le gouvernement - Publication de La Lumiére

- Organisation d'événements nationaux et
internationaux (conférences et séminaires)

- Hébergement d'associations tamoules

Redistribution| des subventions (Tamil Chamber of Commerce & Professionals,

Force Tamoule)

113 kovils individuels et leurs assocations (niveau local)
Plantations, villes et villages

Organisation des rituels quotidiens, \

hebdomadaires, mensuels et annuels

Soutien scolaire

Cours de musique, de chant et de danse Cours de langue

Association féminine

(Groupe de Bhajanam) Scoutsitamouls

Source : d'aprés Selvam (2003) amendé avec des donn  ées personnelles.

Les associations (ou “sociétés”) contemporainest@laples tamouls sont loin de fonctionner
de maniere isolée. Les lieux de cultes et leurdiayewmires — c’est a dire la MTTF et les
associations locales — forment ensemble un veéeitalsdeau socio-spatial, qui encadre les diverses
activités de la communauté tamoule (figure®¥4Cette structure chapeautée par la MTTF permet
également de relier les Tamouls vivant de part 'autce de I'lle, et procure une base
organisationnelle a la mobilisation de leur groaplenique (Selvam, 2003). Les liens entre les
associations de temples individuels et la MTFF ricggent ainsi une structure solide pour que
s’exprime l'ethnicité tamoule, a travers l'orgariisa de grandes fétes religieuses, la mise en
place d’activités culturelles et autres mobilisasiccommunautaires. Bien gu'il existe plusieurs
organisations politiques et socio-culturelles taleguc’est la MTTF qui, en tant qu’institution
nationale, représente les Mauriciens d’origine talma@haque fois qu'un besoin de mobilisation
de masse des Tamouls se fait sentir, comme lot8adiaire des billets de banqu&®en 1998.

87 C'est aussi le cas pour les autres groupes edligieux ayant une fédération chargée de redigtribes

subventions allouées aux lieux de culte par le gmament (cfsuprg.

838 En 1998, suite & la décision de la Banque de Maute modifier 'ordre des inscriptions en langagsntales sur
les billets de banque (ou le libellé en langue tamoqui figurait jusqu’alors en deuxiéme positiuste derriere
linscription en anglais, avait été relégué a laisieme position), les Mauriciens d’origine tamouwlet organisé
d'importantes manifestations. LEamil Councilfut a l'origine de la protestation, mais qui nexg@rima dans un
premier temps qu’a petite échelle. Dées lors que T@Ms’est jointe a la protestation, il fut possillatiliser son

infrastructure et sa logistique pour en faire unetgstation de masse mobilisant les Tamouls dante tile. Le
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Ceci parce que le gouvernement la considére dféaent comme représentative de la
communauté tamoule de Maurice et qu’il la consplbeir toutes les questions la concernant
(ibid.).

A la base de ce réseau, la présence des templeslsadans le paysage participe a la fois au
marquage de la présence historique des Tamoulsl'dgpace mauricien et au maintien de leur
Maurice sont des lieux de rassemblement commumautaajeurs, notamment lors des prieres
hebdomadairés® et des grandes fétes religieuses du calendrieouanC’est aussi lors des
rassemblements religieux dans lewil, que les militants des mouvements de revendication
comme la “Force Tamoule”, trouvent les meilleuresasions pour diffuser leurs messages de
sensibilisation aupres des Tamouls. Aussi les tesni@imouls sont-il des lieux privilégiés pour la
diffusion de l'idéologié* ethniciste des Tamouls les plus radicaux. Auxsdites membres actifs
de la “Force Tamoule” :

« Leskavil sont les meilleurs endroits pour trouver les messlgte la communauté, pour contacter ceux
gue nous ne connaissons pas individuellement et lesusensibiliser a la cause tamoule. Sinon il est

assez difficile de trouver autant de membres deermtmmunauté réunis dans un méme endfdiit »

b. Et Muruga: supplantaSiva...

Les divinités auxquelles sont dédiés les templesotds sont tout aussi évocatrices de
I'ethnicisation de I'hindouisme des Mauriciens dfme tamoule.

En s’intéressant aux divinités tutélaires #égl mauriciens (tableau 43), on constate que sur
les 113kavil enregistrés a la MTTF, 66 ont Amni&pour divinité principale (58%), que avil
sont dédiés a Muruga(33%), que seulement 2 sont sous la tutelle dgfaé/inayagar, qu'il
existe 4 temples pour ¥iu/Krsna, et qu'aucun temple tamoul n’est directementé&8ulia. Les
temples de déesse et ceux de Munugiant donc largement majoritaires a Maurice.

Si 'on compare ces proportions avec les donnékdives aux temples du Tamil Nadu
publiées en 1961 (tableau 44), on constate de@relif€es trés significatives. Les temples de
déesse et de Murugaqui sont largement majoritaires a Maurice, soat contraire tres

gouvernement fut alors obligé de retirer les nouxedillets.

%39 Généralement les mardis et vendredis soirs.

