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Résume

Le pentecdtisme, implanté a La Réunion depuis 19é6¢contre, grace a ses prétenti
thérapeutiques et thaumaturges, un certain sueesuh contexte insulaire ou les croyar
relatives au surnaturel sont encore bien vivan#ers que son discoursliabolise
I'hindouisme populaire pratiqué par beaucoup de nRénais d'origine tamoule,
pentecbtisme parvient a recruter des adeptes dammileu, réussissant a les convair
d'abandonner non seulement le catholicisme, religioe leurs aieuls omidopté du fait de
vicissitudes de ['Histoire, mais aussi, de facodicae, les cultes ancestraux, désorr
réinterprétés par eux comme de la sorcellerie.
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Introduction

A la Réunion, la dimension sorceliain’est pas aussi difficile a percevoir et a appnélel
gu’en France métropolitaind][ Elle affleure empremier lieu dans les étiologies couramn
avancees de la maladie et du malheur, notammena®me probleme de santé rebelle
d’infortunes a répétition. Elle se révéle d’autetplans les traces de pratiques qu'il n’est
rare d’'observer incidemment, notamment a la croik®ehemins ou dans les cimetierds [
La réalité des pouvoirs sorcellarefait partie de ces certitudes encore fréquem
rencontrées chez de nombreux Réunionnais, quliisnsdaf (d’origine afromalgache)
Malbar (descendant d’Indien tamoul), Kréol blan (Crédianb), Sinwa (d’origine chinoise
ou Zarab (descendant d'immigrant indo-musulman originaine @ujarat) B]. Tous les
systemes de références qui, de facon variaklen les milieux considérés, irriguent
religiosité populaire locale admettent en effetxiséence d’'un monde surnaturel peL
d’entités dangereusebdbé) : esprits de défunts mécontents de leurs descendante:
errantes d’'individus décédeés avant leur heurejtespe femmes mortes en couches, jetme
multitude d’invisibles en quéte permanente de ntue et d’offrandes, toujours susceptik
de « monter sur un vivant pour le posséder, de leur propit&iive ou par la volonté d'u
sorcier capable de les manipuler.

Suspicions, accusations, tels sont les divers él&srsyntaxiques du langage sorcellaire o
donne a voir la peur de I’Autre, surtout si cetuest issu d’'une communauté mal connue.
descendants d’Indiens tamoubdglbar) ont longtemps concentré sur eux cette craint&a
part des autres insulaires, notamment de la partCdéoles blancs. Aujourd’hui, ce sont
Comoriens, derniers immigrants en date, qui tendgmendre la place la plus redoutée ¢
les fantasmes locaux relatifs a la sorcellerie.t@imis, alors que leMalbar sont désorma
bien intégrés dans la société réunionnaise etudeqn plus communément considérés col
« Créoles », I'hindouisme populaire de leurs aiedlgu’ils sont nombreux a avotonserve
malgré leur conversion massive au catholicisme danti—Iles rend toujours suspects
yeux de bon nombre de Réunionnais d’autres origines

Si le clergé catholique a longtemps entretenu qedte au sein de la population créole
vitupérant le « paganisme superstitieux et idoltrgersistant chez ses ouailles d’oric
indienne tamoule, les ecclésiastiques locaux sepna peu résignés a cette double pra
religieuse et, dans leur grande majorité, ont casgaurd’hui leurs attaquesrulentes contr:
I'hindouisme populaire. Cette “capitulation” cormgé précisément le principal reproc
adressé a I'Eglise catholique par les responsadieles fideles de la Mission Salut
Guérison. Ce mouvement pentecotiste, implanté &&anion dpuis le milieu des anné
soixante avec un certain succes par les AssembE&ieu de France (ADDY], a de faif
repris le flambeau de la diabolisation des croyanee des ritedMalbar abandonné p:
I'Eglise catholique. Pourtant, malgré cette condamom de I'hindouisme populaire,
Mission Salut et Guérison recrute nombre de septasle&n milieunidien tamoul. Et, chos
encore plus étonnante, il semble qu’elle reusdése I'Eglise catholique a toujours écho
en amenant les fidéles issus de ce milieu a dsdroleurs propres cultes ancestraux
rompre de facon radicale avec eux.

Les pratiques religieuses des Réunionnais d’originadienne tamoule

Les Malbar (ou « Malabars) sont issus d’'Indiens, pour la plupart dravidjenen pa:
originaires de lacGte de Malabar comme leur nom pourrait le laigseire, mais venus ¢
majorité du Tamil Nadu. Ceusi- furent recrutés principalement apres I'abolitiole



'esclavage a la Réunion (1848) qui avait entrainé forte pénurie de main d’ceuvre loc
dans les plantations de cannes a suErdJans une société coloniale encore marquée f
passé esclavages les conditions de vie de ces migrants étaianiiqulierement dures. C
plus, ces engagés furent confrontés a la diffiadiédtenir de leurs employeurs le respec
terme de leur contrat de travail, initialement prégour cing ans, et leur rapament dan
leur pays d'origine (Ghasariar997. De ce fait, si certains choisirent de s'éte
volontairement dans I'lle, beaucoup durent restemiraints et forcés. En 1881, datel@rrét
de cette immigration, 50’000 Tamouls résidaienedReéunion (Barat,989 : 388. La plupar
furent obligés de s’implanter localement et firsouche. Le nombre restreint denfmes
parmi ces travailleurs venus de I'lnde du Sud (@mvi20%) favorisa de facto le métisse
notamment avec la population d’origine africainenelgache.

Aujourd’hui, si de nombreuialbar comptent des nomdiens parmi leurs ascendants,

partie dentre eux, pratiqguant I'endogamie, revendique @xigement des ancétr
tamouls f]. Dans ce milieu,c’est I'hindouisme populaire légué par les engagékeurs
descendants qui a servi de marqueur identitairél ales générations, y compris chez
métis. Cette religion repose notamment sur un ebkede pratiques domestiques et de rit
dénommés « services # [pour lesquels des prétres connus sous le nopodsari[8] sont
habituellement sollicités.

lllustrations 4, 5 & 6
Marche dans le feu (Saint-Andigyloude Colosse, janvier 1992).

Ceux-ci assurent également la pérennité desdgsafétes religieuses annuelles, comnr
céremonie dédiée a la déessarli (Kali), celle en 'honneur délaryamin (une divinité
nomméeMariyammandans le sud de I'lnde) ou la marche sur le felugtifations 4, 5 ¢
6) [9]. Certains rituels donnent lieu a des prouessgsighies : lepousari (ou, parfois, ul
médium qui assiste le prétre), possédéuypar divinité, monte pieds nus sur le tranchanh
sabre a cannes (Ghasarid®949 ; les participants de la féte dandyalémarchent sur u
tapis de braises sans douleur apparentériliures... Ces pratigues manifestent de f:
particulierement frappante, aux yeux des spectatdigrigine indienne, la puissance 1
divinités hindoues et impressionnent fortement lablig nonMalbar (créole ot
meétropolitain) qui assiste a ces cérémonies.



Participants lors de la processionKavadi (Saint-Louis, février 1999).

Le coté spectaculaire est également trés présentlone autre célébration, kavadi (auss
dénomméet di jour— lllustrations 7 & 10)1[0]. Lespousarisont cependant progressivem
evincés de la conduite de cette féte religieuse desr brahmanessWam) que certaine
associatias tamoules gérant les quelques grands templemsitha La Réunion ont fait ver
de l'lle Maurice, puis de l'Inde, a partir des aemésoixante-dix (Benoistl998 : 67-
68,103,15). Si les prétres populaires peuvent encore étre assaciéertaines activit

rituelles dans ces lieux de culte citadih§][ c’est désormais le plus souvent a une
subalterne.

