La géographie historique des temples d’un
dieu “charniere”

La longue période suivant le désenclavement du culte de Mudepuis lekurifici et sa
diffusion a I'ensemble ddamiakamse caractérise par une amélioration générale des édifices
religieux et par une complexification de la géographie religieuse du pays tamoul. Ces deux
phénomenes sont liés a 'augmentation du réle culturel, socio-économique et géographique des
temples dans la région. Celle-ci a des conséquences directes sur le fonctionnement des territoires
tamouls, en raison de l'intensification des circulations religieuses et des affiliations entre temples
et groupes sociaux. La géographie du culte de Murpgaticipe a cette dynamique générale et
revét progressivement de nouveaux caracteres propres qui le différencient des autres cultes,
notamment en vertu de la dualité de ses héritages tamoul et sanskrit, et de son inscription dans le
mouvement religieux dSaiva Siddlanta. De plus, I'introduction de I'usage de la pierre dans la
construction des temples a la fin de I'’Age classique les a dotés d’'une meilleure durabilité. Cette
évolution permet de disposer aujourd’hui de matériaux archéologiques plus nombreux que pour
les périodes précédentes, et de reconstituer les grands traits de la géographie HiStwigue
temples de Muruga

Ce chapitre traite en premier lieu de la phase d’amélioration et de diversification des propriétés
sociales des temples tamouls a la fin de I'’Age classique, ainsi que de leur inclusion dans le
fonctionnement général des localités tamoules. Il aborde ensuite plus directement la dilution du
culte de Muruga dans le shivaisme a cette époque. La deuxieme section décrit les modalités de la
participation des temples aux fonctionnements territoriaux du pays tamoul médiéval, a travers
'analyse des évolutions des propriétés sociales et géographiques des temples et du culte de
Murugan, aux échelles du pays tamoul et de ses sous-régions. Enfin, le chapitre se conclut par une
présentation de I'évolution quantitative et de la répartition des temples de Muaugpays
tamoul entre le XIVet le XX siecle.

%9 Charles Higounet définit la géographie historique comme « la reconstitution du passé géographique » (Higounet,
1961 : 75).
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Les effets de I'évolution des temples sur le cule Murugan a la
fin de I'Age classique (VF-VIII © siécles)

1. Un nouveau cadre territorial local pour de nouveauxemples

Le cadre territorial régional dans lequel s’'inserivvles évolutions des lieux de culte connut lui
aussi quelques modifications depuis le début geéteode classique. En effet, 'augmentation des
interactions socio-économiques et politiques elegsegpopulations des différerigai a débouché
sur un affaiblissement progressif de la fonctiotéade ce type de référent territorial, au profit
d’'un maillage régional plus uniforme fondé sur tE=alités appeléesraru » (ou «nadu », i.e.

« localité », « village », « pa¥/8 »). Méme s'ils existaient déja au début de I'émeSangam, les
naru sont en effet devenus au cours de I'Age classides,principales unités de base du
fonctionnement social des localités (souvent paysshincluses dans les chefferies et les
royaumes tamouls. Le fonctionnement et 'organigasociale de ces territoires locaux étaient
globalement moins tribaux, moins ethniques et diusrsifiés sur le plan sociologique que ceux
des anciengirai, et s'intégraient davantage a I'armature politigiess royaumes tamouls. Les
tipai restaient néanmoins des références paysagerestamies pour les sociétés tamoules de
I'’Age classique, mais leur importance dans I'orgation et le fonctionnement socio-économiques
des localités était fortement concurrencée par Eessus d’uniformisation régionale des
logiques territoriales locales. Ces modificatioesdrales de la société tamoule et de sa religiosité
au cours de I'’Age classique ont entrainé des évolsitmajeures du rdle socio-économique des
temples au sein dewiru a partir de la fin de I'’Age classique. En effet,témple tamoulkgvil,
koyil) fut progressivement pourvu, a partir de cetteqépo de propriétés multiples qui ne le
quitteront plus.

Dans les royaumes dynastiques des Pallavas etatelyds du VA au X siécle, le temple
tamoul n’était déja plus un lieu seulement religieAu cours de cette période, les temples
devinrent en effet des lieux ou se mélaient dasitad “mondaines” (i.e. non religieuses) de plus
en plus diversifiées.

S’ils présentaient déja a I'époque du Sangam cexsapropriétés relevant du social et du
politique, les temples devinrent en outre, & lade I'’Age classique, de véritables instances
économiques, certains devenant méme de richesisdbents. En tant qu'institutions
subventionnées par les rois et autres donatewrsemeples étaient en effet souvent propriétaires
de terres. lls pouvaient ainsi étre relativemenisgants localement et prirent de fait une
importance majeure au sein des économies agrici@sdocalités, participant notamment a la
mise en culture de terres et intervenant parfais dkes négociations entre les différents acteurs de
la filiere agricole (Dayalan, 1992 : 222). Les tdaspparticipaient aussi au dynamisme des
économies locales a travers leur nouvelle fondbamcaire, assurant des préts et des subventions
aux différentes catégories sociales des locallé&ms le cas du culte de Murugaplusieurs

79| e terme haru” était également employé dés son origine pourgiésides espaces plus vastes que les localités,
comme les royaumes (dhfra).
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sources épigraphiques précisent en détail la nategerecettes et des dépenses du temple de
Tiruccentir (district de Thoothukudi) au FfXsiécle {bid.: 108-112), illustrant combien les
temples de cette époque — de Murugaotamment — étaient des institutions financiéres
complexes.

Le temple était également un employeur, ayant mscaulivers agents plus ou moins qualifiés
(du prétre au balayeur en passant par le charpeat®), ainsi qu'un lieu ou se dispensaient
divers enseignements. Ceux-ci avaient lieu dans é@#fces distincts, lesmagha(m) qui
pouvaient servir également de lieux de halte auerips'™. Les temples étaient enfin controlés
par différents groupes sociaux : le roi ou sesésgmtants, les assemblées de village, les groupes
de prétres brahmanes et autres administrateurgnéssipid. : 220).

L'ensemble de ces évolutions correspond a une geéidcamélioration des lieux de culte, qui
débuta au W siécle et qui se manifesta notamment sur le platénel par un perfectionnement
de leur architecture, par rapport aux arbres satrésitres édifices a ciel ouvert caractéristiques
des époques protohistorique et du Sangam, et giginétinstallés le plus souvent sur les places
publiques des villages. D. Dayalan remarque en gffe bien que la littérature du Sangam fasse
référence a des tempt&s aucune preuve matérielle n'a encore permis dttdeur présence a
cette époque. Cette absence de preuve est liéaitague les matériaux utilisés jusqu’alors
(essentiellement du bois et des briques) n'étapad assez solides pour étre indentifiables
plusieurs siécles apres leur construction. Cegmgées et le peu d'intérét porté a la pierre pour
les édifices religieux relevaient de conceptioniucelles héritées, d’'une part de la civilisation
des mégalithes du Sud, pour laquelle 'usage geelae était réservé aux monuments funéraires
(ibid. ; Racine, 1982 ; Srinivasan 1959-196)) et d’autre part du brahmanisme, qui considérait
la mort comme un domaine rituellement inauspicietxpolluant. Sur le plan rituel, les rites
védiques n’accordaient en outre aucune place auplés en pierre. Il aura ainsi fallu plusieurs
siécles pour que celle-ci soit associée a descédifieligieux tels que les temples. Lutilisatian d
ce matériau dans la construction des monumentgeek s’est surtout développée dans le Sud a
mesure que les grandes dynasties — a commencé&spBallavas (avant 630), les Pandyas (dés
670), les Chéras et surtout les Cholas — s’'implaniaet investissaient dans le financement de ces
édifices’, soulignant une fois encore la forte interactionire royauté’ et religion. Mais
l'introduction de la pierre dans la constructiors demples est surtout intéressante sur le plan
géographique, en ce que le temple devient un margag/sager et territorial durable.

" Le terme tnatha(m) est encore utilisé pour désigner les lieux deehdes pélerins tamouls, notamment & Palani

(cf. chapitre 7).

2 Notamment a travers les termésyil”, “nagarani, “korrant et “il”.

8 K.R. Srinivasan (1959-196(ome Aspects of Religion as Revealed by Early Monisraed Literature of the
South (Sankara Parvati Endowment Lecture), pp 5-6 (@éDayalan, 1992; 18-19).

17 .e premier temple tamoul & avoir été bati danpidare est un « temple de grotte » retrouvé a Mgaplgattu
(district de Villupuram) (Dayalan, 1992 : 18) etalatde la premiére moitié du VHiécle.

% | e temple de Mandagappattu fait référence auathaya MalEndravarman® (580-630) qufut le précurseur d’'une
nouvelle ére consistant a béatir des temples deepaur les dieux brahmaniquésid.).

87



PARTIE | — CHAPITRE 3 : LA GEOGRAPHIE HISTORIQUESDEEMPLES D’'UN DIEU “CHARNIERE”

2. Aryanisation et dilution du culte de Murugan dans le shivaisme

Sur le plan cultuel, I'influence de la culture daite sur la religion et les temples tamouls se
traduisit a cette époque par un syncrétisme erdee divinités destizai et le panthéon
brahmanique. Ainsi &on, Mayon, Veéntan et Karavai furent-ils progressivement, et
respectivement, associés a SubrakyaaVisnu, Indra et Durg, dés la fin de I'ére du Sangam.
Pour D. Dayalan, « la religion brahmanique [dU $iécle] (...) a progressivement modifié la
tradition religieuse du Tamilnadu, inaugurant aiasi cours de la période post-Sangam, une
nouvelle ére artistique et architectutdle (Dayalan, 1992 : 17). Lhindouisme tamoul ddita
de la période classique se caractérisait doncgeasacité a étre parvenu a assimiler les divinités
sanskrites et dravidiennes, et a les intégrer tensultes de temples de pierre, un phénomene
historico-religieux dont le culte de Murugéournit une fois encore un parfait exemple.

Linfluence de la culture indo-aryenne et sanskrites Brahmanes a eu de profondes
conséquences non seulement sur la religion etciétéodu pays tamoul, mais aussi sur le culte de
Murugan. Les temples de cette époque en témoignent, pilssqantiennent généralement des
représentations iconographiques de Munugppelées &maskanda». Or Ssmaskandaest une
représentation de la « famille » de Murnga’influence fortement sanskrite ou le dieu est
représenté sous la figure de Skanda, c'est-a-direne I'enfant divin deSiva et d’Una-Parvai
(planche 3). Lintroduction de la figure d&maskanda dans le culte de Murugaet sa
multiplication dans Iefamiakamtémoigne ainsi d’'une « période de standardisat&scodes et
des concepts brahmaniques dans le pays tamdhld»:(20) caractéristique du Viiécle.

Planche 3 — Représentation de Somaskanda a Mahabalipuram (District de Kanchipuram)

Source : L'Hernault, 1978

8 Traduction personnelle.
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Notons également que les acteurs religieux — deflerment vishnouites [whuites] et
shivaites {ivaites] — du courant dévotionnel deBaakt’’ qui s’est développé a partir du®VI
siécle dans le Sud, ont fortement participé affagion des cultes de temple au sein de la société,
comme l'avaient fait d’'une certaine maniére lestpeélu Sangam avant eux. Mais leur influence
sur le champ religieux tamoul a partir de cetteg@&eo a fragilisé la popularité du culte de
Murugan au profit de celle du dieSiva. En effet, si avec lintroduction de la piemans la
construction des édifices religieux, le temple & pme importance sociale, économique et
politique dans le Sud, qui allait pouvoir permettne balisage durable de différents types de
territoire en tant que marqueur paysager (promi&@’il conserve encore aujourd’hui), la
popularité du culte de Murugaallait en revanche étre éclipsée par celle des deands dieux
puranique’® diffusée par les saints bhaktiques vishnouitéei() et shivaitesNayazmar) dans
leurs hymnes Tewaram). Ceci explique aussi pourquoi une large part dgsrésentations
iconographiques de Murugale cette époque soit associé®maskanda c'est-a-dire uniquement
dans le cadre de sa relation a$é@. Dans la plupart des temples shivaites ol Skaharuga
est représenté a cette période, celui-ci n’étasgiaju’un assesseur (i.e. une divinité secondaire),
alors queSiva était la divinité tutélaire. Francoise L'Herttai@emarque ainsi qu’entre le Vilet le
Xl siécle, «les auteurs dileviram n'ont célébré que les temples &éva et jamais de
Subrahmaya » (L'Hernault, 1978 : 191). Les textes délzaktimédiévale portant sur le culte de
Murugan redynamiseront cependant I'audience populaireutte cmais ils seront plus tardif$

Pour illustrer cette dilution du culte de Murugaans le shivaisme, je reprendrai 'exemple de
Tirupparaikunram (Parakunru'®®) dont les parties les plus anciennes datent di§ sificle {id. :
185). Malgré la forte popularité du pelerinage pblurugar en ce lieu et son importance pour le
roi pandya au moins a partir du®\4iecle, ce n'était pas Murugaui était la divinité principale
du temple au VIfi siécle, maisSiva et Visnu. Il semble que ce soit bien plus tardivement qu’u
regain d’importance du culte de Murugait permis a cette divinité de reprendre le pasces
anciens dieux tutélaires du tempieid. : 185-186), comme le confirme la physionomie dtue
de ce grand temple (planche 4). Le premier templétra uniquemerif dédié a Muruga
(Skanda) semble étre celui detankovil, situé a Annamalai (district de Madurai) etalstde la
fin du VIII® siécle (Clothey, 1978 : 76).