80 Ce fut notamment le cas au temple de Munuta Mont-Roches en 2008, lors du dernier soir détannuelle de
“Govinden”, qui a lieu dans de nombreux temples talsde I'lle. Au cours de cette soirée, les dévetsloivent pas
dormir avant que les rites du lever du jour n'aiétg effectués. Il s’agit d’'un moment privilégié mhanifestation de
I'entre-soi, ou les familles et des groupes de noieiss tamouls se retrouvent joyeusement dankolés En 2008, les
militants de la “Force Tamoule” avaient installupdioccasion dans le temple, une banniére reptéséifeur logo :
un tigre rugissant, faisant référence aux Tigremtads du Sri Lanka. lls offraient toute la nuit tthé et autres mets aux
dévots en mal de sommeil, et profitaient de lespdinibilité nocturne pour parler de leur mouvenetre la nécessité
de défendre la “cause tamoule” & Maurice, en faisatamment référence a la situation du Sri Lahkamobilisation
du réseau socio-spatial tamoul par cet organeamilis’effectue donc par le bas, c'est dire danski®fl, mais
également par le haut, puisqu’elle tient réguli@@enses réunions au siege de la Fédération deseetamouls. Cette
aptitude de ce mouvement radical montre sa capaditébiliser au mieux I'ensemble du réseau.

81 Entretien informel avec des informateurs régulieiitant pour la Force Tamoule (20 octobre 2008).

842 Nom créolisé de la Déesse tamoule Amma
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minoritaires au Tamil Nadu, comparativement auxpies de Gaesa/Vinayagar, de \Anu/Krsna

et deSiva. Nous savons en outre que ces tendances deotivafs au moins depuis le XiV
sieclé®. Inversement, les temples dédiés principalemeSfiva, absents & Maurice, sont au
contraire les plus nombreux du Tamil Nadu.

Tableau 43 — Les dieux des kovil de Maurice en 2008

Divinité tutélaire Nombre de temples Proportion

Ammen (Amman) 66 58%
Murugan 37 33%

Ganésa/Vinayagar 2 1,75%
Visnu/Krsna 4 3,5%
Siva 0 0%

Autres 4 3,5%

Total 113 100%

Source: Mauritius Tamil Temples Federation (2008).

Tableau 44 — Les dieux des kovil du Tamil Nadu en 1961

Divinité tutél aire Nombre de temples Proportion
Amman 1202 11,0%
Murugan 406 3,7%

Ganésa/Vinayagar 2 489 22,3%

Visnu/Krsna 2 443 22, 7%
Siva 3291 30,0%
Autres 1140 10,4%
Total 10971 100%

Source: Temples of Madras State, Census of India (1  961).

Ces différences indiquent que les cultes de tenmgéetieés a la Déesse et a Munugsont
survalorisés a Maurice par rapport & ce qu'on oeseepuis des siecles en Inde du Sud. La
prépondérance des temples de déesse a Mauricejpplirtulte “populaire” et villageois du
shivaisme en pays tamoul, s’explique par le faé& umajorité des immigrants tamouls étaient
issus de basses castes originaires des campagtiesnes, que ce culte ne nécessite pas
d’officiant brahmane, et que les déesses sont glemdent des divinités protectrices de petites
localités auxquelles les camps des plantationsgient/correspondre.

Le cas de Murugaest tout aussi intéressant. Ce dieu, tres cherTamouls comme nous
I'avons vu & maintes reprises, est connu comme Etemdes deux fils d&iva, voire comme un
avatir de ce dernier. « Murugac’estSiva en action ¥ me ainsi dit un jour un prétre tamoul
mauricien. Muruga est a ce titre tres souvent nommeé « Siva Soopramana Maurice, forme
créolisée de son nom tamoul (néanmoins sanskfffist® ‘Siva Subrahmaya”. Or, I'image de
Siva Soopramanien parait remplacer celle Sia dans les temples tamouls de Maurice,
puisqu’aucurkavil mauricien n’est directement dédi&iaa mais toujours a Siva Soopramanien,
c'est-a-dire Muruga Limage deSiva ne semble donc avoir de place & Maurice qaetis celle
de son fils Muruga

83 pour une approche détaillée de I'évolution quativié des temples en pays tamoul en fonction de dexnité
tutélaire du XIVF au XX siécle, voir le chapitre 3.

84 Entretien enregistré, 20 octobre 2008.

84> Subrahmaya signifie « protecteur des Brahmanes ».
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Quand on sait combien le culte de Munu@d celui de la Déesse sont associés a l'iderttiéé e
la religieusité tamoul&¥, ces constats ne sont finalement pas trés surmpeerer ils renvoient a
I'ancienneté de la présence des rites adressésudghilet a la Déesse depuis le XVIHiecle a
Maurice, et surtout a I'ethnicisation de I'hindauis tamoul mauricien engagée depuis le XIX
siécle. Ceci a donc conduit a une survalorisaties divinités tamoules par rapport aux grands
dieux pan-hindous, tels quiva, Visnu/Krsna et Gagsa/Vinayagar dans une moindre mesure.
Cette inversion de tendance de la proportion desits de temples entre I'ilnde et Maurice,
montre que la re-création des temples tamouls aribtag’inspire certes des réalités indiennes,
mais que la dé-territorialisation, puis la re-temialisation, des Tamouls et de leurs dieux a
Maurice, ont entrainé d'importantes modificatiogae I'on ne peut comprendre qu’a la lumiére
des contextes historiques et politiques propremeniriciens. Ces modifications s’inscrivent en
effet dans un processus bien plus général, quieznecdavantage une réinvention, voire une
invention a la mauricienne, de l'identité indienetede I'hindouisme & Maurice, plutdét qu’'une
simple reproduction.