IIIustra-ltiori_l_Z-_"
Sapela Terre-Sainte prés de Saint-Pierre.

lls gardent néanmoins la conduite des cérémonigan@ées dans les temples et
« chapelles » disséminées dans I'espace des ptarstatoylou et sape) (lllustration 11 &
lllustration 12). En plus de leur réle d'officiardligieux, lespousarisont tres souvent mis
contribution dans un but thérapeutique. Dans cettdivité de « guérisseurs ils
« travaillent» parfois avec une ou plusieurs divinités du pasthdéindou ou, plu
généralement, avec wourou (ou gouloy, I'esprit d’'un mort. Habituellement, il s’agit
'ame d’un parent décédeé qui était souvpatisarilui-méme de son vivant. Cet esprit vien
posséder le prétre (ou, parfois, I'assistant méduen celui-ci, lemarlali) et, par soi
intermédiaire, donne au consultant les raisonsadmdladie ou du malheur, ainsi que
démarches rituelles & accomplir pour la guérisen(st, 1998 : 213-21).

Pour bon nombre de ndvialbar, et surtout pour les Créoles blancs, ces offisiaont en fal
des « sorciers » qui, S’ils peuvent soigner, sossiaexperts en envoltements lorsqusibst
sollicités a cet effet. Lggousaricontestent vigoureusement ces accusations. Tagtéftaut
reconnaitre que la distinction entre rites a fidalihérapeutique et sorcellerie appe



particulierement floue dans le cas de certainesiques. Ansi, lorsqu’un individu es
convaincu d’'étre possédé, le prétre auquel il s'sslr peut « tirer I'esprit en sacrifiant u
coq. La victime de ce sacrifice (kalpou) est emsuitposée sur une voie de pass
notamment a un carrefour. Quiconque march@ae inadvertance sur la volaille égorc
passera a proximité d’elle ou la ramassera, ssandour possedeé par I'esprit, libérant a
définitivement la premiére victime (Benoi$B98 : 123.

Les Réunionnais d'origine indienne tamoule pratiquéihindouisme populaire ne
singularisent pas en ce qui concerne les conceptielatives aux esprits, commune
'ensemble de la population créole, bien au cordraCertaines divinitéposseédent a ce tit
un statut ambigu en milieMalbar. Ainsi, la fratrie de dieux dénommeés collectivemigini
(qui ont la réputation de se tenir dans le feudldg certains arbres) a engendré des croy:
en des esprits du méme nom, souvent assimitiss ames errantes. Leur dangerosité vie
fait qu’ils sont susceptibles de fondre sur I'imgent qui passe sans protection sous I'arbr
ils sont perchés pour s’emparer de lui en le p@sdede méme, la déeskartéli, auss
dénomméePétyaya la Réunion, une divinité ambivalente et inquiétantairplaquelle es
organisé leservis poul nwar(« service poule noire, un rite de protection des femn
enceintes et des enfants en bas age), a donn@mzdsa une foule deartéli. Ces entité
féminines, dont il faut se prémunir, sont la aussi assesilé& des esprits de déful
notamment a des ames en peine de femmes mortesuehec D’autres étres surnatui
peuplent encore le monde invisible selon le systélmeeprésentatioMalbar: Pey (ou
Pisaars) et Bourdon (ou Boudom qui correspondent a diverses catégories de «a&mo
dont il faut se protéger par des sacrificEg [car ils sont susceptibles de s’en prendre
hommes en « dévorant » leurs esprits. Il est naoesde faire appel alors a pousaripour
exorciser ces esprits terrifiants qui sont eux iaossmmunément assimilés aupébetdes
croyances populaires créoles, c’'est-a-dire aux waiaes ames ».

Tel peut étre décrit, dans ses grandes ligneshdthiisme populaire a La Réunion
apparait somme toute relativement éloigné de Haalbxie” brahmanique. En revanche, ¢
religion est restée trés proche de I'hindouisme shivaisevidiages du sud de I'inde, tout
contribuant, par sa rencontre avec des systemesaigmes d’origine africaine, malgache
européenneld], a I'élaboration d’'un “complexe pragmatique” d@yances et de pratiqu
dans lequel chaque Réunionnais peut puiser, notainenecas de confrontation a laladie
et au malheur. Toutefois, I'exposé qui vient d'était ne dit rien de la fagcon dont «
hindouisme s’est maintenu au fil des décennies mhalgs pressions de la soOCi
environnante. Comment les engagés et leurs desusnsla sont-ils adaptés dep 1848 au:
contraintes assimilatrices de la société colongalposteoloniale, tout en cherchant a re:
fidéles aux valeurs et aux rites ancestraux ?

Catholicisme et hindouisme en milieu malbar : le lgs de la colonisation

Dans les premiers temps, alors que le contratrdeailleurs migrants originaires de I'Inde
Sud stipulait la liberté de culte, la pratique ‘téndouisme fut le plus souvent interditer pas
propriétaires blancs (s’exprimer en tamoul ou pates vétements indiens était d’ailleurs f
autant proscrit). Durant cette période, les culasestraux se perpétuérent donc dar
clandestinité (Ghasarian997. Cette situation évolua quelque peu par la suibgammen
lorsque fut autorisée la construction de templeslesiespaces des plantations, a proxi
des usines sucrieres. A cette méme époque, sopsession éangeélisatrice de I'Eglis
catholique, les adhésions au christianisme se phighént. Cette acceptation de la relig
dominante semble avoir été considérée par beaudeullalbar comme un moyen



s’intégrer plus facilement dans une société soemprie hégémonique du catholicisn
voire comme une condition indispensable pour pauuenter une élévation socio-
economique. Il ne s’agissait pas, dans la plupest c¢hs, de “véritables” conversiankes
valeurs et le mode de pensée de ces nouveaux iqai®lrestérent fondamentalem
hindouistes. Les divinités catholiques prirent placcoté des dieux de I'iInde dans le pantt
hindou. Les pratiques religieuses chrétiennes minggarticuler de fagon harmonieuse
contextualisée avec les cultes ancestraux (Berd®i88 : 247-268

En 1946, au moment de l'acces de Ile au statutié@artement francais d’Outneer, la
plupart des Réunionnais d’origine tamoule conjugaaisi, sansy voir de contradiction:
catholicisme et hindouisme populaire. La grandeonitgj d’entre eux appartenait encore
prolétariat rural. A la suite des bouleversememisagnés par la départementalisation,
nombre croissant déalbar purent bénéficier dine certaine promotion sociale. Cc
ascension économique ne fut pas I'occasion d’'uet s racines culturelles et religieu
indiennes 14]. Au contraire, ces classes montantesdécouvrant I'lnde dont les descend:
des engagés avaient été coupés pendant plusiaasnigs revendiquérent haut et fort let
origines. Cette nouvelle figr lice a lidentité tamoule se manifesta par itfage
ostentatoire de divers marqueurs culturels commmeusique ou le port de vétements indi
a certaines occasions (Ghasarig®9 [15], mais aussi et surtout par le biais de la refic
Toutefois, les cultes ancestraux, radigides masses prolétarisées, furent le plus so
rejetés par cette nouvelle élite, au profit d’'undauisme brahmanique “de grande traditic
Surtout a partir des années soixante-dix, lorsgureainsswamimauriciens et indiens to
juste arrivés a La Réunion traitérent I'hindouispepulaire local de « simagréescontestar
son « authenticité » (Ev&992 : 35) et condamnant les cultes rendus aux défwatsijan),
les sacrifices sanglants et les possessions gtudllattitude des tenants de ceerouveal
tamoul» qui cherchent & “épurer” I'hindouisme local araié, en réaction, I'émerger
d'un « traditionalismanalbar». Ce mouvement rassemble aujourd’hui certainsnRénais
d’origine indienne qui ne se reconnaissent pas ahsahmanisme végétarien qu’'on chel
a leur imposer. Fiers de leur « malbariféls défendent les valeurs et I'héritage religiele
leurs ancétres engagés (Bendi®98 : 273-27%