Ainsi, les évolutions générales des cadres teiaitar des localités ddamiakam et de la
géographie des temples qui se sont déroulées as deula fin de I'Age classique n'ont pas
réellement profité au culte de Murugamalgré I'apparition du phénomene pélerin qui ts’es

" Courant religieux et philosphique prénant la di@roibhakt) entre le fidéle et la divinité & laquelle il asise un
culte.

8 Lespurana (« ancien(ne)s récits/légendes ») sont des tesmmskrits de caractére épique dont la composition
s'étale entre 1BV ° et leXIV ® siécle. A la différence desada, qui étaient réservés aux seuls Brahmanes, sake
“deux-fois nés” (hautes castes), [msrana s'adressaient a toute la société.

79| "essentiel est réuni dans I'ceuvre d’Aekirinatar (le Tiruppukd) datant du XV siécle (Gros, 1968 : xlvii).

180 Cf. chapitre précédent.

¥ Dans la littérature religieuse et iconographiquedale, les templesk4vil) dont la divinité est seule sont nommés
svayampradiina (litt. « étre seul debout »).
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pourtant opérée des la fin de I'ére du Sangam (tkap). L'introduction de la pierre dans la
conception des temples a partir du®4iecle par les Pallavas entraine en revanchditétion

de marqueurs paysagers durables qui serviront aatre au balisage du sanctuaire de Mutuga
(chapitre 4), tout en permettant une évaluatiorhé@ologique de la popularité du culte de
Muruga dés cette période. Au final, il ressort pour céfteque « que les temples anciens dédiés
a Subrahmgya [Murugay] étaient tres peu nombreux » (LHernault, 19789)1#&ce a I'audience
grandissante des templesSiea.

Ce déclin relatif de la popularité du culte de Myau et sa dilution dans le shivaisme, ont
néanmoins le mérite de refléter sur le plan culfaecentuation de I'importance socio-culturelle
de la tradition brahmanique dans le pays tamou &nl de I'’Age classique. Ces évolutions
présentent également I'intérét de poser les catird'®volution que connaitront non seulement le
culte de Muruga, mais aussi plus largement le réle des temples damganisation socio-
territoriale du pays tamoul, & partir du Moyen Age.

Planche 4 — Le temple de Tiruppara nkunram en 2003

Cliché : Auteur (2003).

Noter présence de la lance (vél) rouge de
Murugan, au centre de la tour (gépuram) du
temple, et linselberg de la colline sainte, en
arriere-plan, qui sont deux attributs majeurs du
culte de Murugan depuis I'époque du Sangam.
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I. Les formes spatiales du culte de Muruga dans le pays tamoul
médiéval

1. L’'évolution des cadres territoriaux et socio-religeux

La prise d'importance doaru et du temple dans les logiques des fonctionnemenigoriaux
locaux du pays tamoul dés la fin de I'’Age classigysarticipé a la mise en place de bases solides
pour le développement de I'importance du fait relig et des circulations religieuses dans la
région, qui sont apparues sous I'ére des Cholasidénée comme I'’Age d’Or du pays tamoul.

a. L'ére chola : des Brahmanes, des temples et defoiezs en mouvement

Dans une contribution de 1984, Burton St&souligne I'importance que prit, & partir de la
période chola marquant l'entrée du pays tamoul densMoyen Age (X siécle), la
territorialisation des Brahmanes du pays tamoulsdegrtains quartiers mono-castes desi
appelés dorahmadya » (communautés de Brahmanes). Lhistorien rappglie I'influence des
Brahmanes sur la société tamoule n’était pas njvelomme déja précisé, mais leur
concentration dans ces quartiers distincts allaitrevanche « profondément altérer certains
aspects des sociétés dagu »' (Stein, 1984 : 260) et mettre en avant 'importamtu fait
religieux dans I'évolution socio-territoriale duysatamoul au Moyen Age.

La territorialisation de la castedrra) des prétres dans les localités tamoules a t@lktodd
entrainé une intensification des cultes de tempdetiés aux divinités puraniques, telles §ia,
Vispu, ainsi que MurugaSubrahmaya et Gacsa'® dans une moindre mesure. Comme ces
communautés de Brahmanes contrdlaient la plupartetaples importants, celles-ci devinrent —
suite aux évolutions fonctionnelles des templesagégs des le Visiecle et a I'importance
croissante des prétres sur le plan socio-politigudes institutions économiques, religieuses et
culturelles plus puissantes encore, ayant une fofigence sur la société tamoule de I'époque
chola. Si quelques temples étaient construits dessbrahmadya et que quelques chefs ont
accédé au pouvoir sans l'intermédiaire de cegurnistins, c'était davantage les Brahmanes que les
rois et les guerriers qui avaient réellement levpauau pays tamoul, au moins a partir dif &
du X° siecle. Les rois cholas étaient en effet tres ddpets des Brahmanes et de leurs
institutions, car leur pouvoir sur legsu s’appuyait sur l'interaction rituelle avec les fpe8, qui
avaient le privilege exclusif de conférer a l'aitéordes rois une dimension sacf8ell semble

182 yai fait référence dans le premier chapitre aaxaux de Burton Stein, un historien américain dmativre est
incontournable pour comprendre les cadres temitiarides sociétés tamoules des époques anciennédetvale. Ce
court passage s'appuie sur certains de ses prpp&seux pour la problématique de cette thése,nésfiement a
travers deux de ses publications. La premiéreuigtt ‘Peasant Micro Regions : tHéadu” date de 1980 ; la seconde
est parue en 1984 sous le tit@irtulation and the Historical Geography of Tamil Coyfi. Le lecteur se référera
donc a ces deux références pour davantage deiprécgir ces questions.

18 Traduction personnelle.

'8 Dieu hindou & téte d'éléphant, fils déva et Rirvati et frére de Muruga Gangsa (ou encore “Viayagar”,
“Pillaiyar”, “Ganapati”) est une divinité aujourd’hui trés popula@e Tamil Nadu, comme dans tout le reste I'Inde,
mais plus particulierement dans le MaharashtraMiigbai.

% pour Fred Clothey, les communautés de Brahmanesttie période « étaient des “faiseurs de roigitilaant de
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également que le rapprochement socio-politiqueeefds Brahmanes et les rois cholas ait
participé a I'accentuation de I'importance de latealans lesaru'® du pays tamoul.

Linfluence de la religiosité des Brahmanes surstziété et les territoires tamouls s’est
également manifestée a I'échelon infrarégional elet, la circulation de « spécialistes rituels »
(ibid. : 261) — Brahmanes et non brahmanes — a progeessivt entrainé la mise en place d’'un
« cadre idéologique qui allait relier des centaides localités rfaru) sous une méme entité
territoriale assez lache »bid.). Les brahmadya, les temples et les lieux d’enseignement
religieux (Maha) tissaient ainsi un archipel d’institutions véHant et diffusant les valeurs
brahmaniques dans tout le pays tamoul, qui dewdstldrs une « macrorégion » culturelle plus
homogene et surtout plus fonctionnelle qu’elle @ait a la période classique. Burton Stein
résume ainsi cette idée :

« Alors que lenasu autonome et séparé continuait de constituer Busiiciale de base au moins jusqu’au
XIIl € siécle, la circulation de spécialistes rituelsuapeur effet de créer une identification commune a
'ensemble duTamiakam Ceci posa les bases d’'un niveau d'intégratiod’ieientification culturelles
plus large pour les siécles a venir, a la suiteudutg monde limité des localités allait étre éteaddes

régions encore plus larges du fait de la circutatle diverses population$®(ibid. : 263).

Ainsi, au début du XIfA siécle, des sous-régions circulatoires et fonogdtlas les
“periyanitu’, i.e. les « grandsiaru »), résultant des agrégations de plusieurs lésafitiru), se
sont progressivement mises en place dans la régiturelle tamoule. Cette évolution fut rendue
possible par trois principaux facteurs :

i. par la diffusion et l'intensification des circulaiis des spécialistes rituels, des péelerins

et des marchants ;

il. par un phénomeéne d’urbanisation des centres rekgigli allaient progressivement

s’organiser en réseaux ;

iii. mais aussi grace a la stabilité et a I'organisagpolitique de I'Etat chola.

En retour, la fonctionnalité de cpsriyanizu fournissait un nouveau cadre politico-territoaal
I'Empire chola, que Stein définit comme un « Eegraent&®», mais contrélant néanmoins un
territoire qui s’étendait de Kanyakumari a la rreidungabhadra (au sud de I'actuel Karnataka) et
des hauteurs intérieures de I'ouest de la plametde jusqu’au Golfe du Bengale.

Cette période flt également marquée par une augitiendes constructions de temples, par
une nouvelle amélioration de leur architecture @&t [®largissement des anciens édifices. Le

factole statut des puissants aussi longtemps que ceederestaient "en puissance” » (Clothey, 1988, itraduction
personnelle). Voir aussi ce qu’en dit M.-L. Reiredf1985) pour la période contemporaine.

® Burton Stein considére que plus ces localitéstégjimient au royaume chola, plus elles se caraatérit par le
passage d'une organisation sociale horizontaledpltitbale héritée desipai, a une organisation verticale plus
complexe, articulant davantage la hiérarchie ebraplémentarité des cast@i| (Stein, 1980 : 134-140).

¥ Traduction personnelle.

% Dans le texte, ¥he Chola segmentary statgStein, 1977 et 1984).
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shivaisme dominant et le développement du vishnmjisoujours menés par I'élite brahmanique,
se sont en outre mélangés au courant dévotionndh dghakti tres centré sur le temple,
contribuant ainsi au dynamisme des lieux religi@uxette époque. Deux autres mouvements
religieux sont également apparus a cette périodmteparticipé a la complexification de ce que
I'on peut désormais considérer comme des « résgaotituels » (Delage, 2004) : d'une part le
mouvement non-brahmane @aiva Siddinta (cf. infra), qui a progressivement étendu un large
réseau de séminaires et de temples soutenu ppaysans ; et d’autre part, les cultes de déesses
promues au rang de divinités canoniques alors lgg’eéle concernaient jusqu’alors, dans le Sud
comme dans le reste de I'Inde médiévale, que latt#vdes paysans.

De nombreux temples sortirent ainsi de 'ombrecegderent au rang des centres de pélerinage
déja établis dans la région. Tous ces lieux attitades dévots lors de leurs fétes religieuses et
contribuaient ensemble & la constitution, puis aaintren, d’'une infrastructure rituelle et
territoriale assise sur les centres de peleringiggui accentuait le lien déja fort entre le religi
et la vie socio-économique tamoule. De nouveauxtregnreligieux urbains se sont ainsi
développés autour de certains temples, mais laritéajie ces lieux religieux étaient encore des
institutions essentiellement rurales. Le financenderleurs activités rituelles et de leur protettio
étaient assureés le plus souvent par des paysdiget groupes de marchants, que ceux-ci fussent
locaux ou itinérants au sein dpsriyarasu. Ainsi, dans la majeure partie du pays tamoul, des
relations se tissérent entre les grands centrggetet (deSiva le plus souvent) et les nombreux
temples locaux de divinités tutélaires des groupepaysans dominantd Ces liens religieux
participaient au fonctionnement de réseaux commexcilynamiques basés sur les petites villes-
temple et les foires. Les affiliations de prétréses patronages de pélerinages par les paysans
dominants, expliquent également ces connexions éatnples. Enfin, des liens similaires se sont

forgés entre les dirigeants degru (les narrar)**°

et les chefs de sectes religieuses (gourous,
précepteurs), dont lesaha (monasteres) étaient installés dans les villeptensouvent a courte
distance de leur clientele paysanne. La géograpéligieuse du pays tamoul s’est donc
profondément complexifiée & partir du haut Moyere Age qui a eu de lourdes conséquences sur
les formes spatiales du culte de Munugaomme nous le verrons pour le cas du temple de
Pdani).

