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La diaspora tamoule :
Trajectoires spatio-temporelles et inscriptions

territoriales en lle-de-France

Photo : La diaspora comme interspatialjié précise que I'ensemble des illustrationgsgtis dans ce

travail sont personnelles. Lorsque cela n'est pasb, I'auteur est précisé dans la source. Smoraj pas jugé

bon de créer une source pour mes illustrationsgginaphiques personnelles).
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Liste des sigles et acronymes fréquemment utilisés

e CCT :Comité de Coordination Tamoul.

» CIMADE : cComité Intermouvements Auprés Des Evaculéss'agit d'une
association qui a été créée en 1939. Elle intenaerbénéfice des étrangers retenus en
centre de rétention administrative, gere des &sdainents sanitaires et sociaux, fait de
la formation linguistique. Cette association aclleiedussi les étrangers dans des
permanences régionales. Selon ses statuts, la CBM&Pour but de manifester une
solidarité active avec ceux qui souffrent, qui sopprimés et exploités et d’assurer
leur défense, quelles que soient leur nationdét#, origine, ou leur position politique
ou religieuse. En particulier, elle a pour objet cambattre le racisme, veiller
scrupuleusement au respect des droits et de lat@lidges personnes, quelle que soit
leur situation.

« CRR :Commission de recours aux réfugiés, créée en s&nue en 2007 la cour
nationale du droit d’asile.

« MEP : La société des Missions étrangéres de Paris estaniété de vie apostolique
catholique basée a Paris ayant pour but I'évaragiéiis du monde (par la fondation
d'églises et le développement d'un clergé locas $ayuridiction d'évéques. Afin de
recruter et de former des missionnaires volontairee maison fut fondée en 1663 rue
du Bac a Paris). A ce titre, elle ne constitue,sans canonique du terme, ni une
congrégation ni un ordre, pas plus que ses memmwesont considérés comme des
religieux.

« OFPRA :Office francais de protection des réfugiés et agesr L'OFPRA est en

France un établissement public chargé d'assupglitation des conventions, accords

ou arrangements internationaux concernant la grotedes refugiés et apatrides.

Tous les termes ayant trait soit & la sphére mlgg, en particulier I'hindouisme, sont
explicités dans le texte, soit dans le corps dteter lui-méme, soit en notes de bas de page.
Je n'ai pas jugé bon de fournir ici un lexique. Rfa part, je n'ai pas voulu indiquer en

annexes mes grilles de questionnaires et d'anatiesedonnées.
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EN PREAMBULE, DIASPORAET
DIASPORISATION

«La Diaspora n’est (...) pas une réalité ni un
concept d'usage si évident. Comme n’est pas
évidente la permanence de n’importe quelle
minorité extra-territoriale. Le terme, en somme
est aventureux, car il s’applique a une
aventure humaine soumise aux aléas de
I'histoire et du destim. (Marienstras, 1985 :
226).

Le mot diaspora a connu ces deux dernieres déceone inflation d’'usages pour désigner
aujourd’hui des processus migratoires trés diviéssifL’extraordinaire plasticité sémantique
du terme ouvre de superbes horizons de pensée.ébat @t de réflexion. Le terme
s’accompagne immanquablement de deux dimensionsstigues : la premiere tient en sa
capacité a interpeller toutes les disciplines d@enses sociales ; la seconde tient a la capacité
de ce terme a rendre concretes et particulierepetinentes les interrogations qui portent sur
les relations dialectiques qui se nouent entraliNiilu et le social, entre I'hétérogénéité et

I’'homogénéité, et entre le territoire et le réseau.

Ces dimensions heuristiques organisent la crittiegenormes sous-jacentes aux termes et aux
catégories utilisées, et visent a susciter un tramstémologique et méthodologique pour
rendre explicite les tenants et les aboutissantpridgessus de catégorisation. Car, que
différencie aujourd’hui un groupe de migrants d'uti@spora ? Dés lors, si différence il y a,
comment s’effectue ce processus de diasporisatiQuélles en sont les structures, les
composantes, les modalités et les champs d’'act@ne?voulons-nous signifier et caractériser
en utilisant la catégorie diaspora ? Epo«irquoi un terme apparu il y a 2 300 ans fonct®nn
depuis seulement une cinquantaine d’années, etlde ¢n plus, comme un mot tres
contemporain 3 (Chivallon, 2004 : 82).

Voici un ensemble de questions qui interrogent siejuitre la capacité des mots et des

catégories a correspondre encore a des réalitégudesm par des changements significatifs



(d’ordre épistémologique principalement). Quell¢ lespertinence du concept de diaspora
quand il évoque a la fois d’un c6té I'hybridité,naultiplicité, et 'hétérogénéité et de I'autre,
I'unité, la singularité et ’'hnomogénéité ? Quel Esitérét de ce concept quand il désigne a la
fois la dispersion et la cohésion? Etexiste-t-il un phénomeéne qui soit la « diaspora »,
indépendamment de chacun des cas particuliers é«diaspora » ou « cette diasposa? »
(Dufoix, 2005 : 53).

Ces interrogations témoignent d’'une confusion q@alat signification du mot. Car, le terme
reléve a la fois du langage des sciences socialis la langue commune. D’ailleurs, dans le
sens commun, le mot tend a désigner n'importe ghéhoméne d’immigration, et on le
trouve utilisé soit comme un donné (« les diaspe)gsour désigner toute migration multi-

territorialisée, soit dans un sens situationnelgenple « en diaspora »).

Ainsi, je propose dans les lignes qui suivent desniaterroger a la fois sur les principes de
constitution de la catégorie diaspora afin d’exf#icles principes de formation du concept de
diaspora ; mais aussi sur les éléments qui fontcguerme est un concept complexe, un outil

permettant de saisir d’'emblée une situation et d@nprendre le sens.

1/ Doit-on se passer du concept de diaspora ?

«Le monde n’est pas fait d’objets géographiques lgugéographie aurait pour mission de
découvrir sous I'apparence parfois trompeuse deEnpmeénes ; il est fait de « choses » que
le géographe compose en objets dans le but d’esticore une connaissance »

(Debarbieux, 2004 : 12).

Pour établir une théorie, les chercheurs sont tlabBgation de tenir des discours qui se
veulent rationnels, ou du moins raisonnables. Baséquent ils se doivent d'utiliser des
termes précis, définis au préalable : parce quedigue ne suffit pas car elle peut trés bien
opérer sur des mots qui n'ont aucun sens,petree que les mots sont des pieges pour qui les
prend pour ceux qui prétendent étrg¢Dufoix, 2005 : 53). Dés lors, ce qui va perneetie

saisir la vérité, plus que les notions, ce sonttexepts.

Dans le langage courant, concept et notion sonvestuconsidérés comme synonymes.
Pourtant, il existe bien une différence entre cesxdtermes. La notion de concept et le



concept de notion ne rendent pas compte de laé&éaliec la méme précision. Ces deux
termes ne s’appliqguent pas a un méme niveau deaiszamce et ne possedent pas la méme
valeur épistémologique. Les concepts sont les septations mentales qui figurent dans les
processus cognitifs supérieurs (catégorisatiorsorsiement inductif et déductif, création
d’analogies, compréhension linguistique...) et désngnd’abord I'activité a la faveur de
laquelle la pensée accueille ou se donne un objist@mment ensuite le contenu de pensée,
I'objet sur lequel porte ses opérations spécifiques

«Le concept possede deux caractéristiques : la niédiaen quoi consiste I'opération de
pensée, et I'universalité qui le distingue a lasfde I'objet particulier et surtout de la pensée
de ce seul objet. (Lévy ; Lussault, 2003 : 196). Alors que laiont a I'inverse, apparait plus
intuitive, liée a I'accumulation de données obskles pour ensuite en proposer un cadre
interprétatif (Dufoix, 2005).

Mais, avant d’étre un concept opératoire, la diespst avant tout un objet géographique.
Elle est un construit cognitif permettant d’appméder un phénomeéne d’essence spatial mais
de configuration a la fois économique, socialgaitique. Ainsi, la diaspora est un artefact,
elle n'est pas une donnée qui adviendrait spontanément par cristdiiisa d’'un hasard»
(Lévy ; Lussault, 2003 : 197). Rappelons que poacHlard, rien n’est donné, rien ne va de
Soi, tout est construit. Les catégories de reptétien et d’action sur la société sont loin
d’étre immanentes et elles font I'objet d’'un traw@élaboration souvent conflictuel. De fait,
la cognition procede par élaboration d’énoncés r@mins d’encodage, de labellisation ou
encore de dénomination) qui construisent I'objetalenaissance.

Ainsi, le concept délimite des catégories pour gaiger la multiplicité, toute la question est

celle du rapport entre le mot et la chose, entprddicat et le concept.

Les données empiriques montrent que la composigsnconcepts fait appel a trois différents
types de connaissances : des connaissances spirof@gtés typiques des catégories, des
connaissances modales et causales et des concassam les membres particuliers de ces
catégories (Eco, 1999). Les prototypes, les exdmplaet les théories sont précisément
supposeés encoder ces connaissances. Pour expéaquanposition du concept de diaspora, il

faut donc postuler ces trois types de paradigmes.



1.1/ Le paradigme du prototype
«L’identification d’un objet a une catégorie procédwins par classification logique que

par recherche de similitudes avec un prototypeeattecatégorie
(Debarbieux, B. 2004).

Le prototype est la représentation d’un objet dieguwonsidéré comme emblématique de la
catégorie. Il est en quelque sorte la forme priraitile la catégorie. En somme, la régle du
prototype est un ensemble de croyances statistiglespossesseur du prototype (l'objet
désigné en tant que tel) croit que les membrea datse dénotée ont la probabiktd’avoir

la propriétépl, la probabilitéy d’avoir la propriétép2 etc. Mais, ces propriétés ne sont pas
jugées nécessaires. En outre, ces croyances psererés propriétés qui sont jugées étre
possédées par la plupates membres de la classe dénotée (les proprighésudg). Par
exemple, posséder un prototype de diaspora, c\ast ane représentation d’'une classe
d’objets comme possédant en général, mais passadé@aeent, telle forme, comme étant en
général composeés de telles parties, comme ayagémégral connu un arrachement a la terre

d’origine a l'instar de I'objet emblématique qut esnstitué par I'expérience juive.

Car si I'objet diaspora a vocation désormaisniversalisante> (Médam, 1993), il a été
longtemps réservé aux Juifs pour désigner leuredsspn aprés la destruction du Temple,
faisant de cette expérience un archétype, ufBaspora majuscule, un nom propre »
(Dufoix, 2004), générant un certains nombres dtaits jugés par la plupart des membres de
la catégorie dénotée tel le maintien de liens réelsymboliques institutionnalisés malgré la
dispersion d'un peuple. Ainsi, pour Yves Lacoste,référence au prototype permet de
distinguer les vraies des fausses diasporas, oprksiéres se traduisent, pour chacune
d’elles, «par la dispersion d’un peuple (...) sur les terrigdrd’un grand nombre d’Etats
plus ou moins dissociés les uns des autr@sacoste, 1989 :4). De fait, I'expérience juive
élue au rang de paradigme est retenue et stockéelaanémoire, les autres objets seront
alors reconnus en fonction de ce prototype (EcB9LMais, qu’y a-t-il de commun entre les
Juifs des différents pays de la diaspora pour ptrende les considérer comme un seul

peuple, ou comme faisant partie du peuple juif ?

«De quelle communauté de destin et de quelle cahdgitionale peut-il étre question par
exemple, entre Juifs géorgiens, daghestanais, suggeameéricains, completement détachés



les uns des autres sur des territoires différentsaglant des langues différentes>{Staline,
cité par Marienstras, 1985 : 224).

Pourtant I'existence d’une diaspora juive, donpéamanence est incontestable ne saurait étre
niée. C’est d'ailleurs de cette vie historique éxtement longue que la diaspora juive tire son
caractere emblématique. Et, la condition de caiteies historique est korganisation en

réseau ; sans une telle organisation, I'assimilatievient inévitable méme chez les peuples

ayant une grande capacité pour préserver leur idémt (Prévélakis, 1996 : 29).

Nous pouvons ajouter que les propriétés émerggmtesennent souvent de représentations
d’individus singuliers. Qu’est-ce a dire exactemer@implement que le prototype va servir
de référent a I'élaboration d’'une taxonomie repbssur une panoplie de criteres (ces
propriétés émergentes). Ainsi, a partir du protetygifférents auteurs ont pu établir des
typologies par analogies, similitudes ou oppos#tiddet effort comporte un corollaire, celui
de glisser vers une hiérarchisation des diaspardsretion de leur « degré d’affiliation » au

prototype.

Tableau 1 - Criteres communs d’une diaspora selondhen (1997 : 26) :

Dispersion depuis une patrie d’origine, souveatdaniére traumatique, vers au moins deux |

étrangers.

Days

L’expansion depuis une patrie pour une rechedeheavail, des activités commerciales, ou des tomsi

coloniales.

Une mémoire collective et un mythe a propos deateae d’origine.

Une idéalisation de I'origine ancestrale supposée

Un mouvement de retour.

Une forte conscience de groupe ethnique maintaritasers le temps.

Une relation ambigué ou difficile avec les saesat’accueil.

Un sens de la solidarité vis-a-vis des membregrdupe dans d’autres pays.

O | N| O O | W

La possibilité d’'une vie distinctive, créativé earichissante au sein des sociétés toléranfgarafistes.




Tableau 2 - Types de diasporas selon Bruneau (20029-30):

Type de structuration Exemples de diaspora
Pdle entrepreneurial Chinoise, indienne et libanais
Pole religieux et linguistique (Juive, grecque, @nienne, assyro-
chaldéenne)
Pdle politique Palestinienne et tibétaine.
Pole racial et culturel Noire

Selon Michel Bruneau, les caractéres qui permeléentieux de différencier les diasporas sont lerélégegal
de leur structuration et de leur organisation, iague I'influence plus ou moins déterminante qulereleur
Etat-nation d’origine, lorsqu’il existe. Il disting différents pdles, différents champs a travessjlels se
manifestent ces deux caractéres discriminants (2264

Tableau 3 - Type de diaspora selon Chivallon (1992002 et 2004) :

Type de diaspora Type de forme
Diaspora centrée ou Essentialisme, ethnicité, triptyque identité-teir-
communautaire mémoire, identité racine

Filiation / Héritage

Diaspora acentrée ou hybride Multiplicité, fluiditdentité rhizome

Dissémination / Métissage

La non-diaspora Aliénation identitaire

Tableau 4 - Type de diaspora selon Cohen (1997 :8)7

Terminologie jardiniére Type de diaspora Exemples
Désherber1) Victime/réfugiée Juive, africaine, arménienne
Ensemencemei) Impériale/coloniale Russe, britannique, grecque
Repiquer/Transplantes) Travail/service Indienne, chinoise, japonaise

(engagés) ; sikhe, turque,

italienne
Marcotter(4) Commerce/affaires Libanaise, chinoise, indierine
Pollinisation(s) Culturelle/hybride/postmoderneCaribéenne, chinoise, indienne

(1) : Expulsion, déportation, génocide. (2) : Dmg#tion, correspond a l'origine étymologique gneecdu
verbespeirein(semer). (3) : Déterrer et replanter. C'est le @aparticulier des coolies Indiens et Chinois. Une
grande part de I'échec de la transplantation éstdux conditions de départ, du voyage et du steke. (4) :
Procédé de multiplication végétative des plantas,lgquel une tige aérienne est mise en contact lavsol et
s’y enracine avant d'étre isolée de la plante m@: Dans le cas des diasporas culturelles lhngsation est
assurée par de nouvelles arrivées (mouvements twiigrs) et par les ondes (migrations des idéesleela
musique par exemple).



Des différents criteres proposés par la plupart detwurs, on peut en retenir quatre
fondamentaux (des propriétés ineffacables ou tysigen quelque sorte) directement en
rapport avec 'embléme de la catégorie « diaspaora »

» La population considérée s’est dispersée dansepitssiieux et en tout cas dans plus
d'un seul territoire non immédiatement voisin duriteire d’origine, sous la
contrainte.

» Le choix des pays et des villes de destinationcsiaplit en conformité avec la
structure des chaines migratoires qui relient lggants a ceux qui sont déja installés
dans le pays d’'accueil. Ces derniers faisant figule fois de passeurs vers la société
d’accueil et le marché du travail, et de gardiem$acculture ethnique ou nationale.

= Cette population s’integre dans les pays d'accsails s’assimiler, c’est-a-dire
conserve une conscience identitaire plus ou mairis fiée a la mémoire du territoire,
de la société dorigine et de son histoire. Celgligue I'existence d'une vie
associative assez riche, d’'utien communautaire (Hovanessian, 2005).

= Ces groupes de migrants dispersés conservent efog@ent entre eux et parfois avec

le pays d’origine, des relations d’échanges muspl

De fait nous pouvons remarquer que notre pouvopeteer est fondé sur la possibilité d’'une

organisation catégorielle suscitant de multiplemgaraisons.

«L'idée est que le monde dont nous avons I'expéeieeat composé d’une telle quantité
d’objets et d’événements que si nous devions difbr et les nommer tous, nous serions
dépasseés par la complexité du milieu ; ainsi lalssdacon de ne pas devenir « esclave du
particulier » tient dans notre capacité de « catéggr », c'est-a-dire de rendre équivalentes
des choses différentes, en regroupant des objetsseévénements par classedco, 1999 :
201).

C’est ce que nous faisons en énumérant un certaitbre de critéres. De fait, on s’attache a
rechercher des similitudes, des régularités, atitférentes migrations pour aboutir a I'étude
des mécanismes socio-spatiaux généraux de la dé&aspo

Faut-il encore préciser que [linscription de I'dbjgéographique « migration multi-
territorialisée » dans la catégorie « diaspora easeoit de cette maniere selon une méthode
encyclopédique qui donne lieu a un type de desonipgarticulier. En effet, nous percevons
les choses comme des ensembles de propriétésiaspmih est un groupe qui s’est dispersé



depuis une patrie d’origine, souvent de maniérent@igue, vers au moins deux pays
étrangers ; elle entretient une mémoire colleattvan mythe a propos de la patrie d’origine,
etc.). De ce fait, nous constituons des fichiengrpeconnaitre ou identifier les choses. Mais,
la compétence encyclopédique ne s’arréte pasl&s@entifie aussi a la connaissance du

contenu de ces fichiers (Eco, 1999).

Des lors, que se produit-il quand un nouvel obggyaphique survient ? La catégorisation
toute entiére se trouve interrogée. Particulierénggrand le chercheur s’inscrit dans une
posture postmoderne qui passd’emblée par la tentative de se défaire des usaljase
pensée catégorisante et binaire vue comme directeimgutable a la modernité et a son
mode d’intellection rationnet (Chivallon, 2004 : 21). Car, pour dire que I'expace
commune a la fois de I'esclavage, de la matricesdegtés de plantation, et de la ségrégation
a conduit a la création d'une diaspora noire (Qlowa 2004) ; il faut avoir extrait de
I'expérience juive certains traits plus pertinemie d'autres (les propriétés ineffagables).

Car a un type de diaspora « communautaire », liépratotype Juif, on oppose de plus en
plus celui d'une diaspora « hybride », qui se démartres nettement de tout « modele
centré ». Ce modele « hybride » se référe a laghyiphie de Deleuze et Guattari (1972) et a
'image du rhizome par opposition a celle de laima¢ c’est-a-dire & un monde de la
dissémination et du métissage par opposition a amder de la filiation et de I'héritage. Il N’y

a pas de noyau dur identitaire ni de continuitédeutradition comme dans le modele
communautaire, mais des formations variables, enure, obéissant a une logique du
métissage et de créolité. Cette diaspora hybrigiteetoute référence a la nation et aux

idéologies nationalistés

Mais en méme temps, s'il en était ainsi, notregixqte serait seulement un type. Et I'on voit
bien que pour dessiner une nouvelle entité, il llu fee mettre a « bricoler » les notions
antérieures et tout ce que nous savons d'entit@ ac#nnues. Car, &est souvent par
approximation que l'on réagit devant un phénomémmmnnu : on cherche le morceau de
contenu, déja présent dans notre encyclopédiepqguira rendre plus ou moins bien raison
du fait nouveaw (Eco, 1999 : 81).

Néanmoins ce bricolage possede ses limites : upegsibilité de traiter des diasporas par la

seule énumération de critéres. Catputes les diasporas possedent a plus ou moinsdgran

! D'une certaine maniére, nous pourrions penseialgpdra juive comme une diaspora hybride.



échelle ces différents traits, mais ils ne saurbigour autant résumer leur réalité

sociologique». (Bordes-Benayoun, 2005 : 490).

Alors la question reste ouverte, comment passedediimpression au concept ? Et, comment
le concept de diaspora sert a unifier le multigde tnpressions sensibles ? Car ces premiéres
impressions sont et restent quelque chose d’inceanuque I'esprit ne parvient pas a les
couvrir de prédicats. Et, comment utiliser le temeediaspora lorsque son sens nous I'avons
vu, est historiquement et culturellement connoté ?

Il nous faut donc dépasser le paradigme du progotypp exclusif et réificateur (I'expérience
juive devient par synecdoque l'expérience diasparigar excellence, et par la méme tout
autre usage du terme ne peut étre que métaphoetjlie) associer un autre paradigme pour

dépasser cette logique de criteres typologique$>agnt la notion.

1.2/ Paradigme des exemplaires ou échantillonnage

Le paradigme des exemplaires repose sur l'idéeastev. nos performances cognitives
supérieures font appel a des représentations afioss spécifiques, qui sont utilisées comme
des représentants de la catégorie entiere. Cise-ayu’'un concept d’'une classe d'objets est
un ensemble d’exemplaires, de représentations debnes particuliers de cette classe.

Par exemple, avoir un concept de diaspora, c’esir ain ensemble de représentations de
diasporas particulieres, arménienne, grecque, id@noetc. Et, c'est utiliser ces
représentations pour raisonner a propos de laaliasm général. Et, la classe (ou catégorie)
des diasporas est caractérisée comme la classent#éss qui sont semblables au cas

armeénien, grec et chinois.

Ainsi, les propriétés émergentes de la classe dliaggroviennent souvent de représentations
d’individus singuliers ou d’exemplaires. Martine \Hmessian par exemple, a établie des
criteres a partir du cas arménien. Critéres que [feut utiliser pour la diaspora en général.
C’est en outre la prise en compte de la temporgliié¢estitue un mouvement de maturation
progressive d’'une conscience de la dispersion (hs&ian, 2005 : 68). Ce lien social au-dela
de la dispersion qui émane de cette consciencemstene, en fonction de chaque exemple
de dispersion (nos exemplaires ci-dessus), deguegiinternes et des noyaux de sens qui

«nous invitent a des réinterprétations de I'histdioeit en rétablissant la légitimité et le poids



bY

du moment historique durant lequel certains peupdes été amenés a concevoir leur

existence ou leur unité réinventée, dans la dispers (Hovanessian, 1998 : 309).

Autant le paradigme du prototype génére une diéfmitle la diaspora par énumeération des
conditions nécessaires a I'obtention de cette fication par une population (les propriétés

ineffacables), autant le paradigme des exemplg@eemet d’entrevoir des divisions et des

sous-divisions a l'intérieur de la catégories galede diaspora (vous remarquerez que l'on
reste toujours dans un type de dénomination enggdique).

Par exemple, Scheffer (1996 : 38) insiste sur i#férdnces entre les diasporas sans Etat ou
basées sur un Etat, sur les distinctions entre aoramiés diasporiques « classiques » (juive
bien entendu, mais aussi chinoise, et arméniennggtérantes » (Grecque, Italienne et

Japonaise), « naissantes » et « dormantes ». Mi@édam (1993), lui distingue d’'une part les

diasporas cristallisées, durcies et stabilisées ggnt organisées et institutionnalisées) des
diasporas fluides, mouvantes et flottantes (gquetoupe en deux sous-types: celles qui
semblent se stabiliser et a I'inverse celles gmldent vouées a un mouvement perpétuel) ;
d’autre part les diasporas dynamiques des diaspoaasorphes, anomiques, dépourvues

d’initiatives et de capacités d'action(Médam, 1993 : 60).

Ainsi, le paradigme des exemplaires génere dedaigms entre le général et le particulier.
Et on observe que dans cette oscillation, d'un ditégénéralise I'objet et de l'autre on

particularise la catégorie.

1.3/ Paradigme des théories

L’idée de base est la suivante : le concept d'uasse d'objets exprime un ensemble de
propositions théoriques a propos de cette classe.pbposition est théorique dans la mesure
ou elle peut servir de prémisse dans des explitaties propriétés possédées par le membre

de cette classe.

A quoi ressemblent ces propositions théoriquess?ddeéralisations nomologiques, causales,
génériques et/ou fonctionnelles semblent pouvogurBr dans des explications. En
conséquence, un concept théorique est supposé eended généralisations nomologiques,

causales, génériques, et/ou fonctionnelles quiigaxght les propriétés des membres de son



extension. Par exemple, posséder un concept deodégas’est posséder une espece de théorie
a propos des diasporas, c'est-a-dire avoir un epigemle connaissances nomologiques,
causales, génériques et/ou fonctionnelles a prdpssliasporas, par exemple la connaissance
que les diasporas s’inscrivent dans unsowvelle dimension de l'altérité qui s’exprime a
I'intérieur de mouvements qui s'opposent : le loeala fragmentation des identités face a la
mondialisation, les configurations de la réalitégmstoire contemporaine et les changements
d’échelle de I'espace migratoire a travers des uiations qui nous dépasses(tHovanessian,
2003 : 67).

Ces propositions théoriques permettent d’oriergaroincept. Car pour qu’une force devienne
un vecteur, il faut lui attribuer une direction.eSt ce role que recouvrent les propositions
théoriques. Ces dernieres résident elles-mémes diesatégories qui éclairent celle de

diaspora.

Développons : souvent on associe un adjectif audiaspora qui va guider le champ de la

réflexion. Ces adjectifs vont servir de prélimiesirdans les explications des propriétés
possédées par les membres de la catégorie ét@hsdifférents qualificatifs de la diaspora

peuvent étre de tous ordres : transnationale, gaibnicentrée, acentrée, etc... En fait ce sont
des révélateurs de la méthode et des choix théawigtilisés.

Ainsi, il doit étre précisé que la catégorie diaspme contribue pas a nous dire

immédiatement ce qu’est une chose. Elle nous diplement comment cette chose est
hiérarchiquement ordonnée dans un systeme de dsndepbase et de concepts super
ordonnés et subordonnés (identite, altérité, eitiénicnationalité, citoyenneté, espace

migratoire, territoire circulatoire...).

Pour conclure cette premiere partie, nous pouvdfignar que la « diaspora » en tant
gu’'objet géographique est un concept complexe fopaé I'agencement de concepts
élémentaires, supers ordonnés et subordonnés. pbov®ns ajouter que les prototypes, les
exemplaires et les théories (nos trois paradignses} des intrants (oinputy dans le
processus de fabrication/d’élaboration du conceptidspora.

Concept complexe aussi, car il se joue de paradoMesondense toutes les alternatives
possibles de la construction identitaire alors Iqgeg destine a délimiter une unité ; il

circonscrit a une catégorie des phénoménes casgsépourtant par leur fluidité, leur



plasticité, leur pérennité, et leur ubiquité ;wete des propriétés ineffacable de la diaspora est
celle de l'idée de dispersion, d’'un collectif disg®e (mais comment une société tient-elle
malgré la distance ?) Et, il semble que ce coneepjoue d'un ensemble de frontiéres

symboligues a la fois théoriques, méthodologique&pstémologiques.

2/ La diasporisation : un systéme de systemes.

« Le travail scientifique ne consiste pas en un triem une mise en ordre d’un objet qui nous
serait immédiatement accessible, mais d’'une coatstmu d’un objet nouveau qui ne possede
sa fonction cognitive que si les «faits » y oré &aités en matériaux fragiles et les
phénomenes appréhendables en indicateurs

(Durand ; Lévy ; Retaillé, 1992 : 16).

Je propose dans les lignes qui suivent de formeketenants et les aboutissants de I'objet
diaspora. Autrement dit, il s’agit pour comprendegphénomene d’exposer une démarche qui

ne va pas de soi.

Mon ambition est de fournir un modeéle unitaire mégent au concept complexe de diaspora.
Car, comme nous l'avons vu, la « diaspora » mgeerplusieurs rapports dialectiques qu'il
faut ici rassembler dans une quéte d’un tout ueitdlonobstant, on ne pourrait se satisfaire
d'une telle simplification. Car, qui dit simplifitan dit schématisation. Et, une
schématisation est un modele partiel et partighahqu’il donne a voir le point de vue d’'un
locuteur particulier. C’est pourquoi, toute I'adtés discursive qui suit va consister alors, a
partir de la signification convenue d’un mot a danférer un sens utile a notre projet en
I'intégrant dans un contexte approprié. Comprergtrdaire comprendre ne consiste qu’a
situer ce qui est envisagé dans un cadre plus?lafgexaminer ce qui est généralement
convenu de considérer comme une explication, greg®it qu’il s’agit toujours de placer ce
dont il est question dans un cadre élargi, parrastd avec une preuve, qui ne fait jamais que

déduire des conséquences de ce qui est déja présent

2 « Plutdt que de simplifier les situations complexesrfaire émerger des « variables simples », (. fauit
s'efforcer de complexifier et de contextualiserdagables simples afin de mieux comprendre lemsiins
sociales concretes. (Wallerstein, 2006 : 37).



Tout ceci fait qu’'une schématisation apparait conumesystéme qui ne se réduit pas a un
modele analytique. Et, toute schématisation nasijs isolée, elle ne prend son sens que par

rapport a d’autres.

Mais, toute schématisation n’est qu’une certaingception des choses. Orure conception
est une organisation, organisée et organisan{ee Moigne, 1999 : 181).

Qu'est-ce a dire ? Simplement qu’il ne faut pastéliesser a la diaspora comme objet
géographique, mais a la diasporisatiorA ta question « quoi » (...), il faut substituer la
guestion « comment » pour restituer les procesandgsquels se forment les différents états
de la structuration de cette expérience. Car ilg##abien de transformations d’état, de
configuration dont la solidité réelle n’empéchelaaient I'évolution ou le passage a un autre
état» (Dufoix, 2004).

Pour cela je propose quatre modeles qui font limaee des différentes logiques de chaque
état de ce processus de diasporisation. En conségjye considére que la diaspora forme un
tout systémique. La logique d’organisation de cet tm’'est pagartitionnelle mais
dimensionnelle (Lussault, 2001). Toute diasporagsinise dans I'articulation de dimensions,
a savoir : les dimensions économique, politiquejade et individuelle ; chaque dimension
traverse la société de part en part, et leur associ n'est pas hiérarchiqgue, aucune ne

domine.

2.1/ Le modele communautaire

Il est basé sur 'affirmation d’'une collectivitéraatérisée par des liens internes intenses, une
forte cohésion (esprit de corps, objectifs commums) esprit de solidarité vis-a-vis de
I'extérieur, sans pour autant exclure des tensiutesnes.

Ce modeéle, souvent qualifié de classique, impligaeerepérer une communauté qui peut
intéresser des réalités diverses: entités locatgeupements volontaires, minorités
religieuses ; mais qui la plupart du temps seallisé autour du groupe ethnique. Ce groupe
social est un type idéal, défini par l'union volain¢, l'altruisme et I'idéal commun ; qui
s’oppose a « I'état de société » marquée au comtpar la séparation, la compétition, et la

poursuite de l'intérét individuel.



Dés lors dans ce modéleijl we peut étre question de comprendre la diasgnraement que
par I'affirmation d’'une présence collective distiacau sein de sociétés ou ces groupes

dispersés forment des minorités culturebghivallon, 2004 : 25).

Ainsi, l'identité est plus ou moins obsidionales lecteurs s’identifient et sont identifiés par
les autres sur la base d’oppositions nous/eux iésaldl partir de traits culturels supposés
dérivés d’'une origine commune. Origine commune &gti entretenue par une conscience
ethnique et par une mémoire collective ; il en itésa terme, la création d'un « entre-soi »
ethnique distinct et étanche dont les symbole3osinbgraphie (communautaire) en sont les

marqueurs.

En procurant des micro-territoires se référant am@moire du territoire d’origine, ces
marqueurs déterminent un ancrage territorial quipte les contours d’une communauté
imaginée. En conséquence, la perte du territoiogigihe entraine le recours a la mémoire
collective de ce territoire (composante essentadldidentité en diaspora). Pour autant, cette
iconographie ne constitue pas un moéle de résistamcemouvement, un facteur de
stabilisation. Elle est le support d’'une territbtéamais pas seulement. Elle fonctionne aussi
sur le mode de l'essentialisation de l'autre quit dginscrire (pour partie) dans les

représentations occidentales pour étre reconnugdaibtenir une certaine Iégitimité.

2.2/Le modele centré ou hiérarchisé

«L’espace apparait comme un outil irremplagable papprocher dans un méme mouvement
la distance comme séparateur des sociétés lespargapport aux autres et comme principe
d’organisation de leur vie intérieure ; cela se f@&onc bien a I'analyse de ce que le monde
aujourd’hui, reléve de I'inter et de l'intra socait».

(Durand, Lévy et Retaillé, 1992 : 17).

Ce modele est fondé sur un champ de forces entenine et sa périphérie qui s’exerce a

plusieurs échelles sociales et spatiales.

Dans le modéle communautaire, j'ai précisé queitent moteur de la cohésion du corps

social est la fabrication d’'une mémoire collectikedéplacement (certains auteurs la nomme



culture de diasporaou encoreculture de I'exi) qui permet de relier les expériences
individuelles en leur donnant un sens. Pour coimstraette mémoire, il est nécessaire
d’individualiser un élément fédérateur que I'onigaera soit sous le terme de centre, de pole
ou encore de mere patrie. Fédérateur car il fabrigne continuité qui permet de réunir les
lieux de la dispersion en les rendant contigus.c€etre transcende ainsi les distances,
dislocations, désorganisations, et discordancespguicipent a une distension du lien que

I'on qualifiera de communautaire justement.

Mais, qu’advient-il de ce lien avec le temps ?elinblerait que ce dernier agit sur la question
de l'origine au fur et a mesure des génératiomestgénéalogies. En effet, si les membres de
la, ou d’'une diaspora, se pensent liés entre euxI'@a@gine, cette croyance devient le
fondement de l'identité de la diaspora, orientées Ve passé et vers la construction d’'une
mémoire collective.

Des lors que la formation diasporique s’étend dartemps, donc sur plusieurs générations et
que les individus ne sont pas nés dans le paygyuiier(le centre) mais dans différents pays
d’installation, cette question des origines devignblématique. &e paradoxe est alors que
cette communauté d’originaires est constituée dsgmmes qui n'ont pas la méme origine,
C’est bien sdr une origine par procuration, c’eatfiliation qui la leur procure» (Ma Mung,
2000 : 412).

Cette filiation peut donner lieu & une dilutionntigaire. Cependant cette communauté crée de
nouvelles centralités baties sur de nouvelles eéfé@s culturelles — I'éloignement génere une
spécialisation identitaire par isolement géographigDe sorte que ce n’est pas au centre,
mais en périphérie que se fait 'innovation, outgganérées des formes culturelles inédites.

Il peu aussi y avoir un autre type d’évolution ckntre n’est plus une région/pays physique,
mais un référent transcendantal, culturel seulerf@ntjui ne veut pas dire qu'il perd de sa

puissance).

Ainsi, le type de relations au centre (dominatiatégration, marginalisation) est fonction des
processus identitaires qui opérent dans les dpays d'installation. En effet, la nature des
relations interculturelles (qui est fonction dudyiorganisation social) va définir une échelle
d’échange inter-sociétal dont les divers degrésvegmu étre la séparation (identité

obsidionale), la domination, ou encore la commuivca(identité hybride, métisse et/ou



syncrétique). Ainsi, on assiste a un gradient datioms avec le centre. Ce modele permet
donc d’expliquer une relation hiérarchique fondéels réle d’interactions dissymétriques.

Figure 1 - Les relations centre/périphérie dans lenodele centré

Les relations centre/ périphéries dans le modeéle centré

Espace central de concentration démographique
et politique du peuple concerné. Berceau culturel
et identitaire.

Espaces péricentraux d'expansion du peuple
et de sa civilisation.

Espaces périphériques anciens ou zone d'influence
culturelle avec une présence diasporique réduite.

Diaspora la plus ancienne, continentale et
ultra-marine.

Diaspora mondiale la plus récente
(Europe, Amérique du Nord et Australie).

Source : Réalisation Anthony Goreau-Ponceaud, 2008, ADES - DyMSET
D'aprés Bruneau Michel, 2001

Ce couple centre/périphérie exprime des relatiendamination et de dépendance. Ainsi, Si
I'on considére que lidentité est rarement compodiéme seule piece, mais de plusieurs
enveloppes ou couchie®n peut postuler qu'il y aura autant de péripkeérjue d’enveloppes
constituant cette identité. Mais ne perdons pas/ue que ces périphéries ont aussi des
centres.

En d’autres termes, la frontiere (plus que symh@)centre centre et périphérie recouvre celle
entre identité de groupe et identité diasporiquetteCidentité diasporique se pose comme le
contre point du modéle communautaire (basé susdigglisme ethnique, la mémoire et le
territoire) : I'attachement aux logiques de locatlisn et de délocalisation et les processus
d’interconnexions (ces «enveloppes » de lidentibdterdisent l'usage de catégories
ethniques et d’'une identité systématisée.

® Les deux métaphores sont peu convenables, I'identest pas seulement le résultat d’'une combinait®
formes concentriques et de milles feuilles.



Toutefois, cette identité diasporique, se fait mlusmoins en rapport elle aussi avec le centre.
Et il faut avoir en téte que l'identité cultureldst un processus, elle n’est pas une structure
fossile ou statique. Et en premier lieu, elle esptocessus temporel : le présent est constitué
en fonction du passé. C’est dans cette prégnanageguient le centre, mais aussi dans la
projection de cette identité culturelle : ou leggasonstitué en patrimoine est mobilisé dans le
projet du groupe social.

« La continuité inflexible du temps (...) est alors haieée a travers une généalogie de soi
dans les prédécesseurs et une reproduction ddasw les successewsgMa Mung, 1998 :
45).

Cette organisation duale centre/périphérie implignelément déterminant : I'établissement
de réseaux qui engagent le pays d’origine, la diaspt les pays d'accueil s’appuyant eux-

mémes sur des réseaux politiques, économiquesusoet familiaux.

2.3/ Le modéle réticulaire
«Un des éléments fondamentaux de la survie desat@sgst leur capacité a construire des

réseaux ; c’est ainsi qu’elles arrivent a combat@eentation de I'assimilation, comme si le
capital iconographique se répartissait sur un gramambre de centres connectés entre eux,
se transvasant continuellement vers les centressqraient sur le point de basculer vers

I'assimilation» (Prévélakis, 2005 : 121).

Il ne faut pas omettre dans ces modeles les intjgita et bouleversements liés a la
mondialisation. Je ne vais pas définir dans laselggui suivent ce processus, mais il doit étre
important de rappeler que la mondialisation peretoutre de transcender I'acception
territoriale fondée sur une «idéologie géographifu(ol penser territoire implique par
métonymie une portion de l'espace, une plage caapbgable a l'intérieur de limites
précises). Ainsi, en dépassant le référent stabléEdat-nation, la mondialisation oblige a
tenir compte d’'un changement de métrique : cellufifée par le passage d'un espace

euclidien a deux dimensions, avec ses centreégshéries et ses frontiéres, a un espace

“ Bonnemaison, J ; Cambrezy, lle lien territorial. Entre frontiéres et identitén : Territoire, Géographie et
cultures, Num20, France, Paris : Ed. L’Harmatt®96l p7-19.



global multidimensionnel avec ses sous-espacesfgantferes, généralement discontinus et

s'interpénétrant.

En effet, la clarté du monde vu au travers du peisi@ I'idéologie géographique, céde le pas a
une image beaucoup plus complexe, ou le local néeo® plus aux membres de la société
leurs points d’ancrages privilégiés. Les constandi identitaires ne se produisent plus
seulement dans un jeu permanent d'opposition esdieet l'autre ; entre l'intérieur et

I'extérieur.

Ce modele insiste sur les logiques de trans-ndisatian, de dépassement des Etats-nations,
de pratiqgues simultanées situées a plusieurs éshetl d’ancrage multiple des populations
diasporiques. Ces processus de déterritorialisatides interconnexions a I'échelle planétaire
interrogent la perception du monde comme mosaimasé¢le communautaire et centré) et
impliquent de considérer les facons nouvelles dedyire de la localité. Car, que peut
signifier la localité «dans un monde ou la localisation spatiale, l'intetian quotidienne et

I’échelle sociale ne sont pas toujours isomorph@s(Appadurai, 2001 : 86).

Le nceud gordien de ce modéle est le réseau fomdéhpensemble de relations multiples aux
connexions plus ou moins complexes. De cette fag¢m® diaspora est constituée de
communautés reliées entre elles par des relatiendivkerses natures, flux de personnes,

d'informations, de richesses, etc.

Le r6le des NTIC olNouvelles Technologies de I'Information et des Caminations dans le
fonctionnement de ce réseau est fondamental p@kesi’autorisent de multiples échanges,
transbordements, commutations et, de ce fait coagmrpartiellement I'absence de liaisons
directes entre chacun des couples de lieux a désskinsi, I'effet premier de la révolution
des communications est de fondre le local dansoleagy La dimension temporelle maitrisée
par linstantanéité offre une continuité aux espacksjoints que sont les différentes
localisations de la diaspora. Les NTIC permetteg bbrs d’orchestrer un bouleversement
scalaire : 4e monde est dans le lieu, le lieu est dans le m¢gnd Fulgurance scalaire ou le

local saisit le global en méme tant qu’il est sgpsr lui » (Ma Mung, 2000 : 142).

Ainsi dans ce modeéle, les Etats-nations sont déartentre la postmodernité liée a la

mondialisation et la réinvention de la traditiorar3 cette vision, les flux et les réseaux de



toute nature, redessinent les contours des comrtémpalitiques. L'espace de ces dernieres
est construit en fonction des stratégies des atel@s circuits marchands, du déplacement
des hommes et des effets de la communication. &gagron des volontés individuelles
produit des effets multiples aussi bien dans I'espaterne des sociétés que dans le systeme
international.

En effet, la multiplication des déplacements etalgidité des communications ont des effets
incontestables et immédiats sur les sentimentdiideas. «Nous vivons dans un monde ou
les gens ne savent pas toujours ce qu’ils sonts railes facilités de communication et de
déplacement multiplient les points de référencefisopeuvent s’accroches (Claval, 1996 :
98). Les valeurs nagueres dominantes sont érodés, il y a hésitation sur celles qui
pourraient leur étre substituées. Les voies quegrgusuivre la reconstruction des identités
sont multiples. Et, cette transformation contemparades sentiments identitaires a des
répercussions sur la territorialité ; elle entraimee réaffirmation appuyée des formes
symboliques d’identification. Les migrations et pluparticulierement, les identités
diasporiques engendrent de nouvelles formes dedroetisns par la fabrication de nouvelles

imaginations.

Toutefois, les diasporas ne sont pas des acteurseaox, ce qui change, c’est le contexte et
la nature des relations. En cela, la mondialisaferorise doublement les diasporas : en
créant a nouveau un contexte d’action réticulatrere renforcant l'attraction des racines
culturelles. Les avancées extraordinaires en neatiér transports et de communication, le
progres technique, la globalisation économiquepl@sion des mobilités et de la circulation
sous tous ses aspects, entrainent la mise en géacwuveaux paradigmes dépassant les
cadres et structures de I'Etat-nation. La mondititié culturelle caractérisée par des flux
incessants et accrus de personnes, d'objets, d)idBenages et de sens véhiculés par les
NTIC, provoquent des croisements, des enchevéttsmeties concessions et des
transformations ouvrant la voie sur des proces#estitaires inédits, fluides mais articulés en

fonction des schémas proposés par le contexteyduddaccueil.

Ainsi, la révolution des télécommunications a mpa¢iment réussi a rendre potentiellement
I'espace indépendant du temps de sorte que les Nfft€nt des possibilités de nouveaux

terrains ou construire de nouvelles interactiondeehouveaux mondes imaginés. Le réseau
lie des lieux entre eux mais aussi des voisina@esest-ce a dire ? Seulement quéa «

localité est avant tout une question de relationdet contexte, plutét que d’échelle ou



d’espace» (Appadurai, 2001 : 247). En d’autres termes, N&$C permettent de créer des
voisinages virtuels qui ne sont plus limités patdgitoire, les passeports, les frontieres, et
autres diacritiques politiques conventionnellesstitutives de l'idéologie géographique, mais
par 'accés aux logiciels et aux appareils requarpse connecter a ces réseaux mondiaux
(Appadurai, 2001). Ces voisinages virtuels sonabsgs de mobiliser des idées, des opinions,
des liens sociaux et surtout de I'argent, qui newvént souvent aux voisinages réels sous la
forme de flux.

En conséquence, a une intégration locale corresponderritoire global ou I'éclosion
contemporaine d’identités déterritorialisées impéigde considérer les facons nouvelles de

produire de la localité.

2.4/ La Diasporisation

Ce dernier modéle met en tension local et trankldoaal et global, essentialisme (ou
exclusivisme) et cosmopolitisme, territoire et ségenon pour les dépasser ou les opposer
mais pour les considérer ensemble comme les faa#tia méme phénomene.

Ce modele permet de travailler la complexité desstaits sociaux. En somme la diaspora
réunit et articule les trois précédents modeleséidaires. Elle serait donc caractérisée par la
«multipolarisation de la migration et I'interpolagt des relations et de population ayant
conscience de cette dispositiorfMa Mung, E. 1998, p44).

Au sein de ce modéle, la distance inter-sociétgbasdéfinition nulle puisque tous les points
de la dispersion appartiennent a une méme sockuéiété qui n'a pas d'inscription
territoriale car elle est a la fois ici, la-basadleurs. «La diaspora est a la fois dia-chora, et
chora a son tour : jetée a travers I'espace, etaesporiginal(Brunet cité par Bruneau, 2004 :
18).

Dans ce modele, l'identité diasporique est cortstigude l'identité individuelle (une de ses
composantes en tout cas). Elle est une identité @amesure ou elle est une construction de
soi par l'intermédiaire de I'espace. Si la diaspesaune identité, alors il est normal qu’elle
soit d’abord un processus (ce que nous avons nodms@orisation) : elle peut changer de

forme et surtout elle est Eéminemment contextuelle.

Parallelement, la diaspora est un type de congirudociale qui correspond a un type

d’espace. Cet espace particulier est un constogidaksou s’exprime l'identité diasporique.



Deés lors, dans cet espace, tout est signifiantyetbslique, tout exprime lidentité, la

profondeur historique et les relations entre Iesvidus.

Figure 2 - Les structures diasporigues
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Ainsi, la diaspora est lieu et non lieu a la fdiais pas n'importe quel type de lieu, un lieu

caractérisé par son ame et son unicité qui génerapport trés fort de I'individu au groupe

lié a I'existence d'un lieu anthropologique. Il giti« du fantasme indigene, d’'une société

ancrée depuis des temps immémoriaux dans la pééeniin terroir inentamé au-dela

duquel rien n’est plus véritablement pensabl@ugé, cité par Gervais-Lambony, 2003 : 75).

Toutefois, ce lieu n’est pas localisable par dewdonnées, il réside a la fois partout et nulle

part. Il est dans un ailleurs représentant la ptme de I'expérience diasporique d’une

communauté, projection de son propre temps et dehgioire individuelle et, par dela,

projection de I'individu en tant que membre de cauge. Cette projection étant éminemment




temporelle. Et, le sentiment d’appartenance a itleties identitaire collectif n’est ni naturel,
ni unique, ni statique, ni strictement du fait dedividu.

2.5/ Une parabole en guise d’ouverture

Pour clarifier ma position par rapport au concephplexe de diaspora, je voudrai m'inspirer
d’'une parabole édictée par Lorino darle 8ens giratoire et le chameay(1999) :

Un vieux et riche marchand du Sud possédait onpenailaires. Se sentant mourant, il
convoqua le sage du village, qui faisait officerdgaire, et lui dicta son testament afin de
partager équitablement ses biens entre ses tlwiCis derniers, a sa mort, convinrent qu'il
leur fallait réorganiser leur vie en tenant comgés derniéres volontés de leur pere. lls se
rendirent donc chez le sage, qui procéda a larectu testament. Apres toutes les formules
d’'usage, le pere annoncait qu'il répartissait teipeau de dromadaires entre ses trois fils : a
raison d’une moitié de troupeau pour I'ainé, unrgpaur le second et un sixieme pour le plus
jeune.

Comment répartir un troupeau de onze dromadainessan de moitié, quart et sixieme ?
Fallait-il sacrifier des dromadaires en les coupamimorceaux ? Les trois freres convinrent
que ce serait absurde, et probablement contraiaevalonté de leur pere. lls se tournerent
alors vers le sage, qui leur dit J& peux résoudre votre probleme, a une conditigast que

Si je respecte les proportions fixées par votreep&ous me laissiez répartir les dromadaires
dans chaque lot & ma guise Les trois fréres accueillirent la propositioreawsoulagement.
Des lors, le sage commenca a leur expliquer quer, les aider, il allait d’abord leur faire
cadeau de son bien pourtant rare, son seul dromeadaiil allait ajouter au troupeau des trois
héritiers, dont I'effectif était ainsi porté a deuzuis il attribua une moitié du troupeau, six
dromadaires a I'ainé. Ensuite il isola le quartrdwpeau, soit trois dromadaires, qu’il offrit
au second fils. Enfin il attribua deux dromadairsst un sixieme du troupeau, au benjamin.

L’ensemble de la distribution portait ainsi au tetar onze dromadaires (6+3+2).

Quel rapport avec mon propos ? Il est pourtant cliai diaspora et le douzieme dromadaire
sont des purs artefacts cognitifs, des représentatiestinées a transformer la structure du

probléme et a le rendre soluble pour les acteurs.

Qu’est-ce a dire ? Que je me servirai du conceptptexe de diaspora tel un catalyseur qui

traverse la réaction pour se retrouver intact erdé réaction. Sans le catalyseur la réaction



n'a pas lieu, mais le catalyseur n’intervient pasidla réaction. En cela, en désignant un
corps social comme « diaspora » je souléve toufaisteau de questions a penser. La
« diaspora » est une entrée, une grille de lecphoer, analyser une / des sociétés. La société

explique la diaspora, mais en retour étudier lambaa apporte un éclairage sur la sociéte.

« Dire la diaspora, c’'est la faire apparaitre en tague telle» (Ma Mung, 2007 : 412).



« Toute étude des  phénoménes
migratoires qui néglige les conditions
d’origine des émigrés se condamne a
ne donner du phénoméne migratoire
qu'une vue 4 la fois partielle et
ethnocentriqgue, dune part, comme SI
son existence commencait au moment
ou 1l arrive en France, c’est | immigrant
— et lui seul — et non ['émigré qui est
pris en considération ; dautre part, la
problématique explicite et implicite, est
toujours celle de ['adaptation a la

société d’ « accueil » » (Sayad, 1999 : 56).



INTRODUCTION

C’est pour la premiére fois, le 7 septembre 2008, jtpi assisté a la féte de Ganesh dans les
rues de Paris. Cet événement haut en couleur guratulement susciter une vive émotion
devant le char de la divinité qui passait devantehées multiples noix de coco brisées sur le
sol qui 'accompagnaient, mais il a déclenché usctau de réflexion qui toutes ont tourné
sur les conditions d’existence d'une populationérdnger prise en étau par une double
ambivalence, entre ancrage et mobilité et entreeiture et fermeture. C’est la présence de

« I'étranger indien » dans la ville qui m’a dontrigué.

Mettons a part le caractére exotique et singuligneltelle manifestation, et concentrons-nous
sur ses protagonistes ; aux acteurs qui ont suscgénése d’'un tel événement dans I'espace
publique. Et la un constat intéressant s'imposattedéte détermine au moins une visibilite,
au mieux la volonté d’'une affirmation identitaire permet d’attirer notre attention sur les
formes de rassemblement (agrégation) qui tiennetaina de I'exclusion (ségrégation) qu’'a
des stratégies et des logiques de regroupemengrémmations). Car cet événement est
organisé par une population qui s'identifie ellemneécomme tamoule Et si I'immigration
indienne en France est hétérogéne au plan sociatulttirel, elle est néanmoins

majoritairement tamoule.

Cette majorité est multiforme, comprenant des eitsyfrancais des anciens Etablissements
de I'Inde (Pondichéry et Karikal principalement) d@¢s départements d’outre-mer; des
migrants Mauriciens et des réfugiés Sri Lankaiséghe ou non. A tel point que I'on pourrait

s’interroger sur la nature du lien entre ces de®ngopulations : comment passe-t-on d’'une

langue commune a I'idée d’un peuple en diaspora ?

Plus que cela, cet évenement détermine une sallatentitaire qui prend corps dans des
lieux spécifiques. Des lors, de quelles fagons perntus les protagonistes de cet événement —

par la société d'accueil — la majorité — mais ayssi les autres groupes minoritaires ?

®> Notons que le terme « tamoul » renvoie d’aborchaoupe ethnolinguistique du sous-continent indlen
Tamoul est une langue du Sud de I'Inde, dominant@ays tamoul ou Tamil Nadu, appartenant a la famil
dravidienne qui se distingue des langues du Noicipalement Indo-européennes (hindi, gujarati,dgadin
ourdou...). On parle donc de Tamouls a propos depalation tamoulophone.



Doivent-ils étre définis et classés en fonction tlaslitions qui leur ont été transmises —
notamment la religion — de la communauté dans leguks sont nés ? Cette identité
s’exprimant a travers la filiation doit-elle passarant d’autres affiliations identitaires ? Et

jusqu’a quel point la filiation est-elle un choiklaffiliation une contrainte ?

D’une certaine maniére, cet évenement rassembddig année-la plus de 15 000 personnes,
majoritairement tamoules, montre [l'affaiblissemeaids communautés nationales et le
renforcement des communautés ethniques. Il appprait’est dans le champ culturel que se
forment les principaux conflits et revendicatiorantles enjeux sont les plus lourds. Alain
Touraine parle de droits culturels» qui «ne portent pas seulement sur la protection d’'un
héritage ou la diversité des pratigues socialeds obligent a reconnaitre, contre
'universalisme abstrait des Lumiéres et de la démte politique, que chacun,
individuellement et collectivement, peut construless conditions de vie sociale en fonction
de sa maniere de combiner les principes générauba daodernisation et des « identités »

particulieres». (Touraine, 2005 : 237).

Ainsi, ce qui apparait étre en jeu a travers céhément, c’est de savoir si les Tamouls ont le
choix entre plusieurs identités ou combinaisonatitités, et plus important encore, s'ils sont
libres d’établir a leur guise des priorités entedles-ci. En fait, il s’agit du droit de combiner
une différence culturelle avec la participation @ systeme économique de plus en plus
mondialisé, et &i les droits culturels mobilisent plus fortemenedes autres, c’'est parce
gu’ils sont plus concrets et qu’ils concernent taus une population particuliére, presque
toujours minoritaire. Mais du coup, leur revendicet expose aussi a de grands dangers,
ceux que font courir tous les particularismes :flle® menacent le principe méme du « vivre
ensemble » (Touraine, 2005 : 238).

D’autant plus que cet événement instaure et maintme frontiére concue comme une
démarcation sociale perpétuellement renouvelée ldaréchanges, ce qui conduit a poser que
I'identité se reconstruit en permanence dans léiagesles relations sociales impliquant un
rapport a I'ethnicité (Barth, 1995). Analyser leitité est, de ce point de vue, rendre compte
de lI'ensemble des pratiques de différenciatioroatrastituer le substrat culturel couramment
associé a un groupe en tant que contenu de natureeke et stable. L’ethnicité tient plus du
processus que de l'essence, elle est une constiusticiale dont le contenu est moins

important que sa genese. Les gens ne sont pag@sren soi mais sont ethnicisés.



La féte de Ganesh est aussi un révélateur de $trsgement spatial des Tamouls en France
qui est particulierement visible en lle-de-Fraressinant les contours de micro-espaces, de
territorialités, que I'on nomme.ittle Jaffna ou encoreLittle India (Servan-Schreiber &
Vuddamalay, 2007). D’un coté, les diasporas onbibede certains nceuds. C’est pourquoi
elles tendent a s’installer dans les villes globalZun autre coté, du fait de leur installation,
les groupes sociaux qui les composent contribuesteactére de plus en plus cosmopolite de
ces lieux d’accumulation.

Ainsi, les diasporas deviennent a leur tour desdsoessentiels sur les parcours du tourisme,

puisqu’elles ont a vendre uragthentique pittoresque ethniqugdCohen. 1997 : 93).

C’est a partir de cet évenement que j'ai commence auestionner sur la diaspora tamoule

et sur le processus de structuration de cette fparteculiere d’existence collective.

1/ Les enjeux d’'une recherche sur la diaspora tamade : comment
voir de I'unicité dans la diversité ?

Si postuler I'existence d’'une diaspora tamoule ggyroomme je l'ai précisé en préambule,
d’orienter la recherche, avoir une telle hypothé&st aussi se mettre au défi de trouver dans
la diversité ce qui rassemble, ce qui dans le pilaltiest susceptible d'unicité. C'est
s’interroger sur linterprétation de la migratioia, relation dialectique entre I'organisation
sociale de la diaspora et la conscience colleatigela communauté, la sélection et la
reformulation des composants de l'identité, I'origation de la liberté d’identification. C’est
aussi s'interroger sur le dénominateur identitaioenmun qui peut prétendre au réle de
représentant légitime et de gardien des frontiemgmboliques de la collectivité ainsi

dénommeée.

Car les trajectoires migratoires des tamouls endeaont diverses et variées regroupant des
communautés d’histoires différentes. Ainsi, jadophe vision dynamique de la diaspora. En
évoquant ces différentes trajectoires, je veux agengre ce que signifie étre tamoul en
France et comment se structure cette expérienass B cadre, ma vision de la diaspora va
au-dela d'une opposition binaire entre un modélatrée et acentré, entre un modeéle

communautaire et hybride. Je veux dépasser ceagelsy dépasser ce rapport souvent



conflictuel entre racine et rhizome pour entreVaientité diasporique et la diaspora comme

une expérience sociale a la croisée d’une visieardiliste et constructiviste.

Mais, de quelles trajectoires et de quels Tamatld guestion dans cette recherche ?

1.1/ De quels Tamouls parlons-nous ?

Une variable entre ici en considération par rapg@art conceptions traditionnelles de la
diaspora : la non unicité des référents-originepays d’origine. En effet, je peux distinguer
deux groupes principaux de Tamouls présents emelErance.

Le premier groupe est composé des Tamouls d'Indeaur la plupart sont originaires de
I'Etat du Tamil Nadu. Les Tamouls sont aussi leuge de population majoritaire dans le
territoire de l'union de Pondichéry. La majoritéedfre eux ont émigré du Tamil Nadu
récemment, pendant la période coloniale et postrcale. Certains ont émigré directement,
d’autre non, en particulier les descendants deag&ggindiens — des Antilles francaises, de
I'le de la Réunion — installés de maniére conterape en lle-de-France et qui revendiquent

une identité tamoule.

Le second groupe est composé par les Tamouls dle®ka. La encore, les divisions
semblent I'emporter. Il nous faut faire une didtioic entre deux groupes. Le premier est
constitué par les Tamouls sri lankais @ Lankan Tamilsdits aussi Tamouls autochtones
ou Tamouls de Jaffna qui sont les descendantsyhumce de JaffifalLe second groupe est
constitué par les Tamouls d’origine indienne. Cesigrs ont été recrutés dans les régions de
Trichinopoly, Salem, Madura et Tanjore, dans leséas 1830-1840 pour travailler dans les
hautes terres du Sri Lanka. La plupart des TamsnHignkais vivent dans les provinces du
Nord-est et Est du Sri Lanka, tandis que les dekudn des engages indiens, hdscountry

Tamilsvivent généralement dans les montagnes du cettpgincipalement dans la province

® |y a eu deux vagues distinctes d'immigration ¢ahe dans I'lle en provenance de I'Inde du SudoiSis
hypothéses, la premiére vague migratoire remontdai création du royaume de Jaffna connu aussi Igo
nom de royaume d’Arya Chakravarti issu de la fragiagon de I'empire Pandya au XIV siecle. D’autres
hypotheses font remonter cette présence tamowdélaut de I'eére chrétienne.



du Centre. L'opposition entre ces deux groupes'a@ése pas la. Les Tamouls sri lankais
sont mus par une insularité qui s’est souvent ftaghar un déni d’indianité (Meyer : 2001).

Ainsi, mon étude doit tenir compte de ces distordi et de la multiplicité des trajectoires
migratoires qui génere une diversification du mordmoul en France, ou se cotoient
Francais d’origine pondichérienne, Tamouls sri sk Tamouls, Réunionnais, Antillais et

Mauriciens d’origine tamoule.

1.2/ L'importance des trajectoires migratoires danda compréhension de
I'identité diasporique.

Pour cerner les enjeux de la présence actuellddemuls en lle-de-France, une démarche
historigue m’est apparue indispensable. Le noyaultrale de cette approche repose sur
I'analyse des trajectoires spatio-temporelles dasduls en lle-de-France. Celles-ci vont me
permettre d’une part de décrire les phénomenesainiges aussi bien a I'échelle de 'individu
gu’a I'échelle du groupe et d'autre part vont meetn évidence I'aspect tout a la fois spatial
et social de la migration sans oublier le réfémdrdans lequel le mouvement s’effectue. Car
la trajectoire n'est pas simplement un déplacem@mtparcours migratoire, une route, un
itinéraire impliquant un point de départ et un paitarrivée, elle est aussi un changement,
une modification dans l'existence sociale de |'\ndii et/ou du groupe (songeons a la
mobilité sociale). J'entends par [l'utilisation da hotion de trajectoire une approche
spécifiqgue de la migration tamoule et de ses ip8ons territoriales (ou modes d’ancrage) a
la croisée des champs spatiaux, sociaux et paigiiinsi, je pourrais dire a linstar de
Chivallon (2000) que je vais utiliser une approtfieectique associant historicité, spatialité
et socialité.

Dans mon étude, il est important de noter quessptints de départ sont multiples, il n'y a
qu’un seul point d’arrivée pris en considératidifie-de-France. Toutefois, dans cet itinéraire
ce qui est apparu indispensable a la compréhemgomon sujet, ce sont les modalités du
trajet. Les conditions de départ et de déroulendentrajet sont tout aussi importantes que

celles d’arrivée ; les modalités de I'une influagtessairement sur 'autre.



Ainsi, il est essentiel de considérer que la preendistinction entre les groupes tamouls
étudiés est induite par ces trajectoires migragogei vont avoir de larges implications en
terme d’identité, d’espace et de « rhétorique nbagra ». Car, si les Tamouls d’'Inde se sont
largement dispersés durant la période coloniakeieuvements migratoires contemporains
sont plutdt constitués de réfugiés tamouls provedarNord Sri Lanka, autrement dit &ei
Lankan Tamils

La divergence des contextes de mise en place dérajestoires migratoires va avoir des
implications en terme de type de construction sal@édans les pays d’installation des
communautés tamoules. Et pour appréhender lesuegjiispus-jacentes a ces itinéraires il faut

tenir compte :

= Du développement dans le temps et dans l'espace miggtions tamoules :
constitution des réseaux et de leur adaptationtantesnotamment aux lois du marché
économique (économie de plantation et économieeagmbraine). Car l'individu
désireux d’émigrer dans un pays est toujours angeri@gire appel a des réseaux
d’entraide composés essentiellement de compatriaigt souvent des liens
familiaux et communautaires étroits. Ces réseapsésentent un appui précieux pour
I'immigré, constituant un milieu d’accueil pour legprimo-arrivants » et un ensemble
de médiateurs entre ceux-ci et la société ou ifgrent travailler et s’installer
(durablement ou non).

= Des stratégies migratoires actuelles du point de des acteurs, de leur pays de
référence ainsi que des réseaux transnationaugimuaesquels ils sont reliés.

= Des modalités dinvestissement des migrants tamdalss le pays d’accueil, de
I'organisation de leur insertion aux stratégiesilgudéploient en réponse a la
réalisation de leur projet de départ : leur suretegelle de leur famille, leur réussite et
les conséquences qu’elle implique en termes dstrémition des acquis, de mobilité

sociale et professionnelle a I'échelle individugtamiliale et communautaire.

Cette divergence de trajectoire est particulierdrimaportante en ce qui concerne les contacts
culturels faisant une distinction entre ceux qusuttent de la colonisation et ceux de

I'immigration.



Figure 3 - L'importance des trajectoires migratoires dans la ompréhension de la diaspora tamoule
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Configuration du contact :
(suivant le contexte, soit en Inde, soit
dans les colonies, soit en France)

Immigration

Conception et réalisation : Anthony Goreau-Ponceaud, ADES DyMSET, 2008

Selon que les contacts résultent de la colonisatiode I'immigration, selon que ces contacts selpisent entre
des groupes entiers, ou entre une population engérdes groupes particuliers d’'une autre populaen
d'autres termes dans les groupes en présence) lesfusumériquement majoritaire, lequel est mimdnet ?) ;
selon le lieu ou se réalisent les contacts (damsdéonies ou en métropole) ; et selon la structie® relations
interethniques, les formulations identitaires gantven découler ne seront pas de méme nature. tDasdes
cas, «ne loi générale a pu étre dégagée : les élémamssymboliques (techniques et matériels) d'uneuozilt
sont plus aisément transférables que les élémgmibdiques (religieux, idéologiques, ets.JCuche, 2001

56). C’est pour cela que j'attacherai une part irrgpde dans cette recherche aux cadres symboliques.

Mais, n’oublions pas que ce sont des individusemirent en contact les uns avec les autres,
et non des cultures. Cette distinction est lourlsehs, car il ne faut pas réifier la culture, ce
qui reviendrait a réifier des groupes, a les décein tant qu’'unités homogénes, ce qui est
profondément illusoire. D’autant plus que nous @esr au cours de mon étude que ces
contacts ne se produisent jamais a sens uniqueailinterpénétration, entrecroisement et
réciprocité des cultures. Certes, celles-ci ne g@® symétriques, mais valident bien des

productions culturelles inédites.



La diversité des trajectoires explique le caragpueel et instable de toute culture et aussi les
comportements apparemment contradictoires d’'un madieidu qui n'est pas forcément en
contradiction avec lui-méme pour autant. C’est gaor, postuler ’homogénéité de la culture
tamoule serait illusoire. Celle-ci est hétérogerae les trajectoires le sont également. De sorte
gu'une des finalités de notre analyse est I'étuds fhits de contacts culturels visant a
comprendre la signification des appartenancesopétationnalité d’'une identité diasporique
tamoule. D’ou la nécessité de pratiquer une soetgé&bgraphie rétrospective a cheval sur

plusieurs champs disciplinaires.

Toutefois, au-dela de la diversité des trajectoijespostule comme thése que l'arrivée
massive et réecente des Tamouls en provenance dard contribue a dessiner les contours
d’'une identité diasporique tamoule faisant fi destimctions vues ci-dessus. Cette derniére
migration par son dynamisme commercial, politiqueagsociatif permet de créer du tenir

ensemble en ré-activant une identité qui étaityizsprésent plus ou moins oubliée.

2/ Enquéter sur la diaspora tamoule :

Organiser I'argumentation autour de cette theseem¢va se demander comment enquéter sur
la diaspora tamoule ? Comment enquéter sur cesctioges ? Comment approcher le
fonctionnement diasporique ? Et, comment rendreptend’une culture diasporique par
I'écriture sans la trahir ? Car I'étude de cesettgires est forcément interprétative et
expressive. Méme si elle se base sur des relevéterdsn, des enquétes longues et
minutieuses, rappelées sans cesse par la rigliguaura forcément une part de moi-méme,
une part de ma vie dans cette thése.

Mais surtout, enquéter sur la diaspora tamoulest @aquéter dans des lieux spécifiques ou
I'on peut approcher la transnationalité du phénameéa multiterritorialité et son ambivalence
entre circulation et ancrage. Et si Michel Bruneituqu'« espace et territoire de diaspora
doivent étre appréhendés d’abord dans les payscd&it; ou le lien communautaire joue le
réle essentiel, puis dans le pays ou territoireridjme, pble d’attraction, a travers une
mémoire, enfin a travers le systeme de relatioms daspace réseau qui relie ces difféerents
poles» (2004 : 24), je n'ai pas suivi ces recommandatia la lettre et jai mené mes

enquétes d'abord en Inde du Sud.



2.1/ L’ethnologie multisite : un moyen d’approcherla transnationalité et la
multiterritorialité ?

Pour approcher mon sujet de recherche, je n’acpasentré mes efforts sur un seul lieu, un
seul quartier, un seul territoire tamoul, pour restcuire ensuite la complexité des réseaux
sociaux qu’ils entretiennent avec le reste du mowde contraire, jai mis en place une
méthode consistant a suivre en paralléle plusi¢emains, plusieurs réseaux d’acteurs,
plusieurs objets dans plusieurs lieux. Cette ethgiel dite multi-site (Marcus, 1998) a été
facilitée par des allers-retours fréquents enuaiVersité et le terrain. J'ai privilégié I'étude
des réseaux plutét que celle d'un seul lieu coméidémme central. En cela, cette approche
était fondée sur la dynamique des systemes soaauixterrogeant les vertus heuristiqgues de
notions telles que interactions, connections, abtsgas globaux.

Tableau 5- Calendrier, lieux de terrain et nombre d’enquétes

Années Cadre de la recherche Lieux des enquétes
2004 Dans le cadre du DEA, terrain de 3 mois edéidrance.| La Chapelle, Bobigny, Montreuil,
Elaboration d’un protocole d’enquéte pour la Fragice Chelles et Aubervilliers.
I'Inde
2004-2005 Premieres enquétes de terrain. 3 mdirden en Inde Pondichéry, Karikal, Chennai,
(de avril a juin). Recherches bibliographiquedrastitut Rameswaram, Panaikkulam,
frangais de Pondichéry. Pudumadam, Mandapam et
Pamban
2005-2006 Premiéres enquétes en lle-de-Francer@uafion des | La Courneuve, Trappes, Villiers
résultats obtenus en Inde le-Bel, Cergy, Chelles, Sarcelles,
Garges-les-Gonesse et Paris
2006-2007 | 3 mois de terrain en Inde (janvier alawiécouverte du Pondichéry, Karikal,
centre d’étude de la diaspora indienne de Hyderdias Komambakkam et Villenour
en perspective de nos résultats d’enquétes menées Velanganni, Naggapattinam et
auparavant. Tirumarugal
2007-2008 Rédaction. Durant cette année la j'asiausné 198 La Chapelle, Sarcelles, la
entretiens de longue durée. Courneuve, Trappes, Villiers-le-
bel, Cergy, Saint-Denis




Carte 1- Lieux d'investigations au Tamil Nadu
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1: District de Naggapatinam
2 : District de Ramanathapuram

Kanniya
kumari

Coneption et réalisation : Anthony Goreau, ADES DyMSET 2008

Cette méthode m’a permis de me rendre compte dapleaur de la complexité des
appartenances et de la vitalité¢ de certains réseasies et solides de confiance et de
solidarité mutuelle. De plus, en approchant diveggains, jai aussi pu prendre en

considération la fluidité de cette constructionialec



De cette maniere, j'ai mené plusieurs études ea thdSud, plus particulierement au Tamil
Nadu dans les districts de Ramanathapuram (sit€adaikkulam, Pudumadam, Mandapam,
Pamban et Rameswaram), Nagapattinam (sites de ¢§élan Naggapattinam et
Tirumarugal), Chennai, et dans le Territoire de didmery (sites de Pondichéry, Karikal,
Komambakkam et Villenour). Je n’ai pas pu menengig&tes au Sri Lanka pour les raisons
liées au conflit. Ces terrains en Inde m’ont perd@gprendre en considération le poids exercé
par les membres déja présents en France danslisé@bent d’'une véritable chaine
migratoire. Et surtout I'importance de I'agglomévat parisienne comme nceud, comme

carrefour de circulation de ces communautés tamsoule

Toutefois, je ne pouvais pas me contenter de ceairte hors de France. Mon carnet
d’adresses bien rempli, j’ai pu mener de multiglequétes dans divers sites d'lle-de-France :
la Courneuve, Trappes, Villiers-le-Bel, Cergy, Qéml Sarcelles, Garges-lés-Gonesse et
Paris. Plus particulierement, je suis revenu surdenmes terrains d’étude que javais
abondamment fréquenté lors de I'élaboration de M&MA qui portait sur la question de
I'habiter & la fois chez les voyageurs de I'lndéest populations diasporiques indienhd&n
cela, le quartier la Chapelle situé a cheval efeselG™ et 18™ arrondissements de Paris,
permet d’identifier au mieux cette dialectique @ad¢rage et du mouvement singuliére a la
notion de trajectoire. Car il abrite des foncticc@mmmerciales, économiques, religieuses,

associatives et politiques pour les Tamouls.