Certains Réunionnais d’origine indienne dans ladiglu « renouveau tamoultendent i
rejeter non seulement les cultes ancestraux masi da religion catholique. A linvers
'option en faveur d’'un christianisme exclusif, qui avait été értement rare jusqu'a u
période récente, semble connaitre une légere msigre dans la populatiomalbar,
principalement du fait des conversions au pentsei@i Les deux attitudes, si elles sor
signe d’un repli relatif du catholicisme dans laciété réunionnaise, constituent pétre
aussi deux tentatives opposées de résolution dmr#&adiction qui surgit lorsque, ch
certains individus, les valeurs dualistes chré@ésneont acceptées et glae mobilisatior
contextualisée des deux pratiques religieusesstidex systemes de références (chrétie
hindouistes), vécue sereinement en temps ordirestesusceptible de s’opérer avec certe
difficultés [16].

La Mission Salut et Guérison face a I'hindouisme pgaulaire contemporain

Le champ religieux est en voie de pluralisatioraaReunion. Si, aujourd’hui, le catholicisi
est encore trés largement majoritaité][ le sentiment de pouvoir quitter I'Eglise domiie
au profit d'une autre appartenance confessionpgfleprogresse dans la population insule
notamment au sein des jeunes générations. De falten générale, étant donné que
nouvelle société « pseudo-industrielle » (Benoil86, plaguée artificiellement sur



contexte local depuis la départementalisation et618ccupe désormais la quéstalitée de
'espace social, la plupart des Réunionnais soritégnde gré ou de force dana |
“modernité” [L9]. De ce fait, chez certains, le désir de s’émasrciges “traditions” dar
lesquelles ils ont été élevés tend a se répandnejgmlement chez les plus jeunes.

Ainsi, le pentecttisme (qui n‘avait aucune impléota locale avant le milieu des ann
soixante) s’est-il peu a peu imposé comme uneratie religieuse possible poun nombre
grandissant de Réunionnais, méme si cette religiste marginale dans le contexte insul
Aujourd’hui encore, parallelement a d’autres mougeta apparus depuis les années quatre-
vingt, le pentecbtisme est tres majoritairementrésgntéa la Réunion par une Eglise,
Mission Salut et Guérison, fondée en 1966 par Aizé€ron (19162003), un pasteur venu
métropole dans le cadre de I'Action Missionnaire @®D de France. Alors que les AD
qui existent en France depuis le début degesrnrente, rassembleraient aujourd’hui €
40’000 et 60’000 adeptes en métropole, I'Egliseeties ont implantée a la Réunid(]
revendique, elle, environ 20°000 fideles, soit uaupmoins de 3% de la populati
insulaire R1]. Ce chiffre ne comprend pas les simples sympatissqui se contentent
fréquenter les assemblées sans étre inscrits suedgstres ni les enfants des adeptes el
trop jeunes pour étre baptisés (le pentecétismdnméaque le baptéme des adultes, a part
seize ou dix-sept ans environ).

Il est difficile de savoir avec précision quels igilx ethnoculturels sont les plus touchés
le pentecGtisme. L'impact parait avoir été quasimeunl chez les Réunionnais indo-
musulmans et chez les Comoriens. Par ailleurs, ilbé&nque trés peu de Reéunionr
d’'origine chinoise fréquentent les assemblées delitsion Salut et Guérison. Par con
toutes les autres composantes de la société irsw@ant représentées et la casigion des
assemblées semble reflétgrosso modpla diversité ethnique que I'on observe dan
société globale.

Ainsi, les Réunionnais d’origine tamoule ne sons phsents de cette Eglise. lls semk
méme particulierement nombreux dans les assasisifuées dans des régions a forte de
de populationmalbar (a Saint-André, a Saint-Louis ou a la Riviere &awuis). Lors
d’entretiens réalisés avec certains fidelsg,[il est apparu que la conversion touche
seulement des Réunionnais métis d’Indiens tamoudsis également dedvialbar
endogamesZ3].

Les adeptes affirment tous avoir abandonné lewtsqoies antérieures, aussi bien catholic
gu’hindouistes. Il est vrai que, contrairamea I'Eglise catholique, la Mission Salut
Guérison dispose de certains moyens coercitifs poposer ses exigences en la matiere
fait, s'il est possible de fréquenter une assemigiéetant que simple sympathisant <
forcément délaisser les audrigeux de culte, cela s’avere tres difficile laned’ on est membr

a part entiere de la communauté religieuse. Cag em@menta, du fait de la surveillanc
étroite exercée par les fidéles les uns enverauggs, le moindre écart peut étre sancéonn
par un sévere avertissement de la part des pasteins par une exclusion (c’est le cas a
pour les comportements considérés comme déviantapport aux normes morales édict
par I'Eglise) R4]. De la méme fagon, un postulant ne pourra étmigg@omme membre (
'assemblée que s’il sS’avere avec certitude — gtdsteur se charge d’enquéter sur le sujet —
gu’il a mis son existence « en conformité aveaégges évangéliques ».

Si cette rupture radicale avec les pratiqgues aufs est exigée dans le pentecotisme,
gue les autres religions y sont considérées auxiemnme un « tissu de mensongegrace



auxquels « Satan égare les hommes et les amenegeérdaion», et au pire comme
« paganisme diabolique dissimulant des pratiquesieses». Ainsi, le catholicisme e
présenté comme un « faux christianisme », uneioaligdolatre de par la vénération d
statues de la Vierge et des saints. Mais ce santcldites ancestraux qui sont les i
violemment mis en cause : les rites dédiés auxgrertmilieu afro-malgacheédrvis Kafet
seérvis kabarg sont considérés comme permettamt démons de posséder certains hurr
en se faisant passer pour leurs aieuls décédépokssssions rituelles lors desvis Malbar
ou lors de diverses cérémonies religieuses hindimm$'objet du méme genre d’accusatic
Les pousarisont considérés comme des « sorciers » a la saldentités sataniqueset les
pratiques de I'hindouisme populaire sont présentéesme des « chainesgrace auxquelle
ces démons maintiennent leur pouvoir sur les iddsi Sur ce point, on constate qut
pentecsme a récupéré, voire amplifié les jugements gimtd portés par I'Eglise catholiq
en son temps.

De telles conceptions ont été soutenues dés swméaren 1966, par Aimeé Cizeropq. En
fait, le missionnaire et les autres responsableladdission Salut et Guérison ont trés
identifié leurs principaux adversaires dans le extgt réunionnais. D’un oétils ont cherch
a détourner a leur profit la légitimité religieusent jouissait le catholicisme en se préser
comme le seul dépositaires d'un message chrétiethéatique”. D’'un autre co6té, |
responsables pentecétistes se sont efforcés déasteypl’hindouisme populaire, référer
dominante pour la population réunionnaise dansHamp thérapeuticeeligieux, en I
repoussant du c6té démoniaque. Paradoxalemengniegdtisme, loin de disqualifier |
pouvoirs despousarj en renforce la réaé dans I'esprit de ceux qui viennent écoutel
sermons des pasteurs. Toutefois, cette religiotepdédisposer d’'un pouvoir encore [
grand que celui des prétneslbar: celui, « supréme », de I'Esprit-Saint.