Le periyanizu du XllI° siécle correspondait « une zone de circulatiomgransion » (Stein,
1984 : 266). En effet, alors que éru demeurait I'unité socio-territoriale de base, Tesnouls
avaient désormais davantage de raisons de cir@udela de leurs localités, notamment pour des
motivations religieuses ou commerciales. Les centeéigieux et les temples devinrent en outre
des lieux de rencontre entre différents groupepalsans dominants. De fait, la croissance du

nombre de temples et des centres de pélerinagéendél’augmentation des circulations des

189 es castes dites « dominantes » sont des castesed’ bas statut rituel mais se caractérisant réasipar un fort
pouvoir économique et politique, et par leur pré#ance démographique a I'’échelon local ou régi¢®ahivas,
1955 et 1987).

0 Au sens large, le termmesrar désigne les « hommes ddru ». Au sens strict, il renvoie aux chefs locaux migs.
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populations entre ces différents lieux, a condulia &onstitution d’'une territorialité collective
située «entre la conception d’'diamiakam couvrant une partie substantielle de la péninsule
indienne et les mouvements des gens ordinairess|gtfectuaient] a l'intérieur de cette région
cognitive plus large »il§id.)

b. L'ére de Vijayanagar et la fonctionnalité desmialam

Entre le X\f et le XVIII® siécle, un dispositif de sous-régions plus vagtes lesperiyanizu
s'est constitué dans la zone culturelle tamoul@tidsion de I'Etat hindou de Vijayanagar —
puissant empire (du milieu du XPau milieu du XVf siécle) de culture dravidienne mais de
langue télougoue — dans la plaine tamoule et sodentborganisation ont introduit certaines
modifications dans le fonctionnement territorial @e région tamoule, tout en donnant plus
largement aux pays du Sud «une certaine unitéurelld » (Markovits, 1994 : 60), qui
préserverait leur identité pour les siécles a vexiors que lenazu restait I'entité socio-territoriale
locale de référence, de nouvelles formes de Iégiton politique ont été exigées et établies au
niveau infrarégional, et une impulsion notable dohnée a la création de chefferies plus larges
que précédemment, placées sous lautorité des s&Yakui bénéficiaient d’'un pouvoir
economique plus fort et plus autarcique que leseasachefs, et auxquels revenaient notamment
le contrble et la gestion des templésd. : 268). Ces évolutions eurent pour résultat lusahn
desperiyaniru dans une combinaison de régions encore plus laggsi allait durer jusqu’au
XVIII ® siécle : lesnandalam'®? (carte 5).

Cesmaundalam existaient certes déja au temps des Cheldant les liens avec les Brahmanes
expliqguent d'ailleurs 'usage d’un terme sanskup désigner une entité territoriale tamodle
mais ils concernaient a cette époque des régiditggpes vaguement définies, alors qu’entre le
XVe® et le XVII® ces régions devinrent des territoires davantagéiqpés et vécus par les
populations, car plus en adéquation avec leursigigiet leurs circulations.

Ces sous-régions diamiakam (le Crlolamadalam, le Tadaimaadalam, le BRndimaadalam,
le Kongumadalam, et le Gagavadi [ou Karmandalam]) fournissaient en outre des bases solides
pour le développement de nouvelles formes teralk®si concernant aussi bien les réseaux géo-
rituels que des identités infrarégionafésChaquemandalam s’appuyait en effet sur des centres
religieux, ou des allégeances rituelles se mélaenfinancement et a la gestion des temples
autour de diverses associations entre les templis egroupes de paysans dominants, dans la
continuité du processus engagé danspksyaniru ; mais a la difference que les chefs de ces
communautés paysannes, également proches de & adestprétres “qui fait les rois”, ont
progressivement remplacé les rois cholas du hayeldge dans leurs fonctions de gardiens de

91 Terme issu du sanskrindyakd, « chef » (Racine, 1982 : 112). Ce terme étdltséta I'origine par les Portugais

pour évoquer les chefs et les capitaines provixaikeul'Inde du Sud.

192 Mandalam: « cercle », « disque », « région » (selofdmil Lexicon.

198 Certaines sous-castes d'agriculteurs tamoulesepioncore I'héritage identitaire de ces terrimidans leurs
propres noms, comme lesnlai Vellalar ou les Kagu Vdlalar Kavwtar notamment.
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la culture brahmanique et en tiraient une fort@neaissance sociale.

Carte 5 — Les mandalam tamouls a I'époque médiévale
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Conception et réalisation : PY.Trouillet, 2010 (UMR ADES)

Source : D’apres Stein (1984).

Les circulations et les interactions entre caséeslaux réseaux (géo-rituels) des lieux sacrés

et impulsées depuis I'époque chola ont donc cardrio faire deperiyanitu puis desnandalam,

des régions aux infrastructures templieres cohéseati niveau infrarégional (ou supralocal),
souvent marquées par la dominance de certainessqgaaysannes (comme lesadai Vellalar du
Tondaimandalam ou les Kagu Vdlalar Kavutar du Kaigumadalam). Ces deux phénomeénes
allaient progressivement doter lesudalam d’une identité territoriale infrarégionale sigodiive

dés la fin du Moyen Age, s’imbriquant entre lesnidfications locales toujours effectives autour
desnaru et I'identité tamoule commune a I'ensemble desupadons duTamiakam

c. Démocratisation du culte de Murug&t circulation dévotionnelle

Les évolutions sociales, politiques et territosalgui se sont opérées dans la région tamoule au
Moyen Age, ont été accompagnées de changements-rstigieux majeurs, qui se retrouvent
dans le culte médiéval de MurugaCes évolutions concernent essentiellement ungrhéne de
démocratisation progressive du culte, qui aura fiiet eurable sur la définition sociale des
personnes adressant un culte a Mutiugiaqui sera repris dans l'idéologie dravidienneXXf
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siecld® ainsi qu’une nouvelle forme géographique du culéecirculation dévotionnelle.

En effet, 'un des traits marquants de la traditoiun culte de Muruga durant la période
médiévale concerne le fait que ce dieu soit praivement devenu l'objet d’'une expérience
dévotionnelle §hakt) intense et de plus en plus démocratique, carsaitiie a tous. Cet élan de
démocratisation religieuse trouvait son originesgdincourant de la premiéBhakti shivaite, qui
avait pourtant éclipsé la figure de Murugau profit de celle d&iva. On sait par exemple
gu’entre le VIF et le )¢ siecle, lesiaiva bhakta(« dévots shivaites ») étaient issus de diffésente
couches de la société et de castes diverses, téedooigne le fait qu'une partie substantielle des
poétedNayapmar ait été « non brahmane » (Clothey, 1978 : 101hspirant des propos de Kamil
Zvelebil, Fred Clothey considere que ces premaktatentaient « de réaffirmer la valeur de
I'existence humaine et la possibilité d’'une expdre plus universelle du divin en contradiction
avec les influences antisociales, non démocratigegscétiques qui étaient arrivées au pays
tamoul » (bid.) par I'intermédiaire des Brahmanes.

La période s’étendant du fXau XIllI® siecle, marquée politiquement et culturellement pa
I'Empire chola et I'influence sociétale des Brahmsyrs’'est caractérisée par une intensification du
processus d’aryanisation de la figure de Skandadlymr Elle fut toutefois concurrencée par

I'émergence de la pensée religieuse et démocratijudaiva Siddianta®®®

qui, bien que
d’inspiration tamoule et non brahmanique, assot@aigrands traits de Bhaktishivaite tamoule
aux4Agama dominés par l'orthodoxie et I'autorité brahmarggulLaBhaktidu Saiva Siddianta se
fondait ainsi sur deux origines et postures religés qui se retrouvaient dans le culte médiéval de
Murugan et qui ne le quitteront plus : 'une orthodoxeaftmanique), rituelle et philosophique ;
I'autre moins orthodoxe, cultuelle et “populait®”’

La période de 'Empire de Vijayanagar (du milieu Xy ® au milieu du XVf siécle), moins
influencée par la culture brahmanique que I'’époghbela, connut une accentuation de cette
démocratisation ainsi qu’'un processus de “tamatdisa de la religion. S’ils encourageaient
'enseignement des Brahmanes, les rois de Vijay@mamt aussi fortement participé au
développement des cultes deBlaakti On retrouve dans la littérature tamoule de gedtéode, a
commencer par le corpus dimiva Siddianta et le Tiruppukd d’Arunakirinatar concernant
directement Muruga une insistance sur la valeur et 'autonomie dng humaine. Celle-ci a
participé au développement d’un approche de Igicglide plus en plus expérimentale, et non
plus seulement métaphysique. Ce processus de tigattr concernait autant la démocratisation
de l'accés au divin, que la traduction en tamoweulres littéraires sanskrites (notamment
puraniques), parfois modifiées au point d'y ret@udes éléments (toponymes, etc.) proprement

194 cf. chapitre 5.

1% Cette branche dévotionnell8Hakt) de I'hindouisme, adorant le dieSiva et sesava@r, prone un systéme
philosophique et spirituel démocratisant I'accésdatn, jusque la réservé aux Brahmanes en vertu hdgitages
védiques et brahmaniques. Si ce mouvement s’esla@é entre le Vilet le XIII° siécle en pays tamoul, il n’y
redevint trés populaire qu’a partir des années 18B8fce essentiellement aux publications des travBérudits
religieux tamouls, de journaux théologiques etfdires, et d’associations culturelles (chapitre 5)

1% | es divinités dites “populaires™dlk deitie§ sont distinguées des grandes divinités d’héritageranique et
brahmanique de la “Grande Traditiof@reat Traditior), telles queSiva, Visnu et Subrahmgya.
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tamouls. Ceci se manifesta notamment autour die cidt Muruga, principalement dans la
traduction duSkanda Puiza au XII° siécle en tamoul : I&andapuszam (la « Légende de
Skanda »y’". Ces évolutions se retrouvent également danstitation que prit alors le culte de
Murugan sous 'influence de la nouvelle philosophie redigie dSaiva Siddianta.

Lintrication entre les figures orthodoxes de Stionagya et de Skanda, et celle plus
“populaire” de Muruga, correspondait non seulement a la figure synarétide Subrahmga-
Murugan héritiére des traditions du Sud et du Nord, massia I'influence de IBhaktidu Saiva
Siddhinta, qui ont fait du culte de Murugd'un des plus caractéristiques — avec les culees d
déesse — de I'expérience religieuse dite “populaians le cadre de ce type d’expérience
religieuse, le dévotbhaktg était beaucoup plus proche du dieu, notammestd@xtases liées
aux danses, aux transes et aux possessions duncpayda divinité, rappelant les rites adressés a
Ceyon-Murugan par les chasseurs dawifici. C'est dans ce cadre que I'expérience religieuse
“populaire” meédiévale a pris sa véritable dimensitmocratique, en ce sens queBlaakti en
général et le culte de Murugan particulier, devenaient accessibles a touguds relevaient
tous deux d'une affirmation de soi, dans laquekssdrit humain trouvait un certain degré
d’épanouissement a travers sa relation au dlédl ( 92). De fait, quand Murugéétait le sujet de
la poésie tamoule médiévale — comme dans le famieugpukd d’Arunakirinatar du X\ siécle
—, la relation du dévot envers lui était décritee@wn accent mis sur une conception plus
personnelle de la dévotion, universelle et démmprat Ainsi, aprés son aryanisation, la
démocratisation du culte de Murugapparut dés le Xllisiecle, tant dans les rites que dans la
littérature tamouls.

Muruga doit donc une fois encore étre compris comme &n tiharniére” et ambivalent, car
situé a la jonction entre I'orthodoxie brahmaniqeg,la religion “populaire” et dévotionnelle
tamoule, qui participaient toutes deux a la déinide son culte. Aussi, si le culte de Munugal
pays tamoul connut une longue période d’inclusiedadtradition sanskrite des Brahmanes dans
ses héritages dravidiens, la période suivante sasictérisée a l'inverse, des le Xdlécle, par
I'incorporation de la religiosité populaire tamoudlans sa figure sanskritisée.