Ce choix de ces sept sites d’'investigations enidamlparisienne se justifie par une évidence :
il s’agit 1a de lieux de concentration résidengejui se distinguent de la fonction de centralité
commerciale que revét le quartier de la Chapelés €ites d’investigations, je les qualifierai
au cours de mon développement d’ethno-territoireseoritoires ethniques, car on y décele
des stratégies de concentration qui reposent sufoelements liés a l'origine. Il s’agit une

fois de plus d’une orientation de I'action.

Ces terrains ont pour fonction de trouver des répsrsur ce que signifie étre tamoul en
France. De cette facon, ils vont m'aider & comprerdiune part comment la dimension
spatiale des identités permet de vérifier que fitdé contemporaine de ces communautés

n'est pas la simple expression d’un passé enfoaiis toujours une tension entre une mémoire

'GOREAU, A. L'Inde un enjeu cognitif et réflexif — Etude desyageurs de I'Inde et des populations
diasporiques indienneBordeaux : Université Bordeaux 3 — Michel de Mogihe, 2004, 127p. (Mémoire de
DEA : Géographie : Bordeaux 3 : 2004) (SINGARAVELCDIrecteur du mémoire).



et une projection dans le futur, ces trois élémémémoire, identité, projet) se modelant
mutuellement ; d’autre part comment en situatiomantaire, I'articulation sociale de la

différence est une négociation complexe et incésgaun cherche a autoriser des hybridités.

De plus, pour lier contextes migratoires et idénfig ne me bornerai pas a convoquer le passé
comme une cause sociale ou un précédent histonugige le renouvellerai, le reconfigurerai
tel un espace interstitiel contingent qui innovéngtrrompt la performance du présent, et qui
empéche les identités de s’installer dans des ipgdaprimordiales. Cet espace ouvrant la
possibilité d'une hybridité culturelle (Bhabha, 20038).

2.2/ Produire des récits sur les trajectoires socispatiales.

Pour toutes ces interrogations sur le phénomerspatimue dans sa totalité, sur le processus
de diasporisation, ltinéraire individuel de chaeudes personnes rencontrées et itinéraire
collectif, qui est l'histoire méme de ce processoffre un fil conducteur, un cadre
d’ensemble, une toile de fond. Il constitue un #goé support pour faire surgir et ordonner
les différentes questions consistant en l'analyss donditions qui ont conduit le futur
diasporé, d’abord a initier ce trajet, et, ensuites'immerger dans un autre univers social,
économique, politique, culturel, tout en voulantdgs une mémoire du référent-origine, pour
enfin via une iconographie (Gottmann, 2007) faire tdrritoire d’accueil un espace de

revendication et de résistance identitaire.

Produire des récits sur les trajectoires, troidipsizibles:

Seule la production de récits permet d’approchsritweéraires, d’approcher lintériorité du

diasporé pour la transformer en une théorie géméral la diaspora tamoule. La production en
entretien de récits sur les trajectoires est iratispble a la compréhension de I'expérience
diasporique. Seule cette méthode permet d’avogsaad’intentionnalité des acteurs et a leur
interprétation de leurs fait et gestes. Le but 'datietien est de susciter la pratique d’'un
discours autour de la migration, un portrait, leitré’anecdotes, la reconstitution des choix,

des tensions, des crispations.



Caractéristiques de la population interrogée sur léerrain
(Tamil Nadu et Tle-de-France):

Type d’enquéte Lieux d’investigation
lle-de-France Tamil Nadu et territoire de Pondiché
Qualitative (entretiens semi-directifs) 92 69
Quantitative (questionnaires) 192 170
Total 284 239

Age et sexe des personnes interrogées :

Hommes Femmes Total
0-10 ans 30 22 52
10-14 ans 52 22 74
15-24 ans 99 18 117
25-49 ans 112 12 124
50-60 48 12 60
61 et + 92 4 96
Occupation :
Activité Effectif
Employé (hors la Chapelle) 22
Commerce 98
Femme au foyer 24
Profession libérale 18
Etudiant + Lycéen + école élémentajire 199
Enseignement 12
Administration 34
Petit boulot 24
Retraité 92
Total 523

Appartenances religieuses :

Confession Hindous Chrétiens Musulmans Total
Total 321 195 7 523




Les personnes rencontrées, au nombre d& 52%aient que jallais leur demander de me
raconter leur vie, et plus particulierement lewsditions de départ, d’arrivée et d’'installation
en France. Cet exercice fut souvent difficile dégas des Tamouls sri lankais, souvent
arrives de manieére illicite en France. Bien sOrcemui concerne les autres groupes tamouls,
et plus particulierement les descendants des esgagjéns, I'entretien était surtout axé sur la
maniere dont ils percoivent leur identité, commasts’auto-définissent, et comment ils
pensent que les autres — membres de la communauidule, ou membres des autres
minorités nationales ou non — les percoivent (Gonént ainsi a leur hétéro-définition ou exo-
définition). J'ai ainsi élaboré diverses manieresdnduire mes entretiens en fonction de mes
publics cibles : descendants des engagés indieasodls originaires de Pondichéry et
Tamouls sri lankais.

Mais dans tous les cas, lors de I'entretien, jargais deux centres principaux d’'intéréts. Tout
d’abord un portrait personnel, une sorte de pmditiologique, profil du jeu des positions
sociales. Cette étape avait pour objectif de celmanode de vie et I'espace de vie de la
personne afin d’adapter mes questions, mais afiesde prendre le temps d’instaurer une
relation de confiance (qui a parfois débouché sue grande amiti€) et une expression
spontanée. Ensuite, je faisais basculer la dismussir des questions identitaires, de maniére
détournée, en se focalisant d'abord sur les lieentadpratique religieuse, sur les pratiques
d’approvisionnement (lieux, moments, méthodes), lsutype de relation avec le référent-
origine, l'investissement dans des associationgemmes, tamoules ou francaises, les lieux
parcourus quotidiennement...La question de l'idertitdoule et de ses modalités de gestion
avec les autres références identitaires se pdsHé-théme dans la discussion.

Raconter a partir des récits

Ces entretiens ont donné lieu a des transcriptiotégrales et systématiques permettant
d’étudier en détail le discours délivré tout augale la rencontre. Ce sont ces discours qui ont
contribués a [I'élaboration de mes hypotheses. h$¢ permis de prendre en compte
I'importance de la consommation comme modalité réatoon d’'une identité tantét ethnique,
tantdt diasporique selon les contextes de mohlisaC’est pourquoi une grande partie du

développement sera axée sur le quartier la Chapbtletefois, ces mémes entretiens ont

8 Cet échantillon nous parait convenable et justifiéand on sait que la population meére est évaiu#@0 000
personnes.



rendu indispensable le fait de dépasser ces teatitds car derriere ces pratiques
d’approvisionnement, il existe un réseau compleXegdnisations religieuses, culturelles,
politiques, professionnelles qui connecte simula@@ chaque tamoul I'un a l'autre et au
référent-origine.

La rédaction laisse en grande partie la parolepargonnes interrogée<Ces récits ne sont
pas seulement restitués, ils sont mis en ordrerehgttent de raconter, au-dela des propos de
leur locuteur, ce que signifie étre tamoul en Feaeicrévélent la difficile acception du terme
tamoul, qui se réfere selon les contextes a unetiidepolitique, religieuse, ethnique ou

encore a une somme de faits culturels.

Ces recits reconstituent des expériences parfaismatisantes, et ouvrent la porte vers
l'intériorité des individus qui s’expriment. Ils peettent de reconstituer ces trajectoires et
voir de l'unité dans la multiplicité. Je dois aug®iéciser gu'une grande part de mes
interlocuteurs utilisaient le « nous » pour le «jeCela est sans doute a mettre en rapport,
comme me |'a précisé un de mes interlocuteurs,dams la langue tamoule, il n‘existe pas de
« je », en tant que pronom personnel non affixesshun'est-il pas courant de parler de soi,
car l'individu n'a d'existence reconnue que papodpaux autres membres du groupe et aux

autres castes.

2.3/ L'interaction scalaire : un parti pris.

Au gré de ces reécits, un dernier élément m’'est rappalispensable pour enquéter sur la
diaspora tamoule : I'interaction scalaire ; le bitage des échelles plus que 'emboitement ou
encore I'articulation des niveaux d’analyse.

En effet, je me suis vite rendu compte que les Tdsnpeuvent activer différents niveaux

spatiaux — local, urbain, national, mondial, traatgmal — et ainsi construire un nouveau

territoire-réseau flexible, a savoir la diaspordtitarritoriale elle-méme.

L’interaction scalaire devient alors une nécesgitdir comprendre ces reconfigurations

spatiales. C’est de la d'ailleurs que vient la ctaxpé de toute étude portant sur les

° Pour plus de clarté, les récits insérés dansxie tent été écrits a l'aide d’'une autre police.dopre le nom
n'est pas mentionné c’est qu’il émane de la volatgénotre interlocuteur. Vous pourrez donc lirespurs
passages de ces dialogues entre interviewer ebicuéur.



diasporas. On constatera a de multiples reprisepars de ce développement, que la notion
de glocalisation exprime au mieux cette interactioatte inclusion du lieu (le local) dans le
monde (le global), et du monde dans le lieu in@Tyguotidiennement pour ces populations.
Le global et le local sont non seulement interp@&sémnais aussi interdépendants. Tout cela va
déterminer des jeux identitaires, entre polyvalegicambivalence ou celle-ci agit comme un
levier essentiel d’affirmation et d’émergence dtarritoire. Mais a quelle échelle de lecture ?
De la méme maniére, ayons a I'esprit que territetreonstruction identitaire s’articulent sur
une double logique et dynamique d’organisation iafgatde type pavage (liens de type

horizontaux) et/ou réticulaire (liens de type \atix).

Cette introduction, précédée de son préambulepyk\s®d un grand nombre de questions par
rapport a la formation du concept de diaspora. Ukarsson existence dans le cas tamoul
permet d’orienter la recherche et surtout d’orgamison développement La premiére partie
sera consacrée a l'analyse des diverses trajext@matio-temporelles des Tamouls
concourant a leur mise en diaspora. Les deux apadges quant a elles illustreront cette
dialectique majeure de I'ancrage et du mouvementcgractérise la diaspora tamoule. De
cette maniere, la deuxieme partie analysera lesipt®ns territoriales et les territorialités des
Tamouls en lle-de-France en faisant la distinctatre lieux de résidences et implantations
commerciales. La derniere partie s’interrogeracgique signifie étre tamoul en France, et
organisera la réflexion sur les différents regssiie I'ethnicité et les modalités d’intégration
socio-spatiale de ces communautés. Mon développeestrainsi découpé en trois parties
comportant au total sept chapitres.



PREMIERE PARTIE :
LA MISE EN DIASPORA

Comment envisager et approcher la diaspora tansaue au préalable décrire les différentes
trajectoires migratoires qui ont contribué a I'disgement d’'une visibilité qui se retrouve

notamment dans des quartiers commercants ? Il marafipdans ce dessein que le couple
colonialisme/postcolonialisme est pourvoyeur d'nt@iét plus heuristique qu’ontologique.

Il vise a comprendre et rendre intelligible lesfé&iénts rapports a la fois identitaires et
spatiaux gqu’entretiennent les Tamouls entre euavet les différents types d’espace qu’ils
cOtoient. Cette césure est d’emblée justifiee par simple remarque d’ordre généalogique :
on note I'absence du terme diaspora avant les ant@80. Absence qui se justifie par des

positions idéologiques diamétralement opposées :

« Before the 1960s immigrant groups were generallyeeted to shed their ethnic identity

and assimilate to local norms. Beginning in the A9Y7when it became evident that

assimilationist models did not work effectivelyerthwere policy changes in some societies
that permitted or even encouraged immigrants tontaém various aspects of their ethnic

traditions’ (Shuval, 2005: 102).

Il semble important de rappeler que la décolorsatapparait comme une bifurcation
considérable dans le temps long de nos sociétgési &t préalable, la souveraineté des Etats
nationaux, exercée a l'intérieur d’un territoiret®, tendant a ’'homogénéité ethnique, voyait
d’'un mauvais ceil les allégeances et fidélités transnationale¢Schnapper, 2002 : 11), il est

maintenant certain que la notion de limite terrél@ perd son sens.

La diaspora Tamoule par ses expériences multigd&xil parvient a transcender le pavage
et le maillage territorial, réalité pourtant immates ou du moins, voulue en tant que telle

pendant la période faste de I'Etat nation : la cilation.



L’heure n’est plus a la prééminence de la citoyenneté nationale, posée eopmncipe
d’organisation politique et comme valeur fondagride I'ordre social [pouvant] conduire a
exiger de ses membres le sacrifice supréme : mpour la patrie» (Schnapper, 2002 : 11),
mais a la multiplication des ailleurs et des amanhces. Ou lailleurs est un espace
discontinu ou se fonde un réseau polycentriqgue ebilsn composé des communautés

tamoules dispersées dans le monde.

Il semble certain, qu’il existe un avant et un apferontiere symbolique qui a de profondes
implications dans la compréhension des distinctides oppositions, des reconfigurations et
des transformations a la fois identitaires et sjediqu’il existe entre d’une part les Tamouls
natifs des Etablissements francais des Indes (Bloéwi et Karikal) qui ont opté pour la
nationalité francaise lors du rattachement desgssssns francaises a I'lnde indépendante,
d’autre part les descendants de Tamouls qui orgréndians les anciennes colonies francaises
(Guadeloupe, Martinique, Réunion et Guyane), emdéim Tamouls immigrés, issus de
I'éclatement des Empires coloniaux.

Les uns, souvent catholiques, sont héritiers de dalture coloniale » ; les autres, souvent
hindous, se fondent dans une négation d&déologie géographique. Dans cette
perspective, I'appartenance au territoire ne rel@us de la osition dans un polygone

(Bonnemaison ; Cambrézy, 1996 : 8), mais de laésagtation de l'identité culturelle.

Cette frontiére agit également sur la déterminaties Tamouls : tantdét migrants clandestins,
communauté transnationale, citoyens nationaux @orendiaspora selon les temporalités et
les échelles de lecture auxquelles on se places®@® que I'émergence d’'une échelle
planétaire comporte un corollaire indéniable :tilzation des phénomeénes identitaires et des
réseaux transnationaux décrivant de facon immédiaeemise en question de I'organisation

politique moderne ; bref, un affaiblissement dedEnation.

La mondialisation dans sa phase « contemporainénerg dans son mouvement un

dépassement du référent stable de I'Etat-nation.

«En son sein, la dimension du local prenait une aotiinaire importance conférant aux
membres de la société leur point d’ancrage privéeglans ce contexte, les constructions
identitaires se produisaient dans un jeu permargéapposition entre soi et I'Autre, entre
I'intérieur et I'extérieur» (Appadurai, 2001 : 9).



Ainsi, la transformation contemporaine des sentisiétentitaires a des répercussions sur la
territorialité ; elle entraine une réaffirmation pagée des formes symboliques

d’identification.

Nul doute que le couple colonialisme/postcolonmés permet de comprendre ces
changements importants qui ont des implicationsearas pour mon sujet. C’est cet
affaiblissement de I'Etat- nation qui doit guidégnisemble de ma réflexion. Car, d’autres
acteurs viennent se substituer a ce dernier, eaptimies formes d’adaptation originales a la

mondialisation.

«Longtemps considérées comme des cas marginauxneumsides migrations, voire des
exemples passés, les diasporas sont maintenargniées comme des ensembles dynamiques,

astucieux, joignant stocks et flux migratoise@Chédemail, 1998 : 45).

Cette partie n'est pas qu'un simple exorde, ellgeva fournir les bases explicatives et
conceptuelles de cette transition. Car, d'un coy€ai un systéeme colonial qui par le biais de
transferts internationaux de main d’'ceuvre formetéafondateur de I'essaimage outre mer
d’'une population. Une dispersion qui fut a la foiganisée et institutionnalisée par les deux
puissances en présence au Tamil-Nadu et plus |lamgeem Inde : la Grande-Bretagne et la
France. De l'autre le postcolonialisme qui favotese@rolifération de groupes déterritorialisés
ébranle «'Etat-nation, qui repose sur I'isomorphisme enpreuple, territoire et souveraineté
légitime» (Appadurai, 2001 : 44).

Césure car on assiste aussi a un changement de dagtuaires productrices et réceptrices des
migrations tamoules. Au sein du systeme colonigdraduction et la formation de ces aires
étaient compliquées, elles deviennent complexe&ra lde la décolonisation. En effet,
I'émigration outre-mer dans le cadre des Empireniaux ne concernait qu’'un pole
émetteur, I'Inde, et plus précisément des polesiteation d’interface, de contact entre la mer
et les bassins de recrutement (Madras, PondictigKaekal). Les zones réceptrices quant a
elles correspondaient toutes a des régions deemisleur ou de colonisation agricole de la
zone intertropicale.

Inversement, dans un contexte postcolonial, leegz@mettrices se sont diversifiées et sont

devenues multipolaires et polycentriques. De méesezones réceptrices se confondent avec



I'archipel mégalopolitain mondi#] reprenant de facon métaphorique I'espace forné pa
'ensemble des nceuds du réseau diasporique tangonlvdau mondial (Londres, Toronto,
Los Angeles, Dubai, New York, Berlin, SingapourftRauis, Paris....).

L'installation des communautés tamoules se réatidans ces lieux d’accumulation des
hommes et des richesses que sont les villes stpplticulierement, les grandes métropoles
ou mégalopoles cosmopolitegBruneau, 2004 : 42).

Dans ce cadre, I'Inde n’est plus la seule cen&atientitaire, ou mono-pole émetteur, mais
devient une simple possibilité a la fois spati@e {ant qu’espace de mobilité) et identitaire,
bien que I'Etat indien courre aprés cette cenéalit

Ce sont ces transformations a la fois épistémolagig historiques, spatiales et identitaires
que je vais approcher au cours des paragraphesuient. J'aborderai la césure entre
colonialisme et postcolonialisme comme un princgoéif de I'entendement permettant la
mise en perspective du passage de groupe de ngralidspora tamoule, en mettant en relief
I'intérét d’'une démarche comparative. Les troiscpeins chapitres vont donc essayer de
mettre en valeur la multiplicité des trajectoiregymatoires, et ce qui par dela des origines
diverses, contribue a former une culture commurmshallons ainsi nous rendre compte de
la complexité du processus de diasporisation (osengn diaspora) qui met en tension
plusieurs dimensions : une complexité structur@letenue par les interactions d’'un grand
nombre de composantes), une complexité d’échellainet complexité liée au niveau

d’organisation.

Je décrirai ainsi tour a tour ces trajectoires at@res en respectant une progression qui se
veut historique. Le chapitre 1 se focalisera ssitigjectoires migratoires des engagés Indiens
et plus particulierement Tamouls, en concentram @attention sur les Antilles francaises et
les Mascareignes. Cet exil loin des frontieres dande indien organisé par les puissances
coloniales est dailleurs souvent considéré padit#érents chercheurs comme l'acte 1, I'acte
fondateur de la genese de la diaspora indienneil €amcerne plusieurs centaines de milliers
de personnes et plusieurs couches de la populatienne.

19 "archipel mégalopolitain mondial ou AMM est « eapace formé par 'ensemble des nceuds du réseain urb
de niveau mondial, occupant une position centralasdles productions d’excellence, d’innovation et d
complexité a I'échelle planétaire » (Lévy & Lus4a@003 : 81).Cette expression et ce concept @npéiposeé
par Olivier Dollfus en 1996.



Le chapitre 2 portera son attention sur les trajezs des Francgais d’origine pondichérienne et
des Tamouls sri lankais en prenant en compte largénce de mise en place des cadres
migratoires et la particularité du Sri Lanka : e coupée en deux. Enfin, le troisieme
chapitre quant a lui interrogera le rdle que petnjemer les référents-origine dans ce
processus de diasporisation et plus largementlddnsmalisation d’'une identité diasporique.
Cette derniere réflexion devra s’articuler a untermogation plus générale : dans quelle
mesure I'Inde, le Tamil Nadu et le Sri Lanka fasténcore partis de I'identité des francais
d’origine tamoule (qu’ils soient Réunionnais, Guadpéens, Martiniquais, Sri Lankais ou

encore francais d’origine pondichérienne).

Au final, l'analyse de ces trajectoires spatio-tengiles permettra la compréhension de

certains discours identitaires a l'instar de celui-

Texte 1 - Nous ne sommes pas eux !

« Trop de gens nous confondent avec eux. Mais 1l ne faut pas. Nous sommes
de la méme race, dravidienne, mais nous ne parlons pas la méme langue [+-].
D ailleurs, sans étre lepéniste, je ne comprends pas pourquol la France les
accueille. Ce ne sont pas des réfugiés politiques mais des réfugiés
économiques. IlIs viennent pour les allocations, pour le chomage, vendent de la
drogue, commettent des crimes. C'est abject ! (2 fois). Tandis que nous, nous

sommes I[rancais, citoyens. Nous sommes de nationalité francaise. On ne peut

pas nous confondre !».

YExtrait d’un entretien avec Benjamin, A. Recueillin avril 2005 & Pondichéry, répondant & la questio
suivante : Quels sont les liens que vous entretamez les Tamouls originaires du Sri Lanka ?
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Chapitre 1

Systeme colonial, systeme esclavagiste et crise :d e
I'abolition comme fondement de I'émigration
tamoule

Si I'on ne parle véritablement de « diaspora »sajet des Indiens que depuis les années
1980, I'histoire de I'’émigration de ces populatiomsnonte au XIX siécle. Toutefois, la
premiere vague d’émigration et la plus anciennaceme les missionnaires, les commercants
et les militaires qui se sont installés dans I'4aiié et au Moyen-Age dans les pays de I'Asie
du Sud-est, continentale et insulaire. Certaincigpgtes font méme débuter les vagues
successives de départs au V siécle avant J-C, lavgansion du bouddhisme en Asie du
Sud-est, grace a des moines indiens.

« La présence, sur la cbéte du Viét-Nam central eCdéébes, d'images du Buddha de
provenance indienne antérieure au V siécle, estpnaave de I'ampleur des voyages, qui dés
les premiers siécles de I'ére chrétienne, portélestHindous jusqu’a I'extréme limite que

devait atteindre leur colonisation(€oedes, 1964 : 44).

Il N’y a qu’'a songer aux structures architecturatemumentales de Borobudur (ile de Java,
Indonésie) et d’Angkor (Cambodge), ou encore évotpeerituels religieux de Bali pour se
rendre compte de l'importance de ces anciens rogauhindouisés. D’autres évoquent
souvent les marchands et commercants de la cot€odemandel (Chettiars), de la cote
Malabar, et du Gujerat (musulmans) qui ont frégéieles ports de I'océan Indien, de
I'’Afrique orientale (Zanzibar par exemple) et dulféd’ersique.

Il s’agissait de phénomeénes isolés et sans commaseire avec les migrations organisées
par des intermédiairek@ngany, maistry de « travailleurs sous contrats » ou « engages »
(identured labourerspartis travailler dans les plantations — print@pgent de canne a sucre —
dans le cadre de I'Empire colonial britannique aang€ais, constituant des groupes
intermédiaires entre colons blancs et autochtowoes,entre colons blancs et esclaves

nouvellement affranchis

En effet, la désorganisation du systeme capitalgitonial animée par l'abolition de

'esclavage dans les iles a sucre va générer ungiseanstitutionnelle de la dispersion



tamoule par une organisation de la migration sowsrsl statuts, fournissant aux colonies une

main d’ceuvre délocalisée et peu revendicative (@atib, 1991 : 141).

Je n‘entreprends pas de retracer I'Histoire delargsation Francaise. Pas plus d'ailleurs que
je prétends a I'exhaustivité. Mais je veux pénétrette histoire afin de redonner aux
évenements leurs dimensions passées en vue de auimpries différentes temporalités,
bonds et accélérations du systéme migratoire tan@upeut aborder la question de l'identité
par bien des entrées, dans cette premiére paedogterai une démarche historienne.
Toutefois je ne choisis pas une présentation chogiue des faits. Mes lignes de
démarcation se feront sur la qualité des tempégralitemps courts et temps longs ; histoire
éevénementielle, histoire structurelle) afin dedaiessortir les ruptures, les accélérations et les

permanences dans ce « di(a)spositif ».

Ce qui cristallise mon intérét c'est la formatioesddentités spatiales. Et il apparait que la
colonisation est une des étapes de ces dernielest gburquoi je me focaliserai sur les
conduites de ceux qui furent les acteurs dycte migratoire tamoub (Guilmoto, 1991) pour
restituer a I'aide du contexte historique le catlreson avenement et de son accélération.

La référence a cette réflexion est prise dans ledlléds francaises. Car, en Guadeloupe et en
Martinique, les immigrants indiens originaires dwl $du pays Tamoul en particulier) sont de
loin les plus nombreux : 60% du total en Guadelplpeauasi-totalité en Martinique, et la

totalité en Guyane (Singaravelou, 1987 : 56).

1/ Une migration massive institutionnalisée

L’ere coloniale coincide avec une mise sous tuiddleterritoires par une métropole qui en
assure le contréle politique, militaire et la gestou exploitation. L'ensemble est ancré dans
une idéologie et dans une organisation spécifique.

Les puissances occidentales pour la fabricatioleutleempire colonial, vont s’approprier des
territoires ultramarinsgjui vont étre soumis a une logique d’exploitatiogétimodique : celle de

'Exclusif. Il s’agissait d’appliquer les principedu pacte colonial (échanges de matiéres



premiéres contre des produits manufacturés de lsopwde) au sein d’une division intra

coloniale du travalil.

Cette organisation s’appuie sur une rhétorique abguit/exploité, dominant/dominé d’ou
émergent une polarité centrale, la métropole epéephéries, les colonies. A cela s’ajoutent
des rapports hiérarchiques intenses et une volgmbéy la France, d'intégration et
d’assimilation. Les colonies se caractérisent dmrda dépendance et la mono fonctionnalité
des plantations (sucre, café, thé, et hévéa patenpent) et par une main-d’ceuvre servile.

La désorganisation de cette derniere dans les empiitannique et francais va fonder I'acte
de naissance de l'internationalisation de la mamuwdre tamoule, ainsi que I'élargissement

de leur espace migratoire.

Pour apprécier I'ampleur et la direction des fluxgmatoires tamouls outre-mer, il faut
moduler cette analyse en fonction des transformattou systéme économique du XIX siécle
et répondre a un certain nombre de questions qui &da fois articuler et illustrer mon
propos.

Pourquoi le régime capitaliste colonial a-t-il canun essor dans certaines régions
périphérigues pouvant accueillir des plantationsngs principalement) et pas d’autres ? Quels
ont été les déterminants des migrations tamoule®@est-ce qui a permis

I'internationalisation et l'intensification des nnagions et des transferts de main-d’ceuvre ?

1.1/ L’abolition de I'esclavage comme fondement desigrations indiennes ?

L’émancipation pure et simple de I'esclave (...)Udntveéritable désastre pour nos colonies.
Le premier usage de la liberté pour le negre fuptaesse et le vagabondage, les prisons se
remplirent de gens que l'inactivité rendait crimisé...). Les terres resterent en friche et une
faillite générale fut la conséquence de cette pplé trop sentimentale (...). Il fallait bien
chercher une solution a ce difficile probleme, nend nos colonies leur ancien état prospere
sans retomber dans l'iniquité monstrueuse de lase »

Docteur Formel (cité par Smeralda-Amon, 1996 : 91.-9



C’est la crise de I'économie sucriére, liée a lig o des causes endogenes et exogenes mais
aussi a des effets de structures et a des dynasnpiqueva motiver de la part des puissances

coloniales, le choix de I'immigration.

La grande phase d’immigration indienne répond avinit au besoin des structures

capitalistes coloniales. L'abolition du travail wéx dés 1834 dans les colonies anglaises,
1848 pour les colonies francaises et 1863 pourcddsnies hollandaises, les exigences de
I’économie sucriere en péril (diminution brutale ¢k main d'ceuvre des habitations

sucriéres), la fin du protectionnisme ainsi que tlep peu de rationalisation et de

modernisation de I'économie sucriere dans les éedobritanniques et frangaises, ont suscité
un probleme général de main d’ceuvre.

Des lors, des efforts déployés tant sur le plaramisgationnel que sur le plan financier ne
laisserent aucune place au hasard dans [linstitodilisation et la réglementation de

'immigration indienne. La question est de savoirelg sont les facteurs qui ont suscité
'immigration ? Pourquoi I'Inde s’est destinée aeéle pdle émetteur de cette derniere ? Et,
I'abolition est-elle le seul fondement a lI'impulsiale cette internationalisation de la main

d’'ceuvre indienne ?

Je me focaliserai dans ce chapitre a I'analyse cdeses et des conséquences des flux
migratoires ayant pour origine le Sud de I'Inde, encore I'Inde dite dravidienne. Cette
restriction se justifie aisément par le choix dennsojet et par le fait que ces mouvements
migratoires concernent essentiellement des popuktiu pays tamoul. Ce sont elles qui au
XIX siecle se sont répandues dans les coloniegpéennes, des Antilles a Fidji, en passant
par I'Afrique orientale et la Malaisie. Pour ceré&ijutiliserai principalement des sources

écrites (les travaux de Singaravelou notamment).

L’abolition de I'esclavage de maniére indirecte ia Bn péril 'économie des plantations et la
suprématie de la « plantocratie ». L’émancipati@meouragé une émigration des ex-esclaves
hors des plantations. Ces derniers ont parfois lapune activité précaire d’ouvriers
agricoles sur les anciennes terres de servitudedesractivités de petits commerces et
d’artisanat. Mais, la plupadu temps cette substitution s’est faite en la faxdBune liberté
non moins précaire de défricheurs des médiocressteierges des « Hauts ».

Le probleme était d'attirer les travailleurs vess plantations au meilleur compte. Il s’agissait
ni plus ni moins de répondre a une logique implicatelle de la maximisation du profit des



planteurs. L'objectif a atteindre était donc d’obteune main-d’ceuvre bon marché et peu
revendicative.

De quelles manieres ? Pour les caciques du sucépdmse était claire. Tout simplement en
établissant une concurrence sur le marché du trd¥abord en stabilisant I'offre. Car, au
moyen d’'une augmentation de salaires, certains rigtapes attiraient chez eux les
cultivateurs des habitations voisines qui pourrdgsener a elles étaient obligées de renchérir
sur les offres qui leur furent faites. Puis, enfigont la demande d’emplois, c'est-a-dire en

introduisant massivement des travailleurs étrangers

Il fallait donc abaisser les colts du travail, trélevés pour les planteurs a la suite de
I’émancipation en accentuant la concurrence paesiitdavailleurs. En d’autres termesen«
obtenant en grande quantité des immigrants a quvensera des prestations de misere, on
obligera les travailleurs « créoles » a diminuemlg prétentions et a accepter de bas
salaires» (Armand, 1996 : 41).

Ainsi, au nom des intéréts des puissances colanibfallait 'immigration. Mais aussi et
surtout au nom d’'un équilibre, a la fois moralnifnigration pour certains semblait étre une
solution aux maux du vagabondage et de la crimi@)aléconomique (un équilibre « pré

abolitionniste » était recherché) et politique @ane idée de maintien de I'ordre social).

Ainsi, les Empires britannique et francais adoptéhe principe de I'immigration indienne. A
I'lle Maurice, «I'immigration organisée et controlée par I'Etatloléat en 1842. Les colonies
anglaises de la Caraibe lui emboitérent le pas 8#41a 1848. La Guyane britannique recut
11 880 Indiens de Madras et de Calcutta, Trinidadrecut 5 403 et la Jamaique 4 500
(Singaravelou, 1987 : 84).

On s’orienta vers I'Inde d’abord parce que la Feaagait quelques comptoirs, mais aussi
parce que I'expérience de I'le de la Réunfoavait été positive. Une expérience toutefois
vite entravée par des difficultés d'ordre matéried. France ne possédait alors que cing
comptoirs (Pondichéry, Karikal, Mahé, Yanaon et i@fgnagor) desquels elle comptait

extraire la main d’ceuvre nécessaire (Pondichérymaaiere quasi-exclusive). Mais, ces

12 Selon Singaravelou (1987 : 45), I'lle de la Rémntonnut l'introduction des travailleurs indienssdé début

du XIX siécle. Un arrété du gouvernement francai® dlu 18 janvier 1826 prévoyait I'introductionldemain-
d’'ceuvre indienne. En 1830, on estimait a plus @®le nombre des immigrants débarqués a SaintsDeni
venant de I'lnde.



établissements détenaient une population bien fisaofe pour alimenter et satisfaire les

demandes formulées par la Réunion, la Martinicu&uadeloupe et la Guyane.

«On estimait a cing ou six mille le nombre d’Indienge I'on pourrait extraire annuellement
de ces comptoirs et la Réunion, bien plus proa® absorbait presque tows(Renard, cité
par Smeralda, 1996 : 101).

Face a cette insuffisance de population, les rearatdevaient opérer clandestinement en
territoire anglo-indien, générant des rivalités.eUronvention fut signée I€"juillet 1861

pour élargir I'aire de recrutement (Singaravel®82.: 53).

Ainsi, I'essentiel des immigrants provenaient dedé méridionale. Les Tamouls originaires
de la présidence de Madras étaient les plus nombices deux ports d’embarguement étaient

Pondichéry et Karikal.

Le nombre des migrants de I'lnde méridionale débé&sgen Guadeloupe s’éléve selon
Singaravelou (1987 : 62) aprées diverses estimatéoptus de 25 000. En Martinique, de 1853
a 1883 furent introduits 25 509 Indiens du Sud (pagplupart Tamouls).

En 1885, le Conseil Général de Guadeloupe et ddirvtpre prirent la décision d’arréter
'immigration. Le but était atteint. L'immigratioavait joué son réle a plein en pourvoyant
largement les habitations d’'une main-d’ceuvre, et@mntraignant les travailleurs créoles a
accepter des salaires de misere. Pour illustradidiie Maurice, on dénombrait 8 000 indiens
en 1853. Les planteurs de cette ile assuraientimeament, que s'’ils produisaient encore du
sucre, c'était grace a larrivée de ces nouveaux travailleurs aydourni des bras

abondants et ramené les salaires a un taux supbplerta(Smeralda-Amon. 1996, p99).



Tableau 6 - Engagés Indiens et population indiennen 1980 :

Colonie/Pays Période de la Nombre Population indienne en
migration d’engagés 1980
Maurice 1834-1912 453 063 623 000
Guyana 1838-1917 238 909 424 400
Natal 1860-1911 152 184 750 000
Trinidad 1845-1917 143 939 421 000
Réunion 1829-1924 118 000 125 000
Fidji 1879-1916 60 969 300 700
Guadeloupe 1854-1885 42 326 23 165
Kenya et Ouganda 1895-1901 39771 79 000
Jamaique 1854-1885 36 420 50 300
Suriname 1873-1916 34 000 124 900
Martinique 1854-1889 25 509 16 450
Seychelles 1899-1916 6 319 ?
Sainte Lucie 1858-1895 4 350 3700
Grenade 1856-1885 3200 3900
Saint Vincent 1861-1880 2472 5 000
Total | | 1361431 | 2 952 495

Source : CLARKE, C ; PEACH, C et VERTOVEC, S (199%).

Mais la question du choix des Indiens reste togjeam suspens. Au-dela des possessions
francaises en Inde et de leur proximité avec lesddieignes, comment expliquer cette
internationalisation de la main d’ceuvre, partia@iéent dans la zone Atlantique ?

Il semble que I'mmigration fournissait un lot dawages comparatifs qui devenaient au
regard des échecs des autres tentatives d'imnugraties avantages absdfud.e choix de
I'Inde était aussi dO a des enjeux moraux. |l Sagit de ne pas donner prise aux attaques des
abolitionnistes qui triomphaient aprés les émanmpa, et dont les regards étaient tournés
vers I'Afrique. En dernier ressort, I'appel a unmemigration indienne fait la part belle a une
réflexion d’ordre stratégique du point de vue depéax sociale. En effet, il s’agit d’'une
population nouvelle, groupe intermédiaire entre ¢edons blancs et les esclaves noirs
nouvellement affranchis, n‘ayant ni la méme religioi la méme langue que ces derniers.
Certains pensaient que ces différences culturélg®raient tout rapprochement avec les

anciens esclaves et que les Indiens feraient caummune avec les propriétaires.

Toutefois, le choix de I'ilnde comme principale foyke main-d’ceuvre est aussi a rechercher

du coté les causes de I'émigration indienne quit skkes a la fois aux sphéres

13 «Le salaire du coolie est le moins élevé de tous @i sont attribués aux immigrants(Singaravelou,
1987 : 52)



démographiques, économiques, sociales, et polgiguampleur, le volume et la direction
des flux migratoires indiens au XIX siecle sontpeduit complexe de l'action de trois
facteurs : I'offre et la demande de main-d’ceuvrend’ part et les conditions autorisant ces

migrations de l'autre.

Les mouvements migratoires tamouls représentes¢denent régional le plus important de

I’émigration indienne pendant la période colonidles travailleurs tamouls furent envoyés

principalement vers les nouvelles plantations, maient également actifs dans I'économie
urbaine. L’'intérét étroit du cénacle de la planabier fonde un des déterminants de cette
émigration. Mais quels sont les principaux facteyus ont fait de la présidence de Madras
pour le Sud de I'lnde un vaste réservoir de recnetd en travailleurs ? Quelles ont été les
conditions qui ont entrainé certaines parties deolaulation a émigrer, de 1852 a 1885 pour
les colonies francaises (et plus largement du mitie XIX siecle jusqu’aux prémices de la

premiére guerre mondiale pour I'ensemble des cefobiitanniques et hollandaises) ?

Si d’ordinaire, I'analyse des logiques migratoisespose en termes de facteurs attractifs et
répulsifs, I'ensemble de ces facteurs agit tousefm interaction, et on ne peut isoler les
motifs et les configurations de limmigration tan®udu systéme économique dans
I'explication des mécanismes migratoires.

En quoi ces déplacements, marquant une bifurcati@nfois spatiale et temporelle par ceux
qui y sont assujettis, sont liés a la fois a deaditmns que l'on pourrait nommer
succinctement de locales et, a des conditions cBorohternationales; corrélées au
développement d’un processus pluriséculaire : pt@esme ? En d’autres termes, les ressorts
de la mobilité sont a moduler a une analyse desifibatibns des structures économiques,

conséguences de la colonisation.

En effet, il serait abusif de réduire les migrasidamoules a un simple motif : celui de fuir la
misére. Il apparait plus intéressant de s’intéresaex modifications sur les structures
économiques locales qu’a transportées dans sagssilh colonisation.

Il semble évident que les terres tropicales desllésit de I'Océan Indien et de I’Amérique
centrale ont offert au colonisateur européen I'smmade créer un systéme socio-économique
original permettant la mise en place de complémigé@sad’origine « naturelle », c'est-a-dire

résultant de différences de systémes productifertdgmt principalement du climat.



Dans ces régions s'organisa une structure écon@miéjusociale particuliere. Ces terres
tropicales propices a la culture d'importantes deard’exportation furent rapidement mises
en valeur par le systeme de I'Exclusif. L'organisatet I'exploitation de ces terres, centrées
sur les besoins de la métropole, étaient canalis@e$onction d’orientations purement

économiques. Ainsi naquit un systéeme ou la monoriltle produits tropicaux destinés a
I'exportation vers un marché privilégié devint edsslle, tandis que les autres activités
locales étaient freinées. L'Exclusif empécha toévedoppement autonome et équilibré du
commerce et de I'industrie, et la société qui giadin retour en recu directement la marque,

celle de la dépendance.

Parallelement, I'essor rapide du régime capitalstonial dans ces zones de plantation
périphériques reste évidemment lié a I'existenceédervoirs d’'une main-d’ceuvre mobile et
bon marché. Car il est important de noter que l@gtion du sol de ces zones périphériques
n'eut aucun besoin de se plier aux contraintesmguoisait dans d’autres régions la présence
d’'une nombreuse population indigene, du fait déalalesse du peuplement. Du moins au

début de la colonisation.

Ainsi, sous l'effet de cette unification coloniale, systéeme des échanges s’est intensifié et
diversifie. L’économie coloniale a en outre conigba I'internationalisation du marché du
travail, permettant ainsi des transferts de m&mudre. Cette phase de mondialisation, et
plus particulierement les rouages du pacte colpoial en outre accentué la concurrence des
marchés étrangers en Inde.

Ce sont les bouleversements liés a la présencaialddritannique en Inde qui sont I'un des
plus grands motifs a I'émigration.La masse [du] sous-prolétariat rural fut gonfléerpes
artisans ruinés et sans moyens de vivre [...]. L&aiat et I'industrie rurale, si riches et
réputés au XVIII siécle, furent muselés par I'adstmation britannique au profit des
industries métropolitaines (Singaravelou, 1987 : 86). Dés lors, la dététion des termes de

I’échange peut aussi faire parti du large faisaesicauses de la migration.

Concurrence aussi, au niveau des exploitationsca@gs. Les demandes énormes de
I’Angleterre, tout en accélérant l'industrialisatigdu moins dans une premiere phase) ont
produit une déstabilisation des structures ruraleemment par le remplacement des cultures

vivrieres par des cultures du coton pour lindéstricontraignant, aprés une large



prolétarisation, un grand nombre de paysans a edadrs terres et, partir a la recherche d’'un

travail agricole ou non. Parmi eux, sans doute cdeslidats a I'émigration.

L’étiolement de l'artisanat local résistant diffarnent a la fois a I'industrie urbaine et a cette
concurrence britannique entrainales dizaines de milliers de tisserands au chémage,
s'improvisérent ouvriers agricoles. Ce qui provoguamorcellement excessif de la propriété

et un endettement accru(Singaravelou, 1987 : 88).

Ainsi, la désorganisation de I'économie rurale, [iatermédiaire du pacte colonial, la baisse
de la production par habitant que I'on peut corrélen déclin de I'industrie et du commerce
indigéne, et I'absence d’investissements de I'étdbnial, auraient engendré d’'une part la
formation d’'un sous-prolétariat mobile — prét dasser tenter par les offres mirifiques des
recruteurs — d’autre part un chdbmage quasi-streictu

Bref, une importante fraction de la population, uiéel au minimum vital a cause d’un

contexte institutionnel spécifique a fourni des gn@s a la recherche d’emploi.

Plus généralement, la colonisation paupérisa léspgaysans qui devinrent de simples
fermiers, en général lourdement endettés, d’ouffaibissement des deux fondements des
structures sociales, la communauté villageoisa &trille étendue.

A cela font écho des discours de victimisation etmjthification : par le fait de I'intrusion

britannique.

«La vie intellectuelle et sociale des Indiens futaébée jusque dans ses fondements. Tout
changeait, le systéeme administratif comme celuiafeseignement, la foi védique au passé
fabuleux qui était l'armature mystique de I'Indesquait d'étre supplantée par le
Christianisme. Ces vieilles coutumes religieuseqjaalles tenait surtout la grande masse du
peuple indien étaient en péril (...), le paysan indigi, de temps immémorial, obtenait de
son propre village tout ce qu’il désirait (...) valyavec terreur se disloquer toute la
structure de la vieille société qui avait, jusgaerésisté a I'assaut des siécles. Il se refusait a
comprendre pourquoi son existence paisible alldie &ouleversée par des inventions
meécaniques comme le chemin de fer et le télégraphe (Hazareesingh, cité par Smeralda,
1996 : 123).



Les rouages de ce champ migratoire sont aussi gharedu cbété de la configuration de
I'espace économique indien. Il apparait qu'a I'epta des régions cétieres de I'inde du
Sud, I'espace économique était auparavant enclageégnenté a I'échelon régional, et la
main-d’ceuvre restait peu mobile. Cet espace écanmmitait aussi désequilibré. Les
distinctions entre concentration humaine et comaéinoh du capital étaient aussi le prétexte a
d’'importants transferts démographiques, et sontingice pertinent sur les capacités
d’absorption de la main-d'oceuvre par le marché dwail indien. Seules quelques zones
apparaissaient attractives et pourvoyeuses deljildési d’'emplois au salaire régulier, sur un

marché du travail fluide et stable.

« En fait I'émigration vers les colonies constituaite petite partie d'un mouvement d’exode
plus vaste, principalement composé de travailladigbataires originaires [de ces] districts
4. la plupart migraient vers des régions de I'Indgintaines telles que le Bengale et
I’Assam» (Chaudhury, 1991 : 97).

Parmi ces zones attractives en Inde du Sud, généeanflux migratoires, on peut préciser
celle de la chaine des Ghats, que ce soit lesgtians des monts Nilgiri ou encore de la
chaine du Coorg.

A ce premier regard, les facteurs de I'émigrati@maule peuvent apparaitre d’ordre
structurel ; liés a la fois a I'’économie coloniae a I'économie indienne. Cependant ce
phénomene structurel ne peut expliquer en soi Ifgerece de la présidence de Madras et des
Provinces unies en tant que zone de recrutemertadailleurs. Il reste a comprendre
pourquoi les puissances coloniales se sont treseepesentées I'lnde comme pourvoyeuse
intarissable d’une main-d’ceuvre bon marché ? Qaseinble acquis, qu'a I'échelon des
individus, I'emploi outre-mer représentait souveme assurance contre les risques liés a
I'irrégularité des saisons agricoles ainsi qu'umgsaalarial substantiel. Les salaires offerts par

les planteurs étaient treés largement supérieuesi gratiqués en Inde du sud.

Ainsi, on ne doit pas occulter le fait que la mésest aussi un moteur de la migration. Et
celle-ci explique aisément la différence des saga@ntre les emplois outre-mer et ceux offerts

par I'Inde.

4 Les districts analysés par l'auteur dans ce tewigt au nombre de 7, situés dans la partie oreerntas
Provinces Unies (Nord de I'inde) : Basti, Gondaaswmarth, Ballia, Bénares, Ghazipur et Jaunpur.



Il semblerait que cette main-d’ceuvre indienne éfaititant plus facilement acquise que celle-
ci n'aurait aspiré gu’a I'exil pour échapper auxgs d’une crise multiforme prenant tours a
tours le visage du Zamindar, celui de la famineocore celui de la pression démographique.
Ces explications malthusiennes sont a modérer @vegie I'on a décrit ci-dessus. Il apparait
alors clairement que ce sont les modifications d#sictures économiques, ainsi que
«l'ignorance et la crédulité des émigrants(Singaravelou, 1987 : 77), qui ont fourni les
motifs principaux a I'émigration. Notons en outneeqces courants migratoires, une fois en
place, tendaient a se renforcer par effet cumukittijagnaient de I'indépendance vis a vis des

conditions économiques qui les avaient provoqueérggine. (Guilmoto, 1991 : 130).

Je suisPulley de caste et cultivateur au village de Tharanngue,s’étend a I'ouest ¢
Trichinopoly, a une distance d’environ un mile.ylla environ six ans, il y a eu u
pénurie d’eau, et j'ai été obligé de quitter maeggrour tiercher du travail ... Je suis ¢
a Trichinopoly ou un maistry du nom d’Appavoo miaql’il allait a Pondichéry avec t
certain nombre de coolies pour I'lle Maurice, ee qui je voulais 'accompagner, il r
donnerait cing roupies par mois et une ratienriz par jour ... Ma situation m’obligee
étre d’accord, et je joints le groupe d’Appavoo qtait constitué de trente individus
Appavoo nous emmena tous a Pondichéry ou nous guoéraes pour I'lle Maurice [..].

Témoignage de Ramalingum. Carter, M ; Torabully2802, p30.

Ainsi, pour toutes ces raisons, I'économie de i, put aisément faire face a la pénurie
de main d’ceuvre déclenchée par I'abolition de lasage. En conséquence, de 1849 a 1889,
63 500 Indiens partirent pour la Réunion, 24 147Wrpa Martinique, 42 326 vers la
Guadeloupe et 8 400 vers la Guyane. La proportercelx qui a la fin de leur contrat
souhaitérent retourner dans leur pays d’origineefutiron de un sur sept. Je peux ajouter a
partir des sources déja évoquées que pour laild@ards furent pratiguement 600 000 a

s'embarquer sur le€bolies ships

Mais, il faut avoir en téte que ce mouvement nd pene doit pas étre seulement caractérisé
par le franchissement d’une frontiere ; pas plaglldurs qu’il ne dessine une ligne qui courre
d’'un point de départ, ou émetteur (I'ilnde), a unnpa’arrivée, ou récepteur (les terres

tropicales propices a la culture de plantation).



Je l'ai dit, ce champ migratoire est agencé paropesateurs et des acteurs, et s’inscrit dans
un systeme spatial et temporel déterminé par uro#erhent d’échelles articulant des lieux

(de départ, de transit, et d’arrivée), des aires,tdrritoires et des réseaux.

A travers l'analyse des causes de I'émigrationende jai voulu mettre en évidence ces
lieux, ces aires et ces territoires. Dernier espadatervenir dans cette recherche : celui
constitué par les réseaux des systemes relatiodaslagents recruteurs qui opéraient pour le

compte des colonies.

Ce réseau « social » était fortement hiérarchiskpre pourrait continuer a filer la métaphore
en disant qu’il s’agissait d’'un réseau de type mbeent. A la téte de ce réseau, I'agence qui
desservait plusieurs colonies (pour des raisonsod@mie d’échelle). Ensuite viennent les
sous-agents et les chefs- recruteurs (qu’ils soiemtmédMestri ou Sirdar suivant que I'on se
trouve au Sud ou au Nord de I'iInde), chargés chalune circonscription territoriale et du
ramassage des recrues. A un échelon encore infétisouvent dans l'illégalité, apparaissent
les Arkatis, des «ecruteurs sans permis, chargés de rabattre lesruémigrants, de les
appater et de les amener vers [les recruteurs asést, et plus rarement, au chef-recruteur
lui-méme» (Singaravelou, 1987 : 96). La morphologie deréseau est a la base d'un

important pouvoir coercitif qui contraignait certiaiIndiens a quitter la terre natale, sous

couvert de la force par le biais d’enlevements euagts.

«Ainsi, on aurait offert des sucreries droguées a deaux perdus en ville et on les aurait
transportés sur le bateau, ou la nuit, les paysaasent invités a visiter le navire tout éclairé
qui mouillait dans le port et ou on offrait destef€ et des réjouissances ; celui-ci prenait le
large, la nuit, une fois la cargaison pleine de ceagiveaux Tristan ¥Singaravelou, 1987 :
98).

Ces enlévements sont toutefois a modeérer. lls peuge le reflet d’'une mythification
collective liée au souci pour les générations diaér que leurs ancétres furent contraints

d’émigrer, de quitter leur terre.



1.2/ Les systemes de recrutements

Figure 4 - L’engagement contractuel
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L’approvisionnement régulier et massif d’'une maicedvre bon marché nécessitait dans les
colonies une organisation complexe et flexibleapable de vaincre les réticences des futures
recrues, de tirer profit de la conjoncture, de museec I'administration, et d’éviter une
concurrence néfaste entre les différentes colovig&ingaravelou, 1987 : 93).

Les modalités ainsi que l'organisation du recruteintes travailleurs indiens reposaient sur
deux systemes distincts: d'une part I'engagememtractuel qui prévalait dans le
recrutement vers les colonies a sucre des Masoaigt de la Caraibe ; d’'autre part, le
systeme Kangani et Maistri dans lesquels le regreite et la supervision de la main d’ceuvre
revenaient & des contremaitres tamouls, pour I@tdes planteurs.

Toutefois, ces deux systémes de recrutement, au-det distinctions reposent sur une
certaine systématisation de la migration, détermip@r le gouvernement indien en accord
avec celui de Londres et selon les conventionsrmatmnales édictées par la «loi sur

I’émigration ». Ainsi la chaine migratoire se venstitutionnalisée et réglementée par les



puissances étatiques qui orchestrent un strictr@entles flux, de leur volume et de leur
composition, lesquels sont assujettis aux besoodugtifs dans les pays d’accueil.

« Cette période représente en quelque sorte I'age gbaoir les entrepreneurs coloniaux. [...]
En somme, les employeurs font 'économie desdaigproduction de main d’ceuvre au sens
large et leur seul surco(t occasionné par le resoail'immigration se rapporte au transport
des travailleurs> (Guilmoto, 1991 : 141).

Néanmoins avant cette totalisation de la migratiprelques initiatives d’'une émigration libre
et privée ont vu le jour, mais elles présentaieap td'inconvénients. En outre, elles ne
pouvaient leur fournir qu’'un nombre limité d'immagts, le recrutement, le transport et
I'entretien de dizaines de milliers de travailled@sangers nécessitant d’énormes capitaux

dont les planteurs, aussi puissants fussent-ilppogaient disposer a titre individuel.

Il faut rappeler que la complexité des lieux etiteires de recrutement pour les colonies
francaises, vient de l'insuffisance de ses compt@ifournir une masse suffisante de coolies a
ses territoires ultramarins. Aprés la signaturelYejuillet 1861 de la convention franco-
britannique, le recrutement allait se diversifidais, I'immigration continuait d'étre
controlée par le gouvernement francais et soumida aurveillance rigoureuse et a la

médiation des autorités anglo-indiennes.

Dans ce cadre, les autorités adoptéretds«formes d’exploitation les plus rigoureuses,
témoignage du legs esclavagiste sur l'organisatamn la productions (Guilmoto, 1991 :

141), en adoptant le principe deléntured labouou engagement contractuel.

Selon ce principe, I'immigrant devait signer un ftah avant d’embarquer, I'obligeant a
travailler cinq années contre des gages et demsdfixés a I'avance ; a l'issue de ce contrat il
avait droit — ainsi que sa femme — au rapatriergestiuit en Inde, qu’il conservait en cas de
rengagement et qu'’il perdait s’il décidait de restins engagement dans la colonie.

Mais ce systéeme de contrats individuels fut trés supplanté en Inde méridionale au pays

tamoul particulierement par I'encadrement colleetiéctué par le « maistry ».



«D’origine modeste, tirant le parti maximum de lanfmncture et de la concurrence vive
entre les agences des différentes colonies, less«i®» se donnent de la peine et courent les

chances en raison des bénéfices qu’on lui off(€ingaravelou, 1987 : 95).

Le maistyest également un chef recruteur a la téte d’'usarésle recruteurs subalternes, qui
fournit notamment en coolies les agences d’émignatie Pondichéry et de Madras. Il peut
fonctionner comme un kangani» en direction de Ceylan et de la Malaisie.

Certes, ces migrations organisées par des inteamé&sli (maistry et kangani) sont
comparables a celles des travailleurs sous condiatsloppées dans le cadre des Empires
britannique et francais. Mais, les nombreux relais dans I'exercice de I'autoritéeq
représentaient les contremaitres « kanganis » gissles hautes castes) assuraient
paradoxalement une certaine préservation du groupe fois transplanté dans les colonies,
en agissant comme un tampon entre les mentaligktionnelles et les relations de travail

« modernes » sur les plantationgGuilmoto, 1991 : 141).

Les motifs de départ servis par ces agents recauifage a <ette multitude de déracinés
errant sur les routes de l'Inde (Singaravelou. 1987, p96), jouaient tous, sumi&me
registre : celui de I'image et de I'imaginaire.

Les recruteurs étaient retors et pernicieux etaigist leur discours en fonction de stinis

dans lI'imaginaire commun.

« Le recruteur tenait a chacun le langage quidanvenait : aux journaliers agricoles sans
travail, il faisait miroiter des taches faciles, walaire élevé et la possibilité d’acquérir des
terres ; aux petits exploitants expropriés, la abarde faire de grosses économies et de
revenir en Inde s’installer comme grands propriégai; aux marginaux, fautifs et hors-la-loi,

il promettait 'impunité et la chance de refairautevie ; aux brahmanes, dignes et instruits,
un titre de maitre d’école ou un poste dans l'adstiation ; aux différents artisans, la

possibilité d’exercer leur métier dans les meillesiconditions... §Singaravelou, 1987 : 96).

Toutefois, cette technique de recrutement ne peatd@@mpletement efficace que dans un
climat de contrainte économique et de crise muttifa La capacité de persuasion de I'image

de I'eldorado est biaisée lorsque la migrationtnpdss un exutoire et s’extirpe de la détresse.



1.3/Indentured labourers versusfree passengers

Il existe des distinctions bien plus importante® qelles évoquées ci-dessus dans cette
« odyssée coolie », qui ont eu des implicationssdarcours et moyen terme. Il est en effet
courant d’établir une distinction entidentured labourer®tfree passengerdistinction qui
rend compte en fait de lastructure de classe originelbe (Landy, 2003 : 193). En effet, aux
travailleurs sous-contrat succéda une seconde vamiggatoire indienne, celles des
“passagers”. Ces passagers, ainsi hnommeés pards gahaient volontairement et avaient
payes pour leur traversée, étaient essentiellemesntmarchands et des commercants. Les
migrations dedree passengerssont le fait de nouvelles mentalités. En s’apptiysur les
réseaux familiaux ou villageois et les circuits dlerquement et d’emploi paralléles, ces
migrations échappent aux régulations officielles,nstaurent de nouvelles stratégies qui
gagnent en autonomie face au systeme totalisdiat piése en charge compléte, du village au

lieu de travail.

En I'absence de renseignements précis, il estamditable de penser que les immigrants sous
contrat furent de condition modeste. Mais il faet garder de la confusion courante qui

conduit a assimiler échelle sociale et conditiorcatste.

« Tous les immigrants [...], ne provenaient pas du plas du systéme, tous n’étaient pas des
parayan, des hors castes, les pariahs des Angléidupont, 1967 : 59).

Toutefois, les engagés correspondaient a une dEsgeeuse et déracinée — ils perdaient peu
a peu les bases et les fondements de leur idewtitér et & mesure qu’ils se fondaient dans le
moule colonial — jusqu’a atteindre parfois 'aliépa, c'est-a-dire devenir autre, pour ne pas
dire devenir l'autre sous couvert de I'assimilati@®ien que les hors castes représentassent
souvent plus du tiers des travailleurs indiens smurat, ce ne sont pas ces personnes issues
des castes les plus basses, les intouchablesntjoiigrés en plus grand nombre, mais bien
souvent les castes intermédiaires de cultivateiud&rtisans.

L’émigration pratiquée dans le Pacifique sud, eire sl sud et du Sud-est, ou elle s’appuyait
sur des réseaux commerciaux et communautaires,isteagde de I'émigration vers les

Caraibes essentiellement contractuelle, les indsvadrivant isolés sur les plantations.



Cette aliénation ou le migrant rompt avec sa teaxesc son passé, avec sa famille et sa
communauté, I'oblige a regarder vers I'avenir. Danstel milieu prolétaire et déraciné, il
était presque impossible de trouver un réseau nsctence ethnique. Il est donc légitime de
penser que les engagés indiens étaient sans daoitgs susceptibles de se maintenir en tant
gue diaspora. Seule I'immigration féminine ou faat peut modérer ce tableau, mais celle-

ci était aussi réglementée.

A linverse, il semble que leBee passengerappartenaient aux classes moyennes voire a

I'élite et faisaient parti des moyennes et haugesdes. lIs émigraient en famille.

« Seuls les passengers avaient développés des relafione certaine ampleur entre eux,
mais aussi entre eux et les autres groupes indiasporiques a travers le monde, et entre
eux et I'Inde» (Landy, 2003 : 193).

2/ Vers I'’élaboration d’'un socle commun

hY

Cette partie souhaite fournir des repéres emmaqget théoriques a notre réflexion. Le
caractére violent de cette expérience coloniales’aeréte pourtant pas a un événement
fondateur, mais se prolonge dans l'exil. Ainsi,bjet des prochains paragraphes est
d’examiner avec plus d’attention les fondementsucels de la diaspora indienne, en ayant a
I'esprit que l'univers de la plantation a été lausture ou les populations dispersées se
devaient de recomposer leur existence. La matesesdciétés de plantation y est décrite de
maniere a comprendre dans quelles conditions ord’glaborer les formations culturelles.

Car, cette formidable migration, qui s’est étalée@us d’'une soixantaine d’années environ,
ne vit pas seulement partir des ouvriers sous a&pntle toutes catégories, exportant leur
savoir, mais ils exportaient aussi leurs cultupesstimentaire, alimentaire, musicale) et
surtout leurs croyances, ignorant que tout celataiéssurgir dans les pays de leur exil, la

phase d'assimilation terminée.

A travers cette partie jexaminerai les contextéélatboration d’une identité indienne

multiforme, d’'une indianité qui fédere les partemismes mais qui ne les transcende pas. Par



le prisme du voyage océanique des coolies, deviugide la plantation et des stéréotypes
dont ces derniers ont soufferts, je vais aussinaepdes chemins de ce que Torabully (Carter
& Torabully, 2002) nomme laoolitude Au-dela du néologisme, de l'invention langagiéee,
message de laoolitude apparait indispensable pour exprimer ces idenétéee I'Inde et
I'ailleurs. Le regard porté par oolitudea pour effet de mettre en lumiere des destinsdrer
celui des esclaves Africains (Black Atlantic) etlucedes coolies (Black Waters). Tous

partagent cette expérience fragmentée de la mer.

Au dela de la multiplicité des types migratoiress diisparités socio-économiques et
« communautaires » (de région, de caste et de éandisemble évident que la traversée des
océans est une expeérience décisive qui a marquéatheere indélébile l'imaginaire des
coolies et de leurs descendants.

Cet exil a une fonction essentielle. Il doit étoanpris comme une étape de destruction et de
construction de l'identité, qui est le préliminaad’enracinement dans le territoire d’arrivée
(qui deviendra pour plusieurs coolies le territaifaccueil), lui-méme compris comme un
espace dynamique de la diversité des perceptiatssetultures.

Destruction qui rime aussi avec déracinement et peest I'effroi de la traversée qui plonge
ses racines dans la religion et notamment danglate des périls encourus par 'ame d’'un

hindou lorsqu'il traverse les « eaux noires >Kala pant>.

« Coolitude is not based on coolie as such buesatin the nightmare transoceanic journey of
coolies, as both historical migration and metonyafycultural encounters. The crossing of
Kala Pani constitutes the first movement of a serd abusive and culturally stifling
situations. By making the crossing central, Codéwavoids any essentialism and connection
with an idealized Mother India, which is clearlyftld®ehind. It discloses the coolie’s story
which has been shipwrecked (‘erased’) in the oosfaa Western-made historical discourse
as well as a world of publication and criticisniBragard. Cité par Carter & Torabully, 2002:
15).

Au cours de ce développement, jutiliserai le texdreoolitudetour a tourcomme concept et

outil. En tant que concept, la coolitude concemedolie au sens large, le dernier venu aux

!> Dans la mythologie brahmanique, Kala c’est le ,ngiri symbolise le temps. Cette divinité terribleeigneur
de la création et de la destruction, est assimidées les Veda, a la mort (Yama). Elle est conéelé@omme
l'origine de toutes choses, et Shiva en est patfioisarnation. Son nom entre dans de trés nombraais et
noms qui ont un rapport avec le temps. Je précisegtte peur ne concerne pas tous les hindous.



Mascareignes, en Afrique et aux Antilles, dansddecde la complexité culturelle et de sa
traversée et de son histoire faite d’exil et dergie. Ce concept a aussi pour but de redéfinir
les relations entre le descendant d’esclave etdeahdant de coolie, que I'histoire coloniale a
souvent mises a mal. Ainsi, ¢a@olitudes’ancre dans la dynamique de I'ouverture sur désut
cultures sans oblitérer ses antécédents cultuediks.est aussi une vision d’avenir dans un
monde appelé de plus en plus a se penser dan®gined de la relation, ou l'autre et ses
identités, ses cultures, ses spécificités genaéentrottements de langages, d'imaginaires et
de constructions identitaires. Cat’expérience méme de I'émigration a paradoxalement,
créé des liens en méme temps qu’elle faisait édiesestructures sociales (Charbit, 1986 :
88), et religieuses.

En tant qu’outil, ce concept va permettre d’enteedre des comparaisons entre les Indiens
descendants de cette pesanteur historique etties adont les migrations ont été déclenchées

par le processus de décolonisation.

2.1/ La traversée des eaux noire : une expérienaatimatisante

«L’émigration telle qu'elle est pratiquée a Pondichén’est guere mieux qu’une traite
déguisée. Pendant longtemps, I'agence de Pondicaépyatiqué le « kidnapping » sur le
territoire anglais. Il y a quelques semaines a peihuit a dix coulis ont été enlevés de ce
dépobt et repris a mi-chemin de Pondichéry. C’estfaih certain, que lorsque les coulis
arrivent au dépot dans ce port, ils sont enfermégjy’a ce qu’ils soient embarqués, et les
avances qui doivent leur étre payées restent dasrenains des recruteurs. Rien ne garantit
gue ’homme qui veut étre conduit a la Réunionaieexpédié aux Antilles, si la demande de
ces colonies est pressante

(Franklin. Cité par Singaravelou, 1987 : 97).

Le début du XIXe siécle marque le départ de ceidahiiéal pour I'exode. Avec la décision
de cultiver la canne a sucre de maniére intengiVatmlition de I'esclavage, I'odyssée coolie
se développe. Des dizaines de milliers dhommes aorgré de nouveaux besoins, peupler
d'autres terres, complexifiant les rapports enteen@s, Noirs et Mulatres. Et c’est au cceur de
ces univers clos que sont les dépbts d’embarquenesntiébarcadéres ou encore la cale du
bateau, que s’élaborent les cadres sociaux quistamtturer durablement I'expérience de la

diaspora indienne. Et que I'on envisage les pramsige la culture indienne outre-mer comme



une continuité ou comme un changement, il fautmig\ée cet enfermement pour comprendre

les conditions de possibilités d’émergence de cetbditude

Pour comprendre le changement exercé par cetdteéindien hors des territoires du
quotidien, il faut faire une sorte d’étymologie dom coolie. Le terme « coolies » au pluriel
serait une déformation d&ili, habitant de Kula, dans I'ouest de I'lnde, pelggdmi-nomade,
dont les membres sont paysans, pauvres, rompusrataux agricoles intensifs, et étaient
réputés pillards (le norkili fait d’abord référence a une caste de la régioGdjerat). Entre

le kali de départ et le coolie d'arrivée, il y aura eu aortege d’épreuves traumatisantes, et
surtout, la traversée des eaux interdites, les Kala, et le prolongement de I'esclavage par

« I'engagisme ».

« Cette expérience de l'exil et de I'engagisme, nbbenferme de servitude, transforme le kuli
en coolie mais pas en créolgHookoosming, 2001 : 257).

Il'y ala une mutation engendrée par ces trajezdaicéaniques. Mutation qui prend forme dés
la signature du contrat synallagmatique. Ou leslie®oétaient rassemblés dans un
baraquement, sur le lieu d’embarquement, que d¢eesogénéral, dans les ports de Madras,

Pondichéry et Karikal. Ces dépots étaient souvemhéme type :

«Un vaste ensemble entouré d'un mur élevé pour révs fuites, et composé de
baraquements pour les émigrants, des logementediompnel administratif, d’'un hopital et
des cuisines. Le séjour dans le dépbt était géagraht de quelques semaines et atteignait
parfois plusieurs mois. Le nombre insuffisant desrues, l'arrivée tardive du navire
transporteur, des épidémies plus ou moins gravetardaient I'embarquement
(Singaravelou, 1987 : 99).

Immanquablement, ces espaces de transit possédagnaractéristiques de non-lieux. Ce fut
des espaces de passage, d’anonymat ou les engdaggieraient avec ceux-ci une relation
contractuelle. On pourrait ainsi penser que ce$tdémodelés a I'identique dans chaque port,
ne créaient ni identité singuliére ni relationsjsreolitude et similitude. Cette supposition est
pourtant & modeérer, car ces dépojsuerent un role capital dans la vie des immigrants
indiens. Pour la plupart, c'était le premier contavec la civilisation Européenne. lls eurent

ainsi un avant-golt de ce qui les attendait dans tm®lonies. Les premiers signes



d’acculturation se manifestent dans les vétement$. [Tout en acquérant de nouvelles

habitudes, ils en perdaient d’autres, traditionesll Les liens de famille, de parenté et de
castes s’étaient disloqués. Les « Chamars » cGaydés Brahmanes et les « Kchatryas »,
les « Parayanes » frélaient les « Vellajas ». #stpgeaient la méme chambrée, buvaient la
méme eau et mangeaient la méme nourrituf®ingaravelou, 1987 : 100).

Ce rlOle fait de l'expérience de ces dépb6ts un Heu se veut identitaire, relationnel et

historique. Ce lieu par métonymie et métaphore erxedir le symbole de I'arrachement, de

I'exil ; lieu qui peut signifier le méme espace ki@nt pour des groupements et des
individus variés, mais en vertu de systémes symbeti sensiblement différents. Ces lieux de
passage (les dépbts d’embarquement, le bateas eielmarcadéres) sont une condition de
réalisation de l'identité indienne en diaspora ksrui conferent une image et des points

d’ancrage de son enracinement mémoriel ; ils l¢ aossi parce qu’ils permettent au groupe
qui va se territorialiser (a I'arrivée) d’avoir umxistence collective et une mise en scéne.
Mais plus encore, ces lieux symboliques de I'areanbnt participent a la structuration du

territoire. lls font le lien entre un espace géepbique structuré par les principes de contiguité

et de connexité et un monde symbolique.

Toutefois, il fallait quand méme aux coolies legsaint attrait de la prime d’engagement lié a
la menace de la famine pour tenter I'aventure. {J@stoire des conditions d’émigration est
toute imprégnée de la traite : navires lents ethargés ou éclatent des épidémies. Les
traversées sont longues et dangereuses. La duréeydge dépend du type de bateau et de
I'itinéraire du trajet. En moyenne, il fallait uentaine de jours pour relier Pondichéry a la
Guadeloupe. Cette distance temps est malléableva@tieta en fonction des évolutions
techniques apportées aux bateaux mais aussi awnager@ents des routes maritimes.

Lors de ces traversées, I'état général de la ptipolat son alimentation vont jouer sur la
mortalité. Celle-ci, moins élevée que sur les fpans des esclaves africains a été évaluée en
moyenne par Dupont (1967 : 54) a propos de la Réunipour quarante-deux cargaisons, de
1852 a 1861 — a 3% avec parfois des pics a 15%.

A cela s’ajoutent les difficultés de cohabitatiantre des individus de caste, de religion et
parfois méme de langue différentes, embarquant [oanéme destination. Difficultés qui
peuvent s’exprimer par le refus constant de madgela nourriture a bord, qui n’a pas été
préparée par des hommes (ou femmes) de la méme dassi, «Dans ce vase clos, et

durant des mois, les immigrants étaient condamnifzsra I'expérience d’'une vie commune,



de facon plus précise et durable encore que dandéft, a tisser des liens d’amitié et
d’affection qui se révélérent solides et utilessptard dans les colonies (Singaravelou.
1987 : 107). En effet, durant la traversée, comaésjavec les esclaves africains, se créaient
des fraternités, afin d’organiser un minimum de soeiale durant cette épreuve qui pouvait
étre trés dure.

« Les individus qui avaient établi un tel lien, ledahaji », continuaient, apres leur arrivée, a
se considérer comme freres. Il en résultait pamgXe que leurs enfants respectifs, étant liés
par une parenté, ne pouvaient se marier entre enetir union aurait été considérée comme
incestueuse (Charbit, 1986 : 88).

La vie dans ces lieux de passage, faite de brasgeggurait celle des pays d’accueil, ou les
Indiens allaient devenir autres, ou plus exactendtaient rendu autres par le prisme de la
plantation. Aliénation qui se fera aussi par leishide politiques, souvent coercitives,
d’assimilation. De ce fait, cette traversée fatdet bien une expérience a la fois malheureuse
et traumatisante, censurée consciemment ou in@nNeTENt, par ceux qui ont gagnés les
rivages des différents pays d’accueil, mais augséence qui véhicule étrangeté, pénibilité
et échos étouffés et censurés parmi les desceriactolies. Il s’agit ni plus ni moins qu’un
espace de construction d’'une nouvelle identité.sOzstte lente dissolution, la vision atavique

d’'un monde s’évapore, et une nouvelle, complexe&rge

A leur arrivée, les engagés indiens étaient envalgs les plantations ou vivaient isolés,
complétement coupés du monde, sous la triple démeedde leur employeur, de la police, et
du département de I'immigration. Plusieurs aspeetda vie allaient étre réglementes, la
liberté de mouvement était notamment limitée parldes de désertion, de telle sorte que les

Indiens étaient dans une situation de quasi-esptava

L’itinéraire symbolique qu’emprunte le coolie restqué sur le tracé de I'esclavage. Mais
cela ne doit pas masquer des differences majeetres| faut se garder par conséquent de
voir dans l'esclave et le coolie des figures emhbligoues ou interchangeables
(Hookoomsing, 2001 : 261). Différences qui provienindu fait que le coolie n’est pas aussi
coupé de/dans sa parole que ne l'était I'esclaveohserve sa langue maternelle, ses
coutumes, méme si celles-ci, et leurs textes fennat sont mis a rude épreuve. En effet, des
coolies de toutes religions s’embarquent ales livres sacrés ou non. Le coolie conserve ses

reperes sémiologiques, méme s'ils sont boulevetkésle support textugbour meéditer sur



son sort, et penser sa stratégie de résistancaseiedsion sociale. A l'inverse, I'esclave est
privé de sa langue maternelle, aspect crucial @mlution de son étre-au-monde spécifique.
Reste qu'au-dela de la divergence de contexte entrigrants indiens et esclaves noirs
africains, et quelque soit leur parcours, le codlieit comme l'esclave appartiennent a une

période historique dépassée, celle de la plantation

2.2/ L'univers de la plantation

En débarquant, les Indiens trouvent dans les TRscee goeu pres les mémes conditions de
vie et de travail que leurs prédécesseurs. Dansemble, les conditions de vie domestiques
étaient difficiles et souvent périlleuses. Celaaitépas sans rappeler les pénibles réalités du
passé esclavagiste récent. A leur arrivée, lesemsditrouvaient les mémes logements

insalubres et exigus autrefois destinés aux esglanggroupés autour des usines.