Alors que le missionnaire Aimé Cizerorent de décéder (le 31 janvier 2003) a I'age d
ans, un de ses fils, David, lui a succédé a ladéteEglise. Un autre, Jean, pasteur lui at
est devenu I'un des principaux responsables du eroemt. A part eux, les ministres
cultes et les évayélistes sont aujourd’hui presque exclusivemeamiohnais. Le message
la Mission Salut et Guérison n'en a pas pour auttet modifié, y compris dans

condamnation des rites hindous. Bien au contragme) puisque ce message, porté pa
non-Malbar souvent opposés a ces pratigues avant méme densertir, est égaleme
délivré avec encore plus de conviction par desgpastd’origine tamoule, ainsi qu’on en a
un exemple plus loin.

En fait, force est de constater que I'adhésionentgrbtisme semble étre, dans la plupart
cas, une véritable conversion et non une simpléiaafin superficielle a une nouvel
confession religieuse. L'abandon effectif et rablidas pratiques catholiques et des ct
ancestraux par les adeptes d’origingi@émne tamoule s’accompagne chez eux de I'intéqr
des valeurs transmises par les sermons. Ce coaptage notamment sur I'appropriation

les fideles du discours pastoral diabolisant I'emidme populaire.

Quelles explications peut-on avancer pour ces asives en milieumalbar? Quels
avantages symboliques peuvent bien engranger lesegws en intégrant un mouverr
souvent présenté et pergu par le tout-venant comseetaire » (au sens commun du terfhe)
Certes, des leur arrivée dans l'lles responsables pentecétistes ont bien insistié $ait que
la Mission Salut et Guérison est une Eglise chmége afin de se voir accorder par
Réunionnais une certaine reconnaissance dansrgpatedigieux. Mais dans une société o
catholicisne est encore souvent considéré comme la seuleesskpn |égitime d



christianisme, voire comme la seule connue, lagdch pas été facile pour les missionnal
Si aujourd’hui la Mission Salut et Guérison a étahl réputation aupres d’'un grand noenbr
de Créoles (notamment du fait de ses prétenti@rgpleutiques et thaumaturges), elle n’a
pour autant acquis une légitimité comparable &agl'Eglise catholique, loin s’en faut.

Par conséquent, on peut étre certain que la caoveais pentecdtisme de certaMalbar n'a
pas pour fonction d’accompagner symboliguementasension socieéeonomique dans
contexte insulaire, comme cela a pu étre le cas padhésion a un catholicisme exclu
chez certains ou pour le choix en faveur de I'hinslme brahmanique chez d'autr
D’ailleurs, la Mission Salut et Guérison a recrdis ses débuts essentiellement dan
couches défavorisées de la société réunionnaise| est encore le cas aujourd’hui, s
exception £6).

Par contre, on fera remarquer que si la converpemtecotiste en milieu indien tamc
implique une double rupture par Pt aux appartenances religieuses antérieures
constitue aussi une option radicale en faveur @suvs chrétiennes. Pour certaMalbar
fortement christianisés, il est possible que I'aibve au pentec6tisme constitue un cf
parmi d’autres pernteant de mettre fin a la contradiction entre ledewes dualiste
chrétiennes et les valeurs hindoues. Cela dit,lepialont les raisons pouvant conduire
individus concernés a privilégier cette alternapee rapport aux autres options possibles ?

Pour Jean Benoist, les individus qui integrent degdisEs telles que la Mission Salut
Guérison le font par « déceptiorface a certaines évolutions en cours dans I®kcitme e
I’hindouisme local (Benoist1998 : 278. Cette analyse peut, me semblg-en rejoindre un
autre, plus large, consistant a considérer le pétistne comme un “refuge” pour une pa
des Réunionnais confrontés a la disqualificationissante des systees de croyance
populaires dans certains secteurs de la sociéifaires

Le fait est que, jusque dans les années soixade;dnvictions relatives a I'existence d
univers surnaturel en contiguité avec le mondehdesains - relatives notamment agsprits
errants, aux pouvoirs de la sorcellerie et a Iaipidgé de faire appel a certains intercess
(divinités hindoues, Vierges diverses, saints dajhes, prétres défunts, etc.ptaient asse
unanimement partagées par I'ensemble de la populiicale, hormis peldtre par quelque
membres des élites intellectuelles. L’arrivée enssea des métropolitains apres
départementalisation de 1946 a fissuré ce relatifsensus en introduisant une nouv
perspective sur ces croyances, généralerpercues par les nouveaux arrives comme
« superstitions. Certes, ces Francais de métropole ont égalepoeté un regard intrigué
méme parfois fasciné sur certaines célébrationShdelouisme populaire (notamment |
marches dans le feu) ce qud’une certaine fagon contribué a revalorisercégémonies au
yeux de la population local@]]. Mais ils ont souvent aussi proposé a leur sdiet
interprétations rationalisantes, a prétention sifigne ou pseudacientifique, pour explique
les apparents pouvoirs deklbar et de leurs prétres. Ces interprétations, a pesl ipedite:
localement jusqué, ont été diffusées par le biais des supportsiatiqdes qui se sol
multipliés durant cette méme période. Par aillewrs)a fin des années soixante,
scolarisation s’est généralisée. Elle est devemligatoire en 1968 pour les jeunds six ¢
dix ans et cette obligation a été étendue jusqé@gel de seize ans en 1980. Comm
souligne Raymond Eches, les générations conceordesecu depuis lors un enseignen
« peu favorable a la diffusion de croyances irratalles » (Eched,995 : 53.



Depuis une quarantaine d’années, on observe domdamidance de plus en plus marg
véhiculée par les médias, I'Ecole, ainsi que lesveaux courants réformistes dans
champs religieux catholique et hindouiste, constséaconsidérer avec un certain mépris
systemes de représentations sur lesquels s’appu@idiosité populaire et a les disquali
aux yeux des Réunionnais, principalement les gusgs d’entre eux.

Cela fait également presque quarante ans que lsidvliSalut et Guérison est en expan
réguliere, recrutant principalement ses adeptes tEmcouches les plus défavorisées ¢
société. Or, malgré leur nouvelle appartenancegieeise, il s’avére que cewk-conserven
leurs croyances relatives a l'ingérence constantesuinaturel dans la vie quotidienne
humains, car ces conceptions font aussi partiegriatde du systeme de référen
pentecodtiste. Dans cette Eglise, les fideles fogalenent I'expérience de certai
phénomenes qui ne leur étaient pas forcément insopnécédemmentglossolalie, réve
divinatoires, visions, etc. —phénomeénes interprétés par les pentecétistes codee
« manifestations du Saint-Esprit ». Enfin, ils yurent une prise en compte de le
préoccupations relatives a la maladie et aux infa@$, sans remise en cause radicale
étiologies populaires créoles.