La démocratisation et la popularisation du cultevilgugan au cours du Moyen Age doivent
donc beaucoup aux saints et aux poétes du cougttidnnel duSaiva Siddianta. Cette
nouvelle vague littéraire, héritiere de celle dépeke entre le Vilet le IX siécle, a en effet
permis de diffuser les cultes dévotionnels Siea et Muruga au pays tamoul, et ce jusqu'a
aujourd’hui (Clothey, 1978 : 113). Parmi ces persaes, Aruakirinatar*® reste le plus connu

197 Cf. chapitre 4.

198 Draprés la I1égende, Anakirinatar serait né il y a environ cing siécles a Tiruvamalai. Il y aurait mené une vie de
débauche qui lui aurait valu une trés mauvaisetaépn et des probléemes de santé. Estimant saecuigtruinée, il
aurait décidé de se suicider en se jetant du haula tbur du grand temple de Tiruvannamalai. Maisaint homme
l'aurait rattrapé dans ses bras au pied de la @aisaint aurait été Murugan personne. Le dieu aurait ensuite retiré
toutes les mauvaises envies du coeur diAkiri avec sa lance radieuse, puis aurait toucha&nigue d’Arwakirinatar
avec le bout de cette méme lance, avant de lui: Nfeparu ! (« Chante ! »). Mais Anakiri aurait été incapable de
chanter. Muruga aurait alors chanté lui-méme un premier vers, maaoaujoud’hui comme l'origine de la poésie
d’Arunakiri. Dés lors, Argakiri aurait été transformé. Ses traits auraigjeiurd et il n’aurait prononcé par la suite que
des hymnes a la gloire de Murugalont la fameuse collection diruppukd qui, elle, existe encore (Clothey, 1978 :

97



PARTIE | — CHAPITRE 3 : LA GEOGRAPHIE HISTORIQUESDEEMPLES D’'UN DIEU “CHARNIERE”

des dévots de MurugaMurugaz bhaktg. Il consacra en effet sa vie au culte de Munugh
participa activement a la popularité et a la difinsdu culte dévotionnel de Muruganotamment

a travers la production de la collection d’hymnesTauppukd, qui reste une référence textuelle
fameuse encore aujourd’hui. Dans ce texte, Murugst au centre dfaiva Siddianta et des
cultes de temples, et apparait comme une divirég&gopulaire qui restera durablement associée
a la créativité religieuse et littéraire tamouleyéRson, 1988 : 46). La poeésie d’Aakirinatar
reflete en outre I'implication grandissante de d@ylation dans la vie religieusédurant I'ére de
Vijayanagar, marquée par la résurgence d@Hakti et la popularisation de la religion dans
différentes couches de la société. Enfin,gakirinatar présentait le tamoul comme la langieest
pour Murugar. Cette idée de sacralisation de la langue tampafela figure religieuse de
Murugan sera ensuite reprise par les chantres de l'idetdinoule entre le XVilsiéclé®et le
XX® sigclé® et alimente encore les représentations des addpteulte de Muruga

Parce que la circulation des saints et des poeétesodrant dévotionnel de Bhakti faisait
partie intégrante de la religiosité et du fonctiement territorial du pays tamoul médiéval (cf.
suprg, cette évolution s’est logiquement manifestéesdargéographie du culte du Muragéa
description de la circulation d’Anakirinatar au X\ siecle (il s'agissait vraisemblablement de
grands centres religieux, de temples etnigha, carte 6) apporte des informations tant sur
I'évolution des formes géographiques du culte deudan, que sur sa diffusion a cette époque.
Elle permet également de se faire une idée de leumspatiale de la circulation des poétes du
courant de |@8haktiau Moyen Age et de I'étendue réelle Tumiakam

La carte 6 montre en premier lieu que la circutatitArunakirinatar et la diffusion du culte de
Murugax ne se limitaient pas a un royaume mazdalam particulier. Elles s’inscrivaient au
contraire dans toute la région culturelle et pglie tamoule, ce qui confirme I'existence de
nombreux échanges religieux entre les difféeremisudalam On remarque en effet
gu’Arunakirinatar a globalement visité toutes les sous-régiontamitiakam mises a part les plus
septentrionales et les plus éloignées du cceurrebled démographique de la plaine tamoule
(Vengi et Gaigavadi [ou Karmandalamy).

Il semble aussi que la répartition des endroits’est rendu Argakirinatar soit assez liée a la
géographie duramiakam dans la mesure ou ces lieux sont souvent situpsodimité des
rivieres. Ce constat renvoie surtout a une cormasgace des lieux visités par Aakirinatar avec
la géographie humaine de la région, puisque lanit@jdes cités tamoules ont été baties en plaine
et a proximité des rivieres. Ainsi voit-on par exsgenapparaitre la ville de Madurai dans le
Pandimapdalam, a proximité de laquelle Arakirinatar aurait visité quatre sites, incluant
vraisemblablement Tiruppatiaunram.

87).

199 Cet intérét populaire envers la religion se matifie par une augmentation des fétes religieusgahdissement
des temples qui possédaient dés lors des hallsadage kalyiza maidapa) et la participation croissante des laiques
aux rituels tant shivaites que vishnouites.

20 par Paracoti Munivar et Kunmarakurupara.

%L Notamment par le poéte tamoul Subrahmania Bharktigoliticien Karunanidhi (cf. chapitre 5).
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Carte 6 — Les lieux du sud de I'Inde visités par Ar  unakirin atar au XV © siécle **
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Source: Anvananda (1975, cité sur http://murugan.or  g/temples/arunagirinathar_sites.htm)

On observe également un nombre important de ligsit€s par lebahktaa proximité de la
Palar (dans le Tondaimdalam), et plus largement dans les plaines de kstelle du
Kongumadalam. Mais on reconnait aussi et surtout le detiadaveri dans le Gamadalam,
ou se trouve le plus grand nombre de lieux vispés Arwakirinatar. Sur les 178 lieux
cartographiés, 4 ne font pas partie deadalamtamouls, 59 sont inclus dans ledGmadalam,

39 au Tondaimalalam, au 29 Pandimdalam, 22 au Btuvilnatu, 19 au Kagumadalam, 1
dans le Gagawvadi (ou Karmandalam) et 1 dans le&igi. Ceci semble assez logique quand on sait

2| a carte représente 178 lieux. Certains n'ontigurér sur la carte, & commencer par Kasi (VaranssiMont

Kailash et Puri qui sont des lieux saints trés csntie I'hindouisme panindien, mais qui se situésn Iplus au nord

du Tamiakam (surtout pour les deux premier). Si j'ai pu inddgqudavantage de lieux que ceux présentés surde sit
www.murugan.org, il m’a néanmoins été impossible ales tles localiser. Ces lieux manquants sont legasts :
Aachapuram, Arukkonamalai, Devur, Kaichinam, Karivagar, Koondalur, Kurangaduthurai, Kurukkai,
Mannipaddikkarai, Mayapuri, Nimburpuram, Prumperarumpuliyur, Perungudi, Poomparai, Purambayal, Ruva
Sivavam, Sinnampedu, Srisailam, Tandailaineenerhaciiru, Tirubhuvanam, Tirumandurai, Tirumarugal,
Tirunageswaram, Tirupunavayil, Tirupariyalur, Tirapethurai, Tiruvadavur, Tiruvaduthurai, Tiruveezighmalai,
Tiruvidaikazhi, Triyambakapuram, Uraiyur, Vagai, Maiivanam, Valikandapuram.
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gue ce delta fut 'un des principaux foyers de pemyent du sud de I'Ilnde, mais aussi le centre
démographique de I'Empire chdfd bati autour de la capitale Thanjavur (Tafiz). Cette
surreprésentation du Glamaxdalam tient donc aux faits que cette région soiteame, fortement
peuplée, prospére et trés puissante, notammenttderhaut Moyen Age. Ce cceur de 'Empire
pluriséculaire des Cholas était en outre caraééxisette époque par une forte concentration de
Brahmanes et derahmadya, dont le poids culturel et la proximité du pouvioipérial ont doté
cette région du plus grand nombre de temples ddeqays tamoul classique, médiéval et méme
contemporaiff”.

La circulation religieuse d’Amakirinatar en 'honneur de Murugaau X\° siécle correspond
donc a la géographie générale du pays tamoulutldafin souligner que le culte de Murugae
se limitait pas a cette époque aux seuls templastavluruga comme divinité tutélaire — bien
moins nombreux que les lieux visités par dakirinatar — mais qu’il concernait aussi ceux ou
Murugar n'avait qu’une chapelle d’assesseur, ce qui éga le cas pour la plupart des temples
shivaites.

2. Palani et le réseau géo-rituel du pays Iifmu : une géographie infrarégionale
du culte de Murugan héritée du Moyen Age

Parallelement a lintensification des formes ciataires du culte de Murugaliées aux
déplacements des poetes deBlaakt, un autre type de construction territoriale majsiast
constitué autour des temples médiévaux (dont ceenxMdruga), a mesure qu’évoluait le
fonctionnement territorial du pays tamoul a cefteqiie (cfsuprg.

La géographie religieuse du Kgumadalam (ou Kaguriatu) est intéressante dans la mesure
ou elle illustre parfaitement les évolutions saesalterritoriales et religieuses, qui se sont gseré
dans le pays tamoul médiéval et qui ont encorecdaséquences sur l'organisation générale de
cette sous-région. On y retrouve en effet 'impoct socio-rituelle et territoriale des grands
centres religieux, l'infrastructure d’'un system&anégional associant différents types de temples,
ainsi que les participations de castes paysannageates dans ce systeme. Cette région montre
en outre comment un systéme de temples de Muargdsst inscrit dans une construction
religieuse du paysage infrarégional dmazdalam/ nasu®®. Elle présente aussi l'intérét d’'inclure

293 'importance du « pays chola » dans I'histoireiémhe transparait & travers le fait queClw/amardalam est a

I'origine du nom actuel de la cbte orientale dysp@amoul : la c6te du Coromandel.

2% \/oir notamment la recension des temples du TamiluNet du territoire de Pondichéry effectuée patémsus of
India et publiée sur une dizaine d’années sous leT@mples of Madras StatBour le cas de la région de Thanjavur,
voir K. Chockalingam (éd.) 1971-74 “Thanjavur”,@ensus of Indiafemples of Madras Statg volumes, Vol.9, Part
XI-D, n°7, Government of India, Office of the Regist@eneral, Delhi.

2% Au XXI° siecle, lemnaru et lesmapdalam continuent d’exister en tant qu’espaces circutasoet identitaires pour
des raisons telles que le pélerinage et les maiddais il semble que I'ancien terme (tamoulft” ait finalement
supplanté l'appellation (sanskritein&udalant privilégiée a partir de I'ére chola, pour sigeifinon seulement les
localités villageoises, mais aussi le type de ség®ns que désignait lrardalam On évoque par exemple davantage
le terme “Kaiguratu” que celui de “Kagumadalam” pour désigner le paysigu aujourd’hui, comme ce fut déja le
cas a I'époque du Sangam ou étaient déja identifites“pays” tamouls : le Glanatu (« pays chola »), leaRtiyanatu

(« pays pandya »), lestaratu (« pays chéra », de langue malayalam), leldmatu (« pays todai ») et le Kaguratu

(« pays kagu »). Ce remplacement du termedidalant par “na:u” découle vraisemblablement du fait que
“mandalant’ est un terme sanskrit (introduit par les Cholas éfaient trés liés a la culture brahmanique)rsatpue
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le plus important centre de pelerinage de Mutiugepuis des siécles, Palani (district de
Dindigul). C’est donc sur I'exemple précis dut§ommadalam que je vais maintenant présenter
l'inscription spatiale et la fonction socio-religige des temples de Murugdans le réseau géo-
rituel d’une sous-région distincte depuis le Moyeye.

a. La géographie religieuse du Kounaru : réseaux de temples et cohésion
infrarégionale

Le Kongumadalam correspond globalement a la région duidGmatu (« pays kagu »),
chantée dans les hymnes dé@yanmar du Moyen Age et encore relatée aujourd’hui par les
bardes ffulavar) de cette région (Beck, 1972 : 19). Malgré cattividualisation du Kaguratu,
celui-ci a toujours été sous la tutelle d’un roéieh) pandya ou chola durant le Moyen Age, et a
résulté d’'une fusion avec une partie de I'anci€ra@itu. Ainsi pour Brenda Beck, les limites du
Kongumadalam / Kaguratu auraient été définies par un roi chébéd( : 22).

