Le culte de Murugan entre villes et
campagnes tamoules

L'objectif de ce chapitre est double. Il propose en premier lieu de compléter les observations
faites au sujet des circulations religieuses liées au culte de Mueagaays tamoul, mais aussi de
voir comment ce culte s’inscrit dans les espaces urbains. La question du pélerinage vers les six
grands temples de Murugau Tamil Nadu, ledru Paai Viru, a été étudiée dans le chapitre 4, et
celle portant sur les processions et les temples dans la localité villageoise vient d’'étre traitée dans
le chapitre 6. Il reste par conséquent a préciser d'une part le cas des pélerinages concernant
d’autres temples que les Six Demeures et celui des processions dépassant le cadre de I'espace
villageois, et d’autre part a voir comment le pélerinage et les temples de Www'ugrivent
dans la geographie des villes.

La premiere section du chapitre porte a nouveau sur le cas de Nuweagslailam mais
I'accent est mis cette fois-ci sur le réle que joue ce temple local dans l'insertion du village au sein
d’un espace socio-rituel plus large, organisé autour de réseaux sociaux et géo-rituels. Ceux-ci sont
de dimension infrarégionale centrés principalement sur la ville de Pondichéry et procedent une
fois encore par linteraction dynamique entre temple, procession et pélerinage. La question de
l'inscription du culte de Murugadans la ville est en partie traitée dans cette premiere section
avec le cas de l'ancien comptoir francais, mais elle concerne surtout la seconde section du
chapitre. Celle-ci traite des configurations spatiales des lieux d’hébergement des pelerins de
Murugaa a Palani, ville sainte de Muruggar excellence, et les relations entre les temples de
Murugan et I'histoire urbaine de la métropole de Chennai (Madras).

Les résultats présentés dans ce chapitre sont issus de plusieurs études de terrain menées entre le
village de Mailam et les villes de Pondichéry, Palani et Chennai, entre janvier 2006 et juin 2007.
Les données mobilisées pour la premiére section résultent d’'une observation (participante) du
“voyage” de Muruga de Mailam et de ses gens entre le village et Pondichéry, avec une attention
particuliére portée sur les processions de Murudgns cette zone. Elle repose aussi sur des
données économiques portant sur le foncier dans la ville de Pondichéry et sur une enquéte par
guestionnaires soumis aux visiteurs du temple de Mailam. Les données concernant la seconde
section s’appuient sur des observations de terrain, des photographies, des discussions et des
entretiens semi-directifs menés auprés de différents types d’acteurs liés a la question des
interactions entre le culte de Muruget I'espace urbain. L'ensemble est comme toujours éclairé
par des éléments bibliographiques.

255



PARTIE Il - CHAPITRE 7 : LE CULTE DE MURUGANTRE VILLES ET CAMPAGNES TAMOULES

I- Des circulations religieuses sens dessus dessoue :temple de
Murugan de Mailam comme interface géographique

Apres avoir vu dans le chapitre précédent quen®lie de Muruga de Mailam joue un role
majeur dans l'organisation socio-rituelle de I'espae la localité, nous verrons ici comment ce
temple participe également l'intégration sociaitietle et économique du village de Mailam au
sein d’'un espace infrarégional. Cet autre roleashnple de Murugade Mailam est double, tant
par ses formes rituelles que par sa géographreldve d’'une part de la participation active de
Murugax de Mailam a un grand rassemblement religieux t@mouellement & Pondichéry, et
d’autre part de son attraction sur des foules tlripgé au sein du village de Mailam. C’est par ces
déplacements infrarégionaux centrifuges et cerngfpaue le temple de Murugde Mailam peut
étre considéré comme une interface géographiqueffen il participe ainsi a I'ouverture de la
figure cultuelle de Murugade Mailam, du village et de ses gens, sur un espacio-rituel bien
plus étendu que celui de la localité.

1. Maci Magam: la procession comme pelerinage inversé

Outre les processions anuelles de Munudga Mailam dans “son” village, la divinité est
déplacée tous les ans dans des espaces extérikutecalité. Ces processions externes qui la
menent jusqu’a Pondichéry, ont lieu lors de la deaféte deMdaci Magam deuxieme évenement
religieux le plus important du calendrier annueltéonple de Mailam apré3aikuri Uttiram (cf.
infra). Le principe géo-rituel déaci Magam est assez original par rapport a un pélerinage
classique, car ce sont les divinités et non leerpped qui se déplacent sur des dizaines de
kilométres pour qu’une rencontre religieuse aill.li€’est cette originalité qui m’amene a parler
de “pélerinage inversé” pour désigner cette fornypique de circulation religieuse, rappelant
certes les processions locales par son principés dwnt 'ampleur géographique est bien plus
vaste. Sur le plan socio-symbolique, ces processitenMuruga hors de Mailam font écho a
celles réaliséedansle village’®. Elles dessinent des espaces hautement signigantsrmes de
statut et de territorialité, et mobilisent des acteaituels dont la caste et/ou la fonction refiéta
structure sociale de Mailam. Leurs différences rggsées sont de se dérouler hors de la localité
ou siége la divinité, et de mobiliser des réseaubalix évoquant ceux du pélerinage a pied

a. Présentation générale dedd Magam

Maci Magamest une grande féte religieuse ayant lieu chagnéeaau mois deaci®® dans
différentes parties du pays tamoul. Elle est notantmélébrée en grandes pompes tous les douze
ans & Kumbakonam (district de Thanjavur), au berdadkavéri. A cette occasion, des millions
de dévots venus de différentes régions de I'Ingegassemblent pour prendre un bain rituel dans

%29 Cf. chapitre précédent.
*%0 Cf. derniére section du chapitre 4.
%31 Février-mars.
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le bassirMahamagham A ce titre, la féte d&laci Magamcélébrée a Kumbakonam est souvent
comparée a l&umbha Melade Prayat”en termes de sacralité et de significations, bjies la
féte tamoule soit loin de rassembler plus de 60iang de fidéles, comme c’est le cas pour sa
grande sceur du nord de I'Inde. En termes calergjde@gour deMaci Magamcorrespond a celui
deHolz, la “Féte des couleurs” également célébrée daNsid. Mais dans les faith)aci Magam
s’apparente surtout a la féte hindoueviteryagar Caturthi®3, qui a lieu chaque année & Mumbai
(Bombay), et ou ce sont des statues deayégar, dieu trés populaire au Maharashtra, qui sont
apportées des localités de la région alentour kesrgivages de la mégapole, pour une grande
ablution rituelle et festive dans les eaux de la d®man. Néanmoins, a l'inverse ¥aayagar
Caturthi, ce ne sont pas des statues d’argile qui soregedéla mer, mais de véritables statues
(marti) de temples baignées dans les eaux marines dudoBengale.

L'originalité premiere deMaci Magamcélébrée par de nombreux temples tamouls, réside d
dans le fait que les divinités sont portées engssion pour une ablution rituellgrtha-vari) au
rivage cOtier ou a la riviére la plus proche de kemple de référence. Dans la région de Mailam,
les principaux lieux de célébration Meci Magamsont la ville de Pondichéry, le petit hameau de
Thirukkaniji situé a 12 kilométres de cette derngtrsur les bords de la riviere Varaha, et celui de
Veerapattinam, localisé sur la c6te de Coromandal @ kilométres au sud de I'ancien comptoir
(carte 24). A Pondichérilaci Magam est plus précisément célébrée sur la plage d'din pe
village de pécheurs adjacent a la ville, nommé Kilkigppam, ou pas moins de 38 divinités de
temples provenant de différents endroits de laorégie Pondichéry (dont Murugale Mailam)
étaient déja transportées pour la féte dans lesesnt068*. En 2006, ce nombre est passé &85
(certains®® parlent méme de 150 divinités pour la derniérgigdide 2010), ce qui refléte la
popularité croissante de cette féte au cours aegiante derniéres années.

Les organisateurs actuels t&ici Magam a Pondichéry sont les descendants directs des
initiateurs de la féte au début du XXiécle. Ces fondateurs étaient trois riches comams
associés de Pondichéry et appartenant a des chffégsntes : le premier était un Ghar, le
second un Mutalr et le troisieme un Naicker (Maiyar). Selon les organisateurs actuels, le
choix de Kurchikuppam comme lieu de rassemblemelteatif pour les ablutions des divinités,
aurait été influencé par un rite similaire pratigquiorigine par les pécheurs de la petite localité
C'est ainsi qu'en 1904, les trois fondateurs ontid® de se joindre aux pécheurs de
Kurchikuppam, mais dans le cadre d'un rituel desgjtande ampleur puisqu’ils voulaient faire
venir Muruga de Mailam, qui était déja « le dieu préféré dadgion »*. Les informations
données par I€ensus of Indiadans sa recension des temples de I'Etat de Mauralgée dans

*%2 Nom hindou de la ville d’Allahabad en Uttar Pradesh.

°%3 pour plus de détails sur cette féte, voir le dnagi ainsi que Fuller (2001).

°% Census of Indi1966) “Tiruchirapally and South Arcot”. [femples of Madras Stateart XI-D: 187-188.

°% Aprés avoir moi-méme compté les divinités apporfFesessions a Kurchikuppam en mars de 2006, ¢ieechi'a
été confirmé par I'entreprise chargée de réalsggéthafaudages destinés a porter toutes lestészini

%% http://news.webindial23.com/news/Articles/India/20 1282454541 .html

3" Entretiens semi-directifs avec deux des trois misgdeurs actuels ddaci Magam au lieu de travail du premier, le
15 mars 2006, et au domicile du second, le 17 mars.
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les années 1960 évoquent quant a elles le failaguide de Pondichéry était bien desservie par la
route et le rail au début du siécle dernier, ceoguistituait un atout de taille pour la tenue une
telle féte religieuse régionale a PondichéryQensus of Indiaeconnait néanmoins I'importance

du role des Pondichériens dans linstauration dite cite dans leur ville, comme dans le
financement et I'organisation nécessaires au ta@hsies divinités jusqu’a Kurchikuppam.

Carte 24 — Les hauts lieux de  Maci Magam dans la région de Pondichéry
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Source : Enquéte personnelle (2006).

Aujourd’hui, I'organisation de la féte est encodréap principalement par ces trois familles, qui
recoivent une subvention par le Gouvernement deliBloéry. lls recueillent aussi les donations
de volontaires et une partie des recettes colleaées ledwundi des principaux cortéges. Ces
familles apportent en outre leur propre contributiinanciere pour le bon déroulement du
festival, considérant la réalisation de ces ohiliget sans en retirer quelconque bénéfice comme
un devoir sacré. Face a l'augmentation spectaeuldir nombre de divinités participant a la
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grande féte, des comités d’organisation suppléritestant également été constitués pour assurer
la venue des nouvelles divinités.

Le jour deMaci Magam les formes mobiles de toutes les divinités deptemsont amenées en
procession a Pondichéry, ou elles déambulent audsore musique religieuse et festive. Les
processions atteignent le rivage dans la matinge.fbls arrivée, les divinités sont descendues de
leurs palanquins respectifs et baignées rituellérdans I'eau de mer. Les statues, ou statuettes
selon les cas, sont ensuite disposées et alignélesuiree rangée de grands échafaudages
temporaires faits de bambous, le long du cordolittdual. Elles font face a la mer et restent toute
la journée sur la plage pour recevoir les offrarmj@sortées par un flux continu de fideles. Toute
la plagé® est alors couverte par une multitude de templepoeaires (cfinfra) et une foule de
pieux visiteurs. Dans les années 1960Cémsus of Indiastimait & plus de 20 000 personnes la
foule venant voir les dieux sur la plage. En 20@resse locale évoquait aussi plusieurs dizaines
de milliers de visiteurs®. Bon nombre d’entre eux prennent aussi des biireds, en lien avec la
tradition selon laquelle les ablutions effectuéegoar-la dans I'eau de mer, lacustre ou de riviere
lavent les gens de tous leurs péctféd la tombée de la nuit, les divinités reparteetsvieurs
lieux et temples d'origine respectifs. Les divisitétassemblées pour I'occasion sont ensuite
portées en procession dans les rues de Kurchikugpata Pondichéry, qui sont nettoyées pour
I'occasion, tout comme le seuil des maisons désodékolant®’. Comme pour les processions
locales de Mailam, les corteges menant les di@rstarrétent régulierement devant les demeures
situées sur leur trajet. Enfin, les divinités s@menées dans leurs temples dans la soirée, goire |
surlendemain pour le cas de Murugke Mailam et deux autres divinités majeures dédaon.

Parmi les nombreuses divinités mobilisées pouéte, ftrois restent en effet plusieurs jours
dans la ville avant de s’en retourner dans lewslii@és. Il s’agit des divinités dont les temples d
référence sont géographiquement les plus éloigndigw d’ablution, mais aussi les plus célébres
de la région. Ces divinités sont Murugéri Subramaiyar) de Mailam, Vinu (Sri Singavaram
Ranganathar) de Gingee et 8mgar (Pllaiyar) de Tivanur. Durant cette période de trois jours,
Murugaa de Mailam est installé dans unazdapam appartenant au monastére dépositaire du
temple de Mailam situé dans la rue des MissionPatedichéry, tandis quéri Ranganathar de
Gingee et Rlaiyar de Tivanur sont conservés hors du centre histeride la ville, dans deux
temples du quartier de Vedhapureeswarar VaradBegjamal Nagar. Cette différence s’explique
par I'ancienneté de la participation de ces diemieMaci Magam D’apres les informations
fournies par les organisateurs (confirmées parulaigation duCensus of Indijgp Muruga de
Mailam participe & cette féte depuis son origind 8, alors qusri Ranganathar de Gingee n'a
été associé a la féte qu'une trentaine d’'années tald et Rlaiyar de Tivanur seulement la
décennie suivante. Le décalage temporel des gatichs de ces trois divinitésMaci Magam

°% | a plage est trés érodée aujourd’hui en raisoredeschements et de la forte dérive littorale.

*¥ Dina Malar, 15 mars 2006.

>4 Néanmoins, I'aspect festif de certains bains lenme parfois davantage I'image d'activités de toiide détente
gue seulement religieuses ou spirituelles.

**1 Diagramme rituel dessiné par les femmes sur lerdeles habitations tamoules pour attirer les bienées dieux.
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permet donc de comprendre pourquoi Murudge Mailam est conservé dans un lieu bien plus
central et plus valorisant que ceux$§teRanganathar de Gingee etl®iyar de Tivanur, d’autant
que leurs processions respectives dans Pondickériendemain des ablutions, suivent un
parcours rituel institué inscrit au cceur de lallgeiille, tout prés dunazdapamou est conservé
Murugan de Mailam.

b. Le voyage de Murugavers Pondichéry : un réseau socio-rituel spatilis

Le trajet que suit le cortége de Muraugantre Mailam et Pondichéry est jalonné de lielaise
ou il s’arréte pour que les riverains recoivent‘faseurs” (prasida) du dieu, pour effectuer des
rituels, ou simplement pour que les membres diwegerpuissent se reposer dans des lieux mis a
leur dispositions par leurs propriétaires. La gapgre dessinée par ce parcours et ces étapes
(carte 24) informe sur la localisation des print#gpazones d’habitation situées entre Mailam et
Pondichéry, mais aussi sur les alliances tissées 3 gens du temple de Mailam et ceux de ces
localités, ainsi que sur les propriétés foncierastemple hors de Mailam. Cette géographie
introduit en outre la question de la ressourceossgimbolique que constitue la participation a ces
rites processionnels.

Les différents cortéges amenant chacune des traiglgs divinités a Pondichéry lors kéci
Magamutilisent des itinéraires et des lieux de haltagiquliers lors de leurs trajets, bien qu’ils
arrivent tous par le nord-ouest de la ville, quilg croisent parfois et que le cortége de Tivanur
passe par Mailam. Le trajet et les étapes du eon@gnant Murugade Mailam sont davantage
liés a des proximités sociales instituées entridrents acteurs socio-rituels de la région, qa’a |
seule distance géographique. En effet, le lieuldtadm le plus proche de Mailam ou est célébrée
Maci Magamn’est pas Pondichéry mais Thirukkanji, ce quiéggtlement valable pour Gingee et
Tivanur (carte 24). Ce sont donc les liens sodiels entre Muruga de Mailam et les
organisateurs de la féte a Pondichéry, et les Isorelations qu’ils entretiennent depuis plus d’un
siécle, qui contribuent au maintien du déplacemmmiuel de cette divinité vers et dans
Pondichéry. Le fait que les initiateurs de ce titaient été de riches commercants de Pondichéry
témoigne aussi de I'importance économique de l@m@omptoir francais, car ceci signifie que
cette centralitt de Pondichéry est indirectementodgine de ces liens socio-rituels et
géographiques. En d’autres termes, le déplaceneMutuga de Mailam (mais aussi deri
Ranganathar de Gingee et ddd¥ar de Tivanur) vers Pondichéry, est un reflet géplgigue et
rituel de la polarisation plus générale exercémhguement par la ville de Pondichéry dans cette
petite région.