Ce dernier point est particulierement évident loestjon s’intéresse, dans une perspec
“émique”, aux raisons invoquées par les adeptesng@mes pour expliquer leur conversi
Les motivations avancées par les fideles d’origamoule sont tout a fait similaires a ce
eénoncées par les Réunionnais issus d’autres miliell@s mettent généralemt en cause ul
maladie rebelle ou des troubles divers auxquelsatsbuée une origine surnaturelle. (
problemes les ont conduit & entamer une quéte ghetigue dont la Mission Salut
Guérison a constitué, disent-ils, 'aboutissemkeatrécit qe André, un pentecotiste d’origi
tamoule, fait de sa conversion est, a plus d’'us,téxemplaire pour illustrer un tel parcot
Cet homme de quarant@g ans (au moment de nos entretiens en 1998)effratiquant d
catholicisme comme de I'hindoumne populaire avant sa conversion, est marié a &yyiune
Créole aux origines européennes et afro-malga€tedeci, avant d’intégrer la Mission Sal
et Guérison, était elle aussi une fervente pratitpde la religion catholique, mais de fa
exclwsive. Plus encore, elle désapprouvait les riteddia auxquels s’adonnait son mar
auxquels celuei lui demandait de participer. Elle avait obterue ges enfants soient tent
I'écart de ces cultes et qu’ils soient élevés darseule foi chrétiame. Au moment de not
rencontre, en 1998, cela fait six mois que Andof épouse ainsi que leurs trois enf:
(seize, vingt-deux, et vingting ans a I'époque) se sont convertis et gu'ilsimieégré I'Eglise
dans la foulée en se faisant baptiser.

Sela André, la raison qui I'a poussé vers une assasré@tecotiste est la possession dc
dit avoir été victime a I'époque et qui se traditisartout par des douleurs violentes dar
poitrine. Ces « crises », ainsi qu'’il les qualif@t duré un anUn an au cours duquel il
cherché « en vain » la guérison auprés de divexurs: les médecins, les prieres dan:
cadre de I'Eglise catholique et lsérvis malbar C’est son épouse, Sylviane, qui, un joL
pris linitiative de se rendre a la Miss Salut et Guérison qu’ils connaissaient tousxdie
réputation 8]. A la fin de la réunion d’évangélisation a ladeells assistaient, kesprit
démoniaque » qui possédait André s’est manifest@remoquant chez lui une « crisele
poussant a une agitation extrémement violentetdéruention de plusieurs responsables ¢
nécessaire pour arriver a le maintenir et a luidegp les mains en vue de « chasser I'esprit
Ces « prieres de délivrance » ont abouti, selorrédralsa «bération immédiate de I'emprit
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de la puissance satanique2g)]|

André condamne aujourd’hui avec virulence, en labalisant, les rites hindous dont il &
coutumier avant sa conversion. Cela 'améne a eefdendosser I'identiténalbar - puisque
pour lui, désormais, étrmalbar c’est « pratiquer la sorcellerie »en se dissociant de ¢
propres ancétres qui s’adonnaient a des cultesmipatibles, selon lui, avec le fait d'é
« chrétien »30] (Boutter,2002 : 183.

Ce rejet de lidentiténalbar se retrouve chez d’autres pentecétistes d’oritameoule. Elle
est par exemple tres clairement exprimée par utegp@sancien assistant d'ypousari qui
gualifie de «Malbar » tous ceux qui, en dehors de ce milieu, effectoenparticipent a de
rites de I'hindouisme populaire liés a I'universié@moniaque »31] (Boutter,2002 : 184. Le
récit de la conversion de ce pasteur illustre ghruas parfaitement la fagcon dont la nouve
appartenance religieuse conduit a une réinterpoatates rites ancestraux et des en
véngées dans le sens de la diabolisation. A la nupriee que, si I'on en croit ce pasteur
doute envers la « véritable naturéle ces cultes et de leurs divinités avait dé&ja igstillé er
lui avant méme sa conversion.

Le “témoignage” du pasteur G., ancien assistant diu pousari

G. est issu d'une famille indienne endogame («matbar», ditil). Cet homme jovial
chaleureux, pourvu d’un charisme certain, a quadanit ans au moment de notre prem
rencontre (fin 1997). Son témoignage s’avere umnisitgire tres dur contre I'hindouisn
populaire, et il ne se prive pas de le communigueour de lui, y compris par écrit dans
revue de I'Eglise. Dés sonuyd jeune age, raconte G., il accompagnait ses {gagenle:
céremonies hindoues, ce qui ne I'empéchait pasepodjue de servir la messe en

gu’enfant de chceur dans un tout autre contextetelms, ajoute le pasteur, lorsque faéme
ou son entouragémilial participait a des rites hindous, il s’erapsait ensuite d’aller
confesser au prétre catholique.

A l'adolescence, sans délaisser le catholicisméédide de s'investir plus intensément ¢
’hindouisme en participant a de nombreuses cérésoat en devenant l'assistant d
pousarireconnu. Dans cette fonction, G. s’occupe desapadipns nécessaires pour les t
et de l'organisation de fétes religieuses. Le préti fait, a ce momeril&, pleinemen
confiance au point de lui demander de I'accompa@nktaurice afin de l'aider ldas pou
diverses cérémonies.

) i

Entretien 1

D

Entretien 2

Mais un jour, dans la maison gousari G. apercoit par hasard certaines « choses bszarre
qui le plongent dans un trouble profond des ossements, des statues attachées avi
chaines..» (cf. entretien 1, MP3, 216 Ko). Pour lui, aucuaut® n’est plus possib

11



aujourd’hui: le prétre, tout en prétendant servir Dieu a trses diverses représentatis

divines du panthéomalbar, s’adonnait en cachette a desites sorcellaires, d’'inspiratic

diabolique » (cf. entretien 2, MP3, 596 Ko). A l6gue, ébranlé par sa découved il se

tait et reste fidele a I'hindouisme, mais commencprendre ses distances par rap@ort
pousariet aux pratiques de celai- Malgré cela, le prétre propose a G. de presdreeleve

Dans ce but, dit-il, il leur faut se rendre a Maaret établir un « pacteentre eux. Mais (

refuse.

A ce moment-la, il cherche a « quitter tout ¢ca ajail ne sait pas comment y parvenir. C
peu prés au méme moment, sa mere et sa femme eswuffe maladies rebelles ¢
traitements meédicaux comme aux thérapeutiquedbar, et trouvent — selon G. —a
guérison a la Mission Salut et Guérison. Lui-mémend alors la décision de se rendre ¢
une assemblée. Il sent a I'époque la présence dwmeule» au niveau de sa nuque.
affirme que celle-ci disparait aussitot qu’il mefplied dans une assemblée.

) i

Entretien 3

Aujourd’hui, il se dit persuadé d’avoir été sowntprise d’une puissance démoniaque (q
concrétisait par cette « bouke du fait de sa pratique des rites hindous (df.etien 3, MP3
412 Ko). En ce sens, G., aujourd’hui pasteur pétitte, exprime des conceptions |
proches des croyances populaires créolesadtbar sur les possessiopar des esprits errar
(bébé}, lesquels chevauchent leur victime comme une amerdocile. Seule I'interprétatic
guant a l'identité de I'esprit diverge.

Aussitot délivré de la domination de «I'esprit éfajue», G. se convertit (en 1983).
commencedes lors a délivrer son témoignage autour de lonpvaincu du caracte
« démoniaque » des pratiguealbar. Ces derniéres sont envisagées par lui commetailg
« chaines grace auxquelles les puissances degdérint les hommes, les possédent £t le
amenent a la perditiosn, non seulement eux, mais aussi leur famille @t ¢eescendance
raison de la fidélité exigée envers les «tradgienll se sent le devoir d’arracher ¢
entourage aux « griffes de Satan », ce qui ne wsSaas provoquer deives réaction
d’'incompréhension et méme d’hostilité parmi sexpes et ses connaissancgd.[Il se voit
reproché de trahir I'héritage religieux ancestcad,qu’on lui pardonne d’autant moins q
occupait, jusque-la, une place privilégiée aupnepablisari Cette conviction d’étre porte
d’'une mission auprés de ses congéneres 'amenenander a intégrer le ministere pastt
(G. dit avoir été « appelé par Diewa cette fonction environ un an apres sa conuexskn
1989, il abandonne sa profession de mécanicien yoeiactivité a plein temps dans I'Eg|
comme pasteur-stagiaire. Ceest que sept ans plus tard, en 1996, qu'il eshditfilarisé
dans sa fonction pastorale et qu’on lui confie dessembléesl’une dans les Bas, fréquen
par une assistance majoritairement indienne, eagdéns les Hauts (cf. Illustration 13), sutto
composée de Créoles « petits blancs ».
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llustration 13
Local de la Mission Salut et Guérison de Cilaobéxe Séche), bien visible depuis
route qui monte de Saint-Louis a Cilaos, au coeuCique du méme nom.