La géographie physique du Kgumadalam / Kaguratu est mieux définie que celle des
autres sous-régions diamiakam Les bardes s’y référent d'ailleurs depuis deslas ce qui
permet d’alimenter le sentiment identitaire et &hé&sion territoriale des populations du pays
kongu. Cette géographie se caractérise par la chde®e&hats occidentaux qui ceinture ce pays
et qui dessine deux voies de passages principesauée de Palghat (Palakkad) a I'ouest et la
vallée de la Kavéri (Bveri) a I'est(-sud-est) qui s'ouvre sur la plaine tarle (carte 7). Le fait
que les rois chéras, pandyas et cholas aient ebillfde de se livrer bataille dans cette zone
(ibid.) — exclue de leurs royaumes respectifs mais néegrsnen situation de carrefour (et de
limite) entre ces grands royaumes —, témoigne idgdrtance stratégique de cette partie de la
vallée de la Kaveéri. Celle-ci était en outre unéevde passage historique entre le nord (vers
Mysore), l'ouest (vers le pays des Chéra progressént remplacées par diverses dynasties
durant le Moyen Ag®9), le sud (vers le pays pandya) et I'est (versagspchola). Notons enfin
qgue cette région correspond globalement aux distactuels de Coimbatore, d’Erode et de
Namakkal, ainsi qu’a certaines parties des distdet Salem, de Karur et de Dindigul.

Le premier €lément sacré du paysage du paygukest la Kavéri, le fleuve majeur — et a ce
titre le plus sacré — du pays tamoul, au moins idelfgre du Sangam. La Kavéri est d’ailleurs
pensée dans la mythologie tamoule et pan-hindomenenétant un affluent du saint Gaffje

“nagu” est un terme proprement tamoul. Or, I'attachendefe langue est un fondement majeur de l'identitddule
farouchement opposée, au moins depuis le®Xdkcle, a la prépondérance des langues indo-aggesar son
territoire. L'aboutissement de cet attachement&slieurs clairement affiché a travers I'appeltatiofficielle du pays
tamoul contemporain, le Tamil Nadu (« pays tamoehstangue tamoule), reconnu depuis 1968 commeféttaté de
I'Union indienne.

2% | es Chéras dominérent la région occidentale dpolate de I'lnde du Sud entre I€® ikt le XF siécle avec
notamment un renouveau de la dynastie Kulasheks#ra 800 et 1102. Entre le Xlét le XIX siécle, I'espace de
l'actuel Kérala était dominé par trois autres dyieasroyales : les Maharajas de Travancore au andgnh Venad /
Veénatu), la dynastie de Perumpadappu (famille de Koahixentre et celle de Nediyiruppu (Zamorin) a Calaw
nord qui fut cédée aux Britanniques en 1792 poueqie le district de Malabar (Delage, 2004 : 96-100)

27| a Kaveri est reconnue comme I'une des sept rivieres saaté I'hindouisme panindien, avec le Gangei(@a la
Yamurg, la Sarasvatla Godivar, la Narmad, la Krishra (Krsna), mais aussi I'lndus (aujourd’hui au Pakistan).
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alors qu'aucun échange hydrique n’existe entre dmsx fleuves. Les légendes, anciennes et
actuelles, évoquent des ramifications souterrajjueselieraient ces deux rivieres sacrées, mais il
n'est pas tres pertinent de chercher a prouverele fondé de cette géographie mythique par la
réalité concreéte.

Carte 7 — Les grands temples de Muruga n et de Siva au pays ko ngu
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Source : Beck (1972).

Il est plus intéressant, comme l'aurait peut-&iefean Brunhes, d'y repérer les signes dans le
paysage, et surtout de rappeler que dans le mandelh les sites sacrés génériques, tels que les
rivieres et les montagnes, entretiennent de ssbtigations basées sur les répliques d'un
archétype géographique et religieux. Ainsi le Gamgeésente-t-il le fleuve sacré pan-hindou par
excellence (au méme titre que I'Himalaya et le &stil [Kaiks] >® constituent ensemble

28 Cette montagne est hautement vénérée (par lesusret les Tibétains), car I'lndus, le Gange, &rlhmapoutre y
ont leur source, mais également en raison du f&itspn sommet neigeux soit considéré comntiedga deSiva dans
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I'archétype de la sainte montagne hinddtien tant que demeures du digiva), dont chaque
cours d’eau peut étre considéré comme une répli(irouillet, 2009b), & commencer par la
Kavéri pour le contexte tamoul.

Face a I'horizontalité de la Kavéri, sept collimexrées émergent dans cet ensemble paysage,
possédant chacune un temple de Munugzet archipel de temples collinaires s’inscrit slda
continuité de la tradition protohistorique et clgge du Sangam, qui associaiyGn-Murugan
aux sites collinaires duuwifici et qui a contribué a ériger Murugau rang de Seigneur des
colline€™. Ces sept temples de Muragsont d’ailleurs directement associés de par learss a
des collines rhala) sacrées: Arulmalai, Kalitamalai, Vellimalai, @wmalai, Vattamalai,
Chennimalai et Palanimalai.

Le troisieme et dernier grand type de lieux sadeeset ensemble concerne « les Sept Temples
de Siva » Eru Sivalayarikal), qui longent les principales riviéres de cettassgégion tamoule et
qui sont souvent situés a proximité de confluences.

Tous ces grands temples de Munuga deSiva sont anciens et correspondent chacun & une
sous-région composée de plusieurs localibdsu) du pays kagu?*? (ibid. : 25). Chaque temple
de ces sous-régions abrite également depuis le MAge une forme particuliére de Murugau
deSiva. La totalité, signifiée par 'association défiédentes formes des deux divinités, pourvoie
une forte cohésion symbolique et mythique a cegs deasembles de temples et de territoires. Les
deux réseaux de temples conférent ainsi a la €misrr du pays k@u une certaine unité
territoriale sacralisée, voire sanctuarisée. Ces adéseaux sont en outre placés sous l'autorité
d’un temple régional principal — celui dérBr pour Siva et celui de Rani pour Muruga —, qui
sont a la fois les plus importants centres de pege du pays kmu, et les deux principaux lieux
d’enseignement et de formatfdhdes prétres des temples de la région depuis phssicles.

Brenda Beck voit dans la géographie religieuse ette aégion une forme de triangulation
(ibid. : 26, figure 3) paysagére de ces trois ensemlelggiaux, que la typologie des divinités
hindoues fournie par Madeleine Biardeau (1995) péde confirmer et de compléter.

En premier lieu, la Kavéri est, tout comme le GafgeGaiga Mata, la « Mére Gange »), un
fleuve divinisé et reconnu comme une déesse notatamevertu de ses propriétés nourricieres et
de sa proximité avec les préoccupations “mondaides’hommes, & commencer par I'agriculture,

le monde hindou.

299 ¢f. chapitre 1.

% ors de mes différents entretiens menés & Patami @illage de Mailam (district de Villupuram),sigersonnes
interrogées m’ont toujours dit que les cours d’laux contenaient la méme eau que le Gange. (A Maila petit
temple de déesse situé a proximité de I'étang saieodu village est appeléGangaiyamma koyil », ou « temple de
la Mére Gange », cf. chapitre 6).

2L Cf. chapitre précédent.

212 Brenda Beck a identifié vint-quatngsu composant le Kisguratu contemporain (Beck, 1972).

213 'école Veda Sivigama Paacalai de Palani, fondée dans les années 1930, est emearentre de formation des
prétres reconnue dans tout le Tamil Nadu, ou I'seme le tamoul classique, Mada, lesSivigama lesTeviram et

le Tiruppukd. (Entretien avec K. S. Balasubrahmanya Sivacapsiacipal de lavéda Sivigama Paacalai de Palani,
février 2007). Le temple dezRir reste également un important lieu de formatidgicgra son grand monastéere shivaite
(le Perar Atinam) et au Thavathiru Santhalinga Adigal Arts & Science Co#leie monastére deéRir forme
également des prétres tamouls de la diaspora, cqiainpel le constater a I'lle Maurice (cf. chapi®g
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que I'on retrouve aussi avec les déesses tutéldeeasllagé'® En d’autres termes, en tant que
déesse fluviale, la Kavéri est un élément payshgerontal qui renvoie au niveau mondain et
social des hommes et des cultes de déesses. Comigat a cette horizontalité paysagere et
socio-rituelle, les temples des grands dieux mascgue sonfiva et Muruga, sont & considérer
par leur caractére « supréme » (Biardeau, 199®). 15 correspondent davantage a des
mundireliant les hommes au monde des grands dieuxqgbeotes de I'universSiva, demeurant
dans I'Himalaya, est l'archétype de ces grandsxdieasculins, tout comme Murugason
héritier. Celui-ci a en effet une figure situéeaddnction entre la tradition puranique du Nord, qu
le voit comme une manifestation (Skandalde, et la tradition tamoule le concevant comme le
Seigneur de collines. L'association entre ces deyes de divinités fournit ainsi une autre
cohésion symbolique a la sous-région du paygipdans la mesure ou elle réunit, a travers une
combinaison entre microcosme et macrocosme, deuxef religieuses garantes du bon
fonctionnement de I'univers socio-cosmiqa@égrma™).

Figure 3 — La triangulation de la géographie religi  euse du pays ko ngu

Monts et collines - Monde des "grands" dieux Shiva et Murugan

zIN

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

Il est intéressant de constater que Murugemble avoir supplanfva dans I'association avec
les sites collinaires ou montagneux du paysgko En effet, si tous les temples de Mumugaont
été batis sur de tels sites, ceuxSda sont en revanche bien plus proches des coaesidet donc
du monde social. (Cette observation est d’ailleatable a I'échelle de tout le pays tamoul). Ceci
tient au fait que Murugaest davantage percu comme un dieu des collindestmontagnes en
pays tamoul en raison de son ancienne inscriptiors dekurifici, alors que les templeva ne
peuvent étre restreints a ce seul type de sites, ldanesure ou ils sont beaucoup plus nombreux,
notamment dans tous les quartiers de Brahmanerefrésentation phallique de ce grand dieu

214 Cf. chapitre 6.
215 'ordre socio-cosmique hindou.
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dans tous les temples déva — le fameux fiva-)linga®® —, correspond en outre & une
reproduction symbolique du mont Kailash, suffisgoder exprimer la présence de la figure de la
montagne dans tout temple shivaite. AussiSisa reste le dieu panindien de I'Himalaya,
Murugaa est en revanche le véritable seigneur des coliiedes montagnesn@lai) du pays
tamoul.

b. Les origines médiévales du pelerinage a Palanisties temples et territoires

Une telle organisation religieuse du territoirengo a certains effets sur le fonctionnement
sociologique de ces lieux rituels. Ces effets caxifient encore la nature de linclusion des
formes géographiques du culte de Murudans le fonctionnement religieux et territorialaddte
sous-région.

Le précieux travail de Brenda Beck (1972) a monqué les cultes de temple du paysiguo
varient depuis des siécles en fonction des activiggditionnelles des castgati) qui y résident.

Elle a en effet démontré que la vie religieuseadstes, dont les activités concernent I'agriculture
(connues sous le nom de casteaikal’, i.e. « de main droite ») était assez différeteecelle des
castes (Valarkal’, i.e. « de main gauche ») dont les métiers neceorent pas ces activités
agricoles, comme le commerce, la banque, ou la@aréis Pour Beck, dans la mesure ou les castes
de main droite du pays fgu sont profondément liées a la terre sur laqualis travaillent,
celles-ci ont élaboré des groupements de clans ebsimunautés basés sur la division territoriale
desnaru et des villages composant le paysige, et dessinant un réseau extensif de temples
locaux, ou chacun est associé a un clan ou a oad@exclusif. Contrastant avec cette logique,
les castes de main gauche, dont les activitésoleduisent a se déplacer davantage que les castes
de main droite et a avoir plus d’interactions ades membres de castes issus d’autres localités,
n’ont pas de divisions claniques fondées sur ulte ltegique territoriale et leurs groupements de
lignages dépendent moins des localités. Ces differmodes de fonctionnement et de champ
d’action (spatiale) entre ces castes ont donc dfessenon seulement sur la vie sociale et
économique, mais aussi sur leurs cultes.