Pour autant, les liens rituels entre le réseautelms associés a la participation de Muruga
Maci Magam ont apparemment plus d’influence sur le parcowrs quit le cortege que la
hiérarchie urbaine de I'espace considéré. En dfief que les lieux ou s’arréte le cortege de
Murugan correspondent aux principales localités situéése dviailam et Pondichéry (Parangani,
Vanur, Tattanchavadi et Saram), le fait qu’il nergte pas a Tiruchittrambalam, carrefour majeur
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entre Vanur et Tattanchavadi, indique que I'abseleckens rituels entre le temple de Murugi
Mailam et les habitants de cette localité n’a pasnis la mise en place d’'une étape rituelle. A
l'inverse, le temple de Murugade Mailam a des relations rituelles et financig@snations)
instituées avec des personnes ou des groupes ties kagalités, qui se sont mobilisées pour que
le cortege s'y arréte et que les riverains puisdenner leurs offrandes a Murugde Mailam en
déplacementf?. Et comme dans tout temple hindou, les honneussiyatai) rendus aux fidéles
par l'officiant lors de ces étapes rituelles de Mym, sont attribués en premier lieu aux
principaux donateurs ayant organisé cet arrétlrugui en retirent un bénéfice socio-symbolique
aux yeux de la communauté locale.

La derniere information apparaissant dans la gebiggades hauts lieux d®laci Magam
concerne la localisation de propriétés foncieresnetobilieres appartenant aux dépositaires du
temple de Murugade Mailam a I'extérieur du village. Comme vu démghapitre précédent, la
premiere de ces propriétés est celle du monas&eBothayapalaiyam, qui est le centre religieux
des Mrasaiva Lindgiyat chargés de la gestion du temple de Mailam delguXVIII® siecle. Le
second lieu concerne leandapamde la rue des Missions a Pondichéry, ou 'idolé/ideugan de
Mailam est conservée duraMaci Magam et qui appartient également au monastére. Ces
possessions immobilieres et leurs localisationgnigaent ainsi un nouvel élément reflétant
l'inscription de Muruga de Mailam dans un réseau géo-rituel infrarégional.

Notons enfin que Mailam et son temple de Muruga sont pas seulement connectés a ce
réseau, car ils sont aussi intégrés dans un réstamational lié a la migration des officiants
tamouls hors de I'lnde. J'ai en effet retrouvé l&eMaurice en 2008, I'un des Brahmanes de
Mailam ayant participé aux rites dézci Magamen 2006. Il officiait dans un temple tamoul en
tant que prétre principal engagé sur contrat teaipst’.

c. La procession de Murugaa Pondichéry : le sanctuaire et le statut

Un autre aspect majeur de ce “voyage” de Muiiudgm Mailam se situe au niveau de sa grande
procession tsavg dans la ville de Pondichéry. Celle-ci impliquesderatiques rituelles plus
classiques, inscrites dans I'espace urbain depussdun siécle, et qui dévoilent des territorigdit
lites a la fois a l'histoire socio-communautaire Rendichéry et a la géographie économique
contemporaine de la ville.

Tout comme les idoles déri Ranganathar de Gingee et déldyar de Tivanur, la statue
rituelle de Muruga est sortie le lendemain soir de I'ablution depaismandapamde la rue des
Missions pour une grande procession dans les miés dlle. Il faut préciser qu’il n’existe aucun
lien rituel entre ces trois divinités, et qu’elles font que se suivre a bonne distance lors ds leur
déambulations dans Pondichéry. Cette grande piiocesst réalisée dans les « rues rituelles »
(maa viti) de la ville, dans le respect des regles fixéedgsafondateurs de la féte au début du

*¥2| e cortége procéde du reste a une processionlelmmilages de Parangani et de Vanur.
*43 Cf. chapitre 8.
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siecle dernier (carte 25).

Carte 25 — Les processions de Muruga n de Mailam dans Pondichéry durant  Maci Magam
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Comme aimait a le souligner 'un des organisateatsels, cette procession s’opere dans le
sens des aiguilles d’'une montre conformémep‘raaialginaf’“, la circulation orthodoxe effectuée
par les fidéles dans les temples hindous, ayant fanction symbolique de délimiter et de
consacrer I'entité autour de laquelle est réallaéeircumambulation. Le respect de ce principe
dans la réalisation de la grande procession des dians la ville de Pondichéry n’est pas sans
poser des problémes au trafic habittfeLa rue Nehru, I'une des rues les plus empruriietes
plus cheres) de la ville, est ainsi remontée padleinités dans le sens inverse de la circulation
habituelle de cette rue a sens unique, afin deeotspjustement le principe de paadalksiza.
D’apres l'organisateur qui s’est s’exprimé a ceesuge trajet n'a jamais été changé et ne changera
pas, contrairement a certaines processions quifimodileur parcours contre des donations.
Comme partout dans le monde hindou, cette progessioforme a lgpradakiza a pour principe
de consacrer et de renouveler chaque année lditgadtaterritoire délimité par son parcours. Son
originalité ne réside pas dans ce fait déja ideéntiins ce travail, mais dans le fait que lors de
Maci Magam ce sanctuaire local de la ville de Pondichérycessacré par des divinités dont les
temples de référence sont situés a plusieurs @igaia kilometres de celui-ci.

Si I'on s'intéresse de plus prés a I'espace dédinpiar les rues rituelles empruntées par la
procession, on s’apercoit que celui-ci est excetidnds la partie nord-ouest de la ville-centre de
Pondichéry ceinturée par des boulevards (carte@élte zone correspond en fait au quartier
historique des Indiens hindous de Pondichéry. Rappeque durant leur occupation de
Pondichéry (de 1693 a 1699), les Hollandais avaeunhaité établir les différentes communautés
indiennes de I'époque (Brahmanes, tisserands, madsh cultivateurs, artisans) dans la zone
nord de la ville (Deloche, 2007). Ce plan fut ertiparepris par les Francais, et déja au temps de
Dupleix, la vieille ville des Francais, appeléell&viblanche”, s’étendait du nord-est au sud-est, le
long du littoral, alors que la nouvelle ville ouiltg noire”, concernait la partie ouest. Dans cette
ville noire, les hindous étaient majoritairemergtalés au nord et les musulmans dans la partie
sud. La situation d’aujourd’hui est présentée corsniepar Jean Deloche :

« Dans la ville francaise, au nord &aj Nivas on trouve surtout des membres de I'ashram de Sri
Aurobindo et des bas-créoles (de sang indien d@tgais). Au sud, habitent les Européens, les gens d
haute caste et les haut-créoles (de sang frariciaidien).

Dans la ville indienne, au nord de la rue Anandad@aPillai, le quartier hindou s’est développé auto
de ses grands temples ; au sud de cette rue oretprincipalement des chrétiens : jusqu’au Petiata
habitent les chrétiens anglophones ; de la a laLaleBahadur Sastri, les chrétiens francophones ; a
I'extréme sud, cOté ouest, sont les chrétiens dsebaaste et, a I'est, les Musulmans groupés adtur

leurs mosquées. » (Deloche, 2007).

aujourd’hui retraité, ddown and Country Planning Departmahit Gouvernement de Pondichéry.

*5pour plus de détails surpaadaksina, voir le chapitre 4.

%% es organisateurs demandent chaque année unespienma la mairie de la Pondichéry leur autoristainénager
les rues parcourues par les processions. La nlaineaccorde en outre une surveillance policienar peiller au bon
déroulement des processions et assurer la sécurité.
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Cette géographie communautaire explique donc lalikation des processions hindoues dans
la ville, car I'espace qu'elles délimitent et cotremt régulierement correspond au territoire
historique des hindous.

Cette procession a aussi une grande importancelemnapports socio-symboliques internes a
la communauté hindoue, notammant pour les notailéss grands commercants. Elle parcourt
une zone commerciale et résidentielle qui se o@raet par un prix du foncier particulierement
élevé (carte 25). Ce secteur correspond a une dem®ncentration de richesse, ou I'on trouve
les plus grands magasins et les résidences denesrtgrandes familles hindoues. Lorsque les
corteges de Murugade Mailam et des deux autres divinités majeuresgrd devant ces lieux, les
familles et les commercants se livrent, sous lesxyae la foule, a un genre de compétition en
termes de qualité et de codt de leurs offrandegdnai)>*’ faites aux divinités. Cette compétition
est manifeste dans la grande artere de la rue Nelirdes offrandes sont installées sur les
palanquins par l'officiant lorsqu’elles sont remaagles, mais qui sont aussi régulierement
remplacées par de plus grandioses. Cette surenestdiée aux pratiques réalisées habituellement
dans les temples et lors des processions hindeogsi€es dans le chapitre précédent, et au cours
desquelles la qualité des offrandes faites auxidés conditionne les honneurs rendus aux fidéles
par I'intermédiaire de I'officiant. Si cette pratig dépend en partie de la volonté charitable de ces
personnalités qui partagent leur richesse et leéngfices avec les divinités et les temples, elle
leur permet aussi, si ce n'est surtout, de réadfirpubliguement leur pouvoir socio-symbolique
local par le rituel.

d. L'espace social du temple et du village répliquésik ville

La composition du cortége rituel menant Munugia Mailam a Pondichéry (Kurchikuppam) et
la mise en scéne des rites, évoquent une duplicdéd’espace social du grand temple de Mailam
et du village hors de celui-ci. En d’autres ternmtegrincipe géo-rituel d&laci Magamimplique
non seulement le transport de Murongde Mailam depuis son village jusqu'a Pondichérgiam
aussi le déplacement symbolique de la structuri@lseodu temple et du village. En effet, puisqu’il
a tété démontré, dans le chapitre précédent, querlature sociale du temple de Mailam
correspond symboliquement a celle de I'espace Isdaiaillage, c’est non seulement la mobilité
d’une divinité, mais aussi celle de la structureicoituelle du village de Mailam, qui se déplace
annuellement jusqu’a Pondichéry lorsMéci Magam

Il faut noter en premier lieu que toutes les diésiparticipant daci Magamsont menées par
les officiants habituels de leur temple de réféeefour le cas de Murugae Mailam, qui a fait
I'objet d’'une attention particuliére, I'officianggulier du temple ainsi que les autres membres du
cortége transportant la divinité, sont pratiquentens originaires de Mailam. Comme pour les

7 Les aratanai que les fidéles adressent aux divinités se présertabituellement sous la forme d'offrandes
végétales et/ou pécuniaires disposées sur un plateal donné a l'officiant. Lors des grandes @ioas, comme les
processions dblaci Magam les offrandes peuvent prendre d'autres alluiéemtadu gros collierrala) fait de fleurs
et/ou de billets, au chale de soie colteux.
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processions locales de Muragdans ce villagé® le palanquin de la divinité est soutenu par une
vingtaine de Vaniyar appartenant a la caste dominante locale |d@snfies rituelles sont portées
par deux blanchisseurs @\&r) de Mailam et la musique rituelle annoncant Ra¥e du cortége
est jouée par deux barbiersalitar) egalement originaires du village. Ces demiassistent
néanmoins quatre autres musiciens, considérés coplu®e experts et de plus haut rang,
appartenant a la caste des Icailalar et habitant Pondichéry. L'organisation du déghaent, de

la rétributior?®® des membres du cortége et de la réalisation desls; est assurée par les
Virasaiva Lingiyat, dépositaires institués du temple de Munuda Mailam et gestionnaires des
donations. Les deux seules difféerences dans la esitqgn du cortege deMaci Magam
concernent d’'une part la présence des musiciensdlialar, et d’autre part celle de septyeyar
supplémentaires de Mailam, recrutés pour portethdegi®*’. Ces derniers sont en effet absents
des processions villageoises, qui ne donnent pasildes donations sur leur parcours.

La configuration socio-spatiale du cortege, lordcgeé déplace en procession comme quand il
s'arréte toute une journée a Kurchikuppam, reffelélement celle du temple de Muruga
Mailam (figure 9). En effet, tout comme dans le péam les différentes composantes sociales du
cortege se répartissent graduellement dans l'espatmn leurs statuts différenciés et leurs
fonctions socio-rituelles. Lofficiant brahmane\t{aiva), assisté parfois d’'un ou plusieurs
Virasaiva Lincgayat, est situé au plus prés de la divinité. Lesn\ar, en leur qualité de caste
dominante, portent le palanquin et lasidi, et cassent les noix de cocos offertes par lestglév
gu’ils remettent ensuite a I'officiant. Les bassastes de services, blanchisseurs et barbiers, sont
les plus éloignées de la divinité. L'espace sodialtemple de Murugade Mailam est donc
dupliqué lors de ces rites, car la grande majaléé acteurs socio-rituels composant le cortege
processionnel sont les mémes que ceux participaituellement a la vie socio-religieuse du
temple. Labsence des “Intouchables” f#gar et Aruntayar) de Mailam dans cette micro-
géographie du cortége correspond également a dellemple et & la géographie de I'espace
social villageois, car elle fait écho a I'abseneefdnction rituelle leur étant traditionnellement
attribuée dans les rites de temple de la “Grandgfition hindoue, qui est elle-méme liee a leur

G

condition d*Intouchables” et & leur relation ritleeavec les éléments polluatts Et comme leur

exclusion du village des castew)(de Mailam est liée a leur intouchabilité et arlénction

rituelle>%?

, leur absence du cortége processionnel de la idivile Mailam — alors qu'ils
représentent pourtant pres de 30% de la populdtiovillage — peut étre interprétée comme un

reflet de I'exclusion de leur habitat effective aibm.

>3 Cf. chapitre précédent.

*49En 2006, pour les quatre jours de la fétdvidei Magam les Vamiyar (porteurs) ont été payés 100 roupies par jour
et par personne, et les blanchisseuraif®¥ et barbiers (Bvitar) ont recu chacun 70 roupies par jour.

> gortes de tirelires en métal destinées a reauleiflioffrandes d’espéces données par les fidélestlla procession.
°51 Cf. chapitre précédent.

%2 Cf. chapitre précédent.
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Figure 9 — La symbolique socio-spatiale du cortége processionnel de Muruga n de Mailam

Configuration socio-spatiale des cortéges processionnels de Murugan de Mailam

Virasaiva Lingayat
(dépositaires du temple, superviseurs et officiants ponctuels des rituels)

//’ \ % Protagoniste de Mailam

\
Niurugan % Protagoniste ne venant
) ;
| .- pas de Mailam
| % Officiant
1 brahmane
1 |—| Icai Vellalar,
Donateur Dévots et donateurs musiciens rituels
del offrande attendant leur tour exterleurs
: Vanniyar Vanmyar Navitar et Vannar'
(caste domlnante porteurs (porteur (barbiers et blanchisseurs,
et casseurs de noix de coco) de hundi) musiciens rituels et porteurs de ﬂamme)

Profil architectural du temple

Positions relatives des castes (varna-s) dans les temples hindous

. Vaisiya Sudra
K
/Trlya (Varna intermédiaire) (serviteurs)

Brahmane

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

Positions relatives et fonctions rituelles des castes (jdti-s) de Mailam lors des processions de Murugan
Brahmar:es oratetE . Vagn'yalf _ Castes de servtlce “Intouchables”
(organisation extérieur (portage du palanquin, (r.n‘u5|q.ue € (absents)
et prétrise) collecte des dons) lumiére rituelles
Position relative de I’habitat des grands types de castes a Mailam (de haut en bas et d’ouest en est)
Habitat des Habitat des castes intermédiaires Habitat des
hautes castes dont |a caste dominante des Vanniyars “Intouchables”

Source : Enquéte personnelle (2006).

Cette reproduction des €léments sociaux du templ&ldilam s’exprime aussi a travers le
champ économique. Si beaucoup de petits commertaistallés devant Imazdapamde la rue
des Missions ou a coté des divinités disposéelmqlage de Kurchikuppam, venaient de Panruti
et Cuddalore en 2006, bon nombre d’entre eux étamessi des commercants de Mailam, ou ils
tenaient habituellement des échoppes offrant ce entpe de produits aux pélerins. C’est sur
cette autre catégorie de personnes et cette aurtreefde déplacement religieux entre villes et
campagnes tamoules, que portent les pages quinsuive

%3 \endeurs de produits religieux ou non.
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2. Aller prier Muruga n de Mailam : expériences et géographie socio-culteite
d’'un pélerinage infrarégional

Murugaa de Mailam est aussi impliqué dans des déplacemeliggeux infrarégionaux moins
originaux que ceux liés Baci Magam dans la mesure ou ils relevent davantage duipadgs.