Notons enfin que le fait de baliser le paysage mgur de temples dédiés a des divinités sud-
indiennes, telles que Murugau Amma, participe a I'affichage d’'un particularisme idiaite
territorialisé, auquel la mobilité des processicgigyieuses apporte régulierement un contrepoint
dynamique. Temples et processions s’inscriventfiat dans I'espace public et le territoire, et
c’est en ce sens qu’ils ont tous deux un intérégggphique.

3. Les rites géographiques de I'identité religieuse taoule

Limportance du culte de Muruggpour les Mauriciens d’origine tamoule s’exprimendsur
les plans quantitatif et qualitatif par le nombre ttmples lui étant dédiés et remplagant
invariablement ceux deéiva. Historiquement, elle se traduit aussi sur lanprituel par
'ancienneté des fétes et des processions religge@ssociées a ce dieDans le contexte
contemporain de concurrence identitaire et symbelientre les communautés indo-mauriciennes,
ces fétes religieuses et les cérémonies publige@sidPicam Kivai et deCittirai Kavai®*’ sont
devenues de grandes occasions de rassemblementl teibaffichage de leur particularisme
socio-religieux. En outre, depuis une vingtainend&es, les pratiques religieuses des Tamouls se
rapprochent de I'orthodoxie tamoule, ce qui seuitagar I'*agamisation” des temples, par le
recours a des prétres brahmanes venus du Tamil dladu Sri Lanka, et par la “tamoulisation”
de la langue liturgique désvil. Une “dravidianisation” de I'hindouisme des Tan®dé Maurice
est en cours, et le culte de Murugaparticipe.

84 Cf. premiére partie.
7 C'est également valable pour le Nouvel an tamdftsé Pirappu le 14 avril). Les Tamouls demandent depuis
plusieurs années que ce jour devienne un jour Métiénal.
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a. Les processions deakari : expressions spatiales d'une tradition et d’'une
identité

Plus encore que la marche sur le femiti) dédié a la Déesse “Ammen”, le rite religieux
majeur pour les Tamouls de Maurice est celuikiav&i®*®. Dans cette ile, le termedvari” (ou
plus généralementcavade® désigne non seulement I'objet rituel, mais aussigrandes fétes
durant lesquelles ldgivari sont sortis en processions. A cette occasiomuetcomme en Inde du
Sud, les dévots les plus fervents se percent égalela corps avec des aiguilles et des lances
(vel) en métdt”®, qui sont un autre symbole majeur du culte dénobde Muruga. La décision
de porter lekavari, de se percer avec Vel, ou de participer a la cérémonie, dépend de difiésr
facteurs, tels que le remerciement adressé a Muragees une guérison, la résolution d’'un
probléme, ou encore dans le cadre d’'un perfectioene spirituel. Les dévots font généralement
le voeu de porter leivari pendant au moins trois années consécutives.

La féte deKavari est profondément enracinée dans la religion desridans d’origine
tamoule. Elle y est apparue dés l'arrivée des mesriTamouls au XVIfl siecle, au temple du
Camp des Malabars aujourd’hui disparu €efprg. De nos joursKavai a lieu chaque année au

mois tamoul deai®®

, pour leTai Picam Kavari, qui se déroule principalement au temple de
SMAK & Port-Louis, et au mois attirai®?, pour leCittirai Kavari, particulierement célébre au
SSK de Quatre-Bornes, le “Rai de Maurice”. Ces deux fétes dédiées a Murwwgat devenues
les plus importants événements religieux pour lgpgit des temples tamouls de I'lle. Tous les
kovil de Maurice célebrent cette féte une fois par allg que soit leur divinité tutélaire. Dans
certains templesKavari est méme célébré deux fois par an, aux moidadest de cittirai.
L’engouement contemporain des Tamouls mauriciessreKavari est tel, que de nouvelles dates
du calendrier du culte de Murugaont aujourd’hui célébrées. Selon J. Chemefzi Karttikai
Kavai®®? a été célébré pour la premiére fois en 1992 apltevada Palani Kovilde Grand-Baie,

et plus de cing autres temples seraient désornrajagés dans la célébration de Kavari
(Chemen, 2003). L&aikici Vicakam Kavari®® et I'dvani Milam Kavari®* seraient également
célébrés dans quelgues temples de Mauitie.). Et lors de mon terrain en 2008,HandaSasti
Kavari®® fut célébré pour la premiére fois &avil de Bell-Village. Cette multiplication des
célébrations collectives dezvai dévoile donc une autre facette de I'importancecdlie de
Murugaa pour les Tamouls de Maurice, et témoigne du dysamai contemporain de ce culte

proprement tamoul hors de I'Inde.