Les divinités auxquelles ces deux types de castgeres hommage refletent ces différences.
Les castes de main droite prétent plus volontidkég@ance aux divinités ancrées dans un
territoire et qui protegent une zone bien défimdpu a celles qui protégent un groupement
clanique ou communautaire particulier. Inversemées, castes de main gauche s’associent
davantage a des divinités plus générales, qui nepss spécialement liées a un territoire ou un
groupe social particuliers, a commencer par cdlégeant dans les grands centres religieux
(ibid. : 14). Contrairement aux membres des castes da draite, ceux des castes de main

#* Terme sanskrit signifiant « signe ». Pierre érigédorme phallique. Lé7iga représente dans I'hindouisme le seul

signe que I'on puisse percevoir de I'étre non nemtd deSiva, étant, de par I'ascése et la pureté qui laatérisent,

« sans sexe, sans couleur, sans godt, sans odesird’latteinte des mots et du toucher, sans gsalitdmuable,
immobile ». (inga Puwna, 1, 3, 2-3, cité dans Daniélou, 1994). De plus, pHellus est 'embléme, le signe de la
personne de Shiva dont il est I’imageS‘in Pumna, 1, 16,106-107, cité dans Daniélou, 1994).
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gauche du pays kgu adressent en effet la plupart de leurs cultestemples de pélerinage et
autres grands centres sacrés pratiqués par testeadtes, et vouent bien plus rarement des cultes
de groupe a des divinités tutélaires de locafiféPar conséquent, les pratiques religieuses de ces
deux types de castes s'inscrivent dans des logitgreitoriales différentes, dans lesquelles les
temples jouent un rdle social, rituel et géograpaitpin d’étre négligeable.

Dans la mesure ou le réseau religieux des septlesntle Muruga du pays kagu refléte
I'organisation territoriale de ce pays, on devimgment que le grand temple deldPa et son
pelerinage existant depuis le début du XWVéiecle, puissent s’intégrer dans cette logique
religieuse et territoriale, liée a la fois aux praes des castes et au fonctionnement politico-
territorial plus général de I'époque médiévale.

Contrairement a l'inscription territoriale des @sstde main droite dans I'espace retreint du
pays kagu, le patronage des grands temples du sud deelinéldiévale permettait aux castes
commercantes de s’associer aux réseaux econonetpetitiques de ces grands temples (Talbot,
2001) et de développer, de par leurs réseaux ataitds extensifs, des réseaux d'alliance
s’étendant sur un espace bien plus vaste que cesipcastes d'agriculteurs. Ce n'est qu’a la
lumiere d’'une telle logique que l'on peut comprendiorigine du pelerinage a Palani en
I'honneur de Muruga, qui reste le plus important lieu de pélerinageTdmil Nad3*® C’est en
effet grace au commerce dans le paysgkoet aux activités économiques et religieusesed’un
caste commercante du Gimeatu (le « pays des Cht@ar » inclus dans le @dimadalam /
Pantiyanatu), que I'on doit I'inauguration du pelerinage ddPa

Celui-ci fut en effet instauré au début du X\&iécle par un commercant de la caste des
Nattukkottai Chatiar (ou Nakarasir), nommé Kurarappa, qui se rendait a Palani pour y vendre
du sel. Lors de ses séjours, Kirappa résidait chez un prétre du temple (de caste Dg$iga
Kumarappa majorait le prix de son sel pour en dégager uréfigan destiné a payer une dime au
temple de Murugaet a réaliser diverses offrandes a la divinitépt&re desigar utilisait la dime
percue pour préparer la nourriture rituelle quitétierte a la divinité, et que Murugaendait en
retour sous une forme bénigrdszda ou pracaram) d’abord au prétre, puis a Kanappa, a son
équipe, et enfin aux mendiants (Rudner, 1994). drexipaux types de protagonistes (divinité,
prétre, notable, mendiants) et les grandes basaslles (transactions rituelles, offrande de
nourrituré®, hiérarchie socio-rituelle signifiée par les fgmtions) du pélerinage a Palani étaient
ainsi déja définis.

Le commerce des Nakarattet le pélerinage naissant vers Palani ont rapéi¢rgagné en
intensité et en popularité, si bien que la nouvpdevint jusqu’au chef local de Palani (le Nayak

2" Beck (1972 : 13-14,61-62, 74, 99, 106).

28 Cf. chapitres 4 et 7.

9D aprés mon enquéte personnelle réalisée & Pataféwier 2007 auprés du descendant de #appa (14°
génération) et des pélerins de la caste dewkkottai Chatiar.

2 aujourd’hui encore, une des principales activitésia-rituelles des Nakarattet des pélerins dans leur ensemble,
concerne le « don de nourriturean@ndhanarau groupe pélerin et aux nécessiteuangndhananest aussi devenu
une activité sociale trés courante dans les tempipsrtants du pays tamouls gérés par le gouvermnehe Tamil
Nadu.
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de Viajyagiri), au roi pandya de Madufdiet a Isaniya Sivacariy, qui était le gourou du roi et
des Nakarair (ibid. : 137). Ce chef spirituel proposa a Karappa de structurer rituellement le
pelerinage a Palani, en I'associant a la tutellealipandya et en l'intégrant dans le calendrier
religieux a travers la célébration annuelle de Manuors du mois deai (janvier-févrierf=. Le
pélerinage devint ainsi un évenement rituel cdlledtruvi/a) régional, rassemblant tous les
personnalités qui incarnaient alors les formesale/@ir liées de pres ou de loin a la ville-temple
de Palani. Etaient ainsi réunis non seulementmiti, les prétres et les commergants, mais aussi
les chefs locaux, le roi et le chef spirituel. P@avid Rudner, « en participant a ce festival
annuel, chacun de ces notables reconnaissait etlisait I'identité sociale de tous les autres »
(ibid.). Notons également que le fait que Kawappa s’occupait de toute l'organisation du
pélerinage et du commerce de sel pour les Nakargtéparation, transport, nourriture, objets
rituels, collecte et gestion des donations degipé)eparticipait non seulement au développement
du pelerinage, mais aussi a le reconnaitre comrolkdereligieux des Nakaratt(c’est encore le
cas de ses descendants sur le plan rituel), emrdiss fonctions multiples qu’il remplissait et du
prestige que les transactions socio-rituellesduiféraient®”.

Il faut préciser que le cas deatiikkottai Cheatiar montre certaines variations par rapport au
modéle cultuel des castes de main droite et de geirche fourni par Brenda Beck. En effet,
contrairement aux grandes castes commercantes (dée“main gauche”) du pays igu,
I'organisation socio-religieuse desafMikkottai Chatiar se base en partie sur des temples de
localités et/ou claniquesb{d. : 189-212), qui n'ont pas empéché les membresetie caste
des’investir dans le patronage de grands templigsiedrs a leur “pays” d’origine, le Chieatu.
Kumarappa batit d’ailleurs dans sa localité d’origine (Neppaf?®) un temple spécialement
destiné & la préparation du pélerinage a Palamidetinistré par sa ligné€. Il a également
instauré de son vivant un itinéraire (cf. chap#yeentre Nerkuppai et Palani (sur prés de 260 km)
jalonné de temples locaux reflétant et maintenastalliances infrarégionales, et encore parcouru
aujourd’hui chaque année lors du grand pelerinagdspnus fatayatra). Réciproquement, les
cing principales castesaffcujiti) de “main droite” du pays kgu, menées par la caste dominante
des Kaigu Vdlalar Kavuntar (« seigneurs de la terre dunga »), ont diversifié leurs pratiques
religieuses ancrées dans de petits territoiresagicipant également, au début du Xsfécle, au
pélerinage a Palani, mais durant la saison chaadem(ois depaikusi, mars-avrilf®’. Cette
participation des Kiogu Vdlalar Kavwtar au pelerinage avait pour but de renforcer Istige et
leur dominance qui s’affaiblissait jusqu’alors déaségion (Moreno et Marriott, 1989 : 156).

2L Tirumalai Nayak (1623-1659).

22 chef d'une secte shivaite de 'ouest du @hau.

223 Cette féte annuelleTéi Picam) reste I'une des plus importantes du temple derPaavec celle déaikuni
Uttiram.

24 pour plus de détails sur les relations entre lEsukkottai Chatiar et le pélerinage & Palani au XV$iécle, voir
Rudner (1994 : 135-138).

%5 situé dans I'actuel district de Sivaganga.

2% Enquéte personnelle réalisée a Palani en févfle7 Zuprés du descendant de Krappa (14° génération, cf.
entretien en annexes) et autres pelerins de la dastNttukkottai Chatiar.

227 Cf. chapitre 4.
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Cette présentation des formes géographiques de cldt Muruga dans le pays kmu
médiéval, permet de dégager plusieurs conclusianiéosganisation territoriale du pays tamoul et
sur la place qui revient a ce dieu dans cette isgtaan.

Retenons en premier lieu que les évolutions dutiomgement territorial interne du pays
tamoul, qui se sont opérées au cours du Moyen Ags Kmpulsion des circulations religieuses
et commerciales, influencées et structurées pgaite d’importance sociale des cultes de temples,
ont eu des effets significatifs sur les fonctiohtes réseaux des temples médiévaux. Les temples
de Muruga s’inscrivent en effet depuis cette époque, dasscoastructions territoriales multi-
scalaires qui se fondent sur une hiérarchie sadigieuse des temples. Les exemples dariP@t
des autres temples de Murugaontrent que I'organisation socio-religieuse dyspaaigu se
base :

I. d’'une part sur une multitude de temples de (digsitle) localités principalement

patronnés par des castes (de “main droite”) pagsann

il. puis sur des réseaux infrarégionaux (ou supralgadeixemples d8iva et de Muruga
conférant une cohésion religieuse, symbolique emtithire aumandalam / naru du
pays kagu ;

iii. et enfin sur des grands centres religieux auxgselssont associées des castes
commercantes de main gauche. Ces affiliations ¢eargent les limites doazdalam/
naru du pays kagu, au point de faire intervenir autour du pélegama Palani, un
ensemble d’'acteurs (commercants, prétres, gouraumyaks, roi) reflétant
I'organisation politico-territoriale du pays tamouhédiéval. Ceci prolonge et
complexifie ce que le pélerinage a Tiruppd&taram avait introduit a I'époque
classique.

Il est en outre possible d’affirmer, a travers €mple du temple de Muruga Pdani, que le
temple tamoul médiéval agissait comme un agentip@hde la cohésion interne de groupes (ex :
les Nattukkottai Chatiar), et qu’'il possédait de maniere effective dégaux aspects majeurs du

228 nour les périodes coloniale et

temple sud-indien identifiés par Arjun Appadurai9gl)
contemporaine, a savoir celui de lieu de rétributieérarchique des honneurs et celui d’espace
symboligue réflexif méta-social. Le grand templedoal médiéval de Rani présentait enfin une

autre propriété socio-territoriale majeure, cellétré¢ un agent « intégrateur » (Rudner, 1994 :
138) réunissant localement différentes formes devgio (du chef local au roi, en passant par les
chefs religieux et les forces vives de I'éconondigionale) du pays tamoul. Aussi, en vertu de sa
capacité a rassembler et & consacrer les princigges d’acteurs sociaux, politiques et rituels du
pays tamoul médiéval, le temple deldP correspondait déja en tout point au «lieu de

condensation sociale et territoriale » défini parriard Debardieux (1995 : 101).

228 Cf. chapitre 1.
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[ll.  Approche quantitative de la géographie des templede Murugan
depuis le XIV® siecle

Grace a la meilleure durabilité des temples dergjide Census of India pu constituer une
base de données portant sur le nombre, le typecddisation et la date de construction de tous les
temples du pays tamoul. Cette recension fut pulditiee les années 1960 et 1970 sous le titre
Temples of Madras Statet concerne les temples du Tamil Nadu et dutdénei de Pondichéry.
Elle permet aujourd’hui d’évaluer la trajectoireagtitative et géographique des temples Muinuga
en pays tamoul entre la période médiévale et Ieéen1960-70. Il faut préciser, avec I'historien
Burton Stein (1984), que cette recension est némsniwcomplete et non systématique. Elle ne
mentionne pas la datation des temples du distacTloanjavur, ou se trouvait pourtant le plus
grand nombre de temples en 1961, alors que tousugss ont fait I'objet d’'une recension
similaire et quasi exhaustive de leurs tenfdfe®e plus, cette étude ne concerne que les temples
qui existaient encore dans les années 1960 etem¢ dionc pas compte de ceux ayant pu
disparaitre entre temps.

1. Evolution de l'audience relative des temples de Muwmgan depuis le XIV°
siecle

Les données fournies par la recensionGaunsus of Indisse fondent sur un classement des
divinités tutélaireS° de temples tamouls a la fois logique et prati@ieclassement distingue les
temples qui sont sous la tutelle de :

-« Shiva » §iva),

-« Vishnu » (Vsnu),

-« Murugan » (Muruga ou encore « Subrahmg »),

- « Ganesha » (Gasa, ou encore « Vityagar »),

- les « Déesses » (Ammede villages ou de quartiers,

- et les «Autres divinités », qui sont essentiellenues divinités masculines “populairés”

de villages, telles qu’Aiyr, Maturai-Viran ou Murisvara.