Le grand temple de Mailam attire en effet des ®is® extérieurs au village tout au long de
I'année, surtout lors des fétes calendaires de cldtMuruga. Comme pour les autres temples de
ce dieu, les visiteurs du temple de Mailam s’y eridgénéralement pour les fétes mensuelles
propres a Muruga lors deKarttikai (surtout aux mois dfi, karttikai ettai), et lors des grandes
fétes annuelles dé&ai Picam et Paikuni Uttiram. Cette derniére, qui célebre le mariage de
Murugar avec Vdli et Devaynai, est la féte la plus célébre du temple de Mailean Muruga y

est présent sous sa forme d’époux (et non sous debscéte comme a Palani par exemple), en
accord avec le mythe du temple présenté dans [EteharécédentParikusi Uttiram est donc le
brahmotsava™ du temple de Mailam, et ce fut lors de ces dixgode féte, que les données
suivantes ont été collectées par questionnair@9@®.

Dans les années 1960, @Gensus of Indi@° avait estimé a 30 000 le nombre de dévots se
déplacant au temple de Mailam le dernier joutPdekuri Uttiram, seule date de I'année ou les
grands chars rituelgef) de Muruga et de Virayagar font une circumambulation autour de la
colline du dieu. Il n’a pas été possible d’étapliécisement leur nombre en 2006, mais il est fort
probable qu’il s’agissait encore de plusieurs dieaide milliers de personnes, tant la colline était
alors submergée par une foule de visiteurs.

a. Qui se déplace ?

Le profil des visiteurs du temple de Murugde Mailam n’est pas uniforme. Il correspond a la
typologie des pélerins de Murugarésentée dans le chapitre 4 portant sur lesraixdg centres
de pélerinage du dieu au Tamil Nadu, dont celuiMdglam ne fait pas officiellement partie
(malgré les discours de certains visiteurs de ole>9). Le temple de Mailam attire aussi bien
des pelerins porteurs deivari ou percés de lancesel) et pratiquant une austérité rituelle
(viratam), que des pélerins s’y rendant & pipdtdyatri) ou & bord de véhicul®é. Certains sont
des pélerins ou des “touristes religieux” en triamers un autre site de pélerinage, d’autres sont
des habitués, et d’autres encore s’y rendent peletnent sans nécessairement considérer partir
en peélerinage. Lesadhy, ces éternels pelerins ascétes vivant d’aumonesticeent la derniere
catégorie de visiteurs. Il convient néanmoins daaf®y certaines précisions a cette typologie
générale, en s’intéressant au cas spécifigue de €étant rendu a ce temple poBeikuni
Uttiram en 2006.

Le premier de ces compléments d’information conedéyge et le genre de ces personnes, qui

°% Ou piramarcavam Principale féte annuelle d’un temple tamoul.

%> Source Census of Indi1966) “Tiruchirapally and South Arcot”. [femples of Madras Stateart XI-D : 278.
%% Cf. chapitre 4.

" Le village de Mailam n’est pas desservi par le rai
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sont représentés par la pyramide des ages desogésr(figure 10). On constate en premier lieu
gue les deux sexes peuvent venir prier au tempMutegan de Mailam (ce qui est valable pour
tous les temples de ce dieu), contrairement a insrtgrands lieux de pelerinage, comme
Sabarimala (Kérala) par exemple, ou les femmegemé procréer ne peuvent se rendre pour des
questions de pollution rituelle liées a la mendtama(Delage, 2004). La surreprésentation des
hommes par rapport aux femmes apparaissant ser figutre, reflete seulement le fait que les
premiers sont généalement les plus volontaires gondre au questionnaire, méme lorsque des
familles ou des couples sont interrogés, en raiota bienséance coutumiere indienne visant a
limiter les relations entre les femmes et les jsum@mmes tels que moi, un chercheur occidental
de surcroit. Dans les faits, du moins d’aprés nwahmeuses observations, il y a globalement
autant de femmes que d’hommes qui participent die cle temple de ce dieu. De la méme
maniére, la surreprésentation de la classe d’'agé92éns illustre davantage le fait que ces
personnes sont les premieres a répondre au queatienque la faible participation des “jeunes”
et des “anciens”, ou encore que le Tamil Nadu eoitiéclin démographiqtré Je montrerai du
reste par la suite que les visiteurs du temple deulyen de Mailam, comme souvent dans les
temples tamouls et notamment lors des fétes rabgie s’y rendent généralement en famille. |l
faut donc surtout retenir de ce document que desopees de tous les ages et des deux sexes
viennent au temple de Murugae Mailam, comme dans la majorité de ses autreplés, si ce
n’est dans tous.

Figure 10 — Pyramide des ages des hommes et des fem mes interrogés au temple de Muruga n

de Mailam
Nombre d’hommes Nombre de femmes
par tranche d’age par tranche d’age
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Source : Enquéte personnelle (2006).

% Draprés les données du recensement de 2001, Esanmie démographique de I'Etat du Tamil Nadu reseffet
trés importante et la structure par 4ge des Tanfortlsment pyramidale. http://census2001.tn.niadetvise.aspx
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J'ai évoqué dans le chapitre précédent que legesagpertoriées’Scheduled Castgsqui
correspondent aux plus basses castes dans lachiéraocio-rituelle hindoue, fournissent une
part notable des visiteurs du temple de Munud@ Mailam. Cette question n’est donc pas traitée
de nouveau ici, au profit d'une analyse plus déitles castes des personnes qui se sont rendues
a ce temple pouwParkuri Uttiram en 2006 (tableau 20).

Tableau 20 — Les castes des personnes interrogées

Caste Effectifs | Fréquence
Vanniyar (dont 27 Gounder, 5 Naicker et 3 Padayachi) 52 30,2%
Castes répertoriées (Scheduled Castes) ou “Intouchables” 41 24,0%
Sengunthar Mudaliar 17 9,9%
Achari 8 4,7%
Idayar 8 4,7%
Agamudayar 6 3,5%
Naidu 6 3,5%
Vellalar Mudaliar 5 3,0%
Gramani 4 2,3%
Vellalar Pillai 4 2,3%
Meenavar 3 1,8%
Reddiar 3 1,8%
Chettiar 2 1,2%
Karuneegar 2 1,2%
Vannar 2 1,2%
Veera Saiva Lingayat 2 1,2%
Backward Class (Classe administrative) 1 0,6%
Brahmane 1 0,6%
Nadar 1 0,6%
Nainar (jain) 1 0,6%
Sozhia Vellalar 1 0,6%
Udaiyar 1 0,6%
Total 171 100%

NB : L'orthographe des noms de caste reprend la terminologie de I'administration du Gouvernement du Tamil Nadu.
Interrogés: 180 / Répondants: 171 / Réponses: 171
Pourcentages calculés sur la base des répondants

On s’apercoit en premier lieu que tous les typexaes se rendent dans ce temple. On
remarque aussi une surreprésentation desiya parmi ces visiteurs, ce qui s’explique paiiaié
que cettejati d’agriculteurs et de propriétaires terriens estcémte dominant&® et la plus
nombreuse de la région nord-est du Tamil Nadu, siuskué Mailam. Le cas des Sengunthar
Mutaliyar doit aussi étre souligné, car ils représentess gde 10% des personnes rencontrées dans
ce temple. Ce n'est pas tant la démographie mathdenp socio-religieux qui explique cette

9 pour plus de détails sur cette caste dominantaymoent au village de Mailam, voir ce qui en aditédans le
chapitre précédent.
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proportion, mais plutét le fait que cette castalitrannelle de tisserands reconnaisse depuis des
siécles Muruga comme sa divinité de caste dans tout le pays ta(iines, 2009), et que les
Sengunthar Mutaligr possédent a ce titre ghattran?® de caste a Mailam, oui ils se rassemblent
chaque année pour célébrer le dieu et leurs liarsdg®®,

Les liens rituels et traditionnels entre certaioastes, ou clankla), et Muruga expliquent
donc en partie la motivation des pelerins et visgese rendant au temple de Mailam. Plus d’'un
visiteur interrogé sur cing (21,7%) a effectivemBhtrugan pour divinité de lignée (tableau 21),
ce qui sous-entend que les Sengunthar Matasignt loin d’étre les seuls a avoir Muragaour
divinité communautaire. On remarque aussi sur loleda que seulement 9 Sengunthar Mulaliy
sur les 17 rencontrés disent avoir Munugaomme divinité de lignée, les 8 autres ayant une
déesse poukula teyvam Ce résultat indique gu’il serait possible pourindividu d’avoir une
divinité de clan (lignée paternelle) différente sk divinité de caste, mais ce n’est la qu'une

hypothése.

Tableau 21 — Les divinités de lignée (  kula teyvam ) des personnes interrogées

Divinité Effectifs | Fréquence
Déesse (Amman) 83 46,1%
Murugan 39 21, 7%
Aiyanar 19 10,6%
Muni$vara 7 3,9%
Perumal (Visnu) 7 3,9%
Periyantavan 6 3,3%
Maturai Viran 5 2,8%
Siva 1 0,6%
Autres (toutes différentes) 12 7,6%
Total 179 100%

Interrogés: 180 / Répondants: 179 / Réponses: 179
Pourcentages calculés sur la base des répondants

La diversité des castes des 30 autres personnes Blygugaa comme divinité de lignée
(tableau 22), confirme ce qui a été dit au chagbtréa savoir que tous les types de castes, des
Brahmanes aux “castes répertoriées”, ont cettelplitgset qu’il 'y a donc aucune restriction a
ce niveau-la. Pour autant, le tableau 21 indiqué glest pas nécessaire gu’'une personne ait
Murugaa commekula teyvanpour venir prier dans un de ses temples. Notorss sujet que les
autres divinités de lignée des visiteurs du tendglélailam, sont en grande majorité des déesses
ou des dieux de village relevant de I'hindouismepwylaire” (comme Aiyaar, Maturai Viran,
Munisvara, Perigntavan ou “autres”) et beaucoup plus rarement des dieascolins de la

%80 Batiment de rassemblement religieux et communautai les fidéles, souvent d’'une méme caste, seseep de

leur pélerinage, effectuent leurs rituels et prépade la nourriture pour la collectivité et desafdes pour la divinité
du temple faisant I'objet du pélerinage.

1 pour plus de détails sur les liens rituels engtteccaste et Murugaau village de Mailam, ainsi que sur leurs
traductions géographiques dans la localité, seeneéti chapitre précédent.
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“Grande” tradition, tels que Perain(Visnu), et surtoutSiva et Virayagar (Gagsa), qui n'est
mentionnépar aucun des 179 répondants. Ceci serenthpar le fait que lekula teyvamdes
Tamouls ne sont pas seulement des figures divimesatérielles et ubiquistes, mais aussi des
divinités associées a un temple de clang koyil) particulier, toujours situé dans la localité d’'un
ancétre paternel I'ayant institué comme divinitésdakula. Et comme cette institution du temple
de clan a pour fonction d’ancrer les racines dgte&e dans le sol d’une localité, lesla teyvam
sont généralement des divinités locales, telleslgsaléesses et autre divinités protectrices de
localités. Le fait que plus de 21% de ces persoaigzd Muruga commekula teyvamalors qu'il
n'est pas a proprement parler une divinité de I€&f, semble indiquer que la ferveur des fidéles
de Muruga a entrainé une évolution de cette tradition, nggilsne s’étend pas pour autant aux
autres “Grands” dieux hindous. Ceci montre une eteviois combien sa figure particuliere est
en position de “charniérg®® entre les deux grands types de divinités.

Tableau 22 — Les castes des personnes interrogées a  yant Muruga n comme divinité de lignée
(kula teyvam )

Caste Classe administrative officielle °** | Effectifs
Sengunthar Mudaliar Forward Class 9
Vanniyar (dont 3 Gounder et 3 Naicker) Most Backward Class 9
Achari Backward Class 3
Agamudayar Backward Class 3
Scheduled Castes (“Intouchables”) Scheduled Caste 3
Idayar Backward Class 2
Veera Saiva Lingayat Forward Class 2
Vellalar Mudaliar Forward Class 2
Brahmane Forward Class 1
Gramani Backward Class 1
Karuneegar Backward Class 1
Meenavar Most Backward Class 1
Vannar Most Backward Class 1
Caste non précisée 1
Total 39

NB : L'orthographe des noms de caste reprend la terminologie de I'administration du Gouvernement du Tamil Nadu.

%92 Cf. chapitre précédent.

%83 Cf. chapitre 3.

*%| a commission aujourd’hui en charge de recensecéstes visées par la politique de discriminagiositive au
Tamil Nadu (laTamil Nadu State Backward Classes Commigsi@mtonnait cing listes: les classes arriérées
(Backward Class@sles classes les plus arriérédsogt Backward Classpsles communautés notifieeBdnotified
Communitiesque les Britanniques avaient classées commerwltas), les castes répertorié8stieduled Castgsqui
correspondent aux castes anciennement nomméeachables”, et les tribus répertoriéSzljieduled Tribggue sont

les aborigénes. Notons que lesxrward Classese sont pas listées par cette commission. (Gé fisur I'année 2009
sur www.tn.gov.in/becmbcecmw/bclist.htwonsulté le 08/12/09).Cette classification, sotngefette a caution et objet de
nombreuses disputes et revendications, est néasmasdez pratique pour classer les castes tamoules.
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b. Quand se déplace-t-on ?

Lorsque I'on interroge ces personnes sur leurogés de visite du temple de Murugde
Mailam, on s’apercoit qu'une grande majorité d’ergiles choisissent des dates ou des périodes
particulieres du calendrier pour s’y rendre (tabl2d). En effet, seulement 16,6% des réponses
fournies par les 170 répondants concernent desd&&ide visite n’étant pas associées a ce type
de dates, qu’il s’agisse d’'un choix préférentiedtde® a éviter la cohue de ces jours fastes (1,4%)
ou que cette posture reléve plus simplement d'ureerace de souci du calendrier (14,4%),
certains (0,8%) évoquant méme le simple fait dpadier de temps libre pour se rendre au temple
comme critere de visite. Réciproquement, la majalis répondants (plus de 80% des réponses)
évoquent des choix de déplacement motivés par ateeath une péeriode spécifique.

Tableau 23 — Les principales périodes de visite du temple de Mailam par les personnes

interrogées
Réponses Effectifs | Fréquence

Pour Pankuni Uttiram 107 30,1%
Pour Karttikai 58 16,3%
Pas de période particuliére 51 14,4%
Pour Tai Pdcam 30 8,5%
Pour Tai Karttikai 21 5,9%
Pour Afi Karttikai 19 5,4%
Pour les grandes fétes religieuses de Murugan 12 3,4%
Lors de Karttikai Karttikai 8 2,3%
Le vendredi 6 1,7%
Pour les cérémonies familiales 6 1,7%
Hors festival (afin d’éviter la foule) 5 1,4%
Au mois d’'afi 4 1,1%
Le dimanche 3 0,8%
Lorsque j'ai du temps libre 3 0,8%
Pour Varsa Pirappu (Nouvel An tamoul) 3 0,8%
Pour Cittirai pdrnami (pleine lune du mois de cittirai) 3 0,8%
Le mardi 3 0,8%
Pour Karttikai Dipam 2 0,6%
Au mois de parikuni 2 0,6%
Au mois de tai 2 0,6%
Lors des Amavacai (nouvelles lunes) 2 0,6%
Pour Sasti 1 0,3%
Pour voir les chars processionnels 1 0,3%
Le samedi 1 0,3%
Lors des Pdrpami (pleines lunes) 1 0,3%
Au mois de cittirai 1 0,3%

Total / réponses 355 100%

Question a réponses multiples
Interrogés: 180 / Répondants: 170 / Réponses: 355
Pourcentages calculés sur la base des réponses
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Il faut préciser que les personnes ont été intéasglurant les dix jours de féte Baikuni
Uttiram, qui correspond & une période rituelle majeurer peutemplé® et pour le culte de
Murugar en général, ce qui a logiguement une incidencéastature des réponses, & commencer
par la forte proportion de celles concernant unixcle visite déterminé par la féte Bevikupi
Uttiram (30,1%) ou une autre grande féte de Munu@4%), ou encore le souhait d’assister a la
procession des grands chars (0,3%). Pour autangixejours ne sont pas tous marquées par de
grands rites (comme la célébration du mariage deulytn) ou des processions. Ceux-ci sont
réserveés aux deux derniers jours de la périodellgtul’ultime correspondant véritablement a la
date deParikuni Uttiram, durant lequel les chars sont sortis en processtides fidéles sont de
loin les plus nombreux. Il est donc logique quetaies visiteurs rencontrés au début de cette
période expliquent leur venue dans le temple un foains fréquenté, par le souci d’éviter les
foules de dévots présents les deux derniers jours.