88 e terme kavari” est écrit avec une minuscule pour désigner I'bhijael, et avec une majuscule pour désigner la

féte éponyme. Les origines et les significationseeituel en pays tamoul et a I'échelon internalade la diaspora
sont présentées en détail dans les chapitres63t43.

89 Cf. photographies jointes en annexe.

80 janvier-février.

8L Avril-mai.

2 jyillet-aout.

83 Mai-juin.

84 Aolit-septembre.

85 Début novembre, au mois tamoul d’Aippaci.
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Mais de tous ces festivals religieux, c’estTié Picam Kavari, célébré en janvier-février dans
plus d’une centaine devil, qui est le plus populaire. Cela notamment eroradu congé public
accordé a cette date par le gouvernement, a lardiEmde la communauté tamoule (Selvam,
2003). Le fait queTai Picam Kavari soit devenu un jour férié national indique I'imfzorce de
cette féte non seulement pour les Tamouls, mai posr toute la société mauricienne. Il faut du
reste préciser que les participantskalvari ne sont pas uniguement des Tamouls, bien que tres
fortement majoritaires, mais aussi des hindous jfhiis, marathis et télougous) et des
catholiques. LeTai Picam Kavari célébré au temple SMAK de Port-Louis rassembleqaba
année les plus grandes foules, attirant des pertkavari issus de toutes les régions de I'ile. Il a
gagné en popularité de par sa prééminence hiseodgos la célébration #evari, mais aussi par
son élégance architecturale, par sa localisatios ¢k capitale bien reliée au nord et au sud de
I'lle, et en raison de son patronage par la haat&es tamoulell est toutefois concurrenceé par le
Cittirai Kavari qui fut instauré en 1941 au SSK de Quatre-Boreequi est aujourd’hui célébré
dans plus de vingt-cing autrkdvil. Cependant, le fait qu’il ne soit pas reconnu cenjour férié
limite sa popularité, néanmoins remarquable.

Sur le plan géographique, le parcours que suiwngtands cortéges processionnelsTaiu
Picam Kavari a Port-Louis est trés évocateur de l'affichagelalelévotion des Tamouls dans
'espace public mauricien (planche 24). Ce trgattant d'urkovil de la rue Saint-Denis au sud-
est de la capitale, traverse toute la ville poteiadlire le grandkovil de SMAK situé au nord-est
de Port-Louis, en empruntant les artéres principakdles que la rue Labourdonnais et la route
Royale. Les grandes processions pour Musubénéficient ainsi d’'une visibilité optimale et
participent majestueusement a I'affichage publitadeligion des Tamouls.

Bien que la majorité des corteges suivent cetteerpartant du temple de la rue St-Denis, les
huit autreskavil®*® de Port-Louis et de sa périphérie proche, paditiggalement a la grande féte
en organisant d’autres départs processionnelstialisn du SMAK {bid. ; planche 25). Il s’agit
d’'une mobilisation de tous les lieux religieux d@ ¢ommunauté tamoule de la capitale,
rassemblés annuellement autour d’'une méme célébratllective du culte de Muruga
Conjointement & la procession principale, cettenéod’activation générale et simultanée kigsl
de Port-Louis, participe de maniere significatiia @émarcation les Tamouls vis-a-vis des autres
communautés, & commencer par les “Hindous”. Auaniveymbolique, le festival deavari est
donc une expression vibrante de I'affichage pulglida I'ethnicité tamoule, formulée a travers le
culte de Muruga.

85| s’agit duMadurai Mariammen Kovjldu Shrimadu Kannennour Mariammen Tiroukoeilde laParama Bhakta
Societyde Port-Louis, ainsi que d€aliammen Kovilde Bell-Village, duShree Bala Thandayudapanee Tirukkalel
Tranquebar, des deux temples de Mariammen de VadéiéeRrétres et du pekibvil de Roche Bois (Selvam, 2003 :
23).
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Planche 24 — Parcours des processions annuelles du Tai Pdcam K avafi vers le temple
Sockalingam Meenakchee Ammen Kovil

(1] 500 m ‘rmCl()OSlC -
(=

Sources : Selvam (2003) & Googleearth © (2010).

Planche 25 — Kovil(s) de départ des processions secondaires du  Tai Pdcam K avafi a Port-Louis

Conception et réalisation: P.Y. Trouillet, 2010 (UMR ADES)

mGoogle

@ Temple de destination des processions (Sockalingam Meenakchee Ammen Kovil)

O Temple secondaire d'ol partent des processions

Sources : Selvam (2003) & Googleearth © (2010).
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Notons enfin que si les processions constituetdp@ spatialement la plus visible du rituel de
Kavari, il faut également préciser que ce rituel durezéours, marqués par diverses austérités
pratiquées par les dévots qui se rassemblent egégmient dans ldgvil, pour effectuer des rites
quotidiens et préparer les processions qui mettuonterme a la féte religieuse. Aussi, les
processions d&avai participent aussi, en tant que moments de cortg#trde I'entre-soi, au
rassemblement infra-communautaire des Tamouls ldahsvil, et au maintien d’une conscience
identitaire et religieuse partagée.

b. Les mah-kumpapiekam : témoins paysagers de la “Renaissance” tamoule

La multiplication des célébrations annuelleskd@ari au cours des années 1990 illustre dans
et par le paysage, le véritable mouvement de “Remace” culturelle et religieuse des Tamouls
de Maurice qui a débuté a la méme époque. Outredaselles célébrations d€avari, cette
Renaissance se traduit par une tendance d*“agaam$ateskovil et de “tamoulisation” de la
langue liturgique.