Ces baraquements ouceolie-ranges> (camp des engagés),étaient des habitations
collectives en bois avec un toit en téle onduléenées par une ou deux rangées de pieces
séparées par un mur central, les pieces ouvrardhdgue coté. L'ensemble était surélevé de
0.5 a 1m au dessus du niveau du sol [...]. La supeninoyenne de chaque piece était de 120
pieds carrés (10 m 2) ; celle-ci était allouée aisrhommes seuls ou a un ménage avec deux

enfants» (Singaravelou, 1987 : 183).

Il est inutile de préciser que ces camps étaiaaliles dans des zones marginales, entendons
par la non utilisables pour I'agriculture, aux skds plus pauvres et les moins bien drainés.
Parallelement a ces logements insalubres et medifées Indiens trouvaient a leur arrivée les
mémes carences alimentaires et la méme pauvresd’tahillement que leurs prédécesseurs

esclaves.

Du point de vue du travail, la main-d’ceuvre indiemtans les champs se décomposait en trois
catégories : les travailleurs contractuels ou eégates travailleurs libres résidant dans les

plantations ou cases, et les travailleurs libresrerésidents » habitant hors de la plantation.
Et il faut savoir que le nombre de travailleurstcactuels a diminué a partir du dernier quart

du XIX siécle.



Ces derniers fournissaient un travail lourd et m&hunéré. Les horaires réglementaires
étaient largement dépasseés, les coolies devaiatgrsoun rythme tres élevé a la fois dans les
champs et les usines. Ces conditions de travailesuplantations ressemblaient, malgré les
interdictions prévues par les textes, au travaddq et des abus font que des hommes tel que
Schoelcher demanderent l'arrét de ce systéme de-di@@uvre qui compta jusqu’'a 38% de
déces en Martinique et 42% en Guadeloupe.

La Martinique y mit fin elle-méme, alors que le getnement da intervenir en Guadeloupe,
les planteurs souhaitant continuer a recevoir ddgehs (le dernier convoi quitta I'lnde en
1889).

La plantation était un univers clos, un moule opgifeexercant un fort pouvoir coercitif sur
les engagés Indiens qui étaient ainsi plus actguitcteurs. Face aux contraintes imposées
par I'économie de plantation, le systéme des castaspas résisté. Les contremaitres
pouvaient étre choisis dans une caste inférieuexetcer leur autorité sur des travailleurs
appartenant a des castes supérieures. Ou encore Ghharbit (1986 : 90), la séparation
physique entre les castes, déja impossible dusattalersée, ne pouvait pas non plus étre

maintenue lorsque les individus partageaient les@sdogements et la méme nourriture.

L’espace de vie et de sociabilité assigné a I'inmigdien était soumis a une réglementation

stricte sinon policiere.

2.3/ Le coolie, du stéréotype a I'ethnotype

La mise en contact des immigrants Indiens et dessiMouveaux libres au lendemain de
I'abolition de I'esclavage a inauguré des relatiolestype conflictuel. Les coolies indiens,
sont les derniers arrives dans le creuset de latgtlan, dans le code de la complexité de
sociétés plurielles. Au Cours de ce XIX siéclengjagé indien met pied sur des terres en
fusion : il se trouve confronté aux étapes inigadel métissage culturel, aux premiers heurts
entre cultures indiennes, occidentales et africainax balbutiements de la créolisation. La
traversée dekala panile pousse a se repenser dans un cadre ou I'exclssimble étre la

regle.



«Dans le triangle colonial issu de la thése Blane, lthntithése Negre et de la synthése
Créole, I'Indien fait figure d’intrus. Il se faidlors absorber, digérer, en se créolisant, en
devenant créole, pourvu bien entendu qu’il soitigérhble », c'est-a-dire négligeable en
termes de quantité, de pouvoir et de proximité disdere-pays» (Hookoosming, 2001 :
254).

La transition sociale que connaissent les coloaiemmoment ou les Indiens y sont versés fait
donc de ces derniers un corps étranger venu ajdstdes structures stables dans leur
découpage. L’altérité les oblige a expérimenter aurtee vision du monde. Obligation pour le
dernier arrivé de se situer dans ce nouvel enjéturetiou l'autre est une figure ambigué,
porteuse de signes de reconnaissance et d’anmhildies nouveaux arrivants se voient

transformés en boucs émissaires immeédiats dessesalque vit la société post-esclavagiste.

« Longtemps stigmatisée par le fait d’étre venue grere relais de I'esclavage, et d’avoir
été ainsi la complice, involontaire mais compliceagd méme, de la permanence de la
société coloniale aprés l'abolition de I'esclavad@&nmigration indienne a été a la fois
étrangere, méprisée et fondamentalement exclueteinps de la Négritude I'a ignorée.
L’Indien était le coolie, socialement inexistantandamentalement a I'écast (Benoist. Cité
par Carter & Torabully, 2002 : 12).

Le coolie indien, assimilé a I'esclave par le ptamtlorsqu’il débarque au port et va se
substituer a I'esclave noir en s’installant darss 4eNiger Yard », suscite la limite avec les
anciens esclaves nouvellement affranchis et fdirenda méprise. Si bien que le coolie est
esclave apres l'esclavage, pire, il est percu corasmave volontaire : il casse le prix du
travail, sauve le maitre d’'une revanche de I'anessriave.

Des lors, tout au long du XIX et du début du XXctees'est développée une vision duelle et
duale des coolies provenant de leur situation efimédiaire¥. Intermédiaires entre I'élite et

les masses, et reconnaissables par leur phénotype.

'8 “The nineteenth-century official stereotype whichdhposited a dualistic coolie character — yieldiagd
bowed before the plantation manager, yet murdeemgsunflinchingly callous when facing his adultesouife

— was replicated and immortalized in literacy work$ the period. Even as the Indian sugar worker
metamorphosed himself in the colonies to becomedorGuyanese rice farmer, or an Indo-Fijian shogger,

or an Indo-Mauritian planter, he continued to beefil in the colonial novel, firmly attached to heeheyes cast
down, while his daughter increasingly peopled taetdsies of story-tellers who portrayed them inphess,
hopeless sexual bondage to the white salaried atdlfe sugar estatég¢Carter & Torabully, 2002: 62).



«lls étaient un Autre qui mangeait autrement, pdrths habits différents, pratiquaient une
autre foi, et, surtout étaient physiquement tré&dint. Ni blanc, ni Noir, I'lndien s’inscrivait
immédiatement dans une autre dimension culturedjeté par les uns et les autres en raison
de sa différence. Celle-ci fit d’emblée de I'iIndigme personne incomprise(Ebrahim-Vally,
2003 : 221).

Le coolie indien incarnait la figure de I'étrangiedaquelle on associait des représentations
multiples, toujours liées au risque : captationnénique, de pouvoir et de menace sanitaire.
Suspicion qui pouvait prendre la figure de la tieau complot, car les coolies indiens
forment dans les nations ou ils ont été déversésétimngers pouvant simultanément se
revendiquer d’ici et d'ailleurs a la fois. Apparsam toujours a un ailleurs mal précisé, ils sont
potentiellement considérés comme traitres. Leurgicpiarismes et coutumes socio-
culturelles suscitaient un sentiment anti-indieazles esclaves nouvellement affranchis.
Toutes ces images développent un caractére stpéédty coolie, construit d’aprés quelques
traits jugés représentatifs de ces derniers. Liabée de ces clichés, de ces idées fixes se fait
sans considération des classes sociales, des,@assesultures et tempéraments individuels.
Les puissances coloniales en particulier déveldppermodéle figé du coolie, un ethnotype
s'appuyant sur des images sélectionnées et desnnaients spécieux qui évoluent en

fonction de la conjoncture économique, celle liéesacre principalement.

Transposé dans lessugar estates britanniques ou dans les plantations francaikes,
« docilité », la «vulnérabilité » du coolie indjeainsi que son relatif manque d’ambition,
deviennent simultanément les explications et lissabfficiels d'une part a la lIégitimation de
'immigration indienne, d'autre part a la prolonigat d’'une institution qui se veut
fondamentalement coercitive : la plantation.

Le coolie se pose comme I'antithese du noir, ill'ediié de I'oligarchie sucriére, il est plus
industrieux, plus économe et moins jouisseur ; defait, il vole I'ascension sociale a

I’émancipé, et suscite haine et rancune.

« Tandis que I'Africain, vivotant au jour le jour,dindeur et jouisseur va au cinéma ... les
mains dans les poches vides, dans chaque taudeningdommes, femmes, enfants, vieillards
triment et s’esquintent a I'épargne(Matrtial. Cité par Carter & Torabully, 2002 :)74

Le coolie est pour le blanc I'ame de l'industriecidere, un travailleur infatigable qui

s’emploie a faire fructifier le bien d’autrui. Ikaussi consciencieux et travailleur.



«L’Indien type, je me le représente toujours coushé cette terre qu’il aime et qu'il veut,
perpétuellement besognant car il sait que le trhgaul, incessant, continuel, en donne la
possessiom (Charoux. Cité par Carter & Torabully, 2002 ).74

Parallelement, le succes commercial des free pgssegtait phénoménal. Il était attribué a
leur ardeur au travail et a leur détermination @ssé&, a leur sens aigu des affaires, a leur
capacité a identifier de nouveaux marchés depuiieptoir urbain jusqu’a I'avant-poste
commercial en zone rurale, a I'exploitation maxienale leurs contacts en Inde et a
I'utilisation d’une main-d’ceuvre familiale. Si bieque la réussite économique des migrants
indiens (coolie et free passengers) suscitat pkesrblancs beaucoup d’envie, d’amertume et
d’acrimonie. lls étaient percus comme une menaoaamique ce qui se traduisait par des
préjugeés raciaux et une discrimination quasimetiigdagique. En 1897, un stéréotype racial
dressait des Indiens le portrait suivantrusé, apre au gain, fourbe, excessivement poli,
I'ame soudée au corps par I'extréme désir, louabtereligieux, de voir la chance lui
sourire» (Mangat. Cité par Brij Maharaj, 2003 : 107). Carla fin de leur contrat, les
engages s’installaient soit en ville, soit a laj@trie des plantations et des villages noirs, et
comme euy, ils combinaient travail salarié et écoieode subsistance. Cet afflux d’anciens
engagés devenus travailleurs libres s’établissans dles petits commerces ou s’improvisant
planteurs, provoqua un certain nombre de lois Bf§wes dans les plantations et un

changement d’opinion, afin d’endiguer cette suspntation de travailleurs libres.

«L’émergence de l'Indien comme une nouvelle bousjedierrienne et professionnelle

réclamant une prise sur le cours de I'histoire bmulait les fondements du vieil ordre

colonial, menacait la pérennité de la suprématieniche, seule garante des priviléges dont
jouissait aussi le groupe de coulerfHookoosming. Cité par Carter & Torabully, 2Q082).

De fait, le coolie docile devenant un planteur msgi n’était plus le bienvenu dans une

société qui I'avait accueillie comme simple tralait.

Parallelement, un autre stéréotype ethnique deiveamimun pour les Indiens qui en fin de
contrat s'installaient en zone urbaine, ainsi qo@rpceux qui aprés une longue période
d’épargne avaient réussis a devenir propriétaireete Celui-ci avait trait a leur mode de vie
et plus particulierement a la salubrité de leurbitations. Les planteurs blancs étaient
persuadés que les indiens vivaient dans des conslitiygiéniques inacceptables pour un
occidental.



Ainsi il existait une somme inépuisable de sténgesyenvers les coolies indiens qui jouaient
sur divers registres. L’Indien était tour a towavailleur et consciencieux, voleur, menteur,
fataliste. Et nous n’évoquons pas ici I'image déelmme indienne. Au-dela de la variabilité

de ces qualificatifs, un élément demeure stabblapparait comme le contrepoint du noir. A la
fois dans les images et imaginaires lies a l'ursvde la plantation, mais également en
société : pas de mixité, ou plutét une impossibitle mixité et une nécessité d’endogamie.
Les Indiens avaient été manipulés pour faire offitetermédiaires et servir les intéréts des
colons. lls sont inévitablement devenus des boutssaires de I'exploitation coloniale du

fait de leur position d’'intermédiaire entre 'empéur et 'employé, entre le producteur et le
consommateur, entre ['élite et la masse, entrieiwgt I'ailleurs. Position ne pouvant étre que
dangereuse en cas de crise sociale et économigmsoffis notamment a la situation des

Indiens en Ouganda lors de la décolonisation).

3/ Identite, feuilletage identitaire et coolitude

Cette perspective historigue vue ci-dessus nousngierde comprendre les processus
identitaires en ceuvre chez les coolies. L'iderditéscrit avec précisiodans les mouvements

de l'histoire. L’habitation, qui indique parfaitemtel’entiére sujétion de la vie sociale au
systeme de plantation, les discriminations, et [@tgement le racisme ambiant préfigure déja
une nouvelle conscience du monde et de la culttaeplantation est le moment au cours
duquel des hommes arrachés a la terre, au sang ebla apprennent a imaginer des
communautés au-dela des liens du sol, sortent diortode la répétition et inventent de

nouvelles formes de mobilisation et de solidarii@ssnationales. || semblerait que cette
expérience singuliére et fragmentée de I'émigratinotie exil, survie et retour (pour certains)
constituent les piéces du puzzle de cette énigméadmntinuité dans I'adversité, de la

résistance a la destruction ; en somme, de cefileereee collective.

Comment évolue l'identité en migration ? Commeuffsctue la transition de l'aliénation a
I'appropriation ? Et, s’il y a appropriation, quetent les territoires de cette identité en
migration ? D’ailleurs, ne doit-on pas plutét parkidentités contextuelles ? Et, si plusieurs

identités peuvent coexister, plus ou moins en sahdaas un méme individu, et si a chaque



identité correspond un territoire, ne s’ensuitaspjue chaque individu dispose de plusieurs
territoires, eux aussi éminemment contextuels ?

Je propose de répondre a 'ensemble de ces in&iwag en continuant a me focaliser sur
I'expérience des Antilles et des Mascareignes. éiyghe de mon objet d’étude qui me

fournira des éléments de réponse sur ce qu’esntitt en migration et par extension en

diaspora.

3.1/ldentité en migration

Que reste-t-il de l'indianité originelle débarquae XIX siécle ? Quels sont les marqueurs
identitaires qui fonctionnent comme des facteutsétirogénéité au sein du groupe (les

Indiens) ?

Il semblerait que le premier repére qui a permis@wolies Indiens de se différencier est leur
port d’'embarquement en Inde — et non leur villagwigine —, les uns étant dédadrassi
ayant embarqué a Madras et les autres @alsutti ayant embarqué a Calcutta. Cette
distinction fut le premier indicateur de séparatiangible au sein d’une main d’ceuvre sous
contrat, répartie au hasard entre les plantatiBremnier indicateur, car la caste voyage mal.
Sitdt sur les bateaux, intervenait la premiéresgagssion aux regles quotidiennes de la caste.
N’étant pas en mesure de se regrouper autour mitgHi sociales liées a la caste, les premiers
coolies ont eu recours a la distinction la plusiéate du moment : leur port d’'embarquement,
afin de reproduire un monde compréhensible, un mand devait étre stratifié. A l'inverse,
les passagers n'ont pas eu a subir les mémes icbasraque les immigrés sous contrat. Ne
devant pas vivre dans la méme promiscuité des besaspus la coupe des planteurs, ils se
sont installés librement en groupes selon les sedée leur caste ou de leur fraternité. Au
regard des conditions d’émigration et de vie dassplantations, les coolies se retrouverent
dans un monde dépourvu de repéres pré-établis.|&anpport de la réalité sociale de I'Inde,
les coolies ont dO recréer des communautés quiinerg pas les préceptes fondamentaux ni
de la caste ni de la fraternité et réinventer ulresocial qu’ils pouvaient comprendre et qui

leur serait propre.

Cependant, il ne faut pas omettre que I'économitags#antation a profondément marqué le

destin des Indiens dans la Caraibe. Elle expligue forte concentration en milieu rural,



tandis que les transformations dans des praticel&Egauses et la désagrégation du systeme
des castes en sont plus ou moins directement ldtatsMais les Indiens ont compensé
'abandon de certaines caractéristiques socio+allas par la réaffirmation de leur identité
communautaire : le développement de la culturadatr’endogamie en sont deux exemples

frappants (Singaravelou, 1987).

Agents de la reconstruction de leur propre idenki® coolies durent d’abord comprendre et
se conformer a l'ordre sociopolitique de leur payaccueil. Se reposant sur le concept
familier de stratification, ils s’employérent a méenter des marqueurs susceptibles de les
aider a établir des sous-communautés ressemblant@us-caste a laquelle ils appartenaient

en Inde.

3.2/ Mémoire, coolitude et culture de diaspora

«Nos aleux venaient tous de quelque part, nous apous mission de continuer leur exil

dans un lieu devenu pays nata{Carter & Torabully, 2002 : 6).

Un des ingrédients essentiel a la constitutionedbricolage identitaire est celui fourni par la
coolitude qui est une sorte d’énoncé des origie&lant la trajectoire. Elle serait fondée sur
la notion d’identité multiple, une identité rhizor{leeleuze & Guattari, 1972), ouverte sur le
monde et sur la mise en relation des culturesmetant d’échafauder une troisieme voie,
une alternative entre I'assimilation et I'essemdiae. Mais, c’est avant tout un néologisme
formé en 1992 par Torabully (Carter & Torabully02).

La coolitude est une volonté de reconstituer lehidéres sociales, de remplir les trous de la
mémoire collective et d'établir des relations hdusmodele du pays d’accueil. La démarche
integre I'histoire des plantations, des habitat@ssicre, et I'imbrication des différents peuples
qui sont arrivés, volontairement ou pas. La codétuejette l'unicité, l'universel, la pureté et
la transparence. Elle préne la diversité et faibje du métissage culturel. Ce néologisme
indique l'identité ancestrale reconquise par uaeetsée de la mémoire et dépasse le concept
d’indianité, qui rappelle le retour vers la pattierigine. Il nomme le processus de métissage,
d’échanges interculturels, de créolisation au pres®’actualité, il tient compte des

expressions interculturelles ou la part indienrigoessente dans les créations contemporaines.



Des lors, si 4a Négritude sut assumer le mot negre, insulteejptr I'Occident a la face des
fils de mére-Afrique. La Coolitude cherche a soarta assumer le mot coolie [...]. La
Coolitude vient, aux c6tés de la Négritude [...] apposon indispensable pierre a I'édifice
gue nous sommes en train de construire depuisideles: la créolité> (Carter & Torabully,
2002 : 215).

Créolité ou le créole désigne dans son étymologie) la nouveauté, I'artificialité, I'inout
de ces sociétés qui sont nées de ce fameux bquderce brassage culturel de peuples
originaires de quatre continents (Afrique, Eurobgie, Amérique). Il désigne un monde neuf.

«Maelstrom humain, culturel, linguistique et religie qui n'a pas abouti a un mélange
harmonieux ou en tout cas complet comme cela aeporaduire dans I'’Ancien monde ou
Gallo-romains et Arabo-berbéres par exemple, sda so&lés jusqu’a ce que I'on ne puisse

guere plus reconnaitre ce qui tient de I'autochtehdu conquérant ¢Glissant, 1981 : 121).

En effet, dans le monde Caraibe, aux Antilles paliirement, le mélange s’est fait sous le
mode de la diffraction, de I'hétéroclite, du brimgé culturel et loin de fusionner jusqu’a

effacer les traces de leurs origines, les appartigirels des quatre continents se sont ici
agréges, juxtaposes sans presque jamais dispaaitaat que tels.

Le créole ne posséde pas une nouvelle identité deanouvelles identités. Le phénoméne de
créolisation a inventé de toutes pieces l'identiéditiple. Identité multiple qui préfigure la

globalisation.

De fait, la coolitude insiste sur I'humanité a vegelle qui doit naitre une fois que les figures
coloniales de I'inhumain et de la différence raeialiront été abolies. Elle est une espérance
dans I'avenement d’'une communauté universelle. édtaun moyen de penser 'ambiguité de
la conscience diasporique : en insistant sur legpoealités bouleversées par le souvenir
d’événements traumatiques, sur les identités niedtigui se démultiplient, la coolitude serait
une illustration, ou plutét une des illustratiores ld globalisation culturelle, elle s’inscrirait
dans le flux mondial d'objets, d'images et sigrafions définissant une nouvelle culture
mélangée, métisse, créolisée faite d’échanges.

Elle serait le véritable lieu d’ancrage des desaatgldes coolies, leur seule issue pour réparer

et surmonter les blessures d’'une mémoire dévaarde polonialisme et le racisme.



Mais, la coolitude est une base essentiellemematna ; elle releve d’'une élaboration a la

fois intellectuelle et idéologique. C’est avant ttawne structure discursive, ou le destin

tragique fonderait une identité diasporique quen lite peut toutefois définir de maniere

essentialiste. Car elle est issue de I'entre-ddax,entrelacement, de I'enchevétrement et de
la concaténation des différents segments cultonedsians le moule de la plantation.

En somme, la coolitude est une réécriture de soi.

En conséquence, la coolitude montre comment len@lsme fut planétaire et contribua a
l'universalisation des représentations et destingins. Elle nous dit que ce processus, loin
d’étre a sens unique, fut paradoxal, gros de tostetes d’ambiguités. D’ou une identité

ambigué, feuilletée.

Ainsi, plusieurs systémes de référence cohabitenilanément et on les choisit en fonction
du cours social de I'histoire. C'est une logique Idediversité qui converge vers un
émiettement de petits récits socioculturels donhiampression d’une lecture hybride. Le seul
méta-récit capable de les unir en une totalitéaintg est celui fourni par la coolitude. Mais
attention, la coolitude n’est pas un cri ethnigeiée ne préne pas une unité du corps social
soudé par la conscience de sa trajectoire commelhe gontribue a donner un sens tragique,
donc historique a la conscience collective de tesdndiens, méme s’ils sont disperseés entre
la Guadeloupe, la Martinique, la Réunion, FidjAftigue du Sud, Trinidad et Tobago etc.

sans compter leur terre d’origine.

La coolitude se fait I'élément constitutif d’'unelicwe de diaspora, du moins d’une expérience

diasporique qui se définit:

“Not by essence and purity, but by the recognitios mecessary heterogeneity and diversity;
by a conception of identity that lives with andatlgh, not despite, difference; by hybridity.
Diaspora identities are those which are constamttpducing and reproducing themselves
anew, through transformation and difference. Idgnin diaspora is not seen, therefore, as
static or fixed but rather as subject to the contins play of history, culture and povigtall.

Cité par Carter & Torabully, 2002: 11).

Culture de diaspora qui conduit dans certains gasis pas nécessairement, ni durablement —
a une réinterprétation des références culturellesigihe. La coolitude articule donc de



maniere originale les références et valeurs hérigwec celles de la société d’installation. Elle
se traduit par des ceuvres littéraires et artisiquedes maniéres et savoir faire spécifiques,

élaborés en exil, susceptibles d’étre transportiéesi .

Des lors, La culture serait le véritable lieu dage pour ces descendants d’engagés indiens :
une culture mélangée, créolisée, faite d'échandges)égociations et de transformations. La
culture serait la seule issue des coolies poureém surmonter la blessure d’'une mémoire
dévastée par le colonialisme et le racisme. Eé arilture est acclimatation de I'ilnde en terre
plurielle. Elle est une rencontre entre languadeése, anglaise, tamoule... avec une poétique
créole, syncrétique. L'identité du coolie doit éepgrimée aux prises avec l'altérité, sans

renier ses racines, en faisant sien ’humus intenci.

Enfin, I'iInde est le point de départ de la coolgudnais certainement pas la destination
finale : elle n'est pas un référent ultime. Ainkiest Iégitime de se demander si les Tamouls
arrives dans ce contexte si particulier, sont emtmdiens ou déja Francais ? Et quelle « sorte
culturelle » de Francais sont-ils ? Des nouveaan¢ais créoles, ou encore la résultante de
plusieurs courants qu’une anthropologie du métssagmploie a mettre au jour. Dans ce

contexte multidimensionnel, nous allons nous ioiger sur les catégories de citoyenneté et

de nationalité comme échelle identitaire.



Conclusion du chapitre 1

Blacks waters et Black Atlantic

L’'immigration indienne organisée et institutionisgle par les puissances coloniales a travers
des systéemes de recrutement multiformes constituemyportant courant de la diaspora
indienne et apparait comme son acte fondateurgaudale I'ampleur de la dispersion. Celle-
ci se caractérise toutefois par I'absence d’'unéotégie du retour collectif. Par contre, une
dimension traumatique et tragique est reliée & akisémination que certains chercheurs ont
associée a un nouveau systéme esclavagiste (Tikkat).

On aurait pu s’attendre a un broyage rapide desyewfes identitaires indiennes dans la
matrice de la plantation, ce n'est pas exactemerdab, il s'agit plus d’'une érosion. Les
discriminations, I'exclusion et la ségrégation teks a l'univers de la plantation ont
contribué a une visibilité sociologique des groupelens dans les empires coloniaux, et a
l'illusion de leur unité. Cela les a contraint astalliser une identité plus affirmée entre eux
que celle qu’ils avaient a leur arrivée (nous vesrque la capacité performative des discours
des sociétés d’accueil est un phénomene commuenaelnble des segments diasporiques
tamouls). D’autant plus que cet itinéraire de ldndux économies de plantation n’est pas
unique ; il s'Taccompagne de trajectoires annexikscamp au village, du village a la ville et
de la ville au pouvoir politique. C’est d'ailleuiess main mise sur ce dernier qui sera le support

a des crispations identitaires lors du mouvemesidéeolonisations.

A travers la description de ce premier segmentpdiggue, j'ai aussi voulu évoquer des
paralleles entre la Black Atlantic (diaspora naite nouveau monde) de Gilroy (1993) et la
traversée des black waters des coolies. Dans les aes, la pluralité de sens I'emporte. Le
concept de coolitude permet d’entrevoir cette daepée multiforme. Il apparait que

'engagisme a enfanté une formation culturelle ipaliere, de méme que la traite fut un
evenement fondateur a la formation de la diaspona mles Amériques (Chivallon, 2004). La
coolitude reconnait I'’hétérogénéité et la diversiéel'identité. En cela, ce premier segment
diasporique se rapprocherait du type hybride devallon, ou encore du type culturel ou

postmoderne de Cohen. Au final, ce segment diappeist fondé sur le principe de la fusion

des contraires : la continuité et la rupture, lemaét le changeant (Chivallon, 2004 : 28).



Chapitre 2

Projet moderne, projet colonial ; universalisme et
assimilation versus décolonisation et
particularismes

« ldéologiquement et institutionnellement, cet inghéme tourné vers l'outre-mer était
I'héritier de limpérialisme européen de I'époqué&vpolutionnaire et napoléonienne, et
s’inscrivait peut-étre aussi, plus lointainemengnd la tradition de I'Empire romain. Du
point de vue de l'idéologie, il était concu comnme umission libératrice et civilisatrice ; du
point de vue institutionnel, il ira beaucoup plusinl que les impérialismes anglais ou
allemand dans l'assimilation juridique et politiqukes populations d’outre-mer, I'objectif
étant la construction d’une plus grande FrancdBrubaker, 1997 : 34.)

La période coloniale se confond en France aveccaneeption de la |égitimité politique
fondée sur une logique dela< prééminence de la citoyenneté nationale, pos#ante
principe d’organisation politique et comme valeandatrice de I'ordre social, [qui] pouvait
conduire a exiger de ses membres le sacrifice so@rémourir pour la patrie> (Bordes-
Benayoun & Schnapper, 2006 : 20). Cette logiquecgimpagnait d’'un projet d’homogénéite
et d’'unité culturelle de la population nationaleégiable nécessaire a la condition de I'Etat-
nation, dont le relais est une rhétorique assiitaiste. Il était en effet exigé des futurs
citoyens francais qu’ils renoncent a leur culturaditionnelle, a leur spécificité. De fait,
I'assimilation est I'idiome de la colonisation. Gteen cela que le projet colonial francais se
distingue du projet britannique qui s’appuyait suar « différentialisme » froid, dont 'adage
« diviser pour mieux régner » en était de facorapigdrique le fer de lance.

Cependant, il est nécessaire de mesurer cette iipposar, les relations initiales entre
I'école républicaine francaise avec la colonisatiooscillent entre intégration et
différenciation. Toutefois, 'ambition démocratigimepliquait la participation égale de tous a
la vie collective. Tous devaient donc disposer de&&mes compétences et des mémes
références culturelles. La logique de I'Etat-natéait de tendre vers I'unité culturelle de la

population nationale, c'est-a-dire faire coincitmganisation politique avec le peuple.

Ces actions visaient a réduire les particularismas seulement politiques, mais aussi et



surtout culturels, en imposant la connaissance ed’lamgue commune, en inventant et
diffusant une histoire nationale par I'école et ilestitutions académiques, et en entretenant
par des rituels une mémoire collective. Tout cédatedes instruments permettant de créer un

sentiment d’appartenance national, et a termenatien.

Mais qu’advient-t-il de cette homogénéisation avac multiplication des trajectoires
migratoires insufflées par la décolonisation ? Hutf & nouveau voir le couple
colonisation/décolonisation comme un élément eapfides différents paradigmes culturels
gui cohabitent au sein des individus.

Il parait indéniable que la profondeur de l'acadtion n'a pas été la méme pour tous les
segments diasporiques tamouls. La citoyenneté qires la nationalité agissent ici comme

des éléments de compréhension du couple inclusidn&on a la société francaise.

Texte 2 - Chez ces gensia

«Jal passé quelques années dans ma famille a Paris. Je m'y suis sentie mal. Je
suis francaise par mon peére, je ne suis pas Tamoule. Je n'ai rien 4 voir avec
ces gens la. Je ne pratique pas tout ce qu'ils pratiquent (---). Les Tamouls sont
des gens qui n'ont pas de culture générale. Ce sont des Dravidiens, de toute
facon moi je suis francaise, et je me sens plus européenne que Dravidienne. Je
n'ai rien a voir avec ces gens la. Pour la simple et bonne raison qu'ils ne sont
pas Francais. Ce sont soit des Sri Lankais, soit des Pondichériens, mais pas

des Francais ».

Ainsi il faut comprendre ce qui sous entend cetfréntiation voulue et affichée, et les

difficultés qui apparaissent dans la gestion omlse en adéquation de deux ou plusieurs
contenus culturels. Et I'on voit bien que la citogeté et la nationalité sont des modes de
production d’altérité et donc d’identité qui vor& surajouter a un feuilletage identitaire déja

complexe.

YExtrait d’un entretien mené le 05/02/2007 & PorgtighNotre interlocutrice est Agée de 44 ans. ddtripe
des fonctions d’enseignement et habite Pondichépyid moins de 8 ans. Elle y est née, mais ditase p
développer d'attaches avec ce lieu.



1/ Assimilation, citoyenneté et nationalité

On ne peut pas examiner comment 93°*République a voulu assimiler les uns et les autres
sans tenir compte du role identitaire attribuéSipire colonial. Sous 18°3° République, les
certitudes pédagogiques ont un rapport étroit d&etomination coloniale : on enseigne la
supériorité de la civilisation francaise par ce gerait, en quelque sorte, la preuve des
colonies. La colonisation était un devoir répubhcet on ne peut sous-estimer la force avec

laquelle la 8™ République fit connaitre ce principe.

Cette rhétorique nationaliste rend suspect leslpsuui gardent des fidélités transnationales,
méme s'ils ne se référent pas a un Etat d’origin@ssimilation détermine une destruction

des spécificités de I'Autre pour gu’il se conforraex normes établies par la puissance
coloniale francaise et/ou par le monde qui le teg0oette destruction s’appuie sur divers
principes de fonctionnement que nous allons maanteanalyser.

1.1/ Acculturation et assimilation : principes de énctionnement

Les concepts de métissage, d’hybridation, de reositipn, d’acculturation et d’assimilation
cherchent a spécifier I'organisation liée au congatre deux systémes culturels et les modes
opératoires de ce processus d’échange dans legyels la complexité humaine. Je vais
m’attacher a analyser les processus d’acculturatibieés par la population tamoule pendant
la période coloniale (engagés tamouls des plant&d Tamouls de Pondichéry). Il s’agit de
déterminer les processus de I'échange cultureleenlies paradigmes ou référentiels
divergents, en ayant en téte que ce processusmgiosé de deux mouvements distincts : la
diffusion et la réception. C’est dans I'écart erlge deux que s’élabore une culture propre.
Ainsi, ce qui est intéressant a comprendre et argbs c’est ce qu’incorporent les individus
et comment ils vivent leur identité eux-mémes. laéeur du concept d’acculturation réside
dans le processus dynamique qu’il exprime. Ce pmce est fonction du temps et par la

méme des généalogies.

En conséquence, ce concept désigne I'ensemblerdgEmmenes qui résultent d’'un contact



continu entre différents individus ou groupe d’widus, entrainant la modification des
modéles culturels initiaux de l'une ou de l'autresdcommunautés. Il exprime une sorte
d’action-réaction qui procede des différentes sibmas de domination et de subordination
présents dans tout contact. La sélection des élsraeamprunter ou la résistance qui s’opeére,
les formes d'intégration de ces éléments dans ltureu d’origine et les mécanismes
psychologiques en faveur ou en défaveur d'un tebcgssus sont exprimés dans
I'acculturation. Par exemple, l'insertion des ceslindiens dans le systeme trés contraignant
de la plantation a exercé un véritable broyage lear institutions indiennes qui sont
incompatibles avec les plantations. La caste, turgésidentielle, le calendrier religieux, tout
contraint a entrer dans le moule de la plantafams ces conditions, on aurait pu s'attendre a
une assimilation rapide des Indiens.

Mais, ce ne fut toutefois pas le cas : « [Lef Indiens ont peu a peu acquis de la terre et ont
reconstitué non seulement une paysannerie mais ansssociété qui a bien des égards
(famille, castes, religion, organisation territol& réincarne la société indienne, au prix de

quelques érosions (Benoist, 1998 : 26).

L’acculturation est donc un processus complexe dgfiaille les différentes étapes du
processus d’interpénétration des cultures. En ¢met cadre explicatif d’'une situation de
rencontre interculturelle, il se décline selon muss formes : une période de déconstruction,
puis de réinterprétation et a terme une assimilafqui n’est jamais complete, il s'agit la

d’une illusion).

Pour illustrer mon propos : tout processus d’accatton débute forcément par la découverte
de traits culturels issus d'un autre groupe. Enomép a cette confrontation, plusieurs

réactions entremélées peuvent s’entrevoir. Lorségyperiode de découverte et méme souvent
d’opposition est dépassée, on assiste rapidemené phase de déconstruction de la culture
d’origine. A celle-ci succéde une phase de recoostn ; mais toutes deux sont en réalité le
principe méme d’évolution de n'importe quel systéukurel.

En effet, dans ces iles a sucre de la Caraibleindouisme s’est trouvé dans une situation de
défi, face a une société imprévisible, dans desacts inattendus, il a été ballotté entre des

forces contradictoires et il y a répondu, en trootvdes voies qui tout en le transformant lui

ont permis de survivi&» (Benoist, 1998 : 19). Ainsi, cette phase de dérantion permet de

saisir les traits culturels plus superficiels qaupent se transformer facilement et montre que

'8 On retrouve la encore cette dialectique du méndel ehangeant.



la «déculturation» n’est pas obligatoirement un phénomeéene nég@ti. elle peut agir
comme cause de reconstruction de nouveaux appaitizats. Il n’y a qu’'a songer a ce
patrimoine «d’hindouismes créoles (Benoist, 1998) des caraibes et de la Réunion qu

permettent de recentrer l'indianite.

Figure 5- Principes des rencontres culturelles

Structures et dynamiques des contacts culturels

ACCULTURATION ECHANGES | REFORMULATIONS

Généalogies / Temp:s
Paradigmes culturels Dynamiques des rencontres culturelles
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Culture dominée Fronts et seuils
ou minoritaire ! ! N .
>: Situation d'assimilation | < Situation de repli
- 1 complete sur les références sociétales
Syncrétisme, ! P : de la communauté
hybridation '

Source : Conception et réalisation Anthony Goreau-Ponceaud, 2008, ADES - DyMSET

Cependant, dans la plupart des cas, la phase @msléction n'est que la phase normale
d’évolution de la culture dans son dynamisme jarma&@rompu et prépare une phase plus ou
moins importante de recomposition culturelle. Osisie alors a une véritable mutation de la
culture d’origine ou la discontinuité 'emporte darcontinuité, pour parvenir ainsi, dans le

processus d'acculturation, a I'élaboration d’'unéure métisse, un syncrétisme culturel qui



utilise le principe de réinterprétation. Celle-sit €aractérisée par la fusion des valeurs des
deux systemes culturels qui se rencontrent, pooneloun nouveau contenu original. Cette
constitution syncrétique dépend de lintérét du gbeupour la nouvelle culture et les
conditions de sa rencontre.

Lorsgu’un individu acquiert des éléments composdesdeux cultures et qu’il se trouve
confronté successivement aux deux milieux, il agtealors deux comportements distincts en
réponse aux contraintes externes. Il interpréesaeléments culturels, voir les réinterprétera
en fonction de la situation présente. La réintagti@én étant un processus par lequel
d’anciennes significations sont attribuées a désiéhts nouveaux ou par lequel de nouvelles

valeurs changent la signification culturelle daries anciennes.

Ce phénomene n’est pas une perte culturelle sanpestsation mais plutdt une continuité, un
enrichissement cohérent de lidentité. C'est aipse la coolitude est un espace culturel
intermédiaire entre indianité et non indianitée alkt le lieu d’'une double participation, ou les
contrastes trop absolus se résolvent dans des paisdns initialement imprévisibles. Elle est
un espace ou se rencontrent l'indianité et la @¢&dhndianité diffuse et changeante dont le
mole de résistance est I'hindouisme, car mémeestilpossible de se dégager de I'Inde, il est
rare d’en effacer la marque. Le sacré indien spgtee a travers les changements. De sorte
que la discontinuité est plus a rechercher du déggénéalogies. Car cette réinterprétation
est superficielle ou périphérique et n’a la cagadié toucher le centre, le noyau dur qu'a
partir d’'une certaine épaisseur temporelle. Entesdpar noyau dur, la personnalité, les
structures perceptives, logiques et affectivespaetpériphérie la diffusion d’un trait culturel,

la propagation d’'un mythe, le changement de rituel.

Dernier principe de fonctionnement de I'accultwati I'assimilation. Elle se réaliserait
lorsque les membres de la culture dominée se cdafdravec la culture dominante en faisant
disparaitre les traits culturels qui pourraienttocewenir a I’'hnégémonie et au fonctionnement
de la culture dominante. Ceci se traduit par dasstormations formelles et matérielles et par
un sens du monde bousculé par cette nouvelle donnée

Ce terme n’est pas neutre et repose sur des pplieso politiques coloniales. En effet,
I'assimilation se définit comme la pleine adhéspam les colonisés aux normes de la société
d’accueil, I'expression de leur identité et leupdficités socioculturelles d’origine étant

cantonnée a la seule sphere privée.



Ainsi, I'assimilation est I'absorption culturellude personne ou d’'un groupe minoritaire par
le groupe culturel dominant ; c’est devenir idenéicpu semblable. C’est étre incorporé. De
sorte que la communauté, entendue comme natiareahplace I'identité culturelle originale
par celle du groupe dominant. Par ailleurs les phmes d’assimilation comportent
plusieurs degrés entre la parfaite adhésion augnseb de la culture originelle et son
adhésion aux schémes d’une autre culture. Cesglegnt fonction des idéologies véhiculées

par les différentes instances de socialisatiorad®ilfure dominante.

Quant au role joué ici par I'école de I1£™3 république: la fréquentation scolaire
progressivement devenue obligatoire et de plus les longue, d’autant plus chargée de
valeurs qu’elle apparait comme le moyen de pa#dicipla vie collective et de s’élever dans la
hiérarchie sociale, contribua puissamment a honm@&geén les populations nationales. En
France, I'école instituée par Jules Ferry et lahwolggie qui 'accompagnait — I'élitisme
républicain — contribuérent a acculturer les poipams notamment celles qui se pensaient en

terme de diaspora pour un temps seulement.

Finalement I'assimilation est une forme poussésyuerétisme, dans laquelle les valeurs sont
totalement incorporées par les deux parties et@a@asicune ne ressente un mangque ou ne se
considere dépossédée d'un patrimoine historiquasdimilation sociale et culturelle se
caractérise par la possibilité donnée au nouvepa da jouer un réle actif dans sa nouvelle
société. Mais, cette transformation intérieure 'dwlividu, faisant faire le deuil d’'un passé
parfois riche de valeurs et de tabous, ne se d&mmas toujours de facon harmonieuse. Et la
condition de ce role est déterminée d’abord paitteyenneté, et ensuite par la nationalité, qui
sont toutes deux congcues comme un engagementetans r

C’est pourquoi je veux analyser maintenant les ttimm$ de I'assimilation a Pondichéry par

I'expérience de la démocratie.

1.2. Assimilation par I'expérience de la démocrati@ Pondichéry

Du traité de Paris de 1814 jusqu’au traité de oessiu 28 mai 1956, Pondichéry a été
continuellement francaise pendant prés de 142 anMggs sa population quant a elle n’était
pas soumise a cette exclusivité, bien au contr&ee.principale caractéristique était son

cosmopolitisme. Depuis l'installation des Francdens le territoire de Pondichéry, des



hollandais, des arméniens, des maures, des arglaEmucoup de portugais contribuaient a ce
mélange culturel.

Toutefois, au-dela de ce cosmopolitisme, un certdivage opposait principalement les
Européens aux Indiens, pourtant eux-mémes divieésagegories distinctes. En effet, la
population européenne était divisée en deux partles employés de la Compagnie, y
compris les militaires et les Colons que I'on afgal plus tard « créoles » (en 1994, on
comptabilisait encore 850 créoles dont la plupamt srassemblés autour de &ociété
mutuelle des créolgsCe sont des employés restés a Pondichéry os tlsctendants. Pour

étre bref, ce sont des descendants métis d’eurspéen

« Cette distinction dans la population européenneticoera jusqu’a la deuxieme guerre
mondiale. Les fonctionnaires francais envoyaienrdefemmes accoucher en France pour

éviter que leurs ancétres ne deviennent des créolBswvid, 2005 : 80).

Quant a la population indienne, déja hétéroclitgpdint de vue des confessions religieuses,
elle n'était pas seulement composée de Tamoulg.alait en téte de grands propriétaires
terriens, parlant télougou et descendants des rendifficiers de I'empire de Vijayanagar
(dernier royaume hindou de I'lnde méridionale qudwaé approximativement de 1336 a
1565), des petits propriétaires terriens Tamoulsany et des artisans. Au bas de la hiérarchie

des ouvriers agricoles de caste ou hors caste.

Bien que ces deux catégories de population, eunmgéet indienne, se soient considérées
comme hermétiquement fermées l'une a l'autre,ut feoter I'existence d’un métissage qui a
produit une catégorie intermédiaire de métis qaiedit habitués a un mode de vie distinct des
Indiens et s’habillaient difféeremment d’eux : laxpas (littéralement ceux qui portent des
chapeaux). Intermédiaires d’'une part parce qu’dsarent pas admis par les Indiens et ils ne
le désiraient pas, mais ils n’étaient pas non pldis par les Francais (Tirouvanziam —
Louis, 1994); et dautre part parce quils étaiemi milieu de rapports de type
acheteurs/vendeurs, gouvernants/gouvernés, empsdgmployés qui se tissaient entre la
communauté européenne et indienne.

Néanmoins, il est important de convoquer cetterdité& car elle joue encore un réle dans la

construction des récits identitaires contemporains.



Texte 3 - Honneur et fierté®

- Interlocuteur : «Moi, vous savez, je ne suis pas n importe qui. On dit qu'a
Pondichéry il n'y a que des gens infréquentables, de basses castes. Ce
n'est pas vrai. Moi je suis un descendant de ['empire Vijayanagar. Ce
n'est pas rien ».

- Interviewer : «Zn quoi ce n'est pas rien ?».

- Interlocuteur : «Parce que c’est honorable. Méme si je suis francais et
tamoul, je sais que je viens dune grande famille, une famille de
gouverneurs, qui a construit des choses magnifiques. Vous étes sans
doute déja allé 4 Hampi! [---] Malgré tout, 4 cause de ma nationalité
francaise, 1l y en a qui disent que je ne suis pas Indien. Ca me permet

aussi de contredire ce type d affirmations ».

En effet, beaucoup de Francais d'origine pondiemére usent de leurs origines, lorsqu’elles
sont flatteuses, pour se distinguer. Certains daest leur passé sur des récits mythiques,
d’autres aiment a rappeler leur ascendance impéfial est le cas d’'un de mes interlocuteurs
qui tient a sa filiation lointaine avec les Nay@les derniers étaient les gouverneurs locaux de
'empire Vijayanagar et étaient originaires de l|tkma Pradesh (kes Nayaks du Tamil
Nadu, de Gingee et de Madurai dont je suis origmaont arrivés de ce royaume qui a été
complétement détruit au XVI siéstd.

Surtout, a cette diversité de population correspitnghe diversité de statuts dans 'exercice
de la démocratie. En effet, les Européens se distient aussi des « natifs » (des Indiens) en
ce qu'ils possédaient I'état civil francais, tandige les Indiens étaient soumis au statut civil
personnel défini par la coutume et les regles deec®ourtant la loi du 18 mars 1848 appelle
Francais et Indiens des Etablissements Francaisindies a élire un député au suffrage
universel. De sorte que ces Indiens, sujets frangaais civilement étrangers, se retrouvent

en 1848 électeurs sans étre véritablement deseaispydu moins au point de vue du statut

¥Extrait d’'un entretien mené avec Mr Sanjivy Ludovitené & Pondichéry en 2007. Cet homme francaia, né
Pondichéry, maintenant retraité de I'administrafi@amcaise a ouvert une agence de voyages a Péngidhest
agé de 62 ans et veut contribuer a la connaissainceconnaissance de la culture indienne par laesstes
francais.

20 Extrait de I'entretien mené avec Mr Sanjivy Ludogi Pondichéry en mars 2007.



légal (Deschamps, 1997 : 50). Et ils étaient répansqu’au 21 septembre 1881 en deux
listes : la premiére liste comprenait les Europésrdescendants d’Européens et la deuxieme
liste les « natifs ». Mais I'émergence d’'une nolevelatégorie de citoyens, les renoncgants,
déterminés a passer en premiéere liste selon lgmgiions du décret, suscita I'opposition
farouche des Européens qui risquaient d’étre ré&duite minorité dans la premiere liste et de
perdre toute influence politique.

C’est pourquoi en 1884, le gouvernement francaasl@té une solution de compromis par
décret. La premiére liste comprendrait les Europégrdescendants d’Européens, la seconde
liste les Indiens renongants et la troisieme lige Indiens non renongants. Ainsi, la
renonciation ne fait pas accéder au statut d’Ewmopt il semble que la renonciation oblige a
déceler de ce qui entre le statut juridigue ouehiité francaise (et plus largement

européenne) détermine I'acces a la citoyenneté.

«Avec le décret de 1884, les renongants demeursnind@énes, et en méme temps, ils sont
déja des citoyens auxquels on accordera I'exereféectif des droits politiques nouveaux que
leur a acquis leur renonciation seulement dans wen& indéterminé, des citoyens différés

dont l'identité reste & accomplir (Deschamps, 1997 : 55).

Et, pour accomplir cette identité, il faut se jfisti d'un degré réel d’assimilation a une
identité européenne réifiée (pour ne pas dire ¢isdisge). En effet, face a I'insatisfaction du
systéme de trois listes, celui-ci est ramené a .d&ixseuls les plus «louables » des
renongants peuvent étre inscrits dans la listeedespéens.

Ainsi, pour étre considéré comme assimilé il famplir une des conditions suivantes :

-Avoir obtenu un diplome de I'enseignement supérieancais.

-Avoir occupé au moins pendant cing ans une fonaiministrative ou judiciaire.

-Avoir exercé pendant cinqg ans un mandat élediifelecore avoir obtenu soit une décoration
francaise, soit une médaille d’honneur.

Dans tous ces cas, il faut justifier de la conrmiss de la langue francaise. De sorte que
celle-ci fonctionne comme un marqueur socialn«des lieux ou se fabrique l'identité

nationale, et la conformité sociale attendu duy#o» (Deschamps, 1997 : 62).

En conséquence le critere linguistique et cettéayenneté a brevet (Deschamps, D. 1997,
p68) reposent sur des criteres d'identificationdis sur le rang, la qualification, et la
médaille qui vont au-dela de la discrimination &egle et rappellent aux renongants que la



capacité politique est une aptitude a servir I'BEt I'état civil englobe les régles, les usages,
les traditions et les mentalités ; autant de termpes la notion coloniale de civilisation
résume. Toutefois pour les Indiens, le suffragstipas pensé comme le vecteur d'une simple
mise en représentation des intéréts particuliersadsommunauté mais le moyen de faire

souscrire chacun de ses membres au contrat pelittmdateur de la République.

Enfin, aura fallu attendre le 23 aolt 1945 pour dpesuffrage devienne effectivement
universel, et que toutes les voix comptent pouné&me poids. Le droit de vote des femmes
complétant ce processus d’universalisation du agér

Mais, ce n'est qu’en 1946 que les ressortissardgsteteitoires d’outre-mer ont la qualité de
citoyens francais au méme titre que les Francais aeétropole. Toutes les discriminations
disparaissent en droit, et les Etablissements &ianges Indes deviennent ddsrritoires
d’outre-mer (il est a noter que les iles de la GuadeloupetiMgue et Réunion quant a elles
deviennent des départements d’outre-mer le 19 1@46) De sorte qu’ils font désormais
partie intégrante de la République francaise au en@ne que la métropole ; ils cessent d’étre

la propriété de la métropole en tant que colonies.

1.3/ Renonciation et citoyenneté a Pondichéry : glies influences ?

«La société démocratique est fondée sur un prindipelusion a vocation universelle — la
citoyenneté — a laquelle, sous des formes varipe&pare toujours I'école commuise
(Bordes-Benayoun & Schnapper, 2006 : 62).

De par son histoire, Pondichéry apparait a tralerprésence francaise, comme un péle
d’observation privilégié des processus d’accultaratLe 20 septembre 1881 est publié le
« décret relatif a la naturalisation des Indiensautorisant les natifs des deux sexes dans les
Etablissements Francais des Indes de renoncer &thut personnel. Ce texte ne porte pas
sur la nationalité, tous les ressortissants demaed francaises sont nationaux frangais — mais
sur l'ouverture de modalités nouvelles de renormamatu statut civil personnel, et ses
conséquences en matiere de citoyenneté. La démdehenonciation constitue un acte
volontaire visant a prendre ses distances d’'avecsdeiété indienne originelle en se
rapprochant du statut de colonisateur Francaisdde que le 3 janvier 1882 est ouvert dans

chaque mairie des Etablissements Francais des Umdesgistre nouveau, chargé de recueillir



les déclarations de renonciation. Cette démarchacegssible aux natifs des deux sexes, de
toutes castes et religions, majeurs de 21 angwvetnd témoins ; et engage irrévocablement et
deéfinitivement femmes et enfants mineurs. L’'acte rdeonciation doit indiquer le nom
patronymique que porteront désormais la famillsaetiescendance. Car, cet engagement doit
étre rendu visible a tous et indélébile par I'adpd’'un patronyme, en d’autres termes d’un

nom de famille transmissible aux enfants.

Il s’agit d'un pas décisif qui ne peut s’envisagefa I1égére. C’est une nouvelle forme de
marginalisation : aprés la conversion au chrissian®, I'adoption d’'un nom patronymique

signe I'acmé de la distanciation d’avec la soctéatdoule. Car, selon la tradition tamoule, le
nom n’est pas transmissible, la généalogie se perda gré des générations. Lors des
naissances, les parents choisissent un nom paupregéniture, qui sera différent de celui de
sa mere et de son pére a la fois, mais son étiatsena marqué comme fils de monsieur et
madame. Le premier renoncant fut Ponnuntamby (gemait campagne en faveur des

chrétiens « indigenes ») qui prit le nom patronymige Laporte.

En échange de la renonciation, les Indiens desli&taments deviennent des citoyens
francais « différés », avec les droits et les d®svgue cela comporte. Car la citoyenneté a
d’abord un sens juridique : le citoyen n’est pasndividu concret, mais un sujet de droit qui
dispose a ce titre de droits civils et politiqu&e fait, cette assimilation des Indiens
renoncants ressemblait de facon frappante a ldanis#vilisatrice coloniale ayant permis a la
France de transformer ses sujets coloniaux en &g renonciation instaure la séparation
du public et du privé, qui devient un principe fatelr de I'ordre social : au privé la liberté
des individus dans toute leur diversité, en paigcueligieuse ; au public I'affirmation de
I'égalité des droits. Tous les particularismes sent/oyés a la sphére du privée. Ainsi, ce qui
fonde la citoyenneté, c’est cette opposition eletsespécificités de 'homme privé, membre de
la société civile, et 'universalisme du citoyenais! cette égalité civile, juridique et politique
du citoyen ne s’oppose pas aux inégalités éconamiqtisociales des individus.

Ainsi, la renonciation résulte avant tout d'un adwil par lequel l'Indien se place
volontairement sous le régime de I'Etat civil frais¢ Et, ce ne sont pas moins de 4 402 natifs
(Deschamps, 1997) qui ont recouru a ce dispositisd’ensemble des Etablissements francais
des Indes. Mais diverses questions se posentsamiiles renongants et pourquoi renoncer ?

Et quelles sont les implications de ce processus ?



En premier lieu, nous pouvons établir a partir @ehives et des documents publiés dans les
lettres du CIDIE! que la renonciation est loin d'étre un mouvempan&ané d'adhésion, mais
plutbt le résultat d'une mobilisation mettant em jes solidarités collectives. Car, un
renoncant isolé parmi les gens de caste ne memkaaire existence que celle d'un paria, et
c'est l'extraordinaire force de la caste que d'Bepa ceux-la mémes qui prétendent y
échapper ses modes de regroupement, de mobilistaba reproduction. Et il apparait avéré
gue nous ne pouvons interpréter le mouvement dencgtion qu'a travers la saisie de ces
modes, ou s'entrecroisent concurrence de castatjitédeeligieuse, relations clientélistes et
domination coloniale. Précisons que la renonciatiest pas vécue comme évidente et
naturelle et ne peut point s’accomplir en dehoss ideéréts, des normes, des valeurs et des

pratiques sociales propres au groupe concerne.

De plus, ce groupe est soudé autour d'une idemtii§ieuse : sur 1 175 renonciations

accomplies entre le 3 janvier 1882 et le 30 juiB4l8ans la commune de Pondichéry, 908
concernent des catholiques et 267 des "gentilest(@ dire des hindous), soit une proportion
de 77% et de 23% (Deschamps, 1998). Mais attensenje une dialectique binaire

occidentale pourrait nous faire penser que lesmgants (pour la plupart soit catholiques
avant le décret, soit convertis) sont completemeafédcastés ».

L’identité religieuse et I'état civil ne peuvent sebstituent a l'identité et aux solidarités
générées par la caste. Elles operent comme de llemupessibilités identitaires qui peuvent
étre convoquées aux moments opportuns. Il ne fasitqublier que I'assimilation est une
notion qui a une signification d’abord juridiquengageant une substitution complete de
I'identité Iégale. D’ailleurs la plus grande pad des renoncants sont constitués par des

Vellaja.

«Les vellaja, dont la curiosité intellectuelle et dalture sont grandes, sont attirés par les
valeurs occidentales. C’est dans leur caste queaeteuvent les traditionalistes et les

« nationalistes » qui animent les mouvements d'sipa a la présence francaise ; mais
c’est aussi parmi eux que le message évangéligkeepdus d’écho et que I'administration

recrute ses meilleurs fonctionnaires : leur instron développée et leur conversion au
catholicisme leur ont donné les postes clés daamniinistration et les corps politiques du
chef lieu» (Weber, 1988 : 517-518).

2L Centre d’Information et de Documentation sur lérierancophone créé en ao(it 1988.



Mais au-dela, de ces préoccupations juridiqguesydasncants bénéficient de linstruction,
deviennent incorporables a l'armée, et la renoimciatouvre une deuxieme période
d’émigration pour Pondichéfy: c’est un horizon nouveau qui s’ouvre & eux,dacfion

publigue d’outre-mer. L'Indochine sera ainsi pouusgeurs Pondichériens une deuxiéme

patrie.

En effet, la France installée en Indochine avagiobe d’auxiliaires fiables pour administrer
cette nouvelle et grande colonie. Elle trouva dagssrenongants Indiens un véritable vivier de
fonctionnaires dévoués. Mais, I'administration cuéde opéra un tri tacite, choyant tout
particulierement les Vellaja chrétiens qui vont reg@procher des colons blancs. Cette

émigration est aussi vécue comme un moyen d’étisidéré comme Francais a part entiere.

Car, «trés vite, les renoncants, qui espéraient étreritssur la premiere liste, avec les
Européens et descendants d’Européens, sont décos gaiils sont relégués sur [P liste,
noyés parmi la masse des Indiens non renoncantdeete fait, doivent subir le joug de la
majorité hindoue (...» (Marius, 2002 : 393).

Des lors, I'émigration en Indochine est plus quaimple exutoire, elle est le moyen d’'une
ascension sociale rapide contre un minimum d’ision ; d’'une promotion sociale méme
pour les plus modestes jusque la limités aux moewtsrients.

Cette émigration concerne surtout lesllajas catholigues qui émigrent avec quelques
vanniars desnaidusqui occupent des professions libérales. iesleliarsseront plutdt dans

le commerce et le secteur privé tandis quedddiarssont trés peu représentés.

Si les renoncants n'ont pas eu ce qu’ils espéraente plan des droits politiques dans les
Etablissements des Indes, en Indochine, ils étammidérés d’'une part comme des Francais
d’'origine ayant droit a tous les avantages attaéhé&® titre, et d’autre part, comme des
citoyens a part entiere.

Cette émigration s’intensifie avec la premiere gelemondiale. Car, ceux qui ont été

%2 Une premiére phase d’émigration concerne les essgigserands du XVIII siécle envoyés en France pou
former des ouvriers et produire sur place des catdes, qui contraste au point de vue du traitetmemain du
départ massif des coolies du XIX siecle. |l favegiser que le nombre total de ces coolies recuads le
territoire de Pondichéry est évalué a 150 000 darfon en ayant regu la part la plus importante.



mobilisés ont été dépaysés de force. lls ont i @ une autre forme de vie, et n'ont pas
envie de retourner a Pondichéry. L'Indochine learaft un pays idéal pour s’installer. De
sorte que comme nous le confie Marius Gnanolilndochine devenait un pays familier
pour les Pondichériens tel point que la population de certaines airesRdamdichéry comme
Reddiarpalayam a complétement émigrée vers Saigemuartier était d'ailleurs connu et
reconnu sous I'appellation « Petit Saigef.

Cependant, la deuxiéme guerre mondiale mit un cbanpét brutal a cette émigration, car les
Etablissements s’étaient rangés du coté de De &aldis que I'lndochine s’était placée sous
le régime de Vichy.

Apres la seconde guerre mondiale, les créolesetdscendants d’Européens partirent vers la
France ou I'Indochine. Mais, leur séjour dans ceide pays sera de courte durée. lls se
dirigérent, massivement apres la défaite de Diem Bihu en 1956 et plus largement apreés la
chute de Saigon en 1975 vers la France ou verstré&aucolonies ainsi que vers les
départements d’outre-mer ou ils continuérent leuriére dans les fonctions administratives.
Ceux qui revinrent en France contribuérent a lamédion de réseaux transnationaux
importants dont Pondichéry, Paris et sa banlieseAhtilles, les Mascareignes, les anciennes
colonies d’Afrique du Nord et subsaharienne aing tjAsie du Sud-est en furent les péles.
Selon les propos que nous avons recueillis aupeeddrius Gnanou, cette population
tamoule vietnamienne (il est d'ailleurs concerné pette catégorie) aurait joué un réle
pionnier dans la formation de la diaspora tamdtikeeffet, ils ont en particulier servi de pivot
aux autres trajectoires migratoires, en particiiece qui concerne l'installation des Tamouls

sri lankais en Tle-de-France.

A cette émigration vers I'Indochine, il faut ajoutbien qu’elle soit minoritaire) celle vers la
Malaisie et Singapour qui S’appuyait sur un tisslatronnel déja transnational. Tout cela
constitue la deuxieme phase de cette émigratiotepgoraine, la troisieme étant insufflée

par la décolonisation.

Au niveau politique, le bilan de I'introduction dke renonciation apparait fort nuancé. Si les
renoncants accedent a la pleine citoyenneté awedibdertés et le droit de vote que cela

comporte, la réalité sera plutét décevante : lartdbde sortir de la colonie ne va pas jusqu’a

23 Extrait d’'un entretien mené en mars 2007.



l'autorisation de se rendre en France, d'ou laegalg I'Indochine comme exutoire quasi-
unigue a un territoire morcelé et exigu. Il fauérirepréciser que la renonciation concerne
majoritairement les catholiques. Car, renoncer pouhindou c’est affronter le mépris des
brahmanes pour avoir tenté de fuir sa conditiom @bur cette raison exclu de sa caste et de
toutes ses solidarités. Renoncer pour certainesgaaés de la population, c’est payer
chérement en marginalisation sociale la promotigpéeée, et en partie obtenue. Car, pour
I'opinion publique, un renoncgant est un intouchalole de basse caste. Cette association de
termes découragera les quelques velléités qu'airpieavoir les grandes familles de hautes

castes de suivre le mouvement, a I'exception toigefes milieux vellajas.

Toutefois cette assimilation politique dénote undfa@e liens croissants entre les Indiens de
Pondichéry et la France qui atteint son paroxysore des conflits mondiaux ou les

Pondichériens ont combattu avec les Francais p&fendre la « mére patrie ».

«Tous ceux qui ont pris part a la guerre n’étaiehisples mémes hommes a leur retour. La
France n’était plus pour eux un pays mythique donétudie I'histoire et la géographie dans
les livres, c’était devenu un peu leur pays, dast hommes et les paysages remplissaient
leurs souvenirs (David, 2005 : 137).

Des lors, avec la décolonisation et la fin de Espnce francaise en Inde, quelle est la part de
la France dans la construction des identités, @estorialités et des trajectoires des

Pondichériens ?

2/ Décolonisation et diversification des champs migtoires
tamouls

L’histoire commune, de prés de trois siécles (doaht quarante deux années sans
interruption), avec des relations politigues, écoinues et sociales, a créé des liens
individuels et collectifs d’amitié, d’attachementestime et de solidarité entre les habitants
des Etablissements et les Francais. L’enseignethefitancais y a modelé I'esprit de I'élite
locale. Ainsi quand I'Inde recouvre son indépenddecl5 aolt 1947, les Etablissements sont
tres soudés sentimentalement et intellectuellengenta France, mais aussi a I'Inde,

instinctivement et culturellement. Alors commentregécette ambivalence, cette double



appartenance ?

Parallelement, il est a noter que la populationgéés de Pondichéry en France, qui est
évaluée entre 50 000 et 75 000 personnes selosolages, est proportionnellement plus
grande que la population émigrée du reste de I'ldaes le reste du monde (ce segment
diasporique en migration représente selon les attins entre 5.2 et 7.7% de la population
totale du territoire de Pondichéry en 2001, alars [z diaspora indienne dans son ensemble
représente seulement un peu plus de 2% de I'ensetiebla population indienne). De plus,
étre un Tamoul Pondichérien en France est une a@ég’immigration beaucoup plus
ancienne que la catégorie étre un Tamoul au CaeadApstralie ou encore aux Etats-Unis.
C’est pourquoi, nous devons aborder les trajeddii@moules du Sri Lanka sur un autre plan

que celles des Pondichériens.

2.1/ Francais, Indiens, Franco-Pondichériens et Fracais d’origine
pondichérienne : vers une multiplicité ou une dualation identitaire ?

"Romains a Rome, dit-on. Mais il n'en est pas apwir le groupe de 14 000 curieux
Tamouls a Pondichéry. Une curieuse entorse dddinésa fait d'eux, Iégalement des citoyens
francais. lls peuvent tres bien ne s'étre jamaisdies en France, parler au mieux le petit
néegre et s'imbiber de vins de Bordeaux avec la ndfextation que s'il s'agissait de rasam
et de sambhar. Mais adressez-vous a eux en andhgsons de c6té le hindi, et le
haussement des épaules est si éloquent qu'il régridmteux un Francais blaic

(The nowhere people / Les gens de nulle.piibnidoopa Banerjee. Sunday, 6/9/1989.
Traduit de I'anglais. La lettre du CIDIF, n°1, 19885-27).

Le 28 mai 1956, Pondichéry est redevenu indierlaesaite du traité de cession signé entre la
République francaise et I'Union indienne, qui aspeiffet a partir du 16 aolt 1962. Les
personnes nées a Pondichéry et domiciliées dardel|'ly compris Pondichéry, sont devenues

indiennes de nationalité a cette date.

Toutefois, ce traité prévoit en faveur des hab#tamte possibilité d’'option a exercer dans les
six mois pour la conservation de la nationalitéhgaise. C’est donc ce traité qui fournit le
point d’appui a l'actuelle population dite francoralichérienne, et que I'on désignera par
préférence par I'appellation de population Frargai®rigine pondichérienne (c’est la le



souhait de Marius Gnanou) a propos de laquelleeah ¢ demander qui a opté, pourquoi et

dans quelles conditions ?

Le jour méme ou I'Inde prende jurepossession de Pondichéry, Karikal, Mahé et Yanlaon,
France pour la seconde et la derniére fois, outoeigiun nouveau registre : celui de I'option
de la nationalité, permise par le traité de cesdies dispositions de ce texte sont originales

en plusieurs points.

En effet, I'article 4 prévoit que « les nationauarfcais nés sur le territoire des Etablissements
et qui y seront domiciliés lors de l'entrée en wgu du traité de cession deviendront
nationaux et citoyens de I'Union Indienne ». Ma#os |'article 5, ces personnes « pourront,
par déclaration écrite faite dans les six mois (.opter pour la conservation de leur
nationalité ». L’alinéa suivant précise que « laldeéation du péere (ou, en cas de déces, de la
meére ou du tuteur) déterminera la nationalité ddargs non mariés ; agés de moins de 18
ans, qui devront étre mentionnés dans cette déolara Et l'article 6 stipule que les
nationaux natifs des Etablissements mais domiadiésnion Indienne le 16 aodt suivront les
dispositions des articles 4 et 5. Les articles & @ncernent quant a eux les nationaux nés sur
le territoire mais domiciliés hors de I'Union Indiee et des comptoirs : ils conserveront la
nationalité francaise, sauf option inverse exedases les six mois.

Les dispositions de ce texte comportent des caselocedes de conséquences et alimentent

aujourd’hui encore de nombreux contentieux.

Au 15 février 1963, fin de la période des six mo@venue, on comptait 4 944 optants
adultes, qui formaient avec leurs enfants déclarésotal de 7 106 personnes. Sur un total
d’environ 75 000 ayant droit en 1963. EtSw«r le total des 7 106 inscrits, on ne compte que
346 non renoncants (Michalon, 1990 : 49). A raison de 95,2%, lesaops sont donc des

renongants. Bien sdr, tous les renoncants n'ontopés la proportion de ceux qui I'ont fait

est a ce jour inconnue. Mais cette part élevée démque cette décision est le prolongement
d’un cheminement historique et d’'un attachemeiat eulture francaise. Parmi ces optants, on
compte les descendants d’Européens, les fonctimmales cadres locaux qui ont eu
connaissance de la possibilité de se faire intédmes les cadres métropolitains, les familles
des militaires francais et des fonctionnaires ervige a l'outre-mer et enfin certains

domestiques des Européens.



Mais, I'option de nationalité agit surtout commeedigne de fracture séparant optants et non-
optants ; exclus et admis. Des lors, les excluensedéfinis soit par défaut, comme non-
membres, soit directement comme détenteurs d'abwtdisqualifiant. Quand les admis sont
deéfinis positivement (comme membres de), les exslust définis négativement et par
défaut ils sont exclus non pas pour ce qu’ils soais au contraire pour ce qu’ils ne sont pas,

c'est-a-dire non reconnus comme admis.

Reste a savoir qui est exclu, qui est admis et cembrmoncevoir de vivre a Pondichéry ou a
Karikal en tant qu’étranger sur son sol natal. Big bn peut comprendre les hésitations des
Indiens des ex-comptoirs avant de faire le pagl iEest pas anodin de rompre avec la terre
de ses aieux, dont I'indépendance toute fraichesifmouvante. On peut imaginer les
pressions contradictoires de la famille élargies, aais, et I'incertitude devant la gravité d’'un
tel choix : prendre la nationalité d’'un pays qursva. D’ailleurs cette possibilité d’option a

donné lieu a des situations extrémement complexsgia des familles.

Lors des différents entretiens menés a Pondichiegy Karikal, au sein de la méme famille

coexistent des individus de nationalité francats#auitres de nationalité indienne.

Ainsi, ce droit d’'option a posé probleme aux Pohdiens francisés a qui les deux pays sont
chers. D’un coté ils sont tamouls, de langue, @e Siinscrire au consulat de France c’est la
perspective d’avoir a s’expatrier vers un paystiimet un avenir incertain. De l'autre, ils ont

fait leurs études en francais, leur qualificatit en langue francaise, ils sont nourris de
culture francaise. Rester sur la terre de leurgtees c’est se confronter et s’adapter a leurs
coreligionnaires tamouls dont trois siecles d’hirstdes ont peu a peu éloignés, et avec un

avenir tout aussi incertain. L'option ouvrait danan vrai dilemme.

Toutefois, la population des Francais du territalee Pondichéry n’est pas composée que
d’optants, loin de la. Les dispositions du traig2agssion sont claires en ce qui concerne les
natifs des Etablissements, mais comportent unené@dacune au niveau des nationaux nés
hors des comptoirs, que ce soit en Cochinchinenodreon Indienne par exemple, et qui ne
sont cités explicitement nulle part. Francais pi&ation, ils n'avaient pas a opter camen
saisis par le traité de cession: les voici donc aprés un crochet par le tribhuReancais de
plein droit. C’'est ainsi que vont fleurir en nomlm®issant, les litiges sur la question de la
nationalité. Les registres de I'option s’étant refés dans la confusion et I'hésitatiorgeux



qui seront pris de regrets trouveront (éclairés pgrelques juristes locaux) la parade :
« renaitre » en territoire indien, a 10m de la ftiéne s'il le faut» (Michalon, 1990 : 53).

La question va prendre un tour plus complexe enavee le probleme des épouses nées en
dehors des comptoirs — et donc dispensées d’optiehfrancaises par le mariage (David,
2005). Le cas est trés fréquent, du fait de I'eitégaes territoires des Etablissements et du
tracé aberrant de leurs limites. Un tel maillagdtipliera les chances de prendre femme a
I'étranger, dans un contexte ou les frontieres amééitt que des conventions politiques.
S’ajoute a ces situations insolites la traditiomaale de rejoindre le domicile de ses parents
pour son premier accouchement : autant d’enfantssadisis par le traité. La difficulté, vu
I'absence d’état civil fiable en Inde reste d’adisiirer la preuve du lieu de naissance par un
document officiel. Des certificats spécieux en diemt lieu jusqu’'en 1982, aprés quoi, les
autorités francaises n’accepteront que des piédesnastratives diment légalisées, ce qui

n'empéchera jamais les indélicatesses.

Ainsi, si la liste des optants est close, et ajgrart I'histoire, celle des immatriculés (comme
on surnomme ceux qui ont obtenu la nationalité sapgél5 février 1963) reste bien vivante,
par les effets combinés du traité de cession ecalle de la nationalité frangaise. La
transmission se fait tout naturellement par latfidin et le mariage. Mais le vide juridique que
comporte le traité de 1962, introduit une grandefiesion dans le fonctionnement de I'état
civil du consulat. Toute personne pouvant justifier sa naissance hors des Etablissements
Francais des Indes, conjointe ou descendante dangdis des comptoirs, a pu depuis 1963
acquérir la nationalité — et la transmettre a smur.tA cela S'ajoute un certain nombre
d'immatriculations frauduleuses qui peuvent étre dimix types: par la corruption de
fonctionnaires Indiens qui usent des lacunes eindesdits du traité de cession et paine
filiere qui consiste a obtenir un visa afin d’exipéo I'article 153 du code de la Nationalité :
celui-ci permet dans le cas présent, aux non-optalet réintégrer la nationalité pour peu

gu’ils établissent leur domicile en FranegMichalon, 1990 : 56).