-

Dans cette assemblée des Hauts, le discours deupashforce certainemerdd conviction:
de son auditoirekréol blan quant aux pratiques de sorcellerie dissimuléegiade
I’hindouisme populaire. On pourrait penser, a tre tque G. adopte pleinement ces croya
locales encore en vigueur chez bon nombre de Rénai®, horsdu milieu indien tamou
Toutefois, alors que les conceptions populaire®lesé soulignent I'attrait “naturel” «
intentionnel dedValbar pour les envoltements et les sortileges, le pasieului, faisan
référence a son cas personnel, soutient qu&®émionnais d'origine indienne sont ége
dans leur quéte sincere de Dieu pargessari « Vrais sorciers », ces dernierpactisen
avec les démons et maintiennent en toute connaissance de cauefidéles ignorants da
les « pieges d’'une fausse religionLa, derriere la multiplicité des figures divine&st nor
pas Dieu, mais « le diable et sa cohorte d’espraefiques » qui sont adorés.

Malgré cela, G. soutient que la lutte ne doit pas dirigée contre ces prétres « sorciers
mais contre les entités que ceux-ci servent. @ondui, lespousarisont en fin de comp
des victimes. lls sont persuadés de manipuler mpefit les puissances surnaturelles et
effectivement, les prouesses qu’ils sont capablascdmplir au cours &bk rites religieu
semblent confirmer la réalité de leur pouvoir — sndli s’agit la d’'une 4¢romperie
démoniaquer. Eux aussi sont des jouets entre les griffes atanS Un jour ou l'autre, |
« dette contractée envers les esprits diaboligusesseldergar le décés brutal de ces pré
(par suicide, par accident, ou encore des suit@sedjrave maladie). Aussi, le converti ia-t-
le devoir d’apporter la « parole de Dieu » a pegsari non seulement pour leur propre se
mais aussi pour celui de leurs adeptes qu’ils Brerd vers la « perdition. C’est pourquo
guelque temps apres sa conversion, G. n’a pagh#@sindre visite a I'épouse du prétre «
il était précédemment l'assistant, car cette fenavat repris — toujours selon lui -tne
partie des « activités coupablesle son mari décédé entre temps. Toutefois, festeidu
pasteur resterent vains. Il échoua a lui faire gmeiconscience de son « erreur »...

Quelgues-uns des propos tenus par G. sont toutydantement intéressangs relever. Il
peuvent aider a comprendre avec quels argumemsniecotisme réussit a amener cert
individus a la conversion. Le pasteur insiste not&mt sur un point significatiflorsque le
doute s’est installé en lui, il sS’est mis a cherdeemoyen de « quitter tout gasans savoir ¢
quelle facon réaliser cette rupture. Pourtant, iplus voies auraient pu lui permettre
s’émanciper des pratigues religieuses ancestrgagque telle semble avoir été
préoccupation a ce moment préclsaurait pu, par exemple, se diriger vers un catrsohe
exclusif ou opter pour I'hindouisme brahmanique @sage dans les grands tem|
végétariens de La Réunion.

Le fait est qu’en milieumalbar, 'abandon de I'hindouisme populaire constitue affront

envers les ancétres, gardiens de ces traditiongiergdes, comme envers les divini
délaissées. Cette “trahison” est généralement demermsanctionnée par des maladies,
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maux divers auxquels est attribuée une origine aturelle, voire par une passsior
marquant la désapprobation de ces entités (Beddi8R : 43.

Cette nécessité de protection en cas d’abandoouttes ancestraux explique le choix final
G., car le pentecid@me prétend a l'efficacité en matiere de protectontre les agressio
surnaturelles. Dans le pentecOtisme, contraireragntatholicisme (sauf dans ses varia
charismatiques) ou a I'hindouisme brahmanique,isspie de vengeance de la part d’estité
du monde surnaturel n’est pas ni€, bien au coetrBiar contre, la possibilité d’échapper i
danger ou tout au moins d’en étre partiellemensgné est affirmée avec force. Le pas
G. est tres clair sur cette question : les « poisssa démoniaques(qui se font passer pc
des divinités ou des esprits de défunts lors desshagnies hindoues) sont furieuses de pe
leur emprise sur l'individu désormais « sauve »utétis, si le converti resteferme dans s
foi », il pourra surmonter ces « attaques diabelggu grace a la protection divine.

G. lui-méme n'a pu échapper complétement a cette menagelqu@ temps apres
conversion, alors qu'il assistait a une célébratitams le cadre de la Mission Salul
Guérison, on vint le chercher pour lui demandereatdrer chez lui de toute urgenceon
jeune fils venait de déceder apres s’étre étraagtédentellement en jouant. Il interpr
aujourd’hui sans hésitation ce drame comme unessigre diabolique visant a le fa
« revenir en arriere. Loin de linciter a renier sa conversion, ceémement le conforta ¢
contraire dans sa volonté de « délivrer son ténaggr» autour de lui etdkamener le plus @
monde possible au salut », notamment parmiMedbar. Ayant ainsi montré a Dieu
fermeté de sa foi (pour G., il s’agissait en faurg® épreuve qui, bien que particulieren
cruelle, était permise par Dieu), le pasteur et dens furent désormais préservés
« attaques sataniques » grace a la « puissantdesget-Saint ».

S’enremettre a cette puissance divine (dont les serrassigrent la suprématie sur tout a
pouvoir) afin d’étre protégé contre les consequende I'émancipation des pratigt
religieuses tamoules, tel est 'argument grace alutps pentecotistes parviemieéd amene
certains Réunionnais d’origine indienne a une cmiva sans compromis. Ainsi, selon
pasteur G., la principale inquiétude exprimée dewainpar les Tamouls nopentecétiste
consiste a savoir comment rompre le « pacte » actétravec leentités vénérées da
I’hindouisme populaire, et il est souvent solliciéur « témoigner » sur la fagcon dont lui-
méme a réussi a se libérer des « contraintes itadélles». Une seule solution pour ce
répond-il : « la puissance divine par le truchenmtnt’ Esprit-Saint », sans laquelle, insiste-t-
il, « 'individu ne peut rien ».