Quiils aient été faits de bois, de tole, ou de bgimne grande partie des anciens temples
tamouls des villes et des plantations sont actmelie démantelés pour étre reconstruits dans le
style “dravidien”, conformément aux régles architeales traditionnelles degjamatamouls. Le
mouvement a été impulsé en 1994 par les gestiamdu temple de déesse de Bell-Village et
s’étend depuis & de nombreux auk@dl. Cette tendance semble s’accélérer depuis le disut
années 2000, puisque ce sont au moins quadte-kumpapiekam qui sont célébrées chaque
année depuis 2001. 2008 est une année record,uaveombre de neuf rénovations pour cette
seule année (graphique 10), laissant présagemi@nadé de la progression quantitative de ces
rénovations.

Graphique 10 — Evolution du nombre de  mah a-kumpapi sékam a Maurice (1988-2008)
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Source : Enquéte personnelle (2008).
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Planche 26 — Temple non agamique de Muruga n a Goodlands-St Antoine

Cliché : Auteur (2008).

Planche 27 — La rénovation du temple de Muruga n a Triolet

Cliché : Auteur (2008).

En arriére plan, le nouveau temple reconstruit dans le style dravidien.
Les vestiges du temple temporaire sont au premier plan.
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Le culte de Muruga est particulierement concerné par cette tendakee.effet, si les
rénovations des temples de déesse dans le stylielidraont été plus nombreuses que celles des
temples de Muruga leurs proportions indiquent en revanche que lkecde Muruga est
davantage touché par cette tendance, en termeiésred@e celui d’Ammen. Sur les 54 temples
ayant achevé leur rénovation au moment de I'en((@ét008), 22 sont des temples de Muniiga
soit pres de 60% des temples batis pour ce dieauibk, contre 30 pour Ammen, soit seulement
45% des temples de déesse de®PfleCette inscription plus affirmée des temples deudem
dans la renaissance architecturale des templesutarde Maurice, s’explique par l'audience
grandissante des fétes Havari, par les relations privilégiées de Murugavec la (“Grande”)
tradition orthodoxe tamoule et I§aiva Siddlanta, et du fait de sa relation privilégiée avec
l'identité religieuse tamoule.

Tout comme en Inde, la transformation des andiems en temples “dravidiens” implique la
démolition temporaire de l'ancien sanctuaire qubdr§eait jusqu’alors les divinités. Il s’agit
d’'une désacralisation provisoire du sanctuairer P@upas éveiller la colere des dieux et ne pas
porter atteinte a la sainteté du temple, les statiigelles sont installées dans un petit sanauair
temporaire par des rituels consistant a « tiresdkti ». Les rites habituels continuent d’'étre
observés dans ce sanctuaire provisoire, qui resterptous les jours. Une fois la construction du
nouveau temple terminée, les statues sont placéersacrées dans le saint des saints
(mizlasthinam) de I'édifice, lors de laahi-kumpapiekant®®,

Jusqu’en 1994, seuls les temples de Mutugg Clémencia et celui de SMAK a Port-Louis
respectaient les régles architecturales du stydenagie, et ce dernier était le seul a posséder un
raja-gopurant™®. Ces deux temples orthodoxes avaient été érigéka freute société tamoule au
XIX© siécle grace a sa position socio-économique pgiée. A mesure que le sentiment de
subordination des Tamouls vis-a-vis des “Hindougstsdéveloppé, ces deux temples leur ont
offert une source d’inspiration, conjointement aodéle de référence que constitue le pays
tamoul. lls constituent en effet des modéles chaigues, tant en raison de leur architecture que
par le statut de leurs fondateurs. Aussi, en toansdint les ancienksvil en de grands et beaux
monuments de style dravidien, et en se rapprochanboliquement du passé prestigieux de la
civilisation dravidienne et de l'ancienne diaspomanmercante, la tendance d’agamisation des
kovil participe a I'amélioration des significations smeogeligieuses de ces lieux de culte, et a
manifester ostensiblement la religion des Tamoalssde paysage. Le fait que ces nouveaux
temples soient qualifiés de « dravidiens » et nasm pagamiques », indique que l'accent est mis
davantage sur une référence ethnique et civilisaéibe que sur le rituel. Cette “dravidianisation”
des lieux de culte tamouls est donc un indicataurnduvel éveil de la conscience ethno-
identitaire des Tamouls & Maurice, certains panaéime d’une véritable « révolutiof*% Elle

%7 es deux derniers temples rénovés dans le stglédien sont ceux de Gasa/Vinayagar.

88 | es Tamouls mauriciens parlent Bempapickam dés linstallation provisoire des divinités darms danctuaire
temporaire.