Ainsi, «depuis les années 1980 si, par quelgue maladregseadé, on se trouve étre de
nationalité francaise, il faut vite faire reconnatce statut. Si on ne l'est pas, il faut le
devenir a tout prix, par voie d’adoption, de mamagu par un moyen fraudulesx(David,
2005 : 161).



Texte 4 - Un bon contact'

- Interlocuteur : Mon fils, il est inscrit a 'école francaise de Karikal. Vous
I'avez sans doute apercu cette école. Il y a marqué « maison de la
France » dessus. Moi je ne suis pas francais de nationalité. Mais mon
fils il va a I'école francaise, il ira aprés a Pondichéry au Lycée ».

- Interviewer : «Pourquoi voulez-vous qu’il suive un enseignement en
Francais ? ».

- Interlocuteur : ®arce qu'en ce moment j'ai un contact qui peut m’arranger
le coup. D’ailleurs, pour Ramesh, c’est la méme chose. Pourtant, lui en
plus, il vient d’'une famille de brahmane, il a un important niveau social
ici. Mais bon. Il a inscrit son fils a 'école francaise lui aussi. On a un
contact qui peut nous arranger cela. C'est ce que l'on appelle un
goond325 ».

- Interlocuteur : ©ui, avec Nayerswamy on a un bon contact. Ce n’est pas
trés réglementaire mais bon. Cela a déja fonctionné pour des amis, je ne
VolsS pas pourquoi cela ne marcherait pas pour nous. En plus on fait des
efforts. Nos enfants sont inscrits a I’école, ils suivent un enseignement
en langue francgaise. Nous aussi on fait des efforts, on est tous les jours
a l'alliance francaise. Remarque c’est pas difficile, le batiment c’est le
méme, c est la maison de France ».

- Interviewer : «Et c’est quoi un goonda ? ».

- Interlocuteur (Ramesh) : &est quelqu'un que tu payes pour un service.
Une sorte dintermédiaire. Un homme de confiance qui peut avoir ce
que tol tu ne peux pas. Vous comprenez ? ».

- Interviewer : «Qui je crois ».

Reste une question importante : comment les Frarttarigine pondichérienne vivent leur

nationalité une fois devenus étrangers sur leurnstdl ? Comment gérer cette sorte de

24 Extrait d’'un entretien mené a Karikal avec Nayenswy et Ramesh. L'entretien a été mené en anglaiss N
précisions qu’un portrait de Sarkozy tréne fierehwez Nayerswamy, en gage « d’engagement pour la
France » selon ses termes.

%5 Un goonda est un homme de main.



bY

« duplicité identitaire » qui fonde l'originalitéedcette communauté, a cheval entre deux
paradigmes culturels ? Et, dans la conscienceitdeatdes optants, y a-t-il antagonisme ou
complémentarité de ces paradigmes culturels ? ®bioent-ils trés bien et se completent-ils
mutuellement ? Car, bien que la double nationalitété écartée au moment du transfert, des
binationaux voient le jour du fait du jeu parallélles lois indienne et francaise. D’apres la loi
francaise, est francais celui dont I'un des parestsfrancais. D’aprés la loi indienne, est
indien quiconque est né en Inde. De sorte qu’'uargnfé a Pondichéry apres le 16 aolt 1962

d’un parent francais est un parfait binational.

Ainsi, I'acmé de la politique d’assimilation men@ar la France est l'attribution de la
citoyenneté et de la nationalité, et l'intégratides étrangers dans un ensemble cohérent,
universaliste et immuable. Et, si les coolies gingient parmi des figures de I'exil et du

voyage, la nation quant a elle incarne la stabilité

«La nation c’est la fin du voyage. Elle implique wsute de retour sur soi, de fixation en un

lieu tangible, chargé d’histoire et définitif(Bordes-Benayoun & Schnapper, 2006 : 41).

En ce sens, cette phase d’assimilation pluriséeukst source d’angoisse et de perturbations
identitaires. En effet comment déterminer pourecptipulation son appartenance identitaire :
Francais, Tamoul, Indien, Hindou, Chrétien, Draendi. ? Et le fait que 95% des optants
aient été des renongants montre la grande cohédmée démarche. Mais est-ce que cette
nationalité correspond a une identité affichéesgendiquée ? Nous faisons face une fois de
plus a un feuilletage identitaire des plus compegedes identités hautement contextualisées,
et nous devons d’abord faire le distinguo entréonatité vécue et nationalité acquise prise
dans une acception utilitariste. Car, la distinttieduite par la nationalité détermine pour les
uns et les autres des destinées totalement difésrest des situations sociales complexes.
Souvent la nationalité francaise est percue comnee situation administrative, un attribut
éthéré. Mais un attribut qui ouvre toutefois I'ax@l'aide social du Consulat, aux bourses
pour les enfants scolarisés, a une pension d’idit@liou de retraite et a des facilités de
circulation que ce soit dans I'Union européennelus généralement dans un pays du Nord

economique.

Cette distinction prend toute son ampleur dansaedes militaires, qui se sont physiquement
engageés, et dont tous bénéficient de retombéegdapples, mais qui restent écartelés entre la



France et la société indienne qui les a fait naRrécisons que les militaires représentent la
majorité des optants et que c’est la renonciatigiragait ouvert la population de Pondichéry

aux carrieres militaires.

De fait, cette nationalité attribuée par un teXddigé dans la hate ne correspond guere au
sentiment d’une identité mais tend a ne devenium$tatut administratif convoité. Celui-ci
devient une finalité qui mobilise de multiples stges licites et illicites.

Les liens sont ténus avec la France, mais il rgits/aaisemblablement pas pour les nouvelles

générations de liens idéologiques ou affectifs mhitdt économiques et libertaires.

Tableau 7 - La vision de la France

Visions de la France Nombre Part en
d’occurrences pourcentage
dans les entretiens

Un pays de libertés vis-a-vis des parents 28 37.8

Un pays familier ou rendu familier par (22 29.7

présence de la famille

Le pays des droits de 'homme 18 24.3

Un pays on I'on gagne de I'argent facilement 6 8.2

Source : Tableau élaboré a partir de résultatsqdi&ies menées a Pondichéry en 2007 aupres de Adsjeu
tamouls agés entre 10 et 14 ans (il y avait d&thdntillon seulement 22 filles).

Ainsi, il semble que le 16 aolt 1962 intervient wele frontiere symbolique qui scinde la
population des Francais d'origine pondichérienne denix groupes. Il semble que les
descendants des renoncants vivent leur natiorfedi€aise tandis que ceux qui sont devenus
Francais apres 1962, instrumentalisent leur nditén&n effet d’apres les résultats de nos
enquéte®, 85% des renoncants se sentent d’abord Francisi§ pmoul, alors que ce résultat
est inversé pour les Francais d’origine pondiciméréedevenu francais aprés 1962.

Les Francais d’origine pondichérienne demeurerevadement attachés a leur terre natale ou
d’origine. D’ailleurs il est souvent improbable poeux de passer la retraite ailleurs qu'a
Pondichéry. lls sont incapables de se défaire dieneet transmettent a leurs enfants une

situation culturellement et psychologiquement pguge. Quant a la citoyenneté qui leur est

% De janvier & avril 2007 jai mené des enquéteslasifFrancais d’origine Pondichérienne & Pondiclugry
prolongent celles menées a Paris en septembre 2@0fais dans ces enquétes le distinguo entreethelaints de
renoncants et ceux qui ont acquis la nationalihdaise aprés 1962. Une telle distinction étaie ysour
organiser les réponses autour de la question deivar Comment qualifieriez-vous votre appartenance
identitaire ? ». Neuf choix de réponses étaierdrtsff Les interviewés ont classés ces « feuillelemtitaires par
ordre croissant en fonction de l'intensité. Bienl&nhsemble des choix n'a pas été utilisé.



attribuée, elle fait d’eux une fois de plus deséhmoxes : ils votent pour des enjeux
hexagonaux ou européens, mais jamais lors des ltatims indiennes dont leur sort

dépendra peut étre un jour.

Ainsi, «Les Franco-pondichériens se sentent peut-étre gensulle part a force de se
vouloir d’ici et de la bas> (Michalon, 1990 : 155).

2.2 La France : quel référent pour les Pondichérien?

Les Francgais d’origine pondichérienne qui sonté®st Pondichéry ou y sont revenus pour la
retraite jouissent d’'une situation trés procheaddduble nationalité. lls détiennent des droits
civils notamment ceux d'acquérir, posséder, géteuer tous les biens, meubles et
immeubles, droits et intéréts d’en jouir et d’egpdiser au méme titre que les citoyens d’Inde.
On estime cette communauté a 7000 individus. R&alent, la communauté
pondichérienne en France est estimée a 75 000rmpesdil s'agit 1a d’approximations). Cette
derniére est plus jeune et plus instruite que aektée a Pondichéry :Gest la frondaison
dont la population franco-indienne de Pondichérpsitiue les racines (David, 2005 : 189).
Plus jeune car les anciennes générations partgrg \eur retraite a Pondichéry. Et plus
instruite car la plupart des Francais d'origine giohérienne poursuivent leurs études
supérieures en France et non en Inde.

Le gros de la population francaise de Pondichérga@sstitué par une population vieillissante
qui apres une carriere longue dans la fonctioniquélet riche en étapes désire rentrer a
Pondichéry, dans la ville natale» (90% des Francais d’origine pondichérienne égatjae
motif de retour : I'attachement profond a leur lginaissance ou a celui de leurs parents).
Par exemple, monsieur R. dont les grands-pareaisnétrenoncants a embrassé une carriere
au ministere des affaires étrangéres ou il fut @’dben poste a Saigon, puis au Cambodge
pendant sept ans, en Indonésie (sept ans égalemertyirquie (cinq années), en Libye (trois
ans), enfin au Sénégal (huit mois seulement), fiouren France au ministére des finances et
venir a Pondichéry pour la retraite. Ses enfanéja eux sont en France mais pensent déja a
leur retraite en faisant batir un nouvel étagelasumaison familiale. Toutefois, la plus grande
part des retraités franco-indiens de Pondichérgasstituée par les militaires (apres quinze
années de service dans I'armée, ils peuvent gerreti la plupart viennent a Pondichéry) ou

des ayants droits aux pensions militaires attrisysée I'Etat francais.



Au-dela de la volonté de renouer avec la terrelmais possédent une certaine aisance
financiére due a un taux de change favorable. Mlaesxiste une situation économique et
sociale assez paradoxale, puisque la plupart destenFranco-indiens ne voient donc pas
leurs parents travailler.

Dailleurs, la difficulté pour ces enfants Francmliens est de se glisser socialement dans les
deux mondes culturels et pour cela incorporer ¢tekes culturels issus des deux paradigmes,
sans pour autant détruire leur identité cultureles en I'enrichissant. La réinterprétation y
tient d’ailleurs une place prépondérante car edlele lieu subjectif de la continuité. Et, la
parole étant le médiateur principal des échangeshimmains qui participe activement de
I'acquisition des concepts propres a une cultdresti réellement intéressant de s’interroger
sur les langues parlées par les francais d’origorelichérienne. D’aprés mes enquétes et une
étude menée par Surgumar (1998), la majorité denillés Francaises d'origine
pondichérienne parlent tamoul et francais, tandisrgg nette minorité maitrise I'anglais. De
fait, la propension a utiliser les deux langueandais et tamoul, dénote une participation
active aux deux cultures, aux deux sociétés. Cepgndela ne va pas sans poser de

problemes, comme le signale Michalon a propos (eulsesse.

« Prise entre deux visions fausses et simplistes dhimers si fondamentalement différent,
cette jeunesse Indienne-Francaise vit une véritablalturation a I'age ou I'on a besoin de
bases solides (Michalon, 1990 : 142).

Mais il est difficile de savoir dans quel sens gejgite cette acculturation pour une
population qui a fait le choix de devenir francaiset en demeurant dans son pays d’origine,

se constituant ainsi comme une minorité étrangesea de son propre lieu de naissance.



Tableau 8 - Langues parlées par les Francais d’orige pondichérienne :

Langue Nombre de personnes Pourcentage
Francais 40 20

Tamoul 25 12,5

Francais et Tamoul 105 52,5

Anglais 4 2

L'ensemble des langue6 13
mentionnées ci-dessus

Total 200 100

Source : D’'aprés une enquéte de Sugumar, V.R, menék998 auprés de 200 familles Francaise d’origine
pondichérienne.

C’est pourquoi, afin de savoir quelle place tieatHrance dans la conscience de cette
population et dans les processus d’acculturat@imjiené des entretiens au Lycée francais de
Pondichéry et & la Maison de France de Kaffkabus deux des lieux d’échanges culturels
permettant d’élaborer un questionnement quantlablééation et au maintien de I'identité de
l'individu. Je postule que la confrontation a urumeau paradigme culturel transforme les
contenus de la personnalité et suppose égalementradefinition de l'identité propre a
l'individu. Et dans le cadre des processus d’accation, cette identité culturelle va se

trouver remise en cause par I'acquisition de nouxe&déments culturels.

Le Lycée francais de Pondichéry accueille approtiirament 1000 éléves qui se répartissent
de maniére suivante :

150 de nationalité indienne.

200 de nationalité francaise (entendons-nous hiefes termes, il s’agit la de franco-
francais dont la plupart sont des enfants d'exgatou d’'individus venant tenter leur chance
en Inde) et de divers pays européens.

650 Francais d'origine pondichérienne.

Déja face a cette diversite, il faut émettre unenpere remarque basée sur la difficulté de
désigner les Francais d’origine pondichérienne peusroviseur du lycée. Il me confie sa

grande difficulté de dénomination et d’appellatidh.sait comment circonscrire cette

catégorie mais ne sait pas comment I'appel€&’est I'inverse du blanc, mais pas seulement.
Ce sont aussi des Francais, ce qui permet de Issnduer des Indiens (extrait d'un

entretien mené avec le directeur du Lycée). Aiitsiaut obligatoirement passer par des

%" La maison de France de Karikal rassemble 'amidet anciens combattants et médaillés de Karikalioh
des militaires retraités de Karikal et I'école édntaire. Cette derniere est gérée par I'associatemnparents
d'éléves. Elle accueille 52 éleves, dont 25 deomatité frangaise. L'enseignement y est en Franpais assuré
par un personnel indien effectuant de temps a sidee stages de pédagogie en France.



caractéristiques culturelles, physiques en somhmaates pour les désigner et les dénommer,
mais aussi par la nationalité et la citoyenffeté

Et, sur ces 650 éléves, 536 en 2007 étaient besirdie I'Etat francais (puisqu’ils sont
Francais par ailleurs). En général, il s’agit damts de militaires qui sont retournés a
Pondichéry. L’attribution des bourses nous dit tevjseur « n’esttout de méme pas une
science exacte. [...] Mais ces familles la colterbiglis cher dans le 93, beaucoup plus
cher. C’est un calcul économique implacabld.a majorité de ces boursiers sont des enfants
d’optants dont les parents se sont engages ap6sdeths I'armée francaise. C’est pourquoi
1962 est une date importante qui expligue aujouidl® nombre de Franco-indiens

« francophiles mais non francophones ».

A partir des propos du proviseur du Lycée frangdisles questionnaires que jai mené, on
peut dresser le constat suivant : le but pourlkgeé Francais d’origine pondichérienne, c’est
de partir en France. D’ailleurs c’est le méme cathgtie I'on peut faire a partir des entretiens

menés a Karikal a I'école élémentaire de la Mad®krance.

Malgré tout, sur I'ensemble des bacheliers, le igmw trouve une constante, seuls quatre
Francais d'origine pondichérienne par an, le bapaahe, restent et s’installent en Inde. Ceci
est a mettre en rapport avec des pesanteurs soeiafamiliales, particulierement pour les
jeunes femmes. En effet, les perspectives de nograbéissent aussi aux rapports de genre.
Et 'on peut noter une certaine inégalité face ptojets migratoires entre filles et garcons.
Pour les jeunes Francais d’origine Pondichériefm&rance est un exutoire, elle concentre
leurs perspectives d’avenir. D'ailleurs ce n’es$ @ France mais I'lle-de-France — Paris en
téte — qui les attire et concentre les flux. Daesque le Lycée Francais de Pondichéry joue le
réle d’une interface entre deux espaces de la tiogrdes Francais d’origine pondichérienne.
Il sert de pont entre le passé et I'avenir, ergredntre et la périphérie, entre Pondichéry et
Paris. En effet, la majorité des bacheliers veutentendre a Paris, pour leurs études car c’est
a Paris que se trouvent leur famille, leurs cousinsleurs amis. lls s’appuient sur la
communauté qui est majoritairement installée daif€rentes villes de la banlieue
parisienne : Sarcelles, Boissy-Saint-Léger, EvrgntBise, Bobigny, Chelles, Savigny-le-

Temple...Et parallelement ce flux s’abreuve de tauimaginaire autour du département de

% «C'’est un entrecroisement, un chamboulement deéresitet des catégories. Car, parmi ces Indiens de
nationalité indienne certains se sentent plus feasgjue les franco-pondichériens, et maitrisentuxia langue
francaise que les Franco-pondichériens. Il y a &quoi y perdre la raison (Propos du Proviseur du Lycée
Francais de Pondichéry lors de I'entretien mengénars 2007).



la Seine-Saint-Denis.

Texte 5 - Une vie facile.?°

Interlocuteur : De toute maniére, a part aller en France, je ne peux pas
faire grand-chose d’autre. Je ne vais pas rester ici. Je ne peux pas. Car
ici il n'y a pas d'universités francaises. De toute maniére c’est bien pour
moi ».

- Interviewer : «Pourquoi ? ».

- Interlocuteur « Parce qu’il y a ma famille qui est déja installée la-bas. Du
moins j'al des cousins, des oncles et des tantes. Par contre ce qui n'est
pas si mal, c’est que mes parents vont rester la. Je vais pouvoir souffler
un peu---.En plus, 1a —bas, la vie est plus facile qu’ici. L'argent ce n’est
pas un probléme aprés avec le diplome en poche ».

- Interviewer : «Vous croyez ? ».

- Interlocuteur : Bien siir ! Ma famille m’a envoyée des photos de la ou ils

habitent, de leur voiture®. Ils ont la belle vie. C'est pour cela que je

veux aller en France. Pour c¢a et parce que je serai tranquille, un peu

moins sous le regard de mes parents ».

Mais, depuis quelques années, Toulouse est dewvereuautre destination importante pour les
Francais d’origine Pondichérienne. En effet, ungoaiation a su produire un flux et faire
émerger une nouvelle centralité, un nouveau pdles’dgit de I'associationToulouse-
Pondichéryconcue a I'origine par Dominique Girot. Son ohifeest d’apporter un soutien a
tous les jeunes Francais d’origine pondichérieryantasuivi leur scolarité au lycée francais
de Pondichéry venant faire leurs études supériear@oulouse pour leur permettre la
meilleure intégration possible dans la sociétédaise. Le soutien de I'association se traduit
par I'accueil le mieux adapté a chaque jeune Frangarigine pondichérienne (famille

d’accueil, internat, logement...) ; accompagnemantide a la constitution des dossiers

29 Extrait d’un entretien mené auprés d’un Lycée gicée francais de Pondichéry.

%0 0On ma révélé plusieurs histoires similaires. Bit, heaucoup de familles envoient des photos ngerdaleur
famille restée en France (principalement des phafiges prises a coté de grosses berlines ou dsonsai
cossues de la banlieue parisienne). On retrouvadades thématiques classiques de I'immigratiaile de la
réussite, ou de la nécessité de réussite.



by

administratifs a son arrivée ; accompagnement l&sgsservices scolaires, universitaires,
administratifs, sociaux ; et mise en relation desowveaux arrivants » avec les adhérents

Francais d’origine pondichérienne ou métropolitalad’association.

Enfin, les situations d’échanges culturels soulélenquestion de I'élaboration et du maintien
de l'identité de l'individu. Le lycée francais d&rchétype méme du lieu de confrontation a
un nouveau paradigme culturel qui transforme legeraus de la personnalité. Cela suppose
également une redéfinition de l'identité propreheague individu moyennant un processus

lent et progressif a partir de I'identité origireetjui y laisse sa trace, sa prégnance.

L’acculturation est ici I'expression d’un confliugprend siege au sein de I'individu, entre le
paradigme indien et/ou tamoul et le paradigme facdans la mise a I'épreuve de sa
personnalité qu’il doit composer a partir des élém@&ouveaux et anciens. En effet, le Lycée
Francais est aussi une interface qui met en codeact espaces culturels distincts. En cela il
apparait pour nombre de jeunes pondichériens coomm&as, un espace de dialogue et de
libertés loin des préoccupations familiales et alesi de I'ici (Pondichéry). Parallelement, il
est un espace d’apprentissage des valeurs de |&sdiagrancaises, proposant aux jeunes
scolarisés une porte ouverte sur la France, enadmble de la famille I'assurance de voir ses
enfants se projeter dans un avenir, vécu a trdaémsance, comme un Eldorado.

Cependant par les valeurs qu’il véhicule il demetgalement le contre point de la culture
familiale tamoule. Et, cette confrontation entrs deux paradigmes culturels au sein de cet
espace culturel insolite tient du compromis, dddjatation et de I'ajustement.

Compromis qui intervient dans des champs ausswvapiie I'éducation sexuelle, ou le régime
alimentaire (les plats préparés par la cantineaseolallient I'habituelle macédoine de
légumes aux divers masalas). Ainsi, I'identité utdtle n’est pas un ensemble uniforme, mais
le résultat de nombreux entrecroisements, d’intemas. Et, la pratique du Lycée francais va
vers une remise en cause d’une identité cultunetieenne ou/et tamoule par I'acquisition de
nouveaux €éléments culturels. Et la difficulté tielgt s’intégrer socialement dans les deux
mondes culturels et pour cela incorporer les caddésrels issus des deux paradigmes. Mais
attention, il n’y a pas selon le Proviseur, idecdifion au projet culturel francais, celui-la
méme insufflé par I'école laique et républicain@r xemple, il n'y a qu'une faible
participation aux élections des délégués de cldssea une volonté d’afficher les valeurs
démocratiques de la part du Lycée, mais il fautmaser avec la présence d’inertiesSmall



is beautiful. Je vends a moitié la culture frangaimais au moins elle est vendue. Il ne s’agit
plus d’'une mission civilisatrice. Il faut dialogueC’est un perpétuel compromis. C’est qu'il
ne s’agit pas d’exacerber cette schizophrénie itieine. Déja qu'il est assez difficile pour
eux de concilier deux legs totalement différent¢Proviseur du Lycée Francais de

Pondichéry, mars 2007).

Parallelement il y a tout de méme une imprégnadies normes et valeurs francaises qui est
fonction du temps, car la fréquentation moyenne_yitée par un éleve est de sept années
auxquelles il faut ajouter les années précéderitasld élémentaire et primaire (soit une
quinzaine d’années passées dans le circuit schtaireais).

De fait, le Lycée Francais est un espace ambivalerse jouent en permanence des rapports
dialectiques sous surveillance. Il conjugue I'engiemdes possibilités de I'acculturation :
recompositions et bricolages dominent tandis gasslmilation et le refus sont minoritaires.
Toutefois et méme si le phénomene est minoritagaefus s’exprime le plus souvent par le
biais du mariage arrangé qui pousse les parentsppes le projet migratoire de leur fille.
Mais cette occurrence pousse le Lycée au compramisgialogue avec les meoeurs de
I'Inde » (propos du proviseur) sauf lorsqu’il devient atta

Texte 6 - Une fuite organisét.

- Interlocuteur : <Jne année, nous avons du intervenir ».

- Interviewer : «De quelle maniere ? ».

- Interlocuteur : €n 2003, une jeune fille brillante venait d’obtenir son
baccalauréat série scientifique avec une mention trés bien. A elle, son
envie c’était de continuer ses études en France. On avait avec ses
professeurs établi plusieurs dossiers d’admission dans des grandes
écoles. Elle avait méme obtenu une bourse. Vous vous rendez compte !
Le parcours parfait ».

- Interviewer : «&t que s’est—il passé ? ».

31 Extrait d’un entretien mené en 2007 a Pondichéeg aMonsieur le directeur du Lycée Francais. Crititoire
s'est déroulée en 2006. Il m'avait demandé d’atterdbux ans au moins avant d’'en faire part. Cei déd&la
respecté.



- Interlocuteur : Ses parents, du moins son pére n’'avait pas les mémes
objectifs qu’elle, et il avait prévu un autre avenir pour elle. En effet, elle
devait se marier. En d’autres termes, il lui avait prévu tout son avenir :
un beau mariage arrangé ».

- Interviewer : «Qu’avez-vous fait ? ».

- Interlocuteur : de dois préciser que cette jeune fille avait a ce moment la
plus de 18 ans. Elle était donc majeure. Avec le consulat on s’est donc
arrangé pour lui fournir les papiers nécessaires pour poursuivre ses
é¢tudes en France. On lui a donc fourni un visa pour qu’'elle puisse
poursuivre ses études. Le dernier jour des cours, on a procédé a sa
fuite ».

- Interviewer : «De quelle maniére vous avez organisé sa fuite ? ».

- Interlocuteur : «<Ce n’est pas nous directement qui avons organisé sa fuite,
mais le consulat francais. Nous on s’est juste arrangé pour faire venir le
pére quelques heures plus tard que prévu. Quand il est arrivé, c’était
trop tard. Sa fille était déja dans 'avion, direction la France ».

- Interviewer : «Vous étes fier d’avoir fait cela ? ».

- Interlocuteur : ©ui plutdt, car sinon ici, elle allait rester au foyer. C’était
gacher son potentiel. C'est ¢a que je n'arrive pas a comprendre dans ce
pays. Pas tant le mariage arrangé que la faiblesse des libertés et droits

des femmes ».

En somme, la nationalité francaise est un opérateyrestige. Mais elle peut aussi se révéler
comme un mal-étre face a des semblables qui nastspbi et n'ont pas admis la collusion
entre deux paradigmes identitaires. De sorte cureiMée massive des Sri Lankais dans les
annéees 1980-1985 en France a déclenché chez tegafsrd’origine pondichérienne une prise
de conscience de leur assimilation, et de la pdgtevaleurs, de la langue et de la culture
tamoule. Les Francais d'origine pondichérienne @&t setrouves tout a coup face a des
semblables, physiquement et culturellement, quipkrs d’avoir conservé leurs reperes
culturels parlent un tamoul plus « authentique oins émaillé de mots d’origine anglaise et

francaise.



Il faut maintenant analyser les trajectoires migras de ce dernier segment diasporique en

formation constante.

3/ Trajectoires migratoires des Tamouls du Nord SrLanka

A la suite de I'Inde, Ceylan proclame son indépeicdaen février 1948 dans le cadre du
Commonwealth (seule I'administration de I'le agtdée aux Ceylanais ; la reine d'Angleterre
demeura la souveraine jusqu'en 1972), sans q&it gu de réelle lutte identitaire. Ce n’est
gu'en 1956 qu’apparait le premier mouvement idamétcinghalais, le Sri Lanka Freedom
Party (SLFP) qui prone unecinghalisationde la classe politique. Ce dernier applique la
politique du «Cinghalais seulement, faisant de cette langue la seule langue offigciée
bouddhisme devient la religion d'Etat. Il n'y agphucun Tamoul au gouvernement. En 1961,
les écoles tamoules sont nationalisées et les Tlardoivent apprendre le cinghalais.

Le 22 mai 1972, le pays adopte une nouvelle caistit qui change son nom en Sri Lanka,
définit un nouveau drapeau et marque une discrimim&n faveur de la majorité cinghalaise
au détriment de la minorité tamoule. Dés lors, Eamté cinghalaise domine la politique, la
justice, l'administration, I'armée, I'économie. &atquiéte les Tamouls, d'autant plus que
certains intellectuels cinghalais propagent le ephae «ace cinghalaise> chargée d'une
«mission» liée a la grandeur du bouddhisme : langue egioel fondent ici l'identité

cinghalaise.

Il faut rappeler que la population de l'ille, seldteyer (2001) se compose d’'un groupe
ethnigue majoritaire, les Cinghalais (74% de la ytagoon) et de groupes ethniques

minoritaires : les Tamouls (Tamouls sri lankaisTaemouls indiens), les Moors (7%), les

Burghers, les Malais et les Veddas (1%). Je m’é&sst qu’au premier groupe minoritaire.

Les Tamouls sri lankais représentent 12.6% de faulption et sont I'un des groupes qui

peuplait Ille avant la colonisation. lls résidemtdinairement dans le Nord et I'Est, mais

Colombo est la premiére ville tamoule du pays.stl & noter que les Tamouls de I'Est se
sentent trés différents des Tamouls de Jaffnarslstructures de castes les distinguent
nettement, et ils ont le sentiment d’éliscriminés par euxParallélement, une grande partie
des Tamouls du centre de Ille (région de Kandy)isgsie des ouvriers travaillant dans les

plantations britanniques qui ont émigré du Sud’belé, a l'initiative des colons au XIX



siecle. Ces Tamouls indiens qui constituent 5.6%dadeopulation de I'lle, continuent a
travailler pour les trois quarts d’entre eux dasplantations de thé ou de caoutchouc. Il n'y
pas, entre les deux groupes, d’association nettie sientiment d’identittommune notable.
Le conflit actuel est enraciné chez les Tamoulslamnkais qui évoquent une constante
discrimination a leur égard. Relevons que la reigtidn autonomiste tamoule a été
provoguée par une politique fondée sur la majonithérique en matiére de langue du pays et
d’acces aux Universités.



Carte 2 - Majorité et minorités au Sri Lanka

LE CONFLIT A SRI LANKA

Majorité cinghalaise
bouddhiste

- Minorité tamoulophone
hindoue

Tamouls immigrés

des plantations

Principaux camps
de réfugiés

(O Bases gouvernementales

Zones sous controle
des LTTE

Source : Réalisation Anthony Goreau-Ponceaud, ADES DyMSET 2008.
D'apres Meyer, 2001.

Bien que parlant la méme langue, les Tamaldsigine indienne, le plus souvent désignés
par 'expression damouls des Hautes TerreqHill country tamilg, du centre du pays, sont

considérés comme une communauté distincte des Tamnudankais. lls ont été et restent



victimes de discriminations du fait de leur exaiustle la citoyenneté en 1949Notons que

la majorité de ces Hill country Tamils, généraletmmaembres de basses castes ou parias, sont
partisans de la conciliation et de l'intégratiotioraale a I'opposé de nombreux Tamouls sri
lankais, souvent membres de castes supérieurefa Baite, les différents gouvernements sri
lankais ont essayé d'expulser les "Tamouls indidogiays. En 1964, le Premier ministre sri
lankais Sirimavo Bandaranaike signe un accord &&remier ministre indien Lal Bahadur
Shastri. Un deuxiéme accord est signé en 1967 ladéa Gandhi. Ces accords prévoyaient
le rapatriement en Inde de 600 000 Tamouls apatedel5 ans, et la naturalisation par le Sri
Lanka de 375 000 autres apatrides. La plupartrd'entx sont cependant restés au Sri Lanka

(Singaravelou, 1998).

Mais, en 1982, le gouvernement indien a alerté davgrnement sri lankais qu’il ne
considérait plus les accords régissant les TamamdsHautes Terres comme contraignants, la
durée d’application desdits accords ayant expir@afir de cette date, ces Tamouls se sont
trouvés dans lI'impossibilité d’acquérir une natit®a Aujourd’hui, sur les 975 000 Tamouls
indiens, 469 000 ont obtenu la nationalité sri &Es&, 422 500 ont recu la nationalité indienne
et sont partis s’installer en Inde. 85 000 perserstnt encorstatelesgapatrides) et sont de
ce fait exclues de la vie politique, des possislit’'emploi dans le public ou le tertiaire et ne
peuvent obtenir ni carte d’identité ni passeporteaception d’'un document de voyage
temporaire, dittmergency certificateestiné a leur permettre d’aller en Inde et devpiou

revenir au Sri Lanka (Guilmoto, 1987).

En octobre 2003, le Parlement a adopté une loiuaatiimité («loi sur l'octroi de la
citoyenneté des personnes d'origine indiem)epermettant a tous les Tamouls indiens, y
compris ceux qui ont obtenu la nationalité indiera@nt un bon nombre étaient en définitive
restés au Sri Lanka, d’obtenir la nationalité anidaise. Cette loi accorde automatiquement la
citoyenneté a toute personne d’origine indiennergside de facon permanente au Sri Lanka
depuis le 30 octobre 1964, ou qui réside au Srkaaet qui descend d’une personne ayant

elle-méme résidé de facon permanente au Sri Lagaisi le 30 octobre 1964.

Parallelement, des l'indépendance sri lankaise,pladiciens tamouls militaient pour un

systeme fédeéral entrainant la suspicion de nombi€unghalais. L'idée d’'une nation

%En 1949, ils sont la principale cible du nationalks Cinghalais. Car, le gouvernement de Don Stephen
Senanayake instaure une législation leur retirantifoyenneté sri lankaise, faisant ainsi d'eux ajgstrides
(Devillers, P. 1967).



indépendante, I'Eelam tamoul a été proposée paile- (Tamil United Liberation Front)
des 1976. Et, rejetant les politiques gouvernentesitaine partie de la jeunesse forme des
organisations militantes : les Tigres de Libératida I'Eelam Tamoul (LTTE), plus
communément désignés sous le nom de « Tigres tampudevient rapidement la plus
importante d'entre elles. En réponse, le gouvernemeensifie sa présence militaire au nord
du Sri Lanka. Mais, le 23 juillet 1983 une attagies LTTE contre une unité militaire
gouvernementale, a Jaffna, codte la vie a 13 soktatankais. L'enterrement, deux jours plus
tard, de ces soldats, dans la capitale, Colombaealtieu au déclenchement, en représailles
contre la communauté tamoule, des pogroms connusslsanom de pogroms du Juillet noir
(Black July Pogrom

Cet évenement tragique est généralement considénéne le commencement de la guerre
civile au Sri Lanka qui a engendré en plus de vemgtées de conflit un lourd bilan (on
recense plus de 67 000 morts). Et, il est nécessl@irprendre cette date comme repére de
I'éclatement dans I'espace monde des Tamouls dug®ka. C’est ainsi que 60 000 Tamouls
d'origine sri lankaise, installés en Tle-de-Frafmenent le 4™ groupe le plus important de

cette migration derriére le Canada, I'’AngleterréAatistralie (trois pays anglophones).

Ainsi, je vais m'intéresser dans cette partie agjettoires des réfugiés sri lankais en lle-de-
France en me focalisant particulierement sur lstinditions que I'on peut établir avec les
trajectoires des Francais d’'origine pondichérierheses déterminants dans la constitution
d'une communauté homogene. Car indépendamment deivations qui poussent un

individu au départ pour s'installer en France, lgration individuelle finit toujours par

impliquer des familles. Par conséquent, le mécamisi®m constitution d'une communauté
étrangere dans la société francaise s'organiseuparenouvellement continu d'apports
démographiques dans la durée (sans cet apportedaiaine génération ne peut que
s'assimiler). Conscience est prise que d'un panvuk culturel, les pratigues de l'espace
communautaire relévent dans une certaine mesuresewlement d'une relative autonomie
des différentes populations tamoules installéesFemce, mais aussi d'une tentative de
reconstitution/recomposition de l'espace du paywigihe. Géographie culturelle des
comportements communautaires d'une part et géagrajs 'imaginaire d'autre part se

juxtaposent, dans la logique des modes de vie gtcdenportements quotidiens, rituels,

affectifs et économiques (ce que révelera en pdeonla deuxieme partie).



3.1/ Du migrant au réfugié.

L’émigration des Tamouls de Sri Lanka est un phé&rmrancien (I'lle est insérée depuis la
période coloniale dans des réseaux mondiaux delaiian).

Toutefois, ses caracteres ont subi une transfoomatpuis la fin des années 1970, lorsque la
revendication séparatiste d’'une partie de la pdjmatamoule du Nord de I'lle s’est
exprimée par une lutte arméedgesg conditions de la répression ont transformé @mégration
volontaire en exode force (Meyer, 1988 : 63). En raison de la situationviidence dans le
pays, « affectant des minorités déja mobiles »e(ale, 2001 : 10), et des opportunités
d’emplois générées par la manne pétroliere au M@ment, le Sri Lanka est devenue une

terre d’émigration massive au cours du XX siécle.

La tradition de migration a Sri Lanka remonte aecld dernier lorsque d'une part les
représentants de la bourgeoisie indigene prireabitude de poursuivre leurs études dans la
capitale britannique ; d'autre part lorsque les ®@alm du Nord Sri Lanka quitterent la
péninsule de Jaffna a la recherche d'emplois aoi tk reste de Ile, soit a I'étranger.

Ce phénomene de migration résultait de la convemeate deux facteurs: 1/le relatif
surpeuplement et I'absence de ressources auteggigoles de la péninsule; 2/les possibilités
offertes par la présence d'un systeme scolairmphghe développé. Ainsi, un certain nombre

s’installa alors en Grande-Bretagne.

Il faut pourtant attendre les années 1970 pourvaowne vague de migration réellement
importante constituée par des milieux populaires sont a I'époque les pays du Golfe qui
recrutent massivement des travailleurs dans cétfienm du monde. Les candidats au départ
sont nettement encouragés par le gouvernemengllibdérSri Lanka. Dans le méme temps,
I’émigration sri lankaise change de configuratides; opposants ont fui le pays, mais ils n‘ont
pu se rendre dans les pays du Golfe puisque cetiéndtion implique des démarches
administratives officielles. Par voie terrestrs,allerent jusqu'en Iran ou ils travaillerent pour
des sociétés américaines ou comme employés de mammgours chez les Américains.
Lorsque éclate la révolution khomeynitdls sont assimilés aux Américains et sont priés,
parfois violemment, de quitter le pays. Ainsi, l'@nation se transforme au cours des années

1970 en une émigration de survie qui s’'intensiff@gir des années 1980 (Meyer, 2001).

% La révolution khomeyniste, dont le chef de file Rehollah Khomeyni, prend acte dans I'oppositiar a
réformes du chah et triompha en février 1979 awesthuration d’'une république islamique.



En effet, la situation au début des années 198ffiehane vague migratoire ayant pour but
d’atteindre les pays ou étaient déja établis lggatiés de la génération précédente. lIs
poursuivent alors leur route pour rejoindre la @e&Bretagne et le Canada. Maignkraison

de la fermeture des frontieres aux citoyens du Comvealth n’appartenant pas a des
catégories spécifiées (étudiants et chercheursgrarel médical...) et du colt de transpert
(Etiemble, 2001 : 12), ces pays s’'avérent diidlaccés et certains, la Grande Bretagne en
particulier, refoulent a la frontiere ces nouveamigrants. Leur voyage s'arréte alors en
France ou ils formeront le premier noyau de demarsdd'asile sri lankais. D’autres vont
alors emprunter de nouvelles voies : principalenternestre et par I'Est de I'Europe afin
d’atteindre la Suisse ou encore 'Allemagne.

Texte 7 - Routes ou antitoutes>?

- Interlocuteur : ¢’ai quitté le Sri Lanka en 1996. Pour venir en France cela
m’a pris plusieurs mois. Approximativement seize mois. D’abord je suis
parti de Talaimannar au Sri Lanka pour rejoindre l'Inde. J'ai pris un
bateau de nuit. Je suis arrivé prés de Danuskkodi ; ce n’est pas trés loin
de Rameswaram%, c’est de 'autre coté du détroit qui sépare mon ile de

I'Inde. C'est la route la plus courte pour aller d'un coté a 'autre. Il n’y a

qu'a embarquer dans un des nombreux bateaux qui font la navette la

nuit de maniére illégale. De la je suis allé & Pondichéry. La—bas, un ami
que je connaissais m'a arrangé le coup. J'ai pu prendre l'avion pour

I’Afrique du Nord. Aprés j'ai pris le bateau, direction 'Espagne. De 13,

j’al repris un avion avec lequel je suis arrivé aux Pays-Bas et jai

3 Extraits de deux entretiens semi directifs menBsias en 2006 auprés de Tamouls originaires duarka.
Le premier interlocuteur est agé de 59 ans. Au_&nka, il occupait des fonctions de prétrise, fams qu'il
occupe aussi en France dans un temple dédié a Bursjué dans le 1% arrondissement de Paris. Mon
deuxieme interlocuteur, aprés ce périple effectaigsdson jeune age est désormais propriétaire dpiwerie
dans le quartier la Chapelle.

% Nous devons préciser que I'on recense selon tasat®ons officielles 105 camps de réfugiés dan$denil
Nadu dont les plus importants sont situés dansdissicts du Sud de I'Etat. Ces camps accueilless d
populations civiles du Sri Lanka qui fuient la geeet I'oppression. D’aprés les informations queshavons
obtenues en 2007 lors de nos enquétes dans layégie camps accueilleraient environ 60 000 indsjicoit
plus de 17 000 familles. Nous avons trouvé un &ches informations données dans I'édition de Thalididu
19 février 2007. Les familles qui arrivent dans camps sont principalement originaires des vileslaffna,
Trincomalee, Mannar et Vavuniya. La traversée emé® différents sites de débarquement en Inde et
Talaimannar colte entre 5 000 et 10 000 roupiegmmegs. De Mannar a Danushkodi, e prix de la tedeest
fixée a approximativement 5 000 roupies par persofest par dizaines que les réfugiés débarqueedue
soir dans ces différents « ports », pour aprésndje I'un des multiples camps du Tamil Nadu.



finalement pris un bus pour la France ».

Interviewer : «&t pourquoi la France ? ».

Interlocuteur : «Parce que j'y connaissais du monde qui pouvait
m’accueillir et m’obtenir un emploi. C’est pour cette raison que jai

voulu aller en France ».

Interlocuteur : Je suis arrivé ici en 1983, a 'age de 16 ans. C'était le
projet de mon pére de me faire partir » ?

Interviewer : «Pour quelles raisons ? ».

Interlocuteur : ®Pour fuir la guerre évidemment. En 1983 c’était vraiment
tendu la-bas. Je me souviens que c’était difficile. C'était de la survie.
C’est pourquoi, mon pére voulait que je fuie et que je parte m’installer a
Londres. Il avait des contacts la-bas. Il m’a payé un billet d’avion pour
Berlin. Pour Berlin Est. Il ne faut pas oublier qu’a 1’époque, il y avait
deux blocs. Et nous, les Tamouls du Sri Lanka, on s entendait bien avec
le bloc communiste. Alors, ¢a ne posait pas de problemes pour aller la-
bas. Passer de l'autre codté c’était un peu plus difficile. J'ai pris un billet
de train direction la France puis I’Angleterre. Arrivé la-bas je me suis
fait avoir, et ce qui correspond a la police aux frontiéres m'a ramené en
France ».

Interviewer : «Et en France, vous connaissiez des personnes pour vous
accueillir 7 ».

Interlocuteur : &Moi non. J'ai réussi a appeler mon pére qui m’a donné une
liste de contacts, plusieurs adresses ».

Interviewer : «£t vous aviez quel statut ? ».

Interlocuteur : «’ai fais un dossier a I'OFPRA, un dossier bien monté
d’ailleurs. J'ai eu le statut de réfugié politique. Quelques années plus
tard, j’ail été naturalisé ».

Interviewer : «Maintenant, ceux qui fuient la guerre civile, vous savez par



ou ils passent ? ».

- Interlocuteur : Par 1a ou il n’y a pas trop de monde. Par 'Europe de I'Est,
I'Ukraine, la Pologne-:-Mais aussi par I'’Afrique du Nord et I'Espagne. De
toute maniére c’est le systéme D, un systéme D bien organisé et qui
fonctionne bien. Il y a des gens qui sont trés bien payés pour faire ca et

qui sont trés qualifiés ».

Entre 1979 et 1983, les sri lankais continuentrivearen France mais s'y trouvent dans une
situation tres précaire. Le conflit au pays n'a mesore été vraiment reconnu par
I'administration francaise et presque tous sonbdis dans leur demande d'asile. A la suite
des violents évenements de Colombo en 183k July Pogromet jusqu'en 1987, I'afflux
de Tamouls redouble. Des femmes avec leurs enfantsnencent a rejoindre des maris qui
n‘ont pas encore de réponse a leur demande d'@sdst alors la période ou dans toute
I'Europe s'installe le débat sur les réfugiés joplés / réfugiés économiques, et qu'en France,
les associations, les organismes d'accueil, ouessp s'interrogent sur la gravité réelle de la
situation des Tamouls a Sri Lanka autant que spréaarité de leur condition de vie sur le
territoire francais. Ainsi, en I'espace d’'une déuenen Europe, plus de 145 000 sri lankais
ont demandé I'asile. Les demandes atteignant laurxgsme en 1991.

Tableau 9 - Les demandeurs d'asile Sri lankais enufope occidentale entre 1990 et 1999

ANNEE Nombre de demande| Total des demandeurs| % de la demande
d’asile provenant du Sri | d’asile (toutes | d'asile sri-lankaise sur
Lanka nationalités confondues)| I'ensemble.

1990 19 300 424 400 4.55

1991 23 700 526 300 4.5

1992 16 800 684 800 2.45

1993 12 600 545 700 2.31

1994 12 900 318 500 4.05

1995 12 700 319 900 3.98

1996 12 400 276 200 4.49

1997 13 000 312 900 4.15

1998 11100 334 300 3.32

1999 11 400 412 700 2.76

Total 145 900 4 155 700 3.51

Source Les réfugiés dans le monde. 50 ans d’action humaeitHaut commissariat des Nations Unies pour les
réfugiés. Annexe 10. 2000

A partir de 1988, la reconnaissance du statut flegié aux Tamouls devient quasiment
systématique. Fin 1991, 'OFPRA (Office Francais Ri®tection des Réfugiés et des

Apatrides) régularise méme sous ce statut tousldssiers en attente. Quant aux déboutés



(rejetés du droit d'asile), ils ont le plus souvbsnéficié de plusieurs autres mesures de
régularisation avec un statut de travailleur immi@gapport d’activité de 'OFPRA).

La demande d’asile sri lankaise en France a détane la deuxieme moitié des années 1970.
C’est, avec la demande zairoise, la catégorie matodont la demande est la plus stable et
qui a joué un grand réle dans l'augmentation du bremd’affaires devant la CRR
(Commission des Recours des Réfugiés). Cette dammuginente nettement a partir de 1979
et a connu plusieurs périodes de stabilisatioraetdissement. Elle est toutefois scandée par
de nettes augmentations qui sont toujours a raliker situation géopolitique du Sri Lanka.
Pour illustration, I'augmentation des premiéeres dedes d’'asile entre 2002 et 2004 est a
mettre en relation avec « I'échec » du cessezted&2002.

Tableau 10- Réfugiés sri lankais et territoires d'asile (au 31/2/1999)

Pays Nombre de demandeurs d’asile. Valeur relétineo).
Inde 66 400 55.01
France* 15900 12.92
Canada** 9 700 8.04
Allemagne* 9 200 7.62
Royaume-Uni* 8 300 6.88
Suisse 4 300 3.56
Norvege* 2 300 1.91
Pays-Bas* 2100 1.74
Autre 2 500 2.07
Total 120 700 100

Source 1les réfugiés dans le monde. 50 ans d’action humaeitHaut commissariat des Nations Unies pour les
réfugiés. Annexe 7. 2000.

Notes : *Nombre de réfugiés estimé par le HCR, rirpdes arrivés de réfugiés et/ou de la reconnaiss des
demandeurs d’asile comme réfugiés au cours dedeatiieres années. Ces estimations ne tiennentopaste
des réfugiés réinstallés. **Nombre de réfugiésnestpar le HCR, a partir des arrivés de réfugiésuede la
reconnaissance des demandeurs d’asile comme refagiéours des cingq derniéres années. Ces estimatio
tiennent pas compte des réfugiés réinstallés.

Tableau 11 - Estimation du nombre de réfugiés stataires sri lankais en France au 31 décembre de
chaque année (hors mineurs accompagnés)

Année Femmes Hommes Total Total Asie Part par rappba I'ensemble des
nationalités

2006 5791 9863 15654 52808 12.7%

2005 15602 52812 13.1%

2004 15304 53009 13.9%

2003 5664 9398 15062 52900 15%

2002 5963 9975 15938 57728 15%

2001 5897 9837 15774 60465 16%

2000 5750 9433 15183 63511 14%

Source : D'apreés les rapports d'activité de 'TOFPRA

Le taux d’accord pour les Sri lankais a toujourss &evé : celui de 'OFPRA en premiere
instance était de 33,5% en 2001 (43.2% en 1999}jale d’annulation de la CRR était de



28,1% pour la méme période, le taux global d’adimis&tant donc de 43,9% en 2001. En
2002, le taux d’annulation de la CRR était de 2%40

Mais a bien y regarder (et a I'aide du tableawbB)se rend bien compte que ce taux d’accord
n'a fait que chuter depuis 1999 pour atteindreesaeht un peu plus de 5% en 2005. Cette
dégringolade est a mettre en paralléle avec |gteitle LTTE est interdit dans de nombreux —
il est classé comme mouvement terroriste — en [{Rfevention of terrorism act2002,
POTA), aux Etats-UnisForeign terrorist organisation octobre 2003) et classé comme
terroriste en Grande Bretagne, Canada, Austrdliagaisie. De plus, il est considéré par les

spécialistes comme le mouvement terroriste le yihlsnt et le plus efficace au monde.

Tableau 12 -Demandes d’asile des sri lankais en France et pownatage d’accord

Année Premiére demande d’asile Part de premiéres demandes des% d’accord
des sri  lankais hors mineurs| sri  lankais par rapport a
accompagnants. I'ensemble des premiéres

demandes.

1996 1169 8.2%

1997 1582 9%

1998 1832 8.2%

1999 2001 6.5% 43.2%
2000 1879 4.8% 43.2%
2001 2000 4.2% 33.5%
2002 1992 3.9% 22%
2003 1967 3.8% 14%
2004 2090 4.1% 9.9%

2005 1894 4.4% 4.9%
2006 1993 7.6% 5.1%

Source : D’'aprés les rapports d'activité de lOFPRA

Dans le contexte de la rupture du cessez-le-faleda reprise intensive des hostilités, les
demandeurs d’origine tamoule invoquent toujours aasites de persécution ou de mauvais

traitements de la part des autorités aussi bierdgu®rganisation LTTE.

Toutefois, la typologie sociologique de la demasiddankaise est assez constante : il s’agit a
90% de Tamouls sri lankais de la péninsule de daffin de I'Est, pour environ un tiers de
catholiques et de jeunes (entre 20 et 29 ans peésrde la moitié en 1994) et 2/3 d’hindous.
En 2006, 'age moyen de la premiére demande d’atdlié de 31.8 ans (Rapport d’activité de
I'OFPRA, 2005).

Les évolutions ont concerné l'origine socioprofesskelle et le sexe. En effet, il semble que

le niveau d’étude a eu tendance a baisser au fiethps. Et la demande, essentiellement



masculine au départ (fin des années 1970 jusquiheuntdes années 1980), s’est féminisée
pour atteindre 30% des premiéres demandes d’asil@086 et 37% de I'ensemble des
réfugiés (toujours en 2006). Ces derniers étariiégau nombre de 15 654.

Il se pose alors pour eux la question de leur deviftais, la position du HCR sur les retours
au Sri Lanka considére gu'il est trop tét, et geg tonditions ne sont pas réunies pour un
retour organisé a grande échelle. L'organisatioengren considération les violations du
cessez-le-feu, ainsi que le niveau de destructesnpdopriétés et des infrastructures dans les
zones affectées par la guerre. Toutefois, un acderdgéadmission a été signé entre le Sri
Lanka et I'Union européenne en juin 2004. Mais, Tesnouls rentrant dans un secteur
controlé par le LTTE aprés un séjour en Occidentaent prélever par le mouvement un «
imp6t » d’'un euro par jour passeé hors du territpieair passeport pouvant leur étre confisqué
jusqu’au paiement de la somme (Commission des Rec®s Réfugiés, 2006).

Ce sont ces premiéres demandes d’asile dans Iéeaid®70 en France qui ont contribué a
former une véritable chaine migratoire, dont latiion spatiale est la fabrication peu a peu

d’inscriptions territoriales.

«Le regroupement familial, la féminisation de la plgtion indiquent une certaine
pérennisation de la présence sri lankaise suriettére. Les derniers arrivés, a l'inverse des
premiers, viennent en France parce qu’ils savenuvpa étre accueillis par des

compatriotes, amis ou parents, déja instabgEtiemble, 2001 : 41).

Il semble que le LTTE constitue le cceur de cettaireh migratoire soit en motivant la
migration ou en l'organisant a la fois ici et lasbde sorte qu’il détermine une lecture
politique a cette nouvelle expérience : I'exil edbdrs une condition de survie du peuple

tamoul et s’achevera avec son retour triomphanteemil Eelam (Etiemble, 2001).

3.2/ Le réle du communautaire dans la circulation/ngration des Tamouls
du Sri Lanka

“As against the map, constituted by bounded placesyhich to display the products of
disciplinary knowledge, the narratives of contengwgr migrants resemble mediaeval
itineraries, manuals of spatialising operations irating where to stop, how to proceed,
which dangers to prepare for. Information is sugmgly detailed. [...]. Detailed knowledge



becomes a vital possession. Without travel skalsembering when to do what and in which
order enhances the possibility of sucéess
(Fuglerud, 1999: 62).

Il faut garder en téte que la migration des Tamauldankais en France se clive sur deux
moments importants dont la ligne de fracture cpowad a l'intensification des conflits au
Nord Sri Lanka au milieu des années 1980. Car|asfia des années 1990 — début des années
2000 — le communautaire est devenu une évidence l@acueil des sri lankais il n’en était
pas de méme pour les primo arrivants des annéésdilfaisaient figure de pionniers.

Ainsi les périodes d’arrivée vont agir étroitemsat la nature du réle du communautaire dans
I'accueil et I'installation des réfugiés sri langaen France, mais aussi sur la substance (en
termes d'effectif, de diversité socioprofessionmeltt de classe d'age) de ce méme
communautaire.

Nous avons vu précédemment que pendant les anfi@@dek Sri lankais arrivaient en grand
nombre en France. lls demeurent méme jusqu’en 198&,des premieres nationalités a
demander l'asile, et une des premiéres nationadités faire reconnaitre le statut de réfugié
(avec un pourcentage d’accord en 1999 de plus #€.43e sorte que durant ces années le
contexte d’accueil change face a la constitutiamgpessive d’'une communauté de Tamouls
sri lankais (qui rappelons-le constituent 90% deroggrants venus du Sri Lanka) qui devient

peu a peu visible du fait de sa concentration algatit de son nombre.

« Alors que dans les années 1980, les Sri lanldigitaient I'accueil dans des structures
faute de trouver sur place un accueil communautajuelques années plus tard les nouveaux
venus ont tendance a délaisser le dispositif caoiit désormais la possibilité de faire appel a

I'aide des compatriotes (Etiemble, 2001 : 21).

En premier lieu, il est a noter que les Tamouldat#s a la suite de violences au sein de leur
pays (Sri Lanka) ne sont pas considérés commedfiegiés. Des lors deux options légales
s'offrent a eux : la premiére souvent peu courora@succes consiste tout naturellement en
une demande de visas aux différentes ambassadesnf@® sur le territoire. La seconde
consiste a se retrancher dans I'un des multiplespsacrasseux et moribonds situés en
périphérie des zones de conflit.

Mais nous savons d'ores et déja qu'il existe umésigme option. Et c’est cette option,
illégale qui est la plus usitée ; celle que dediend de Sri Lankais ont choisis durant ces deux



dernieres décennies : il s'agit d’'un voyage s’'éssbint sur des routes entre et a travers des
espaces frontaliers. Ces routes dépendent deddadiet du guide dont le choix repose sur

deux modalités : la confiance et I'argent.

Et, cette transgression nécessite la mobilisatienpldisieurs moyens et au premier rang
desquels vient la communauté. Pour exemple, dananieées 1990, un des moyens d’entrer
en Europe occidentale était la connexion aérienngapour-Bangkok. Le but était d’aller a

Singapour ou les ressortissants Sri Lankais n'avgias besoin de visa. Il fallait alors rester a
I'arrivée dans le hall de transit. Il nécessitaavibir organisé au préalable, pour un ami ou un
parent installé en Europe sa venue a Singapouiqaobtat de vols retours pour I'Europe et

d’un vol aller pour Bangkok. Dans le hall de trangius vous rencontriez et échangiez vos

cartes d’embarquement (Fuglerud, 1999 : 62).

Ainsi, il est toujours préférable de s’appuyer ses relations amicales ou familiales établies

en Europe, particulierement en France, parce gt nioins cher.

«While you can get a ticket from Colombo to Norwayoihe thousand US dollars, an agent

might charge you twelve, fifteen or even twentusaods> (Fulgerud, 1999: 62).

Et surtout parce gu'il est risqué de faire conf@aades agents/passeurs souvent corrompus et
peu scrupuleux. Leur connaissance empirique deute ret leur capacité a « conduire » peut
vous mettre a leur merci. lls ont le monopole dedanaissance des carnets de route et ont un
capital de mobilité incontestable. D’ailleurs cedt@ngerosité explique pour une part le fait
que cette émigration soit majoritairement mascu{ne@résentant les deux tiers des réfugiés
en France). Les hommes préferent laisser leur femum&ri Lanka afin de tester la route

empruntée.

Dailleurs il s’agit plutét d’anti-routes, dans taesure ou ces migrations illicites doivent se
trouver dans des régions géographiquement peu silglesss (généralement des confins qui
participent a la consolidation de ce que Brunet mentantimonde) afin d’en restreindre
'accés aux forces répressives. Les obstacles peudtee naturels (montagnes, fleuves,
végeétation) ou artificiels (populations hostile®ages, conflits). De sorte que le passeur
tourne alors a son avantage les risques et incaamsdrde 'anti-route puisqu’elle lui procure

une certaine forme de sécurité et qu’'elle justifie prix élevés. D’ou un nombre important de



routes terrestres traversant le Pakistan, I'lrata éturquie, avant de prendre le bateau pour
I'ltalie du Sud. Les autres routes que mes entrstient mises en évidence passaient par
'Europe de I'Est, en particulier Berlin. Mais, khute de I'Union soviétique en 1991 a
engendré une complexification de ces dernierest@iasi qu’'un grand nombre de Tamouls
sri lankais afin d’arriver en France au milieu @damées 1990 passaient par I'Afrique sub-
saharienne, puis I'Afrique du Nord avant d’embargdans des navires de fortunes pour
gagner les portes de I'Europe (parmi les persomues j'ai interrogé, 8 sont arrivées en

France de cette maniere).

Ces passeurs justifient aussi les prix élevés easont les seuls d’'une part a posséder le
savoir, les compétences, les moyens et les retatiénessaires ; d’autre part a étre capables
non seulement de planifier I'anti-route mais ausgvaluer les risques, dinterpréter les

rumeurs et d’échafauder de nouvelles routes sidmlent nécessaire.

«If an agent is caught or a group turned away atuxdpean border the news will be back in
Colombo by the end of the day. New routes will EEussed and prices negotiated
(Fuglerud, 1999: 63).

De sorte que ces routes sont multiples, flexibtesomplexes. La fluidité ne doit jamais étre
interrompue par des rhétoriques territorialesckest la viscosité ou rugosité de la route pour
filer la métaphore qui hiérarchise les destinatiorigratoires ; les pays occupant le plus haut
rang sont ceux qui appliquent un strict régimeezgmé de politiques d'immigration. De sorte
que le Canada, I'Angleterre, la Nouvelle Zélandetsplébiscités, puis le Danemark, la

Norvege ou la Suisse. Loin derriére viennent ' Aligne, la France, la Gréce ou I'ltalie.

Ces voyages sont dispendieux. Le prix d’'une mignatie ce type peut trés bien dépasser les
11 500 euros, ce qui constitue une somme exorbitpatir les moyens d'une famille sri-
lankaise, méme ais&e Une fois les ressources habituelles épuiséede-ciiin compatriote a
I'étranger, vente des terres, mise en gage dasbijobilisation de la famille élargie — il faut
parfois s'endetter ou se confier a un passeur deouteu risque de ne pas parvenir a

destination, ou encore se mettre au service deueafts de drogue.

Le voyage présente de sérieux dangers et desrhstirculent a propos de viols envers les

% Les personnes que nous avons interviewées évalnenbyenne a 75 000 francs le prix de leur trajet.



femmes, d’'assassinats et de maltraitance physidéeme le migrant qui arrive a bon port par
voie aérienne, avec ou sans passeport n'en amasvéic les épreuves, risquant de se faire

renvoyer dans le dernier pays traverseé.

Ces migrations ont donc en commun le fait qu’ellese limitent plus a un passage d’'un pays
a un autre mais qu’elles correspondent & un acseilolersion planifié, & une rhétorique de la
transgression. Les épreuves de la route marquemilgrants et contribuent a leur forger une
identité collective, tandis que leur identité perselle est souvent aliénée : il leur faut souvent
déchirer tout papier d’identité sur ordre du pasgEtiemble, 2001).

A destination, les exilés sont souvent épaulésiparparents ou relations qui les logent, mais

la tension ne disparait pas.

« |l s'agit d'abord d'obtenir un permis de séjour pigpire, ou un récépissé de demande de
réfugié politique, puis de trouver un moyen d'exist, et enfin d'attendre des mois ou des

anneées une régularisation qui souvent n'est paeadez-vous (a/ Etiemble, 2001 : 48).

Il faut aussi faire I'apprentissage d'une langeennue, apprendre a biaiser, a s'inventer une

histoire de vie et s'y tenir pour obtenir le statetréfugié.

De plus, les conditions du voyage contribuent @gdorune image marchande de l'asile
puisque les passeurs et la communauté en fontfimeeal’argent. Cette image est soutenue
en France lors des démarches administratives pawgristitution du dossier de la demande du
statut de réfugié. Les demandeurs d’asile devi@munérer un compatriote pour obtenir une
domiciliation nécessaire au dép6t de la demandsle,gour effectuer la traduction du récit

motivant la demande ou étre accompagné dans un@iattation inconnue (la traduction

d’un récit du tamoul en frangais ou du francaisanoul se paie a la ligne. Le co(t moyen est
de 17 euros par ligne). lls paieront aussi les fdain avocat dans I'éventualité d’un recours a

la CRR si leur demande a été rejetée par TOFPRA.

De plus, pour les réfugiés sri lankais ou les datears d’'asile, les réseaux d’émigration
fonctionnant souvent par dette, la priorité estatabourser les différents emprunts et crédits
qui ont été contracté pour payer le transport VErgope. Ainsi, le migrant dispose a plus
d’un titre d’'un champ d’action assez réduit. Sinbigue I'emploi, méme en situation illégale,
est la priorité des Sri Lankais a leur arrivée eanEe pour rembourser les dettes contractées



et surtout pour aider ceux qui sont restés viwreays dans des conditions trés précaires
(créant ainsi une chaine migratoire). Dans ce doends savent trouver par le réseau
communautaire des emplois dans des secteurs df@aiivles Sri Lankais sont trés présents a
Paris, constituant de véritables niches d’emplais affrent 'avantage de travailler sans

parler la langue francaise (restauration, nettoydaghkstribution de prospectus par exemple).

Enfin, les Sri Lankais envisagent la nationali@nfraise comme un droit auquel ils peuvent
prétendre et qui peut faciliter leur insertion spcofessionnelle, surtout celle de leurs
enfants. Mais elle permet principalement I'accéspays d'origine pour rendre visite a la

famille restée la-bas notamment quand elle s’gstadée vers la région de Colombo, au sud ;
s’éloignant de la zone de conflit. Cette faciligt &utefois a relativiser a en juger par le

nombre d’anecdotes racontées lors d’entretiens sreeti@éroport de Madrds

Cependant, I'obtention de la nationalité francagése attendue pour quitter la France et
s’installer dans un autre pays européen ou I'ors@grouvoir vivre mieux. En quelque sorte,
le passeport francais est considéré comme un wisaigant le séjour dans un pays de

I'espace européen.

Ainsi, «as against the strategy of nation states, whichumes a place that can be

circumscribed and serve as the basis for generatatgtionships of power, their operations

rest on a concept of a tactic, that is, insinuatitngmselves into the place of the other,
constantly turning events into opportunitiésulgerud, 1999: 1345.

Tableau 13- Acquisition de |la nationalité francaise par les SrLankais (d’aprés les rapports de la
documentation francaise sur 'immigration et la préence étrangére en France)

Sri lankais naturalisés Francais. 1996 1996 1997 9819 1999
Nombre 546 837 1046 980 140¢
Rang 20 18 17 18 12

Quoigu’il en soit, la communauté tamoule d’origise lankaise a su recréer une société
structurée possédant une fonction d’accueil qurepemme un sas entre le pays d’origine et

la France. Mais surtout, en se doublant d’un ensemiinfrastructures ethniques qui est le

37 Le passeport francais suscite au mieux I'étonnémmais souvent I'envie. D'apres discussions s'eegagur

le fait de savoir « Comment as-tu réussi a obtaniationalité francaise ? ».

% En fait, I'acquisition de la nationalité peut mi@ster moinsl'intégration & la société francaise que son
instrumentalisation pour faciliter les circulatiomgyratoires dans I'espace de la diaspora.



point d’appui de cette société, elle se dote diismbilité expansive.

« Depuis que les Sri Lankais sont arrivés, on est devenu visibles. On nous
confond avec eux. Ce n'est pas bien pour nous c¢a. En plus ce sont des
réfugiés, nous nous sommes Francais. Il ne faut pas nous confondre» (Un
Francais d’origine pondichérienne interrogé a psoges Sri Lankais. Extrait d’un entretien

mené en mars 2007 a Pondichéry).



Conclusion du chapitre 2

Trois segments diasporiques pour une présence
tamoule en France

D’'une certaine facon, les Tamouls sri lankais axt Sortir de I'anonymat les Francais

d’origine pondichérienne et les descendants dediesodreste a savoir quelles sont les

modalités de cette sortie et plus important sedidaipns en termes identitaires.

En cela, il apparait incontestable que lidentité I'altérité sont de bons vecteurs de
compréhension des distinctions entre communautésuies et société francaise, et entre

communautés tamoules et diaspora tamoule.

Toutefois, il ne faut pas percevoir ce modeéle aiplg comme un jeu d’opposition binaire,
mais comme un positionnement sur un axe ou se rgldes perceptions identitaires, les
rapports a l'autre, les temporalités et les espgmesonstructions socio-spatiales), ou il n’y a

pas d’effets de symétrie ni dans I'emboitementiams I'articulation des échelles identitaires.

Cependant, sur cet axe des identifications socgialess devons nous interroger sur la
capacité des référents-origines a formuler des goats dappartenance, une sorte

d’identification sociale institutionnalisée.



Chapitre 3

Communautés, peuple, nation et diaspora : une
guestion d’échelles dans les constructions
identitaires et spatiales ?

Texte 8 - Subhash Chandra Bose

« () Je suis Tamoul, Pondichérien et Francais. Mais je suis aussi Indien. Ce
n'est pas antinomique. On peut étre Tamoul, Bengali ou encore gujrati et se
sentir fondamentalement Indien. Méme en France on peut se sentir Tamoul ou
/ et Indien. Ce n'est pas nouveau ce sentiment dappartenance panindien. Je
suis Indien méme si cela fait partie intégrante de mon inconscient. Cette
identité est en moi, elle fait partie de ma chair. C'est comme si je ne pouvais
pas m en détaire. Cette identité panindienne ce n'est vraiment pas nouveau. Il

n'y a qu'a voir Subhash Chandra Bose (--) ».

Les lignes qui suivent vont s’attacher a interrdgerrapports qui s’établissent entre d’un coté
identité communautaire et identité nationale, et'alare entre identité nationale et identité
diasporique. En d’autres termes, au-dela d’'unedgrativersité liée aux différents contextes
migratoires, qu’est ce qui rend possible une asetdiomogénéité ? Qu’est ce qui rend
possible le fait que les Tamouls sri lankais sdesgrliés les uns au autres, et au Sri Lanka ;
que les Francais d’origine pondichérienne se seligenentre eux, a la France et a I'inde ; et
gue les descendants des coolies se sentent euXiésigntre eux, a la France et a I'lnde ?
Comment comprendre cet attachement au monde indiette dilection ? Et, cette
homogénéité peut-elle étre poussée, de maniéresadénable a son paroxysme ? Ce qui
s’approcherait inévitablement d’'une idéologie péuise, les cadres symboliques imposant de
ce fait une certaine identification sociale. Enficette homogénéité peut-elle étre synonyme
d’utopie imprégnée d’idéologie politique permettdatse projeter vers un ailleurs possible ?

Je peux formuler un début de réponse en propo$ampiothése suivante : cette homogénéité

*Extrait d’un entretien de Sanjivy, L. Mené & Poheity en mars 2007.



est redevable d’'un facteur d’inclusion. Ces Tamd@8Is lankais, Pondichériens, descendants
de coolies) s’incluent eux-mémes, les uns les sutt@ans une méme forme imaginée que I'on
peut nommer communauté, peuple, nation ou encasgpdia. Tout dépend bien sdr de
'ampleur de cette inclusion et de I'échelle detlee ou I'on se place pour analyser ces
constructions socio-spatiales (du micro au mad&a)méme temps, ce processus d’inclusion
implique que les différentes communautés tamoldelgest et sont liées les unes aux autres

par des forces de cohérence affectives, idéologiquesncore politiques.

Mais, de quelles forces s’agit-il ? L'indianité est-elle une suffisamment puissante pour
fédérer 'ensemble des particularismes ? Et, dattaogénéité peut-elle étre établie par une
forme étatique ? Et dans ce cas, de quel EtattslagDe celui du pays d’accueil, du pays
d’origine, ou encore un Etat plus teinté d'onirisnweir d’utopie ? Et quel(s) réle(s) ces

institutions veulent faire jouer aux migrations tanes ?

Car, si précédemment nous avons vu que la citoyéretela nationalité sont des moyens
d’inclusion a la société francaise, il reste a deieer ceux entrepris par les référents-
origines. Et nous posons comme hypothese d’'unegp@rdans le cas des Francais d’origine
Pondichérienne et des descendants des coolieshmattegénéité est institutionnalisée a la
fois par I'Inde et le Tamil Nadu ; et d’autre patans le cas des Tamouls sri lankais,
'idéologie politique s’affrme comme une autoritéanscendantale, une sorte de

métaphysique sécessionniste.

1/ Institutionnalisation de la categorie diasporandienne

S’interroger sur les facteurs d’inclusion, c’esht&rroger sur la pertinence des concepts d'tat,
de frontiere et de souveraineté. Car le territ@st 'une des composantes de la réalité
matérielle de I'Etat-nation et de sa souveraineté, semble que ces migrations tamoules se
jouent des logiques territoriales, mais ont parateent de sens qu’en référence a un
territoire d’origine. De sorte que l'on pourrait @r que ces communautés tamoules
installées en France viennent disputer aux teresolia fonction de référent identitaire qu’ils

détiennent d’ordinaire. Si bien qu’elles pourraieeimettre en cause une lecture tres

occidentale de I'espace mondial en termes d’Etlstsouveraineté et de frontiéres.



En effet, que ce soit 'Etat de I'Union Indienne celui du Tamil Nadu tous deux essaient
désespérément d’inclure ces communautés dans emblesfédérateur et homogene qu'ils
nomment soit diaspora indienne, soit diaspora ténd@iet ensemble est teinté de préfixes en
« pan » (panindienne) et de suffixe en « ité »i@inmte) rimant avec homogeénéité et unité
(dont I'aboutissement serait la double nationgliéd)dant de ce fait une réalité beaucoup plus
contrastée. Il nous faut alors comprendre d’'uné lparmécanismes de l'institutionnalisation
de telles catégories et ses objectifs, d’autre pamiment la catégorie de diaspora utilisée
habituellement par I'autre pour vous désigner bet&é réappropriée par I'lnde et le Tamil

Nadu ?

1.1/.La diaspora indienne : une volonté d’homogénsation ou d’intégration
économique sélective ?

«(...) Le registre diasporique, s’est largement impese Inde comme a I'étranger car
finalement la diaspora, malgré sa diversité etdamges, reste une construction et un slogan
efficaces visant a homogénéiser des populationgrertisparates.

Therwath, I. (2005 : 30).

L’extension de la notion de diaspora aux persortieggine indienne est un phénomeéne
récent qui date des années 1980. Avant on ne fpgtdeai d'une communauté éclatée qui
n'avait guere droit a une reconnaissance quelcondaes depuis la fin des années 1990, la

diaspora indienne devient importante.
«Avec un revenu annuel estimé a 160 milliards déadglsoit 35% du PNB de I'Inde, les
expatriés indiens sont devenus en ce nouveau aiiénune source potentielle

d'investissements sur la scene internatioma{keclerc, 2004).

Examinons ci-apres les tenants et les aboutisdantstte nouvelle orientation politique.