Le pentecOtisme n’aurait pourtant pas une si grdobe de conviction s’il ne proposait g
des discours. Son succes repose surtout sur saitéa@a mettre en scene, dacon
théatralisée, la présence de I'Es@#int dans le corps méme du fidele par les tre
d’inspiration B4] dont il encourage I'expression et qui sont canatiségs des formes que
responsables jugent acceptables (glossolalieshgti@s, visions, etc.). Cette mise en rela
directe avec un univers surnaturel en contiguitE & monde visible, qui n’epls propre a
contexte réunionnais et qui est souvent opérédeparultes de possession ou le chaman
(Hell, 1999, est reprise ici dans un cadre chrétien. Papiasgues pastates des priéeres
guérison et de délivrance (exorcismes) ainsi quetsition des mains sur le corps
possédés, les assemblées pentecotistes sont assssphces ou se donnent a voir ces |
entre « puissances bénéfiques et néfastes » damsnoke surnaturel.
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Conclusion

Les succés du pentecttisme, dans le cadre de trence qui I'oppose, en Afrique et
Amérique latine notamment (Willaimg999; Corten & Mary,2001), aux autres forme
d’expression religieuse populaire reposent prolmabid pour une bonne panrsle fait que
les Eglises de cette mouvance n’hésitent pas @rmlartutte sur le terrain du “surnaturel”.
travers I'exemple de la Mission Salut et GuérisdraaRéunion, on voit comment, en ph
avec les terreurs locales relatives a la sorcellleripentecétisme récupeére, voire renforce
accusations portées par certains secteurs de latésamntre les Réunionnais d’origi
indienne tamoule. Pourtant, bien qu’il diaboliskindouisme populaire auquel nombre
Malbar sont encore fideles, le mpecotisme parvient a recruter dans ce milieu, refitant
des tensions dans le champ religieux local et difisilds recompositions auxquelles ¢
rivaux sont confrontés dans des contextes sourmmsutation. Le pentecotisme réussi
imposer un abandonadical des rites ancestraux a ses adeptes dierigimoule en le
persuadant du caractére « démoniaguke ces cultes et, surtout, en les amenant a &
craindre le « chatiment des entités ainsi trahi€us ce point, la force de conviction de eett
religion repose sur sa prétention a monopoliser «ipaissance divine dont la suprémat
sur tout autre pouvoir surnaturel est non seulenadfitmée dans les sermons et
témoignages délivrés au sein de ces Eglises, mas aise en scene, notamm lors de
prieres de guérison et de « délivrance ».

Notes A

[1] Difficultés mises en évidence dans l'ouvrage silgise de Jeanne Favi®@gada sur |
sorcellerie dans le bocage mayennai&/(). Cet univers, pour étre secret, n’en est pas
bien présent dans les sociétés dites “modernesinmon le constate a travers les travau
Dominique Camusl1999.

[2] Ainsi, certaines cérémonies, d’envoltement owppiatoire, ont lieu assez fréquemnie
sur la tombe de Sitarane (lllustrations 1 & 2,dthation 3) dans le but de manipuler ou d
concilier I'esprit de ce célebre assassin exéautEod 1.

[3] Si cescing composantes de la société insulaire tendgatialihui a étre considérées
les Réunionnais eux-mémes comme « créglélss’agit 1a d’'une évolution récente du reg
porté sur les originaires d’'Inde (musulmans et buistes) et de Chine par |&&unionnai
issus du premier peuplement de I'lle. En effetivaas a partir du milieu du XIXéme siec
ces populations ont longtemps été percues comnimrgéres> par les descendants ¢
colons blancs et les Réunionnais d’origine afriea@hmalgach. Aujourd’hui, pour la plupa
des insulaires, seuls les Francais métropolitdiess, Comoriens et les Mahorais, dont
présence sur l'lle est plus récente, sont consdésénme des minorités allogenes. Cela
les diverses composantes locales qui smgore aujourd’hui distinguées par les Réunis
eux-mémes au sein de la population «creole sont pas des communautés ethni
distinctes les unes des autres, mais plutot ddgetmiethnoculturels” porteurs de “traditior
spécifiques. Cellesiservent de marqueurs identitaires aux individus pu moins métiss:
qui les revendiquent et les transmettent aux génégsuivantes. Il faut signaler que si
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Indo-musulmans se sont peu mélés au reste de lagbiopm, le métissage a touché, & de
degrés divers, tous les autres groupes - dés lemeXsiecle dans le cas déaf et des
Malbar, plus recemment pour ce qui concerneSesvaet leskKréol blan

[4] Le pentecbtisme est né au début du XXeme siaocteEatstnis dans la continuité d
vagues de “Réveil” qui, périodiqguement, ont ag#échamp protestant évangélique nord-
ameéricain. Les Assemblées de Dieu sont une desipaies dénominations pentecotsstkan

le monde, représentant la branche dite “historiqoe”“classique”, proche de la doctr
pentecétiste originelle. Ce pentecétisme évangéliglassique” concernerait aujourd’hui ¢
'ensemble du globe environ 230 millions de crogantépartis en11'000 ou 12’00(
dénominations différentes.

[5] Du fait du refus manifesté par bon nombre d'aféiais de continuer a travailler pour le
anciens maitres.

[6] On observe, parmi cette population fidele a Wwaldi’endogamie, une tendance a teni
métis en moindre considération

[7] Ce terme gervis en créole) est commun dans I'ensemble de la ptipal réunionnais
pour désigner certaines pratiques magiques ouirmestacréemonies religieuses.

[8] Ce terme est souvent transgitsaridans la littérature socio-anthropologique.

[9] La marche sur le feu est une célébration géndee organisée au mois de janvi
dédiée a la déessandyalé&ou Dolvédd, laquelle est assimiléeZraupadi femme dArjuna
dans I'hindouisme indien. La cérémonie est précéldédixhuit jours de jeline et de priél
(karém) qui correspondent aux dix-huithapitres du Mahabharata, le livre sacré
I’hindouisme que I'on connait sous le nomRigrldon a la Réunion. La traversée du bra
est suivie de sacrifices sanglants (de volailleseatabris).

[10] Cette féte religieuse, dédiéaviourouga le dieu tutélaire des Tamouls, est organis
des dates variables selon les temples, surtowtremeyfévrier et en mai. Son moment le p
spectaculaire est le cortege deidixieme jour, réunit des hommes et des femrhesman
sur plusieurs kilométres en portant une lourdeafigurie. Des aiguilles représentant la la
de la divinité yel), transpercent les joues et la langue des paatitipet sont piquées de
I'épiderme a divers endroits du corps (dos et tha@amment).

[11] Ces temples urbains ont été construits a la @irkéKeme siecle, non par les engag
mais par des commercants indiens venus libremerst Ike (Benoist, 1998 : 69.

[12] Voir la description d'une cérémonie ditemanzé bébét ou les participants sorte
nuitamment dans le but d’écarter des démons caesvdes parages d’'un temple en
lancant des boulettes de riz mélangé a du sangahrflourdeaux,1979 : 78-79 cité pal
Chaudensor983 : 104-10%

[13] Les systeras de représentation populaires de la petite pags@nde I'Ouest de
France dont étaient issus la plupart des colomgbla

[14] Comme cela avait été le cas, général, pour les rares Tamouls qui, des la fi
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XIXéme siécle, avaient pu s’enrichir par I'acqudit de terres.

[15] On peut citer également le retour a certaifédss comme le Jour de I’An tamoul (le
avril).

[16] Sur cette question, cf. Jean Benoifi98 : 261-26p

[17] Les statistiques de 1995 font état de 89,4 %atleotiques, 2,7% de pentecotistes, %,8
“d’autres chrétiens”, et 11,7 % autres (en majorntésulmans). Source Encyclopediz
Universalis, Chiffres du monde 1998

[18] Voire au profit d’'un athéisme déclaré, mais cejpion est encore rare, méme parmi
jeunes : d'aprés les statistiques d’enquétes smgimples récentes, 8 des Réunionna
entre quinze et vingt-quatre ans se disent enaaats, 7% se déclarant pratiquants
moins occasionnels. Parmi ceux qui déclarent appiarta une religion, 83 % sesdnt
catholiques, 9 % tamouls, 2 % musulman%p @utres (Boyer, Clain & Uhl, 1993, Etudes
la jeunesse réunionnaise, Saint-Denis, URAD).