89 Grande tour sculptée marquant I'entrée des tentphesuls agamiques.

89 Entretien avec un officiant mauricien enseignartamoul dans une école publique de Goodlands (2®@c2008,
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doit aussi étre considérée comme la derniere pfjiasgu’a la prochaine ?) du processus de re-
territorialisation des Tamouls a Maurice et de Ialigion. Comme en Inde du Sud, 'agamisation

constitue en effet I'aboutissement d’une longuéesde transformations des lieux de culte, allant
de la pierre ou de I'image posée sous un arbrgqujas temple orthodoxe hébergeant la divinité,
en passant par le toit de paille, la tole, puisdastruction en dur (pierre-ciment). Toutefois, Si

cette évolution représente I'équivalent de I'éviolnittypique des lieux de culte au Tamil Nadu,

elle correspond aussi a un theme classique delligon de I'habitat en société créole.

La croissance du PIB par habitant et les mobibsatiduTamil Councilau début des années
1980 ne sont pas étrangeres a cet éveil. Maistiladssi beaucoup aux actions de sensibilisation
menées par les intellectuels et dirigeants dedapdira tamoule au cours des années®93m
effet, la multiplication des séminaires et des éosfices internationales organisées par, et sur, la
diaspora tamoule (comme &orld Tamil Conferencet I'International Conference Seminar on
Skanda-Murukamui se sont tenues respectivement en 1995 et 2004urice), ont fait prendre
conscience aux Mauriciens d’origine tamoule, deqoeétait présenté et percu a cette époque
comme un appauvrissement de leur culture religieGss conférences et l'intensification des
relations entre les poles de la diaspora tamoutmars de cette décennie, ont également participé
a la mise en place de réseaux internationaux ffica@es, permettant aux Tamouls mauriciens de
tisser des liens avec des centres religieux du faaysul ou de la diaspora, et de mobiliser de
nouvelles ressources. Enfin, le contexte national dompétition politico-symbolique
intercommunautaire et I'intensification contempogaide I'ethnicité tamoule a Maurice, surtout
vis-a-vis des “Hindous”, ont fourni un terreau pogpau développement de cette Renaissance
tamoule.

Cet éveil culturel et religieux s’exprime aussi riveau de la prétrise, dont les évolutions
témoignent d’'une volonté collective de retour vémsthodoxie tamoule, mais aussi de la
permanence des considérations ethnicistes entreulamt Aryens, importées d’Inde du Sud. Les
rites de I'hindouisme “populaire”, & commencer peg sacrifices d’animaux, ont aujourd’hui
disparu des temples tamouls, au profit des riteenigples structurés par I'observation deggma
et la philosophie dSaiva Siddianta. Les anciengiicari®? tamouls, qui officiaient et travaillaient
par ailleurs, ont souvent laissé leur place a désgs plus qualifiés. C’est dans ce cadre que le
recrutement de prétres brahmanes venus du Tamil Maddu Sri Lanka s’est popularisé a
Maurice. Jusqu’a la fin des années 1990, date cutesment d’un prétre sri lankais par le temple
SSK, le SMAK était le seul depuis 1925 a avoir tes@ des prétres originaires du pays tamoul
ou du Sri Lanka (Selvam, 2003). Ces derniers amnd jon role significatif dans la transformation
I'hindouisme tamoul a Maurice, en y introduisant déuels shivaites oubliés et en ayant une
influence importante dans la décision de I'arré&t gigcrifices animaux. Un autre aspect important

cf. entretien en annexe).
81 Cf. chapitre précédent et entretien en annexe.
82 pratre non brahamane officiant pour une divingé&illage.
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de l'implication de ces prétres d’outre-mer résidms le fait qu’ils représentent un lien vibrant
entre Maurice, le pays tamoul et le Sri Lanka.

La tendance actuelle de la prétrise tamoule a Meawworiente aussi vers I'encouragement du
recours a des prétres mauriciens formés et ingtissigamaet auSaiva Siddlanta. Ces prétres
mauriciens, nommeéssaivar », ne sont pas brahmanes, mais sont souvent nee@amme bien
plus performants et dévoués que les Brahmanesed'lvoici ce qu’un informateur mauricien,
enseignant le tamoul dans une école publique, mengour au sujet des Brahmanes indiens :

« Ces Brahmanes-la ne travaillent que pour l'argeas pour la propagation, pas pour garder laioglig
lls ont tendance bien des fois d&c]] tromper les gens. Ces Brahmanes-la, ils ne vigngae pour

sonner la cloche, pratiquer les rituels et ferragemple, c’est tout®$’.

Les prétres tamouls mauriciens sont généralememief® pendant plusieurs années en Inde du
Sud, souvent au monastere de PeruPélgr Atinam prés de Coimbatore au Tamil Nadu), dirigé
par Ramaswamy Shanthalinga Adigalar. Il existe iadss écoles de prétres aujourd’hui a
Maurice, dont certaines sont également affiliéesPauir Atiram Dans ce cadre, lorsque les
saivar mauriciens arrivent au terme de leur formatiotiaté dans leur ile, ils partent & Perur pour
recevoir leur ordination. Ce rapprochement des Tasnmauriciens avec les écoles religieuses du
Tamil Nadu est un aspect majeur de la Renaissanceule a Maurice. Il illustre plus largement
les effets locaux du resserrement des liens emtr@alys tamoul et sa diaspora, et de la
conscientisation de la diaspora tamoule au sujsadeligion et de son identité culturelle.