D’abord, un rapide tour d’horizon de ce qui est oamément appeféla diaspora indienne
s'impose. Selon le rapport de la Haute Commissionla diaspora indienne en 2001 (High
Level Commitee on Indian Diaspgradisponible sur Internet, la population indienoe
d’origine indienne a I'étranger (on reviendra sette terminologie officielle) regroupe une
vingtaine de millions de personnes (soit 2% deolautation indienne en 2001), et correspond
par son importance a la deuxieme diaspora, loimiéterla diaspora chinoise et ses 34
millions de personnes. Cette diaspora se répa#ddadlement entre 130 pays et se concentre
dans les pays du Golfe, aux Etats-Unis, en Grand&Bne, en Birmanie, en Malaisie et au
Népal. Ainsi cette population trés variable repnéseun enjeu sérieux pour les décideurs
politiques indiens tant a I'étranger gu’en Inde s@tccompagne aussi d’'une problématique
d’ordre politique : de quelle maniére a eu lieyptese de conscience de I'existence de cette
diaspora par I'ilnde ? En quoi cette derniére piaeit-elle au développement de I'inde ? Et,

comment sa mise en valeur ou son homogénéisatietieaété structurée ?

Ainsi, la diaspora indienne est constituée offlerelent de deux groupes qui correspondent de
facon schématique a des cadres migratoires distiatse résument a deux sigles qui ont vu
le jour en 1973 lors d’'une réforme fiscale, placargqu’a aujourd’hui la relation Inde-
diaspora sous le signe de I'économie :R¢Q et lesNRI (en fait ce terme ne s’est ajouté au
précédent qu’au milieu des années 1980 et n’al@i@ment défini qu'apres 1991 autour de

la notion de citoyenneté).

-1. Les PIO People of Indian Origij) sont des citoyens étrangers d’origine ou d’adaeoe
indienne. Trois cas de figures sont reconnus effemnent :

Toute personne qui a été détentrice d’un passayben

Toute personne dont les ascendants jusqu’a laiénoés génération (arriére grand
parents) sont nés ou ont résidé de fagon permasente territoire de I'Inde indépendante

L’épouse d’'un citoyen indien ou d’'un PIO.

Cette catégorie désigne les Indiens qui ont émilgrémaniére forcée dans le cadre des

“0 précisons que jysqu'au milieu des années 1990, la notion de diessindienne n’est pas reconnue dans les
milieux scientifiqgues indiens ou I'on utilise enede terme des indiens d'outre-mer (overseas irgjiasu
communautés indiennes a I'étranger (Indian Comnmemifbroad) (...). Il n’y a pas de vision unitaireudée
communauté de destin, mais une pluralité de sitnatrelevant de diverses circonstances historigu@sclerc,
2004).



travailleurs sous contrats dans I'ensemble de l'iEnpritannique et francais ainsi que les
émigrés volontaires dont les migrations se faisagngré des préférences et des besoins
personnels dans I'ensemble des pays du Commonwedalpfartir de la fin du systéme de
I'indenture cesfree passengengoussés hors de I'Inde par de multiples facteessent d’étre
dans une position de servitude institutionnellpasticipent aux activités des pays d'accueill,
tout en maintenant des liens affectifs avec I'lifdest le cas deBunjabis et desPatelsdu
gujarat par exemple).

Cependant, ces mouvements de main d’ceuvre s'éaptappés des le debut du XIX siecle,

la limite des trois générations exclut de plus keis de descendants d’émigrants.

-2. Les NRI ou on Resident Indiags cette catégorie concerne des citoyens indiens
détenteurs d’'un passeport indien et résidant poarpériode indéterminée a I'étranger. Ce
second groupe se divise en deux mouvements déntoguas tres différents dans I'espace.
Le premier peut étre associé a la flambée desdumilans dans le Golfe, ce qui a eu pour
conséquence la migration de millions d’'Indiens wa&s régions. La plupart d’entre eux ont
d’ailleurs besoin de protection, d’aide et d’assise de la part de leur gouvernement parce
gu'ils y sont exploités. Le second groupe est dhréstpar les diplémés et les cadres qui
partent vers les pays occidentaux et principalemerst les Etats-Unis. Certains sont devenus
citoyens de ces pays alors que d’autres ont coasewr passeport indien. Mais ils ont
toujours gardé leur identité indienne et ont letisgent de faire partie d'une communauté
indienne.

Les NRI ne peuvent pas résider plus de 180 joutads I'accés a la propriété leur est limité

et les fonds investis sont bloqués sur des conmaiegapatriables.

Plus largement, ce groupe rassemble tous les émdgrécents. L'Inde considére les NRI

comme ayant toujours la nationalité indienne (@stsdonc considérés par I'lnde comme des
migrants temporaires). NRI et PIO forment une miitiité de situations tant du point de vue

du pays émetteur que des pays receveurs que lgodatéiaspora a du mal a circonscrire.
Toutefois, la distinction entre ces deux catégopdesmet de situer les relations de I'Etat
indien avec ces populations émigrées qui sont immctes contextes migratoires.

« En rassemblant sous un méme vocable N.R.I. et Pliudllisation du semi-nom propre «
diaspora indienne » permet d’assurer la continuatéec I'histoire post-indépendance des



travailleurs temporaires du Golfe et des émigrésniaires» (Leclerc, 2004).

La diaspora indienne devient ainsi un espace titiets entre colonialisme et

postcolonialisme.

Figure 6 - Les relations entre 'Inde et sa diasp@
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En effet, en examinant la figure 3, on se rend demgp’il existe quatre grandes phases dans
I'histoire des relations entre I'Etat indien etdiaspora, de sorte qud’knité de la diaspora

indienne apparait bien artificielle (Leclerc, E. 2004) :

- La premiére phase concerne les rapports entietamindien en gestation et I'expatriation

majoritairement forcée d’'une fraction de sa popoiatdans le cadre deiddenture du



systémekanganiou encore des fregassengersLes conditions quasi-esclavagistes de cette
migration ont conduit les travailleurs engagésrodéer le systéme impérial.

Parallelement le discours colonial s’appuie sur costruction idéologique de l'altérité, ou
la fixité en tant que signe de la difféerence basé wn ensemble d’ethnotypes et de
discriminations est un mode paradoxal de représentd_es rapports, entre ces populations
émigrées et la lutte pour l'indépendance du paysg poissants puisque la principale figure
historique du mouvement, Gandhi est un émigré valmen Afrique du Sud.

Méme si dans les années 1920, les membres dudpeCibngrés National Indieéfendent
les intéréts des émigrés auprés des instancesatitarales, ces derniers fournissent surtout
un point d’appui indispensable dans la lutte pdumdépendance. Par exemple, Subhash
Chandra Bose, surnomniNetaji, est I'un des principaux dirigeants indépendaggishdiens
Opposé a la colonisation britannique qui a su jolgecette présence internationale en formant
un gouvernement indien en exiZad Hind*, ainsi que I'armée nationale indienne (INA ou
Indian National Army. En effet, élu président du Congres nationaleéndgiour deux mandats
conseécutifs, il doit cependant démissionner faagé motion de défiance, motivée par un
conflit idéologique face a Gandhi. Dés lors il cnée parti militant pour l'indépendance
compléte et immédiate de I'ilnde. Son discours remgk pas a la déclaration de guerre en
1939, qu'’il voit comme une opportunité de renvetsepouvoir britannique. Au début de la
seconde guerre mondiale, il part en Allemagne, déinformer une alliance avec les nazis,
dans le but d'attaquer les forces britanniquesnee par le nord-ouest. Mais l'invasion de
I'URSS, retarde l'exécution de ce plan. C'est ajosi se tourne alors vers le Japon, et créé
I'lndian National Army, composée de prisonniers gierre Indiens et de travailleurs de
Singapour et du sud-ouest asiatifué&/n des slogans les plus utilisés par Bose, nogmhm
lors du discours devant I'INA en Birmanie le 4 feil 1944 était le suivant : &onnez moi

votre sang, et je vous donnerai I'indépendante

4l Ce gouvernement en exil a été fondé le 21 octdB#sS. Il est largement inspiré des concepts dejiNeta
Subhash Chandra Bose qui en fut aussi le leadego@eernement avait sa propre monnaie, son code siwv
drapeau et sa cour de justice. Aux yeux de beaucbimgiens son existence a légitimé le combat pour
I'indépendance contre les Britanniques. L'origineedte de ce gouvernement indien en exil est ément lice

a deux conférences réunissant les Indiens d’AsiSudltest. La premiére d’entre-elles eut lieu a oy mars
1942, et fut organisée par Rash Behari Bose, ugrénmdien vivant au Japon. Elle déboucha suréatan de
I'Indian Independence Leageeune armée de libération (qui deviendra plus lfHHA) prenant vie a travers un
gouvernement indépendant, aligné sur 'Empire daodala seconde conférence pris place a Bangkgkeun
plus tard la méme année. L'invité fut Subhash CraBwbse.

2 ’armée nationale indienne fut originellement fércpar le leader nationaliste Rash Behari Boseapuia le
contrdle de l'organisation a Subhash Chandra Bps&sason arrivée au Japon en 1943. Cette arméerenailp
85 000 personnes dont une unité féminine, appRbiE Lakshmi BaiCette armée était sous le contréle de
I’Azad Hind et reconnue par les puissances de !Axe

“3 Je remercie Sanjivy Ludovic pour la somme considliérd’informations qu'il a pu m’apporter a ce suje



-Lorsque I'Inde devient indépendante en 1947, liitigoe de Nehru, alors a la téte du Parti
du Congrés (jusqu’en 1964), prone lintégration demimunautés émigrées dans les Etats

issus du démembrement des empires coloniaux (Brgaa principalement) :

«Au nom de la lutte anti-impérialiste et dans I'atijede construire une troisieme voie dans
les relations internationales par le non alignemdtihde refusa de défendre les intéréts de

ses communautées expatriéef_eclerc, 2004).

Méme I'expulsion des Indiens d’Ouganda par le gé@niéli Amin Dada en 1972 ne modifia
en rien cette ligne de conduite. C’est durant ceiéene période que commence I'émigration
indienne des diplémés vers ’Amérique du Nord et tlavailleurs peu qualifiés vers les pays
du Golfe.

- Il faut attendre la troisieme phase pour qu’ditya nouveau un changement d’attitude de la
part des dirigeants Indiens, d’abord timide dutaatannées 1980 puis fulgurant a partir des
années 1990. N'oublions pas que ce n’est véritadahergu’'en 1991 que l'Inde réalise son
ouverture économique. Avec la libéralisation etriefermes liées a I'ouverture économique,

le potentiel des NRI est des plus convoité.

«Le parti nationaliste du BJ® prone I'ouverture de I'économie aux seuls N.Rfin a
d’attirer leurs capitaux plutét que le recours awmprunts aupres des institutions
internationales (Fond Monétaire International). Mal faut attendre I'arrivée au pouvoir de
ces partis, notamment avec la coalition de I’AltanDémocratique Nationale en 1997 pour

gue ces intentions se transforment en une politqiérente> (Leclerc, 2004).

- La quatrieme phase est marquée par un changemprfond dans [lattitude du
gouvernement indien qui devient entreprenant dasss relations avec les communautés
expatriées. C’est dans les années 1990, que lee tdraspora indienne s’impose dans les
recherches menées en Inde (ce terme était utiigaisiles années 1980 dans la communauté
scientifique internationale mais pas encore en )fidé utilisation de ce terme par le
gouvernement indien n’est pas anodine : la priseodecience et la volonté de valorisation de

la diaspora par les pouvoirs publics et par lesipaolitiques (en un mot, la récupération

* Bharatya Janata Party ou parti du peuple indien.
5 A ce propos mes remerciements vont au ProfesseandEasekar Bhat, responsableGkntre of the Indian
Diasporaa Hyderabad.



voire l'instrumentalisation politique de la diasppn’est évidemment pas neutre et procéde
d’une volonté politique habillée d’'un discours itEpque qui n'est pas sans intérét.
L’évolution de cette volonté politique, de l'indéifence voire du mépris des années Nehru a
«I'invention de la diaspora (Leclerc, 2004) par le BJP est hautement prokiéoe En
effet, en 2000, le gouvernement de Atal Bihari \dgge crée la Haute commission de la
Diaspora indienne qui doit évaluer la situation B& et des NRI, leurs ambitions et le réle
gu’ils pourraient jouer dans le développement bl afin de définir la nouvelle politique de
I'Inde & leur égarf. Ainsi, l'identification d’'une diaspora indienne @mmencé par un

exercice de dénombrement.

Cette évaluation repose sur des estimations faaipae les différentes ambassades indiennes.
On peut mettre en doute la validité de ces chiffpesticulierement en ce qui concerne les
PIO : comment remonter le temps pour étre sOr @uds grois générations sont prises en
compte ? Tandis que pour les NRI, la contemporardst la migration facilite la tache. Ce
dénombrement achevé, la Haute commission estiméus ge 20 millions le nombre
d’individus faisant partie de la diaspora indienBe. sorte que I'évaluation quantitative des
communautés expatriées assure deux illusions défieh tant que telle par Dufoix : la
continuité et la communauté (2005). La diasporauast somme des membres dispersés qui
englobe les migrants encore vivants ainsi que ldastendants, et cette addition vaut pour
communautarisation. La diaspora indienne est ategar la présence chiffrée de millions
d’individus (Dufoix, 2005 : 58). Enfin, le rapparonstitué de 38 chapitres regroupés en cinq
parties s’achéve sur une série de recommandatiemsvant guider la politigue du
gouvernement de laNational Democratic Alliance (NDA)*'. Plusieurs domaines
d’intervention ont été retenus (la création d’ingtons pour renforcer les liens culturels avec
I'Inde, la reconnaissance de la contribution ddigspora envers I'lnde par la création d’'une
journée honorifigue, la mise en place de la doubi®yenneté, la facilitation des
investissements). Au-dela des déclarations d’ilaanet aprés la remise du rapport, un
nouveau secrétariat dédié a la diaspora est crééimaulu Ministéere des affaires étrangeres, et
des mesures sont prises concernant d’'une paiytia gour les Personnes d’Origine Indienne
qui souléve le probleme de la double citoyennetéj’autre part la reconnaissance de la

“® |l es & préciser qu'au préalable, un centre deétel la diaspora indienne avait été crée a Hyddrahd 996 :
le CSID.

“" |l est important de préciser que Vajpayee sultedéfaite électorale de son parti, a démissioarié|mai
2004.



diaspor&®.
Ainsi nous pouvons constater a quel point l'uttisa du mot diaspora pour la population
indienne est problématique Mais il nous faut suremalyser le processus de réinvention de

cette diaspora par le volontarisme politique erelatises ambiguités.

1.2/Diaspora indienne ou diaspora hindoue ?

« Au nationalisme territorial de Nehru dans les @es post-indépendance qui au nom d’'une
absence d’histoire commune demande aux P.I.O. idéégter dans leur pays d’accuell,
répond un nationalisme culturel qui revendique tdes fils et filles dispersés de Bharat
Mata, mére Inde, d’ou les noms construits sur cedtgne comme Bharatya (indien), ou
encore les mots de Bharatavasi (habitant actudlidde) et Bharatvanshi (descendant d’'un
habitant de I'ilnde) utilisés par le Ministre de diécation pour désigner ces émigres »
(Leclerc, 2004).

L’histoire de [l'institutionnalisation de la catégordiaspora en tant que telle par le
gouvernement indien semble largement truffée diagotl nous faut maintenant s’interroger
sur les arcanes de ce discours unificateur. Qeslida rhétorique qui le sous-tend ? Ou plus
simplement : quels Indiens font partis de la diaapodienne selon la catégorie instaurée par

le gouvernement ?

Au-dela des vicissitudes historiques qui ont faisger les communautés expatriées du statut
de traitre a des agents de développement de ldhdéuverture sur le monde, il n'apparait
pas choquant d’affirmer que le gouvernement dddtonal Democratic Alliance mené un
changement complet de paradigme dans les relatioine I'Etat indien et les communautés

expatriées.

Cette catégorie diaspora indienne est-elle inctusiy exclusive ? Répondre un peu des deux
ne serait pas faux mais resterait dans le domasn&plproximation. Et il semble que l'unité
affichée par le discours s’avére dépassé par umndrsle de mesures prises par le

gouvernement de I&ational Democratic Alliancede 1998 a 2004. En effet, plusieurs

“8 Rapport et recommandations disponibles $uip://indiandiaspora.nic.in/




mesures discriminatoires et ségrégationnistes t@nam@énagées qui ont pour point commun
de soulever avec acuité la question de I'identitBenne et de son homogénéité. Le vecteur
de cette homogénéité est la citoyenneté, ou pluscpigerement la double citoyenneté qui
permet de relier certains membres sélectionnésaddidspora avec I'Inde. Ainsi, cette
homogénéité participe a l'affirmation d’une ideétindienne concue comme une identité
hindoue. Des lors l'indianité se détache peu adeeson référent territoriaBharat mata et
peut alors étre revendiquée par tous les membrés diaspora, a condition de respecter les

valeurs hindoues, ce qui exclut les membres dessacbnfessions.

En premier lieu, il est nécessaire d’indiquer tueonstitution indienne ne reconnait pas la
double citoyenneté. La loi sur la citoyenneté dB51frécise que toute personne ayant acquis
la citoyenneté d’'un autre pays perd sa citoyenimeli@nne. Les sujets britanniques d’origine
indienne deviennent pour I'lnde des étrangers. Aimpde 1991, cette question de la double
citoyenneté ressurgit a la demande des NRI quiigntaune garantie pour investir en Inde.
De sorte que la nouvelle politique de Vajpayee débe en janvier 2003 par I'annonce d’un
amendement a la loi sur la citoyenneté : le prim@pt de créer une citoyenneté d’Outre-mer,
pour les pays qui acceptent celle-ci. Sur la basdadéciprocité, une liste de 16 pays est
définie : Australie, Canada, Etats-Unis, Finlan@ieance, Gréce, Irlande, Israél, Italie,
Nouvelle-Zélande, Pays-Bas, Portugal, RépubliqueCigypre, Royaume-Uni, Suede et
Suisse. Et sont éligibles a cette citoyenneté désniter les personnes qui pouvaient :

- étre citoyen au moment de I'application de lastbation indienne,

- appartenir a un territoire qui est devenu pantiégrante de I'lnde apres le 15 ao(t 1947,

- et les descendants sur deux générations desnpeséligibles a I'exception des personnes

ayant acquis la citoyenneté de pays comme le Rakast le Bangladesh.

Ainsi, les originaires de I'Inde sont définis pareuloi du 7 janvier 2004. Cette citoyenneté
d’outre-mer les exclus de certains droits tels lgudroit de vote, I'éligibilité aux conseils
électifs, la nomination aux magistratures consttutelles, I'accés a la fonction publique.
Cette citoyenneté est réservée aux expatriés ladiestallés principalement dans les pays
développés donc aux sections les mieux loties ds Rar exemple, les Indiens installés aux
Etats-Unis possédent le meilleur revenu par tétdies les communautés émigrées (60.093
$ par an, a comparer a la moyenne américaine @83&). Méme si cette moyenne cache
des inégalités leur niveau économique est sans commesure avec celui de la masse des

Indiens restés au pays. Les Indiens qui quittamt pays pour les Etats-Unis appartiennent



désormais a une élite. On fait souvent démarrée pétase en 1965, date a laquelle les Etats-
Unis ont abrogé lauce-Geller Billde 1946 qui fixait un quota de 100 visas par aur pes
Indiens et ont réformé leummmigration Actpour favoriser I'immigration de personnes
hautement qualifiées, répondant aux besoins écapn@widu pays. Le nombre d’Indiens
partant s’installer définitivement aux Etats-Un@sge alors de 4 575 pour la décennie 1955-
1965 a 100 771 pendant la décennie suivante. Bmdgstours officiel indien, I'expression
brain drain a été remplacée par celle de brain, gamvoyant a l'idée d’'un transfert de
connaissances et de technologies via la diaspbi@ELlites indiennes se pensent de plus en
plus comme la future®3® puissance mondiale dans un monde tripolaire éedrEtats-Unis et

la Chine. Mais, alors que la population du soudinent indien a dépassé en 2000 celle de la
Chine, son PIB cumulé, qui était identique en 1880PIB chinois, est désormais 2.5 fois
moins élevé. De sorte que I'Inde semble désormiais técidée a copier, a sa maniere, la

stratégie chinoise d’entrée dans la mondialisation.

Avec ces mesures sur la citoyenneté d’outre-meg,autre discrimination apparait. Celle-ci

n'est plus d’ordre économique mais geéopolitique.

«Au nom de la sécurité nationale, la nouvelle citmgté d’Outre-mer est refusée Outre-

terre parmi les anciennes parties de 'Empire bmiteque» (Leclerc, 2004).

En effet, au regard des mesures de 'applicatiopetie citoyenneté d’outre-mer, sont exclus
les pays tels que le Bangladesh, le Sri Lanka rdw@ule Pakistan qui n’appartenaient pas a
un territoire inclus a I''nde au moment de son pefédance. A linverse, sont inclus les

territoires rétrocédés par la France ou le Portugeinsons a I'Etat de Goa) aprés

'indépendance. En d’autres termes;es deux discriminations ont pour point commun de
refuser la citoyenneté d'Outre-mer a des populaianajoritairement musulmanes et

réaffirment la partition (Leclerc, 2004),

Ainsi, ce nationalisme hindou produit par un digsopolitique est susceptible de se
transplanter, avec des degrés de conscience \griabl des terrains sociaux de toutes sortes
(communauté indienne nord américaine, canadiemaagdise, australienne...) En effet, la
catégorie diaspora indienne est une structure mané des stratégies territoriales employées
au sein de I'Etat indien comme moyen de promouwsds intéréts socio-culturels et

économiques. Et en développant une solidarité ganeblement douteuse, entre nationalisme



et sélectivité cette méme structure vise a créeridantité panindienne transnationale qui
repose sur trois éléments définissant de fait untabde marketing identitaire ou plus

clairement une rhétorique identificatoire :

Un élément cognitif les expatriés doivent étre au courant des limites’Inde et de sa

configuration. Rappelons que l'origine étymologiciie mot hindou provient de la variante
persanesindhou-— le fleuve Indus — et désignait au début de l@retienne les populations
qui vivaient au-dela de ce fleuve. Ce n’est qudiv@ment que ce mot a été employé pour
désigner une religion (Jaffrelot & Tarabout, 200B¢. sorte que cet €lément cognitif doit étre
attaché a I'image d’'une Inde indivise et intégralatrie des hindoug®harat mata qui existe
comme site privilégié de la construction du natisnae hindou (Assayag, 1997). Ainsi, il
s’agit des limites de liindouitéou hindutvaface a I'Autre, le musulman, qui se cristallisent

autour dd’Akhand Bharat® dont Ayodhya serait la capitale.

Photo 1 - Bharat Mata

«Ce qui fait tenir un peuple ensemble n’est pasejust passé partagé et une mémoire
solidaire, mais une origine commune définie pacdalescence entre ancestralité, sacralité
et territorialité » (Assayag, 1997 : 874).

49 L’Akhand Bharatcorrespondrait & un territoire de I'hindouité irimaire construit par opposition a I'lslam et
dans le but d’'une recherche identitaire. Les limide ce territoire ne sont pas fixes, mais ellasept leurs
significations dans le passé et la mythologie (EmByana principalement). De sorte que I'Akhand Bhar
s'étendrait a I'ensemble du sous-continent indiesiuant I''nde, le Sri Lanka, I'Himalaya, I'Hinduukh, le
Pakistan et I'Afghanistan



Cette origine est instrumentalisée ou plutét sagalpar le concept politiquehihdutvaqui
sous-tend l'action de difféerentes formations pgligs indiennes. Parmi les organisations qui
se reférent a liindutvaet qui se regroupent au sein 8angh Parivar(famille hindoue), on
trouve le RSS (Rashtriya Swayamsevak Sangh, owiaiso des volontaires nationaux), le
BJP (la facade politique), le VHP (Vishwa Hindu iBlaad, ou association hindoue
universelle), le Shiv Sena (le front des activistes 'armée de&Shivajt®. L’hindutva affirme
donc la fierté d’étre hindou, une fierté qui sedms partisans a été blessée depuis le début des
invasions musulmanes en Inde et qui n'a cesséétie Idurant 'Empire Moghol puis le Raj
britannique. Le point fort de cette idéologie c’'éstla fois sa capacité d'attraction et sa
configuration transnationale. En effetlacVHP s’efforce de s’'implanter avec un succés
croissant dans une diaspora hindoue en quéte dideret de références religieuses
(Jaffrelot, 2006 : 589), en s’appuyant sur des @asons « locales » telle la\WHP of
America», l'antenne d'outre-mer dehifidutva le Hindu Students Councjlda branche
américaine étudiante et plus globalement sur debnemt gourous modernes qui constituent
souvent des relais utiles (Jaffrelot, 2006) a laPvH

Un élément affectif qui doit donner le sentiment d’'une identité conme dans I'espace ainsi

congu. Cette dimension est assurée depuis le $ja?003 par un hommage de I'Etat indien
a la reconnaissance de la contribution de ses m&pa I'histoire de I'Inde, lePravasi
Bharatya Divas Bien sir cette dimension affective est elle-mé&mstrumentalisée. Pour
preuve, la date du 9 janvier correspond au retéfinitif d’Afrique du Sud de Gandhi en Inde
en 1915.

« En s’appuyant sur cette image tutélaire, Gandhcdenbattant de la liberté, la grande ame,
un symbole incontestable, cette commémoration offiee occasion de célébrer I'unité du

pays» (Leclerc, 2004).

Le Pravasi Bharatya Divasgst I'occasion de réunir des figures éminentedaddiaspora
indienne : Naipaul prix Nobel de littérature en 208martya Sen prix Nobel d’économie en
1998 par exemple. Au cours de chacune de ces iféstivcertains expatriés indiens sont

décorés duPravasi Bharatya Samman Awardsine décoration honorifique créeée

*0 Shivaji est un raja marathe du XVII siécle quiléd5, face & la domination des musulmans en Irfdi @oeu
au temple de la déesse Bhavani d’établir un royahmdou. Et pour se faire il opta pour une stratédg
guérilla.



spécifiquement. En plus de cette reconnaissancéEtt envers les membres les plus
méritants de la diaspora, Rravasi Bharatya Divagst I'occasion de rencontres thématiques
autour des themes de l'investissement, de I'éducatie la culture, de rencontre avec les

responsables gouvernementaux ainsi que de conddieticbs.

Photo 2 — La famille indienne globale

Et comme le montre 'embléme éravasi Bharatya Divgsc’est I'occasion de reconstituer la
famille indienne globale, dispersée dans plus dedEs/s et, d’institutionnaliser un semblant
de cohésion, une solidarité transnationale. Datte cimension affective il nous faut aussi
ajouter la création d’'un dernier type de lieu :aemtre pour la diaspora indienne. Mais pas
n'importe quel centre, une capitale hors de I'limistaurée a I'lle Maurice, a l'initiative du
GOPIO Global Organization of People of Indian Origih Pourquoi & I'lle Maurice ? Car
les populations d’origine indienne y sont majoriai(70%) et qu’il s’agit d’une Tle a la fois
anglophone et francophone et que cette majorittemse la diversité indienne. De ce fait,
I'ensemble de I'lle est dénomi@éota Bharat traduction en hindi de I'anglais "Little India".
Parallelement, il s'agit aussi de la réactualisation mythe qui date des années 1930 lorsque
I'élite hindoue s'est lancée a la conquéte du poynaditique contre les colons frangais qui
appelaient a I'époque cette ile, la "petite Frangefin, il faut savoir que le GOPIO a pour
origine la NFIA ¢he National Federation of Indian American Assdoias), ou fédération
nationale des associations indo-américaines, @uganisée pour la premiere fois en 1989 la

«convention globale des PIQ Cette organisation non gouvernementale procklieeaussi

51 http://www.gopio.net/




'unité et la continuité avec I'Inde, et sa molali®n se cristallise autour de cing objectifs
principaux :

o Promouvoir les intéréts et les aspirations des conamtés d’origine indiennes
installées a travers le monde, et principalemeliesaui sont victimes de
discriminations ethniques.

o Promouvoir un héritage culturel commun et un esj@itorps.

o Mobiliser conjointement les ressources financierastellectuelles et
professionnelles deslrdian abroad» pour leur développement mutuel et leur
promotion.

o Encourager les interactions et les échanges esdrdifférentes communautés
indiennes, a un niveau global afin d’établir unnpleohérent en matiére
d’éducation et de technologies.

o A terme ces interactions devront se faire au-dedd dommunautés afin

d’inciter le progres, la paix et 'harmonie.

Un élément instrumentalqui doit créer une mobilisation pour une actmrilective. En

d’autres termes, pourquoi un parti nationaliste ereih une politigue du lien avec les
expatriés Indiens et développe-t-il une politique ld double nationalité, si ce n’est pour
maintenir une identité indienne dans la disper8ion

C'est la qu'il y a instrumentalisation, car il n&agt pas d’'une identité féedératrice de la
diversité indienne mais une identité qui se veutdrment sélective. D’ailleurs que se cache-t-
il derriére le terme dhdianité? Nous pouvons de prime abord dire que cetteitdesd veut
exclusive et permet d'écarter de la définition @e diaspora tous les mouvements de
population anciens. Dans cette dimension indianitée avec hindouité et hindutva, et in
extenso créée un lien au-dela de la distance gueburrait nommer lien national au sens ou
il produit une communauté politique imaginaire reaginée comme intrinséquement limitée
et souveraine. Et il faut comprendre cette indeandmme un nationalisme a longue distance
entretenu par les partis nationalistes indiendlEshP2005).

Il apparait clair que ce nationalisme permet deemabler au dela des frontiére de I'Inde.
Ainsi, derriere ce discours unificateur se cache leacture du monde a travers le prisme d’'un

hindouisme revisité.

«La revendication du semi-nom propre « diaspora énde » est un élément d'un

programme politique (qui) participe a I'affirmatiotfune identité indienne selon un agenda



nationaliste assez strict. Sous couvert d'une itlenpan-indienne, les références a une

identité hindoue sont omniprésente@_eclerc, 2004).

Ainsi, au-dela d’'une volonté d’intégration éconoaeqil apparait clair que l'utilisation du

terme diaspora par I'Etat de I'Union indienne perme créer une unité fictive au-dela de
I'nétérogénéité des groupes sociaux et des comtektistoriques. En développant un
marketing identitaire complet, le gouvernement endassure une continuité qui a son tour

devient le fondement d’'une communauté, du moinealillusion communautaire.

L'innovation dans cette approche de l'identité exdie c’est de la détacher l'indianité du
territoire national, de son substrat originel. [Detes, elle peut faire I'objet de revendications
véhémentes par tous les membres de la diasporandition de respecter les valeurs de
I'hindutva. Ainsi, cette catégorie fonctionne commogite entité sociétale, sur une relation
binaire inclusion/exclusion ou l'inclusion s’appate a une forme prononcée de nationalisme

hindou transnational.

2/ Institutionnalisation de la diaspora tamoule

« The Indian diaspora is not a monolithic lot. Theyé wide divergence based on language,
religion, geographical regions from which they hareigrated. Further there are differences
based on the way they came to different countagsndentured labourers, free passengers,
traders, professionals or businessmen. In a wagy tre a microcosm of Indian diversity
(Ghoshal, 1999: 33).

Précédemment, j'ai volontairement limité lidentitédienne ou indianité a une de ses
caractéristiques : I'hindouité, celle voulue, sheé®, et institutionnalisée par Ile
gouvernement indien. Dés lors la question resteeidev quels éléments constituent cette
indianité ? Est-elle capable de faire face a I'tegénéité indienne ? Peut-elle fédérer

I'ensemble des particularismes ?

N’oublions pas que chaque individu se définit atipad'une multiplicité de criteres



identitaires possibles: son appartenance a und@r a un groupe endogame (caste), sa
localité d'origine ou de résidence, sa place dassslstémes de production matériels et
symboliques, l'usage d'une ou de plusieurs landaegtatique religieuse et les références
culturelles, le sentiment d'appartenance a une aomaagié historique... Et selon les
contextes, le poids de chacun de ces critéres kiarvad tel point que lors des diverses
enquétes les termes «tamoul », «indien » et dolbim surgissent dans le discours de
maniere argumentée pour se définir.

En d’autres termes, est ce qu’une tamoulité pestbsumer au sein de cette indianité ? Mais
attention, gardons bien a I'esprit que suivantclastextes cette tamoulité peut prendre le pas
sur une indianité et inversement. Il ne s’agit gas compartimentage, ni d’une répartition
par moitié, par tiers ou par quart; le dosageeetds divers éléments de l'identité d’un
individu n’est jamais le méme : il est hautemenspenalisé et contextualisé. De méme, cette
identité affichée ou voulue n'apparait pas seuldmgarau travers de stratégies, elles est aussi

profondément inconsciente.

Je reprends mon raisonnement : j'ai esquissé mepsus par lesquels la catégorie diaspora
est devenue une entité qui a été imaginée, modetégansformée. Elle est un artefact
culturel qui par le biais d’'un marketing identimibénéficie d’'une légitimité émotionnelle
marquée. Le trait le plus important de cette coesitvn sociale est son caractére officiel : la
diaspora indienne en tant que construction sodigpleyémane de I'Etat, et elle sert avant tout
ses intéréts (économiques, sociaux et politiques), quelque sorte cette construction
s'apparente a une nation en tant qu'elle se préseneé communauté imaginée qui est
simultanément ouverte et fermée, a travers le lgmgha religion et I'idéologie. Et cette
communauté imaginée se pense en termes de desttinidue. En cela elle est un support au
nationalisme. De sorte que nous pouvons pensetegudiverses tittle India » éparpillées
dans le monde (s’agit-il d’ailleurs d’'une nouvelt@me de colonisation dans un contexte
postcolonial ?) sont des prolongements de ce raisone indien. Et en tant qu’artefact
culturel, la diaspora indienne suscite des attaemesrires forts pour le centre dont I'indianité
en est une manifestation. Celle-ci semble simild@raine fraternité imaginée, naissant
naturellement dans une société indienne fractuaéelg@ multiples antagonismes. Et de ce fait
elle représente une nouvelle forme de conscienceagau-dela de la rupture et assure une

continuité avec I'Inde.

Mais, cette indianité ne doit pas étre limité adiamalisme hindou. Pourquoi ? Car la



diaspora indienne en tant que construction émaré&t# centralet non des Etats fédéraux.
De sorte que nous postulons qu'il existe aussidiaspora tamoule — en tant que catégorie
institutionnalisée — qui a pour role elle aussinifier 'ensemble des migrants Tamouls. Et,

cette catégorie institutionnalisée peut la aussiisun nationalisme exacerbe.

2.1 /Diaspora indienne versus diaspora tamoule

Texte 9 - 1l y a Dravidiens et Dravidiens”.

« Nous sommes Tamouls, c'est—a-dire des Dravidiens, le peuple originel de
!'Inde. Nous sommes une civilisation brillante. Il y a aussi les sri lankais.
Mais les Sri lankais ce n'est pas la méme chose. C'est comment dire, -,

différent. Pourtant ils sont Dravidiens eux aussi. Mais je ne sais pas, ce

b .
n est pas pareil ».

De prime abord, la question importante a se pastdaesuivante : do the Tamils accept the
« Indian » category (Santishree, 2003 : 120) ? D’une part par cecgtie catégorie est trop
restrictive pour les Tamouls, puis parce qu’elleagend’un jeu d’opposition qui nourrit et a
nourri depuis plusieurs siécles le particularisa®dul & savoir : Tamoul/Dravidien versus
Hindi/Sanskrit. De telle sorte que lidentité tanewst d’abord ethno-linguistique et non

religieuse.

Il est a rappeler que I'on oppose souvent danssieodrs Inde du Nord a Inde du Sud qui
recouvre souvent I'opposition idéologique voireaagique Inde aryenne/inde dravidienne.
En effet, le mouvement dravidiena«construit son indianité vis-a-vis de I'ilnde durNo
aryanisée , monde des langues indo-européennessisisusanskrit, percu comme I'épicentre
de la pensée brahmanigwe(Racine, 2006 : 290). Et, le pays Tamoul ou Taxaitlu est le
foyer de ce mouvement politique et idéologique gjest développé réellement a partir de la

création de I'’Association des Dravidiens en 198¢ayidar Kajagan)>>. Et pourquoi le Tamil

2 Extrait d’un entretien mené & Pondichéry, en 2007.

%3 Cette association fut créée par Ramaswamy Naighieétait un indépendantiste et activiste tamdulutta
aussi constamment contre le principe de I'intoudhéb



Nadu ? Car le tamoul est la mére des langues deavids (qui sont au nombre de quatre : le
tamoul au Tamil Nadu, le kanada au Karnataka, llayalam au Kerala et le télougou en
Andhra Pradesh). De sorte que la question draviédiese porte sur tout le Sud de I'Inde, mais
que le mouvement lui se cristallise sur le TamildidlaA tel point que les Tamouls
instrumentalisent et sacralisent cette difféerenvee &Inde du Nord et en sont fiers.

Pour exemple, beaucoup de Tamouls font remontepkégine a la civilisation de la vallée de

I'Indus®*.

Parallelement, cet antagonisme entre le Nord 8titkde I'lnde a été largement exagéré par le
British Raj qui y voyait un moyen de maintenir scontrble. Et 'Empire britannique s’est
aussi largement appuyé sur une rhétorique racialéiseriminatoire qui opposait les
dravidiens aux aryens. De plus, la colonisatiotahriique renforca aussi le role de I'élite
brahmane, qui ajouta a son statut rituel prédontileardle d’encadrement que lui attribuérent
les Britanniques, qui trouverent dans cette casseadjoints de haut rang nécessaires au

fonctionnement de I'administration.

Distinction qui provient aussi du fait que le tarhest la seule langue régionale de I'Inde
moderne qui puisse revendiquer une histoire lit@rdont les débuts connus se situent aux
alentours de la naissance de I'ere chrétienne. Mast surtout la seule langue qui possede a
sa source une littérature classique, la littéraditeeduSangam

Par conséquent, la relation entre le tamoul eafslgit est différente de celle existant entre le
sanskrit et les autres langues régionales indienBesl le tamoul s’est trouvé a certains
moments de son histoire, en position de relatiteraumie par rapport au sanskrit. D’ailleurs,
le gouvernement indien a accordé en 2004, le stdfigiel de «Classical Languagea la
langue tamoule. A cette originalité linguistique pourrait ajouter aussi une originalité

d’ordre cultuelle : la littérature dévotionnelle kittérature Bhakf®.

Ainsi, le Tamil Nadu se veut d’'une part le bastdm 'Inde dravidienne et d’autre part un
haut lieu culturel de I'Inde. Ces deux figures emsblées autour de la langue tamoule ont
marqué I'affirmation d’'une forte identité, dont urde ses principales manifestations

* La civilisation de la vallée de I''ndus(5000 av. J-C. — 1900 av. J-C.) était une civilisa dont l'aire
géographique s'étendait principalement le longlelwve Sarasvati, riviere asséchée aux alentou?20@ av. J-
C., et qui se situait entre les actuels Pakist@mdRb, Rajasthan et Sind, c'est-a-dire dans la zenl'Indus
actuel.

°° La Bhakti est une philosophie religieuse qui tardpprocher le fidéle de la divinité en établissanre eux
des liens d’amour.



s’effectue par l'institutionnalisation politiqueuwdi régionalisme actif qui véhicule une image
forte de l'identité tamoule.

Toutefois ce régionalisme reste modéré tant dutpdénvue politique que territorial (par
rapport aux anciennes ambitions d’envisager latiomtad’'un Dravidanad indépendant en
1946).

La montée du mouvement dravidien (dont le symbsiéeemouvement EVR plus connu sous
le nom dePeriyar), ou régionalisme tamoul, tient son originalité fdit qu’il incarne une
rupture par rapport au gouvernement central, et gonstitue une idéologie de la différence
et de la praxis. Et, c’est cette différence quid@tiidentité tamoule. Au sein du mouvement,
cela a commencé avec I'élaboration d’'un discouterratif, d’'une nouvelle voie basée sur
trois enjeux : les stratégies de développemerguéstion linguistique et les transformations
sociales. Un parti politique va jouer pleinemennsi@e sens : le DMK qui va entrer en
compétition contre le Congrés en appuyant notam@midiscours sur la défense des basses
castes et de l'identité dravidienne. Dans le méngps, en 1953, le pouvoir central ouvre la
voie au redécoupage de I'Inde en Etats linguisiqueest & ce moment la qu'il y a un
recentrage de la question dravidienne sur le champul.

Ce méme gouvernement central, un peu plus tardavarier la diffusion de I'hindi au
détriment des langues régionales et de l'anglaisla Glétermina une forte conscience
régionaliste (encouragée depuis des décenniesiageia cette omnipotence de la minorité
nationale concentrée dans le Nord ayant I'hindirpangue maternelle, usa de manifestations
virulentes et parfois de suicides. Ainsi, en 196l Congrés paya dans I'Etat de Madras le
prix de sa politique linguistique : le DMK I'empartt, (...) C.N Annadurai devint chef du
gouvernement et changea bientdt le nom de I'EtaMddras en « Tamilnad », pour mieux

souligner sa « tamoulité (Racine, 2006 : 297).

Les mouvements politiques régionalistes tamoul tons en commun une rhétorique qui
prone I'exaltation de la culture tamoule, du poildsné a la langue tamoule, et a I'orgueil
d'étre soi. Mais dans les années 1970, la divisiormouvement dravidien en deux blocs
(AIDMK et DMK) poussa chacune des formations a ddbances avec des partis
d’'implantation nationale, et les arrima au jeu fiquie pan-indien.

Ce mouvement Dravidien étant divisé en sept fownaticela nous fait direqu’une identité

% Le DMK ou (Dravida Munnetera Kajagam) est un padiitique crée en 1949 par Annadurai, issu de la
scission du Dravidar Kajagam. Ce parti affiche ¢ow$ sa considération respectueuse a Periyar.



pan-indienne a pu naitre en dépit de telles alléges, presque incidemment comme une
conséquence d’'un manque de revendications organitédentité était résiliente, parce que
ce n’était pas le produit d’'un projet élaboré ddas bureaux et qu’elle n’aurait donc jamais
pu étre étouffée par les planificateurs. Les fadaliintégration ont joué indépendamment

des préventions partisanes, car celles-ci n'avgudre de soutien (Varma, 2005 : 262).

Toutefois, il faut garder a I'esprit que la diasptamoule rassemble plus de neuf millions de
personnes éparpillées dans plus de 35 pays. Ceejgdisente grosso modo prés de 40% de
'ensemble de la « diaspora indienne ». De sortengsentiment d’unité, ou de tamoulité a
été promu par le gouvernement du Tamil Nadu, aérréunir dans un ensemble cohérent
cette masse de « Tamouls transnationaux ». Cag #'agit plus seulement de regarder un
passé riche en héritages mais de faire partie dodenanoderne en s’appuyant sur ces
communautés. C’est pourquoi, dés les années 18@¢@uvernement du Tamil Nadu créa une
conférence tamoule mondiale qui se réunissait lEsians. Mais ce n’est qu’en 1999 que fut
créé laworld Tamil Confederatigrdont les objectifs sont au nombre de trois :

» Protéger l'intégrité physique des Tamouls.

» Protéger l'identité et la culture tamoule.

» Protéger les droits civiques, politiques et humdies Tamouls.

“Our call for world Tamils to unite is not againdtet precepts of humanity. It is a call
emanating from our birthrights. There is a needrémedy the gradual breaking of ties |of
expatriate Tamils with the Tamil motherland in asesuch as language and culture, and

bring about a renaissance amongst them

(World Tamil Confederatiorttp://www.thenseide.com/ulagathamizhar-eng/defasy.

A terme, le but de cette organisation est de grané unité, créer un corps homogéne qui
peut rassembler en son sein 'ensemble des Tarémitgés a la fois du Tamil Nadu et du Sri
Lanka. Pour garantir cette unité, la confédératsteppuie elle aussi sur un marketing
identitaire bien rodé qui structure par la comispaide différents principes les communautés
tamoules émigrées. En effet, dorld Tamil Confederatiom su concevoir divers artefacts
nationaux : un hymne, un costume et un drapeauscdt la des attributs qui générent au
moins de l'affect, au mieux de l'identité, et dedéntité que I'on pourrait qualifier de

nationale. Ce qui de suite peut paraitre paraddfais cette production d’attributs ayant un



grand pouvoir sur l'idéel est selon\orld Tamil Confederatioessentielle pour éveiller une
conscience nationale a distance et produire uomatsme tamoul in situ.

Dans le méme ordre d’idées, cette méme confédaratiéconise |'établissement d’'un fond
monétaire pour les Tamouls afin d’aider les initieé personnelles qui servent I'intérét de la
communauté.

C’est donc la conscience d'intéréts économiquekurels, politiques communs et l'idéal
d’'un vivre ensemble au-dela d’'un territoire borné motive le projet de IaVorld Tamil
Confederation.

Dailleurs le mode de fonctionnement de cette caéfétion peut nous éclairer sur le type de
construction sociale qu'elle a pour projet dingibnnaliser. Etymologiguement, une
confédération est une alliance temporaire pouresmutune cause. Toutefois ce caractére
passager peut devenir durable.

Il s’agit donc de réunir 'ensemble des associaitaimoules présentes dans les différents
pays de la migration par un idéal commun : celuicd&er une nation, ou du moins faire
société. Bref, cette confédération introduit unrngeanent d’échelle qui se veut transcender

les particularismes : le but est bien la encorfagte du corps social le territoire.

Photo 3 - Le drapeau de laVorld Tamil Confederation

La symbolique de ce drapeau est forte : les Tamétaat établis un peu partout dans le
monde, il devient impossible pour ces derniersetitdier leur territoire, car celui-ci s’étend

peu a peu au monde ; au globe dans son intégrhfiténobilité ne peut plus étre qu’une
mobilité du dedans, a l'intérieur d’un corps sodalenu territoire, ce que signifie d’ailleurs
I'écriture en jaune qui est un extrait d’'un poenué & pour signification : « Chacun est notre

famille, chaque lieu est notre maison ».



De sorte que I'espace de la diaspora tamoule esiupaet nulle part a la fois : Ailleurs est
convoque Ici mais, dans le méme temps, il doierestieurs parce qu’ainsi il garantit d’étre
ici » Ma Mung, 1995 : 170).

Cependant, si en Inde du Sud le régionalisme etvandication d’'une identité tamoule se
sont atténués au profit d'un pan-indianisme, ilnnést pas de méme au Nord Sri Lanka, ou
cette volonté d’homogénéité est poussée a I'extréme

2.2/ La question du nationalisme tamoul

En guise d'introduction, il serait pertinent de gencher sur les résultats d’enquétes et
d’entretiens menés en novembre et décembre 1998esufamouls vivant & Paris et en lle-
de-France par Moudiappanandin Joseph (2000). Cemianalysé les vecteurs de l'autorité
chez les Tamouls de France et a pu constater gbreonire ce que le mot autorité signifie
d’'une part pour les Tamouls de I'inde, et plus ipalierement pour les Francais d’origine

pondichérienne, d’autre part pour les Tamouls idlL&ka.

Nous avons résumé ces résultats dans le tableaansui

Tableau 14 - Les vecteurs de 'autorité chez les Taouls.

Significations du mot| Occurrences| Significations du mot | Occurrences

autorité chez les Tamoulg en % autorité chez les Tamouls dy en %

d’Inde Sri Lanka

Administration ou loi 34 Armée ou force$5
gouvernementales

Personne influente 26 Mouvement indépendantiste 15

Droit ou pouvoir de se fairel2 Chef spirituel ou prétre 10

commander, de se faire

obéir

Un ouvrage religieux 8 Un ouvrage religieux 6

Un chef spirituel 6 Une personne influente 4

La belle-mére 4

Source : MOUDIAPPANADIN, 2000.

Que voulons-nous montrer ? Simplement que dansdéesx cas c'est I'Etat qui détient
l'autorité. Mais, légitimée par qui et comment 2uNgouvons constater que nous ne sommes

pas, dans les deux cas, dans le méme registr@perta I'Etat, et donc a l'autorité. En effet,



dans le cas des Tamouls d’'Inde installés en Fraatte 1égitimité se fait par le biais de la
citoyenneté et par extension par le bais de laAldiinverse, dans le cas des Tamouls du Sri
Lanka c’est une force oppressive qui exprime l'dtdoet qui s’exerce sur une minorité
tamoule, et cette force est vécu de facon arletrde sorte que ces derniers se réfugient
derriére un discours ethnique a tel point que lenament indépendantiste en vient a devenir

un synonyme d’autorité.

Bien sdr ces résultats sont hautement subjectifiegeéndent du choix de I'échantillon, mais
ils permettent d’ouvrir la réflexion sur la questidu nationalisme a Sri Lanka et les rapports
entre majorité et minorité. Car, selon Meyer (2004) représentation courante chez les
Cinghalais fait de la communauté cinghalaise boistiellun bloc majoritaire, doté de tous les
attributs de l'identité nationale, par ordre diétécroissante, ils situent ensuite les cinghalais
chrétiens, les Musulmans, les Tamouls autochtonles &amouls émigrés.

A Tinverse, chez les Tamouls shivaites de Jaffesa, représentations sont sensiblement
différentes: a leurs yeux, il y a deux majoritésgd! statut, la leur et celle des Cinghalais. Par
rapport a leur communauté s'ordonnent, par oréfeédté croissante, les Tamouls chrétiens,
les Tamouls de I'Est et du Sud, et les Musulmaerss@te que la langue maternelle distingue
une majorité cingalaise qui représente 74% de laulption, et une minorité de langue
tamoule (25.5% de la population). A cela s’ajowectitére religieux qui distingue une
majorité bouddhiste (69.3%), et trois groupes niiawes : les hindous (15.5%), les

musulmans (7.6%) et les chrétiens (7.5%).

Ainsi la majorité représente pour les Tamouls ankhis, au travers de son armée ou de ses
forces gouvernementales la principale source dedfdgée (a 65%). Mais pour comprendre
cette ambivalence minorité/majorité et ce retranedm@ dans la sphere communautaire ou
dans I'ethnicité, il faut plonger dans le poiddalelassification de I'empire britannique.

Car les autorités britanniques demandaient auxviohes de se classer selon leur caste,
comme en Inde, mais aussi selon lexac®&'. Et aujourd’'hui, les classifications officielles
continuent d'imposer aux individus de se définimote Cinghalais, Tamouls, "Maures" ou
autres. De sorte que cette classification en agiggstalliser des tensions identitaires qui ont
donné lieu a une rhétorique nationaliste de la garta minorité Tamoule de Sri Lanka. Et
plus particulierement une rhétorique nationalisee I'éxil qui s’appuie a la fois sur une

interprétation singuliere de I'histoire et sur umtréle méthodique de I'espace diasporique.



= Une interprétation sinquliere de I’'histoire.

Le séparatisme tamoul est une entreprise polititibame fondée sur une puissante
organisation, les LTTE, et sur une stratégie dadgaenvergure. Les différents mouvements
séparatistes s'accordent sur les points suivants:

-La conviction que le cadre institutionnel actuébfine aucune garantie aux minorités
linguistiques et religieuses, et que seule la méat'un Etat séparé, mais le cas échéant
associé au reste de lle, peut répondre a letestes, a l'inverse d'une simple formule
fédérale.

-La revendication pour cet Etat d'un territoire tmm, qualifié de Tamil Eelam ou Eelam
Tamoul, formé des actuelles provinces Nord et Estitk. Certains allant jusqu'a réclamer
des territoires contigus, voire une extension darz®ne des plantations comprenant méme le

port de Trincomalee et les régions a majorité muaunks du Sud-Est de Ile.

Photo 4 - Quand la revendication devient symbole

Carte de visite du comité de coordination tamoahEe
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-L'objectif des LTTE est de mobiliser un suppotteimational et les membres de la diaspora a

la cause des Tigres en discréditant la politiqu€olembo et en s'appuyant sur trois registres:



- Les tamouls sri Lankais sont des victimes innocedeela discrimination cinghalaise,
et de la répression institutionnalisée et instigueiele gouvernement.

- Les LTTE représentent la seule possibilité, le seayen capable de défendre et de
promouvoir les intéréts de la communauté tamoulkeuskaise.

- Enfin, il ne pourra y avoir de paix au Sri Lankasaue les Tamouls aient leur Etat
indépendant sous la gouvernance LTTE.

Ainsi, les partisans des LTTE ont leur propre iptétation de I'histoire qui diverge de celle
de la majorité cinghalaise. Et, si I'exil a d’abaidnifié le tourment ou le malheur, les LTTE
appliguent a ce dernier une rhétorique singuliere.

Pour les LTTE cet exil est la destinée communeBamouls de I'Eelam disséminés dans le
monde entier. Et cet exil est lié aux tragédiesTdmil Eelam : les Tamouls ont quitté leur
terre natale pour fuir la répression cinghalaispjrant a y revenir une fois I'indépendance
acquise. De sorte que l'utopie dans l'exil crée onkure de diaspora :la diaspora serait

d’abord un sentiment, une utopie, un réve de sonexé(Ma Mung, 1995 : 165)

Ce temps de l'exil, d'une partne peut étre qu'un temps de souffrance et de sagrif
hommage en miroir au « sacrifice supréme » des rynsa» de la guerre> (Etiemble, 2003 :
42) ; et d’autre part exprime une vive tension emnteux lectures tamoules de la migration :
'une encourageant les migrations d’'un poéle a teude la diaspora (volonté de dispersion
dans la communauté diasporique), l'autre les désawo(réunification a la mére patrie, au
Tamil Eelam). Cette tension présente d'ailleursdes paradoxes des diasporas, concilier
forces centrifuges et centripétes. Car si le sengadnotion a évolué dans le temps, son
rapport a I'espace et au territoire semble avoirseové son ambivalence : les diasporas se
jouent des logiques territoriales, mais nombre tierlles n'ont paradoxalement de sens

qu’en référence a un territoire d’origine.

Parallelement, ce méme exil a engendré une migratigltipolarisée (dont les pbles les plus
significatifs sont Toronto, Londres, Sydney, PaPialerme, et Berlifj et transnationale, & tel

point que l'on assiste a un glissement de [Iidadtfon « nation-territoire » vers

*’La majorité des Tamouls sri lankais se sont iréssadin Europe de I'Ouest, en Australie et en Améridju
Nord. Les plus grandes concentrations se trouve@amada (entre 200 000 et 250 000 selon les d&iimy au
Royaume-Uni (approximativement 110 000), en Allen&¢b0 000 environ) en Suisse, en France et en
Australie (approximativement 30 000 par pays)/| Eut préciser que la communauté tamoule sri leekdu
Canada a connu un accroissement de population%efa&ant d'elle le groupe ethnique le plus imantten
nombre, et le plus visible a Toronto.



I'identification a I'entité « communauté-ethnieMd Mung, 1995 : 168) : 'empathie vers les
proches de la communauté remplace 'attacheméegieéaim. Si bien que progressivement, a
la rhétorigue de I'exil des nationalistes Tamouls lankais s’oppose un sentiment
d’exterritorialité : le territoire du pays d’origine représente tougoun idéal dans la mémoire
des migrants. Pourtant ces derniers savant penmtmeginbien que leur identité ne s’origine

plus & bas mais dans ces multiples péles.

Mais plus encore, la perception de [Iexterritot@liest une forme particuliere de

représentation de soi dans I'espace :

« Ce qui caractérise la diaspora, c’est I'arrachemetut territoire d’origine, I'impossibilité
de se reproduire dans un espace physique closprzit et tangible dont elle procéderait
traditionnellement naturellement (...). Elle se reguit alors dans un espace imaginaire,
fantasmé, reconstruit a I'échelle international€identification nationale-territoriale est
transcendée par une vision de soi dans ne sortgtetigtorialité : cette perception, ce

sentiment assurent le lien de la diasperéMa Mung, 1995 : 165).



Conclusion du chapitre 3

Entre identification sociale institutionnalisée et
nationalisme

Ce que jai voulu démontrer dans cette partie, tc@sau-dela de I'hétérogénéité des

catégories diaspora indienne et diaspora tamdwdgiste une volonté de la part des référents-
origines d’inclure ces communautés aux trajectaiisgnctes dans un ensemble fédérateur et
homogene, dans une sorte de sujet diasporiqueesCéait préoccupation qui sous tend cette
effort d’homogénéité est surtout économique : @danet aux référents de tabler sur des

rentrées d’argent, sur des versementgemittances

Mais, cette volonté contribue toutefois a la foratin d’'une identité sociale
institutionnalisée par le haut. Il s’agit en faitige sorte d’attribution catégorielle attribuée
par I'Etat indien, le Tamil Nadu et le Tamil Eelavec une technique bureaucratique codée.
Codée par des lois, par des décrets, par des déationis (NRI® et P1O) dans le cas de
I'Inde, par un imaginaire dans le cas du Tamil Natpar un mouvement séparatiste dans le
cas du Tamil Eelam. Et ce que nous avons pu noukegeompte, c’'est que tout le monde ne
rentre pas dans cette catégorie. Cette sélectsité’autant plus forte lorsqu’elle est relayée

par un nationalisme ou du moins une appartenartaaage souvent difficile a définir.

Il faudra donc, dans la suite du développement,ddicomprendre le fonctionnement de cette
identité dite diasporique, décentrer mon analyselesuype de logiques de représentations
utilisées par ces différents groupes tamouls massiadiscerner quelles sont leurs logiques

d’appartenances en situation d’interactions sosiale

%8 Drailleurs, de quelle maniére devons-nous intessrke statut des NRI ? Comme ceux qui ne rejattero
jamais I'Inde Never Relinquished Indjau comme ceux qui ne sont déja plus tout afigiiein (Not Really
Indian) ?



Conclusion de la premiere partie

Diaspora of exclusion, diaspora of the border

Au cours de cette partie trois segments diaspasicque été individualisés au sein de la
diaspora tamoule :

» Les engagées indiens et leurs descendants.

» Les Francais d'origine pondichérienne.

= FEtles Tamouls Sri Lankais

Nous avons pu nous rendre compte au cours degresside I'hétérogénéité de ces groupes,
malgré les efforts entrepris par les référentshoeig pour créer un semblant d’unité. Surtout,
ce qui apparait important, au regard de la suitenatee développent c’est que ces trois
segments semblent déterminer des formes d’exp@semdigratoires divergentes. Si bien que

I'on pourrait opposer les deux premiers segmentsagsieme.

Pour quelles raisons ? Principalement a cause digdegence du contexte de la mise en place
des contacts culturels, mais aussi et surtoutiagda les Tamouls sri lankais prennent place
dans une immigration transnationale qui va pauetravers des Etats-nations, tandis que les
deux autres segments semblent beaucoup moins sopiles rivés et attachés a deux péles

parfois mythiques : I'iInde et la France.

De cette maniére, on pourrait opposer deux fornegdrience diasporique : unaliaspora

of the border »{Adesh & Tapas, 2004), mobile, diversement conmeatéterritoire d’origine

et concernée par une subjectivité a trait d’'uniansdle cas des sri lankais, et urgiaspora

of exclusion Adesh & Tapas, 2004) en ce qui concerne les esgagéeurs descendants
ainsi que les francais d’origine pondichériennetteCderniére forme serait caractérisée par
une moindre mobilité, une moindre vivacité desdi@hysiques avec le pays origine du fait

d’une longue période d’assimilation.



DEUXIEME PARTIE :

LA CHAPELLE, UNE TRACE DE
SOI DANS L'ESPACE NATIONAL

Le passage pourtant cache une subtilité. Voicirsdqa’'un nageur courageux traverse un
fleuve large ou un détroit évente, I'itinéraire den voyage se divise en trois parties. Aussi
longtemps qu’il garde en vue la rive du départ @calvre celle d’arrivée, il habite encore
son gite d’origine ou déja le but de son désir [Or] vers le beau milieu du parcours, vient
un moment, décisif et pathétique, ou a égale distates deux rivages, pendant le passage,
plus ou moins durable, d’une grande bande neutreblamche, il n’est encore ni l'un ni
'autre et, devient peut-étre, déja, l'un et l'aefra la fois. Inquiet, suspendu, comme en
équilibre dans son mouvement, il reconnait un es@exploré, absent de toutes les cartes et
gu’atlas ni voyageur ne décrivirent [...] Cet espai®s passages, transparent et virtuel, si
archaiguement connu des errants, immémorial comeneddsert traversé avant toute
découverte, n’est-ce pas lui, précisément, que peuplons de nos réseaux ?

(Serres, 1997 : 24).

La premiere partie de ma démonstration était feéalisur la mise en diaspora des
communautés Tamoules. Et I'on a pu remarquer gsiellgages pré-migratoires liés a la
caste, a la religion, au village et a la régiorridine, ne sont pas les seuls facteurs a fracturer
ce peuple ; les trajectoires migratoires et leutt&xte de production sont aussi des éléments
de division importants. Dans cette deuxiéme partien ambition est de montrer toute la
complexité de l'existence d'une communauté a liegea, pris en étau par une double

ambivalence entre ancrage et mobilité, et entrexure et fermeture.

Quel est le sens de la vie en France de cette coaurtél tamoule « plurielle », suspendue
entre la recherche de la continuité par rappoexdérience pré-migratoire et I'adaptation aux

cadres économiques, sociaux et politiques du pagsukil ?



Il semblerait que cette ambivalence se calque s@ngemble de disjonctions qui sont liées et
a relier a la tourmente planétaire d’aujourd’hui provoque de nouvelles articulations entre
local et global. Cette tourmente peut prendre ®uour, ou simultanément, un facies de
transnationalisation des échanges et des migratitnfagmentation des sociétés ou encore
d’ethnicisme. Le terme qui semble concaténer awxn@es orages planétaires semble étre

celui de mondialisation.

Une analyse des inscriptions territoriales tamoeledle-de-France permettra d’appréhender
cet ensemble de disjonctions qui prend corps d#férahts paysages ; lescaped’Arjun
Appadurai’. Ces tensions entre localisme et globalisme psesiiun clivage entre le monde
des échanges et le monde des signes ; entre leend@niteconomie et le monde des cultures.
A tel point que le monde des échanges pousse @iénle monde des cultures a se replier sur
lui-méme et a pratiquer un ethnocentrisme pouifjeisson existence, et de l'autre il creuse
I'incertitude et génére des reconfigurations idaires. Dans cette instabilité, les individus et
les groupes cherchent de nouveaux lieux ident#tai@® qui apparait comme la disjonction
caractéristique des interactions globales aujouid’lt’est la tension exacerbée entre

I’'homogénéisation et I'hnétérogénéisation culturéiepadurai, 2001).

L’ethnicité ne résiste pas a cette recompositiele; se fraye désormais un chemin entre les
frontiéres et les Etats. Ce paradoxe entre homdgéeehétérogénéité se double ainsi d’une

autre impossibilité.

« L’ethnicité qui était autrefois un génie contenundda bouteille d’'une sorte de localisme (si
large fat-il), est désormais une force globale qaiglisse sans arrét dans et a travers les

fissures entre Etats et frontieredAppadurai, 2001 : 78).

De la méme maniére, la diaspora tamoule se gliase dt a travers les frontiéres de I'Etat
francais. Il est a noter que cette intrusion esplds en plus intensive et acquiert une plus
grande visibilité. Ces dernieres années on asaistee augmentation du nombre d’entrées

illégales de migrants et de demandeurs d’asileiglfor sud-asiatiques. Il n'y pas de chiffres

%9 pour explorer ces disjonctions, Appadurai (200bppse de considérer la relation entre cing dimessites flux culturels
globaux : les ethnoscapes, les médiascapes, lesostapes, les financescape et les idéoscapesffle scape permettant
d’'une part de mettre en lumiere les formes fluidegrégulieres de ces paysages sociaux et d'gatre de préciser qu'il
s’agit de constructions profondément mises en pets, infléchies par la situation historique glistique et politique de
différents type d’'acteurs: Etat-nations, commuésutliasporiques, groupes et mouvements sous-nationdlages,
quartiers et familles.



officiels, mais les autorités évaluent que chaqueism20 000 migrants illégaux en
provenance d’Inde arrivent en Eur8pe

Il ne faut pas oublier la mondialisation favoriseutllement les diasporas, en créant de
nouveau un contexte d’action réticulaire et enaggant I'attraction des racines culturelles. Et
cette ambivalence n’est en somme gu’une mobilisat®la proximité qui s’exprime dans des
métriques diverses : en termes topographique eidgjgue ; en termes de contiguité et de
connexité. En effet, si je dois m'attacher au geethniqué* je vais me placer du coté du
tropisme de Lidéologie géographique (Bonnemaison & Cambrézy, 1996) ; a l'inverse, la
constitution d’une identité tamoule en Tle-de-Fame peut étre comprise que replacée dans

I'ensemble diasporique et dans I'historicite.

Toutefois, cette identité ne peut étre appréhemplég travers les rapports au territoire. Je
tiens a préciser que j'opte dans cette analyse poerdéfinition pluraliste et dynamique de

I'identité. Elle est un construit, et nous verr@sfur et a mesure de ma progression qu’elle
n'est pas une substance figée mais plutét un psasesontinuellement en mouvement, en
négociations. Néanmoins, tout en étant constrllitigntité tend toujours a recourir a des

éléments essentialisés — par la socialisationhétdire surtout (les trajectoires) — pour se
faire, comme si elle avait besoin de s’incorpoeepéssé, le lien social et les traits culturels

pour se légitimer.

En conséquence, je vais appréhender la dimensidtotiale de la diaspora tamoule en Tle-
de-France a travers l'étude des divers marqueurgoteaux et des instances qui les
produisent. Ces derniers dupliquent ou plutdt ggint? le référent-origine et exercent une
sorte de mythification. Celle-ci prend I'aspectml’systeme de représentations collectives qui
met en ordre les connaissances et les expériersanembres de la communauté diasporique

tamoule, et instaure un rapport de celle-ci au reorf@apport qui se fait gage de sa

€0 Selon un site Internet qui a fait un reportagecisp@ Paris en 2005with the visa regulations for the United States -- a
migrant's dream -- tightening each year, the migsaare now looking for other pastures. Europe isséconly to the US in
enticing the migrating populations. And the Schengsa, which allows entry into 10 EU countries, hie most favoured
vehicle for entry into Europe. Once inside the Eddders and free from immigration controls, thedié migrants then look
for their ultimate destinations -- with Paris anddfkfurt emerging at the top of their list. So aledrare the EU authorities
by this flood of migrants from the Indian subcoetihthat it has become a major issue between thesisas (Nayar,
Ranvir. 2005).

®1 yadopte, du terme ethnique la définition suivaniei se manifeste en se différenciant par unaemombre de traits
socio-culturels des autres groupes avec lesquelseikiste et est en interaction, reformulant ades frontieres qui les
distinguent les uns des autres mais qui demeugammoins franchissables.

62 Jemploie le verbe répliquer dans le sens deteefi@ens du verbe au I siécle), et dupliquer dans le sens de doubler.
Dans les deux cas c’est I'impression d’'une valtrative via des filtres qui est soulignée.



territorialité. Cette mythification du référent-gine, est I'élément structurant dans la
dispersion de l'identité et de la culture de la owmauté. C’est elle qui fournit du lien et du
sens social a la communauté. Il s’agit donc degweic cette continuité entre le référent-
origine et Ile-de-France, de déterminer ses modexpression, son ordre (imaginaire,
mythe ou réalité) et sa dimension. Sachant bien Igpél renforce au sein de cette

communauté les pouvoirs de I'imagination.

Mais, est-il Iégitime de discourir sur le territida territorialité et la territorialisation poun
peuple et/ou une communauté caractérisé par sarsiigp ? L'interrogation pourrait paraitre
tenir du non-sens mais elle suscite I'intérét d'emipercevoir la triangulation qui s’échafaude
entre migration, culture et identité. A linversquelle est la possibilité d’identification
collective sans territorialisation ? Dabss cadres sociaux de la mémoirHalbwachs (1994)
établit que la pensée sociale est essentiellemmenmémoire et que, par ailleurs, pour durer,
celle-ci doit s’attacher a quelques points du $al. diaspora suppose donc des espaces
d’ancrages forts et indispensables a la survie alecdmmunauté dans le territoire
d’installation, qui sont rendus visibles par la genéce d’objets concrets pensés comme

marqueurs territoriaux ratifiés individuellemenfoet collectivement.

Des lors, la fracture avec le référent-origineceshpensée par la constitution en France d’un
territoire qui évoque l'existence de principes stuvants et identificatoires, des marqueurs

territoriaux et des lieux de mémoire assurantde dveda bas

« L’existence de fondements a la présence sur urpkemettent d’ouvrir de nouveaux lieux

dans les non-lieux, de I'unité dans I'émiettemeiiovanessian, 2007 : 12)

Les migrants tamouls et leurs descendants présamieras intéressant aussi bien en matiere
d'organisation sociale que sur le plan des phénemigientitaires collectifs liés aux processus
de déterritorialisation et de territorialisatiorarPa variété de leurs comportements, structures
organisationnelles, identifications et enjeux in&r et externes, ils débordent largement les
limites des catégorisations monolithiques de tyaigonal, culturel, ethnique ou religieux. lls
constituent par ailleurs un groupe particulierememrturbé voire souffrant dans le
gigantesque marché identitaire> créé par ces mémes processus de territorialisati de
déterritorialisation. La reconstruction d’'une agpaance communautaire n’est peut étre pas
un moment, ou une étape dans la refondation idéetjtet I'insertion en France passerait par

le faconnement d’'un paysage offert aux regardsodecemme si le Je du sujet ne pourrait



apparaitre sans l'intermédiaire d’'un marqueur apgtii, a la fois, sépare et unit a l'autre. Le

déploiement d’une variété de lieux de mémoire regamte des instances réelles qui rappellent
et font emprise. Il semble ainsi que I'ambivaleecére la communauté emblématique et la
société d’arrivée, la séparation portée par l'iidiivet le groupe, doivent étre réinventées en

d’autres lieux pour rendre possibles I'actualitéaecréation de la vie sociale nouvelle.

Mais, objets dés leur arrivée de représentationteatives particulierement négatives
(particulierement pour le dernier segment diasperig étre arrivé : les Tamouls sri lankais),
ils connaissent une dissonance permanente entie ddtérentes identités collectives "auto-
enoncées”, et les identités que les autres grdepesttribuent. Ne perdons pas de vue que
'imposition d’'une étiquette ou d'un label par leogpe majoritaire a un véritable effet
performatif. Le fait de nommer a la faculté de da@xister dans la réalité une collectivité
d’individus en dépit de ce que ces mémes indiviglissent de leur appartenance a une telle
collectivité. Il faudra donc, dans cette partiettpoune attention particuliere aux attributions
catégorielles par lesquelles les Tamouls s’ideartifiet sont identifiés par les autres. Sachant
pertinemment bien, que le fait d’étre collectivetneammé « Indiens » par les autres peut
finir par produire une solidarité réelle entre ¢&ms ainsi désignés, ne serait-ce que parce que,
du fait méme de cette nomination commune, ils sofiectivement I'objet d’'un traitement
spécifiqgue. C’est ainsi qu’il faudra considérer,smin de cette diaspora tamoule, d'une part
I'existence d’une solidarité et d’une identité iene et sud-asiatique qui feraient fi des divers
clivages et autres diacritiques territoriales liédgur référent-origine ; et d’autre part, tenter
de savoir quand, comment et pourquoi, une idewtiEgmoule, indienne ou sud-asiatique » est

préférée a une identité « francaise, pondichériesmé&ankaise ou encore mauricienne ».

Cette forme d'organisation socifie validée dans linteraction, permet d'identifiaois
problemes clés. D’abord, le probleme des fronti€Bsrdre sociales et symboliques) du
groupe qui servent de base a la dichotomisatios/eay, ensuite le probléme de la fixation
des symboles identitaires qui fondent la croyamcBogigine commune, enfin le probleme de
la saillance que recouvre 'ensemble des procgsamulesquels les traits ethniques sont mis en
relief dans l'interaction sociale (Barth, 1995).

8 Que je pourrais nommer ethnicité, en tant que natidentification parmi d’autres possibles. L’ethité ne renvoyant pas
a une essence que I'on posséde mais a un enseenfelssturces disponibles pour I'action sociale.



L'analyse des lieux de linscription territorialesd Tamouls en lle-de-France et du tissu
associatif des migrants tamouls en termes de ré&rdentitaires permettront de détecter les
différents milieux d'appartenance socioculturelfesiaque la variété des stratégies identitaires
collectives existant au sein de cette communataéddnc pour objectif d’individualiser le

rapport trés intéressant noué entre le lien eele Autrement dit, je vais me focaliser sur ce

qui, & mon sens, fonde l'identité spatiale des Tidmen lle-de-France.

Ce travail est classiquement inauguré par I'obsemad’'un quartier urbain qui apparait
comme une unité de lieu. L'émergence d’'une conagatr commerciale marquée par ses
origines culturelles tamoules formant une entitgioale dans I'espace parisien est le prétexte
introductif. Mais ce que I'observation topographeqde ce lieu nomme ici « i@hapelle »
révele c’est une complexité d’échelles de lect@iebien qu’a ce traitement topographique
d’'un espace commercial, il me faut établir un ¢naiént topologique, celui des réseaux liés a
la mobilité issue de la dissociation entre lieu@dence et espace économique.

De plus, cette inscription territoriale des Tamoerfsile de France m’oblige & me poser un
certain nombre de questions: par quels procesaugsommunauté tamoule s’est-elle

appropriée I'espace compris entre la gare du Nblel lzoulevard de la Chapelle ? Quels sont
les principes de formation d’'une aire urbaine ejbhament spécialisée ? Quelle définition
spatiale doit s’appliquer a cette spécialisatidmigfue ? Quel est le statut actuel d’'une telle
concentration minoritaire ? Quels ont été les matiesroduction de ces minorités tamoules
dans une aire urbaine physiquement et socialenoestituée antérieurement a leur arrivée ?
Quelles ont été les modalités de reconstitutionndterritoire dans un cadre urbain

d’adoption ? Quelles sont les formes concrétesiffiéenciation de ce nouveau territoire ?