Pour autantParikupi Uttiram n’est pas la seule date influencant la venue dgtewrs du
temple de Mailam. Comme dans tous les temples deuddn, d’autres dates fastes donnent
traditionnellement lieu a des visites collectivas aes pelerinages au temple de Mailam, qu'il
s’agisse d’autres fétes annuelles, telles Taie Piicant® (8,5% des réponses), le Nouvel An
tamoul {/arsa Pirappu 0,8%), la pleine lune du mois @étirai®®’ (0,8%) etKarttikai Dipant®®
(0,6%), ou bien de fétes mensuelles comkarttikai °*° (16,3%), les nouvelles [ung¥
(Amavacai, 0,6%) et les pleines lurmé§(Pirpami, 0,3%), ou encorsassi®’? (0,3%). Le cas de la
féte de Karttikai est cependant plus complexe puisque certains mhwisalendrier tamoul
apparaissent plus propices que d’'autres pour @¥lébtte féte mensuelles dédiée a Munu@an
constate en effet que les féteskdattikai des mois deéai®”® (5,9%), dari®™ (5,4%) et dekarttikai
(2,3%) sont citées de maniére specifique, ce ggmamte a 29,9% la part globale des réponses
indiquant que la venue au temple est motivée pte déte mensuelle. Notons gqu’aucun des

°%| e drapeau du temple est alors levé, au coursedténémonie, pour en témoigner.

% 'une des principales fétes religieuses dédiésidugan, ayant lieu chaque année au moidaidjanvier-février),
lorsque la pleine lune est proche de la constefi@iicam

*7| e mois decittirai (avril-mai) est aussi le premier mois du calend@enoul.

°% Fate du mois tamoul derttikai ou les lampes et les lumiéres sont allumées dartsalsitations.

9K arttikai est une féte mensuelle du culte de Mungssociée & une constellatiomiratras) éponyme, devant elle-
méme son nom aux pléiadesttika qui ont élevé Muruga Cette constellation fameuse en pays tamoul ededgnt
a 'origine du nom d’un des mois du calendriemleis dekarttikai (novembre-décembre).

> Dans le calendrier du culte de Murugées nouvelles lunes évoquent réguliérement lasaaice du dieu (Clothey,
1978 : 133).

°" es pleines lunes sont particuliérement imporsdans les temples shivaites orthodoxes commedzeMuruga.
Elles correspondent aussi généralement a 'acmpdeeite des fétes religieuses tamoules qui s’étensle plusieurs
jours.

°"2 La féte lunaire deSassi commémore chaque mois la victoire de Murugar le démon Sapadma. Elle est
également célébrée en grandes pompes lorS)f@fdaSassi, au mois daippaci (octobre-novembre). La célébration
de (S)KandaSassi est particulierement grandiose a Tirucégntune des Six Demeures de Murugibndée sur le
champ de bataille mythique ou Muruga vaincu le démon (cf. chapitre 4).

3 Le mois detai (janvier-février), qui débute par la féte des f& (Porgal) est I'un des plus auspicieux du
calendrier religieux tamoul, notamment parce it le solstice d’hiver.

*" Le mois deiri (juillet-ao(it) annonce & la fois la fin de la saida plus auspicieuse et le début de la saison Bsem
en pays tamoul. Il correspond en général a la géraml la mousson de sud-ouest apporte les petities p’'été qui
impliquent un changement dans les activités agrecol
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répondants n'a évoqué les fétes \dmikici Vicakanr’® et de (S)kandasSassi®’®, qui figurent
pourtant parmi les fétes annuelles de Munugzeci s’explique par le fait qu’elles ne donneas p
lieu & de grands rituels au temple de Maildraikaci Vicakam est globalement bien moins
souvent célébrée que les autres féteStandaSassi, associée a la figure guerriere de Muryga
ne correspond pas a la forme du dieu a Mailaml, @st iconsacré en tant qu’époux.

On remargue également que certains jours de laisersant privilégiés par les visiteurs du
temple de Muruga Ainsi le vendredi (1,7% des réponses) et le m@@&%) sont-ils mentionnés,
conformément a la tradition reconnaissant ces joarsme particulierement favorables pour se
rendre dans les temples. Le samedi (0,3%) et lartime (0,8%), qui sont également mentionnés,
sont pour leur part moins associés a la traditeligieuse hindoue qu’au rythme du travail
hebdomadaire des personnes, influencé par le c@endcidental introduit par les Britanniques.

Il faut aussi distinguer les 1,7% des réponses,omqiassocié la visite de ce temple a la
réalisation de cérémonies religieuses familialesnfoe les mariages, ou encore le percement des
oreilles ou le rasage des cheveux des jeunes shfaat elles ne sont pas spécifiqguement liées a
des dates particulieres du calendrier du culte deulytn.

L'enquéte a également pris en compte la fréqueesevisites du temple (tableau 24). Il en
ressort tout d’'abord que 162 personnes sur lesrdi@dants disent s’y rendent régulierement.
Parmi ces visiteurs habitués, la majorité (50%puaemple de Mailam une a deux fois par an,
20,2% d’entre eux ont dit s’y rendre entre 3 faig¥fois par an, 17, 9% y vont une fois par mois,
et les autres personnes (8,4%) s'y rendent endoe f|cquemment. La fréquence maximale
concerne trois personnes habitant le village etndise rendre chaque jour au temple.

Tableau 24 — Les fréquences de visite du temple de  Muruga n de Mailam par les interrogés

Fréquence Nombre de personnes Part des fréquences de visite
Premiére venue 6 3,6%
1 fois par an 52 31,0%
2 fois par an 32 19,0%
De 3 a 11 fois par an 34 20,2%
1 fois par mois 30 17,9%
2 fois par mois 5 3,0%
Plus de 2 fois par mois 9 5,4%
Total 168 100%

Interrogés: 180 / Répondants: 168 / Réponses: 168
Minimum =0 Maximum = 365 Moyenne = 13,6 Médiane =2 Mode =1
Pourcentages calculés sur la base des répondants

La moyenne est de 13,6 visites par an et la médiar®s ce qui sous-entend une assez grande
variété en termes de fréquence de visite, celkdlant de 1 a 365 visites par an pour les plus
habitués. Aussi peut-on considérer le temple deulymirde Mailam comme un lieu de culte visité

°5| a féte devaikaci Viczkam au mois devaikaci (mai-juin), célébre la naissance de Mumiga
578 Cf. note sutSasti.
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par des personnes aux profils assez divers, demir&iques sont tout aussi diversifiées en termes
de période et de fréquence de visite.

c. Comment se déplace-t-on ?

Les facons de se rendre au temple de MuraigaMailam ne sont pas plus uniformes. En effet,
le mode de déplacement, comme la taille et la caitipn des groupes de visiteurs, peut varier
selon les personnes interrogées.

Concernant le mode de transport, pres des troig daaces visiteurs sont venus au temple de
Mailam en bus, un cinquiéme a bord de véhiculegpr(moto ou voiture personnelle) et moins
de 8% a pied (tableau 25). Ces différences témoigada fois de la diversité des visiteurs du
temple évoquée plus haut, et des différentes aissaparcourues par ces personnes.

Tableau 25 — Les modes de venue au temple de Mailam

Réponses Effectifs | Fréguence
Bus 130 72,2%
Véhicule privé 36 20,0%
A pied 14 7,8%
Total 180 100,0%

Interrogés: 180 / Répondants: 180 / Réponses: 180

Le pélerinage vers le temple de Muragapparait également comme une pratique spatiale
majoritairement collective, puisque seulement 18,886 interrogées s’y sont rendues seules
(tableau 26). Les groupes constitués pour I'occasint le plus souvent composés de 2 a 10
personnes (62,3% des interrogés), 16,1% des igtsree sont déplacés en groupes de 11 a 30
personnes et 3,3% d’entre eux appartenaient ardepas de plus de 30 membres. La taille des
groupes peut donc étre assez importante. J'ai mo&anhinterrogé un groupe constitué de 35
membres, un autre réunissant 40 personnes, un futre® de 50 membres, deux groupes
composeés de 60 personnes et un dernier qui enmblsse80 (d’aprés les estimations fournies
par les interrogés).

Concernant le type de lien social entre les membdeeses groupes, on remarque sur le
tableau 27 qu’ils sont majoritairement composépelsonnes appartenant a une méme famille
(78,6% des réponses), ce qui signifie que la visitéemple de Murugade Mailam est avant tout
un phénomene familial. Certains groupes reposeaieggent sur un lien d’amitié (13,6%) entre
leurs membres ou sur une origine territoriale comen(#,5%). Les liens sociaux associés aux
relations de travail, amoureuses ou de caste ssst aités, mais de fagon plus marginale.
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Tableau 26 — Les tailles des groupes de pélerins et de visiteurs du temple de Mailam

) Nombre de personnes ou de )

Taille du groupe groupes rencontrés Part de chaque taille de groupe
Personnes seules 33 18,3%
De 2 a 5 personnes 75 41,7%
De 6 a 10 personnes 37 20,6%
De 11 a 15 personnes 16 8,9%
De 16 a 20 personnes 6 3,3%
De 21 a 25 personnes 3 1,7%
De 26 a 30 personnes 4 2,2%
Plus de 30 personnes 6 3,3%
Total 180 100%

Interrogés: 180 / Répondants: 180 / Réponses: 180
Minimum =1 Maximum =80 Moyenne =7,76 Médiane =4 Mode =1
Pourcentages calculés sur la base des répondants

Tableau 27 — Types de lien social déclaré entre les  membres des groupes

Type de lien Effectifs | Fréquence
Familial 121 78,6%
Amical 21 13,6%
Territorial (méme localité) 7 4,5%
Collégial (de travail) 3 1,9%
Amoureux 1 0,6%
De caste 1 0,6%
Total / réponses 154 100%

Question a réponses multiples
Interrogés: 147°”" / Répondants: 147 / Réponses: 154
Pourcentages calculés sur la base des réponses

Il faut préciser que ces données se basent sudite®urs des interrogés, et qu’elles
correspondent donc uniquement a ce que ces pessombeu envie de déclarer. C’est du reste
pour cette raison que cette question leur a étdiseusous forme de question ouverte. Il est ainsi
évident que les 121 personnes ayant répondu qudideuétait familial, sont aussi de la méme
caste, alors que seulement une personneifer) sur les 147 interrogées s’est référée a pe ty
de lien social. Aussi, en s'intéressant aux dissalgs personnes appartenant a des groupes
composés de plus de 15 membres, on peut proposelacaste ou la ligné&uyla) soient des
liens sociaux plus importants que ce que suggeempremiers résultats (tableau 28).

En effet, méme si I'on considére que les persomyasit évoqué un lien familial ont pu se
référer a la famille élargie, il parait pertinestabnsidérer que les groupes rassemblant plus de 15
personnes ont aussi un lien social fondé sur e @asla lignée, bien que les interrogés n’en aient
pas fait mention de maniére explicite. Pour autantne peut faire ici que des hypotheses. Il est
tout d’abord assez probable, vue la taille de cesges, que ce type de réponse évoque davantage

*"" Ce panel correspond aux 147 personnes interrogéeses au temple de Mailam en groupe composé dansm
deux personnes.
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la lignée que la famille, car les interrogés set séférés a un lien “de sang” pour parler de leur
relation sociale. S'il ne s’agit pas de lignées peat supposer que ce type de discours réduisant
'importance du lien de caste, soit lié au fait gquegtaines de ces personnes appartiennent a une
trées basse caste — puisque 7 des 17 groupes ksnghortants ayant évoqué un lien familial
appartiennent a des “castes répertoriées” (i.¢ouchables”) — et qu’elles n'aient donc peut-étre
pas été enclines a mettre en avant ce type deMais étant donné que des groupes de hautes
castes font de méme, comme les tGaeou les Sengunthar Mutadly cette frilosité a évoquer la
caste peut aussi étre liée au fait que cette cagégocio-identitaire soit devenue taboue en Inde,
notamment en pays tamoul.

Tableau 28 — Liens sociaux cités par les personnes appartenant a des groupes de plus de 15

membres
Taille du groupe Caste de la personne Lien social cité par
interrogée la personne interrogée
1 18 personnes Caste répertoriée Familial
2 19 personnes Sengunthar Mudaliyar Familial
3 19 personnes Caste répertoriée Familial
4 20 personnes Sengunthar Mudaliar Familial
5 20 personnes Vanniyar Familial
6 20 personnes Vanniyar Familial
7 25 personnes Chettiar Familial
8 25 personnes Vanniyar Territorial
9 25 personnes Caste répertoriée Amical et familial
10 30 personnes Achari Familial
11 30 personnes Chettiar Familial
12 30 personnes Caste répertoriée Familial
13 30 personnes Caste répertoriée Familial
14 35 personnes Caste répertoriée Territorial
15 40 personnes Sozhia Vellalar Familial
16 50 personnes Sengunthar Mudaliar Familial
17 60 personnes Non précisée Amical, familial et territorial
18 60 personnes Caste répertoriée Familial et territorial
19 80 personnes Caste répertoriée Familial

NB : L'orthographe des noms de caste reprend la terminologie de I'administration du Gouvernement du Tamil Nadu.
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d. D’ou se déplace-t-on ?

Le lieu de résidence des personnes s’étant reradugsmple de Mailam lors des dix jours de
Parnkupi Uttiram en 2006 permet d’évaluer 'ampleur géographiquéatieaction de ce temple et
des déplacements infrarégionaux qu’il suscite. istadce moyenne parcourue par ces visiteurs
était d’environ 55 kilomeétres, le minimum de moai$ kilométre (pour les quelques habitants de
Mailam), le maximum de 300 kilometres et la médidae35 kilometres.

La carte 25 représente les taluks d’origine desp88onnes interrogées. Notons que comme
seulement 33 d'entre elles se sont rendues seuwleteraple, et que le reste s’est donc
majoritairement déplacé en groupe (de 2 a 80 peespref.suprg issu d’'une méme localité, ce
sont potentiellement les origines géographiques dotal de 2 149 personnes qui sont ici
cartographiées.

Le pelerinage au temple de Murugade Mailam apparait comme un phénomene
essentiellement tamoul, car aucune personne igieroe résidait hors du Tamil Nadu au
moment de I'enquéte. Comme il n'a pas été possibieterroger tous les visiteurs, cette
considération mériterait d’étre approfondie par enguéte exhaustive, néanmoins difficilement
réalisable. Mais étant donné que ce résultat ggaphiconcerne possiblement plus de 2 000
personnes, il apparait tout de méme comme assaficat)f.

On remarque également que la géographie de l'acelide ce pélerinage est de dimension
infrarégionale par rapport & 'ensemble du TamitldlaLes personnes interrogées sont venues en
majorité du district de Villupuram, ou est situé Jdlage de Mailam, et de la région de
Pondichéry. Laire polarisée par le temple de Manuge Mailam est cependant plus vaste que
cette premiére zone d’attraction, en s’étendanbaj@ment de Chennai (Madras), a I'extréme
nord, jusqu’au taluk de Salem, a I'ouest, et juaqeeux Kumbakonam et de Tiruchirappalli, au
sud. Le groupe de six personnes venues du talURatini, a I'extréme ouest sur la carte, fait
figure d’exception. On constate ainsi qu’aucun e \asiteurs, ou groupe de visiteurs, n’est venu
des districts de la moitié sud du Tamil Nadu.

En outre, le tableau 29 indique que les déplacesnetigieux vers le temple de Murugde
Mailam concernent pratiquement autant d’urbains deeruraux, puisque la proportion des
interrogés ayant déclaré habiter en ville est apsezhe de celle des personnes vivant dans les
campagnes tamoules, malgré une légere supérioutégette derniere catégorie.

Tableau 29 — Parts des ruraux et des urbains parmi  les personnes interrogées
Réponse Effectifs | Fréquence
Urbain 86 47,8%
Sans domicile fixe 2 1,1%
Rural 92 51,1%
Total 180 100%

Interrogés: 180 / Répondants: 180 / Réponses: 180
Pourcentages calculés sur la base des interrogés
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Carte 26 — Les taluks d'origine des 180 personnesi  nterrogées au temple de Mailam en 2006
(2149 personnes étaient potentiellement concernées par ces déplacements)

Fait avec Philcarto

1 a5 interrogés
5a 15 interrogés
15 a 30 interrogés

—
I 30244 interrogés

Limite de taluk

Limite de district

Source : Enquéte personnelle (2006).

279

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



PARTIE Il - CHAPITRE 7 : LE CULTE DE MURUGANTRE VILLES ET CAMPAGNES TAMOULES

e. Pourquoi se déplace-t-on et pour faire quelles @se?

En tant qu’'actes géographiques opérés par desegaiples individus, les déplacements vers
le temple de Murugade Mailam sont motivés par certains objectifs. Geiurelévent de I'affect,
de lintellect, de la sociabilité et de I'expérienmdividuelle de chaque visiteur, et ne sauraient
donc étre considérés comme uniformes. On peutfehafirmer, avec André-Frédéric Hoyaux,
qgue l'expérience individuelle « ne découle pas waigent dinflux provenant du contexte
environnemental ou d’habitus socio-spatiaux et/oliucels, mais aussi de lintentionnalité de
chaque habitant » (Hoyaux, 2000). Comprendre latiques du temple de Mailam, ou de tout
autre espace religieux, ne peut donc s’envisagesy g@endre en compte le sens que ces pratiques
ont pour les individus et les motivations qui enteat leurs déplacements. Les 180 personnes ont
donc été interrogées au sujet des motivations wievienue au temple, et ce par une question
ouverte.