[19] A la suite des diversociologues et philosophes qui ont contribuénsgrela “modernité
et ses caractéristiques, on peut considérer cellsen comme un état, mais comme
processus jamais achevé modelant une société éongenr selon un certain nombre
tendances srifiques, notamment I'adoption du paradigme dungeanent continu, ©
“progres”, et la recherche continuelle de la “ncuwé”, I'importance grandissante accordt
l'individu et a ses choix personnels, etc

[20] En fait, « Mission Salut et Guérisenest le nom sous lequel cette Eglise s’est
connaitre localement. La dénomination officieltesdrite dans les statuts, eshssemblées d
Dieu de la Réunion ».

[21] Population évaluée au dernier recensement de 493’600 personnes.

[22] Les données présentées ici ont été recueillies 49 et 1999, dans le cadre
I'élaboration d’une thése de doctorat en ethnolsgrele pentecotisme a La Réunion.

[23] Pour ce qui concerne les adeptes d'origine imtBetamoule cités dans mon ouvr.
(Boutter, 2002, le pasteur G., Francine et Georges ainsi quaeEsont issus du milie
endogara. André est lui aussi issu de ce milieu endoganaés il est marié avec une Cré
aux origines européennes et afmalgaches, et ses enfants, eux aussi convertis,deoic
métis. Germain, lui, est un métis de peémalbar mais de meére créole blanche. Sace,
Muriel, a parmi ses ascendants des Indiens tanetudes créoles blancs. Le mari de Ka
(une Créolekaf) a des origines indiennes tamoules et afalgaches, mais il se revendiqgt
commeMalbar avant sa conversion. Certains cas sont un peicyats: Jacqueline, pe
exemple, est issue, des deux cotés, d’Indiens tEmoon métissés. Mais ses parents faisi
partie de cedMalbar qui, en s’élevant dans la société, avaient abam&dhindouisme a
profit d’'un catholicisme exclusif. Le pasteur-sage de GrandBois est lui aussi issu (
milieu malbar endogame, mais ses parents se sont convertidésseoon Salut et Guérisc
alors gu'il était enfant. Il a donc grandi dans#elre pentecétiste.

[24] La chose n’est toutefois pas complétement imbbsssi la personne concernée pr
bien soin de cacher au pasteur ainsi qu'a ses igiorghaires son comportement non-
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conforme par rapport aux normes admige par exemple le cas tres particulier de Mt
(Boutter,2002 : 118-11%

[25] On constate dans son ouvrage autobiographiqueei@,1992 qu’avant méme de
rendre dans I'lle, le pasteur missionnaire étaivatncu du fait que La Réunion était une t
abandonnée entierement a Satan, peuplée « d’amdsepe auxquelles il fallait fair
découvrir le salut par la prédication. Pour celaétait nécessaire de les arracher pe
« puissance divine » aux « griffes des démergui les rendaient malades et infirrr
gachaient leurs vies par des «vieesle toutes sortes (notamment l'alcoolisme), ef
maintenaient dans « l'idolatrie » et la « sorcéletr Dans son livre, Aimé Cizeron inc
clairement les prétres de I'hindouisme populairerpdes « sorciers »1092 : 96-97. A ce
propos, cf. le récit d’'un exorcisme pratiqué sue yeune fille d’origine indienne tamou
victime, écrit-il, d'une possession par une « pange démoniaque » apres avansulté ur
prétre hindou dans un but thérapeutiqL@o@ : 97.

[26] Par contre, on note souvamie certaine promotion sociale a partir de I'ingédign dan:
l'Eglise, due a un certain nombre de facteurs iah&raux valeurs promues dans
pentecbtisme éthique du travail et de I'épargne, sobriété etatisation des comportemer
solidarité intracommunautaire permettant de bénéficier d’aides lesrat financiéres de
part des autres adeptes ainsi que d’'un réseadadmms mobilisable pour trouver du travi
Ce dernier point constitue un atout non négligedbales un contexte insulaire maégpar ur
taux de chémage record, estimé, en 1998 a 38,2k plgpulation active (au sens du BIT
Sources INSEE Enquétes emploi 2000).

[27] Selon Jean Benoist, certaipsusaritirent avantage de cette présence de plus er
affirmée de métropolitains lors des marches darsugour «montrer a leur public combie
de gens importants et instruits sont fascinéseaaslpouvoirs. Alors que ces métropolitai
« peu sensibles aussi bien au caractére religielaxiggontexte médicaiagique (...) viennel
en foule aux temples voir un spectacle qui tient'@eploit sportif et du cirque, tout en
teintant vaguement de pouvoirs surnaturels éman@e dnde mythique ». Ainsi, kien que
les participants, fideles ou prétres ne se laigsasitentrainer du coté du spectateur incro
il semble s’amorcer ca et la un processus de sésatian de la féte (...) » (Benoist996.
168.

[28] Ce récit montre bien que la Mission Salut et @Goér a réussi a s'imposer com
recours envisageable par les Réunionnais dansalagithérapeuticoeligieux. Cette Eglis
concurrence méme de plus en pluspessarisur leur propre terrain. Ainsi, la fréquentat
des assemblées de la Mission Salut et Guérison eomelle dessapél malbar peut
s'effectuer dans un but uniquemettiérapeutique, complétement déconnecté de

préoccupation religieuse. Dans les deux cas, osrfgarmi ceux qui viennent en ces lit
dans le cadre d'une quéte de guérison ne s’inEmespl’au « pouvois qu’ils pensent

trouver pour la résolutiode leur probléme. Dans les deux cas, si la déradtatrapeutiqu
en question peut étre individuelle, elle est assement collective, mobilisant un couple, |
famille ou tout un groupe familial.

[29] A cette occasion, selon le pasteur de I'assendéguestion, I'esprit aurait révélé, pa
bouche du possédé, les circonstances de l'envoitentes « maléfices auraient ét
effectués sur la tombe de Sitaranexglée but de nuire a André. Par contre, pour dém
fideles (sans origines tamoules), le probléme dr&rgkrait plutdt conseécutif a sa pratique
'hindouisme populaire. L'intéressé, lui, reste g¥aur le sujet, évitant de se prononcer
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les causes de son mal.

[30] Au sens que les pentecétistes donnent & ce teumex chrétier» est un individu qui
acquis son salut par une conversion lors de lagjule’est « donné a Jéswset qui a fai
'expérience d’'une « nouvelle naissance spirituelle

[31] L’hindouisme populaire a en effet diffusé horsmiieu indien. DeKréol blanou des
Kaf, notamment, se sont appropriés certaines de sasques, généralement a Vi
thérapeutique.

[32] Tout “témoignage” pentecbtiste est une recomsibn, effectuée en toute sincérité,
passé de l'individu selon les grilles d’interpréat fournies par la nouvelle appartena
religieuse dont I'objectif latent ou déclaré esirdener I'auditeur a la conversion. Aussi, il
vain de chercher a savoir si ce que G. a vu danslaon dypousaricorrespondait vraime
a des pratigues sorcieres. Par contre on peuinhégitent, me sembleit-se poser la questic
de savoir si le trouble profond qu’il dit avoir éprvé a I'époque n’a pas été le réduttaine
certaine intériorisation, chez ce fervent cathadiqules jugements chrétiens portés
I’hindouisme populaire.

[33] Le prosélytisme de G. a malgreé tout porté seissfiau fil du temps une grand partie ¢
sa parentéle est aujourd’hui convertie au pentem@ti

[34] Cette notion est empruntée a Gilbert Roud@éeQ : 78-83
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