Pourquoi cultiver la « visibilité ethnique » ? Qaeslsont les fonctions des différents lieux qui
ponctuent ce territoire ? Enfin, la distance (Secigpatiale et temporelle) permet-elle le

passage d’une ethnicité pragmatique a une ethsigitdolique ?

Cet ensemble de questions permet de mettre ennéedeois types « d’ethnoterritoires »
(Dufoix & Foucher, 2007) ou territoires ethniquesnt leur signification est fonction du
temps, des généalogies et de la mémoire. Il s'agit

a/ De I'enclave immigréele quartier la Chapelle correspond a un pomilée, défini en tant

gue tel par la solidité des chaines migratoirgsetun regroupement de type communautaire.



Cet entre-soi préserve les modeéles culturels,nistitutions et les liens sociaux hérités de la

communauté d’origine.

« |l s’agit bel et bien d’'une enclave car cette impkgtion peut étre pensée de I'extérieur
comme constituant un tout étranger alors que, uééieur, elle est pensée comme une sorte
d’fle sur le sol de laquelle il est possible deaestituer un univers symbolique et familier
(Dufoix & Foucher, 2007 : 431).

Celle-ci fonctionne a la fois comme une contraifwe lieu d’arrivée obligatoire pour
commencer une nouvelle vie) et comme une chancejpeile permet la préservation de

I'entre-soi.

b/ Du voisinage ethniqudl s’agit de la dilution résidentielle des Tam®dlans les espaces en

périphérie de Paris (banlieue Nord et Est en pdiig. Cette concentration urbaine
minoritaire se caractérise par la dissociationtterale entre lieu de vie et lieu de commerce.
Si bien que la majorité des Tamouls n’habitent Ipaguartier la Chapelle mais en banlieue
Nord et Est, et plus précisément a Garges-les-Gen&arcelles, la Courneuve, Villiers-le-
Bel, le Bourget, le Blanc-Mesnil, Saint-Denis etb&uvilliers pour la banlieue nord ; Noisy-

Le-Grand, Montreuil, Chelles et Boissy-Saint-Légeur la banlieue Est.

c/ Des lieux de mémoire ou touristiquEn tant que centralité minoritaire, le commerst e

donc majoritairement pratiqué par les Tamouls eaction de leur propre communauté, de
telle sorte que pour les Tamouldg| y aurait retour aux sources et a I'endotique, @gomme
chez-soi » et au « comme autrefois ». Pour lescatbmes, il y aurait dépaysement, golt de

I'exotique, recherche de l'ailleurs, ouverture sarmonde» (Raulin, A, 2000 : 22).

Ma démarche exploratoire vise a comprendre legjlezg de I'exclusion et de l'inclusion et
s’appuie pour cela sur deux questions que jespéspudre. La premiere a trait a la
sociodynamique de la stigmatisation et des stépéstyla seconde vise a s'interroger sur les
aspects spécifiquement communautaires d’'une comubé&in&ar, si ces ethnoterritoires ne
sont pas caractérisés par des relations de «rate type de celles qui mobilisent la
sociologie américaine, depuis les travaux pionniers’'Ecole de Chicago, ce qui ressort de
mes analyses relatives aux rapports sociaux quijalgnt renvoient tres directement a

I'ethnicité qui prend corps au sein de deux comfigons dialectiques. La premiére renvoie



au confinement/rapprochement et la seconde a lsippo entreestablishedet outsiders
(Elias & Scotson, 1997). Si les limites sont inives et visent a consolider I'entre-soi en
tendant a renforcer une identité exclusive et uomdygenéité de groupe, a l'inverse, les
dynamiques de rapprochement vont au dela des djgmssiet des clivages qui scindent le
groupe. Des lors, il ne s’agit pas seulement deirdéles limites de ces ethnoterritoires, mais
aussi les ponts souvent omniprésents qui existdrdg eux et la société, et de comprendre leur
configuration.

Il faudra donc mettre en perspective tout au loageltte partie la tension entre globalisation

et postures de rétraction a finalité identitaire.

Par intérét heuristique, jai divisé cette secopdetie en deux chapitres qui représentent
chacun un lieu sensible aux constructions iderggaiEn plus de donner une logique a la
réflexion, la variation des échelles d’observatmmrmet de saisir la structure feuilletée des
identités et I'enchevétrement complexe des liendas@. La manipulation des échelles
d’analyse n’est pas seulement une procédure dim&ntation de notre part, elle est aussi le
lot des acteurs. Obligés de s’adapter aux contertdsles et aux niveaux variables du jeu
social, les acteurs composent, par leurs expélgetmecretes, avec ces sous-systemes qui se
superposent et s’emboitent. Ainsi cette progresgarmpaliers va nous permettre de dégager

la « stratigraphie » des identités.



Chapitre 4

La Chapelle, une centralité minoritaire

Ma perspective de recherche reléve a la fois dedarie des centralités minoritaires (Raulin,
1991) et de I'ethnoterritoire (Shukla, 2002). lagit de considérer les Tamouls comme un
groupe d’intérét capable de réactiver une certaolelarité ethnique et de se mobiliser pour
leur « survie économique », précisément parce gjdisposent de liens de types culturels,
familiaux, politiques, cultuels, et linguistiquede privilégierai la recherche de l'insertion

spatiale des établissements commerciaux de la Ghape

Cette concentration commerciale qu’il me faut Il et définir offre une spécificité
culturelle en relation avec un groupe particulides Tamouls. C'est donc un quartier
symboliguement lié aux Tamouls et plus particuhgeat aux Tamouls sri lankais, dont la
fonction de centralité minoritaire ne concerne paglement les seules minorités urbaines,
mais aussi I'ensemble des citadins en ce gu'il§lisent comme repére symbolique, en ce
gu’ils la fréquentent a titre touristique ou sur unode que certains veulent de grande
familiarité » (Raulin, 2001 : 19). Une autre caractéristiqeecette concentration urbaine
minoritaire est la dissociation territoriale enliea de vie et lieu de commerce générant une

spécialisation spatiale dans des fonctions urbalteggprovisionnement/ressourcement.

C’est la conjonction de ces espaces geéographiquenispersés, de centre-ville et de
banlieue, articulant des fonctions résidentiell@snmerciales et productives que j'ai retenues
au centre de mes investigations. Au-dela des aspéstdentiels, je vais concentrer mon
analyse sur les dispositifs économiques de ce cooemethnique défini en tantgu’activité
pratiquée par des personnes qui utilisent et s’a@piusur des réseaux de solidarité ethnique
sur le plan du financement, mais aussi sur le planl’approvisionnement, , sur celui du
recrutement du personnel et parfois méme sur aduiachalandage lorsque ce commerce
vise en premier lieu comme clientéle la communalatét est issu le commercant(Ma
Mung, 1992 : 40).

Il faut étre attentif aux domaines de I'approvisiement et aux médiateurs de la territorialité
des Tamouls en Tle-de-France. Gardons bien a ltegpe la territorialité est le systéme de

relations dans lequel est inséré un sujet (coflectiindividuel), un systeme de relations aux



autres (I'altérité) et a I'environnement (I'extéii@). Ces relations se réalisant a travers des
médiateurs (Raffestin, 1986). Cette approche pantee attention particuliere aux
déplacements, a la mobilité, et a la maniere desebpaces dispersés prennent sens dans les

différentes activités de groupes ou de milieuxipaliers.

1/De I'ensemble urbain au quartier, quel statut poulLa Chapelle?

Il est indispensable avant de commencer notre s@alg distinguer deux types de quartier :
le quartier institué, dont le découpage va rarendensoi, du quartier vécu, lieu d’'usage des
habitants. A cela s'ajoute une double nécessigdle de ne pas isoler le quartier du reste de la
ville et celle d’associer I'objet quartier a 'agaé des trajectoires et des mobilités de ses
habitants. Pour aborder les réalités sociales, ainmues et politiques de ce quartier nous
avons privilégié une approche multidisciplinairéest pourquoi nous utiliserons divers outils
méthodologiques : la cartographie, la statistiquie® enquétes, tantdt par entretiens, tantot
par questionnaires. Nous n’occulterons pas pownalies modes d’inscription du politique,
car la notion de quartier se trouve en grande @die aux usages qu’en fait le pouvoir

politique.

1.1/ Délimitation du quartier et description du cade urbain

Le quartier la Chapelle ne correspond a aucune teititoriale administrative mais nous le
nommons ainsi car c’est comme cela qu’il est véqoeecu par ceux qui le pratiquent. Pour
certains il peut se résumer a sa plus grande atése nommer Saint-Denis», pour d’autres
son appellation est métaphorique et peut éirittle India » ou encore kittle Jaffna». Mais,
nous retiendrons I'appellation la chapelle, catecdésignation est en soi réveélatrice des lieux
de la présence de la communauté tamoule. Toutdfewst, nécessaire d’aller plus loin dans ce
souci de dénomination ; car est-ce que les habitantes usagers du quartier adherent a cette
étiquette que I'on plaque sur leur lieu de vienglirectement sur eux-mémes ? Ce nom donné
de l'extérieur détient tout de méme une capacitdopmative. Loin de se contenter de

désigner un ensemble, il contribue a le créer conemg&emble. Il nous faut noter ici



'importance de la dénomination dans le renforcam#nne conscience de soi par ces
populations. Sachant que si certaines représemsagont collectives, par exemple le fait
d’habiter tel quartier procure un sentiment de Nsédion ou au contraire de stigmatisation,
les habitants se situent par rapport a leur liewideau regard d’une multitude de registres
identitaires, qui se traduit par un rapport auittdre tres différencié: d’'une simple

inscription spatiale a un attachement marqué. &tjézlarer d’'un quartier s’laccompagne-t-il

nécessairement d’'un investissement local plus itapbrde la part de ses habitants ou
usagers ? Et, comment mesurer et qualifier cestissement ? Enfin cet investissement peut-
il s"accompagner ou non d’'un sentiment d’attachamesire d’'une identification au quartier

qui se traduit parfois par une compétition entsehabitants pour I'appropriation de I'espace ?

Attention, le quartier fait aussi sens pour ceuk my résident pas ; il faut aussi envisager
gu'un regard extérieur, une perception «exogenpuisse €également influencer une
identification-édification du quartier. En cela, faut en préalable réfléchir a la signification
des formules telles queldtle Jaffna», «Little India », ou encore Retite Asie» utilisées
par la presse pour décrire cette centralité miaioeit et dater ces premieres occurrences (une
telle concentration a suscité une certaine effesmse onomastique). Car ces expressions
sont décisives dans ma réflexion sur I'émigratiamdule, et sur sa présence en France,
puisqu’elles permettent de désigner et de nommeegnsemble de phénoménes composites
mais objectivement importants, a savoir : la cotregion spatiale, le lien communautaire,
I'ancrage urbain et « 'homogénéité » cultured&ja dans I'édition du Monde du 24 octobre
1992, Jean Louis Perrier utilisait le terme déttte India » pour décrire cette concentration

commerciale.

Ainsi, ce lieu habité refléte les identités so@alet ce quartier une organisation complexe de

la proximité ou se construisent différentes idéstit

Texte 10 - La Chapelle : une appellation consensiel

«lci c’est la Chapelle. Cela fait maintenant 22 ans que je suis arrivé en
France, et on a toujours dit la Chapelle. Il n'y a pas d autres noms, méme
en tamoul. On dit la Chapelle c’est tout. C'est le colonialisme qui change

les noms. Quand ils sont venus en Inde et au Sri Lanka, que ce soit les




noms en hindi ou en tamoul, 1ls les ont changés, parce que c était
imprononcable. Mais nous c¢a va. On n'est pas des colonisateurs. On ne

change pas les noms. C’est la Chapelle !» (Traducteur d@lobal Centey Tamoul

originaire de Jaffna arrivé en France en 1986rvwge/é en février 2008).

« On dit tous la Chapelle. Mais c’est vrai que pour nos parents c est dur de
prononcer, mais cela reste la Chapelle. En fait 1ls disent la « tchapelle ».
Mor c¢ca va, je prononce bien, je suis née en France donc je maitrise

l'accent » (Tharany, interviewée en février 2008).

Mais quelles sont les limites de ce quartier ? Alf@ncirconscrire cette centralité minoritaire,
on pourrait se contenter de données factuelle® eeprésentations collectives : les limites
sont individualisées et repérables par la prégnalecta scénographie urbaine. En d'autres
termes, il n'y a qu'a identifier les rues ou lesreprises tamoules, repérables par leurs
enseignes, sont majoritaires. Cela donne a voiespace plus ou moins typé. Les contours
sont par moment flous, donnant lieu a des appirénmwariables. D’ailleurs, I'idée méme de
limite est inégalement pertinente dans la représient que tout un chacun se fait de son
quartier. Si, pour certains, le quartier est bi@monscrit dans un périmeétre clairement
identifié, pour d’autres au contraire, 'espacesid@ré comme familier se polarise autour de
monuments emblématiques. En outre, de quel péens&pgit-il ? Et surtout, quel que soit le
degré d’attachement que le citadin manifeste at@giu quartier qu’il habite, une partie de
sa vie se déroule en général ailleurs en villefo®ate quartier n’en joue pas moins un réle
important dans les sociabilités et la transmissides normes, en tant qu’espace
d’interconnaissance ou se déploient d’efficacesags d’entraide, voire de contréle social.
Dans d'autres cas, au contraire, le périmetre dutigu n’est guere autre chose que le cadre
d’'une sociabilité tout a fait résiduelle, faite &@équentations trés sélectives ou a peine
esquissées.



Planche photographique 1 - Scénographie urbaine

Photo 1- Au croisement des rues
Louis Blanc et Perdonnet

Photo 4- En attendant
le char de Ganesh

Photo 5- Rue Marx
Dormoy

Photo 6- Place de
la Chapelle

En ce qui nous concerne, les limites du quartieniaistratif du 16™® arrondissement qui
comprend en partie cette centralité minoritaireatjar «Louis Blanc - Aquedus) ne sont
pas satisfaisantes, de méme que celles du quatt@rChapelle - Marx Dormoy du 18me



arrondissement, et je préfere retenir le critéerdadeoncentration commerciale évoqué ci-
dessu¥'. De sorte que cet ethnoterritoire inclut une padlti boulevard la Chapelle, la rue du
Faubourg Saint Denis jusqu’a la gare du Nord, ladglatere composé de ces deux rues
complétées de la rue Perdonnet et de la rue Gallué Max Dormoy, qui prolonge la rue du
Faubourg Saint Denis c6té °'8 arrondissement, et la portion de la rue PhilippeGirard
située dans le £8%sont elles aussi des zones de présence tamoutpiaiier est enserré par
deux plateformes multimodales : la gare du Nordaegare de I'Est. D'un point de vue
morphologique ce quartier forme donc une étroitedead’llots.

Enfin ce quartier n’est pas a proprement délabigs rth est pour une bonne partie (surtout
celle située dans le i'@earrondissement) en cours soit de réhabilitatioi,de rénovation.

Figure 7 - Morphologie du guartier la Chapelle Ehaque élément s’exprime en fonction de la superfe
total de chaque quartier).

Quartier Saint Vincent de Paul

- Domaine ferroviaire
I cEauipements
- Voirie

Quartier la Chapelle |:| Tissu urbain ordinaire

| Espaces verts

D'apres I'INSEE, RGP de 1999

% précisément, le quartier que je nomme la Chapstl@ cheval entre le quartier Saint Vincent dd fadom
arrondissement et le quartier la Chapelle di™#&rondissement. Selon la nomenclature de I'INS&én)
quartier d’observation est donc a cheval entre|lestiers 37 et 72 de la commune de Paris. Le igu&aint
Vincent de Paul totalisait en 1999 21 624 habittantdis que celui de la Chapelle en comportaitZ4 0



Planche photographique 2 - Morphologie du quartier

La Chapelle : Un quartier en mutation...

Photo 1- Rue Philippe de Girard Photo 2- Rue Caillié

...Inséré entre deux gares (la gare du Nord et la gare de I'Est)

N\

Photo 3- Vue depuis la rue du Département, Photo 4- Vue depuis la rue Cail vers le Sud du
en arriere plan la rue Louis Blanc a gauche quartier la Chapelle

la rue Philippe de Girard et a droite le

boulevard la Chapelle




Figure 8 - Structure du parc de résidences princip&s dans le quartier la Chapelle

Quartier Saint Vincent de Paul

Epoque d'achévement des
logements

Avant 1915

1915-1948

1949-1981

Quartier la Chapelle
1982-1990

1990-1999

D'apres I'INSEE, RGP de 1999

1.2/La Chapelle : plus qu’un quartier commercial, n mode d'étre la

Ce quatrtier est un lieu référent pour les Tamauis, réalité de la vie quotidienne a travers les
pratiques et les représentations qui s'y inscrivBat sorte que d’'un cété, ce quartier prend
des allures de village fondé sur le modéle de lanoonauté rurale, la sociabilité y est
spontanée. C’est un lieu qui tient son unité d'neeenble de facteurs : unité physique d’un
espace limité et unité économique des habitant$ ldoquotidien est centralisé autour des
mémes institutions. Cette conception d’'une micregéoenracinée dans son espace de vie et
développant des liens étroits d’échanges, desiaefatd’entraides et de reconnaissance
mutuelle suppose que ce cadre traditionnel dedaswotiale en milieu urbain perdure en se
fondant essentiellement sur des logiques de pro&irGies derniéres sont ici animées par la
communauté tamoule qui a reproduit en France unendedrelations collectives utilisant le
systéme de contrble social basé sur la religiorgakte, les caractéristiques géographiques
(trajectoires socio-spatiales), et la classe écamoen s’opposant ainsi a l'individualité de la
communauté nationale francaise libérée des cotgsanhe groupe. De sorte que méme si la
communauté tamoule n’est pas un ensemble monaléhiglle se distingue de la société

nationale sans s’y opposer. Cette communauté ésihdement du lien social.



De l'autre cbté, la dissociation entre lieu de caroa et lieu de résidence produit une
accentuation des mobilités. De sorte gu'il fausisda relation entre attachement au quartier
et mobilité quotidienne. Sachant que plus la cooisociale de l'individu est modeste et
moins ce dernier sera mobile, que ce soit en temeefréquences de déplacement ou en
termes de distance géographique parcourue. Sicaienla mobilité quotidienne peut alors
devenir la conséquence d’'un attachement a diffédenix qui forment, rassemblés, l'identité
spatiale de I'individu. Et si I'on considére la dinsion sociale de I'attachement, la Chapelle
est pour la communauté tamoule, un lieu ou I'onseet bien. Ce quartier donne a la
communauté son sens constituant un étre-ensemblesgconjointement un étre-avec et un

étre-parmi. En conséquence, ce quartier cumulérdifftes dimensions d’habiter :

= La protection, l'abri: La Chapelle est vecteur rd’'sentiment d’étre protégé de
I'extérieur (ce sentiment transite d'ailleurs pareuelation fantasmatique a I'Autre),
de disposer d’'un lieu ou I'on se sente a I'abrestT'imaginaire d’'un lieu bienveillant,
qui assure du lien et de la continuité avec leredfieorigine.

= Le ressourcement, l'intimité, au sens d'un lieuseudéploie un rapport privilégié a
soi-méme et avec les membres de la communauté.

» La confiance, au sens d’un lieu qui ménage l'ing@yn dans une temporalité, c'est-a-
dire accueille la personne dans une continuité agadistoire et permette le possible
a savoir d’autres lieux, d’autres temps.

= Larelation avec d’autres, proches et moins praches

La Chapelle est plus qu'un sas entre ici et la-leasie ici et ailleurs, elle est un moyen
d’organiser la coprésence et la relation. De aetieiere, La Chapelle autorise le passage, le
gué, le couloir entre ici et la-bas, et entre |#&inces. Elle n'est pas dissolution des
particuliers, elle est quantité réalisée de toadix du monde. Elle a pour fonction de faire
éclater la fermeture du groupe et de susciter Bowwve. Ainsi, la Chapelle est une entité
relationnelle qui réunit pourtant deux conceptidesl’identité qui semblent s’opposer : une
identité racine, exclusive de I'Autre (dans sesatigions d’abri et de ressourcement), et une
identité rhizome (Deleuze & Guattari, 1972), quidgoule vers la rencontre avec I'Autre
(dans ses dimensions de confiance et de relatid@)sorte que je formule une nouvelle
hypothese : la Chapelle regroupe deux formes digenl’'une atavique placée sous le
projecteur de I'immuable, de I'intemporel ; 'autemposite placée sous le spot du métissage
et de I'hybridité (nous sommes la encore dans ogtrstice entre essentialisme et

constructivisme).



1.3/Une grande visibilité communautaire : la surrepésentation des

commerces tenus par les Tamouls

Cette concentration commerciale contraste nettemestt le caractere résidentiel du quartier.
Seul le rez-de-chaussée est alloué aux activitésnewciales, ce qui donne un certain cété
atypique au quartier. Cette curiosité architectureg¢nforce l'idée d'une omniprésence
communautaire. A tel point que certains disent lgr'aurait le «don d’ubiquit&® ». Si bien
gue par moments cette surreprésentation est sdarmmsions et de crispations. Du moins, ce

sont dans ces termes que se pose la cohabitati@neajorité et minorite.

Texte 11 - De Chinatown a Little India

Tony DreyfusG6 constate (en effet) que son arrondissement est devenu un
« petit New York ». Avec son « Chinatown » pres du métro Belleville, son
quartier turc rue des Petites Ecuries, ses coiffeurs afros boulevard de
Strasbourg, et surtout sa « Little India>» rue du Faubourg Saint Denis.
« Cette communauté, majoritairement sri lankaise, est trés sympathique,
serviable, pas violente--, explique le maire avec embarras. Mais elle
rachéte peu a peu tous les appartements et les commerces. La population
locale est exaspérée. Surtout les personnes agées. [--]. Je ne veux pas
que les gens du quartier se f--- sur la gueule ! ». (Ternissien Xavier. Le Monde,

12/09/2000, p15).

La Chapelle est considérée comme un quartier tadangd la mesure ou la plupart des acteurs
de ce quartier sont d’origine tamoule, et qu'aiasChapelle est un théatre privilégié de la

représentation que les Tamouls donnent d’eux-mé&mnassociété d’accueil. Mais, comment

8 Extrait des propos fournit par un habitant du tigerépondant & la question suivante : « Eprous®ss une géne
quelconque face a la communauté tamoule ? ». RépenBas vraiment. Mais... tout de méme, ils sontopér On dirait
gu'ils ont le don d’ubiquité ». .

% Tony Dreyfus au moment de l'interview menée pgotenaliste du Monde était maire du®19
arrondissement.



mesurer le caractére majoritaire de cette min@rité premiere maniéere serait d'utiliser les
sources des recensements de la population de IENSEis il est de notoriété publique que
ces recensements ne font pas de classificatioraliéarigine ethnique, ou s’ils le font, les
données sont dés lors classées sensibles et npasoatcessibles. Par contre nous disposons
de statistiques sur le nombre d’étrangers pourwhagrondissement de Paris en fonction des
grandes aires géographiques. Mais cela aussi nestdfisant, c’est pourquoi il a fallu
procéder par comptage. Cette méthode empiriquerigisjuable mais reste la plus efficace

dans notre cas.

Tableau 15 -_Les étrangers dans les guartier la Cipelle et Saint Vincent de Paul entre 1954 et 1999
(d'apres les recensements généraux de la populatidiNSEE).

Quartier la Chapelle (£8°arrondissement) :

Années 1954 1962| 1968| 1975| 1982| 1990| 1999| Evolution Evolution
1982-90 1990-99

Effectif 569 | 1648 2682| 3885| 5488| 6155| 6456

Part des 22| 70| 12.3 18.9 272 277 269 12.2 4.9
étrangers en
%

Quartier Saint Vincent de Paul @fﬁarrondissement) :

Années | 1954 1962 1968 1975 1982 1990 1999 Evolitibrolution
1982-90 | 1990-99

Effectif | 1220 | 1701] 2059 298% 3604 3479 351

Part des| 3.6 5.2 6.9 11.7 16.2 15.6 16.6 -3.5 2.6
étrangers
en %

On peut parler de surreprésentation des commegicesuts pour deux raisons : la premiere
vient du fait que la présence tamoule dans ce iguan refléte absolument pas I'occupation
du parc immobilier de celui-ci ; et la secondedstdre statistique. En effet, je m’étais fixé

un seuil, si au moins 50% des commerces d’'une nméensont tenus par des Tamouls alors le
terme de surreprésentation communautaire seraéutibDans le cas contraire, on parlera

d’interface communautaire.



Il faut maintenant analyser les divers processuagies de la constitution de cette centralité
minoritaire. D’'une part pour souligner le réle innfamt des chaines migratoires, d’autre part
pour souligner les complémentarités qui s'effectserre La Chapelle et les périphéries Nord
et Est de Paris.

Figure 9 - Surreprésentation et interfaces commundaaires a la Chapelle.
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2/Une dissociation prononcée entre lieu de résidemet lieu de
commerce

Comme cela a déja été mentionné ci-dessus, I'aiiggn de cette centralité minoritaire
provient de la dissociation entre lieu de résideecdeu de commerce. Une fois de plus
'importance de la mise en place des chaines noigest intervient dans I'explication de ce

phénomene.

2.1/ Causes structurelles et conjoncturelles derfiplantation commerciale

Par quels processus volontaires ou non, la comnié@mamnoule s’est-elle appropriée I'espace
compris entre la rue Ordener au Nord et la rue \edifa au Sud ? Quelles ont été les étapes
successives de linstallation des commerces tamaukein du quartier la Chapelle ? Peut-on
relier ces étapes a la mise en place des chaimggatoires ? Quelles sont les hypothéses les
plus pertinentes et convaincantes pour fournicé@nario le plus efficace possible a la mise en
place de cet entre-soi ? Et, quelque soit le s@gae nous retenons, il est une évidence qu'il
ne faut pas négliger : I'historicité des trajeasirtamoules. Dans l'analyse des causes
conjoncturelles et structurelles liées a I'impldita commerciale des Tamouls dans le
quartier la Chapelle, il faut effectuer la distioat entre les pionniers ou fondateurs de ce
commerce ethnique : les Francais d’origine pondiehé@€’, et ceux qui ont contribué a
I'intensifier, qui en sont également de facon mége les tenanciers actuels : les Tamouls
du Sri Lanka.

De plus, s'il est difficile et incertain de recenensemble des évenements qui ont conduit a
la constitution de cet entre-soi, il est a notee tpisituation du quartier apparait comme un
avantage comparatif. En effet, celui-ci semble m@té marqué par le caractére transplanté,
sinon transitoire, de ses nombreux résidents arpar les gares (Jones, 2003). On note

également une forte concentration d’hétels modestpsu colteux.

67 L& encore, il ne s’agit pas de n'importe quelsnEeds d’origine pondichérienne, mais de ceux qaiedét
installés en Indochine et qui I'ont quittée darsdaenées 1970. Ce sont véritablement ces Tamatlsamiens
originaires de Pondichéry qui sont les pionnierceleespace commercial. C’est d’ailleurs ce quenmtcaussi
Vuddamalay et Aly-Marecar-Viney dans un articleendtc(2007). Les initiateurs de cette minorité comuiade
ainsi que de la plupart des chaines migratoirestites en lle-de-France sont le fait des Marécars.



Deuxiéme caractéristiqgue porteuse : I'entre dewegast limitrophe au nord des quartiers
immigrés d’'implantations plus anciennes, a saBaitbes Chateau RougetLa Goutte d’Or
Nous avons ainsi affaire a un quartier populairstonquement peuplé dimmigrés et
d’ouvriers, ou il est plus aisé qu’ailleurs de aldir seul, sans relais communautaire.

Si Vasoodeven Vuddamalay écrivait en 1989 les pmauivant : €n I'espace d’'une dizaine
d'années, un pble commercial indo-pakistanais s@s&teloppé dans les rues du®1d
arrondissement de Paris [...]. Cet espace progressérg colonisé par les groupes du Sud-
Asie, pourrait a la longue évoluer en une sortdatetoire ethnique indien (a I'image de la
« Goutte d’Or » pour les Maghrébins ou du « Triangle Choisy » pour les Chinois).
D’autres immigrés d’origine indienne (Mauriciens tamment qui ont ouvert des snacks-
restaurants et épiceries) accentuent le caractérd-asiatique acquis par ces quartiers »
(1989 : 69) ; ce n’est pas par hasard. Il a falls gionniers qui se sont installés seuls dans ce
quartier et qui ont joué le rble d’appui et de ikala création d’'un quartier ethnique. Cela a
donc pris plusieurs années avant de voir appareétte concentration commerciale. Si bien
gue méme si les premiers Tamouls sont arrivés deemgamassive en France dés la fin de la
seconde guerre mondiale, ce n'est que dans lesear®/0 que s’est ouverte a Paris la
premiére épicerie proposant des produits du songremt indien. Et tout « naturellement »
son propriétaire était originaire de Karikal (Roban, 1995%,

On pourrait se demander quels étaient les lieuppitavisionnement des Tamouls avant la
création de cette centralité minoritaire ? Il seenue les épiceries maghrébines, et les
supermarchés de quartier jouaient cette fonctien ldis, les Tamouls profitaient de leur

déplacement en Angleterre ou au Tamil Nadu powraeurer les produits propres a satisfaire

leurs habitudes culinaires).

Texte 12 - La bosse du commerdé®

- Interviewer : «Quand avez—-vous ouvert votre premier commerce ? ».
- Interlocuteur : «“n 1986, a l'dge de 19 ans jai ouvert mon premier magasin. Ce
n'était pas 4 la Chapelle, mais dans le 177" arrondissement de Paris.

D’ailleurs, j'habite dans le 17°"¢. A la Chapelle, il n'y avait pas encore tout

% Selon Robuchon, la premiére boutique du quartieodiverte par un Indien originaire de Karikal eos nos
entretiens ce fut un Indien originaire de Chennai.
% Extrait d’'un entretien mené avec le directeur @'snperette de la rue Perdonnet (2008).



cela. Il y avait seulement quatre ou cing magasins tenus par des Tamouls de
Pondichéry et Karikal et 1l y avait aussi un type du Kerala qui avait un
commerce. Jai attendu 1989 pour en ouvrir mon commerce la—bas. Je ['ai
vendu, et maintenant j'ai celui-Ia et un restaurant dans le 1777 I'»

-Interviewer : «S agit-1l d’un restaurant indien ?»

-Interlocuteur : «Non ! Il faut savoir se diversifier. C'est un restaurant qui fait
aussi bar. Je l'ai fait dans l'ambiance cubaine, il y a de la salsa et tout ce qui
va avec . des chapeaux, du rhum, des couleurs-- Ca marche bien, c'est une
bonne affaire !'»

-Interviewer : «Vous avez bien réussi ! »

-Interlocuteur : «Qui. Moi depuis mon arrivée en 1986, je n'ai jamais connu le
chomage. Je n'al jamais touché daides ou d’allocations. Nous les Sri Lankars,
on est un peu comme les juifs, on est des bosseurs, c'est important davoir

notre commerce a nous. On a la fibre commerg¢ante. On ne vit pas d aides, pas

comme certains ! »

- Interviewer : «&tes-vous le propriétaire de vos commerces ? ».

- Interlocuteur : «Bien sar ! Je travaille pour moi ».

- Interviewer : «Vous étes arrivé ici a4 1'dge de 16 ans, comment avez—vous fait,
pour en 3 ans réunir une telle somme d’argent ?».

- Interlocuteur : «lon pére m avait donné un peu dargent. Mais aprés-- vous
savez, c'est comme pour venir ici. Cest le systeme D et il y a des gens

qualifiés pour cela ».

Par conséquent, il a fallu attendre l'arrivée destperes vagues de Pakistanais, d’Indiens, et
Bangladais pour voir apparaitre la naissance damsave commerciale sud-asiatique dans
Pari$’. Ces nouveaux immigrés duSwud-Asie> (Vuddamalay, 1989), moins familiarisés

avec la culture francaise que ne I'étaient et Iet des Francais d’origine pondichérienne

0 Les ressortissants du sous-continent indien vimtmicro-communautés qui se retrouvent dans deux
quartiers commercants : le premier autour du bauttde Strasbourg, de la rue du Faubourg SaintsDetrdu
Passage Brady (Indiens, Pakistanais et de mani@@itaire les Sri Lankais) et le quartier autoerld station

de métro La Chapelle (Tamouls). Les Indiens de Maurice sont des habitués de la rue Jarry. Pesiralsons
économiques, la plupart vivent en banlieue norBjeairefite, Stain, Aubervilliers, la Courneuve eBabigny.
Beaucoup de Bangladeshis habitent a Pantin, alS&ré Gervais ; le 10éme, le 18éme, le 19eme, &n20
restent les quartiers de prédilection des Gujaratis



s’attachaient davantage aux habitudes du pays gmartdéprincipalement en matiere
d’alimentation, et ont créé un marché plus soutgnil ne I'était auparavant. C’est ainsi que
la premiére boutique s’est installée a la fin deséaes 1970 dans le bas de la rue du Faubourg
Saint Denis. Simultanément, d’autres magasins msdgouvrirent dans le quartier, qui resta
cependant un quartier mixte jusqu’a la multiplioatides entreprises sri lankaises dans les
décennies 1980 et 1990. Les Sri Lankais s'insei@rpetit & petit dans le 4
arrondissement, et alors que leur présence en é&mmgmentait du fait de I'amplification du
conflit ethnique, ils commencérent a monter leursppes entreprises. Parmi les autres
facteurs qui ont déterminé la localisation de I'igration tamoule et plus largement sud-
asiatique sur ce quartier, il nous faut mentionaer effet de concentration, celui des
pakistanais dans lindustrie de I'habillement du Sentier et des qiens avoisinants
(Vuddamalay, 1989 : 70). D’ailleurs cette commugaaille aussi ces points nodaux, tel que
le passage Brady. Enfin, la Gare du Nord fut téésuh endroit privilégié d’'implantation sri
lankaise pour les réfugiés tamouls refoulés d’Atagte.



Planche photographique 3 - Le passage Brady
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%-a Le Passage Brady

i

Si dans les années 1970, les fondateurs du commetloeque sont les kamoulo-
Vietnamiens> (Vuddamalay & Aly-Marecar-Viney, 2007), un enddende facteurs change la
donne, au profit des Tamouls de Sri Lanka qui ssstenanciers actuels. Mais, comment les
ressortissants Tamouls de Sri Lanka ont-ils attemttel avantage commercial sur leurs
homologues tamouls et plus largement sur leurs hmgues sud-asiatiques ? Comment
expliquer le fait qu’environ 80% des entreprisesqiartier appartiennent aux Tamouls sri

lankais ?

On peut émettre comme premiere hypothése que lmsc&is d’origine pondichérienne,

contrairement aux Sri Lankais, du fait de leurwgtéhationaux Francais) et de la maitrise de
la langue francaise a leur arrivée se sont plugefaent intégrés. La plupart ont effectué des
études universitaires ou ont pratiqué des grancldes travaillent dans le secteur tertiaire ou
dans la fonction publique, et sont dispersés smskmble du territoire francais. A l'inverse,

les Tamouls de Sri Lanka, ne parlant pas francdeuarrivée, et la plupart possédant un
statut de réfugié, ont da trouver une autre voietégration. Ainsi se seraient-ils concentrés
en un seul lieu et auraient trouvé la le moyen dgngr leur vie en créant leurs propres

entreprises.



Ainsi, a partir d'une certaine « densité » d’'éteddiment, des filieres se constituent selon les
affinités culturelles. La reconstitution de fansllentierement disloquées consolide dans un
premier temps lI'implantation. La présence d’'un pgrd’'un mari, d’'un pere, d’'un ami ou tout
simplement de compatriotes, pour ceux qui n‘'ontgastres reperes oriente irrésistiblement

le cheminement du nouvel immigré.

Mais cette hypothese apparait insuffisante. Legyatibns financieres jouent aussi un role
déterminant dans la vie des réfugiés Sri Lankas.plupart pour venir en France ont
contracté des dettes aupres de passeurs. Un @jjeagprésente souvent un codt avoisinant
les 10 000 euros. Statut précaire, non maitrisia d@ngue francaise et contraction de dettes
stimulent la concentration communautaire, et obligetrouver un travail dans les commerces
ethnigues ou dans les services urbain® (Vuddamalay, 1989): plongeur dans les
restaurants, coursier, manutentionnaire, vendeufjodenaux a la criée, distributeur de

prospectus, vendeur de chataignes...

Ces deux hypothéses n’expliquent qu’en partie @gtheentration communautaire. N’y a-t-il
pas eu une stratégie économique de la part des ulandol Sri Lanka a linstar de la
« stratégie triangulaire> exercée par les commercants Chinois dans& a&ondissement
de Paris? Selon ce principe, I'établissement d& demmerces tamouls sur un méme trottoir
fait chuter le prix du fonds de commerce de I'ésg@ment pris en étau entre les deux. Il ne
reste plus, pour les commercants Tamouls, qu'aégee fonds de commerce a bas prix.
Cette hypothése n’est pas a exclure, car la plgesttamouls travaillant dans un commerce
de la Chapelle sont propriétaires, et lorsqu’ilatsiocataires, le propriétaire est lui aussi

tamoul d’origine sri lankaise. Par contre rien digue la provenance des fonds monétaires.

Il faut aussi regarder vers une stratégie de ctioptaqui est également une stratégie
d’intégration économique efficace pour les Tamon@uvellement arrives qu’ils soient

Francais d'origine Pondichérienne ou Sri lankaistt€ stratégie consiste a introduire les
derniers venus et les jeunes dans les entreprisésucs compatriotes sont déja présents. La
plupart du temps, la stratégie des Tamouls etquéidgrement des Tamouls Sri lankais a été
d’accéder rapidement au monopole dans plusieurgatx professionnels qui requiérent peu,
voire aucune, connaissance du francais, tels qdestiabution de prospectus, la plonge dans

les restaurants et les services de nettoyage. drtina dans ces activités se fait par une



méthode de cooptation par l'intermédiaire d’'un catripte, souvent d'immigration plus
ancienne et maitrisant mieux le francgais, occupémsi une position d’intermédiaire dans
I'entreprise. Cette pratique de la cooptation est gtratégie d’insertion bien adaptée aux
emplois peu qualifies du secteur tertiaire a uneqéap ou le réseau de connaissances et
I'exigence de flexibilité I'emportent souvent suesl facteurs plus objectifs lies a la
gualification.

Au total, aucune de ces hypotheses n’est valalie lsacoalescence des autres. C’est dans
I'intrication de ces différentes hypothéses quér@ave I'explication de 'émergence de cette
concentration commerciale, et non dans l'unicittndacteur. De plus, au fur et a mesure que
le quartier devenait un péle commercial sa déemddeagvoluait, a tel point que I'on a assisté
dans les années 1990 a un décrochage entre lieonteerce et lieu de vie. De telle sorte, |l
semble que le nouvel arrivant est soumis a unetmqgarcours qui va pour schématiser du
centre a la périphérie, de l'instabilité a la ditdhide I'anomie a l'intégration (c’est ce que

nous verrons dans une troisieme partie).

2.2/ Des trajectoires résidentielles contrastées

« Dans le domaine du logement, les Sri-lankais seembid’accueillir ceux qui n’ont pas de
logement. Il s’agit la d’une obligation morale, ¢®ntre-don a l'aide qu’ils ont eux-mémes
recue a leur arrivée en France. Celui qui est hé@léezntre a son tour dans le cycle de la dette
envers ceux qui I'accueillent et envers la commtéaans son ensemble, mais les termes de
I'échange ne sont pas toujours équitables pour Hesiveaux venus lorsqu’ils se voient

contraints de rendre au prix fort I'aide obtensdPercot & Robuchon, 1995 : 4).

Les trajectoires résidentielles sont elles aussin bévidemment liées aux trajectoires
migratoires et professionnelles. Car si I'entrexdgares était bien équipé pour accueillir les
jeunes hommes seuls qui arrivéerent dans les 197®&f, il comporte peu de logements
destinés a accueillir des familles. Au fur et a umnesque la communauté sri lankaise
grandissait, il y a donc eu un départ vers la eaeliou I'on a la possibilité d’habiter une
maison individuelle ou un appartement plus vaster pom moindre codt, pour un moindre

loyer.



Les premiers émigrés Tamouls du Sri Lanka ont débmbité des chambres de bofine
avant de louer progressivement des logements éarariondissements moins onéreux de la
capitale tels que les 9 et 18™ arrondissements. Au moment du regroupement fdfjlia
le logement, autrefois loué par plusieurs hommest ©rganisé autour du couple et des
enfants. Ceci est d'autant plus vrai a partir dliemide la décennie 1990. Car ce n'est qu'a
partir de 1993 que la loi inscrit le droit au regpement familial dans l'ordonnance du 2
novembre 1945. Et, ce n'est qu’a partir de 1998 lgadamilles de réfugiés et apatrides, ont

droit au regroupement familial sans condition dsoerces et de logement.

Texte 13 - Trajectoires résidentielles

- Interviewer : «Quand étes-vous arrivé en France ? Et dans quelles
circonstances ? ».

- Interlocuteur : «/e suis arrivé en France en 1983, j'étais jeune, et mon
pére m avait donné l'adresse d’un ami a nous qui pouvait m héberger. Je
suis arrivé seul, par des chemins pas trop réguliers ».

- Interviewer : «Ou avez—vous logé et ou logez—vous maintenant ? ».

- Interlocuteur : d.’ami de mon pére avait un logement pas trés loin d’ici,
dans le 18%™, dans la rue Marcadet. On était nombreux a habiter par la-
bas, rue Marcadet et rue des Poissonniers. Je suis resté dans le quartier
le temps d’apprendre le francais et de trouver un travail, aprés j'ai

4éme

bougé vers le 1 . Maintenant, depuis que je suis marié, je loue un

appartement beaucoup plus grand en banlieue, a la Courneuve ».

«Au cours des années les plus récentes (depuis d9gBon), le 18™ arrondissement est
devenu le cadre d'un “turnover” résidentiel, liete dpassage des primo-arrivants, qu’ils
soient demandeurs d’asile ou familles rejoignardteséfugiés, les anciens laissant la place

aux nouveaux vesw (Percot & Robuchon, 1995 : 6).

" Lorsqu'ils étaient employés de maison — emploisgipalement occupés par la premiere vague d’agsve
dans les quartiers bourgeois de Pari§ 136 et 17™9)

2 e regroupement familial est la procédure qui merau ressortissant étranger régulierement installérance
d'étre rejoint, sous réserve de remplir certaireslitions, par les membres de sa famille procha ¢mjoint
majeur et ses enfants mineurs) et de mener urfamidiale « normale » sur le territoire francais.

73 Extrait d’un entretien mené en 2006 & la Courneuve



Dans le 18™ arrondissement, les conditions de logement sartgnmes. Les logements sont
souvent peu confortables et insalubres. C’estqudig@rement vrai pour les rues Philippe de
Girard, la rue du Département, et la rue Cailli@nsemble de ces rues est concerné par des
opérations de réhabilitation (au numéro 27 de &adu Département) et de construction de
logements (du numéro 1 & 11 et 6 a 8 de la rudi€)&il Ces interventions publiques entrent
dans le cadre d€onventions Publiques d’Aménagem@dPA), comme celles de BIEMP
(Société Immobiliere d’Economie Mixte de la ville daris). Cette missionderadication

de l'insalubrité» selon leurs propres mots, confiée a la SIEMRawitle de Paris concerne

™ Dés 2001, la ville de Paris a lancé, en étroitlaboration avec la municipalité du“® un plan de résorption
de I'habitat insalubre, déployant différents oudilsssi bien sur le parc immobilier public que ses garcelles
privées, pour répondre efficacement a chaque mituat



Planche photographique 4 - Projets de réhabilitatio et lutte contre I'insalubrité : un risque de

gentrification ?

PROJET DE REHA}BILITATION
DE LA RUE DU DEPARTEMENT

Photo 1- Rue du Département vue Photo 2- Projet du groupe Parthena.
depuis le jardin d"Eole Vue depuis le jardin d'Eole

PROJET DE RﬁHABILITAATION
DE LA RUE CAILLIE

Photo 3- Projet de la Photo 4- Rue Caillié Photo 5- Projet de la SIEMP,

Au premier plan le boulevard de La Chapelle,

SIEMP, rue Caillié
au second plan la rue Caillié

Ces opérations de réhabilitation s’'inscrivent dandynamique de résorption de 'habitat insalubrpulsée par
la municipalité depuis quelques années. En ceangarne I'flot Caillié, elle doit permettre la risation de 145
logements répartis en logements aidés et un pdejédgements libres type loi Besson. Il est a dr@rgue les

classes aisées qualifiées par I'oxymoron krirgeois-bohémes'installent dans ces nouveaux logements,

générant un processus gentrification



162 immeubles dans le I8 arrondissemefit Selon la situation, la SIEMP a retenu deux

modes d’action :

= L’aide financiére technique et administrative aopropriétaires pour leur permettre
de réhabiliter eux-mémes leurs biens (62 adreszes|d 18M9.

= L’intervention directe sur la parcelle en prenant aharge toutes les opérations
préalables pour protéger les habitants et réhablis immeubles ou reconstruire si

nécessaire (100 adresses dans {898

Au-dela de l'insalubrité, la proximité des commesxcdes compatriotes, celle des transports
en commun et des écoles, sont appréciées. Celtercbe de proximité se traduit d'ailleurs
dans I'espace par des “regroupements” dans des liviege vétustes, par exemple dans les
rues Philippe de Girard, Marcadet, PoissonnieiGadtié. Les conditions de logements pour
les nouveaux arrivants semblent identiques en daml{La Courneuve, Bobigny, Pantin,
Montreuil et Saint-Denis), tout au moins dans lesnperes années. Nous devons aussi
ajouter que les Tamouls sont peu présents darlegements sociaux du fait des conditions
d'acces — les familles tamoules n'ont souvent mesressources suffisantes — et de leur
focalisation sur Paris et le rejet de certains tgra: Tout cela est peu compatible avec une

offre déja tres limitée.

Ainsi, la dissociation entre lieu de résidenceat H'approvisionnement s’établit lorsque les
familles s’agrandissent. La venue des enfants ricpiérement leur scolarisation génére de

nouvelles stratégies en matiere de logement.

Aujourd’hui le quartier ne compte qu'un faible poemtage de résidents tamouls. Les
nouveaux arrivants ont de cette maniére la pogsildlétre hébergés en banlieue par des
parents proches ou pas. Toutefois, méme si 'oneanette impression que ce quartier est
majoritairement habité par des franco-francais audes personnes originaires d’Afrique du
Nord, certaines rues sont majoritairement habp@esies Tamouls (Rues Caillié, Philippe de

Girard, Marcadet, Poissonniers et du Département).

5 La SIEMP supervise aussi l'interventiorUtbanis sur 65 autres immeubles.



2.3/ L'accession a la propriété

La majorité des personnes que jai interrogées leaataires dans le secteur privé. Toutefois,
certaines deviennent propriétaires de leur logeniéatcession a la propriété ne se fait pas
directement, mais par étapes successives qui gocttidn de la scolarisation des enfants. En
effet, il semble que la logique d’accession a lappeté passe d’abord par I'achat d'un
appartement de type T2, puis, une fois la scolaet® enfants terminée, cet appartement est
vendu dans le but d’acquérir un logement plus élbide Paris, mais toujours connecté a la

Chapelle.

Cependant au regard du profil socio-economique Tdgaouls sondés, comment une telle
accession a la propriété est-elle envisageables@niible alors évident que la communauté
exerce une fonction de relais aux préts bancdwesg(ie ceux-ci sont accordés). Le recours a
la tontine doit pouvoir autoriser cet acces a lgppété. La communauté propose sur la base
de la confiance des aides a chacun des membreswdéde financer des projets immobiliers.
Mais attention, pour les bénéficiaires, la tonsrapparente a un crédit.

«A cette occasion, il en est qui achétent au prit fe fausses fiches de salaire pour
apparaitre plus solvables (c’est vrai aussi poutdaation) ou effectuer des préts a des taux
d’intéréts trés élevés (soit un Tamoul sert degréim aupres d’'un organisme de crédit en
prenant au passage une forte commission, soitui jtintermédiaire entre I'organisme de
crédit et les acheteurs, en fournissant de fauxud@mnts si nécessaire, ses services étant
toujours rémunérésy) (Percot & Robuchon, 1995 : 7).

Ce procédé de financement comporte donc un risqueortant : celui d’aggraver le

surendettement. A tel point qu’il est plus que aiélid’évaluer ce qui reléve de la solidarité de
ce qui releve de l'exploitation. Car pour rembourses divers crédits, les Tamouls
nouvellement propriétaires peuvent aussi accuallis demandeurs d’asile en contrepartie

d’'une rémunération. La solidarité se fait épargne.

Les secteurs d’habitation privilégiés se situemisdées quartiers Est de Paris et dans le
département de la Seine-et-Marne en remontantlediord du département, a I'Est d’'une
ligne qui passe par les gares du Nord et de I'Estproximité des transports ainsi que la

proximité des compatriotes sont toujours importai@ns I'accession a la propriété.



Enfin, une des caractéristiques de cette migragirla rapidité de I'accession a la propriété.
De la méme facon, il est frappant de voir avec lgquelitesse une infrastructure
communautaire tamoule (commerces, temples, éaokedias, services) s’est mise en place a

Paris en I'espace de deux décennies.

3/Un jeu d’oppositions binaires entre local et monigl, tradition et
modernité, moi et l'autre

3.1/ « Théatre monde » et scénographies commercmile

«Quand l'acteur joue un réle, il demande implicitath@ ses partenaires de prendre au
sérieux I'impression qu’il produit. Il leur demandke croire que le personnage qu’ils voient
possede réellement les attributs qu’il donne I'agoee de posséder ; que l'activité qu'il
exerce aura effectivement les conséquences qe®llenplicitement censée entrainer, et que,
d’'une facon générale, les choses sont bien ce lgg’@nt I'apparence d’étre (Goffman,
1973 : 25).

La constitution de cette centralité commercialearitaire est un phénomene d’'importance et
de haute visibilité, combinant densité et origitdalidles implantations commerciales. Pour
engager le débat, il faut s’expliquer sur la notilen« théatre-monde » que nous empruntons
pour une part a Fernand Braudel (1986) et pourtrtaa Erving Goffman (1973). Cette
expression a pour ambition de traduire une spé&éfi€Entendons par la non seulement le
quartier la Chapelle lui-méme, mais tout ce quiregg en mouvement, a plus ou moins

longue distance de ses rivages, par sa vie d’éelsaig total, un univers en soi, un tout.

L’expression « théatre-monde » exprime aussi laveoance profonde et réciproque d'un
espace et d’'un mouvement ; elle traduit la relagintre le déplacement et I'espace traverse, la
facon dont s’opere la relation entre éléments reshét éléments stables par le biais d’'une
scene. Il faut alors envisager le commercacbmme un acteur urbain, renvoyant tout a la
fois a la notion d’acteur social mais aussi a callacteur dramatique, en tant qu’il participe

a la production du théatre urbaim (Raulin, 2000 : 55). Le quartier la Chapelle idet/



théatre et les commerces se font scéne. Mais iatteliit s’agit de mettre sur la scéne et de
mettre en scéne. Il faut alors se focaliser lappareillage symboliqugGoffman, 1973)
utilisé par I'acteur durant sa représentation t-Gegire durant la totalité de son activité et

donc s’intéresser aux commerces en tant que liawseaéroulent le jeu des acteurs.

Cet appareillage symbolique est de deux types ddeor auquel on peut ajouter les
accessoires ; et lafacade personnelle (Goffman, 1973). Le premier constitue la toike d
fond des actes humains qui se déroulent a cet iéndiecsecond les éléments, qui, confondus
avec la personne de l'acteur lui-méme, le suivartopit ou il va (vétements, genre, age,
physionomie, fagon de parler, attitudes, mimiqueskn) cela la fagcade personnelle pourrait
étre apparentée a un masque dans la mesure otcicedua choisi en fonction des scénarii de
représentatiodd Je nomme scéne cet appareillage symbolique poiiafonction d’établir et
de fixer la définition de la situation qui est posge aux observateurs (Goffman, 1973), dans
laquelle je fais la distinction entre actant (I'emble du décor) et acteur (I'ensemble des
protagonistes de la scene). Il faut aussi considé&etype d’information, son degré
d’abstraction ou de généralité, communiquée pacéme. Car différents roles peuvent utiliser
la méme scene. On notera quie «ommerce ethnique combine a un degré ou a ue des
éléments d’origine étrangere (...) a exploiter dams aontexte commercial qui lui, est
allogene» (Raulin, 2000 : 57).

Dans cette situation, une vaste gamme de représmstale soi est possible, offrant toutes
sortes de nuances. D’'un cOté le commercant tamauingttre en scene son origine, en
multipliant les signes de I'exotique et en cultivéaltérité ; de I'autre il peut au contraire
s’essayer au rapprochement. Il n’y a qu’a songen a@es éléments le plus important de la
facade personnelle : la langue utilisée. L'acteemtpsuivant le type de clientéle jouer son
texte en tamoul ou en francais. Et du point deaaramercial, compte tenu des facteurs tels
que la spécialisation commerciale, sa localisat&inen fonction de ces deux éléments, la
nature potentielle de la clientele, ces deux gresede représentation, avec leurs variantes

intermédiaires, sont efficaces.

® Entendue en situation d’interaction.
"Drailleurs, le mot personne est issu du |gi@rsonaqui désigne d’abord un masque de théatre (Rey,)2000



3.1.1/Des jeux d’enseignes.

En premier lieu, il est important de considéreqaéeconstitue I'unité de style de ce quartier.
Au-dela d’'un caractere architectural compositeafsiiscohabiter verrieres et métal pour la
Gare du Nord, métro aérien, immeubles en rénovaliat urbain ancien le long des avenues
centrales (rue du Faubourg Saint Denis), il sendjle le décor et les vitrines du rez-de-
chaussée de ces rues, avenues, places ou encassangonstituent les termes de la mise en
scene de l'identité des établissements commer@adgterminent une unité de lieu.

C'est donc cet appareillage symbolique qui constita singularité de La Chapelle.
Singularité qui est perceptible non seulement garTlamouls eux-mémes mais plus encore
lorsque que I'on posséde une qualité d’extranétérapport a la communauté. Cette unité
stylistique possede des limites intelligibles, aladdesquelles nous changeons de théatre

urbain.

Les éléments du décor permettent I'identificatibfiassignation d’une identité et participent

a un affichage polysémique conscient dans I'espee statuts, des héritages et des projets de
la communauté tamoule, et permet ainsi le baligagebornage) d’'un territoire. Certains
éléments de ce décor, tels que les enseignesitlieey, et les étals, fixes ou mobiles, sont
utilisés, voire manipulés dans la constitution detleéatre urbain. Tant6t il s’agira de jouer
dans le registre de I'exotique, tantdt sur celui’dethentique, et parfois méme sur celui de
I'autochtonie. Si bien qu’'a une scene sociale ders@respondent des attentes stéréotypées
et abstraites. Toutefois, le choix scénographiqai intervenir le golt personnel du
commercant, son histoire propre, son sens de laad@en qui peut s’ouvrir sur une
consommation en contraste avec ses habitudes alldgiou au contraire en harmonie avec
celles-ci. Ce sont donc les enseignes qui vont nenseigner au mieux sur le type de registre
adopté par le commercant. Le choix des toponymes dnthroponymes, bref de
'onomastique, circonscrit dans I'enseigne, va étnerévélateur a la fois de l'intention du

commercant, mais aussi de la nature du cadre uebaia la spécificité commerciale.

Texte 14 - Invitation au voyage

La rue Saint Bruno puis celle de Lépine franchissent les voies ferrées :

vous voici rue Marx Dormoy. Un changement s’annonce ; le passage d'un

continent & un autre. Prenez la rue du Département a gauche, qui débouche




rue Philippe de Girard. Ca y est : vous étes en Asie, plus précisément en
pays tamoul. Pour le vérifier, remontez la rue jusqu'au n° 72 ou une
menuiserie désaffectée abrite le temple hindou de Ganesh, dieu éléphant.
En sortant a droite, allez vers le boulevard de la Chapelle. Face au théatre
des Bouffes du Nord, le quartier indien prend naissance rue du Faubourg-
Saint Denis. Sri-lankais et Indiens y déambulent en sari pour faire leurs
achats d’épices et de vidéocassettes. Entre restaurants tandoori et
brasseries moules—frites, la gare du Nord offre un contraste surprenant
avec ses statues XIXe, son architecture de verriéres et de métal, sa partie
récemment rénovée pour I'Eurostar. A droite de la rue La Fayette, longeant
les voies, la rue d’Alsace redescend vers la gare de I'Est, plus petite et
plus ancienne que sa consoeur du Nord. Face a elle, la rue du Faubourg-
Saint—Martin aligne ses impasses de charme et ses ateliers de confection,
dans l'esprit du Sentier. Les lieux ont gardé l'atmosphére du temps ou le
canal Saint—Martin, & quelques centaines de meétres, faisait vivre tout un
peuple d’ouvriers et d’artisans. L'étonnante mairie du 10°™ arrondissement
en a conservé des traces jusque dans son riche décor sculpté. Au n°® 43
commence le passage Brady qui se prolonge au—-delda du boulevard de
Strasbourg. Ici débuta le commerce des premiers émigrés indiens. Le
mythe est toujours la sous les verriéres qui abritent épiceries et
restaurants. A la sortie du passage, la rue du Faubourg-Saint—Denis méne
a la porte du méme nom : elle marquait la limite du Paris d’autrefois et

termine notre voyage d’aujourd’hui dans le Paris d’ailleurs.”®

Si aprés avoir savouré la beauté des saris et les sonorités acidulées du
sitar, 'heure du déjeuner approche, les épiceries du quartier sont a votre
disposition, avec leurs odeurs capiteuses. « On a de plus en plus de clients
francais, certains ont passé leurs vacances en Inde et souhaitent retrouver

les produits qu’ils ont gofités la-bas », explique Michel Nisha, le patron

®Mairie de Pariswww.paris.fr invitation au voyage2004.



pondichérien, de religion hindoue, d'une petite épicerie typique. A droite en
entrant dans la boutique, un coin « fast—-food », vous permettra, en cas de
petit creux, d’acheter des beignets de poisson ou encore des giteaux au
piment. Sur la gauche, les épices sont en poudre, dans des sacs ou en
bocaux sous forme de pate. Curry, chili, curcuma, assortiments exotiques,
le choix est large. Sur des étagéres de fortune, s’entassent des sacs de
farine de riz, de lentilles, de soja ou encore de pois chiches. D’autres sacs
sont remplis de lentilles multicolores, pas seulement vertes, mais aussi

jaunes ou oranges.’’

Nous avons recensé dans ce quartier 178 commettese gépartissent en cing grandes
catégories : habillement et bijouterie, restaurgtimommerces alimentaires, communication,

et biens médiatiques.

Tableau 16 - Types de commerces a la Chapelle

Type de commerces Nombre d’enseignes Part de I'adté
commerciale

Habillement et bijouterie 48 27%

Restauration 32 18%

Epiceries générales 0P 9 16,5%

spécialisées

Communication (téléphonie24 13,5%

et centres Internet)

Biens médiatiques (CD,16 9%

VCD et DVD), location et

vente

Soin du corps (salons d& 5%

coiffure et d’esthétique).

Autres* 20 11%

Total 178 100%

*: Traducteurs (4 enseignes), agences de voya8e®néeignes), agences immobilieres (2 enseigne),

photographe (3 enseignes) laverie (1 enseignelkidste (1 enseigne), école de conduite (2 enseigra=entre
de formation et d’éducation (4 enseignes).
Source : D’apres un comptage effectué en févrieg20

" Extrait de l'article de CHABALIER, A deux pas de ¢jare du Nord, les Indiens dans la ville. Le Rig&r

mars 1995.




Parmi ces 178 commerces, une grande majorité amtedseignes qui rappellent soit le
référent origine, soit les divinités du panthéondoiu. Le terme « Asie » apparait trois fois ;
le terme « indien » ou son anglicisme « indian mporte dix occurrencesndian fashion
Indian silk Palace Little India, India design Océan indien..etc.), enfin, les enseignes
utilisant 'appellation « bharat » ou « bharatane sont qu’au nombre de deux.

Ce qui est frappant, c'est le déficit d’enseignesvoquant le Sri Lanka dans cette
mémorisation des origines. Hormis trois établissgsje«Mithula Sri Lanka», «Jaffna
boucherie» et «Jaffna stores>, la majorité des noms de lieux contenus danemsgignes
sont liés a I'Union indienne et au Tamil Nadu. @er$ évoquent des hauts lieux, tel que
Thirupathi - important centre de pelerinage du Sud-est dedtka Pradesh dédiévashnoy
représenté pavenkatesa d’autres simplement des noms de village ou dlesvidu pays
tamoul tels que MuniyandMuniyandi Villag, Madras Madras caf§ ou encore Pondicherry
(Restaurant Pondicher}y Certaines enseignes ont des qualifications palygues comme
celle du salon de coiffure Maylra», dans la rue du Faubourg Saint Denis, qui désigla
fois une ancienne capitale de la dynastie des Ma{mgaintenant la ville de Hardwéar en Uttar

Pradesh), mais aussi le nom d’un poéte du VI siecl

Au-dela du toponyme, on doit souligner I'importande I'hindouisme dans ce marquage
distinctif des commerces de la Chapelle. Un preroarstat s'impose : un certain nombre
d’établissements empruntent leur nom a une desitégiles plus populaires du Tamil Nadu
et du Nord Sri Lanka : Ganesha. Pas moins de dixidaees ont choisi cette divinité comme
embléme, déclinée sous diverses appellations : shandien sir Ganesha restaurant
Ganesha sweetsGanesha plaga mais aussi VinayagaVinayaga fashion houseSri
Vinayagg, et VinayagarBalavinayagar cash & cariy

D’autres divinités servent d’appui a cet effort orastique Manikandan Lakshmj Harihara,
Surya Krishna mais aussishward™. Enfin, des éléments historiques ou des persosnage
emblématiques peuvent servir a la dénomination amneerce. Empereurs et dynasties
figurent dans cette réflexionAshoka restaurantChola voyages mais aussi personnages
politiques tel que Indira GandhRéstaurant Indir et poetes illustres a I'instar de Kumaran

(Kumaran silh.

8 Bharataest I'ancétre des héros du Mahabharata et roadeblu védique des Kuru. Il aurait conquis le pays
des Dasyl et donna son nom a l'Inde (Bharat, Badaatha) alors confinée a la vallée Indo-Gangétique
occupée par des peuples indo-européens.

81| arrive aussi, que le nom patronymique du pi&tpite coincide avec le nom d’une divinité.



Panche photographique 5 - Jeux d’enseignes
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Ainsi I'ensemble de ces enseignes évoque le maimtien lien mémoriel avec le référent-
origine. Au travers ces divers efforts de dénonmmaton peut constater que ce ne sont ni le
Sri Lanka, ni le Tamil Nadu qui constituent lespicéntres » de ces attentions onomastiques,
mais bien le monde indien.

Nous voudrions rappeler, en utilisant les mots dkaf que identité n’est pas un vétement
gue I'on peut mettre ou oOter selon le temps qaiil flehors : elle se porte sous la peau. Ce
n'est pas quelque chose que jai choisi, mais quelchose qui s’est emparé de moi. Elle peut
blesser, prendre une orientation tragique, attirealédiction ou lamentations, mais ne peut
étre rejetée, bien qu’on puisse toujours la dissémwaux autres, ou, plus tristement, la
dissimuler a soi-méme (kakar, 2007 : 6).

Toutefois, il existe véritablement un jeu d’enseigat cette dilection pour I'lnde s’estompe

vite au regard d’une utilisation du terme « passeeut ».

« L’appellation détermine aussi l'usage de l'identjpéopre : celle-ci peut représenter un
handicap et s’effacer dans ses signes extérieumsdaf faciliter I'intégration locale, ou bien

au contraire constituer un faire-valoir a utiliseen fonction de la demande et de la

compréhension de la clientele viseéRaulin, 2001 : 63).

On aura compris que cette démultiplication designss a pour but de solliciter d’entrée de
jeu des publics cibles, de traditions culturellesl’erigines diversifiées : a l'intention de la
communauté tamoule, des messages ou elle seules@aatonnaitre dans ses valeurs, ses
pratiques, son passeé ; et inversement a l'interdemfa communauté francaise, des enseignes

passe-partout ou enseignes exotiques par la sémaripar le cliché.

3.1.2/La mise en scene de soi.

De nombreuses enseignes jouent sur les registi&utieentique et du mythe afin de stimuler
des consommateurs hors du cercle de la commur@ett.le rdle que prennent les enseignes
telles que Le marché exotiqueNew Bombay pala¢edindi musi¢ Bollywood music dvd
Indian music centerindian silk palace Jaipur silk palace ou encoreNew Pondicherry
restaurant Les images desservies par ces enseignes fonetibncomme toute

instrumentalisation, par icones, par effets métagues et synecdoques. Il semble que ces



commerces incarnent rien que par leur désignatian ptincipe de changement, de

discontinuité, de rupture avec le quotidien. L'égaté est d’autant plus renforcée que la
grande majorité des enseignes sont écrites dargelesalphabets : latin et tamoul. De telle
sorte le voyage prend place, relayé par 'idée lgurese fait de I'lnde et de son statut dans

I'imaginaire occidental (Goreau-Ponceaud, 2008).

Mais, si du coté du public il y a rupture du quigid du coté de I'acteur, afin de répondre a
cette attente, a cette demande d’exotisme, il pwvent idéalisation. C'est-a-dire que le
commercgant en arrive méme a socialiser une repaigen; a 'aménager, a la modifier pour
'adapter au niveau d’intellection et aux attentlesla société dans laquelle elle se déroule
(Goffman, 1973). Il y aurait donc une idéalisata®s impressions d’exotisme.

Si l'acteur veut avoir du succes et conclure lat@eth doit donner le type de spectacle propre
a illustrer, aux yeux des spectateurs, les stépéstauxquels il est en droit de s’attendre. Ceci
est particulierement visible dans les restaurdasspoutiques de figurines religieuses, et les
commerces de biens médiatiques ; mais peu veais tbs magasins alimentaires du fait de

la grande complexité, entendons par |a, variéteokmgque, du public.

Prenons le cas par exemple d’'une boutique de Ibigusatiques de la rue du faubourg Saint
Denis. Une fois accroché par la capacité onirigael’ehseigne et du décor soigné de la
vitrine, ou alternent images religieuses et affichde « stars bollywoodiennes », le
consommateur pénetre dans la boutique et ports alom attention sur l'intérieur et sur
I'éventualité de désaccords entre les differerdméhts de la représentation. D’ailleurs, cela

traduirait une certaine part de cynisme de la gaartommercant-acteur.

La décoration intérieure s’avere en fait assez saimence qui contraste nettement avec
I'ampleur du choix offert a la vue du client. L'imgssion d’abondance, voire par moments de
fouillis domine. L'ensemble du magasin est orgamigéour d'un comptoir qui marque a la
fois la séparation entre le client et le vendeutréeles loges et la scéne) ; et qui sert aussi de
présentoir a des centaines de divers biens médéstigDVD, VCD, CD...), dont seul le
commercant connait la logique de classement. Surcé¢és gauche et droit de I'entrée
s’amoncellent diverses affiches de divinités erdségs a la maniére d’'une iconostase.
L’odeur d’encens qui brdle, et l'autel disposé banvue derriere le comptoir de maniére
symétrique, renforcent cette image. Ainsi, I'espdeedéambulation est limité a son strict

minimum, et rappelle le style boutiquier sud-indi&e décor planté, il ne reste plus qu’a



jouer le réle qu’est en droit d’attendre le spemiat Et, la mise en scéne ne falillit pas, elle
offre des points de repéres stables, voire stguéstylans la présentation de soi pour les
autres. Et rappelons que les difference®mi¥ent étre en général normalisées a l'intérieur d
groupe ethnique — c'est-a-dire la constellationstigtuts, ou la personne sociale de chaque
membre d’'un groupe doivent étre extrémement stgpées — afin que les interactions

interethniques puissent étre fondées sur des idsrgthniques (Barth, 1995 : 219).

Ainsi le jeu d’enseignes est relayé par une fagemisonnelle, par un ensemble d’attitudes, de
mimiques et de gestes qui répondent aussi a degegtstéréotypées. C'est d’abord I'attitude
impassible du vendeur qui continue a visionnerimm famoul sur un petit écran aux baffles

surdimensionnés, puis la prise en compte de la deendu client et sa satisfaction par un
ensemble d'ordres distillés en tamoul aux adjuvalgsla scene, le tout en continuant a
regarder la télévision et en dodelinant de la t&ette théatralisation est d’autant plus

attendue et disséquée lorsqu’elle a été visionhéex@erimentée au Tamil Nadu, par des
voyageurs qui en proie a la nostalgie recherchans de temps du retour des fragments
d’Inde.

Inversement, cette idéalisation du rble est auakble au sein méme de la communauté
tamoule. Il va de soi que la prestation de I'actestrconditionnée par son public. Selon que
ce dernier est constitué d’amis ou de parentsatiare des interactions ne sera pas la méme si
ce public était constitué de personnes de castérisup au vendeur, ou encore de touristes
tamouls de passage.

Le commercant joue donc un role qu’il développeadurune présentation, et qu’il peut
deévoiler ou utiliser en d’autres occasions selonma@re du public. C’est ainsi que nous avons
constaté une certaine itération dans la maniérgedties commercgants tamouls lors de nos

diverses observations.

Ainsi il s’affiche une certaine aisance a juxtapdss registres (authentique versus exotique)
sans que jamais ne s’efface le référent origineluii peut cependant évoluer au fur et a
mesure de la constitution des chaines migratoest ce que peut suggérer, par exemple, un
nom de magasin tel qugingapore silk pointborsque I'on connait 'importance de Singapour
dans la diaspora tamoule (on recense pas moin$ldéQD tamouls a Singapour et, le tamoul

y est également langue officielle). La référen@ndaise s’affiche elle aussi peu a peu dans



ces jeux denseignesParis Arivaalayan (nom d'une papeterie de la rue Perdonnet),

Taxiphone Eiffe(centre téléphonique de la rue Philippe de Girard)

L’enseigne par les images qu’elle véhicule se eeééle un systeme de signes médiatisant le
rapport de l'individu a I'éther diasporique. Ellervertit I'intériorité en extériorité, en méme
temps qu’elle permet au commercant d’incorporer éiésnents issus de son expérience
sociale, de son vécu et donc de participer a uressus d’identification. Sa puissance
intrinséque est de véhiculer un langage, une ménwanographique et picturale. En cela, les
enseignes sont réveélatrices de la constitutionedimémoire de la terre d’origine. Et au-dela
des enseignes, c'est I'ensemble de l'appareillagebslique qui participe a une mise en
scene de l'altérité qui structure a la fois I'idepour soi et pour les autres. En ce sens cette

centralité commerciale contribue afo¥klore urbain» (Raulin, 2001 : 96).

Enfin ces jeux d'enseignes concourent a fabriqguee image singuliere du quartier.
Singularité qui a son tour se fait le relais d'westaine attraction mélée d’étrangeté, de
curiosité et d’onirisme, dépassant les cadres étauits d’'une détermination ethnique. C’est
pour cela que nous employons I'expression de déatrainoritaire plutét que de centralité
immigrée. Pour autant, la Chapelle apparait commegpace marchand dont les fonctions
eéconomiques, sociales, politiques et culturellest s@cessaires a la survie de la minorité

tamoule en tant que telle sur le sol francais.

3.2/ Les marchandises : véhicules des sources et'dédleurs

Texte 15 - Notes de terrair{description des commerces, 2004)

Les enseignes tamoules se succedent le long des trottoirs de la rue du
faubourg Saint Denis. Cette omniprésence crée un effet d’étrangeté,
renforcé par la nature des produits proposés. Les commerces alimentaires
sont parmi les plus exotiques, avec des fruits et des légumes dont on
ignore les noms. Les produits de l'industrie agroalimentaire eux—mémes
posent d’insolubles problémes : a quel acte culinaire cela peut-il bien

servir ? Une vitrine de vétements présente des saris, des tuniques, des




kurtas et des étoles dans des tissus offrant une large palette chromatique.
Puis le commerc¢ant suivant propose un assortiment de bibelots, dont le
premier réflexe serait de les affubler d'un qualificatif dépréciateur : kitsch.
Notre imagination est sollicitée par l'amoncellement qui suit dans le
prochaine commerce : des DVD par centaines dont seule la jaquette peut
nous renseigner sur le contenu. Puis apparaissent des devantures moins
attractives : celle d’un coiffeur et d'un fleuriste. Mais passer la porte c’est

toujours ce sentiment d’étrangeté qui domine.

Comment l'identité des lieux révele-t-elle les iti&s des personnes qui les fréquentent ?
Quels sont les indices de nouvelles formes d’eneswent susceptibles de rappeler les
origines ? Comment faire la distinction entre anotl@éé et exotisme ? Comment les

temporalités de cette centralité commerciale osgantiles limites, et le double mouvement
d’ouverture et de fermeture d'un espace tantétiputaintét privé ? Quelles sont les tactiques
commerciales des acteurs de cette centralité nanei? Par qui ces commerces sont-ils

majoritairement pratiqués ?