Enfin, le nouveau dédain de certains Tamouls deridaenvers les prétres brahmanes, comme
la culture sanskrite en général, s’accompagne damiee expression notable de ['ethnicité
tamoule, qui se manifeste également dans les tent@isouls. Elle concerne I'éviction, encore
limitée mais peut-étre progressive, de la languesisée dans lekovil, au profit d’'une langue
liturgique exclusivement tamoule. La formation desvar mauriciens a non seulement pour
objectif de soustraire les Tamouls de Maurice de d&pendance vis-a-vis des Brahmanes indiens
ou sri lankais, mais aussi de “tamouliser” autarg gossible la vie ddgvil. Aussi de nombreux
saivar mauriciens n’officient-ils qu’en langue tamoule Basant essentiellement sur le « livre
sacré » ddirumuai®®® conformément aux enseignements religieux délipegdePerir Atinam

Ce ne sont pas nécessairement les liens avec I§udsont remis en cause dans les temples
tamouls, mais simplement l'autorité du Brahmaneesiargt du sanskrit. La transformation des
ancienskovil en de nouveaux temples de style dravidien ne pibwmn effet se faire, du moins pas
pour l'instant, sans I'importation de statuesifti) sculptées au pays tamoul, ni sans le recours a
des spécialistes venus d’Inde du Sud, comme |dstectes $tapat) et les artisanssipin) de
temples. L'Inde, terre d’origine et terre sainteré&rence pour tous les Indo-Mauriciens, semble
pouvoir longtemps rester, avec ses dieux et sesiadigées religieux, une source majeure de

83 Extrait d’un entretien enregistré de quarante meis(Grand-Baie, 20 octobre 2008, I'entretien commgdeé joint en

annexe).
84 Littéralement, « le Livre sacré ». Compilationdirize chants et hymnes shivaites rédigés en laaqurile.
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représentations et de liens cognitifs, participant reconstruction des identités diasporiques
d’origine indienne.

Notons au passage que les références faites & ldnccontexte diasporique mériteraient une
these & part entiere, car les représentations teecoant peuvent osciller entre référence,
complexe d'infériorité des Indiens d’outre-mer, dég(pauvreté, saleté) et critique (religion de
I'argent et/ou minée par la caste, etc.).

c. ... et des compétitions socio-symboliques

Si pour certains la présence des Brahmanes d’llads teskovil est un handicap pour la
diffusion et le maintien de la spiritualité propremh tamoule & Maurice, pour d’autres au
contraire, le recours a ce type d’officiants, souappelés « moswimi »*¢° ou « mon gourou®®
par les gestionnaires dkavil, est source d’authenticité dévotionnelle et destige social. C'est
donc également a la lumiére de cette visée socislque, qu’il convient de considérer la
multiplication du nombre de rénovations de tempResir d’autres encore, toutes ces rénovations
ne sont que des démonstrations ostentatoires meaéetes personnalités ou des groupes a la
recherche de reconnaissance sociale et symbolifruenformateur régulier et ami tamoul, né a
Madurai (Tamil Nadu) et vivant a Quatre-Bornes, diteainsi un jour qu’il considérait toutes ces
rénovations de temples comme « de I'esbrouhew off °’.

Ces rénovations peuvent aussi traduire spatialeommtcompétition socio-symbolique entre
castes tamoules. C’est notamment le cas dansiteviiage de Saint-Julien-d’Hotman (district de
Flacgf®, ou deux temples agamiques de Muruge font pratiquement face, de part et d’autre de
la route Royale traversant le village. Ces ddwaxil Mur'gasn sont de véritables témoins
géographiques des relations de caste existant ermorsein de la communauté tamoule de
Maurice. Celles-ci se sont simplifiées au cours'ldstoire autour d’'une opposition binaire entre
“Grand Nasyon” et “Ti Nasyor®®, faisant & la fois référence a la dualité dasia (hautes
bastes/basses castes) valable pour tous les hjnthais aussi a la diaspora tamoule duale, qui
s’est constituée au XfXsiécle, avec d’'une part les prolétaires, et dapart les commercants-
propriétaires (cfsupra).

Les Ti Nasyon de Saint-Julien-d’Hotman ont batptemier de ces deux temples en 1960.
Neuf ans plus tard, les Grand Nasyon construisemtuire temple de Murugaa une trentaine de
meétres du premier, pour ne pas avoir a se mélaamgerTi Nasyon lors des rituels adressés a
Murugan. La sociét®’® des Ti Nasyon administre le premier temple, atprs le second est géré

85 Entretien avec le président de I'association duple de déesse de Chemin-Grenier (15 octobre 2008).

8 Entretien avec le président de I'association duple de Muruga de Triolet (30 septembre 2008).

87 Entretien informel (20 octobre 2008).

88 gaint-Julien-d’Hotman comptait 3 055 habitants 86® selon le dernier recensement, vivant majoeitaént de
I'agriculture.