Les raisons évoquées par les enquétés ont étéeseahiregroupées dans les trente types
d’objectifs classés dans le tableau 30. Ces derieuvent étre considérés comme relevant de
sept grandes catégories de motivations, aux canto®éanmoins assez labiles : les motivations
relevant de la dévotiorbakt) envers le dieu Muruga celles ayant un but votif, celle étant liées
a la recherche d’'un mieux étre spirituel, celles spnt associeés a la tradition, celles relevant
d’'une forme de loisir, celles étant liées a la thaet, enfin, les motivations d’ordre commercial
ou associéees a la mendicité.

La premiere grande catégorie, que je qualifieras“dévotionnelle”, concerne 46,3% des
réponses données. Cette catégorie rassemble les/atiols présentées comme étant
explicitement d’ordre « dévotionnel » (16,3%) esvBluruga et celles liées aux formes rituelles
que prend cette dévotion lors des déplacementsmapié. Il s’agit du portage duivari®’® (0,6%),
du percement corporel (6,5%) par des lanué$ €t/ou des aiguilles d’argent, et du rasagéai-
c-cavaranm (18,4%) des cheveux et de tous les poils du eisegnlisé par certains pelerins avant
d’entrer dans le temple. Bien que certains de agsages relevent parfois de la tradition tamoule
consistant a raser les cheveux des trés jeunesngarces trois pratiques, dites “ascétiques” ou
“sacrificielles” (car relevant du don de soi), géinéralement pour point commun de relever de la
volonté d’honorer une promesse faite a Murugar les visiteurs, en réponse a la réalisation d’u
veeu, qui lui avait été soumis. Elles correspondemnic a une forme rituelle et dévotionnelle de
remerciement (4,5% des réponses) adressé a Muri@ons que contrairement au rasage
dévotionnel, qui est aussi pratiqué dans d’autrdges hindous, le portage dkivari et le
percement sont des pratiques spécifiques au cellMuwiuga, le kavai et la lance\l) étant des
objets rituels propres a sa mythologie et a sote cul

°"8 Fardeau rituel en forme d’arche décorée de plueesaon, caractéristique du culte pélerin de Murubgpuis le

début du XVIf siécle. Pour plus de détail sur I'objet rituel @gt lekavari, voir ce qui en est dit dans les chapitres 4, 5,
8et9.
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Tableau 30 — Raisons des venues au temple de Muruga n de Mailam

Types de réponses Effectifs | Fréquence
Rasage de la téte 62 18,4%
Dévotion 55 16,3%
Prier 28 8,3%
Faire un veeu 28 8,3%
Tradition 27 8,0%
Percement corporel 22 6,5%
Assister a la féte 21 6,2%
Remerciement 15 4,5%
Santé 13 3,9%
Protection de la famille 11 3,3%
Paix 8 2,4%
Soulagement 8 2,4%
Réussite 6 1,8%
Don de nourriture (anandhanam) 5 1,5%
Cérémonies familiales 4 1,2%
Avoir des enfants 3 0,9%
Vendre des produits 3 0,9%
Porter le kavafi 3 0,9%
Prospérité 3 0,9%
Développement personnel 2 0,6%
Protéger un véhicule 2 0,6%
Satisfaction 2 0,6%
Consulter un astrologue 1 0,3%
Darshan (i.e. voir Murugan de Mailam) 1 0,3%
Demander de la nourriture 1 0,3%
Se détendre 1 0,3%
Se distraire 1 0,3%
Protéger le domicile 1 0,3%
Total / réponses 337 100%

Question a réponses multiples
Interrogés: 180 / Répondants: 180 / Réponses: 337
Pourcentages calculés sur la base des réponses

La seconde catégorie de raisons motivant la verugdles au temple de Murugast assez
lite a la premiére puisqu’elle concerne les prasquotives. Cette catégorie de motivation du
déplacement représente 28,6% des réponses appeatdes interrogés. Certains parlent de fagon
générale des prieres (8,3%) et des veeux (8,3%lsquénnent formuler au temple de Muruga
alors que d’autres évoquent plus précisément ddsass lies au domaine de la santé (3,9%), a la
protection de leur famille (3,3%), a leur reussit8%), a la protection d’'un véhicule (motorisé le
plus souvent) (0,9%), au souhait d’avoir des esféd9%), a la prospérité (0,9%) ou encore a la
protection de leur domicile (0,3%). Il faut égalethenvisager que la priere puisse parfois étre
liée davantage a un besoin de rapprochement spiatvec le dieu qu'a la formulation d’'une
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demande. Aussi l'inclusion de la priere dans ceditegorie de motivations votives peut-elle étre
remise en cause, mais I'essentiel ici est simplérderprésenter les différentes raisons amenant
des personnes a se rendre au temple de Mureigaon d’établir des catégories de motivation
fixes et rigides. Les contenus des prieres adregsdeles interrogés a Murugaeront en outre
précisés par la suite.

La troisieme catégorie concerne justement la mibtimaspirituelle du déplacement, qui
correspond a 6,6% des réponses données par legde Certaines personnes ont dit venir
chercher de la paix (2,4%), du soulagement (2,4%Jela satisfaction (0,6%) dans le temple de
Murugar. D’autres ont inscrit cette démarche dans un dgpeiment personnel (0,6%), une autre
a évoqué sa volonté de consulter un astrofSg(@3%) et une derniére (seulement) a dit s'étre
déplacée pour recevoir tarsana®® de Muruga dans son temple (0,3%).

La quatrieme catégorie d'objectifs a I'origine desaéplacements concerne les motivations
d’ordre traditionnel. Elle réunit donc les répongégsquant la tradition (8% des réponses) ou les
cérémonies familiales (1,2%) devant étre réaliséeemple.

La cinquieme reléeve de motivations plutdt liées taurisme religieux ou au loisir. Elle
correspond aux 6,2% des réponses évoquant le soddmivisiteurs d’assister a la féte, ou
simplement de se détendre (0,3%) ou de se d&s(i@i8%).

La sixieme catégorie, liée a la suivante, conclrs®bjectifs des personnes (1,5%) disant étre
venues au temple de Murugpar charité, afin d'y offrir de la nourrituf& (végétarienne) a un
maximum de personnes.

A l'opposé, la septiéme et derniére catégorie amecées motivations plus pragmatiques des
personnes s’étant rendues au temple de Murpgar tirer profit de la vente de produits (0,9%),
ou de celle (unsadhu) venue mendier un peu d’'argent et bénéficier dgmg offerts pour
I'occasion (0,3%). Je dois préciser a ce sujetdjji@ai soumis le questionnaire & seulement deux
de ces ascetes voyageurs (cf. tableau 29) et quessul a évoqué ce type de motivation, ils sont
pourtant assez nombreux a venir dans les tempiegue celui de Mailam lors des grandes fétes
religieuses pour les mémes raisons. Toutefoigyéesonnes vivant d’'auméne sur les marches des
temples tamouls ne sont toutes d@ghu Nombreux sont en effet les mendiaatpriori moins
religieux venus demander la charité des visite@s @mples, et dont les motivations peuvent
donc étre inclues dans cette catégorie. Bien qugpeegénéral de motivations differe des autres,
tant par sa nature que par les personnes qu’ileznag il entraine aussi des déplacements de
personnes vers le temple de Mailam (entre auttek)iedonc étre évoque ici.

*"® Comme pour la plupart des temples hindous répd&sastrologueskdrivan) viennent s'installer sur les marches
menant au temple de Murugde Mailam, surtout lors des fétes religieusessqui plus intéressantes pour eux dans la
mesure ou elles attirent plus de monde.

%89« Voir » la divinité.

%81 Cette pratique est nomméarandhanam.
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L’analyse du contenu des priéres des personneseg@indent au temple de Murugaermet
de compléter ces premiers résultats et de défuaic @lus de précision les champs concernés par
lintentionnalité existentielle, qui a amené cesspanes au temple de Mailam. Le tableau 31
présente ce que les interrogés ont dit rechercrdepr rencontre personnelle avec Mumugans
'un de ses temples, a travers une vingtaine densgs types constituées lors du traitement des
données relatives a cette question ouverte.

Tableau 31 — Les contenus des priéres adressées a M uruga n de Mailam

Types de réponses Effectifs | Fréquence
Santé 46 17,2%
Famille 45 16,9%
Réussite 40 15,0%
Dévotion 31 11,6%
Soulagement et soutien psychologiques 22 8,2%
Prospérité 16 6,0%
Bonne vie 15 5,6%
Education et connaissance 12 4,5%
Descendance (en avoir ou la protéger) 8 3,0%
Paix intérieure 8 3,0%
Satisfaction 5 1,9%
Remerciement 4 1,5%
Spiritualité 4 1,5%
Rien de particulier 3 1,1%
Perpétrer la tradition 3 1,1%
Recevoir la bénédiction du saint (svami)®** du temple 1 0,4%
Chance 1 0,4%
Faire un jour un mariage d'amour 1 0,4%
Joie 1 0,4%
Prier un dieu tamoul 1 0,4%
Total / réponses 267 100,0%

Question a réponses multiples
Interrogés: 180 / Répondants: 172 / Réponses: 267
Pourcentages calculés sur la base des réponses

Les prieres a but votif sont de loin, et assezgogment par rapport & ce qui vient d’étre dit,
les plus fréquemment citées. En apparaissant dg8%oldes réponses, la santé est le domaine le
plus concerné. Les préoccupations d’ordre famidiaduivent de tres prés, en représentant 16,9%
des réponses. Elles pourraient méme dépassergpotia la santé si on lui associait les 3% qui
concernent le souhait d’avoir des enfants ou deadeler au dieu du temple de les protéger. La
question de la réussite apparait également en haaoe, avec 15% des réponses la concernant,
et pourrait elle aussi dépasser les préoccupati@ndre sanitaire, si I'on considérait comme liés
a la réussite, les 6% de réponses concernant &pémité, les 5,6% liés a la recherche d’'une

8 pour plus de détails sur le sainti@iddha) du temple de Murugde Mailam, voir le chapitre précédent.
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« bonne vie », les 0,4% concernant la chance set,B% de réponses relatifs a I'éducation et la
connaissance (personnelle ou de ses enfants).,B&s de réponses concernant un remerciement
adressé a Murugaelevent également du veeu.

Avec 11,6% des réponses, et conformément aux agsutboncernant les motivations du
déplacement, le sentiment dévotionnel est ausgerfemt présent dans les prieres adressées a
Murugaa, notamment en raison des liens pluriséculaireseesd figure religieuse et le culte
dévotionnel de I8haktP® tamoule. L'identité ethno-religieuse apparait dste dans le discours
de la personne ayant dit prier Murugparce qu’il est un «dieu tamoul ». La joie deepri
Murugan évoquée par un autre interrogé fait également ada8hakti car celle-ci préne depuis
son origine le rapprochement entre le dévot etda dutour d’une expérience joyeuse accessible
a tous, et ou I'esprit humain doit trouver son épassement.

Les champs de I'affect et du spirituel complétentlieurs les contenus votifs et dévotionnels
des prieres adressées a Murug® 2% des réponses évoquent ainsi le soulagerémtseutien
psychologique que la priere de Murdugapporte a certains croyants, 3% concernent la paix
intérieure gu’elle suscite, 1,5% des réponses ingot] plus directement la spiritualité (une
personne parle aussi de son espoir de recevoiénadiction du saint du temple) et 1,9% des
réponses concernent la satisfaction que la préénedpporte.

La volonté de perpétrer la tradition est un autimaine évoqué, mais sans pour autant étre
systématique, loin de la (1,1% des réponses). fem, €lin des interrogés souhaite au contraire
que Muruga l'aide a contourner la coutume des mariages aésren lui permettant d’épouser la
personne qu’il aime, ce qui confirme que les pagueuvent aussi bien relever de la tradition
(collective) que de l'affect (individuel).

Il faut souligner en dernier lieu la franchise deferrogés ayant reconnu que leurs priéres
adressées a Muruga’avaient rien de particulier. Lors de I'enquétene de ces personnes avait
évoqué le fait gu’elle avait suivi sa famille saentiment de religiosité, une autre avait dit que s
priere n'avait pas de contenu spécifique, et lanideg, qui avait précisé ne pas considérer
Murugaa comme un dieu différent des autres, n’avait riemdndé de particulier & Muruga

f. Quelles sont les expériences du lieu ?

Apres avoir précisé la nature des motivations persiles des déplacements religieux au
temple de Mailam, on peut s’interroger sur les gptions de ce lieu par les gens qui le
pratiqguent, et ainsi mieux saisir les représematiassociées a ce type d’expérience religieuse
spatialisée. Pour ce faire, les enquétés ont éeérages sur leurs sensations juste aprés avoir
rencontré Muruga dans son temple de Mailam. Comme pour les quespoécédentes, leurs
réponses ont été réunies par réponses types. @egrde sont présentées et classées dans le
tableau 32.

°8 | a question des relations entre le culte de Murugide courant dévotionnel de Bhaktitamoule est traitée dans
les chapitres 3 et 5.
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Tableau 32 — Les sensations des personnes venant de  prier Muruga n dans son temple

Types de réponses Effectifs | Fréquence
Paix intérieure 72 32,0%
Joie 58 25,8%
Satisfaction 37 16,4%
Soulagement et soutien psychologiques 13 5,8%
Communion avec Murugan 8 3,6%
Rien 8 3,6%
Espoir 6 2,7%
Pleine santé 6 2,7%
Mieux 5 2,2%
Dépassement de soi 3 1,3%
Sociabilité 3 1,3%
Divertissement 2 0,9%
Protection 1 0,4%
Dévotion 1 0,4%
Confusion 1 0,4%
Satisfaction d’avoir regardé des filles 1 0,4%
Total / réponses 225 100%

Question a réponses multiples
Interrogés: 180 / Répondants: 176 / Réponses: 225
Pourcentages calculés sur la base des réponses

Etant donné que cette question concerne le chamygh@egique, il est assez logique de
(re)trouver en bonne place (80% des réponses)desatons de paix intérieure, de joie, de
satisfaction, et de soulagement et soutien psygigples, qui ont été évoquées dans le paragraphe
précédent. On peut néanmoins interpréter le fag ges valeurs soient supérieures aux
précédentes, en considérant que ces sensationsraleébs par une minorité (cguprg
correspondent a des effets positifs indirects pgxa la majorité des fideles par la venue au
temple. Cing personnes ont dit ainsi se sentir miapres leur expérience cultuelle, six ont
évoqué leur sensation d’étre en bonne santé (Bsnpdincipaux objectifs des prieres), six ont dit
avoir regagné espoir, une s’est sentie protégémistinterrogés ont dit ressentir une forme de
dépassement de soi. Toutefois, la venue au tenapieparfois entrainer une expérience négative,
en suscitant notamment de la confusion psycholegmpmme ce fut le cas pour une personne,
mais cela semble étre trés peu fréquent.

Le sentiment dévotionnel est quant a lui beaucougnsnprésent dans le discours des
interrogés apres leur rencontre avec le dieu ge'il'était avant, puisqu’'une seule personne y a
fait référence. Il peut néanmoins étre associéeatiment de communion avec Murugassenti
et mentionné par huit personnes (3,6% des répgoradi¥n considére que la dévotion tamoule
procede justement par une recherche de communéemlawivinité.

Les réponses plus marginales concernent d’abordefgiment de sociabilité (1,3% des
réponses) des personnes appreéciant le fait dendeereollectivement au temple et d’y rencontrer
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des personnes. Ce sentiment rejoint le discourgedees hommes ayant eu I'honnéteté d’avouer
leur joie d’avoir pu passer un moment dans und@lectif ou ils pouvaient « regarder les filles ».
Plus que lI'impiété de ces jeunes, il me sembld €aLit surtout retenir de cette confidence le fort
potentiel social, et socialisant, du temple, lieollectif par excellence. Le sentiment de
divertissement évoqué par deux autres personnemtrgette question de la sociabilité, mais
renvoie surtout a la motivation de la pratique dmple liee au loisir et a la détente abordée
précédemment.

Il faut enfin souligner l'intérét du discours dastipersonnes (3,6% des réponses) ayant dit ne
rien ressentir apres leur expérience cultuelle eampte de Muruga Ceci me parait en effet
constituer un intérét majeur pour la compréhensiera pratique des temples hindous, car ceci
indique que ces pratiques peuvent étre dépounaisgmtiments pieux ou spirituels. Ces derniers
n‘'empéchent pas pour autant les personnes de deerdans les temples, car, dans un contexte
sociétal ou le temple a une importante majeure [@uie sociale et sa structuration, participer a
la vie des temples c’est participer a la vie dedeiéte.

II-  Les formes géographiques du culte de Murugadans la ville sainte
et la métropole

Aprés avoir présenté les formes socio-spatialela @éculation de Murugade Mailam dans
la ville de Pondichéry, puis vu pourquoi et commses fideles se déplacent vers Mailam, cette
seconde section porte sur I'organisation spatiateli@ux d’hébergement des pelerins de Muiuga
dans la ville sainte de Palani et sur ce que rdaédgographie de ses principaux temples dans la
premiere métropole tamoule gu’est la ville de Clag¢iiiadras).