Répondre a ces questions, c’est opérer une tymotpgiest fonction de la valeur des produits
proposés dans ces commerces. Valeur qui est eligentterminée par une capacité a
évoquer les origines et une certaine familiarité.cEla, il est nécessaire d’établir un gradient
entre d'un coté les marchandises véhicules descepuet de l'autre, les marchandises
véhicules de lailleurs. De sorte gu’il nous faustohguer dans un premier temps les
entreprises de reproduction identitaires des autMais comment opérer une telle
hiérarchisation ? Car a y regarder de plus predjviersité de I'offre commerciale est telle,
que les Tamouls pourraient vivre en autarcie, éspdur le quartier. Et 'ensemble du quartier
pourrait étre percu comme véhicule des sourceqgliiert alors d’identifier des pratiques
culturelles particulieres, reliées a une certaimage de ce qui fait d’étre tamoul. C’est
d’ailleurs ce que nous avons fait en évoquant émagraphie urbaine. Mais plus que cela, il
semble que certains biens sont plus a méme d’évdeuéférent-origine. Tels que les biens

alimentaires, médiatiques, et vestimentaires.



3.2.1/Comme la-bas : des commerces de soutiens identitaires.

L’ensemble de ces biens rassemblent un total den88ignes, soit un plus de la moitié de
I'ensemble des commerces du quartier de la Chafilk#). Dans ces trois catégories, ce qui
est frappant c’est le fait que tout sembleortame la-bas. La présentation des produits (les
étiquettes sont écrites en tamoul et il n'y a p&ffalt esthétique pour valoriser les
marchandises), les marques que I'on y trouve, &asmtérieur et extérieur du commerce,
sont gages d'une certaine reproduction. D’aillegestains articles sont difficilement

identifiables.

Spécifiques, inimitables, les biens que I'on y Wrent sontauthentiqueset portent la marque

de leur région de production, c'est-a-dire, de teigine : I'ilnde et le Sri Lanka.

Texte 16 - Embarguement immédiat’

« Embarquement immédiat pour Bombay ou Jaffna (Sri Lanka) entre les
marchands de saris, les épiceries exotiques, les coiffeurs barbiers, les
restaurants, les vendeurs de cartes téléphoniques ou de K7, les magasins
de bijoux de pacotille et de statuettes hindouistes - Les odeurs d’épices
couvrent celles de la ville - cumin, coriandre, cardamome, curry ou girofle.
Sur les étals en bois peint, des montagnes de mangues, de bananes, de
patates douces, de manioc ou damandes de jaque (le fruit de ['arbre a
pain). Sur les rayonnages - du riz, des pois chiches et des céréales en sacs
de 10 kilos et d’autres produits encore plus déroutants comme le tamarin
concentré. Indifférents au flot incessant des voitures, des familles font
leurs courses © des hommes en costume trois piéces, enturbannés, des
femmes en saris ou aux tunigues de couleurs vives et des enfants habillés

comme des milords ».

#paris 16™ Embarquement immédiat pour Bombay. In : ZurbanisP&-13 septembre 2000 : 21.



Les biens alimentaires :

Le quartier joue d’abord un rdle déterminant dafepprovisionnement en denrées
alimentaires, difficiles a trouver ailleurs, et isyjgensables a I'élaboration des plats cuisinés.
On peut penser aux divers condiments et épicedoguila saveur de la cuisine tamoule :
garam masalgdmélange de cardamome noire et verte, de batooarteelle et de graines de
cumin), chaat masalamélange de graines de cumin, de grain de pognmanes de carvi,
poudre de mangue verte), graines de cun@erd. Mais aussi aux préparationsmade in
India » indispensables a la réussite d#ls (faits d’'une pate de riz et de lentilles blanches
écraseées, fermentées et cuites a la vapeur, ilstitgnt le petit déjeunerjadai (nom
générique pour différentes variétés de beignetssabase de |égumineuses), et qubreyel
(plat de riz et de légumineuses cuits ensembleelet/é de gingembre, poivre et noix de
cajou). Ce sont dans ces 29 établissements quenmgnauté tamoule trouve fruits, légumes,
condiments, épices, mais aussi ustensilesdhaj handi et tawa indispensables aux

pratiques alimentaires et actes culinaires.

Si la volonté d’authenticité ne se construit passdée vide, (il lui faut un horizon, une
référence culturelle) il est a noter que ces &abinents fonctionnent comme lieux
charniéres. Ce sont des points d’articulation fbssentre les différentes communautés
(tamoule, francaise, nord-africaine, mauricienneamtillaise par exemple). Les tactiques
commercantes vont au-dela des affinités culturaleproposant une gamme de produits de
différentes origines, et visent de ce fait un étmgment de la clientéle. L’attraction de cette
clientéle extracommunautaire vient de lI'extréme néage des prix, permis grace a la
durabilité des filieres d’approvisionnement entee référent-origine et la Chapelle, et ce
particulierement pour les produits tropicaux (Buiet Iégumes principalement). C’est
principalement le cas pour les enseignes semidgtessfamusha cash and carry.S co
cash and carry G and co supermarchéet de maniere générale pour I'ensemble des

enseignes du quatrtier.

Nous devons aussi mentionner que les trajectopagostemporelles des Tamouls ont aussi
des répercussions en terme de tactique commer€latée distinction intervient surtout au
niveau de la maitrise de la langue francaise, giginte une stratégie commerciale plus
pugnace hors du groupe. C'est le cas principalenmsoir les Francais d’origine

pondichérienne.



Texte 17 - Clientéle(ﬁ

- Interviewer : «Vous avez un commerce qui offre un large choix. Selon
vous, comment se répartit votre clientéle ? ».

- Interlocuteur : «Beaucoup de monde vient ici chaque jour. Mais, si je
devais faire une analyse de ma clientéle, je dirais quil y a 40% de
Francais. Ce ne sont pas n'importe quel Francais, ce sont des fous. Des
fous de l'Inde. Ils ont dii aller en Inde ou au Sri Lanka, et ils veulent
faire un peu comme s’ils y étaient encore. Remarquez, c'est comme
lorsqu’ll y a le festival de Ganesh, il faut voir les tétes qu'ils ont ces
Francais ! C'est ¢a, ce sont des fous de I'Inde ».

- Interviewer : «Vous savez qu’il y a un livre qui s intitule fous de I'Inde ?».

- Interlocuteur : «Non, mais ces gens la je les connais bien, je les observe
tous les jours ».

- Interviewer : «Vous dites 40% de fous, et le reste 7 ».

- Interlocuteur : «50% de Pondichériens, 15% de Mauriciens et 15% de Sri
Lankais ».

- Interviewer : «Comment expliquez—vous qu’il n'y est que 15% de Sri
Lankais 7 ».

- Interlocuteur : «Mon commerce, je ne lai ouvert quen 1989, c’était un
peu tard, la plupart des Sri Lankais avait déja pris leurs habitudes. Et
mon commerce est trop grand pour les attirer ».

- Interviewer : «Comment ¢a trop grand ? ».

- Interlocuteur : «Qui, 1/ y a une trop grande diversité dans les produits ».

- Interviewer : «// y a quelque chose qui me chagrine, vous dites pouvoir
estimer de quelle « origine » est votre clientéle, mais sur quels éléments
vous vous basez 7 ».

- Interlocuteur : «/e /e sais parce que jobserve et parce que mes employés
me le disent. Vous savez, tous mes employés sont Sri Lankais. Je les

connais tous, ainsi que leur famille au Sri Lanka. Ici, il n'y a pas besoin

8 Extrait d’'un entretien mené en 2008 & la Chapelle.



de CV, d ailleurs si vous en envoyez un, je ne lirai méme pas. C est une
histoire de confiance. Je sais qu’ils ne vont pas me voler, et ¢ 'est mieux
pour la clientéle. Car elle est majoritairement tamoule tout de méme ».

- Interviewer : «/ustement, comment faites—vous pour distinguer, si dans le
magasin, ils parlent tous tamoul ».

- Interlocuteur : Rirex C'est facile de les distinguer. Méme si on a plein de
choses en commun, c¢'est comme en France, un marseillais, 1l n’a pas la
méme facon de parler quun type du Nord ou qu'un parisien. C'est

surtout flagrant entre les Tamouls d'Inde et de Sri Lanka ».

Les biens médiatiques :

Ces commerces de soutien communautaire n'agissansqulement sur le godt et I'odorat,
mais aussi sur la vue et I'ouie. Ceci est partralnent vrai pour les commerces de biens
médiatiques. Que I'on songe aux films, aux journauxencore a la musique, tous ont en
commun de diffuser des messages sonores, audits/muencore €crits, qui ont la capacité
d’entretenir et de réactualiser les liens commuaieeg et une convivialité ou s’enracine le

futur. Parmi ces biens médiatiques, la vidéo ctarestiélément le plus important.

« The Tamil diaspora’s most important source ofural authenticity is the vide(Fuglerud,
1999 : 8).

Les enseignes, en reprenant quelques noms de grdmdes de production/distribution
tamoules entretiennent ce besoin, tel Ayagarai* videode la rue Philippe de Girard par
exemple. Dans le quatrtier, seize enseignes propasenbiens médiatiques, et celles qui
rencontrent le plus grand enthousiasme proposentideniers succes déollywood C’est
sous ce terme que I'on désigne le cinéma tamouhélodogisme a été forgé a l'instar de celui
de Bollywood® (pour les films en hindi), par I'association daitiale de Kodambakkam,

guartier de Chennai ou se trouve la plus grandeeasdration de studios de cinémaviv

8 Ayngaram internationdf est le plus grand distributeur de films tamoulsw.ayngaran.com

8 Utilisée d'abord de fagon ironique par la pressianne a partir de la fin des années 1970 poigrksles films fabriqués
a Bombay, I'étiquette « Bollywood » a été souventligmge depuis par les critiques occidentaux a teadfilms indiens
confondus, y compris les films issus des studiosutlde I'Inde.



Studios et Vijiaya Studios entre autres), et du lieu mythique du cinéma ara#ri:
Hollywood. La production actuelle se chiffre & eowi 150 films par an, tandis que celle de

Bollywood dépasse les 200.

La grande majorité des films soumis a la vente taulacation a la Chapelle sont en langue
tamoule, donc issus des studios de production dgwand. La vidéo, et plus généralement
le cinéma, jouent un réle important dans la fororatet I'entretien d’'une conscience
diasporique tamoule. Toutefois, la encore, desquaes commerciales visent a élargir la
clientéle en proposant un vaste choix de filmsybadodiens. Ce qui nous laisse a penser, que
les films, au méme titre que d’autres biens méglias, tels que les CD audio, peuvent
illustrer le travail de l'imagination dans la comsition de nouvelles identités, toujours
équivoques, issues d’'une combinaison complexe entrdernité et culture locale. Le film
peut aussi étre capable via une rhétorique ideatdire, de créer de l'inclusion, du vivre
ensemble, et étre le biais a un sentiment d’apmante «sud-asiatigue(south asiaip»,

transcendant les distinctions liées aux diacritigeeritoriale&’.

“Film has played a feature role in the formationSguth Asian diasporic cultures not only
because of its mobility, but also because of itsriée in South Asia itself. Film is the most
popular and significant cultural form and commoditythe transnational South Asian culture
and political economy(Desai Jigna. 2005, p373).

Ces biens culturels pourraient générer une forcecaleérence affective suffisamment
puissante pour fédérer 'ensemble des particulassi tel point qu'ils pourraient s'imposer
comme un «e€hicule efficace de rassemblement communautarejgia les clivages de tous
genres» (Mohammad-Arif, 2000 : 283).

Aussi, le développement des nouvelles technolodieformation et de communication a
affecté la distribution des biens culturels. Depaifin des années 1980, nous sommes passes
d’'une logique de diffusion médiatique nationalerge logique transnationale dans laquelle
regne le pluralisme. De plus, les flux d’'informatsone se font plus uniquement du Nord vers

le Sud ; ils se sont complexifiés grace aux chagagallites.

%Une identité sud-asiatique qui dépasserait lesags, c'est-a-dire une identité d’avant la Pantitiai rassemblerait a la
fois hindous, musulmans et sikhs, mais aussi IRd&jstan et Bangladesh. Ce concept issu de I'angkcis south asian »
suggére donc le gommage des frontieres résuléalat Bartition.



«The development of communication and media tecgpalathin globalization has greatly

affected the transnational distribution of cultugadoducts, including those of both the North
and South. With the growth of cable, VCR, DVD, aow satellite television, South Asian
diasporas initiated the showing of Urdu, Hindi, Tigrand other vernacular language films

on television and in movie theatres to wide audgn®esai, 2005 : 378).

Il suffit pour cela d’évoquer I'exemple de la TTNTamil Television Netwojkbasée a la
Courneuve (Seine-Saint-Denis). L’aventure de agitgne de télévision a commencé en 1997
par la création dans un premier temps d’'une rddidRT) animée par des journalistes et des
médecins tamouls originaires du Sri Lanka. La TRdoanu un succes immédiat aupres de
son public-cible, en proposant notamment des lndlet’informations en tamoul sur le Sri
Lanka et des nouvelles du sous-continent indiercef s’ajoutait une émission populaire
auprés des primo-migrants, baptisddhavuvoma(Peut-on vous aider?) : des personnes
qualifiées (notamment en droit francais) répondagntamoul & des questions relatives aux
démarches administratives des nouveaux arrivartsde temps apres la création de la radio,
un contrat fut conclu avec une radio tamoule cavadh afin de diffuser ses programmes

auprés d’'une communauté tamoule représentée paoreenwm peu plus de 100 000 membres.

Le soutien de la diaspora a donc incité a la avaale la chaine de télévision TTN (six mois
apres le lancement de la radio, en juin 1997) é@me#n continu. Il s’agissait d’'une chaine
satellite payante diffusée p@&obeCastqui comptait environ 2 000 abonnés en France (la
cotisation avoisinait les 150 euros par an) et 6 B0rs de I'hexagone : reste de I'Europe,
Afrique du Sud, Réunion et lle Maurice. Sachantidiite Maurice et a la Réunion, la chaine
n'était pas payante. Cette chaine était exclusintrmeimée par des Tamouls. Au total, selon
The Hindu(édition du 3 mai 2007), cette chaine était reganohr plus de 22 000 personnes et

comportait une trentaine de salariés.

Nous employons I'imparfait car depuis le 2 mai 20@7TTN n’est plus diffusée en France.
C’est le résultat d’une action entreprise desquilO05 par 'ambassade du Sri Lanka a Paris
qui avait officiellement saisi le CSA (comité supér de I'audiovisuel) pour faire stopper la
diffusion de la chaine. Celle-ci était accusée dpercuter en France la propagande
nationaliste animée par les Tigres. Il est a najee ses quatre-vingt-dix minutes de

programmes quotidiens, directement diffusés depess bases du nord du Sri-Lanka,



s'ouvraient régulierement sur des images d'hékcept gouvernementaux abattus par des

missiles, des chants patriotiques en I'hnonneuxdestyrs» et des appels a la lutte armée.

Au-dela de la dérive nationaliste, il est importdatnoter que la TTN répondait a un certain
nombre de besoins de la communauté. Elle étaiuppast interactif a I'apprentissage de la
langue tamoule, spécialement pour la deuxiéeme g&o@rqui ne sait souvent ni la lire, ni
I'écrire. C’est d’ailleurs par la diffusion de fisngrand public, de séries produites par les
chaines indiennes, ainsi que des émissions predo@ela chaine Sun TV, basée a Madras,

gu’elle avait pu capter I'attention de cette demaégénération.

Mais, les biens médiatiques ne se résument pasmsent a I'audiovisuel. Il ne faut pas
omettre la presse écrite. Et la encore, La Chagelfed’aire d’approvisionnement. On peut
facilement trouver plusieurs magazines et quotglimouls (tels que [Eamil Guardian,
mais aussi le premier journal de la communauté tdenen exil,Eelanady lancé a Paris en
1991. Cet hebdomadaire, actuellement distribué garseurs grandes villes d’Europe et du

Canada, propose des nouvelles du Sri Lanka enhttasiations locales.

Enfin, parmi ces biens médiatiques, nous pourrinastionner ceux qui utilisent Internet, tels
que les blogs, qui permettent I'existence d’unduraldu lien dans la migration. En effet, la
variable communicationnelle a introduit une ruptw@ns I'histoire des migrations. Les
générations qui s’installent aujourd’hui dans labitit® sont dotées de cette exceptionnelle
capacité a actualiser en permanence le lien awecréérent-origine. Le lien virtuel par
téléphone ou par Internet, (24 enseignes du quasté 13.5% des commerces, proposent ce
service) fournit I'émergence d’'une nouvelle défont de l'idée de présence, qui devient
moins physique ; de méme que l'idée d’absence aeverimplicitement modifiée par ces
nouvelles pratiques. Parallelement, Internet owa@enouveaux territoires de lutte pour le
mouvement séparatiste tamoul en exil. Il s’offrenawe un territoire d’affrontement politique
et idéologique qui rompt I'isolement de I'exilé fimjue en lui fournissant une tribune. C’est

le cas par exemple pour des sites tels gwev.tamilnation.org www.tamilnet.com ou

encorewww.paristamil.comet qui font apparaitre vivement cette solidaittirnationale.

Les NTIC permettent le maintien et I'édification seaux militants dépassant les frontieres
étatiques, et constituent de fait un palliatif &dfie a I'éclatement géographique des individus
et/ou des organisations telle que le CCT (ComitéCderdination Tamoule). Ces tribunes

virtuelles en générant un faisceau de liens quepesent plus sur des proximités territoriales,



posent la question du nous (local, régional, tratisnal ?). Dans ce cadre, les NTIC sont
ainsi moyen de solidifier la composition d’'une commauté politique diffuse.

Mais, I'expérience d’une réalité virtuelle en réselaasée sur du texte et des images, peut-elle
étre aussi intense que la réalité multisensorddi€interaction des corps et des émotions qui
en découlent ? Et, si le global est planétairestisurtout déchiffrable a I'échelle locale, ou les

acteurs vivent.

La dimension esthétigue du corps : vétements Yigwapparence :

Texte 18 - Sari et sarees

«Juste avant darriver au boulevard de la Chapelle, on découvre d’'abord
les vastes commerces de silk sarees (saris de soie) ou la débauche
chromatique des somptueux coupons (la soie est a peine plus chere que le
polyvester), rehaussées souvent de fils dor, vaut autant le détour que
l'ambiance & la fois méticuleuse et rieuse qui régne autour des comptoirs ».

(Le Monde, 26 juillet 1996).

Enfin, comment ne pas évoquer les commerces llasdanension esthétique du corps ! On
peut placer dans cette catégorie, les boutiquegétlaments, les bijouteries, les salons de
coiffure et d’esthétique. En tout, cela représeme quantité de cinquante-sept enseignes, soit
32% de I'ensemble des commerces de la Chapellst @esecteur le plus important, mais
aussi le plus délicat a aborder. Car, qu'il s’agides vétements ou des bijoux, on ne peut les
considérer seulement comme des objets. lls appardiplutdt comme une interface entre soi
et I'extérieur, entre I'intime et I'extime. En oatrle rapport au vétement est indissolublement
une composante du rapport au corps, a la peau,lépakeles structures sociales.

Les pratiques de I'habillement sont des rites dotidien, a la fois matériels et symboliques,
par lesquels l'individu s’inscrit dans la sociétea peau, doublée de ses prolongements
vestimentaires constitue une interface primordigl@ régle le jeu des rapports de
distinction/identification. Mélée aux instrumentsieq forment les sens, cette interface
s’exprime sous forme d’une limite, celle de la spigui définit le périmétre de notre intégrité

personnelle.



En somme, tous ces attributs (vétements, bijousthptient de maintenir songuant-a-soi»,
cette volonté de distanciation intentionnelle gaivoie a la mise en distance volontaire
(Lussault, 2007 : 24). Ces objets ne sont pas eewgociologiquement, ils possedent une
signification sociale indéniable et sont vecteuespdatiques culturelles singulieres. Ce sont
des objets affectés d'un statut actanciel plus oainsn marqué qui concourent a
I'identification des différents espaces de l'actigr@ar les individus (Lussault, 2007).
N’oublions pas que le vétement est I'enveloppe iglgaimmeédiate qui constitue notre
premier entourage ou se jouent bien des actesifdéers matiere d’interactions spatiales et

d'étre au monde.

Ainsi, le sari, est plus qu'un simple morceau dsui Il permet a la fois de maintenir son
guant a soi, mais aussi d’exprimer une inscriptiorg trace de soi dans I'espace, repérable et
assimilable par la communauté qui partage ces tsteg proxémiques (Hall, 1971).
L’apparence en vient méme a devenir un critére ldssification et de différenciation. En
d’autres termes, ces attributs apparaissent coneneopérateurs spatiaux d’une redoutable
efficacité en tant qu’ils manifestent des capadité@gir construites dans l'interaction sociale.
lIs participent a la mise en valeur du lien commuage et a la visibilité du quartier : le sari
est un opérateur du quartier et participe a I'éation de sociotypes qui sont relayés par les

salons d’esthétique et de coiffure et qui sontdéalidans l'interaction.

Texte 19 - Le sari, un mode d'étre indien ? Vers I&abrication d'un sociotype®’

« Pourquoi jachéte et je mets des saris ? En voila une question ! D’abord
par ce que c'est beau. Il faut le dire c’est joli. Et aussi ¢ 'est comme cela.
On s’habille comme cela au Sri Lanka. J'ai toujours tait comme cela. C'est
comme les cheveux lisses et les bijoux. C’est la tradition. Ca permet aussi

de me distinguer tout en étant tamoule ».

Ainsi, la Chapelle est un marché saturé en demaexissentielles qui permet de recréer
'espace domestigue dans la migration. Malgré I'éyeece de nouvelles centralités

commerciales tamoules en périphérie de Paris coinrlea Courneuve - 8 mai 19%5» ou

87 Extrait d’un entretien, 2005.
8 L4 encore, le nom de cette concentration comnergiarte le nom d’une station de métro, en I'ocence celle du
terminus de la ligne 7 : « La Courneuve — 8 mai 1945



une ligne de commerces s’est développée le longuéss la Chapelle n’en reste pas moins le

lieu central de la communauté.



Planche photographique 6 - Le sari : un trait cultuel maintenu
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Photo 3- Retour de temple, un vendredi comme les autres. Gargons Photo 4- Un samedi d’été a la
et jeune fille en jean, jeunes femmes en tuniques et mere en sari Chapelle

« Tout est la—bas, tout se trouve la—bas. On a beaucoup plus de chance de
trouver ce que l'on veut la-bas. C’est vraiment une chance pour nous la
Chapelle. Moi, par exemple, je m'y rends au moins trois fois par semaine.
Pour acheter divers articles bien sir, mais aussi pour y rencontrer mes

amies. C'est un peu notre lieu de rendez-vous » (Tharany, interviewée en 2008).




3.2.2/ Temporalités communavutaires et temporalités citadines ou la
question de la dialectique fondamentale de I'espace personnel et de
I'espace commun, du privé et du public

« L'unité de la distance et de la proximité, présetdans toute relation humaine, s’organise
ici en une constellation dont la formule la plugbe serait celle-ci : la distance a I'intérieur

de la relation signifie que le proche est lointaimais le fait méme de l'altérité signifie que le
lointain est proche $Simmel, 1979 : 53-54).

Si la rue n’est pas I'espace du collectif (notiam gignifie une absence d’interface entre
espace public et espace privé), il n'en est pasisnaiai que selon les heures de la journée, le
quartier va prendre différentes allures. Comme ailoservations réguliéres I'ont montrées,
confirmées par les commercants, les temporalitésieles, hebdomadaires et quotidiennes
des pratiques de cet espace commercial sont fonteiéérenciées. Ces temporalités
semblent organiser le jeu complexe des distancdsseproximités. Selon I'occasion, le jour,
et 'heure de la journée, la rue est tour a teau hajeur de I'anonymat ou lieu qui favorise le
développement des réseaux relationnels. Elle dedimsi en certains moments un monde
d’interconnaissance qui permet a la communauté usende se donner en spectacle a elle-
méme. De sorte qu’en fonction des moments, de®oomyres, et surtout de ce qui s’y jouent
entre les acteurs, la Chapelle est tantdt espatdicpuantdét espace privé ou plutot

communautaire

Texte 20 - Notes de terrain, 2005. Temporalités &gures de la Chapelle

En fonction des heures auxquelles on fréquente les rues constitutives de la
Chapelle, on aura une 1mage différente de ce quartier : tantdt espace
communautaire, exclusif a une communauté, tantdt cosmopolite. D’une
maniére générale, les rues le matin sont peu empruntées, les rideaux des
diverses enseignes sont baissés. Et si 'on peut penser que les restaurants
sont pris d’assaut a midi, pour le repas, cela ne semble pas étre vérifié¢ en
semaine. C'est un quartier qui ne prend véritablement ses allures de
centralité commerciale pour les tamouls gqu'en fin de soirée, vers 17h30-
18h00. Les métros jouent a ce moment précis leur fonction de

commutateur. Les rues se remplissent peu a peu. Curieusement, ['épicentre




de cet espace devenu en quelques minutes communautaire, lieu
d’exaltation de la dimension particularisante, n'est pas constitué par la rue
du Faubourg saint Denis, mais par le quadrilatére composé des rues Calil,
Perdonnet, et Louis—-Blanc. Certaines enseignes polarisent les flux de

personnes en proposant du chai (thé épicé au lait), bu a 'extérieur.

Difficile de trancher, tant cette dialectique asidieuse. Car a plus d’'un point la Chapelle
apparait comme un espace public. C’est un espaaradation a la fois des gens et des
biens (dont la fonction premiere est la transactwacédant d’'un lien social), un lieu
d’échange et de diffusion de linformation, et useene collective. Mais pour certains, la
Chapelle apparait comme un espace strictement coautaire, ou plutét I'espace d’'une
communauté qui se confond avec une enclave.

Pourtant, point de murs ni de murailles qui sépatenquartier du reste de la ville.
L’homogénéité de cette centralité minoritaire naraa étre en aucun cas le produit d’une
contrainte, d'une relégation subie. Non, le quaréist largement ouvert sur I'extérieur, il
accueille un nombre important de visiteurs jousrali Et, méme si I'espace est tres marqué
par la présence tamoule, on passe insensiblemant gliartier a un autre. Le quartier la
Chapelle est intégré dans un tissu urbain qui lerey et auquel il fournit des ressources
spécifiques, a destination principalement des lfasmtamoules dispersées sur I'ensemble de

la région Tle-de-France.
On laura compris, c’est donc la nature du jeu eedes acteurs qui importe dans la

gualification de ce quartier : public ou communaetaEt nous ne pouvons faire ici

I'’économie d’'une analyse des discours des habitants

Texte 21 - Une visibilité tendue

« Nous observons ce phénomeéne depuis une dizaine d’années, mais 1a tout
s'accélére a un rythme effréné. Le probléme, c’est qu’il est impossible
d’installer un commerce autre qu’lndien. A chaque renouvellement de bail,
ils renchérissent pour avoir la boutique. A coup de spéculation, ils chassent
de fait toute autre activité commerciale. En plus, il n'y a pas vraiment

d’intégration, puisqu’ils n’habitent pas la et qu’il n'y a pas, en semaine, la




clientele pour tout ca. Sauf le week—end ou les clients arrivent de toute
I'lle-de-France. [--]. Nous ne voulons pas devenir un ghetto. Il ne s’agit
pas de racisme, au contraire, nous disons oul a la mixité sociale, avec,
comme avant, un restaurant de couscous, un traiteur chinois, un
charcutier---Maintenant, ils ont tous disparu! Et 'atmosphére du quartier
s’en trouve changée ». (Propos recueillis par Le Parisien, 26/06/2000¢larde Laure

Pelé «les commerces indiens dans le collimateur des hatsib).

«Je ne sais pas vous si cela vous interpelle, mais quand méme ! Vous
sortez du métro au boulevard de Strasbourg, tout de suite vous étes
harcelé par les Africains qui veulent vous coiffer. A la rue du faubourg
Saint Denis, tous les commerces sont indiens. Vous avez vu ! Ils ne sont
pas esthétiques ces magasins. Avant le 10°™ ce n'était pas comme cela,
cétait un charmant quartier. Il y avait beaucoup de petits commerces
traditionnels, des épiceries, dans de jolis batiments. En plus, ¢ 'est souvent
ilégal leur activité. Ce sont souvent des clandestins qui travaillent dans
ces magasins. Avant ce n'était pas comme cela, maintenant on dirait qu’il y
a une spécialisation ethnique. Il faudrait que la mairie réagisse ! Tous ces
commerces s installent au détriment des petits commerces traditionnels.
Cela devrait susciter de I'inquiétude toute de méme ! ». (Propos recueillis en 2008

lors d'un entretien avec un des membres de |'aationi « Histoires et vies du 1%).

Ces deux discours, soulevent un malaise : celuladeisibilité communautaireet de sa

gestion Ici, la proximité physique ou contiguité n’exclods la distance sociale. Car, cette
visibilité est source de crispations se traduisastamment par I'emploi d’'un vocabulaire
dépréciatif, et surtout par un passéisme séveresoBmime, c’est surtout une demi-visibilité
qui est dénoncée. La question qui se pose pouhdbgants du quartier est la suivante :
«quelle est la Iégitimité d’avoir tout ¢a alors gg'in’habitent pas la ? (Propos recueillis en

2005 lors d’'un entretien mené a la Chapelle).



Derriére ces discours apparait aussi un déficpatf@apriation. Ces lieux sont, pour les « non
tamouls », sociofuges, car ils n'y inscrivent paarlvaleur, leur norme, leur code. C’est
surtout d’atmosphére, au sens de milieu qui enmiodont il est question. A ce propos, il
semble que pour les habitants du quartier, le eus/rethnique trace une frontiere verticale
plus radicale que celle horizontale de classe.démse, ce que révelent ces discours sont les
enjeux de la cohabitation entre majorité et midgodans un espace qui se veut au premier
regard public. Ainsi, la Chapelle est un lieu pacedlence de la présence simultanée de la
figure de I'étranger et de I'autochtone, parce bg’'etussit a maintenir les individus dans une
extériorité les uns des autres, en méme tempslg@st un lieu qui unit de maniére éphémere
dans la séparation (Ghorra-Gobin, 2001). De faitroent concilier I'apparente contradiction

entre espace communautaire et espace public ?

D’un co6té, il y a une dynamique d’appropriation glorganise de maniere intensive autour
d’'une volonté de familiarisation du quartier, dprésentation et de reconstruction de I'espace
d’origine pour conserver un lien solide avec lui.tévers un appareillage symbolique
complet, I'environnement urbain recouvre peu a el certaine familiarité avec ce qu’est ou
ce gu'a pu étre la quotidienneté de Madras ou ffeald_'appropriation concréte du quartier
se fait le relais d'une appropriation signifianiteensemble des rues, des murs, des places est
traversé par des signes mnémoniques indispensablies transmission d’'une mémoire
collective. Méme les avis de déces, élégammeniggdhiés en tamoul avec la photo du
défunt sont placardés sur les murs. C’est un drogouvenir qui se ré-enracine a la Chapelle,
avec en toile de fond la protestation contre ladéement imposé dans le territoire d’origine.



Photo 5 - Quand la rue devient rubrique nécrologige

Avis de déces placardé dans la rue Perdonnet

De l'autre c6té, la Chapelle n’en reste pas momespace public ou la rue est en permanence
le lieu d'inscriptions, d’indications mutuelles d@ multitude de présences (activités,
entreprises, existences, occupations, itinérapassages, livraisons, destinées singulieres).
En tant que tel, ce quartier se caractérise paapacité simultanée a prendre du recul par
rapport a soi et aux siens pour prendre conscidecsoi et de l'autre. En tant que tel, la
Chapelle se caractérise par sa capacité a distafindividu de la communauté et a lui
apprendre a reconnaitre les différences mais dessiessemblances avec les autres. Elle
détient ainsi une capacité d’apprentissage detigdt

Ce quartier rend possible I'affrontement ou la oanie, la production d’échanges concrets
entre les univers privés ou et actifs dans I'esgad®ic. La Chapelle croise au travers de sa
forme les significations de la pluralité et de f[wn(Gourdon, 2001). Ces différentes
significations sont fonction des temporalités guipulsent au quartier une image tantét



cosmopolite, tantdtlaustro-polit&®. En effet, & certains moments, la communauté temou
est plus visible qu'a d’autres, notamment a l'appedes fétes du calendrier hindou (on y

reviendra au chapitre suivant).

Plus éclairantes sont les temporalités hebdomaglagei dans la méme forme urbaine,
mettent en scéne des phénomeénes sociaux quasoaistag. Aux cing premiers jours de la
semaine s’opposent le week-enadikles clients arrivent de toute Ille de Franse la
matinée s’oppose a la soirée. En effet, en fin @amidi, le quartier devient un monde en
rupture avec les regles de la vie sociale habdutlhe transformation s’y opére autour de la
promotion d’une identité commune. En cela, la CHapievient le lieu d’une intense activité
communautaire. Bref, suivant les heures de la feirte quartier ne posséde pas le méme
visage. Et c’est d’ailleurs ces moments de « vimaraunautaire » plus que les pleins qui sont
source de mécontentement pour les habitants ddieuatar qu’elle est I'utilité d’'une telle
concentration commerciale quand elle n’est pasuFdtge, ou seulement sur un mode qui se

veut touristique ?

N’oublions pas aussi que I'on peut chercher I'esppablic dans I'espace communautaire
dans un sens allégorique. La Chapelle est le liegret de débats, d’opinions, d’échanges a
connotations civiques et politiques qui s’artictildiabord autour des enjeux communautaires
tamouls. Il y a donc a la Chapelle une série de emsnpublics dont I'espace ne suffit pas a
rendre compte. Ces moments publics ne sont d’'asllpas exclusifs et peuvent coincider avec

des moments d’intense activité communautaire.

De plus, cette centralité minoritaire, est aussi agpace commercial pour les classes
populaires des quartiers voisins, mais aussi pEsiFftancais a la recherche d’'une expérience
des lieux pour assouvir leur « orient intérieuber(oir, 1999). Si on laisse la parole a la
clientele, on apprend que parmi les éléments détants dans le choix de se rendre a la
Chapelle se trouvent bien sdr les prix et la di@rde I'offre, éléments qui sont en partie la
résultante d’'un contréle communautaire des filieregis il arrive trés vite dans la
conversation, l'idée que l'on vient ici par plajspour voir, pour consommer, pour se

retrouver un peu comme la-bas.

8 Ce néologisme est formé & partir de I'élénmatistropour signifier ce qui peut apparaitre aux yeusedmajorité comme
un enfermement quasi-monacale, dont I'ouvertuta fefrmeture sont régies par des temporalités iéngsl et précises.



Ainsi, tout en ayant une fonction spécifique poar rhinorité tamoule, cette centralité
minoritaire n’en possede pas moksin sens et une fonction pour tout individu heaititou
fréequentant Paris. Autrement dit, ces centralitésantaires font de Paris ce qu'il est, elles
font Paris, tout autant que le Faubourg Saint Hanow la Tour Eiffel. Elles dégagent des
emblématiques fortes, elles participent de la syimbe urbaine et sont des repéres pour
I'ensemble des citadins ; elles contribuent a Ehdsse de ses représentations, oeuvrant pour
son statut de ville-monde(Raulin, 2000 : 139).

Paradoxalement, c’est la consolidation d’'un temetaliasporique qui a permis I'’émergence
d’'une centralité commerciale minoritaire ayant ésutes qualités d’'un espace public, mais
dans des temporalités qui en organisent les linetéds double mouvement d’ouverture et de
fermeture. Ici le commerce crée du lien socialest'@térité culturelle, mettant en place pour
un temps, une sorte d’égalité de circonstance eHatsphére publigue et la sphére privée, les
connexions se font selon des modes complexes.idues les moments rentrent en ligne de
compte dans un jeu de cotoiement, de chevauchemendg gradient qui nous semble central
dans la réification de la Chapelle comme centrepieique et comme centralité commerciale
minoritaire. Et, ce qui constitue I'originalité de Chapelle, c’est bien l'articulation entre le
niveau communautaire, ses implications culturebasposition dans le systéme d’échange et

la mise en place de cette centralité.

L’espace public apparait ici comme un espace lindgit€intersection des multiples échelles
d’appartenance, ou se joue une répartition des réleciaux et des modalités particulieres du

lien social.

3.3/ Nostalgie, familiarité et exotisme

La Chapelle loin d’étre un ghetto, est un point lautension entre homogénéisation et
hétérogénéisation culturelle apparait comme caiatitiie des interactions globales
d’aujourd’hui. A travers sa dimension commercialesa charge émotionnelle et mémorielle,
ce quartier évoque avec intensité le lieu des e Toutefois, est-ce que le temps agit sur le
registre de la fréquentation du quartier ? Nouslormi montrer ici de nos enquétes que la
Chapelle n’est plus simplement pour la deuxiemesggion synonyme de se replonger dans

une certaine familiarité mais aussi un moyen dehseger d’une certaine étrangeté, en phase



avec un appel exotique. En somme, est-ce que jetier génération avant été ailleurs ? Est-ce
gue la nostalgie se conjugue avec l'ouverture atréga dans le cadre ou la symbolique de
I'origine deviendrait indifférenciée et ses sigimgerchangeables (Raulin, 2001) ? Et, devons-

nous faire un distinguo entre une ethnicité syntuaiet une ethnicité pragmatique ?

Pour répondre a ces questions, revenons sur lex dmgistres de fréquentation du
quartier (nostalgie et authenticité versus exot)semenous appuyant sur les résultats de nos
enquétes de terrain.

Suivant les générations, un méme lieu ne détermpaseles mémes pratiques. On reléve a
travers ces pratiques différentes formes de nastglg vont a leur tour définir le ton de ces
dernieres : tant6t I'authentique, tantot I'exotisin@@me s’il y a souvent recouvrement des

deux champs). Cette nostalgie se décline sougelifies formes :

Tableau 17 - Ohm sweet home

Modalité d’expression de la nostalgie. Occurrencegans les récits en pourcentage
par rapport a I'ensemble des modalités
d’expression de la nostalgie :

Projection d’'un regret sur un espace 15%
Projection de la perte du territoire
d’origine sur cet espace.

La Chapelle : 'assurance d’une identité 68%
renouvelée
Angoisse face aux changements du 7%
guartier

L’analyse des divers discours révele un constéréssant : les acteurs du quartier semblent
épris par un état de regret mélancolique du passplutét d’'une image idéalisée de ce passé.
Méme si cette nostalgie se décline sous différefioimses la culture ethnique que les primo-

arrivants avaient apportée avec eux n’'est pas [@seconde génération qu'une mémoire

ancestrale ou encore une tradition exotique a savale temps en temps (la Chapelle c’est
'assurance d’'une identité renouvelée). Méme = elépend de moins en moins de la

communaut® pour ses activités économiques, la deuxiéme géoéna’est pas pour autant

détachée de son origine migratoire, de son réfénegine.

% |nversement, c’est souvent la premiére générafiomécessite I'aide de la seconde dans I'ensed®kes démarches, car
celle-ci ne maitrise généralement pas le francais.



Enfin, je dois mentionner que ces quelques ruestengantes, ne sont que la partie la plus

visible de la communauté tamoule en Tle-de-France.



Conclusion du chapitre 4

La Chapelle, un espace liminal pour la population
tamoule

La Chapelle est une concentration commerciale ritaia, un quartier immigré qui ne I'est
gu’'au rez-de-chaussée, en partie en voie de geatrin. Voila pour la description vue de
I'extérieur. Vue de l'intérieur, la Chapelle est ligu référent pour les Tamouls, une réalité
de la vie quotidienne a travers les pratiques gtrégrésentations qui s’y inscrivent. Ce
quartier est un lieu animé, ou les Tamouls tisdent réseau, leur relation, leur histoire,
ensemble ou les uns contre les autres. Et si l'onsidere la dimension sociale de
I'attachement, la Chapelle est pour la communaaméotile, un lieu ou l'on se sent bien ;
«elle est une production humaine qui transformeplge® en une relation entre les hommes
et entre les hommes et le mondf/ Gervais-Lambony, 2003 : 176). Ce quartienrdoa la
communauté son sens constituant un étre-ensemblesjconjointement un étre-avec et un

étre-parmi.

La communauté tamoule en choisissant de s'étadtis de quartier a partir des années 1970 a
Su organiser une goexistence spatiale vertueuséLussault, 2007 : 49) qui permet de saisir
la relation entre l'attachement au quartier et labitité quotidienne. Car rappelons-le, la
majorité des tamouls installés en ile-de-Franceaitent pas a la Chapelle, mais en en
banlieue parisienne. Et c’est en parvenant, argdetl’impératif de la distance, a bien gérer et
placer les différentes proximités, que lI'on peumpoendre I'importance de ce quartier.
Analyser la facon dont les individus se situentiféientes échelles spatiales dans un tissu
urbain complexe et multidimensionnel, et la mandost le quartier existe au regard d’autres
espaces habités, pratigués ou imaginés, permettentieux cerner le sens conféré par les

habitants au quartier de la Chapelle.

Ainsi, par le truchement d’uneirsociable socialité> (Lussault, 2007 : 5%) les Tamouls
ont exercé et exercent une prise de distance paoraaux autres acteurs du quartier, a tel

°1 Ou I'on trouve du coté de la socialité, le rapjement, I'attirance pour le groupe et du coté’idedciable le rejet de
I'altérité, du composite inhérent a toute sociéésouhait de trouver une socialité identitaire bgeme et le repli sur le
territoire d’appartenance.



point que cette coprésence développe des interGaremunautaires qui sont parfois sources
de crispations et de tensions. Cette contiguitéeetontact physique sont rendus possibles
grace a la maitrise de I'éloignement permise pagbres de I'Est et du Nord. C’est donc en
modulant deux types de proximité — connexité ettigoité — que la Chapelle tire son

caractere indispensable pour la communauté tambelaom méme du quartier, celle d’'une

station de métro, est révélateur de cette voloatéadyestion de la distance : la Chapelle est
connecté a I'ensemble des ethno-territoires tameunldle-de-France (grace au réseau de
transport parisien et francilien : bus, métro, RERransilien) tout en proposant un espace de

ressourcement identitaire, ou la solidarité etdie social s’y expriment ouvertement.

Des lors, ce quartier est plus qu’un sas eniretla-bas entreici etailleurs; il est un moyen
d’organiser la coprésence et la relation. De cetémiere, il autorise le passage, le gué, le
couloir entre les différences. Il a pour fonctiom fdire éclater la fermeture du groupe et de
susciter l'ouverture. La Chapelle est une entiti@ati@nelle qui réunit pourtant deux
conceptions de l'identité qui semblent s’opposeme identité racine, exclusive de l'autre
(dans ses dimensions d’abri et de ressourcemeéntheeidentité rhizome, qui se déroule vers
la rencontre avec l'autre (dans ses dimensionsodéance et de relation). En somme, la
Chapelle n’est ni un nouvel horizon, ni une nowvéicon de laisser derriére soi le passé. Elle
est un espace de transit ou temps et mémoire peduies figures complexes de différence
et d’identité, de passé et de présent, d’intérgeut’extérieur, d’'inclusion et d’exclusion. Au-
dela de la simple agrégation ethnique, ce teretimivite a dépasser les questions d’identité et
d’appartenance, et a autoriser des hybridités lescizar dela les clivages et les stéréotypes.
C’est en cela que ce quartier agit comme un esljrag®l et ambivalent, et non comme un
espace de repli. Ainsi, la Chapelle pour la commté@amoule, parle du présent en méme

temps que du passé, mais surtout d’elle-méme ¢ga@nce quartier est son territoire.

Derriere la mythologie communautaire, on redécoulidentité multiple, ou plutét le
recoupement des appartenances et des situatiomentiié n’est pas une condition
immanente a l'individu, un donné le définissantfagon constante et invariable. Elle serait
plutdt une posture adoptée le temps d'une intemactune possibilité parmi d’autres
d’organiser ses relations a autrui. En ce senderltité peut étre abordée comme une
occurrence qui se produit dans une situation si@igyl comme une notion a laquelle les

acteurs font référence en lui attribuant un confaaigmatique particulier et en lui donnant un



sens spécifique. C’est donc l'individu qui donnee wignification a son appartenance et non

I'inverse.

Ce quartier détient ainsi un ensemble de caractirée caracteristiques qui lui donne une
certaine individualité, une singularité. Cette maifarrité et cette unicité faites d’'une relation
singuliere dans le temps et dans I'espace, tradiuiseterritoire de la communauté tamoule,
construction sociale et vecteur de leur inscriptdans 'oekouméne diasporique. Cette
singularité confere un génie au quartier, une sbetgéenie des lieux qui lui fournit son ame.
Bien sOr il ne s’'agit pas d'un étre surnaturel daie® pouvoirs magiques mais d'une
transcendance :ge génie ne réside pas dans la physicalité du(lleniy a pas d’ame ni de

divinité dans le sol) [...] mais dans la relation éoeeénale d’étres humains avec le lieu
physique et avec le biotope, [...] mais en lui-méengdnie du lieu n'existe pas(Berque,

1996 : 187). Toutefois, les temples du quartieitaitr des divinités sont capables de fixer
spontanément des valeurs sociales et de condemseyramd nombre de caractéres et

d’attributs que les idéologies spatiales commumétept au quartier.

Ainsi, a une inscription humaine dans le socialjsndevons aussi analyser une inscription

humaine dans le spirituel.



Chapitre 5

Le fait religieux, expression de la continuité d'av = ec
le reférent-origine ?

"To Indians who had emigrated to far-off placesigieh was a significant factor not only in
maintaining ties with homeland, but also a way inick they could orient their lives in a
alien land” (Rayaprol, 1997 : 6).

Les territoires ont besoin de lieux. Il s’agit laml truisme. Mais, pas seulement de lieux de
vie, pris dans une acception fonctionnelle, tels commerces du quartier la Chapelle, mais
des lieux par rapport auxquels puissent se défasridentités, des idéologies, et se construire
des originalités tant sur le plan individuel quélesdif. Pour autant, je ne postule pas qu'il
n'est possible d’envisager les individus qu’en temifappartenance religieuse et de ne voir en
’humanité qu’une fédération de religions. Je neir@épas classer autoritairement, a la
maniére de Huntington (1997), les individus dars piites boites isolées les unes des autres
gue I'on pourrait nommer hindouisme, chrétienti@nis

Malgré tout, je voudrai illustrer dans ce chapitpar le fait religieux, le processus de
négociation identitaire, commun aux populationspigiques, qui fait intervenir de maniére
ambivalente reproduction culturelle et nécessafermulation, impliquant bouleversements,
originalités et adaptations. Car, la migration ¢ibms, spécialement pour la premiére
génération, une crise existentielle intense quieggndes désordres de type politiques,

economiques, sociaux, familiaux et individuels sague des troubles psychologiques.

Dans ce grand tourbillonnement confus, le diaspstén oscillation, il reste disjoint. Il tente
de se raccrocher aux normes et valeurs de sorenéf@rigine, alors que dans le méme temps
il doit s’adapter et s’approprier les normes eteusd de son pays d'accueil. Dans ce
foisonnement de références, la religion devientélément clé dans la vie des immigrés
tamouls et plus largement indiens. |l semble négessle préciser que la religion vient du
latin religare: elle relie les croyants entre eux — elle soudeolmmunauté des fideles — et
relie cette communauté a l'objet de la croyance. ddes, elle se réfere a (et transmet
génération aprés génération) un discours et uneoingéroollective puisque I'acception du
verbe latin polysémiqueeligare signifie : se remémorer, se souvenir. D'ailleulrgpparait

que cela soit un phénomene commun, parmi les gsodipamigres, d’engager une formation



identitaire a travers la religion. Cette derniesrnpet de tisser le contexte dans lequel les
migrants tamouls peuvent maintenir leur identité &n socialisant leurs enfants. Elle fournit
le principal moyen de structurer les relations, sealement en donnant aux individus une
série de liens les uns aux autres, mais en fortaabase essentielle pour I'expression et la
mobilisation de leur identité ethnique voir diaspoe, selon larticulation des niveaux

d’analyse (du local au mondial). Ainsi, nous vesau’une des multiples fagcons d’apaiser

cette crise tient dans I'établissement de lieugutes dans le pays d’accueil.

Tableau 18 - Répartition de la population interrog@€ selon sa confession religieuse

Population sondée Part des hindous en % Par déierty en %
Tamouls sri lankais 76% 24%
Descendants des engages 64% 21%

(Mauriciens, Antillais,
Réunionnais)

Francais d’origine 27% 73%
pondichérienne

Toutefois, je dois indiquer que les Tamouls endieFrance ont plusieurs confessions
religieuses. C’est ainsi que les Tamouls sri lamkiei méme que les descendants des engagés
indiens sont majoritairement hindous, tandis q@eHmncais d’origine pondichérienne sont
principalement catholiques. D’ailleurs, si I'hindsne n’était pas une religion tres répandue
dans I'hexagone jusqu’au début des années 1989 cethpte aujourd’hui prés de 70 000
adeptes en France, parmi lesquels 60 000 seraerduts et 10 000 Gujarati (Baumann,
2001). De sorte que I'hindouisme est la principadkgion pratiquée par les Tamouls en
France.

Mais qu’en est-il des musulmans ? Ce n’est pappassion que je ne les évoque pas, mais
simplement parce qu’ils constituent la minorité slamon échantillon (trois personnes sur 523,
soit un peu plus de 0,57%). Par contre, selon l@um®ignages, je sais qu’ils pratiquent leur
culte a la mosquée de Paris et a celle de Villeisme

Il sera donc question dans ce chapitre des catledigt des hindous. Mais, cette distinction
est par moments assez floue. Car que ce soit bloische ou le catholicisme, ces deux
religions en diaspora n'ont pas été transplantéeeuer, mais transformées, si bien qu’il

existe des syncrétismes qui complexifient I'analyse

«Aujourd’hui le christianisme de Pondichéry est ptueche du modéle hindou dans lequel

un ensemble de castes est associé a un lieu de altirs qu’au début du XX siecle, le



cloisonnement de castes dans I'église s’offrait m@mmoyen de conserver 'unité chrétienne
au prix des contradictions (Sébastia, 2002 : 104).

De plus, il n'est pas rare que catholiques et hisdioéquentent les mémes lieux de culte (a
vrai dire cela est méme courant en Inde et au &tk&). Catholiques et hindous en Inde ont
intégré des croyances périphériques dans leurs. iar ailleurs, le panthéon hindou ne
permet-il pas dans sa diversité de considérer B&sume une des multiples réincarnations de

Vishnou et Marie comme celle de Muthumariamman ?

Dans les deux cas, la religion a travers une icapige, définie par Gottmann comméa«
somme des croyances, des symboles, des imageglédss etc. dont une communauté a
hérité et auxquels ses membres sont attash@®955, Il : 200), a développé des points
d’ancrage. Et les lieux de culte, qu'on les nomeragle, église, chapelle ou encayil®,

ont en commun la formation d’'un monde connu. Un deoconnu, reconnu et borné qui est a
la base d’un discours pouvant étre narré, en pdigicaux nouvelles générations. Les lieux de
culte donnent ainsi a chaque groupe une assiseietlatéils le symbolise.

Pour autant, comment les fonctions cérémonielles (lites et fétes religieuses) ou
symboliques parviennent-elles a forger une idedt@roupe malgre les clivages et I'obstacle
de la distance ? Quelles fonctions ces édificeigieelx possedent-ils pour les Tamouls ?
Expriment-ils la <«quintessence manifeste (Gentelle, 1995) d'un territoire ? Et plus
largement, dans quelle condition la religion detsgte le véhicule fondamental d’'une
revendication ethnique ? Comment peut-elle étreeatre d’une organisation territoriale ? Et
de quel type ? Plus largement, quelle est la paretigieux et du sacré dans I'évolution des

formes et du vécu de la ville ?

Pour répondre a toutes ces questions, ce chapte divisé en trois grandes parties.
L’ensemble de la démonstration restera toutefoie par une seule ambition : démontrer que
les lieux sacrés, et plus largement les lieux d'esgion de la religiosité, constituent les
nceuds d’'une armature sociale ayant une transarifgratoriale, qui développe en France des
sentiments locaux d’appartenance a de multiplesliésh(micro, méso et macro). Ainsi, la
premiere partie s’interrogera sur la nature delieex et leur inscription spatiale : symboles,
icbnes, emblémes ou encore hauts-lieux ? La secpade va quant a elle questionner la

nature des liens qui se tissent entre ces lielesanembres de la diaspora tamoule. Car plus

92 Koyil en tamoul, signifie temple, et par extensignlieu de culte.



gu’'un édifice, le lieu du sacré permet de dévelom®s voyages imaginatifs, sensoriels, et
virtuels, vers et avec le référent-origine et dasitnoeuds de la diaspora. En cela, nous
verrons qu’il permet d’entretenir l'illusion et HBaésion communautaire. Mais plus qu’un lieu
de sociabilité, de rencontres et d’apprentissagendemes et valeurs du groupe, ces lieux
détiennent une spécificité : ils sont vecteurslideours identitaires. Et, si I'on tient compte
de I'argument de Cohen (1997 : 26) selon lequaldiaspora can emerge from a growing
sense of group ethnic consciousness in differamtces — a consciousness that is sustained
by, amongst other things, a sense of distinctivgnesmmon history and the belief in a
common fate, il semble que dans le cas des communautés tamdelFrance, I'élément qui
détermine cette conscience identitaire est cimirg la sphere religieuse. Celle-ci génere un
lien qui constitue le ciment du groupe etonduit a la définition d’un territoire dont les
membres des autres communautés, attachés a d’autmsographies, sont exclus
(Gottmann, 2007 : 200). Cette conscience d’'apparsteint son acmé lors des temporalités
festives, qui nous le verrons dans la troisieméigaréunissent I'ensemble des Tamouls par
dela les clivages et les distinctions liées aupettaires migratoires. Elles sont dépositaires a
la fois de la continuité et de la stabilité en mésmaps que de la singularité. Mais surtout, les
temples en tant que monuments, et ces fétes eguanhoments d’intenses interactions, sont
constitutifs d’'un patrimoine qui développe le sendturel d’'une présence transnationale
imaginée, en développant un métarécit biographdpres et a travers les flux globaux. Ce
patrimoine a pour ambition de sauver I'histoiresgiarique en méme temps qu'’il I'a raconte.
En somme, il fonctionne comme une technologie de lidentité nationale, ouvratds

possibilités narratives qui permettent d’imagin@elculture nationale (Urry, 2005 : 147).

Nous prendrons aussi conscience que ces lieux d@ spi sont visités, appropriés et
pratiqués en France, se situent eux-mémes danss@meéle diasporique, en tant que pdles
structurés par des circuits de voyage (Cliffordd79253) formant ainsi, lesaxes latéraux
de la diaspora» (Clifford 1997 : 269). De sorte qu’en permettdatdévelopper un sentiment
de participation collective et une incitation adfesion diasporique, la religion sous-tend un
« nationalisme vernaculaire dans la constitution ddentité individuelle »(Urry, 2005 :
144).



1/ Du profane au sacré, du lieu commun au haut lieu

Texte 22 - Le génie des lied%

« Nous ne pouvons pas vivre dans un lieu ou i1l n'y pas de dieux, c'est
inconcevable. A notre arrivée, d’accord, il n'y avait pas de lieux de culte,
pas de temples, mais nous avions apporté avec nous les images de nos
divinités. Elles étaient souvent froissées, abimées a notre arrivée, a cause
du voyage, souvent trés long, mais ce sont elles qui faisaient le lien entre
ici et la maison. Cest griace a elles que l'on pouvait exprimer notre fol.
Autour de ces images on a créé des autels domestiques, une étagére sur
laquelle trone ces Iimages. D ailleurs tous les Tamouls ont un autel
domestique. Mol dessus 1l y a une image de Murugan, de Ganesh, de

Muthumariamman et un de l'eau que jai rapporté de Lourdes ».

Lorsque l'on juxtapose les notions d’identité ettelgitoire — que ce dernier soit homogene,
imbriqué, ou réticulé — on évoque en général um@sgommunautaire spécifique, a la fois
fonctionnel et symbolique, ou des pratiques et om@noire collective construites dans la
durée ont permis de définir un « nous » différeratiéun sentiment d’appartenance. Mon
quartier d’étude correspond a cette conceptionrigge et traditionnelle du territoire pour
plusieurs points. D’abord, il s’agit d’'un espacepdtite dimension (une superficie inférieure
a une centaine d’hectares). Puis, la densité dialsp@st élevée et les interactions directes
entre les membres du groupe y sont possibles istadtla plus grande partie des besoins
economiques et sociaux. Enfin, certains lieux daetsespace permettent la transmission de
valeurs symboliques assurant la pérennité de laéseptation collective de soi et

I'ildentification au lieu.

Toutefois, ce serait présomptueux et caricaturahdepart de sous-entendre que ces lieux se
situent uniqguement a la Chapelle. Bien entendu,sdat présents dans I'ensemble des
ethnoterritoires évoqués ci-dessus et traduisete ckfficile tension entre l'universel et le

particulier, entre le global et le local. Tous tégment de I'importance de la religion en tant

% Balakrishnakurukal, fils du fondateur du templeMigrugan, interrogé en 2008.



gu'expression d'un lien. Pour illustrer mon propgs, voudrai analyser les processus
d’'implantation et 'organisation intérieure de demux, a la fois a la Chapelle et dans les
autres ethnoterritoires, qui permettent a la faisdndensation du collectif et son inscription

au territoire.

L'interrogation qui se fait jour est la nature desdieux. S’agit-il inévitablement d’un édifice
monumental ? Sarement pas. Car, n'oublions pas«deg dieux migrent aussi(Robuchon,
1993 : 127), et que le bricolage en France d’'unarsisymbolique et familier passe aussi par
la sphere domestique. En conséquence, linteradialaire devient une nécessité pour
comprendre les dynamiques de I'espace diasporicaoul. Nous devrons étre
particulierement attentif a I'inclusion du localndale global, et du monde dans le lieu. Car en
matiere religieuse, le global et le local sont nesulement interpénétrés mais aussi
interdépendants. Cette fulgurance scalaire, ooda lsaisit le global, en méme temps qu'il est
saisi par lui (Ma Mung, 1995), s’exprime dans lemble de cet univers symbolique : de sa

formation a son fonctionnement.

Ainsi, diverses questions doivent guider notre yg&l de quelle maniere ces lieux se sont-ils
implantés dans ces ethnoterritoires et plus pré@sé a la Chapelle ? Quels roles possédent-
ils pour la diaspora tamoule ? Sont-ils a la baseedconstruction territoriale ? Si la réponse
apportée est positive, quel est I'ordre de grandeiweau scalaire) de cette construction
territoriale — locale, mondiale, réticulaire — gtjelle est son aire d’attraction ? Est-elle le
support a un cloisonnement spatial ? Et, si casl@gonnent a chaque groupe une assise
matérielle en le symbolisant, comment procede sgttgbolisation ? Enfin, de quelle maniere
la religion fait-elle émerger des lieux qui vontiragn tant qu’élément structurant d’'un

territoire, mais aussi en tant que pole de la diesf



1.1/ Implanter un lieu de culte en ville : procédéschoix et contraintes

Texte 23 - Structurer la communauté*

«Au départ, 1l n'y avait pas de temple. Ce n'était pas important. Nous
n'étions pas nombreux et on priait 4 la maison. Mais au fur et 8 mesure des
arrivées, 1l fallait structurer la communauté, lul donner des repéres.
Spécialement pour la nouvelle génération. Mor je suis arrivé en 19580 a
l'4ge de 19 ans, je connais ['hindouisme. Mais ceux qui naissent en France,

1l leur faut un lieu pour pratiquer - ».

Durant les premiéres années du peuplement tamolie-afe-France, les temples hindous
officiels étaient fondamentalement absents de émesarbaine. Avant les années 1980, les
Tamouls qu’ils soient catholiqgues ou hindous, oidgies de Pondichéry, de Maurice, de
Karikal, de la Réunion ou du Nord Sri Lanka, nesgaksient pas d’édifices religieux propre a
leur communauté et a leur confession. En cela,r@é&abuchon précise que les Tamouls sri
lankais a Paris, a défaut de trouver un templechirdgja établi, se sont rabattus sur le Sacre-
Cceur. Selon lui, cette église posséde certainéseréfes : gituée au sommet d'une petite
montagne, elle demande une ascension pour y accéatge et visible, elle s'impose a la vue
comme la maitresse de Paris ; ses coupoles volursiseet blanches rappellent aussi bien
les stupas bouddhistes par leur rondeur que leségceylanaises par leurs facades vastes et
blanches» (Robuchon, 1987 : 332). De méme, avant les anh8é0, les francais d’origine
pondichérienne présents en France, se réunissdgefacon irréguliere dans une piece des
MEP (missions étrangéres de Paris), autour d’'utrgogdmpatriote, souvent de passage pour
ses études théologiques, et chague mois dansgeeay la chapelle des MEP pour y célébrer
I'eucharistie et recevoir le serment de réconadiaen langue maternelle (il faudra attendre
1981, pour que le pére Audieau Francis des missitiasgeres de Paris, sous la houlette du
cardinal Lustigier, crée une aumonerie indiéine

Pourtant, il existait bien des activités rituelldss cultes domestiques, sans surprises, étaient

I'activité religieuse dominante des primo-arrivants

% Extrait d’un entretien mené a la Chapelle en 2007.

% | église catholique de France, soucieuse de lticqum de la foi de la plupart des communautés digthes d'origine

étrangere vivant en France, a créé des aumonerig=ue attribuant une église et un aumdnier originde chaque pays.
Ainsi la communauté catholique tamoule de Frantdaesinquantiéme communauté a avoir son aumorngrieest sous
l'autorité du diocése de Paris.



«Quant a la fin des années 1970 les premiers Skdmnarrivés a Paris prirent possession
des chambres de bonnes, ils sortirent de leursefeutlles I'image, non moins éprouvée
gu’eux, de leur divinité tutélaire : dieu ou déessrdous de leur village a Sri Lanka, chacun
son dieu, mais chaque dieu toujours souriant ett lesucouleurs, dernier éclat du souvenir,
ultime lueur contrastant avec leur mine sombreeetrd vétements usés par un voyage qui
n'avait plus d’autre fin qu’un endroit ou simplemeaster, sans plus avoir a chercher encore

un ailleurs a chaque fois plus improbabi¢Robuchon, 1993 : 127).

Tableau 19 - Associations hindoues en Tle-de-France

- L Origine
Noms des associations o Divinité(s) . .
S . Localisation o géographique
religieuses hindoues tutélaire(s)
du fondateur
Adhiparasakthi Kovil Aubervilliers (Mary)Amma Sri Lanka
Ayyapa Seva Sangham Tamil Nadu
France Drancy Ayyapa
Avvapan La Plaine Saint- Avvapa Sri lanka
yyap Denis yyap
Muthumari Amman Paris (Mary)Amma Sri lanka
Temple
Sabariyassam La Courneuve Avvana Sri Lanka
Manchamatha temple yyap
Sathya Naarayana . : Sri Lanka
Padhuka Temple Ivry/Seine Shiva
Sivan P_ar\_/athl La Courneuve Shiva Sri Lanka
Association
Sri Ash Tala Lakshmi Choisy-Le-Roi Vishnou Sri lanka
Derasthanam
Sri Manicka Vinayakar Paris Ganesh Sri Lanka
Alayam
Sri Muthukumaraswamy . Sri Lanka
Paris Muruga(n)
Alayam
Sri Shity Vinayagar La Courneuve Ganesh Sri Lanka
Temple
Sundara Vinayagar Garges-lés- Ganesh Sri Lanka
gonesse
Temple de Siva France Savigny-Le- Shiva Pondichery
Temple
Temple Sri Mourugane Chelles Muruga(n) Pondichéry

Peu & peu on a assisté a des formes d'organisatidiestives des cultes, qui gagnaient en
puissance au fur et a mesure que se structurdisfétendaient les réseaux sociaux tamouls.
C’est ainsi qu'ouvrit en 1985 le premier temple din de France métropolitaine. Deux
décennies plus tard, on comptabilisait 14 tempieddus en ile-de-France, révélateurs de la
localisation et de limplantation des Tamouls : dastribution spatiale des édifices suit

I'accroissement de la communauté et ses choixflesitin au sein de la région parisienne.



Ainsi, les modalités de production et d'implantatid’'un espace sacré propre a un groupe
humain sont liées a la présence d'une communaufiél@les suffisamment importante, a des
opportunités matérielles et a la volonté de stmectwune communauté en situation de
migration. Toutefois, comment concilier les effod&daptation et d’intégration de la

communauté a la société d’accueil, et le désiresane visible une identité religieuse et
culturelle spécifique ; tant au niveau de la praigeligieuse qu’au niveau de I'expression

architecturale ?

1.1.1/L'implantation d’un lieu de culte en milieu urbain : le résultat d’un
compromis.

Ce n'est donc qu’'a partir d’'un seuil critique depplation que le besoin de posséder son
propre lieu de culte s'impose comme une idée fieeyme une évidence. Pourquoi ? D’abord
pour une question de visibilité, parce que le tieuwculte permet et favorise le rapprochement
des différentes vagues de générations de migritdis aussi parce qu'il constitue le lieu

d’'une réconciliation. Une réconciliation avec ltuige : le temple permet aux adultes de
réaffirmer leur héritage, pour les jeunes génématide découvrir le leur, et pour la société
d’accueil de découvrir une diversité culturellefollirnit ainsi un point d’ancrage a ce nouveau
discours qui se dessine, et a cet avenir qui gejdar. Il procure une assise matérielle

importante a ce tiers espace entre ici et la-banee ici et ailleurs, et permet de créer du
plein a partir du vide, du sens et de la struciomatl sert de base au récit identitaire. Enfin,

c’est le potentiel de fréequentation du temple calide sa création. Car cela a un codt, bien

évidemment.

L’implantation d’un tel lieu répond aussi a desgexices. Dans ce processus, la nostalgie joue
un réle indéniable. C’est notamment le fait de odpire une institution culturelle familiere
dans un monde étranger par le truchement d’un atgleitectural rappelant le gopurdhou

I'intérieur du temple du village d’ou I'on a migré.

% Tours au plan rectangulaire surmontant les pakéestemples de style dravidien qui se développérgairtir du XI siécle
dans l'art des Chola ou elles n’étaient que desllpagia un ou deux étages et prirent a partir du ®¥s proportions
colossales atteignant dans le cas du gopuram stehghle de MinakshT a Madurai les 11 étages etd#80 métres de haut.



Planche photographique 7 - Un patrimoine communautiae

-‘\ ‘éj’/’ v 3 o Ll
Photo 1- Gopuram du temple de Shiva, Photo 2- Gopuram du temple de Shiva,
Villianour (territoire de Pondichéry) la Courneuve (Seine-Saint-Denis)

Les analogies architecturales entre ici et la-lmag particulierement saillantes dans le cas dendbuisme.
Toutefois, nous devons prendre en considératidaskigité de la catégorie « temples hindous »tlférentes

formes qu’ils peuvent prendre. Il n'y a pas deeégjuant a la superficie.

Toutefois, la création d’'un tel édifice ne déperas piniguement d’'une nostalgie du passe.
Elle dépend aussi d'une nostalgie du présent. Ligsamts tamouls ne sont pas seulement
nostalgiques par rapport a ce qu’ils ont laisséi@ler eux, mais aussi par rapport a ce qui ne
leur est pas accessible dans le présent. Etablieurde culte tient ainsi plus du compromis
gue de la volonté d’affirmation identitaire.

Cela ne se fait pas sans heurts ; il faut concilisibilité communautaire et respect des
normes urbaines. C’est ainsi que la création dammple passe nécessairement par celle d’'une
association, et du dépdt d'une demande d'ouverturéa préfecture de Paris. Cette
réglementation apparait indispensable face a lacti#pde sémiotisation de I'espace par la
sphére religieuse. En effet, en s’appuyant sutides et des territoires, la religion modéle les
paysages et diffuse des signes, ou marqueurs, eumettent d’identifier clairement la
fonction de ces lieuxC’est ainsi qu’apparait un premier contraste ibarté d’affichage de

I'appartenance religieuse est plus élevée en pé&niplle Paris, que dans Pangsa-muros



Texte 24 - Le temple de Murugaff

« Le temple a été fondé et ouvert au public en octobre 1994. Cela a pris du
temps pour l'ouvrir. Mais il fallait qu'on le fasse. C'est mon pére qui est le
fondateur de ce temple dédié a Murugan. Mon pére est un brahmane,
c'est-a-dire qu’il assure des fonctions de prétrises. Mon frére et moi aussi
sommes brahmanes. Mais, moi, je travaille a la poste” tandis que mon
frére suit un enseignement a Rameswaram, ou il apprend le sanskrit. Mon
péere est arrivé en France en 1990 aprés un long périple de plus de huit
mois. Parti du Sri Lanka il a d’abord rejoint Chennai, puis a pris un avion
pour Singapour. De [a il est parti vers ['’Afrique du Nord et a rejoint
difficilement I'Espagne, pour reprendre un avion pour les Pays—-Bas. C est
a nouveau en avion qu’il s'est dirigé vers la France. Ce voyage lui a coiité
prés de 120 000 roupies, auxquelles on doit ajouter les frais d’'un récit clé
en main pour obtenir le statut de réfugié. A Keerimalay, dans le Nord Sri
Lanka, mon pére avait déja fondé un temple dédié a Murugan, ¢ est donc
naturellement, qu arrivé en France, il s'est entrepris a la création d’un
édifice similaire. Avant, ici ¢ 'était une agence de voyages. Pour trouver le
Jlocal cela a pris énormément de temps. Dans les années 1990, quand on
disait que ['on voulait louer un local pour des activités religieuses, les gens
avalent peur. Il y avait beaucoup de probléemes avec la scientologie. On
nous prenait pour une secte. De fait les gens étaient trés suspicieux. On a
donc créé une association, « Sri Muthukumaraswamy Alayvam » et déposé
une demande d autorisation douverture a la préfecture de Paris. Tous les
Tamouls qui veulent ouvrir un temple opérent de la méme maniére. Une
fois 'autorisation acquise et le batiment trouvé, il faut faire venir les dieux.
On ne peut pas vivre dans une ville ou il n'y a pas de dieux. On a d abord
fait fabriquer au Sri Lanka trois mirtis - une pour (Ganesh, une pour
Murugan et la derniere pour Aman. Les autels en bois, ¢ 'est nous qui les

avons fabriqué. On se débrouille quand méme. Mais le temple a été

%7 Balakrishnakurukal. Temple de Murugan®1%rrondissement de Paris, interrogé en 2008.
% Balakrishnakurukal est arrivé en France avec ge e 1992, grace au regroupement familial.



aménagé par un Stapathi. On l'a fait venir de Londres. C'est un Tamoul du
Sri Lanka lui aussi. Il vient de Londres car c’est plus facile que de le faire
venir du Sri Lanka, pour des raisons de visa. D ailleurs c’est aussi a lui que
les autres temples font appel lorsqu’ils veulent faire de nouveaux
aménagements. L 'ensemble de ces installations nous a coidté 70 000 francs.
C’est pour cela que nous avons construit les autels nous—-méme. Aprés on a
fait une cérémonie de 9 jours pour que les divinités prennent corps dans

les statues ».

Prenons par exemple, le cas du temple de Ganesté fpar Sandera Sekaram
(http://www.templeganesh.jt/Cet homme, issu d’une famille Vellalar de Jaffest arrivé en

France en 1975 a I'dge de trente ans pour vendigftuA son arrivée, il se heurta a deux
obstacles : la langue francaise, mais surtoutd&abs d’un lieu ou pratiquer son culte du dieu
Ganesh, figure divine qui fait I'objet d’'une déwamtiparticuliere dans toute sa famille. Il faut
dire que cette derniére est l'instigatrice de tteimples dédiés a Ganesh, dans le nord Sri
Lanka. Aussi, comme bon nombre de ses coreligioesiail décide de poursuivre son exil
afin de regagner I'Angleterre dont la langue Idifamiliere. C’est ainsi qu’il rejoint son frére

a Highgate qui y fait construire un temple hindadid a Ganesh, évidemment. D’ailleurs,
une de ses nieces s’est chargée d’en édifier ueladdrne, en Australie. Jusqu'au début des
années 1980, il poursuit la-bas des études d'iagenMais c'est en France qu'il choisit de
revenir et de s'établir en 1983, lorsqu'il comprepue les frontiéres de son pays se sont
refermées derriére lui. Face a ce drame et a Kpxilen résulte, la mairie de Paris, contre
toute attente, donne a Sandera Sekaram les atitmrgsaour qu'il puisse ouvrir son temple.