229 peut-étre faut-il y voir I'effet du changementlddigne éditoriale, puisque la publication de oéume est a la fois

moins compléte et plus tardive que les six autregrelle fut coordonnée par un autre éditeur ddigne.

%9 a recension se base sur des données recueilliesles années 1950 et 1970 ; elles ne peuvemt gminformer
sur les probables changements de divinités tuésSlagu’ont pu connaitre certains temples au courfHistoire,
comme ce fut notamment le cas pour le temple depfarakunram qui fut sous la tutelle déva et de VEnu au VII®
siécle, mais qui est désormais consacré a Mar(gfasupra).

%1 es divinités dites “populaires” sont distinguéts grandes divinités d’héritages puranique etrbamique de la
“Grande Tradition” (Singer, 1972) telles gsiea, Visnu, et Subrahmgya. Le cas particulier du culte de Murugzst &
ce titre intéressant puisqu’il est a la jonctiortren’hindouisme « populaire », notamment sous appellation
tamoule “Muruga”, et I'hindouisme de la “Grande Tradition”, lors@uést nommé « Subrahnmga » ou par d'autres
noms sanskrits, tels que “Skanda” (cf. chapitre )les grandes divinités féminines (comnavRt, Laksmi et
Sarasva), considérées comme les parédres des grands pligariques (respectivemesitva, Visnu et Bhma qui
forment ensemble la Triinti) font partie du panthéon de la “Grande Traditides déesses (Amma tutélaires de
localités s’inscrivent quant a elles dans la tradidite “populaire”. Pour plus de détails sur geestions, se référer,
entre autres, aux ouvrages de Madeleine Biarde2@bf1de Marie-Louise Reiniche (1979), de Miltomgsir (1972)
et a 'article de Louis Dumont (1953). Voir égalemienchapitre 8 de cette thése.
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Comme le précise Burton Stein :
« Ces six divinités peuvent étre regroupées ea typies Siva et Visnu sont des divinités universelles du
plus grand ordre de I'hindouisme panindien ; Muruga Gaééa peuvent étre considérés comme des
divinités universelles secondaires de I'hindouismédiéval ; alors quAmmaet les “autres divinités”

sont essentiellement des divinités locales, dasxdigtélaires »ibid. : 131).

Le graphique 1 représente I'évolution de la prdpordes temples construits entre 1300 et
1961 dans le Tondaimdalam, le Pandimalalam, le Ntuvilnatu et le Kagumadalam, en
fonction de leur divinité tutélaire. Les graphiq@est 3 indiquent I'évolution du nombre de ces
constructions entre 1300 et 1750 pour la premétrgisqu’a 1961 pour la seconde.

On remarque sur le graphique 1, que si le cult¥ldeigan avait une place privilégiée dans la
société tamoule de I'ére du Sangam, la proportesmtdmples construits pour ce dieu (en tant que
divinité tutélaire) est tres faible par rapportedux érigés en I’honneur des autres divinités, etece
maniére durable. Entre le XfVet le XX siécle, la part des temples dédiés Munuga
constamment varié entre 3% et 5%. La faiblesseette proportion n’est pas surprenante, puisque
le culte de Muruga fut intégré au shivaisme a partir du VIl siécle. Les temples de
Subrahmaya-Muruga étaient le plus souvent sous la tutelleSde ot Subrahmeya-Muruga
n'avaient généralement qu'une chapelle d’assegséusuprg. Ces données précisent que cette
dynamique impulsée aux environs du %liécle est restée significative et stable surskgst
siécles considérés, malgré la démocratisation tta de Muruga au Moyen-Age. Cette stabilité
se retrouve pour les temples des “autres diviniésit la part oscille entre 9% et 12%), alors que
les temples des quatre divinités principales ptésgles évolutions bien plus marquées.

La principale progression concerne la part des lkesrgatis pour les déesses (Amnunsous ses
multiples formes), qui progresse de 8% a 28% spétade, tandis que celle des templeSida
chute de 45% a 23% (les deux courbes se recoupaxi/l © siecle autour de la modalité 25%).
L'évolution de la proportion des temples demi présente une tendance comparable a celle des
temples deSiva, passant de 29% a 20% entre 1300 et 1961.€dslienéanmoins bien moins
prononceée, ce qui signifie que le culte des temyilgsnouistes a mieux résisté a la progression
des temples de déesse, plus particulierement j@sdl750. Les temples de f8&a (Vinayagar)
voient leur proportion plus que tripler sur la pée, passant de 4% a 13%. On peut donc affirmer
que le déclin relatif des temples fiva profite essentiellement a ceux des déessearst ane
moindre mesure a ceux de 8fa. Les temples de Murugaet des “autres divinités” ne
participent que peu a cette dynamique.
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Graphique 1 — La part des constructions de temples par divinité e ntre 1300 et 1961 au pays
tamoul (pourcentages)
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Graphique 2 — Les const ructions de temples par divinité entre 1300 et 1750  au pays tamoul
(valeurs absolues)
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Graphique 3 — Les constructions de temples par divinité entre 130 0 et 1961 au pays tamoul
(valeurs absolues)
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Sources des trois graphiques  : Census of India, Temples of Madras State (1961-1974) et Stein (1984) %,

#Burton Stein a déja produit un graphi proche de ceuri (Stein, 1984). J'ai pour ma part considéré cesuions
jusguau XXX siécle, alors que l'analyse de Stein s’arréte ®:
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Les évolutions contraires entre les proportions tdesples deSiva et celles des temples de
déesse s’expliquent notamment par la multiplicatiompartir du Moyen Age, des affiliations de
plusieurs temples de déesses tutélaires de cléms @ localités — qui étaient souvent sous le
patronage de groupes de castes de main droitsuf@ — a un méme temple principal fiza,

a travers un systeme de temples pyramidal (comdigué a propos du paysigu). La période
médiévale fut aussi marquée par I'essor de I'hiigtog “populaire” incluant en premier lieu les
cultes de déesses. Les constructions de templdéetse sont donc logiquement devenues plus
fréquentes que celles des templeSiga malgré leur grand nombre (graphique 2).

La part des temples de Murugprésentait des valeurs assez similaires a cefi¢ateples de
Gangsa (respectivement 3% et 4%) au XIsiécle, témoignant du fait que les deux filsSilea
sont considérés depuis la fin de 'Age classiqueroe des divinités universelles secondaires
comparables, notamment en termes d’audience. Teus gont éclipsés par les grands dieux
universels puraniques et panindiens que Sivat et Visnu. Mais bien que le culte de f&da soit
apparu bien plus tardivement que celui de Mutuga pays tamoti® la part des temples du
premier triple entre le XI¥et le XX siecle selon une dynamique comparable a celléedesles
de déesse, alors que la proportion des templesutadéh reste faible sur cette période. Cette
différence de trajectoire entre les temples dedees< divinités peut s’expliquer par le degré de
dépendance de ces deux types de temples envenmstdesbrahmaniques, ainsi que par les
pratiques et les représentations religieuses pipslaMalgré la démocratisation du culte de
Murugan durant le Moyen Age, celui-ci semble en effet igatiurablement de I'aryanisation
dont il fit 'objet au cours de I'’Age classique. ait que Muruga ait été intégré dans le rang des
grandes divinités puraniques a probablement lidsiténultiplication de ses temples, car leur
prétrise était réservée aux Brahmanes promouvantbtple culte Siva. La proportion des
Brahmanes officiant dans les temples tamouls dif X&cle fournit un bon indicateur des
restrictions sociologiques imposées par les coradidds de caste sur la prétrise dans les temples
selon leur divinité tutélaire (tableau 2).

Tableau 2 — Part des Brahmanes parmi les officiants des temples de I'Etat de Madras en
fonction de leur divinité tutélaire en 1961

Divinités tutélaires des temples Part des officiants brahmanes
Siva 87%
Visnu 86%
Murugan 77%
Ganésa 55%
“Autres divinités” 39%
Déesses 20%

Source: Census of India, Temples of Madras State, 1  965-74
(Données manquantes pour le district de Thanjavur).

23 33 figure religieuse est d'origine sanskrite ed miucune relation avec le complexe socio-spatial toei
contrairement a Muruga
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En 1961, les officiants des templesSiea et de Vinu étaient trés majoritairement brahmanes,
ayant respectivement 87% et 86% de Brahmanes caffibi@nts, contrairement aux temples de
déesse et des “autres divinités” pour lesquellsstaex sont respectivement de 20% et de 39%.
Ceci confirme la relation entre le type d’officiade divinité et d’hindouisme (“populaire” ou de
la “Grande Tradition®*%. Entre ces deux catégories de divinités, les kesnde Muruga et
Gangsa présentent des valeurs intermédiaires (respewtine 77% et 55%). Ces 20% de
difference induisent un profil brahmanique descidfits plus prononcé pour les temples de
Murugaa que pour ceux de @a&a, montrant que I'héritage sanskrit de Mumxgubrahmaya
est reste significatif de ce point de vue, au maisgu’au début des années 1960. Les temples de
Murugan sont donc vraisemblablement plus rares que ceuaé€sa, parce que le culte de
Muruga est plus contraignant et restrictif quant a laea®es prétres devant et pouvant officier
dans ses temples. Au vu des difféerences d’évoludigable entre les temples dern@a et ceux
de Muruga, on peut prendre pour hypothése que ces carditjées remontent a I'époque
médiévale.

La dépendance du culte de Murugavers les rites brahmaniques se retrouve égatetaes
la construction des temples, car elle nécessitgitieds préalables devant étre effectués par des
officiants brahmané®’. Ces rites savants et orthodoxes sont aussi ofitiga pour la fondation
des temples d&iva ou de Vnu, mais pas pour ceux dédiés an&a ou aux déesses, ce qui
explique la faiblesse relative des temples de Marru@Gaiesa est en outre reconnu a la fois
comme le dieu qui “enléve les obstacles”, celui gar “tout commence”, et a qui I'on doit
adresser ses premiéres priéf8s En somme, les temples de iBé-Vinayagar sont plus
nombreux que ceux de Murugaparce qu’ils sont considérés comme primordiawmeins
contraignants a batir et a officier. Une dernidssasvation importante apparait sur le graphique 3,
ou 'on voit que les constructions de temples artnu une nette progression en valeur absolue
entre le XVIIF et le XX siécle, ce qui témoigne de la durabilité et decdémtuation de
l'importance des cultes de temples dans la sotaétéule.

2 Singer (1972).

2 Entretiens formels (auprés du personnel Biéntlu Religious & Charitable Endowments DepartmeéatChennai)

et informels (personnes rencontrées dans diverglésinmenés de janvier 2006 a juin 2007.

2% selon de I'adagePi//aiyar suli”. Ces considérations me furent explicitées paprétre du temple de Kandasamy &
Chennai (20 mai 2007). Notons également que lesipretemples hindous bétis en contexte diasposquésouvent
des temples dédiés afg&a (comme en témoignent le cas new-yorkais et I@agsien, respectivement évoqués dans
les chapitres 7 et 8), non seulement en vertu tdedage, mais aussi de sa popularité pan-hindou&anscende
généralement les clivages régionaux, ethniquasgtistiques.
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2. Répartition historique des temples déMurugan au pays tamou

Comment sont répartis leemples de Murugadans lepays tamoul eiquelles sont les
dynamiques historiquede cetterépartition ?

Il est possible de produire des cartes et des gragd sur la répartition des temples tam
depuis le début du XI¥/siécle (carte 8, graphiql 4 et 5), mais ils sont fortement lacunaires
vu de I'absence de données relatives au pays dhalan effet étqpréciséplus hauigue la base
de données fournie par les publicaticTemples of Madras Stat le lourd défaut de ne p
comporter de données historiques précises poustiéctide Thanjavur, alors qu'il correspond
coeur du Célamaadalamet que ce district possédait en 1961 le plus gramdbre de temples ¢
pays tamoul (Chockalingam, 197

Graphique 4 — Nombre de temples batis entre 1300 et 1750 dans les quatre  mandalam du pays
tamoul

900

800

700

600

500
400 -+
300 -
200 +
100 -
0 - T T T |

TONDAIMANDALAM NADUVILNADU KONGUMANDALAM PANDIMANDALAM

Source : Stein, 1984.