1. Pratigues et sens socio-spatial des lieux d’héberment des pélerins de Palani

Si les pélerins qui se rendent au temple de Magameposent de leur trajet essentiellement
sous le pavillonrhasdapan) du temple ou sur les terres non cultivées dag#f’, il en est tout
autrement a Palani, qui est le plus important §aint du culte de Murugaet de tout le Tamil
Nadu en termes de recettes annuelles et vraiselaivlabt de visiteur§®.

En 2001, Palani comptait officiellement 64 175 kahtis® et faisait partie des trois seules
villes (municipalitieg de son district avec Kodaikanal et Dindigul, chefi du district éponyme.

La mythologie de ce lieu saint et la géographisepélerinages ont été présentées et analysées
dans le chapitre 4, ou sont étudiées les modalgda sanctuarisation du Tamil Nadu par les six
grands temples de Murugadont celui de Palani. L'origine du pélerinagesveette ville remonte

au début du XVA siecle, et elle est détaillée dans le chapitreoBapt sur la géographie

°% Cela en raison de l'assez mauvaise gestion deédeption de cette foule bien trop nombreuse posr le
infrastructures du village.

*% \oir notamment la liste des recettes des dix tesyis plus importants du Tamil Nadu pour 'ann@@622007
fournie dans la premiére section du chapitre 4.

°% Census of Indig2001).
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historique des temples de Murug&es thématiques ne sont donc pas abordées itiestplutot
question de voir comment les différentes pratiquielles des pelerins dans ce haut lieu se
traduisent dans I'espace urbain.

a. Le temps de présence dans la ville et la taillegtespes de péelerins

Mis a part les visiteurs qui ne s’y rendent querpme journée, la plupart des pelerins restent
au moins une nuit dans la ville sainte. Les plugdiets y demeurent méme toute une semaine,
notamment lors des grandes féteJaiePiicant®’ et dePaikuzi Uttiram.

Avant de se rendre au temple collinaire de Munyudes groupes de pelerins se rassemblent
généralement dans des lieux collectifs, ou ilsgugmt leur(s) repas et se reposent de leur voyage
souvent éprouvant. Les groupes les plus habitugsreént également des rituels spécifiques, tels
gue les cérémoniegidja) qu'ils réalisent dans leur lieu de halte collgaiu leurs ablutions dans
la riviere Shanmuga (Smukaf®® Cette période d’attente dans ces lieux de haltstitue aussi
et surtout un moment propice pour la préparatiotad®urriture du groupe, mais aussi de celle
destinée a la divinité du temple. Ce sont génémahenies femmes qui s'occupent de cette
préparation dans une grande piece spécifique, @oesles hommes s’adonnent a d’autres
occupations. Ces derniers ont en charge l'orgaarsalu voyage, ainsi que la préparation et la
réalisation des cérémonies rituelles. Ces périddesmssemblement collectif correspondent aussi
a une temporalité particuliére propre au pélerif®geu les participants s’extraient de leurs
activités habituelles pour vivre un moment d'ineerseciabilité. Il s’agit d’'une période dédiée a
'entre-soi durant laquelle on entretient des liades castes ou inter-castes et un sentiment
d’appartenance communautaire, pendant laquelle rorange parfois les mariages, et lors de
laquelle les statuts des meneurs du groupe sdfitméss par les mises en scene rituelles.

Pour autant, tous les groupes de visiteurs neqoett pas ces rituels et ne partagent pas
nécessairement de tels moments de sociabiliténstdde nombreux groupes sont en effet trop
peu importants pour effectuer de tels rites, quies8itent une importante logistique. C’est
notamment le cas des familles nucléaires, ou dis geoupes d’amis ou de collegues de travalil,
qui restent moins longtemps a Palani.

**"Lors de I'édition deTai Picamen 2007, les Bitukkottai Chatiar sont restés a Palani du 31 janvier au 6 février

Mais la période rituelle de leur pélerinage estoea@lus longue. Elle commence en général une senaaiant leur
arrivée a Palani (le 23 janvier en 2007), avecréparation dekavai et les premiéres cérémonigsj@) collectives
dans les temples de leurs localités autfiimu, et se termine une semaine apreés leur déparldaille 12 février en
2007). Durant cette période, ils pratiquent en outre austéritév{ratam), en jeinant plus ou moins, en ne buvant pas
d’alcool, en étant abstinent et en observant um&gtrictement végétarien. Les hommes portentutre an collier
rituel (mala) et ne rasent pas leur barbe. Cf. entretien demarinexes.

% jtt. « Six faces ». Le nom de cette riviére cepend & un autre nom du dieu Murngeonnu pour avoir six tétes
sous la forme de @muka.

°% Ce que l'anthropologue Victor Turner a nommé fafis « liminal » du pélerinage (Turner, 1990).
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b. Nombre, types et sens socio-religieux des lieughlgement des pelerins

Les lieux d’hébergement des visiteurs du templePd&ani refletent cette distinction entre
différents types de visiteurs.

En 2007, il y avait 115 batiments destinés a lesweir dans la ville. Ces lieux correspondent
tout d’abord aux hotels privek@ges et aux petits batiments appartenant au grandléempau
gouvernement du Tamil Nadu. lls sont congus potgveir de petits groupes, voire des personnes
seules. Il s’agit ensuite des batiments (appelésant®, kalyana maidapan® ou chattrant®?
destinés a recevoir plus spécifiqguement des groupespélerins. Parmi ces 115 lieux
d’hébergement recensés en 2007, 86 étaientmddswm soit 76% de ce type de batiments, 24
étaient des hoétels privés (20%), 4 appartenaienermple (3,6%) et 1 au gouvernement (0,4%).
Le fait qu'un cinquieme de ces logements conceres Hotels témoigne a la fois de
'augmentation du nombre de visiteurs se rendajauad’hui a Palani, et de la pratique pélerine
moderne consistant & venir moins longtemps, enpgrale taille assez réduite, et sans réaliser de
grands rituels collectifs ailleurs que dans I'egpdes temples. Toutefois, le fait que la proportion
des lieux d’hébergement traditionnels reste largersepérieure a celle des hoétels indique que ces
nouvelles modalités de visite liees aux modes atesport modernes, réduisant les temps de trajet
et donc le temps de présence dans la ville, sandlavoir remplacé les anciennes pratiques. En
d’autres termes, le fait que les batiments traditeds destinés a des groupes importants soient
encore largement majoritaires dans la ville, indiqque partir voir Murugaa Palani reste une
pratique plutét collectivd®

Tous les lieux d’hébergement traditionnels n’org paur autant le méme sens socio-rituel, car
ils ne reposent pas sur le méme mode d’identiboagit d’appropriation collective du lieu. Il faut
d’abord préciser que ces 86 lieux sont pratiquertarg désignés par un nom de caste (ou sous-
caste) spécifique, signifiant que ce batiment peap@artient a une communauté particuliére se
rendant régulierement en pelerinage a Palani (aw pacélébrer des mariages endogames), au
point d’y avoir bati son propmnahamou kalyana mardapam La principale différence entre ces
lieux réside dans le fait que 60 d’entre eux (7@uNt des lieux d’hébergement exclusivement
réserves a la caste propriétaire du batiment, ajoesles 26 autres peuvent étre loués a d’autres
groupes de peélerir. Cette différence renvoie a celle existant erdsegroupes mono-castes qui,
comme les Mttukkottai Chatiar, possedent umahamleur étant exclusivement réserve, et les
groupes pelerins menés par la caste propriétairaaduam mais qui ont recourt a des castes de

% petit monastére, et/ou lieu de halte et de rasseneint de pélerins.

1| jtt. « Salle de mariage ».

| jeu de halte et de rassemblement de pélerins.

%3 Un pelerin de 26 ans appartenant a la caste daakiottai Chatiar m’affirma du reste que « Palani n’est pas
individuel ! ».

%% Cette observation a été établie avec I'aide de désidents natifs de Palani et agés de plus dms0qui possédent
eux-mémes umaham de caste ouvert & d’autres groupes de peélerins.d€ex personnes ont été des informateurs
réguliers et particulierement précieux pour monailaa Palani, dans la mesure ou ce fut en la cgmipade ces deux
locaux, jamais avares de précisions, que cettesemedes lieux d’hébergement de toute la villééaréalisée.
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servicé€®® pour composer leur cortége processionnel, etapert parfois leumahama d’autres
groupes pelerins. Ces derniers, qui font le pégendepuis généralement moins longtemps que
les groupes propriétaires deham sont soit menés par une caste dominante, soigepes
multi-castes originaires d’'une méme localité.

Ces différences font écho a la distinction entreritique pelerine desaMukkaottai Chaetiar,
qui releve de la “Grande” tradition hindoue, epkderinage de tradition “populaire” des i
Vellalar Kavutar, soulignée par Moreno et Marriott (1989) et BaBubrahmaniam (19885, Le
pélerinage a Palani est en effet structuré padéesx grandes fétes annuelles de Munygpie
sont Tai Picam et Paikuni Uttiram, et dont les principaux participants et donate(os
“sacrifiants”) sont des groupes de caste opposdalgspar leur nature, que par leurs pratiques
rituelles.Tai Pizcamest en effet la date traditionnelle du pelerindgda caste de “main gauche”
des Nittukkottai Chatiar, alors quéPankupi Uttiram est celle du pélerinage de la caste de “main
droite” %" des Kaigu Vdlalar Kavutar. Le tableau 33 résume les différences et les
correspondances existant entre leurs pratiquescteéps du pelerinage.

Tableau 33 — Oppositions et correspondances entre | es pratiques des deux principales castes
pélerines de Palani

Nattukk ottai Chefttiar Kongu Vellalar Kavu ntar
Type de kavati Sakara kavati°*® Tirtha kavati®®®
Type de caste Valarikal (« de main gauche ») Ifarikal (« de main droite »)
Période et date du pelerinage Saison fraiche (Tai Pdcam) Saison chaude (Parkuni Uttiram)
Tradition religieuse “Grande”/orthodoxe “Populaire”/villageoise
Langue rituelle utilisée Mantra sanskrits Chants tamouls
Possessions Réservées au meneur du groupe | Possibles pour tous les membres du groupe

Sources : Moreno & Marriott (1989) et entretiens av  ec P. Subrahmanian (2007).

Les archétypes que définissent ces deux castesuet pratiques, refletent la dualité des
pratiqgues pelerines traditionnelles a Palani. Sédoméme processus de diffusion des pratiques
pélerines qui avait encouragé, au début dd ¥¥clé®, les Kaigu Vdlalar Kavwtar & participer
au pélerinage a Palani initié par leattNkkottai Chetiar mais en y intégrant leurs pratiques
“populaires”, les autres groupes de pelerins deariPad’inspirent a leur tour des pratiques
archétypiques de ces deux castes de référencee @iffision est a la fois horizontale, en
concernant les mémes types de castes, mais audgiale en gagnant des groupes se
positionnant comme rituellement supérieurs ou iatés a ces castes de référence. De par cette
diffusion, certains groupes réalisent aujourd’hnipelerinage relevant de la “Grande” tradition

% Cakkiliyan, Paaiyar, P#lar, Ampatan Vannar et Icai Valalar.

% subrahmaniam, P., 1986ai Pucam and Pankuni Uttiram in Palani Murug&@emple Kamaraj University,
Madurai, thése de doctorat en études tamoules ulnliép et non traduite.

*7Sur la question de ces deux types de castesceajui est dit dans la deuxiéme section du chaitre

*B K avari ascétique.

9K avari rempli d’eau de la Kavéri, principal fleuve sadiépays tamoul.

89 Cf. chapitre 3.

289



PARTIE Il - CHAPITRE 7 : LE CULTE DE MURUGANTRE VILLES ET CAMPAGNES TAMOULES

hindoue a la maniére desafhikkottai Chetiar, et d’autres un pelerinage plutbt associé a
I'hindouisme “populaire”, tel que celui pratiquérpas Kaigu Vdlalar Kavutar. Cette rencontre
entre I'hindouisme de “Grande” tradition et celeild tradition “populaire” dans la ville sainte de
Palani est un autre aspect de la définition strattude la figure divine de Murugaqui est
présentée comme celle d’'un dieu “charniere” endi® deux traditions dans le chapitre 3. Enfin,
I'évolution plus contemporaine du pélerinage a Ralast marquée par I'apparition et
'augmentation du nombre de groupes multi-castesit des pratiques sont assez similaires a
celles des Kngu Vdlalar Kavutar, a la différence essentielle que leur mode sigerablement ne
se fonde plus sur la caste, mais seulement suohggine territoriale commune. Cette évolution
peut étre associée historiquement a la diffusiofidiologie anti-caste proprement tamdtite

Cette typologie générale des groupes de pélerirRatbni permet de comprendre les modes
d'utilisation des lieux d’hébergement religieux dagette ville. Les castes s’associant a
I'hindouisme de la “Grande” tradition sont cellas gosseédent leurs propres batiments et qui ne
les louent pas a d’autres castes. Les groupesstiesgaelerines aux pratiques rituelles relevant du
culte “populaire” de Murugapossedent aussi leurs propres lieux d’hébergemaig sont plus
enclines a les louer a d’autres groupes. Enfingteapes de pélerins multi-castes provenant d’'une
méme localité et qui louent les batiments aux sapt@priétaires, pratiguent comme eux un
hindouisme “populaire”.

c. La géographie des lieux d’hébergement des pelerins

La géographie de ces lieux d’hébergement est reptés sur la carte 27 et reflete ces
distinctions entre les différentes catégories detedirs. Elle apporte également de nouveaux
éléments de compréhension significatifs, en ilargtipar 'espace la coprésence de la tradition et
de la modernité dans les pratiques pelerines hegloantemporaines.

La carte montre tout d’abord que les lieux d’hébargnt des pelerins sont polarisés par quatre
lieux et espaces particuliers. Le premier est toggguement le grand temple collinaire de
Murugan, au sud, prés duquel la majorité de ces lieux sontentrés. Le deuxieme correspond a
l'autre temple de Murugade Palani, TiruAvinankuti, situé a 200 métres au nord de la grande
colline et qui fut le premier temple bati pour Mgaua & Palani. C’est effectivement ce temple qui
est mentionné dans [Erumurukirrupaai de Nakkrar (texte fondateur du concept mythico-
territorial des Six Demeures de Murud¥) et qui est reconnu & ce titre comme un des temple
majeurs de la ville. Le troisieme espace qui senibfetuencer la localisation des lieux
d’hébergement concerne la vieille ville de Palani,nord du lac Vaiyapuri, ou est situé I'ancien
quartier des Brahmanesgraharan). Enfin, le quatriéme espace qui parait détermitaer
localisation des lieux d’hébergement, et qui estrelste plus un type d’espace qu’un espace
particulier, correspond aux axes de communicatitmadurbains et a I'arrét de bus de la ville.

801 Cf. chapitre 5.
892 Cf. chapitre 4.
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Carte 27 — Les lieux d'hébergement des pélerins de

Muruga n dans la ville de Palani

Vers Pollachi

Lac Vaiyapuri

Temple collinaire
de Murugan

/ Vers Dharapuram

z =

—_—
Vers Dindigul

Batiment de caste exclusif

Batiment de caste non exclusif

Batiment appartenant au temple de
Murugan ou au gouvernement

Hotel

M Temple de Murugan N
s Temple de Siva ————

Vv Temple de Vinayagar _—

D Temple de deéesse %

Agraharam (ancien
quartier de Brahmanes)

Rue

Limite administrative de la
municipalité de de Palani

Arrét de bus

Source : Enquéte personnelle (2007).
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En effet, les différents types de lieux d’hébergetreemblent étre répartis dans la ville en
fonction de ces espaces. On remarque notammemegbétiments situés dans la vieille ville sont
tous des lieux d’hébergement appartenant aux gsodpecastes qui ne les louent pas a d’autres
groupes. Bien qu'assez éloignée du grand templénaioé, cette localisation leur permet
d’effectuer leurs rituels plusieurs jours durawinlde I'agitation et des foules de pelerins, qui
arpentent réegulierement le quartier sud de la lditse des grandes fétes. C'est dans ce secteur de
la vieille ville que se situe lenatham des Nittukkottai Chatiar depuis le XVIf siécle. Mais a
I'origine, ce choix de localisation correspondaltig sGrement au fait que le meneur des
Nattukkottai Chetiar, Kumarappa Cheti entretenait des relations privilégiées avec wtrprde
Palanf®, qu’au souhait d’éviter une foule qui n’existaitspencore. La carte laisse en tous les cas
supposer que le choix de localisationrdertham communautaire dans ce secteur par cette caste
fondatrice a été repris par d’autres groupes de casnotamment autour du templeSiea.