89«Grand Nation” et “Petit Nation”. Lors de nos enteets, 'informateur principal habitant ce villagerlpit en effet
de « nous, les petits » et de « eux, les grandeve(nbre 2008).

870 st-Julien-d’Hotman Siva Soopramaniar Tamil Dharma Sangha
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par la sociéf€* des Grand Nasyon.

Aujourd’hui, les deux groupes semblent s’entendrauicoup mieux, comme en témoigne la
participation des membres des deux groupes auwescultikalimai du village géré par un
“Hindou”. Certains gestionnaires des deux templesvidiruga aimeraient méme que les deux
associations fusionnent, mais les anciens de chgiquge refusent de s’y soumettre. Au lieu de
cela, leur compétition socio-symbolique demeurepetinue de s’exprimer autour des temples de
Muruga. Si neuf années ont séparé les constructionsalestdmples dans les années 1960, il y
eut seulement deux ans d’écart entre lenai-kumpapsekam respectives. Les Grand Nasyon
furent les premiers cette fois-ci, en consacramt f@uvealkovil en 2007, avant d’étre suivis en
2009 par les Ti Nasyon. L'autre point révélateurcde compétition symbolique entre les deux
groupes concerne le déroulementkievari. Chaque année, les Grand Nasyon font leurs rituels
d’ablution a la riviere du village une heure avinprocession des Ti Nasyon, pour que les deux
corteges ne se meélangent pas, bien que la prooeds#“Grands” s’arréte devant le temple des
“Petits” pour une priere, et que le cortege dedit§efasse de méme par la suite au temple des
“Grands”.

S’il N’y a pas de conflit ouvert entre ces deuxugres, on peut néanmoins conclure qu’en tant
gue hauts lieux socio-symboliques, certains temgeesMuruga continuent de signifier dans
I'espace la pérennité des considérations de chsteles Mauriciens d’origine tamoule, ce qui est
assez peu visible en d’autres circonstances.

Planche 28 — La reconstruction du temple des “Ti Na  syon” a St-Julien-d’Hotman en 2008

Cliché : Auteur (2008).

871 st-Julien-d’Hotman Soopramanien Tamil Temple Saciety
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éd10

Conjointement au culte de la déesse Ammen, le ddtdluruga a une importance et des
significations toutes particuliéres pour les Maiens d’'origine tamoule. Depuis son apparition
sur I'lle peu de temps apres l'arrivée des premiaraouls au XVIIf siecle, le culte de Muruga
participe au maintien de leur identité en leuraffrun solide lien rituel, généalogique, cognitif e
symbolique avec leurs traditions héritées du sutlinde. A travers la présence évolutive de ses
lieux de culte dans le paysage et I'observation rites processionnels qui lui sont dédiés, il
contribue également a I'ancrage et a I'affichagéidentité tamoule dans le territoire mauricien.

De plus, grace aux pratiques religieuses et auxéseptations territoriales qui lui sont
associees depuis des siécles en Inde, le culte udags constitue un outil socio-symbolique
prestigieux, fédérateur et singularisant pour cattemunauté. En effet, les relations mythiques et
historiques entre les Tamouls et ce culte perntetséderniers de se distinguer par les rites et par
'espace des autres communautés, a commencer paajtaité “hindoue” qui préne un pan-
hindouisme nord-indien et de tradition sanskritensh les discours identitaires des Tamouls de
Maurice, qui ont conduit a la distinction catégbeieentre “Hindous” et “Tamouls”, sont les
résultats d’une volonté politique de déni de I'apgaance hindoue au profit de la mise en avant
de la spécificité tamoule. Mais au-dela de cestiposiements politico-identitaires, I’hindouisme
tamoul est une réalité pratiquée et vécue quieXist et bien & Maurice, et qui s’exprime avec
vigueur dans et par le culte de Muraug& plus tamoul des dieux hindou3ans ce cadre, les
temples tamouls, a commencer par ceux de Murygaent pleinement leur réle de lieux, en tant
gue marqueurs territoriaux, en tant que poles sgmadiaux de ralliement communautaire, et en
tant gu'espaces d’affirmation et d’expression d’identité distincte.

L'Inde, avec ses dieux, ses lieux saints, sa gecralthique et historique, mais aussi avec ses
différences ethno-liguistiques, reste donc assgiglement la référence majeure de I'hindouisme
mauricien. Mais ceci au prix de participer a I'innadion de particularismes ethno-identitaires qui
s’expriment, ou qui se sont exprimés, sur sontterg. Pour autant, cet hindouisme mauricien ne
doit pas étre considéré comme une simple repragfuadie I'hindouisme indien. Il faut au
contraire le penser comme un hindouisme créolezeegens qu'il est le fruit de la réinvention
d’une religion importée d’Inde dans un contexteiaost démographique particulier, car hérité de
la société de plantation. Ce sont en effet lesastens historiques entre d’une part ces réféence
religieuses, culturelles et socio-identitaires im@es, et d’autre part les héritages contextuels
propres a la société mauricienne, tels que la csitipo démographique de I'ile et les rapports de
pouvoir issus de l'engagisme, qui sont a l'origide cet hindouisme d’outre-mer, de ses
configurations, de ses enjeux et de ses évolutions.
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