114



PARTIE | — CHAPITRE SLA GEOGRAPHIE HISTORIQUE DES TEMPLES D’UN DIEUMBRNIERE”

Graphique 5 — Nombre de temples de Muruga n batis entre 1300 et 1750 dans les quatre
mandalam du pays tamoul
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Carte 8 — Les constructions de temples de Muruga n entre 1300 et 1750 au pays tamoul par
mandalam
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Meediomag Nombre de temples de Murugan :
34  (Pandimandalam)
19  (Kongumandalam)
15  (Tondaimandalam)
8  (Naduvilnadu)
0 100 km |:| Absence de données

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

Fait avec Philcarto

Source : Stein (1984).
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Les données disponibles indiquent que la répartipiar mazdalam des temples de Muruga
dans le pays tamoul au cours du Moyen Age corresptobalement a celle de 'ensemble des
temples. Entre 1300 et 1750, la majorité des tesnplété béatie dans lamlimaxdalam (782
temples dont 34 pour Murugpg puis au Kagumadalam (547 temples dont 19 pour Muruyat
au Taxdaimaxdalam (406 temples dont 15 pour Murala.e Natuvilnatu se place au dernier rang
en termes de constructions (332 temples dont 8 phwugan), ce qui s’explique par la faible
superficie de ceanaudalam par rapport aux trois autres. Burton Stein ex@iges différences
régionales de production, par les anciens gradasntiensité de population et de richesse dans les
différents mandalam (Stein, 1984 : 12%§’. Ceci rend d’'autant plus regrettable I'absence de
données pour le Glamadalam, qui était 'un demandalam les plus densément peuplés et les
plus prospéres du pays tamoul médiéval, commeacété évoqué a propos de la géographie des
lieux visités par Argakirinatar au X\ siecle.

L'évolution des constructions de temples entre I et le XVIII® siecle se caractérise aussi
par une accelération et une intensification géeérgli concernent les temples de Murdaen
gue certaines variations régionales soient a swetifgrahiques 6 et 7).

Les constructions de temples de Munmugant toujours été plus nombreuses dans le
Pandimapdalam. Elles sy sont intensifiées au point d’avété (plus de) trois fois plus
nombreuses entre 1650 et 1750 qu’entre 1300 et, B16( qu’elles avaient déja pratiguement
doublé entre 1550 et 1650. S'il y a eu autant destroctions de temples de Murugau
Kongumadalam et au &hdimapdalam entre 1450 et 1550, auéthn’a apparemment été
construit entre 1300 et 1450 au d¢mmaydalam. La vigueur du culte de Murugabservable
dans canandalamn’a pas été uniforme, car la production des temgéeMuruga s’y est réduite
a 4 temples entre 1550 et 1650 (lenfomadalam n’étant alors qu’au troisieme rang des
maundalam ou se construisaient le plus de temples de Mu)ugmeur plus que doubler au siecle
suivant, et retrouver au XVfkiécle son rang de deuxiemmeudalam ou était bati le plus grand
nombre de temples de Murugd.a progression des constructions de temples deidéu dans le
Tondaimandalam a été plus réguliere, en passant de 2 terbptespar siecle entre 1300 et 1550,
a 5, puis 6 temples par siecle entre 1550 et 1ZBMton dernier, lenazdalam de Naduvilnadu se
caractérise par une relative stabilité dans la tcoction des temples de Murugaou 2 a 3
temples de Murugseétaient batis par siecle, entre 1450 et 1750.

271 pourrait également y avoir, d’aprés Burton Bteine relation entre la quantité de temples deasmandalam

et le nombre déaluks correspondant aujourd’hui & ces ancier@dalam Néanmoins, bien que les taluks modernes
présentent d'importantes variations en termes itle & de population, il ne parait pas possiblétablir de relation
directe entre la population, la densité ou ladalksaluksde 1961, et le nombre de temples recensés.

23| es plus petits temples ne figurent vraisemblaklenpas dans I'estimation dlensus of IndiaRappelons aussi
gue cette recension ne mentionne pas les tempdes digparu au cours des siecles.
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Graphique 6 — Evolution des constructions de temple

s au pays tamoul entre 1300 et 1750 par
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Graphique 7 — Evolution des constructions de temple
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Sources : Census of India (1965-74) et Stein (1984 ).

Les données de 1961 permettent d’affiner la présent de la géographie quantitative des
temples de Muruga en considérant la seconde moitié du®xlecle et I'échelon des districts du
pays tamoul (carte 9). La proportion des templed/deugan au pays tamoul reste globalement
faible, avec une majorité de modalités situéesuarude la moyenne (4,23%) et ne dépassant que
trés rarement les 5%. Les districts de Coimbataresoeur du pays kgu, et de Thanjavur, ancien
centre du Célamaxdalam, restent les régions ou se trouve le plusdgremmbre de temples de
Murugar, malgré leur faible proportion par rapport auxrasitemples (respectivement 4,65% et
3,2%). Les districts de Salem et de Tiruchirapadigus respectivement du kguratu et du

Cholamaadalam, confirment cette observation. On

de Muruga assez faible dans le district de Madurai (19 tesj)plancienne capitale du Sangam et
du Rndimaadalam, et haut lieu de I'hindouisme tamoul conteraporLes districts de Tirunelveli
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et de Ramanathapuram sont les districts ou I'oremiesle plus de temples pour Murugde
'ancien Rindimapdalam. Les territoires issus dun@aimandalam et du Mtuvilnatu (Chingleput,
North Arcot, South Arcot et Pondichéry) ont deseuat moyennes, tant en terme absolu que
relatif. Les temples de Murugaont donc globalement plus nombreux dans le laxgeest-ouest

du pays tamoul, entre les districts de Coimbat&a&lem, Tiruchirapalli et Thanjavur. Cette
géographie régionale des temples de Musilgjexplique par sa correspondance avec celle de tou
temples tamouls. Le tableau 3 indique en effetapsequatre districts étaient les seuls a avoir plus
d’'un millier de temples sur leurs territoires er619

Carte 9 — Les temples de Muruga n au pays tamoul en 1961 par district

North Arcot

Nombre de temples de Murugan :

57 THANJAVUR / COIMBATORE
42 TIRUCHIRAPALLI

26 RAMANATHAPURAM
4 NILGIRIS

ikal Part des temples de Murugan
sur le total des temples (%) :
13

9
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Tiruchirapalli

ENN
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Madurai

Ramanathapuram

Les surfaces des rectangles de I'histogramme

sont proportionnelles au nombre d'unites spatiales
dans chaque classe définie sur la variable :

'Part des temples de Murugan sur le total des temples'
maximum= 11 pour la classe n° 2

Tirunelveli

0 100 km
]

Fait avec Philcarto

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

Source: Census of India, Temples of Madras State (1  965-74).
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Tableau 3 — Répartition des temples de Muruga n dans les districts de I'Etat de Madras et le
territoire de Pondichéry en 1961

Distri Anciens Nombre de temples Part des temples Nombre total
istricts
mandalams de Muruga n de Muruga n de temples
Coimbatore 57 4.65% 1228
Kongumandalam
Salem 44 3.7% 1191
Karaikal 0 0% 99
Tiruchirapalli Cholamandalam 42 3.2% 1260
Thanjavur 57 3.5% 1809
Kanyakumari 4 0.7% 568
Madurai ) 19 4% 486
Pandimandalam
Ramanathapuram 26 5% 515
Tirunelveli 36 4.1% 879
Madras 20 7% 288
Chingleput Tondaimandalam 21 4% 362
North Arcot 27 3.2% 666
Pondichéry o 13 3.6% 365
Natuvilnatu
South Arcot 36 3.8% 952
Nilgiris 4 13% 31

Source : Census of India ( 1965-74).

Lautre information principale apportée par cettete apparait aux quatre orients du pays
tamoul. Les districts de Madras, des Nilgiris, daniakumari et le territoire de Karikal, se
distinguent par leurs faibles valeurs absoluesi gjne par leurs valeurs relatives situées aux deux
extrémités de I'étendue de la distribution stajisti (cf. I'histogramme de fréquences). Leurs
faibles superficies par rapport aux autres distotpliquent que les temples de Munugasoient
moins nombreux qu'ailleurs. Le cas de Madras skiréificie toutefois de cette logique, car il
possede presque autant de temples de Mur{gd) que le district de Chingleput (21) et
davantage que celui de Madurai, qui sont pourtlust yastes. La forte proportion de temples de
Murugax que comptait la ville de Madras dans les anné&® 19%) par rapport aux autres
districts tamouls est également notable, bien u'sdit inférieure a celle des Nilgiris, ou cette
proportion atteint 13%, soit environ trois fois plgue la moyenne régionale. Les temples sont
généralement peu nombreux dans ce district (31o#al),t ce qui expligue en partie cette
specificité. Mais la forte proportion de templesMeruga dans les Nilgiris se comprend surtout
par le fait que ce district soit le seul ou les s de Muruga (4) sont plus nombreux que ceux
de Siva (3). Cette originalité tient vraisemblablemewt fait que cette petite région marginale et
montagneuse a été moins marquée par l'influence-sodturelle des Brahmanes que les plaines
tamoules, et que Murugast associé a ce type de paysage en vertu desoiption millénaire
dans lekurifici. Enfin, les cas de Karikal et du district de Kanyalani sont intéressants dans la
mesure ou leurs valeurs sont faibles, tant en teinselu (respectivement 0 et 4 temples) qu’en
terme relatif (0% et 0,7%). Si la faiblesse du noentte temples de Murugalans ces territoires
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peut s’expliquer par leurs superficies réduitespeant néanmoins s’étonner de ne pas en trouver
davantage a Karikal, car ce petit territoire egiésdans I'ancien pays chola ou les temples ont
toujours été plus nombreux qu’ailleurs.

610

La géographie du culte de Muruga encore profondément évolué depuis sa diffusion a
I'ensemble duTamiakam au cours de I'Age du Sangam. La possibilité deomgmoser la
géographie historique de ses temples permet de reoqe les évolutions de son inscription
polymorphe dans le(s) territoire(s) des Tamoulsndeiere a la fois qualitative et quantitative.

Sur le plan qualitatif, le culte des temples de Odan reflete une nouvelle fofd® les
évolutions générale de I'hindouisme en pays tam&il. connut une aryanisation a I'’Age
classique sous l'influence socio-culturelle deshBmanes, il s’est inscrit & partir du Moyen Age
dans une religiosité tamoule présentant un visagplus en plus démocratique et régionaliseé, de
par son inclusion dans I'hindouisme “populaire” taret dans le courant dévotionnel Skiva
Siddhinta. C’est en cela qu'il convient de considérer dés le culte de Murugacomme celui
d'un dieu “charniere”, puisqu’il réunit les deuxaditions tamoules et sanskrites, dont la
coprésence historique caractérise la société @dtiuisme tamouls en général, mais plus
spéecifiquement ce culte bien particulier. Il resgmalement de cette approche géohistorique que
les temples de Murugaont participé activement aux fonctionnements cexgd de territoires
infrarégionaux tamouls, comme le montrent la gé&olge religieuse du pays kgu, dont les
saintes collines sont marquées d’'un temple de Murugs origines du pelerinage au temple de
Pdani, et les affiliations de castes dont ce tempflaital’objet dés le début de X\Alsiécle. La
géographie médiévale du culte de Munugéest donc caractérisée par des circulationsstejles
le pélerinage, mais aussi par les déplacementemdenqmalités religieuses tout aussi importants a
cette époque, notamment a I'’échelon régional cotfilustrent lieux visités par Argakirinatar
au X\° siecle.

Sur le plan quantitatif, outre la présentation 'dedlution de la répartition géographique des
temples de Murugaentre le XI\f et le XX siécle au pays tamoul, la principale information
apparaissant de cette étude concerne la durafiditéa trés faible proportion des temples de
Murugan par rapport a ceux des autres divinités, due emglidgablement a la position “charniere”
de Muruga dans le panthéon de I'hindouisme tamoul. Il estirclpar conséquent, que
l'originalité et la valeur symbolique de ce culteup les Tamouls ne situent pas au niveau de la
guantité de ses temples, et qu’il faut donc cherdileurs les fondements faisant du culte de
Muruga I'un des plus importants du pays tamoul. Car sitéenples de Murugaont toujours été
les moins nombreux du pays tamoul, certains d’eatre figurent néanmoins parmi les plus
riches du Tamil Nadu aujourd’hui, & commencer sends centres de pélerinage, dont la
géographie semble sanctuariser ce territoire.

239 Cf. chapitre 2.
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