A l'opposé, les hétels plus récents et destinéscavoir de petits groupes, sont plutdt situés
pres des temples de Muruget a proximité des grandes arteres de la villgrig d’'un axe nord-
sud centré de part et d'autre de l'arrét de buse lgique de répartition assez similaire se
retrouve a I'’échelle du quartier sud, ou sont liséal les deux temples du dieu et la majorité des
lieux d’hébergement, tous types confondus. Dansecteur, la majorité des hétels sont situés a
I'est du temple TiruAvinankuti, tandis que lesnahamde caste sont plut6t installés a I'ouest de
celui-ci. Les hétels ont été construits le longla@eue menant de I'arrét de bus aux temples de
Murugan, alors que lesnaghamsont installés le long de I'axe longeant la rigedu lac Vaiyapuri
et reliant la vieille ville aux temples. Ce derngde est dona priori emprunté par les pélerins
depuis plus longtemps que celui partant de l'adétbus, ce qui explique que les lieux
d’hébergement les plus anciens (i.e. de castetssiteiés sur cet axe. La localisation des hogels |
long de la rue partant de l'arrét de bus renvoiangua elle aux pratiques peélerines plus
contemporaines, en étant associée a un mode dporamoderne et a des groupes de pélerins a
la fois moins nombreux, observant moins de rituelgestant moins longtemps que les pélerins
traditionnels de Palani qui s’y rendent généraldragried. C’est dans ce secteur de concentration
des lieux d’hébergement que l'on trouve la majodés maham loués par certaines castes a
d’autres groupes de pelerins. Leur géographieafagi figure de zone tampon entre la zone ou
sont situés les modes d’hébergement les plus anetdas plus orthodoxes, et celle correspondant
aux hétels.

On peut donc conclure, & la vue de la répartitien lleux d’hébergement des pélerins de
Muruga et des pratiques socio-rituelles qui leur sonbeiges, que la géographie de ces lieux
traduit spatialement une association entre tradib modernité, qui caractérise aujourd’hui le
pélerinage pour Muruga

%93 Ce prétre appartenait a la (sous-)caste des Desfgahapitre 3.
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2. Les grands temples de Muruga a Chennai: évolutions socio-rituelles et
dynamiques métropolitaines

Avant d’étre renommée “Chennai” en 1996, la vileldadras était la capitale de la Province
coloniale du méme nom, qui couvrait la totalité Kectuel Tamil Nadu a la veille de
I''ndépendance et quelques districts du Kérala mtlka Pradesh contempordfisMadras est
depuis 1956 la capitale de I'Etat du Tamil N¥det est aujourd’hui considérée, sous le nom de
“Chennai”, comme la quatriéme plus grande métrom@el’'Union indienne apres Mumbai
(Bombay), Delhi et Kolkata (Calcutta). En 2001ptgpulation de la ville s’élevait a 4,34 millions
de personné®, mais 'aire urbaine de Chennai compterait aul foitzs de 8 millions d’habitants
selon les estimations officiel®& L'essor démographique, économique et politique’atecien
village de pécheurs de Madraspatnam s’est fait lsopgesence des Britanniques, qui en firent un
port colonial & partir de la fin du X\fiksiécle. En raison de son histoire assez récerde sbn
passé colonial, Chennai n’est pas a propremergrpanie ville-temple, dont le plan d’urbanisme
serait structuré autour d’'un sanctuaire, comme tcletamment le cas a Madurai ou a
Tiruvannamalai et dans une bien moindre mesurel@anP&ertes le grand temple shivaite du
quartier de Mylapore était jadis au cceur de latabpid’'un petit royaume tamoul (Muthiah,
2004), mais la ville de Madras, qui n'a englobé afpygre qu'au XX siécle, ne s'est pas
développée autour de cet ancien noyau urbain sawmeit donc étre considérée comme une ville-
temple.

La métropole tamoule compte cependant une multiledtemples plus ou moins anciens et de
toutes tailles, dont certains sont dédiés a Muru@elon le dernier recensement officiel des
temples de Madras publié dans les années®1®6@ux de Murugareprésentaient & cette époque
7% des templé%’ de la ville. Ce faible taux est assez voisin d&&xde temples qui lui étaient
consacrés dans la région a cette période, et peifortion a toujours oscillé entre 3 et 5% au
pays tamoul depuis le XAsiéclé™® Il faut donc plutét retenir que la part des tesspiiédiés a
Murugaa dans la ville de Chennai (Madras) était supérieuda moyenne régionale dans les
années 1960. Toutefois, cette proportion sembléecliepuis cette époque, puisque seulement 3
des 108 nouveaux temples qui ont été construitsislegans la ville, sont dédiés a Muruga
(Punzo-Waghorne, 2004 : 183).

Pour autant, ce n’est pas la quantité mais plat@fuilité des temples de Muruga Chennai
qui a retenu mon attention, car elle reflete legli@ions des pratiques socio-cultuelles et des

894 Cf, carte 15.

89 A I'époque sous le nom de I'Etat de Madras.

8% Census of Indig2001).

%7 Second Master Plan -.IChennai Metropolitan Development Authority. pp.,H-30.
http://www.cmdachennai.org/pdfs/SMP/A_Chap%201%20 _Deaygiuy. pdf

%% Census of Indi§1965).

899 Cette proportion ne tenait pas compte des nombpetits temples de “trottoir” (ou minor temples, selon la
terminologie officielle actuelle). Ces temples macernent de toutes fagons que trés rarement Mujrdgat les lieux
de culte nécessitent trés souvent des rites spéetfiet savants, au profit de la Déesse ou deyafiyar qui ont des
petits temples sur de nombreux trottoirs de lavill

%10 Cf. chapitre 3.
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modes d’identification collective liés a son cultepuis le XVIF siécle, tout en inscrivant ces

évolutions dans un espace et un tissu urbainsaossi évolutifs. Pour illustrer cette idée, je
m’appuie sur 'exemple des trois principaux temglesMuruga a Chennai, que sont le temple de
Kandasamy du quartier central de George Town,nelie de Vaapdani situé dans un quartier

éponyme et le récent complexe darll Paai Vitu Tirukkovilkal du quartier de Besant Nagar
(carte 28). Leurs localisations et les contextestohngues, sociaux et culturels de leurs
constructions révelent des dynamiques socio-spatiglui sont liées a la fois a I'évolution socio-
rituelle du culte de Murugeet a certaines dynamiques urbaines.

Carte 28 — Carte de localisation des principaux tem  ples de Muruga n a Chennai et de leur
inscription historique dans le tissu urbain

1633 1733

7= NB: les dates indiquées ne correspondent

! pas aux constructions des temples mais aux
y périodes considérées par le CMDA dans son
! = document sur I'histoire urbaine de Madras.

A

N

Nouveau temple

Temple déja présent

Zone urbanisée

Limites administratives
actuelles de la ville de
Chennai

Riviéres et principaux
axes de communication

B

i
Temple de
Vatapalani

x

Temple des
A Aru Patai Vitu

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

Source : Chennai Metropolitan Development Authority (2006).
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a. Le temple de Kandasamy a George Town : la résiiehctemple “de caste”
en centre-ville

Le plus ancien des grands temples dédiés a Mardgas la ville de Chennai est celui de
Kandasam$. Il fut construit en 1672 & George Town, centstdrique de la ville actuelle, par la
caste commercante degrBChetiar. Le temple fut bati plus précisément dans ldevnoire”
(Black Town de George Town, qui était peuplée de populatimennes essentiellement
tournées vers les activités commerciales.

Comme Il'a souligné Mattison Mines (1994), la péeodurant laquelle le temple de
Kandasamy fut construit était marquée par une graindlité opposant les fondateurs du temple a
I'autre principale caste commercante de la villeenoles Komati Chetiar. Cet antagonisme, qui
a donné lieu a plusieurs séries d’émeutes jusqigdut du XX siécle, était fondé sur une dispute
concernant des avantages commerciaux avec lesiBiftaes et sur une compétition en termes de
supériorité statutaire locale, deux domaines cpieat étroitement liés durant la période coloniale
(ibid. ; Appadurai, 1981). L'opposition entre ces deustea commercantes se reflétait aussi dans
leurs caractéristiques socio-rituelles et danstlaggaphie de leur habitat, de leurs commerces et
de leurs lieux de culte au sein de la ville nofe.effet, si la caste desB Chedtiar est une caste
de “main gauche” d’'orientation shivaite et instllepuis le XVIi siécle dans la partie est de
Black Town ou le temple de Kandasamy est leur terdplcaste, celle desiati Chetiar est au
contraire une caste de “main droite” d’origine t&oue plut6t vishnouite, basée dans la partie
ouest de ce quartier, ou leur temple de casteéeli @ la déesse KanyaRaranasvari®*?,

La reconnaissance de ces deux lieux de culte conamples de caste par les deux
communautés concernait leur patronage exclusifjtiesls communautaires qu'’ils y observaient,
et le fait que les divinités tutélaires des deumples aient été instituées comme leurs divinités de
caste respectives. Le temple de Kandasamy etaelkanyak Parangsvari étaient donc dés leur
origine les hauts lieux socio-religieux des teirés locaux de ces deux castes en conflit.

Celui-ci concerna encore plus directement les clsantyel et territorial lorsque I'une de leurs
disputes porta sur la répartition des rues empblegapar les processions de leurs divinités de
temple. Les itinéraires de ces processions ont &iis 'objet de maintes contestations et
négociations, car ils étaient déja d’'une importamzgeure dans la définition spatiale des aires
d’influence locales des deux castes. En précisaet«gles processions vont ou les patrons des
temples et leur donateurs ont leur clientéle, dgsqmnes qui seront attirées par I'évenement et
auxquelles les dirigeants veulent montrer publicernmui ils sont »ikid. : 67)°*3, Mattison
Mines souligne toute limportance historique et isesymbolique des processions dans la
territorialité locale de ces castes, et confirmejgea été déja évoqué pour d’autres contéites

® Kandasamy est I'un des nombreux noms attribuésidudn.

%12 Mattison Mines a remarqué que la préférence seatais Kmati Chetiar pour le vishnouisme n’apparait pas dans
leur divinité de caste, KanyalParansvari, qui est une déesse du panthéon shivaite @/ir#94 : 87).

®13 Traduction personnelle.

®\oir le chapitre précédent ainsi que la premiéetien de ce chapitre.
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au sujet de cette forme particuliére de circulatigligieuse. Le temple de Kandasamy de George
Town avait donc tout du temple de caste dés sgmes.

Planche 14 — Le temple de Kandasamy a George Town (Chennai)

Cliché : Auteur (2007).

Le quartier de George Town ou vivent les Béri Chettiar
reste tres commercial, en lien direct avec [Iactivité
traditionnelle de cette caste.

Aujourd’hui, le temple a conservé son double r@erassemblement identitaire et d’affichage
communautaire pour leseB Chetiar, en étant toujours situé au cceur de leur aqarantstorique,
dont il constitue le principal repére paysager riplkee 14). Les relations contemporaines et les
liens rituels entre le temple et lesrBChettiar sont toujours aussi forts, bien que tous |les\ds
temples tamouls soient aujourd’hui placés sousolaréle de linstance gouvernementale de
I"'Hindu Religious and Charitable Endowment Departr{&tR&CE) du Tamil Nad®t®. Les cinq
dépositairestfustee¥ du temple sont tous degfBChetiar, €lus pour cing ans par 'ensemble des
Béri Chetiar de la ville de Chennai. Ce sont eux qui orgamtistous les rituels (dont les
processions), et qui recrutent et rémunérent |&rge du temple. La grande majorité des

®1% Suite & la politique coloniale de gestion du felig introduite sous la Présidence de Madras, efocmément &
I'Hindu Religious and Charitable Endowment Met 1925 (amendé a plusieurs reprises), le gouvenmieprend en
charge I'administration, la gestion, la collectes dens, les rénovations, ainsi que la désignatiten munération des
prétres des temples du Tamil Nadu. L'acte de 192& antrainé de nombreuses manifestations qui @mutché, a la
fin des années 1980, sur des marches processiesml chefs spirituels et autres héritiers de tesnghns tout le
pays tamoul, protestant contre la spoliation desléemples et la mainmise de I'Etat sur les lieeligieux hindous. En
réponse, le dernier amendement de 1991 accordestteg fonctions administratives aux héritiersitimthels des

temples (et/ou au chef spirituel) qui en font landede, mais les temples continuent d’appartengawernement,
dont certains fonctionnaires contrlent chaque ardaéestion des revenus des temples. Les fonchionsrifiques

gu’ont pu conserver les dépositairasigtee$ héréditaires des temples tamouls, témoignentrdedrtance des liens
rituels qu’il peut y avoir entre une communautéiettemple, mais reflétent également I'importancecdpital socio-

symbolique associé aux temples dans la sociétéulemidotons également que chaque fois qu’un petipte local

devient important et qu’il génére suffisamment deettes, ou bien que des conflits internes appamiparmi ses
responsables, le gouvernement en prend systématida charge.
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donateurs pour la tenue des rituels sont aussBeaesChetiar. En revanche, 'HR&CE effectue
chaque année un contrdle des finances du temdlé%tdes recettes annuelles du temple sont
versés a 'HR&CE conformément & la législafién
L’histoire Iégendaire du temple témoigne égalendentétroitesse de leurs liens rituels avec le
temple de Kandasamy, car elle institue I'un dedeamcétres, Mari Clgar, comme fondateur
originel. En voici les principaux éléments, telsilgusont mentionnés dans le petit livret de
présentation du temple destiné aux visiteurs :
«Au XVII® siécle, deux fervents dévots du Seigneur Mutug@mmeés Thiru Mari Chear et Thiru
Kandapandaram, avaient pour habitude de se reédidiérement au temple de Sri Kandaswamy de
Tiruporur, un centre religieux réputé, situé a 4brketres au sud de la ville de Madras. lIs allagrce
temple tous les mois, pour la fétekdarttikai. En 1672, alors qu'ils arrivaient a Tiruporur tfasgués de
leur voyage, ils déciderent de se reposer sousargausier situé pres d’un bassin. Durant leur soinme
ils furent visités en réve par Muruggui leur annonc¢a qu'ils trouveraient bientét udelé a son effigie
dans une fourmiliére, et qu'ils devraient la traorsgr jusqu’a Madras pour lui adresser un culte. deux
dévots trouverent effectivement I'idole par la suwet 'emmeneérent a Madras, ou Mari Giae construisit

un petit temple & ses frais et inaugura son clifte »

Le temple de Kandasamy fait donc figure d’archétgpetemple “de caste” dans la ville de
Chennai. Sa localisation dans le cceur historiquéadslle fait quant a elle écho a sa période
d’édification caractérisée par des identités detecdsrtement affirmées et territorialisées,
notamment autour de ce type de temples communeasitéde temple n’est effectivement pas le
seul du genre a George Town, puisque le templeinvais Kanyak Parangsvari est encore
administré par les #matti Chetiar, avec lesquels lessB Chetiar ont tempéré leurs relations. En
revanche, ces derniers font preuve d’'un attacheténir temple de caste, qui ne se retrouve pas
nécessairement dans tous les anciens temples tes acds Georgetown. Lautre temple de
Murugaa de ce quartier, celui de Kamakatam, en témoigne puisqu’il fut également fondé par
une caste de commercgants mais sa gestion n'a pag\éndiquée par les descendants de ses
fondateurs, comme l'ont fait leseB Chetiar. Contrairement au temple de Kandasamy, celui de
Kumarakatam est aujourd’hui entierement géré par 'HR&CEeg hauts fonctionnaires, et n’est
pas répertorié comme un temple “héréditaire” fdRE.CE.

816 Entretiens semi-directifs avec trois dépositaitesemple de Kandasamy (mai 2007).
®" Traduction personnelle (de I'anglais) d’un extrhitlivret de présentation du temple édité par Ngaar(1990).
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b. Le temple de Vapdani : la dévotion universelle dans la périphérieghe

Le deuxieme temple majeur dédié a Murugans la ville de Chennai est celui daeagaani
(le « Paani du nord »), qui est aujourd’hui situé dans es duartiers ouest de la métropole et
auquel il a donné son nom. A linverse du templekdmdasamy de George Town, celui de
Vatapdani est placé sous l'administration exclusive deR&CE depuis 1945, et aucun
dépositaire du temple n’est le descendant du feodat
L'origine de ce temple remonterait a la fin du Xi{ecle, mais il ne prit véritablement I'aspect
d’un temple que durant la premiére moitié du®$}¥cle. Voici le contenu du mythe du temple tel
qu’il m'a été présenté par les prétres qui y ofient en 20072 :
« Anna Samy Tambiran était un dévot de Murugai se rendait régulierement en pélerinage auplesn
de P&ani et de Tiruttai. Il avait aussi construit prés de chez lui, agdamam, un tout petit temple au toit
de chaume pour y adresser un culte a Muruga jour, alors qu'il méditait et priait Murugail ressentit
une force divine qui entrait dans son corps. lutegn fait laru/ [la « grace » divine] et devint ainsi
capable de soulager les gens.
Puis il tomba subitement malade. Durant sa malaldii¢,un réve ou Muruga lui dit que pour guérir, il
devrait lui offrir quelque chose de précieux. ArBamy Tambiran se rendit alors a Tiruttani ou, il se
coupa un morceau de la langue pour l'offrir & Maugll retourna ensuite dans son village de
Saligramam, proche de Madras. Sa maladie dispapidement et sa langue repoussa miraculeusement
au bout de deux ans. Les gens qui venaient lepenir recevoir sa bénédiction se firent alors enptus
nombreux.
Il se rendit ensuite en pelerinage a Palani, ouudar lui offrit une image a son effigie pour le
récompenser de sa dévotion. Anna Samy Tambiraormet@ son village avec I'image qu'il installa dans
son petit temple. Il décida ensuite de pratiquer nouvelle ascése en portant des souliers clodibés,
les pointes lui meurtrissaient la plante des pifiss souliers sont encore conservés comme relipes
une des piéces du sanctuaire].
Puis il sentit la mort arriver. |l sollicita alofsin de ses plus proches amis, nommé Ratnaswamii@he
pour qu’il poursuive ses activités dévotionnellesers Muruga et I'image qu'il avait rapportée de
Palani. Ratnaswami Chiar accepta et honora sa prommesse. EtrangememiagRami recut lui aussi
I'arul et put également aider les gens. Puis lett@nese langca dans la construction de I'édifice Iqu’i
voulait en tout point similaire au temple deld Mais il mourut avant d’avoir pu collecter asse
d’argent pour fonder le temple. Des philanthropedes donateurs plus aisés se sont ensuite direntem
impliqgués dans le projet et transformerent le peit de culte d’Anna Samy Tambiran en un temple

magnifique. $'°

%18 Une version incompléte dathala pufiza du temple est consultable sur internet :

http://Muruga.org/temples/vadapalani.htm
%19 Extraits d’entretiens semi-directifs menés au terde Vaapdani (23 et 24 mai 2007).

298




PARTIE Il - CHAPITRE 7 : LE CULTE DE MURUGANTRE VILLES ET CAMPAGNES TAMOULES

Le mythe du temple de Yapdani met davantage en valeur la dévotion de sesafends
envers Muruga que leur identité de caste. Ce sont les relatidwotionnelles entre Anna Samy
Tambiran et Muruga de Palani, qui sont décrites comme étant a I'négle la présence d'une
répligue du temple de Rani dans la ville de Madras. La construction ddereple a donc plus
relevé du culte dévotionndBlakt) pratiqué par un personnage fondateur et de idasité entre
les fideles, que d’'un besoin communautaire fondéuse identité de caste, comme ce fut le cas
plus de deux siecles auparavant pour l&s Bhetiar. Rappelons que I'époque de construction du
temple de Vapdani correspond a une peériode de renouveau de tfiidereligieuse tamoule,
s’étant manifesté autour du nouvel essorSdiva Siddlanta, de laBhakti tamoule et de la
popularité du culte de Murug®®. Cette période s'était aussi caractérisée par daténen
puissance de I'idéologie dravidienne anti-brahmetnanti-caste au pays tamoul. Il semble donc
que le contexte historique, socio-culturel et jplié durant lequel est né le temple deayaani,
ait participé a faire de ce temple un lieu de cuitversel pour Muruga

Sur le plan de l'histoire urbaine de Madras, laalsation du temple correspond elle aussi
parfaitement a cette période d’essor du culte dgwoel de Muruga. Comme le mythe du temple
le précise, celui-ci était installé a I'origine ali§ramam, un des anciens villages des environs de
Madras. Comme beaucoup d’autres localités périghési, ce village a été inclus dans la ville de
Madras lorsque ses limites administratives ontrétiessinées et agrandies en 1923, dans un
contexte de forte croissance démographique etleent urbain (CMDA, 2006). Saligramam
est alors devenu I'un des nombreux quartiers derddadivant d’étre renommé “Yégodani” en
raison de l'importance socio-religieuse grandissashi petit lieu de culte devenu temple. La
localisation de ce temple dans la périphérie prattheceur historique de la ville reflete donc le
cadre non seulement historique et socio-religieunc@urs duquel il fut construit, mais aussi le
contexte urbain, qui a conduit a son inclusion danglle de Madras.

Le temple de M@apdani est aujourd’hui I'un des principaux lieux rééigx de Chennai. La
tradition dévotionnelle et I'universalité du cutte Muruga, qui furent & son origine, sont encore
mises en avant lors des rites célébrés dans atradtotemple. Les grandes processions qui ont
lieu chaque année dans les rues entourant le tengkont pas menées par un groupe issu d’'une
caste particuliere, au profit d'un gigantesque lééfie fideles portant ddsivari et/ou s’étant
percés le corps par les lances rituelles par dévqtour Muruga (planche 15). Ces processions
ont surtout lieu pour la féte dai Pizcam Bien gu’elles soient organisées et menées dd8Ti4
par le président de I'associatiofal Picam Ril-Kavari Sabhi”®?, et qu'il puisse donc en retirer
un certain prestige social, chacun est autoriséricper et a donner pour la féte, tant que les
participants « sont sincéres et qu'ils observers destérités préalable$§3. En plus du
végétarisme, cet homme pratique lui-méme de louedesérités dévotionnelles, telles que la
marche sur des braises, la tenue a bout de bras Barre de fer brdlante, ou encore la traction

820 Cf. chapitre 5.
821 | jtt. « 'Association dekavari de lait pourTai Pacam».
%22 Entretien focalisé avec I'organisateur et menaitnel des processions @iai Picama Vaapdani (27 mai 2007).
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processionnelle d’un char rituel accroché a la mason dos par des crochés en métal. Ainsi, a
l'inverse des cortéges mono-castes dagukkottai Chatiar, qui pratiquent chaque année des

rituels identiques a Palani (et a la méme date)petrairement aux processions desi Ehetiar

de George Town dont ils sont les meneurs et lels seganisateurs, les processions faites en
I'honneur de Muruga autour du temple de ¥gpdani sont organisées par une association multi-
caste et composées de fidéles issus de casteguliés.

Planche 15 — La dévotion des fidéles de Muruga n autour du temple de Va tapalani a Chennai

Cliché : Auteur, 2006.

c. L'4ru Paai Viru Complex : le temple “transnational” du nouveauagter
des “cols blancs”

Le troisiéme principal lieu de culte consacré a Wyan dans la ville de Chennai est beaucoup
plus récent et original que les deux précédentsagfit du complexe religieux deAltu Paai Vitu
Tirukkovilkal, qui, comme son nom l'indique, est un temple dagael sont réunies les répliques
des six grands temples historiques de Mutiugent les localisations quadrillent les orients du
Tamil Nad§®. Ce temple a été inauguré en 2002 et est situg ldaquartier de Besant Nagar,
dans la partie sud de Chennai donnant sur ledltt@@e nouveau temple est particulierement
intéressant parce qu'il ttmoigne des évolutiongaraporaines de la géographie I'hindouisme,
mais aussi de la dynamique de gentrification qrac@rise le quartier ou il se situe.

La géographie interne du temple et le réseau squia¢st a I'origine de sa construction, ont
ceci de particulier d’'incarner tous deux la natdésormais transnationale et réticulaire de
'hindouisme contemporain. Il faut indiquer en piemlieu que fondateur de ce temple est
également a I'origine du premier grand temple hindes Etats-Unis, qu'il a fondé & New-York
dans les années 1970 et qu’il a consacré au digyadar. Installé aux Etats-Unis et appartenant

623 Cf. chapitre 4.
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a la caste des@ukkattai Chatiar, cet homme a su mobiliser un réseau transratmour fonder

le temple de Murugaa Besant Nagar. Il est en effet parvenu a obtarbenédiction de l'autorité
spirituelle de Kanchipuram, a acqueérir un terraibljgue fourni par le Premier ministre du Tamil
Nadu, a employer un architecte indien mondialemerinnu, et a réunir des fonds internationaux
provenant essentiellement deHihdu Temple Societyde New York (Punzo-Waghorne, 2004 :
189).

Figure 11 — Le temple “glocal” de Muruga n a Besant Nagar

Ville de Chennai
(Local)

Répliques des 6 temples de Murugan
au Tamil Nadu (Régional)

Réplique du
temple de NY
(Global)

Sanctuaire

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

La structure du temple reflete elle aussi la natar@nsnationale de [I'hindouisme
contemporain : le temple rassemble dans un mémetusare de la métropole tamoule les
répliques des six grands temples régionaux de Mufety réparties autour d’'un septiéme temple
dédié a Viayagar et qui est congu comme la réplique du temgte-yorkais. Le local, le régional
et le global sont donc imbriqués dans la géograpti@ne de ce temple (figure 11). Méme le
mode d’administration du temple suit une logiquengnationale, dans la mesure ou le temple
n'est pas géré par 'THR&CE, mais par une associatthindous appartenant a la caste des
Nattukkottai Chatiar et vivant aux Etats-Unis. En 2007, la tréseridu temple, qui possédait
une carte verte américaine, présentait d’ailleaitemple comme un « temple de RARB®S.

624 | es prétres du véritable temple deldPa m'ont certifié qu'il n'existe aucune relatioituelle entre le temple
traditionnel et ce nouveau sanctuaire. lIs ne oantnt d’ailleurs aucunement ces répliques de Esmplistants dans
de nouveaux sanctuaires (entretiens semi-direatidss 2007).

%2 «Non Resident Indians. Pour plus de détails sur la terminologie offiei des Indiens et personnes d’origine
indienne vivant hors de I'lnde, voir le chapitrévsunt consacré a la question diasporique.

%2 Entretien focalisé mené au temple de Murude Besant Nagar (15 mai 2007).
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Il s’agit donc ici d’une création locale d’un tera@n Inde, résultant de la transnationalisation
de I'hindouisme et des sociétés hindoues, elle-m@écanée par I'action d’'un migrant ayant su
mobiliser une économie globale et un réseau traiosiz Ce temple illustre ainsi parfaitement
combien «le processus diasporique intégre, de aransynchronique et diachronique,
territorialisation et fonctionnement en réseau s, em quoi «l'identité diasporique est
simultanément locale et globale » (Singaravélo032®8).

Si la construction de ce temple a été initiée mar Mittukkottai Chatiar, c’est davantage une
“classe” que seulement une “caste” qui y adresseulte a Muruga. En effet, d’aprés mes
observations et les entretiens que j'y ai menés, d@yants qui se rendent a ce temple
appartiennent pour la plupart a la classe moyewo@e( la classe moyenne supérieure) de
Chennai. Ceci n'est pas surprenant quand on saitegqguartier de Besant Nagar, ou est situé le
temple, est un quartier résidentiel dont la popamatest principalement constituée de “cols
blancs”. Christine Auclair a en effet précisé gpartir des années 1960, I'office du logement du
Tamil Nad§?’ a envisagé le développement de Madras a partifodeeaux quartiers situés a
'ouest et au sud de la ville, tels que Besant Nageec une préoccupation toute particuliere
accordée aux espaces résidentiels des classesmesyeui « deviendront les lieux d’élection des
cols blancs madrasi » (Auclair, 1998 : 122). Gracsees boutiques et restaurants de luxe, ce
quartier attire aujourd’hui de nombreux Madrasij gisitent en famille ou entre amis les
différents lieux de culte de Besant Nagar, toupegiitant des joies deopen spacégyu’offrent
la plage et la promenade longeant la c6te du CardeiaAvant que le temple de Muruga'y
soit bati, le quartier possédait trois lieux deteimportant®® dont deux ont aussi été construits
au cours des quarante dernieres années et a ptéxdmiittoral. L'un d’entre eux, I'église de
Velankani, a du reste été fondé selon la méme leggue celle qui est a I'origine du temple de
Murugan, puisqu’il s’agit d’'une autre réplique d’un lieeligieux existant et suffisamment éloigné
de la métropole pour y étre dupliqué. Aujourd’hoés lieux de culte constituent I'une des
ameénités recherchées par la classe moyenne urlgainppur reprendre une expression d'un des
hauts responsables @hennaiMetropolitan Development Authorjty la religion fait partie des
activités récréatives’s.

Il faut préciser que le quartier de Besant Nagestsiéveloppé autour d’'un ancien quartier de
pécheurs, dont I'habitat précaire est aujourd’heintré par les logements résidentiels (planche
16). Si les nouveaux lieux de culte permettent a@éxheurs de diversifier leurs activités
économiques, ils semblent en revanche ne pas pomdse a leurs besoins et pratiques
religieuses. Ces pécheurs, hindous pour la plgiade la caste des filaavar, ont en effet leur
propre déesse de localité et ne vont que tres eareaux grands temples. La trésoriere du temple

%" Tamil Nadu Housing Board

8 Un temple de Viayagar, un temple de Laii, et une réplique de I'église de Velankani. Seetsdeux derniers,
proches du littoral, sont indiqués sur la plancée 1

529 Extrait d’un entretien semi-directif (mai 2007).
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de Muruga m’avait du reste bien fait comprendre qu’ils yiétd assez peu appréciés. Leurs
pratiques de I'espace public et du littoral, esslatment orientées vers la péche, tranchent avec
celle des Madrasi aisés, qui viennent prier daadiéix de culte et se détendre sur la plage.
L’habitat précaire du quartier des pécheurs etdgédisiences en termes d’'infrastructures de base
contrastent également avec les superbes logengsidemtiels. Le tsunami de décembre 2004, qui
a notamment touché les pécheurs de Besant Nagdigilleurs fourni un bon prétexte aux
autorités pour les inciter & quitter leur quartier.majorité des pécheurs ont néanmoins refusé ces
propositions, car les “colonies” proposées, situges0 km des cOtes, les auraient obligés a
changer d’activité. Ces quelques éléments rejoiglenpropos de Christine Auclair, qui avait
souligné que les considérations des planificatelesChennai vis-a-vis de I'habitat précaire
consistent a le déplacer hors de la ville, afirddener a celle-ci « 'image d’'un espace régulé et
formalisé » ipid.).

Planche 16 — Vue aérienne du nouveau quartier résid  entiel de Besant Nagar

On remarque la différence morphologique entre le quartier des pécheurs, marqué par des
ruelles étroites et sinueuses, et le récent quartier alentour de la classe moyenne madrasi,
caractérisé par des logements a la fois plus modernes et plus élevés, et inscrits dans une
trame plus géométrique.

Source : Googleearth © (2007).

Comme les temples de Kandasamy et d@apéani, le temple de Murugaa Besant Nagar
informe donc lui aussi sur une forme particulieeel'tiindouisme tamoul et sur une dynamique
urbaine caractéristique de sa période de consirucli incarne d’'une part I'aspect désormais
transnational de I'hindouisme contemporain partsactire, son histoire, son fondateur et son
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mode d’organisation, et s’inscrit d’autre part ddasdynamique d’émergence des classes
moyenne et supérieure indiennes par sa localisaiéms un quartier résidentiel périphérique et
récent, ainsi que par la classe sociale de sesatrateurs et de ses visiteurs, dont I'espace de
vie et les champs d’action prennent eux aussi segé de plus en plus transnational.

610

L'étude des circulations infrarégionales contempms et des lieux religieux urbains associés
au culte de Muruga a mis en lumiére différentes configurations sespatiales révélatrices de la
polyphonie des formes géographiques et socio-titsidiEes a ce culte.

Le “pelerinage inversé”, que constitue la féteMi&i Magam s’appuie sur un réseau geo-
rituel infrarégional organisé autour de lieux, decuations, de divinités territorialisées mais
néanmoins mobiles, et de toute une gamme d’acsmgis-rituels. Chaque année, cet ensemble
participe a la consécration réguliere d’alliandksrelations sociales hiérarchiques et de tereoir
dans la région et la ville de Pondichéry, autownd forme assez orginale de circulation
religieuse associant le pélerinage et la proceskienquéte portant sur les pelerins et les visgeu
du temple de Murugade Mailam a permis quant a elle de savoir commgumind, d’ou et
pourquoi des individus et des groupes se déplgmmtaller voir le dieu dans I'un de ses temples.

Aprés avoir considéré la ville de Pondichéry, lemtions entre le culte de Muruga&t la
question urbaine ont été analysées a travers lgrggloie des lieux d’hébergement des pelerins a
Palani et par I'étude de l'inscription des graretaples de Murugadans I'histoire du tissu urbain
de Chennai. Ces considérations montrent que [Eselits types de lieux d’hébergement ainsi que
leur répartition spatiale dans la ville sainte déaRi traduisent les différences entre les typdsset
pratiques collectives des pelerins, qui refletdigseanémes les interactions dynamiques entre
tradition et modernité autour du grand pélerinagergMuruga. Ces interactions se retouvent
encore davantage dans la ville de Chennai, otoksdisations des trois principaux temples de
Murugar sont les témoins géographiques des contextes-smtaiques de leurs constructions,
tant a I'échelle de la ville qu’au niveau des étiolus de I'hindouisme tamoul, dont la dimension
transnationale doit maintenant étre analysée.
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