Planche photographique 8 - Vers le sacré : entréele lieux de culte
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Photo 3 - Temple d’Ayyapa,
La Courneuve

Photos 4 et 5- L’aumonerie catholique tamoule indienne de Paris




Texte 25 - Le temple de GanesH

« Créer ce temple, c'était permettre 4 ma communauté, déracinée et
déchirée, de retrouver quelques uns de ses repéres et de se sentir chez
elle. Je voulais offrir 4 ces gens un lieu ou prier collectivement, hors de
l'autel familial, ou se retrouver et ou vénérer Ganesha qui est le Dieu le
plus populaire de I'hindouisme, le dieu de la bientaisance. En 1983, jai
passé commande, auprés de ma famille au Sri Lanka, d'une statue du dieu
Ganesh. Celle—ci fut réalisée par des artisans dans un alliage de cing
métaux - or jaune, or blanc, argent, cuivre et laiton. La statue est arrivée
en France en 1984. Je l'ai installé a I'’Ambassade de I'Inde a Paris pour sa
consécration puis, l'année suivante, je lai placé sur l'autel domestique de
mon logement — un appartement situé au 3™ étage d’un immeuble prés de
la station de métro Oberkampf dans le 11°"¢ arrondissement. J'ai ouvert le
temple en février 1985. Mais, les plaintes des voisins générées a cause du
bruit du va et vient ont entrainé une procédure d’expulsion. C'est pourquoi,
en 1992 nous avons créé l'association « Sri manika Vinayagar alayam »
afin de pouvoir installer les mirtis dans un ancien atelier de menuiserie, ici
au 72 rue Philipe de Girard Mais, nous allons encore déménager, on va

d] 00

aller un peu plus loin, au 17 rue Pajol. Ce sera un peu plus gran , onva

gagner un peu de surface ».

Aujourd’hui, Sandera Sekaram est connu de touteconamunauté hindoue extrémement

vaste qui s'étend bien au-dela des Sri Lankaigi@gpolitiques. Dans le temple de Ganesha,
c’est aussi bien des Indiens de Pondichéry queGiesleloupéens, des Mauriciens ou des
Réunionnais hindous qui viennent prier, ainsi geg khdiens de passage a la recherche d’'un
lieu de culte : «e temple est ouvert a tout le monde, il n’y a pas des Tamouls qui

viennent ici. Tout le monde ; méme des musulmdBandera Sekaram, 2008).

% Extrait d’'un entretien mené en mars 2008. Nousdswmentionner que Monsieur Sandera Sekaram egtaraennalité
particuliere. Les informations qu'il nous distie compte goutte sont similaires & toutes celles’'qa pourrait trouver dans
les articles de journaux relatant son destin. [aik, il pensait que ces entrevues allaient stesg@ar une publication dans
un article de journal.

100 faut dire que le temple actuel fait une soiedmé de métres carrés, le prochain devrait en faiescentaine.



Photo 6 - Le prochain temple de Ganesh
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Le l;f(;chéin témpié de Ganesh de la rue Pajol a été etabll par un staputhz de Chennai.
Nous pouvons constater cette information sur le tampon. Ce plan est disponible au
temple actuel de Ganesh. Ce futur édifice, plus grand, abritera six mirtis.

En portant une attention toute particuliere aufiées religieux en tant que monuments qui se réndéae une
part active du patrimoine communautaire, j'enteagporter quelques éléments de réflexion sur lepordp
particuliers qui s’établissent entre architectunémoire et identité collective. CarJesmonument en perpétuant

les réminiscences et/ou en focalisant les carastéoanmuns d’une collectivité, est incubateur eadiyme des

D
o

syntagmes identitaires(Noppen, & Morisset, 1997 : 35). Toutefois, cedi@e de reproduction, de filiation ave
le pays d'origine ne peut et ne doit pas étre cdalgun processus de réplication et de duplicatas momme un
mécanisme générant de I'innovation et de la criéat{gui dépend lui-méme d’un long processus d'atagn et
de négociation). Et dans ce cadre, les édificagieaek sont des sites dans lesquels interagissé@raentes
identités avec une identité plus large que I'onrpatiqualifier de diasporique. Le temple est wulde gestion
de la mémoire collective et de commémoration, uryenod’investissement patrimonial chargé d’une fimmct

symbolique.

1.1.2/ Produire un espace sacré.

«Hindus abroad perceive themselves as a distinagioels minority and they keep varied
links with Bharata (India) as the country of assdmgual purity, religious authenticity and
the religious tradition’s origiih (Baumann, 2001: 60).



Au-dela des aspects purement administratifs eendéghtaires liés a la création d’'un lieu de
culte, il serait intéressant de s’attacher a dédes éléments qui contribuent a la sacralité de
ces lieux et comprendre de quelles manieres letefdse représentent ces lieux.

Et, si préecédemment j'ai évoqué le réle indispelesdh stapathi— ces architectes chargés de
I'érection et de la décoration des temples hindepscialistes deastu® qui déterminent
'emplacement des autels — je dois aussi mentiotegerdivers rites qui accompagnent la
fondation d’'un temple hindou, témoignant ainsi descralité du lieu et du fonctionnement

diasporique.

D’abord, le site sur lequel est bati le temple,reshmévastu-bhlimilieu sacré. Une fois le
site trouvé, que ce soit une ancienne carrossenie,ancienne menuiserie ou encore une
agence de voyages, un diagramme mystique, symieoBtwéometrique appej@ntra (ou
mandala), est dessiné sur le sol. Ce yantra gsiuaufait avant I'érection d’un temple.
Accompagnant ces constructions (du moins ces réageéments), on enregistre I'émigration
hors de I'lnde et hors du Sri Lanka d’artisans sl (sculpteurs, architectes) et de prétres —
brahmanes ou de castes inférieures — chargés dailedonctionner. C’est ainsi que I'on
retrouve dans la grande majorité des temples d8ldrance, des prétres bramames du Sud de
I'Inde, venant pour la plupart de Rameswaram, gatiguent en sanskrit les rites exactement
comme dans leur pays d’'origine. Ces prétres neamta pour une durée indéterminée, mais
généralement pour deux, voire trois années au marinil y a donc un contact perpétuel
avec I'Inde qui se fait par roulement et qui s’égpé aussi par I'absence d’écoles de sanskrit
en France métropolitaine. Ce contact avec le réfémgine est d’autant plus prégnant que
les mdrtis proviennent de la-bas. Toutefois, lesivements ne sont pas uniqguement entre
I'Inde et I'outre-mer ; ils concernent égalemens @éres régionales, entre les communautés
diasporiques. Par exemple, les stapathis vienndatfais d’Inde (plus particulierement de
Chennai) mais aussi d’Angleterre, pbéle majeur deigspora. De méme lors de certaines
céremonies et fétes religieuses, il n'est pasdaareencontrer des prétres venant de I'lle de la
Réunion.

Ainsi, les éléments nécessaires a la renaissantkinidouisme local, puisent leur substance
dans un espace mondial, celui de la diaspora. @istasainsi a la mondialisation de

I’hindouisme, religion longtemps fortement territdisée.

101 On nommevastushastraou shilpashastra I'ensemble des traités en sanskrit sur l'adrdhitecture ou un artisanat,
donnant les mesures, rapports et proportions givertoavoir les constructions religieuses et leages divines en sculpture
comme en peinture.



Ensuite, le site d'implantation du temple est consgar les brahmanes lors d’'une cérémonie
dite Kumba Abishekamui consiste principalement a 'ondoiement det#éug avec de I'eau
du lait, du beurre clarifié (ghee ou ghi), desriéeet autres éléments précieux car consacrés.

C’est bien en cela que réside la sacralité du:lieappartient au monde du divin.

Ces productions culturelles marquent les lieux desguelles elles se déroulent, elles en
changent l'utilisation, la perception, et le donnanvoir differemment ; en somme, elles le
transfigurent. Comment mesurer le sentiment desefgdpar rapport a ces édifices ? Comment
exprimer leurs représentations qui vont oscilletreerauthenticité et artificialité, entre

adhésion et répulsion ?

Texte 26 - Un lieu sacr&”

« Peu Importe ce que ce lieu était avant. Je sais qu’ici c'était une
menuiserie. Je n'y pense pas, je n'y préte aucune attention. Ce sont les
rites eftectués par les brahmanes, mais aussi ce que ['on y fait, qui donnent
ce caractere Important au temple. C'est un lieu sacré! Il y a des
cérémonies qui lul ont donné ce caractéere, notamment celle du feu sacré.
Nous ne vénérons pas les miirtis en tant que symboles mais en tant que
corps physique des dieux. Ces cérémonies sont indispensables car elles

font venir les dieux dans le temple. Elles font venir les dieux a nous ».

Pour ce faire, nous avons posé une question touf#esa ceux qui pratiquent ces lieux, dans
deux temples de la Chapelle (Ganesh et Mariyammianh de La Courneuve (celui dédié a
Shiva). Il s’agissait de savoir, si les Tamoulsiantiun sentiment d’étrangeté face a ce lieu,
du fait de son caractere artificiel ou au contrainesentiment d'attachement face a la grande

similarité, avec ce qui se fait dans le pays diagg

192 Entretien mené en 2008 au temple de Muthumaryiamma



Tableau 20 - Entre mémeté et artificialité :

Représentations des Tamouls par rapport aux temples

Sentiment d’artificialité Sentiment de similarité

28% 67%

Source : D'aprés les enquétes menées dans trofegna la Chapelle et a la Courneuve sur un édbant
composé de 121 personnes.

Au-dela de certaines réserves (5% de I'échantitlomposé de 121 personnes), le constat est
implacable : la grande majorité adhere a I'architexintérieure de ces édifices qui ravive une
nostalgie souvent peu cachée. Et si certains dénoie caractere transplanté de ces édifices,
qui fait que ce ne sont pas de « vrais templels>plupart n’attachent pas d’'importance a la
fonction originelle de ces lieux (ateliers, bureamx encore appartements). Ce mélange de
respect des regles religieuses et d’adaptation @antraintes matérielles au sein d’un
compromis qui articule visibilité et invisibilitéjnflue au final assez peu sur les

représentations du lieu par les fidéles.

Ainsi, cela nous laisse a penser que le sacrésmgerpas dans la matérialité du lieu, dans sa
« physicalité », mais dans I'expérience, dans tatiques religieuses et les rites. Ce sont donc

I'expression du sacré chez le fidéle et son atityui rendent le lieu sacré.

L’installation du temple dans un lieu ordinairepfamne, ne constitue pas de probleme puisque
ce sont les comportements et les pratiques quEal@®uls ont de ce lieu qui lui donnent sens,
et non son aspect matériel. La différence entraaspgacré et espace profane s’exprime au
quotidien par une série de conduites et d’attitutlespassage du profane au sacré, de la vie
courante des hommes au divin, se fait donc au mdgerites et de cérémonies religieuses.
C’est par exemple 'obligation de se déchaussé&rarée du temple. Par cette distinction, le
temple permet d’affirmer un monde, un espace pgyehet physique dans lequel les Tamouls
vivent et expriment leur croyance et leur identgédans lequel, & des moments donnés, ils
puisent les ressources nécessaires a la fabricatiaréférences collectives ; principalement
lors des prieres et des moments de recueillement.c&8a, les différents rites qui
accompagnent la pQja apparaissent comme des msfantilégiés de la pratique du lieu par
le fidele.

La pdja est un rituel quotidien dans la traditiomdoue qui a lieu trois fois par jour
(quelquefois quatre). Elle est une communion desalieux et le monde, entre les dieux et le

fidele. La cérémonie, dans les temples d'lle-deEea se déroule sur fond de musique. Le



prétre fait tinter la cloche au début du rituel i dessine un yantra (personnalisé selon
chaque divinité) sur du sable avec des poudresodéewr. Ensuite, le pQjari (le prétre
brahmane) brdle vingt-et-un éléments différenteurs, herbes, graines et neuf sortes de
beurre clarifies (ghee ou ghi) : c’estdlerivian homamPuis, il récite des mantras en sanskrit
et verse sur la marti, fruits, miel, yaourt, cangucre, poudre de santal et pétales de fleurs. Il
présente une lampe ou brlle du camphre devantataesen effectuant des mouvements
circulaires : c’est le rite dedrati. Les fideles passent ensuite leurs mains au def=sis
flammes pour recevoir la bénédiction de la divimitédarshan Enfin, le pGjari lave la statue
avec de I'eau mélangée a kumbam(une sorte de poudre). Il dépose sur le fronttdeae
fidéle un point daviputhi, cendre blanche, puis de santal jaune, puisudekum rouge. A la

fin, chacun recoit une offrande de nourriture poaisadam

Dans ce contexte de diasporique, le prétre de ehtple doit souvent cumuler différentes
fonctions, différentes pratiques qui en Inde sépisées.

« Often the priest has to be a religious teacher (gap domestic priest (poroshit), temple
priest (pujari), ritual specialist (karmakandin)urieral priest (mahapatra), astrologer
(jyotishi) and probably a healer, in one perseBaumann, 2001 : 69).

De méme, on aura compris que ce caractere sadfiélgaaussi par des ambiances sonores,
visibles, et olfactives. C’est par exemple I'odéler 'encens, du santal, le bruit des cloches,
l'allure du brahmane, torse nu, un simple cordomow@udu coup. Tous ces éléments

rappellent la continuité dans I'exil avec le pagsdu, et I'investissement dans un avenir qui

est entre les mains de dieu.

Les rites —arati, darshan et prasadam —et les cérémonies inscrivent le fidele dans la
sacralité. Mais pas seulement. lls inscrivent ¢&l8 dans un présent étendu et dans un ici
pluriel commun aux membres de I'ensemble de Igpdias Parallelement, c’est cet état d’étre

hors du monde commun qui permet de singulariserespaces dédiés aux rites et aux
cérémonies. C'est ainsi que ces espaces acquiewendentité de lieu, évocateurs a la fois du

passé, du présent et d’'un futur entre parenthéses.



Planche photographique 9 - Intérieurs de lieux deuite

Temple de Murugan (Paris)
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Photo 1- De gauche a droite : Ganesh, Photo 2- Détails des autels accueillant
Murugan et Muthumariamman les martis

Temple de Ganesh (Paris)

Photo 4- Détail des autres muirtis
(a la droite de Ganesh, Murugan)

Photo 3- Mirti de Ganesh

Ces lieux peu ordinaires, du fait de leur charggmimlique, permettent une inscription

horizontale au territoire, dans le social ; et ieate, ou transcendantale au monde, dans le
spirituel. lls sont la mémoire de I'espace apppmar la communauté tamoule, et ils sont
destinés a servir de repére a cette société emcerra cheval entre ici et la-bas, ici et ailleurs.



C'est a travers eux que l'on vient dire quelquesehoque I'on rend compréhensible un
univers spatial et que I'on affirme son identitétwrelle.

Attention, cette affirmation n’exprime pas le refiis changement mais bien le signe d’'une
profonde insatisfaction des individus ou des greunouls a I'égard d’'une société qui ne
leur attribue qu’un réle instrumental qu’elle soiidde plus lisse de toute aspérité culturelle.
Chaque groupe a tendance dans la situation deettmitité a recourir a des artifices visant a
lui assurer une image ou une place privilégiée.sDardomaine religieux, la mondialisation

crée de nouvelles dimensions identitaires et reefdes pratiques jusqu’alors épisodiques.

Ainsi I'hindouisme n’est plus vécu comme une donnéturelle, évidente, a vivre sans se
poser de questions, sans s’interroger sur sar#@tptiet sur ses modalités, comme c’est le cas
fregquemment en Inde. Il est en de méme pour leotabme pratiqué par les Tamouls, a
cheval entre deux mondes, deux ensembles de réé&etl faut au contraire rationaliser
croyances et comportements, les défendre et prstduprés des membres des autres
confessions, sceptiques ou critiques, et dévelopmer véritable conscience religieuse,

vivante et lucide.

Pour autant, ces lieux sont-ils une ressource dliserbou une substance exprimant I'essence
d’'un territoire ? Quelles fonctions exercent-ilell@ment pour la communauté tamoule ?
Expriment-ils la figure d’un territoire ou sont-ikke simples points d’ancrage assurant le lien

plus ou moins mythique avec le référent-origine ?



Planche photographique 10 - Le temple de Shiva a f2ourneuve.

Sacralité du lieu et fonctionnement.

Cette planche photographique est précédée d’uateEmmené avec le brahmane du temple.

- Interviewer : «Bonjour, jaurais voulu avoir des informations quant a
I'année de création du temple et a son fonctionnement ».

- Interlocuteur : d.e temple a été crée en novembre 2000. Enfin il a été
ouvert en novembre 2000 ».

- Interviewer : «Pourquoil faites—-vous cette distinction ? Qui en est le
fondateur ? Qui en est le propriétaire ? ».

- Interlocuteur : <e propriétaire du temple s’appelle Vettivel Jeyandram, il
est sri lankais, originaire de Jaffna. C'est lui qui a acheté la parcelle sur
laquelle est établi le temple, c’était en 1998. Ce n’était pas comme cela
avant, 1l a fallu faire de nombreux aménagements et de nombreux
travaux. Ici c’était une sorte d’atelier, une sorte de carrosserie pour des
automobiles. Il y avait des buissons qui sortaient du béton. Le batiment
existait tel qu’il est maintenant, on ne 1'a pas détruit, faute de moyens,
mais 1l a fallu beaucoup travailler ».

- Interviewer : «Qui a dessiné le plan du temple ? »

- Interlocuteur : «’est moi qui ai fait le plan du temple, selon les régles du
vastu approximativement. Je connais tout cela, mais il a fallu faire des
concessions. C'est pourquoi, le temple est divisé en deux parties, 'une
publique ou se déroulent les puja, 'autre plus ou moins privée. Dans
cette partie, 1l y a les bureaux, la cuisine et une autre grande piece. Ces
trois pieces sont séparées par des cloisons. Il faut respecter le sacré
par les aménagements ».

- Interviewer : «D’accord vous avez dessiné les plans, mais les mirtis, elles

viennent d’ou ? ».




Interlocuteur : &1 'on veut avoir des mirtis de trés bonne qualité,
normalement, il faudrait les faire venir d’Inde. Mais la ce n’est pas le
cas, il y en a qui viennent de Singapour et d’autres du Sri Lanka ».
Interviewer : «De Singapour ! Et Pourquoi ? ».

Interlocuteur : €®arce que Mr Jeyandram a des connaissances la—-bas, il a
réussi a avoir un prix ».

Interviewer : «Vous savez a combien se chiffre 'ensemble de ces
aménagements ? »

Interlocuteur : «©ui, je me souviens avoir vu les factures. Cela doit
approximativement représenter une somme de 60 000 francs ».
Interviewer : «_es factures ? Mais comment fonctionne le temple ? ».
Interlocuteur : Monsieur Jeyandram est le fondateur et le propriétaire du
temple. Il a fondé, pour pouvoir ouvrir son temple, une association :
Sivan Parvathi. Elle est composée de 12 membres. Bien sir monsieur
Jeyandram en est le président. Parmi ces membres, trois s'occupent de
la gestion du temple : un secrétaire, un trésorier et un comptable. Ici,
tout est surveillé. Il y a une comptabilité rigoureuse. A chaque fois que
I'on achéte une paniére d'offrandes, je donne un ticket, le montant est
¢crit sur un cahier. D’ailleurs ce n'est pas compliqué, un panier
d'offrandes c’est 5 euros et une lampe a huile c’est 1 euro. Au dos du
ticket vous indiquez votre étoile de naissance (natehnaram) et le tour
est joué ».

Interviewer : «dl y a aussi les boites de don ? ».

Interlocuteur : «©ui, également. A la fin du mois, on comptabilise la
somme que cela représente ».

Interviewer : «Et généralement cela représente combien en moyenne ? ».
Interlocuteur : d.es recettes représentent environ 8 000 euros par mois ».

Interviewer : «Mais alors vous, vous avez un revenu ? ».



Interlocuteur : «ui, je suis salarié du temple en quelque sorte. Mon
salaire varie en fonction des dons, mais oscille autour de 1000 euros,
pas moins ».

Interviewer : «Ce fonctionnement selon vous est-il le méme pour
I’ensemble des temples ? ».

Interlocuteur : ©ui, il n’y a qu’'un seul temple ou la comptabilité n’est pas
réguliéere. D’ailleurs il a mauvaise réputation. C’est celui de Ganesh a
Paris. Celui de Sandera Sekaram ».

Interviewer : «Vous entretenez des relations avec lui, ou avec les autres
temples ? ».

Interlocuteur : «Non, aucune. Et surtout pas avec Sandera Sekaram, lui,
c’est un personnage politique. Il est la pour faire de la politique. Vous
avez di le constater avec le festival de Ganesh ».

Interviewer : «D’accord, mais je voudrais revenir sur le fonctionnement
du temple. Au total, il y a combien de prétres ici ? ».

Interlocuteur : «Nous sommes 2, mais moi je suis le prétre principal, le
deuxiéme, il est mon assistant en quelque sorte. C'est moi qui fait
I'ensemble des cérémonies ».

Interviewer : «Bien sir tous deux vous étes tous les deux brahmanes ».
Interlocuteur : «Oui ».

Interviewer : 1 y a longtemps que vous exercez ces fonctions de
prétrises ? Et, quand avez-vous commencé a travailler ic1 ? ».
Interlocuteur : Dés 'age de 11 ans jai été initié par mon pére a la
fonction de prétrise. Mon pére était brahmane lui aussi et il possédait 4
temples a Jaffna. J'ai 46 ans, on peut donc dire que cela fait 35 ans que
je suis prétre ».

Interviewer : « Et, dans quelles circonstances étes—vous arrivé en
France ? ».

Interlocuteur : e suis arrivé ici de maniere réguliere en 1991. Cette

année 13, 1l y avait beaucoup de problémes a Jaffna, ils kidnappaient les



prétres. C'est pourquoi j ai fait une demande de réfugié politique. Je 'ai
obtenu. En 2001, j'ai eu ma naturalisation. J'ai une double nationalité :
francaise et sri lankaise. A mon arrivée jai fait un stage
d’alphabétisation a la CIMADE ».

Interviewer : «Et vous avez des enfants 7 ».

Interlocuteur : «©ui, trois. Deux garcons et une fille. Ils parlent tous le
tamoul et le francais. Le dernier a eu son bac cette année et fait une
école préparatoire. Je suis trés fier de lui ».

Interviewer (je regarde autour de moi et je suierloqué par le décor intérieur) :
«Qul a peint ces fresques ? ».

Interlocuteur : «’est un chrétien qui s’appelle Samsun ».

Interviewer : «Faites—vous des célébrations en 'honneur de Shiva ? ».

Interlocuteur : «Oui, nous célébrons plusieurs événements » (il me donne un
calendrier).

Interviewer : «De quelles maniéres sont fixées ces fétes ? ».

Interlocuteur : Nous consultons un livre, fait par des astrologues, il s’agit
du Kowshika Fanchiangam, chaque temple consulte un livre similaire.
Celul qui nous concerne est au Canada ».

Interviewer : «aites—vous des cérémonies mortuaires ? ».

Interlocuteur : «ela arrive. Les corps sont parfois transportés au Sri
Lanka et l'incinération a lieu la-bas. Mais c’est rare. La plupart du
temps, les cérémonies ont lieu au temple. Apres les gens vont au

crématorium ».



Photo 1- Vue générale. Les panneaux a gauche Photo 2- Au centre du temple, la mrti de Shiva
indiquent les horaires et les jours des prochaines (derriere la boite a donations en bleu)
cérémonies

Photo 4- Détail des peintures murales du temple.
Ici Shiva et Ganesh avec leurs vahanas respectifs.
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Photo 3- Pendant la paja (derriéire le ?ﬁéri,
le linga de shiva)




1.2/ Nommer les lieux, marquer I'espace : la relign en tant que référent spatial.

La situation migratoire pose la question du lietreendentité et territoire et ne peut étre
comprise que replacée dans I'ensemble diasporipes un nous éclaté géographiquement
mais reconstitué dans chacune des localités daspata. Ainsi, il est intéressant de nous
interroger sur les maniéres dont les Tamouls rdéngesent, inventent effectivement du
territoire, récuperent leur espace de vie, et fmlemt un habiter véritable (b/ Gervais-
Lambony, 2003) tout en focalisant notre analyseladonction de ces lieux sacrés dans ce
processus de construction, et sur ce que sontiees pour les Tamouls et pour la société
d’accueil. Car, si I'on peut affirmer sans trop semper que ces eédifices religieux,
caractérisés par des pratiques que I'on pourtetifier d’irrationnelles dont le sens n’est ni
évident, ni univoque, sont pour la communauté tdejoplus que de simples lieux ou
s’expriment la sacralité — ils jouent surtout ladon de lieux symboliques en ce qu’ils sont
des «constructions rhétoriques destinéesdasigner par connotation le territoire et la
collectivité sociale qui I'érigee (Debarbieux, 1995 : 99) — cela ne se vérifie pasr la
société d'accueil. Des lors, ces lieux ne vivene quar I'expérience de ceux qui les

pratiquent :

«Sa pratique édifiante assure, dans linstant, panmersion du sujet dans le symbole,
I'inscription de celui-ci dans la mémoire du tedite. Par cette expérience, le lieu autorise la
communication entre les échelles de temps et deom@mde temps car la pratique de
I'instant, I'expérience, met le sujet en contack@Vévenement passé et la continuité qui les
séparent ; de mémoire car celle qui nait de I'exg@&re est mise en contact avec la mémoire
collective» (Debarbieux. 1995, p106).

Mais ces lieux ne sont pas seulement la pour #ellita mémoire afin de sauver les meubles
devant la menace d'une dilution identitaire. De&ults, ils ne sont pas inévitablement des
lieux de mémoire. Certes, ce sont des lieux dorgarsle, mais ce sont surtout, pour l'individu
ou le groupe tamoul, des lieux a partir desquelsamstruit 'espace, physique et mental,
d’ou I'on définit, sensibilise et interprete leritwire, ou 'on exprime le vaeu qu'il y ait de

I'étre.

A dire vrai, il semble que ces lieux aient touts d¢aractéristiques de hauts lieux, en ce qu’ils
permettent de dire I'histoire de ces individus oouges, aussi bien que I'espace. Ces édifices



religieux sont des lieux tout a fait spécifiques don peut voire raconter, qui ancrent la
communauté tamoule dans ses valeurs. Il sembleajaesoit a partir d’eux que les Tamouls
sensibilisent le pays d’en bas et se donnent aaviairsociété d’accueil, au groupe majoritaire.
Virtuellement, le haut lieu définit le territoireepluis lequel on peut 'observer. Du haut lieu
on possede une vision panoptique du territoire.

«Cet usage du lieu souligne que sa capacité a sysanole territoire coincide avec la

capacité de la pratique collective a symbolisecéenmunauté (Debarbieux, 1996 : 18).

Pour la société d’accueil, ces édifices seraiestlidex attribut au sens de Debarbieux (1995)
c'est-a-dire une sorte de logo, a partir duquel poarrait appréhender et désigner la
communauté tamoule vivant sur cet espace. On aorapris qu’au-dela de toutes
suppositions stéréotypées, ces lieux sont spéedigpour les Tamouls en ce gu'ils
représentent des cadres d’expériences qui ranilentéférence au groupement social et au
territoire de ce dernier, leur permettant de ne gline étrangers a eux-mémes. Le haut lieu ne
résulte donc pas d’'une décision arbitraire. Mémeaasicréation nécessite des fonds, des
investissements de toutes sortes, souvent animésirpgersonnage charismatique de la
communauté, il n’en reste pas moins vrai qu'il impague son avenement soit sans cesse

renouvelé par une grande part de la communaute.

Ces lieux permettent d’entretenir un sentiment @@raunion et sont capables de fixer une
mémoire dite collective. On pourrait penser qu'dgit la d’une illusion, mais comment
expliquer la fréequentation massive de ces édifingme chez les jeunes générations. Ainsi,

le territoire s'impose dans le lieu, et la commugalimpose a l'individu.

Enfin, s’il y a haut lieu, y a-t-il en contrepoigés bas lieux ? En d’autres termes est ce que le
haut lieu renvoie a I'absence, ou au blanc, I'eidendu reste du territoire ? On se doit de
répondre non. D’une part parce que ces lieux negamextraits de 'ensemble du territoire et
s'articulent a d’'autres lieux de celui-1a, et di®@upart parce que I'introduction de la référence
religieuse marque le fondement d'un lien sociahstigne une identité a I'espace. L'idée
d’appropriation fonde en effet le processus datteralisation, et le religieux contribue a la
production et a la Iégitimation d’instruments caotcels et symboliques permettant de penser

bY

les territoires, de les organiser, de les contrOMais a quels types de constructions



territoriales ces lieux spécifigues sont-ils lieE? de quelles manieres les Tamouls

territorialisent-ils leur espace a partir d’eux ?

Figure 10 - Les édifices religieux : de sacrés ligu

Cohésion / Condensation
du collectif

Fabrication de
la mémoire collective

géosymbole

Embléme

Inscription horizontale
au territoire

Dissension - Unici
(individualités) Multiplicité des poles de la diaspora pluriel

Conception et réalisation: Goreau - Ponceaud, A. ADES DyMSET, 2008.

Les lieux de culte procédent d'une double insiipt horizontale au territoire (ils sont inscritans ce dernier
méme si ils agissent souvent en tant que symbelesgrtical ou transcendantale au monde (par lactzre
sacré qui les caractérisent). Au-dela des dissesgersonnelles dans la qualification de ces lieembléme,
géosymbole ou haut-lieu, les lieux de culte peremttte rassembler par dela les clivages, créast aie
certaine cohésion. Au-dela de leur multiplicité ¢esense par exemple plus d’une dizaines de terhjpieeus

en lle-de-France), le message dont ils sont parteermet la formation d’un présent étendu et déiipluriel.




2/ Des lieux au coeur de quels types de constructsterritoriales ?

L’établissement de lieux de cultes liés aux commtés tamoules en lle-de-France traduit
cette tension permanente entre particulier et us@le A tel point qu’il semble que les

identités et les mémoires se transforment a tralereemps et tendent plus a étre des
constructions subjectives de la réalité que desmquhénes fixes et objectifs. Les migrants
tamouls ont amené avec eux des éléments de learddaygine, des normes et valeurs, qui
compliquent le processus d’acculturation : le maggureligieux de I'espace agit comme
symbolisation d’une mémoire de lailleurs. Et, sslfonctions religieuses sont d’abord
d’intercession, n'oublions pas que leurs retomigéegraphiques sont importantes : ceux qui
croient aux mémes dieux sont soumis aux mémestesagt aspirent aux mémes formes
d"accomplissement sur terre ou dans I"au-dela’ @daraient pas le sentiment d"appartenir au
méme groupe et de constituer une cellule unie mibigéne si leur foi n"était pas investie dans
le méme lieu, et ne se reconnaissait dans les métnek collectifs (présent étendu et ici

pluriel de la figure 11).

Cependant, si ce lien entre les personnes etdagscconstitue le ciment du groupe, il conduit
aussi a la définition d'un territoire dont les a&strcommunautés, attachées a d’autres
iconographies, sont exclues (Gottmann, 2007 : 2@8} lieux de cultes deviennent plus que
des moéles de résistance au changement ; ce somlé@ments au coeur d’'une organisation

socio-spatiale.

Ainsi, apres avoir évoqué les liens entre le prefahle symbolique, je voudrais, maintenant,
me focaliser sur les principes organisateurs dgieelx et du sacré qui aboutissent a penser,
organiser, hiérarchiser et controler les terrimifBout en ayant a I'esprit que selon que I'on se
place du c6té des temples hindous ou des églisetiarines, cette organisation spatiale
n'aura pas forcément la méme forme, la méme cordign. D’ailleurs, je dois présenter ces
dissemblances comme un résultat de recherchalgtse, les expliciter, mais pas forcément
qualifier le type de construction territoriale qes lieux d’expression du sacré engagent. Ce
serait maladroit de ma part, bien que certainesdsr rappellent des modéles connus en
géographie : réticulaire d’'un coté, et gravitaieel'dutre. C’est pourguoi ce raisonnement va
se scinder en deux parties : I'une sera consacpééoames de constructions territoriales liées

aux églises chrétiennes, l'autre décrira les psagesoncernant les temples hindous.



Dans les deux cas, nous verrons que ces constradgeritoriales interrogent la catégorie de

communauté et qu’elles correspondent a des espgmEsentes.

2.1/ Logiques d’accessibilité et « paroisses RER »

Comme je l'ai dit précédemment, la grande majodigé Pondichériens installés en lle-de-
France sont catholiques. Leurs pratiques religeusdles que l'on peut les observer
aujourd’hui dans certaines églises, sont tres tésemt résultent de la fondation d'une
aumonerie catholique au début des années 198@-€idilt principalement créée pour servir

les Tamouls, dans les domaines linguistiques egieak, dont le nombre ne cesse de
s'accroitre a partir des années 1980 avec l'afflex réfugiés sri lankais qui se conjugue
également avec l'arrivée progressive des PondiehgriC’'est d’ailleurs pour cela que cette
aumonerie s'appelle dorénavant 'auménerie catheligmoule indient& Cependant cette

derniere va se couper progressivement des Sri igrkanesure que les Pondichériens vont
trouver en elle un cadre approprié pour exprimar ldentité culturelle, gu’ils ne peuvent

afficher dans la vie publique.

C’est particulierement vrai en ce qui concernedgetbppement du culte lié a la Vierge de
Velankanni qui va peu a peu engendrer un jeu dev@olet de prestige parmi cette
communauté, la scindant, la divisant en de mukigi®upes, dés le milieu des années 1990.
Cette concurrence produisant de I'éclatement cporas a la volonté de doter chaque groupe
Pondichérien d’'une messe tamoule afin d’évitediggdacements a 'aumdnerie, qui se situe a
Paris, dans le £2°arrondissement.

Je vais analyser dans cette partie les implicatolasfois sociales et spatiales que génére ce
culte. Mais avant, il faut préciser la genese dteatde la Vierge de Velankanni pour ne pas

susciter d’ambiguités.

103 htp://wvww.aumonerietamouleindienne.org/index. pragEaccueil&lang=FR&a=0&b=0




2.1.1/ Du culte de la vierge de Velankanni....

Velankanni, ou Velanganni, ou encore Vailankansii,ume ville du Sud de I'Inde, située dans
le district de Nagapattinam, dans I'Etat du TamsldN, sur la cote de Coromandel, & plus de
350km au Sud de Chennai. Son origine étymologiqguéekankanni signifie la ville de la
Vierge — renvoie a ce qui lui procure sa singtdaril s’agit d’'un important site de pelerinage
catholique, le plus important d’'Inde, ce qui luiuvgarfois des désignations du typka«

Lourdes de I'Est'%* ou encore da Mecque d'Asie du Sud® pour les catholiques.

L’histoire derriere cette notoriété est fondée tsais évenements qui ont eu lieu a partir du
XVI siecle : la Vierge a I'enfant, revétue d’un istissé et porté selon la coutume du pays
tamoul, le drapé jeté sur I'épaule gauche, y ada#ison apparition a trois reprises. Mais son
culte fut seulement initié par les Portugais a Buivée au début du XVII, et s’est développé
au cours des siecles donnant lieu aujourd’hui aaéhébration importante du 29 aolt au 8
septembre, rassemblant plusieurs millions de fedéjei viennent prier dans la basilique.

Durant cet évenement, la messe est célébrée ¢amgies, quatorze fois par jour.

Le culte de Notre Dame de Velankanni, Velankanntidau Arokia Matha est populaire et
fédérateur. Il ne concerne pas seulement les égtiesl, mais aussi les hindous qui la prient
souvent, voyant en elle la figure de la déddseiyamman(Waghorne, 2002 : 27). Du fait
que ce site soit localisé au Tamil Nadu, les gensal Etat lui attribuent une identité tamoule
et la justifient par son aspect vestimentaire. &@én le culte de la Vierge de Velankanni ne
s’arréte pas aux frontieres du Tamil Nadu, il edtigulé par et a travers les membres de la
diaspora tamoule, et plus particulierement par Resdichériens. Et, c’est ce culte qui
cristallise les activités religieuses des Pondienéren ile-de-France.

Si au départ ce culte se pratiquait seulementwmiGamerie catholique tamoule indienne de
Paris, il s’est vite diffusé dans I'ensemble deswcwnes ou sont installés les Pondichériens,
donnant lieu a un jeu de pouvoir entre certainsiges qui n’est pas sans poser de problemes
aux aumoniers indiens qui, malgré leur vocatioroRmér une unité homogéne, sont sans
cesse confrontés aux revendications de quelquesmpes dominantes. C’est ainsi que I'on a

assisté au cours des années 1990 a lutilisatiorretigieux, et plus particulierement a

104 http:/lwvww.cwnews.com/news/viewstory.cfm?recnum=GB2
105 http:/Awvww.tamilnow.com/tourism/nagapattinam/velanki-church.html




I'utilisation du culte de la Vierge de Velankandans la construction du statut hiérarchique.

«Dans cette perspective, installer une Vierge deaMealnni est une maniere d’obtenir du

prestige et la reconnaissance des déwofSébastia, 2002 : 112).

Au sein de la communauté pondichérienne se sontc ddéaveloppées d'autres
« communautés » situées a Sarcelles, Pontoisepdsapantes-la-Jolie, Evry, Antony et

Villiers-le-Bel (il en existe quatre autres en grme : a Chartres, Evreux, Vernon et Lyon).

Il s’agit la d’'un glissement sémantique. Ces « camautés » correspondent a un ensemble
de membres qui s’organisent pour proposer des féatkoliques en tamoul a leurs
compatriotes. Elles se composent d’'un responsdhle, chef de chorale et d’'un groupe de
personnes impliquées dans la chorale en tant carelrs ou instrumentalistes. Ajoutons que
le lieu de résidence n’est pas toujours un critdi@partenance a une communauteé,

principalement lorsqu’il s’agit de celle de Paris.

Le schéma utilisé entre ces communautés est le mé&mtvités religieuses, messes en
tamoul, chorale et installation d’'une statue deiéage de Velankanni dans I'église afin de
célébrer sa féte communautaire. A l'instar des im{rour I'hindouisme, toute statue de la
Vierge installée doit étre honorée d’'une féte alawmmmeémorant le jour fondateur. Il y a la

une forme de syncrétisme entre les rites hindouatbbliques.

Ainsi, le culte de Velankanni est opérateur d'@éérLes distinctions entre les différentes
communautés s’établissent en fonction de leursitti mais aussi en fonction du statut de
son responsable. N'oublions pas que les chrétiahsanservé le systeme de caste méme
apres leur conversion. De fait, ils participent enssi a ce modéle de construction et de
légitimation du statut hiérarchique basé sur laetXs Mais pas seulement, la majorité des
Pondichériens installés en France ayant fait amafdicarriere dans la fonction publique, plus
précisément dans I'armée (militaires retraités madivité), des familles dominantes au sein
de l'aumébnerie (...) se hiérarchisent selon deuxeces non traditionnels: le statut

economique et le grade militaise(Sébastia, 2002 : 108).

198 | es Pondichériens se partagent entre bonnes dastiesar, mutaliyar, vanniya)) et intouchablesp@raiyar, pallar). Les
bonnes castes de I'ilnde du Sud appartiennent aué&quea varna. Du fait de la quasi-absence des santermédiaires, elles
occupent une place dominante dans la stratificatimnale.



Il'y a donc rivalités de pouvoir intra et inter-comnautés, qui s’expriment a I'intérieur d’'une
communauté unique celle des Pondichériens, maisi aumdre les « communautés », les
différentes paroisses, afin d’obtenir la placdedelership. Cette compétition donne lieu a des

constructions territoriales inédites, basées swegpace sacre.

Figure 11 - Rites et organisation socio-spatiale

Etape 1 : Polarisation de I'aumonerie Etape 2 : Vers une paroisse RER

Aire d'attraction de la

Noms des communautés communauté de Paris

|:| Aumodnerie catholique tamoule indienne Installation d'une Vierge
de Velankanni
O Communautés

1: Mantes-la-Jolie 5: Trappes

2: Pontoise 6: Antony \ A Paroisse RER
3: Villiers-le-Bel 7 : Evry ~ /
4: Sarcelles 8: Grigny Interactions

Source : Conception et réalisation, Anthony Goreau-Ponceaud, ADES DyMSET, 2008

2.1.2/ ...A sa traduction socio-spatiale en fle-de-France.

A travers le culte de la Vierge de Velankanni, eatgrouver un ordre, une hiérarchie socio-
spatiale et y reconnaitre un systéme qui exprinseodganisations territoriales qui coexistent,
coopérent, se succedent et parfois se contredi€etite organisation est le fruit d’acteurs
individuels et institutionnels, si nous reconnamssd’aumonerie et les « communautés »

comme appartenant a cette deuxieme catégorie.

En effet, jusqu’au début des années 1990, lorsgi€iistait que I'aumbnerie tamoule, celle-



ci détenait une certaine capacité de polarisatibnd’attractivité sur I'ensemble des
Pondichériens installés dans les diverses commuiils-de-France, en concentrant
'ensemble des pouvoirs de décision ayant trait @wels. Elle centralisait 'ensemble des
acteurs, des fonctions et des objets liés au delta Vierge de Velankanni. De cette maniére,
elle entretenait avec la périphérie des relatiorssythétriqgues et en bénéficiait par le
rayonnement que cela lui procurait. La périphégigant a elle, maintenait une relation de
dépendance envers 'aumonerie. Les tamouls étai#iges de se déplacer vers le centre, a la
chapelle Notre dame de Velankanni, dans [&"arrondissement pour pratiquer leur culte

(étape 1 de la figure 11)

Mais, a partir du milieu des années 1990, facetteé pesition hégémonique, les Tamouls ont
agencé leur espace cultuel pour régler les questiéas a la gestion de la distance et aux
relations de pouvoir. Par quels moyens ? En créamtouvelles centralités en périphérie par
I'installation d’'une Vierge de Velankanni dans uiglise déja existante. C’est ainsi qu'a
Pontoise, dans le Val d’Oise, une Vierge de Velanka été inaugurée en octobre 1993, date
a laquelle fut célébrée la premiere messe tamais tbs lieux. Pour légitimer ces nouvelles
centralités, il n'y avait plus gu'a concevoir deommunautés » créatrices d’activités
religieuses. C’est ainsi que la communauté tamdal®ontoise avec sa chorale célebre une
messe en tamoule tous les premiers dimanche duari@glise Notre Dame de Pontoise, et
gu’elle commémore la féte de Notre Dame de Velankaous les ler samedi du mois
d’octobre. Dailleurs le 7 octobre 2006, cette odévéie était présidée par Monseigneur
Antony Anandarayar, archevéque de Pondichéry ven&rance exclusivement pour cette

occasion.

Texte 27 - La Vierge en processidfl’

« Tous les ler samedis doctobre a Notre Dame de Pontoise, la statue est
sortie en procession extérieure. C'est une grande féte pour nous. Elle
attire presque 2 000 fideles. Et pas seulement des catholiques. Les
hindourstes viennent prier Notre Dame de Velankanni & leur facon. Pour
eux cest une déesse. C'est important d avoir cette statue. Velankanni est
une ville du sud de I'Inde ou I'on compte beaucoup de miracles. Comme 4

Lourdes ».

197 Entretien avec Serge BONPAPA, responsable detanmunauté » de Pontoise, 2006.



Aujourd’hui la communauté pondichérienne d’lle-denfice posséde huit messes tamoules
mensuelles célébrées dans cing paroisses de tmré§arcelles (église Jean XXIII), Grigny
(église Notre Dame de la Joie), Paris (chapelleeNdame de Velankanni), Mantes-la-Jolie et
Pontoise (Notre Dame de Pontoise) ; quatre céiénhsatinnuelles spéciales (Pongal, sacré-
coeur a Montmartre, féte de I'amitié, Notre Damdad®lédaille Miraculeuse), un pélerinage
officiel & Lourdes, et surtout, six fétes en 'heande la Vierge de Velankanni dont quatre de
type communautaire (Paris, Pontoise, Mantes-la JdliTrappes). On assiste ainsi a ce que
Brigitte Sébastia nomme une ethnicisation des quast religieuses (2002). L'usage de la
langue tamoule dans ces communautés est excltegiie(@ de la figure 11).

Ces communautés se hiérarchisent entre elles etidordes activités qu’elles proposent et
en fonction du statut du responsable de la comnménajui lui-méme dépend du grade
militaire, du niveau économique et de la caste. ¥dmme, «es enjeux autour des
installations de Vierges de Velankanni, dans csitaation particuliere d'immigration,
attestent que cette représentation fonctionne coommearqueur d’identité et une opératrice
d’altérité » (Sébastia, 2002 : 112).

Le rapport a la Vierge de Velankanni est intenserason de deux analogies: le pays
d’origine et cette situation ambivalente liee abnigration : a la fois ici (car installée en
France) et la-bas, dans plusieurs univers cultufelss deux entretiennent cette contradiction
qui nous semble, d’extérieur, difficile a vivre.nsi, I'identification de la culture tamoule a la
Vierge de Velankanni, justifie que ce soit cettgufe singuliere que les Pondichériens
privilégient lorsqu’ils veulent exprimer leur id&ét ou concurrencer une autre communauté.
C’est ainsi que diverses communautés ont réussieére installer cette statue dans leur
paroisse : Mantes-la-Jolie, Pontoise et Trappek [@ar offre la possibilité d’organiser une

féte communautaire et donc l'opportunité de magnifine identité tamoule.

Malgré tout, ces paroisses entretiennent des oektentre elles. Comme beaucoup de
groupes minoritaires issus de I'immigration, les@ohériens forment une « paroisse RER »,
un ensemble de paroisses reliées entre elles pésdau de transport, permettant d’entretenir
des rapports de complémentarité entre les diffésepairoisses. On remarquera que c’est la
gestion de la distance qui a fait naitre ces psesi®n périphérie de Paris, organisant une
communauté au travers des principes de contigaoitds que ces paroisses sont au final

reliées entre elles par les transports qu’utilisemtPondichériens pour assister aux différentes



messes tamoules qui ont lieu a des jours diffémans I'ensemble de ce réseau paroissial : le
premier samedi du mois a Grigny, le premier dimanghPontoise, le second vendredi ainsi

que le troisieme dimanche a Sarcelles, et tousdesedis a Paris.

Cette paroisse RER a tout d’'un systeme géographigtfermant qui combine organisation
en réseau et territoires. A petite échelle elle®un réseau qui lie les paroisses entre elles. Et
si 'on dit souvent d’'un réseau qu’il est hiérasghiil est difficile d’entrevoir un quelconque
ordre entre les paroisses. Seule la Chapelle NDmiree de Velankanni, ou siege I'aumoénerie
a pour fonction d’organiser la diffusion de I'infoation au sein de ce réseau. A grande
échelle, tout un réseau de proximité, organiséoatlé autour des paroisses assurent la
jonction entre les phénomenes géographiques deenaticulaires et de nature « aréolaires »
(de surfacéf® ainsi que la connexion entre réseau et territdireette échelle, ces paroisses
aident & la cristallisation de représentationsectilves, qui s’ancrent dans des communautés.
A l'inverse, le réseau que I'on a nommé « paroRER » concourt & la définition d’'une seule

communauté, dite pondichérienne.

2.2/ D’'une divinité a 'autre : d’'une communauté a’autre

L’organisation spatiale liée aux lieux de culteaduius est a I'opposée de celle que nous
venons de décrire. D’ailleurs, celle-ci apparathote une originalité par rapport au reste de
'ensemble diasporique que I'on pourrait qualifigQur étre encore plus précis dans la
catégorisation, d’hindou.

En effet, & I'inverse de ce qu’ont pu montrer Clopshe Jaffrelot et Ingrid Therwath (2007),
en ce qui concerne le Royaume-Uni, les Etats-Unle €anada, ces temples ne pratiquent
pas directement d’activités politiques transnatiemiaPourquoi ? Principalement parce que
contrairement a ces pays anglo-saxons, la Fraree@as, et ne pratique pas, une politique
discriminatoire institutionnalisée envers les tata@t envers, plus largement, les groupes dits
minoritaires. Cette différence est essentiellee Ekplique I'absence d’'une mobilisation sur
des fondements ethno religieux, a I'inverse defa gu exposer Sandhya Shukla a propos
des « Little India » ddackson Heights& New-York et deSouthalla Londres (2003), et la

198 Brunet, 1992 : 43.



faiblesse des relations qu’entretiennent les tesnpidre eux, qui ne sont fédérés par aucune
sorte d’association ou d’organisation nationalstelou du type RSS.

De plus, lors de nos enquétes, nous n'avons pagréexistence d& temples pan hindous

gui combinent des traits architecturaux propres atytes du nord et du sud de 'inde et qui
accueillent des divinités de toutes les secteshitedbuisme» (Jaffrelot& Therwath, 2007 :

19). Toutefois, nous ne nions pas le fait que adassfragments du monde indien, il y ait des
entrepreneurs politiques venus du Sri Lanka ayanr polonté de susciter des vocations
nationalistes (voir 3.3). Ce que nous présentonsno® une originalité, et prétendons I'étre,
est liée au contexte national, que I'on qualifiensant trop hativement de républicain. Ainsi,
nous n'avons pas constaté de mobilisation idergitaiganisée par et pour la religion au sein

des quatorze temples hindous qui ponctuent I'llé=gmce.

lIs ont toutefois en commun plusieurs caracténssy: ils appartiennent majoritairement (11
sur 14) a la communauté tamoule sri lankaise arettsad’associations, ils sont installés dans
des appartements en location, dans des anciemrgtelu dans des magasins anciennement
VOUES a la vente ; les statues des divinités somiétal, les cérémonies proposées sont a peu
prés les mémes, se partageant entre les p(ja mumiés, les rites du cycle de la vie, et les
céremonies des divinités installées dans les ldenculte. Alors, quels éléments font que
certaines personnes préferent aller dans un tepiptét que dans un autre ? Et, pourquoi
aller a la Chapelle pour pratiquer son culte alné&ne que I'ensemble des temples hindous
situé en Tle-de-France posséde des martis de GaMeshgan et Mariyamman ?

Cependant les deux temples de la Chapelle, audretga résultats de nos enquétes, ont une
large aire d’attraction qui va au-dela de la rédlerde-France. Ainsi, pourquoi se déplacer,

alors que le temple de la commune ou I'on résidpgse des activités rituelles similaires ?

L’explication est a rechercher, une fois de plus,cdté de la distance et des facons de la
gérer. En effet, si ces deux temples enregistreatlarge audience c’est d’abord parce qu’ils
sont connectés de maniére efficiente a 'ensemdgsefldx, via les réseaux de transports. Mais
cette explication n’est pas suffisante. Leur ativéé tient aussi a des effets cumulatifs liés a
la situation de la Chapelle : il s’agit d’'une caiite minoritaire. Ce sont donc des facteurs
géographiques tres communs qui expliquent cettarigation: le site (un noeud de

communication) et la situation (une centralité mitaire). De plus, le temple dédié a

Mariyamman, ne se contente pas uniqguement d’agsivituelles, 'immeuble dans lequel il



est situé, abrite au rez-de-chaussée une écold ait@ul Cholaiqui organise des cours de
langue tamoule et d8harata NatyamOn y trouve également le siege de I'organisaliB®

ou ORT (Organisation de la Réhabilitation des Tamouls).d@mprendra aisément que cette
diversification des activités concourt a une largguentation des temples de la Chapelle et a

un rayonnement qui dépasse largement Paris.

« J'habite la Courneuve, mais je viens au moins trois fois par semaine & la
Chapelle. Pas seulement pour y faire des achats, mais aussi pour y voir des
amis, des connaissances, et pour aller au temple de Ganesh. C'est sur ma

ligne de RER, c’est pratique » (Extrait d’un entretien mené en 2007).

Ces mémes effets cumulatifs interviennent égalemans la densité des temples hindous, au
nombre de trois, a la Courneuve. Mais au-dela tie desemble que I'organisation spatiale
des temples est a rechercher dans un argumeneyent sans cesse dans nos entretiens :

I'attachement individuel a une divinité en partieul

Les hindous qu’ils soient sri lankais ou non, dEnss pratiques religieuses en France, ont
tendance a privilégier le temple qui renferme lardié a laquelle ils sont attachés. Ce temple
n'est pas forcément a c6té de leur logement. @estquoi, si I'on peut dire que les temples

sont des révélateurs de I'implantation des Tameuldle-de-France, ils ne sont en aucune
maniére a l'origine de constructions territoriafesdées sur le modele des paroisses. Leur
aire d’attraction dépasse toujours les limitesaledmmune, de I'arrondissement, ou encore

du département, dans lequel il s’insere.

Texte 28 - Pratique des lieux et divinité familiale

« Mon pére entretient peu de relations avec les autres temples. Bien sir on
connait leur existence, on connait chacun des fondateurs, nous faisons
généralement appel aux mémes astrologues, aux mémes architectes, mais
cela ne va pas plus loin. Les gens viennent ici pour Murugan, ils viennent
pour prier leur divinité. Il y en a qui viennent de loin. Simplement car ils
ont une affection particuliére pour Murugan » (Balakrishnakurukal, interrogé en

2008).




C’est particulierement vrai en ce qui concernetéesples dédiés a Vishnou et a Shiva, deux
divinités contrastées du panthéon hindou, qui es&bnt donc a deux publics différents.
Dailleurs, la localisation de ces deux temples seite opposition : celui de Shiva est établi a
la Courneuve, donc au Nord de Paris, tandis que delVishnou a Choisy-le-Roi, au Sud de
la capitale. Ces différents courants doctrinaire$'lindouisme traduisent peut-étre ainsi une
stratégie d'implantation spatiale. Leur aire dattion est d’autant plus grande qu’ils sont
spécifiques, pour ne pas dire gu’ils fournisserg offre rituelle trés spécialisée. D’ailleurs
nous avons pu nous en rendre compte lors de lal@&hiva qui a eu lieu du 5 au 24 juillet
2008 dans le temple de la Courneuve. Les gens ernde I'ensemble des départements

d’lle-de-France pour assister aux processionséélieur du temple.

Ainsi, I'aire d’attraction de chaque temple sembdsez élastique. Elle dépend toutefois de la
capacité de chaque édifice a centraliser la comaota@ntamoule, en lui proposant des points
d’ancrage, dont la vivacité dépend d’activités amse(voir ci-dessous). Méme s'il N’y a pas
véritablement de concurrence entre les templesailledirs de collaboration, il n’en est pas
moins vrai que le temple de Ganesh de la Chapélticke comme le leadership de
I'ensemble de ces édifices. Principalement parcié egt le seul a avoir le droit d’organiser
tous les ans un défilé, une procession dans lesdei€aris. Derriere une solidarité de fait qui

s’affiche au sein des Tamouls, cet avantage doelpucrée des tensions.

« Vous avez du remarquer qu’il y avait plusieurs temples en [le-de—-France.
Mais 1l n'y en a seulement un qui a le droit d'organiser une procession dans
les rues. C’est important pour nous la procession. On a fait une demande pour
en faire une. Mais elle a été refusée. Alors comme les autres temples, on fait
la procession a4 lintérieur des murs, mais ce n'est pas pareil»

(Balakrishnakurukal, interrogé en 2008).

Ces tensions nous rappellent I'importance de nefigas les groupes, de ne pas réifier les
catégories. Mais surtout elles témoignent de Khéanent d’'un groupe a son lieu de culte.
Ces édifices n’étant reliés entre eux que pardssaux de transports, on peut s’interroger sur
la nature des liens au sein de la communauté tamaAirsi, que ce soit I'organisation socio-
spatiale induite par le culte de Velankanni ou emalle induite par les temples hindous,

toutes deux témoignent de la vacuité de la notiencdmmunauté et de sa nécessaire



déconstruction. C’est pourquoi il faut nous foaisur les fonctions de ces lieux de culte

pour les tamouls, afin de redonner sens a cetiemot

3/ Les fonctions du lieu de culte ?

A travers les différentes natures de lieux de sulfige nous avons évoqué ci-dessus — églises
et temples, agissant a la maniere de hauts liewous pouvons mentionner trois types
d’utilisation, trois fonctions de ces lieux.

La premiére, la plus facile et la plus logique, @stconcevoir ces édifices comme un lieu de
sociabilité, un centre communautaire (Vertovec,®20039), doté d'une forte capacité de
socialisation, répondant a des besoins religiein $0r, mais aussi culturels et sociaux. Cette
fonction ne parait pas tres originale, on a souveantionné I'importance des organisations
religieuses dans la vie sociale, fonctionnant $etles instances de socialisation par lesquels
les individus font I'apprentissage des rapportsaocet assimilent les normes, les valeurs et
les croyances d’une collectivité ou d’'un groupemaminain donné. Mais cette instance de
socialisation qui joue un réle en parallele a haifle, concurrence celles du pays d’accueil, en

particulier les écoles.

Ce que nous pouvons observer, qui apparait commesingularité en ce qui concerne les
catholiques ou les hindous, c’est que les adulteplus curieusement (par rapport a un
contexte national en crise) les jeunes générasonsouverts, avises et attentifs a la religion.
Pour beaucoup, la pratique religieuse dans uncédsdfiest intensifiée apres leur arrivée en
France. Nous pouvons interpréter cela comme leltagésde I'appartenance a un groupe
minoritaire dans une société que l'on dit souveaigue mais qui est en reéalité
multiconfessionnelle, multi religieuse, et ou it @aportant de se distinguer pour exister en
tant que groupe singulier. Cette peur d’'une peds kperes religieux génére un nouvel
intérét pour I'hindouisme et le christianisme. $rbque ces édifices ne sont pas que de
simples lieux de socialisation, ils généerent uncpssus de formation identitaire, une
institutionnalisation du religieux, et des modifioas sociales. D’autant plus que la présence
de I'hindouisme en France métropolitaine est redgtient jeune comparativement a l'lle de la

Réunion.



«The temple is no longer just a centre for devotiaut, is an oasis of Indian culture in an
alien environmens (Jachson, cité par Vertovec, 2000 : 124).

Parallelement, la nature de chacun de ces liegi® line certaine divinité, a un certain groupe,
a une certaine confession, interroge la catégerie communauté ». Tantot cette catégorie est
plus restrictive que celle induite par les distims entre les différentes trajectoires
migratoires, qui différencie d'un co6té Francais ritjime pondichérienne, Reéunionnais,
Mauriciens et Tamouls sri lankais de l'autre ; dantlle est inclusive soulignant un
comportement flexible qui se manifeste dans la &iom d’'une identité transculturelle qui
transcende ces frontiéres. De sorte que ces &lifieemettent d’afficher et d’affirmer une
identité pour soi et une identité pour les autilssfournissent un appui considérable a la
formulation d’'un nous collectif. Devenus membresird’groupe soudé par les mémes
pratiques, les Tamouls deviennent conscients dgeeleeption que les autres ont d’eux, en
méme temps qu’ils comprennent et articulent comnisrgouhaitent étre percu eux-mémes.
Cette mise en scene d'un nous collectif apparaimdeiere intense lors des fétes et des
processions qui ont un effet performatif sur I'asea symbolique d'une identité

communautaire. C'est la la seconde fonction ddieas de culte.

La derniere fonction que nous voudrions analysestda capacité de ces lieux a stimuler des
voyages imaginatifs et sensoriels avec le réfévagine qui a terme soutiennent un
nationalisme que I'on voudrait qualifier d’ordinair

Ordinaire, car il s’'inscrit dans la quotidienne&sdyestes, des actes, des discours que I'on a
sur et pour son pays d’origine. Ce nationalismendiiveau commun, banal, se distingue de
celui perpétué par les LTTE, plus violent, pluseagif, plus provocateur. Ici, il s’agit
d’entrevoir les connexions transnationales imagieatou réelles, plus ou moins puissantes,
capables de faire perdurer un « tenir ensemblanstational, une sorte d’indianité structurée

par les édifices religieux.

3.1/Des lieux de sociabilité et de socialisation

Malgré I'importance des rituels et des prieres detigaes prenant lieu et place autour de
«I'étagere a bons dieux (Robuchon, 1993) ou du placard a balais nouwelig transformé

en autel afin de produire un espace symboliqueuerg- «point de départ et de retour pour



tout itinéraire qui méne au monde extérieur, c&slire le monde environnant qui est
étranger aux références tamoubegRobuchon, 1993 : 134) — les temples pour ledcin
ont acquis une importance spécifique. Pourquoir@ePgue ce sont des lieux de sociabilité ou
s’engagent la parole, le discours et I'échange. I2es de sociabilité a caractere identitaire
qui permettent de vivre intensément des relatiomsligues plus ou moins organisées et
institutionnalisées par des conventions, ou l'ontpeouver un peu de réconfort : tout le
monde y parle la méme langue, les comportementgagia d’origine y sont publiguement

partagés, et les nouvelles échangées.

3.1.1/ Un sas entre ici et la-bas.

Texte 29 - Le temple, un lieu de sociabilité

« S7 je viens ici, ce n'est pas seulement pour Mariyamman. Il y a mes amies
ici. On prie dabord et aprés on s assoit. On discute. Ca fait comme une
coupure. C'est bien de se retrouver 13, on échange les dernieres nouvelles.
Pas seulement du pays, mais surtout de ce qui se passe ici, autour de nous,

les enfants, tout ¢a---» (Entretien mené a la Chapelle en 2007).

«Jaime bien venir ici’” le week—-end, il y a beaucoup de monde. Nous
nous connaissons tous. Nous nous voyons souvent en semaine. Mais le
week end cest différent. J'ai l'impression de rendre visite 4 ma tamille. Ce

n'est pas ma famille, mais je ne sais pas, on est soudé » (Entretien mené a la

Courneuve en 2007).

Beaucoup de Tamouls ne se contentent pas de wetengple pour les rituels, la priére et les
céremonies religieuses. La fréquentation des tesrgiexplique aussi par un besoin simple,
celui de se retrouver dans un univers connu enrecou tout rappelle le référent-origine. De
cette maniére, il serait une sorte de sas entet i&-bas, entre ici et ailleurs. A tel point que
les femmes en particulier viennent y passer des-phemnées plusieurs fois par semaine.

Elles y parlent de leurs problémes, de leurs asgejsen particulier de la scolarité de leurs

199 par «ici », comprenez le temple de Shiva de lar@auve.



enfants et de leurs probléemes de couple. Mais Bu-die ces tracasseries du quotidien,
fréquenter le temple pour elles, permet de s'ékmigiu foyer, d’étre en rupture avec le
quotidien, et souvent de pouvoir parler a d’aupessonnes qu’aux membres du foyer, du
ménage. Ceci est particulierement vrai au templ®de/amman, ou les regroupements sont

réguliers.

Apres la pUja, les regards se croisent, les femyoas peu a peu s’'asseoir sur les marches
pres du vestiaire ou elles restent longuement pawvarder. Souvent dans ces instants, le
brahmane, qui n’officie plus, s’amuse avec les misfales surveille du coin de l'oeil. Le

mercredi aprés-midi apparait comme un jour privélég

Ainsi, la fréquentation du temple rythme la vie iae des femmes qui n'ont pas d’activité
professionnelle. De cette maniére, le temple ctugstine sorte de gontinuité de I'espace
domestique, un espace domestiqué ou I'on se sentsth. [...]. Dans ce cas, cet espace (...)
fonctionne comme un entre-soi ; il permet I'étaddismient de réseaux d’interconnaissance
entre habitués qui se croisent réegulierement. (Hertzog, 2004 : 47-48). Selon les
temporalités cet entre-soi prend toutes les forti@s entre-soi de genre. A l'inverse, les fins
de semaine, du vendredi au dimanche, sont cars@rpar une fréquentation beaucoup plus
familiale, et le temple peut donner la sensatiarx, premiéres générations de développer un
sentiment d’appartenance proche de celui qui peet dveloppé au sein d’'une famille

élargie. Dit autrement, il devient le prolongemeéatia famille.

Cette présence en un méme lieu de deux généraparisis trois, bouleverse les habitudes de
certaines familles, dont les parents ou les graagents sont restés dansanni a Chennai

ou encore a Jaffna, et active une certaine mélemaol mal du pays, une sorte de vague des
passions, tout en permettant de dépasser le cadia fdmille nucléaire, et de revivre pour
une journée au moins, de maniére symbolique bigrf’sxpérience d’une famille élargie.

En conséquence, dans certaines configurationspiplé détient la fonction de commutateur.
Il est un ‘home away from home called Desh Parde@&umann, 2001 : 67). Il permet de
relier les pbles nombreux et éclatés de la diagpoat en établissant des liens et des
échanges entre les membres de communautés disgensda migration. Inséré dans le
territoire de leurs pratiques quotidiennes, ennallu temple, les Tamouls dépassent leur

identité de groupe, se connectent au référentrajgaux autres pboles de la diaspora ou sont



concentrés leurs proches, et passent ainsi diotegrax I'espace diasporique, via des trajets

imaginatifs.

3.1.2/ Un outil de contréle communauvutaire : un lieu d’apprentissage des
normes et valeurs communauvutaires.

“The temple also serves as a supplementary scheomanunity centre, sometimes as a sport
activity centre and generally a social place to méadlow-Hindus. The temple makes
Hinduism experiential and gives it a visible anchoete place to refer to, both for the
Hindus and non-Hindus. It creates a sense of ctVecsolidarity and a common identity
(Baumann, 2001: 68).

Texte 30 - Le tamoul, une lanque diasporique?

- Interlocuteur : «/as trois enfants. A la maison, on parle tamoul entre nous
et aussi Francais. C'est Important qu’ils parlent le francais
correctement. Cest griace a cela qu'ils pourront trouver un bon travail,
Mais le tamoul c’est encore plus important. Sans cela, on ne pourrait
pas communiquer entre nous. Tu comprends, jai de la famille éclatée un
peu partout dans le monde. Jai des cousins en Norvege, dautres au
Canada, une soeur en Allemagne, d ailleurs je lui rends souvent visite,
car il y a un grand temple a Berlin ; j'ai un frére aux Etats—Unis et un
autre 4 Londres. Tu voudrais qu'on apprenne tous [allemand Ie
norvégien ou encore le francais pour que l'on communique entre nous ?
En plus, leurs grands—-parents 4 mes enfants, 1ls sont toujours au Sri
Lanka, et eux ils ne comprennent pas le francais. Tu vois mieux
pourquol mes enfants apprennent le tamoul ».

- Interviewer : «&t pourquoi ne pas utiliser ['anglais pour communiquer
entre vous 7 ».

- Interlocuteur : «&n voila une drole d’idée ! D ’accord mor je le parle, mais

mes parents non, il va falloir qu’ils retournent a l'école. Et en plus, le




tamoul c’est important pour nous, cela permet de savoir d’ou ['on vient,
de garder un lien. Méme si je sais que lon ne rentrera jamais
définitivement au pays, griace au tamoul, quand tu rentres un peu au
pays pour quelques jours, tu n'as pas limpression d’étre trop étranger,
et tu as l'air moins béte. Tu peux communiquer, échanger » (Extrait d'un

entretien mené a la Chapelle en 2008).

- Interviewer : «As—tu des enfants 7 ».

- Interlocuteur : «Qui, jal trois enfants. Un de quatre ans, ['autre de trois, et
le dernier a un an et demi ».

- Interviewer : «Leur as—tu donné des prénoms francais’'’ ?».

- Interlocuteur : «Non, tamouls. En fait cela peut faire francais, comme mon
prénom, car je m appelle Antony, mais c est par ce que nous Sommes
chrétiens ».

- Interviewer : «A /a maison, tu parles en quelle langue a tes enfants ? ».

- Interlocuteur : «&n tamoul, seulement en tamoul ».

- Interviewer : «Pour quelles raisons ?».

! enfants parlent le tamoul En

- Interlocuteur : «C'est important que nos'’
fait, c’est indispensable. Car, comment ils feront plus tard pour
communiquer ? On a, ma femme et moi, de la famille a Sri Lanka, en
Grande-Bretagne, en Allemagne, au Canada, en Norvége, aux Etats-
Unis et en Australie. Alors, excuse—moi, mais le francais dans ce cas,
ca ne sert a rien. Par contre, ici, le francais c’est important qu’ils le
maritrisent pour 'école, pour avoir une bonne éducation ».

- Interviewer : «Vous parlez tamoul 4 la maison, pour que vos enfants

puissent communiquer avec la famille, ou pour garder un lien avec votre

pays dorigine ta femme et toi ?».

110 Nous avons posé cette question, car notre intgeac est arrivé en France a I'age de 16 ans e9.198
1 vous noterez le glissement, le décrochage enimes< enfants » et « nos enfants ». Ce nos a valeur
d'universalité, a tel point que I'on pourrait pengee la situation est similaire pour chaque famill



- Interlocuteur : «&/le est bizarre ta question ! Ce n'est pas ['un ou l'autre. 11
me semble que c’est pareil non !» (Entretien mené en 2008 avec Antony Joseph

Veniechore).

Lieu de rencontres, point de passage vers I'oekaerdéasporique, le temple est aussi lieu de

socialisation, lieu d’apprentissage des normeskeiuvs du groupe, et en premier ressort, lieu

d’apprentissage et de pratique du tamoul. Cettetifom est essentielle. Dans tous mes

entretiens et questionnaires, il est apparu néicegsaur les parents que leurs enfants sachent
parler tamoul. Ce caractére quasi-obligatoire denddtrise de la langue se traduit par une

évidence : c’est elle qui fournit du lien et dunlié I'ensemble diasporique.

La totalité de mon échantillon, composé de Tam@&uidankais, posséde une famille éclatée
sur au moins trois pays. Le plus souvent il s'a@gitRoyaume-Uni, du Canada et des Etats-
Unis. Mais si I'on prend en considération la fam#étendue, ces destinations se diversifient et
deviennent plus singulieres : la Norvege, les Ha&-la Sicile, I'Allemagne, et la Suisse font
régulierement parties de celles-ci. Il est doncasgible pour chaque individu de devenir un
fin polyglotte afin de pouvoir échanger quelquesivedles avec la famille. On aura vite
compris, que seul le tamoul permet d’entretenidikcours et les échanges ente tous les
membres de la diaspora, a la fois ici, la-baslietuas.

En parallele, il semble que l'apprentissage dealzglie du pays d’accueil soit un souci
permanent pour les Tamouls. La maitrise du frangsissouvent associée a la réussite non

seulement scolaire, mais surtout financiére (noxeviendrons en troisieme partie).

Langue diasporique, le tamoul a toutes les caiatitpres d’undingua franca permettant la
communication au sein d’'un ensemble pluricultu@dtte importance explique que son taux
d’acquisition ne cesse de croitre en lle-de-Frabéalleurs, méme les bibliothéques de Paris
particuliérement dans les 48 et 16™ arrondissements, se constituent peu & peu un fond

documentaire en tamoul (y compris les bibliothegieebanlieue).



Tableau 21 - Nombre de locuteurs tamouls dans le mde (selon Murugaiyan, 2006)

Sri Lanka 2 600 000 | Malaisie 1 150 000
Singapour 250 000 | Canada 300 000
Martinique 13 000 | Royaume-Uni 150 000
La Réunion 126 000 | Italie 100 000
Tle Maurice 130 000 | Etats-Unis 100 000
Birmanie 300 000 | Allemagne 60 000
Guadeloupe 21 000 | France 125 000
Afrique du sud 250 000 | Australie 30 000

Cependant, au sein des différents groupes tamleslgnjeux linguistiques et culturels sont
distincts : pour certains, la langue permet de ggwé&s une identité, et pour d’autres, de
reconstruire voire de recourir a une identité talmoles tamouls du Sri Lanka témoignent
d’'une attitude dynamique envers le tamoul ; lesaodssants des anciens comptoirs, tét
familiarisés avec le francais, sont pour la plufdliihgues. Cette attitude dynamique des sri
lankais s’explique aussi par le contexte, ou laglenapparait comme un élément identitaire
important. Lorsqu’il y a crise territoriale, il y@néralement crispations identitaires. Et I'on
peut comprendre la peur que certains représerdantscommunauté ont face a la perte de la
langue tamoule au-dela de la troisieme généra@umant a la pratique de la langue, il faut
distinguer trois situations : la perte de compéteprogressive — c’est le cas des Tamouls
d’outre-mer ; la régression de la transmission dansnilieu familial — c’'est le cas des
Tamouls de I'Inde — et le maintien, au mieux, dérdasmission du tamoul, tant du point de
vue familiale que par la voie associative, c’estde des Tamouls sri lankais. D’ailleurs en ce
qui les concerne, I'acquisition de la langue taraa@sdt encouragée au niveau international. En
effet, depuis 2002, une association établie ennfdigne, I'«International Tamil Educational
Cultural Scientific Developement Federationorganise dans tous les poles importants de la
diaspora tamoule en Europe (Allemagne, Royaume-Danemark, Norvege, Italie, Suede,
Pays-Bas, Belgique et Finlande), une fois par andme jour et a la méme heure, un examen
d’évaluation des compétences écrites de chaquentegta le désire. Cet examen dure en
moyenne entre 1h30 et 2h30 selon le niveau. EncErda nombre d’enfants qui ont participé
a ce concours prestigieux est passé de 709 en&@084 en 2006 et a 2 600 en 2007. Cette
augmentation est redevable des efforts multiplessidiciations internationales telles que
I'association mondiale des enseighants de tam@dsdciation mondiale de la civilisation
tamoule ou encore I'association internationale dlteadu dieu Murugan, mais surtout du réle
joué par certains temples qui abritent dans lencgiates des Tamoul Cholai et tout un réseau

d'écoles tamoules. En 2007, le centre d’examere sit\rcueil accueillait ces 2 700 éléves



habillés de noir et blanc, selon I'uniforme impgs# le conseil de I'association des écoles

tamoules de France.

S'’il existe a la Chapelle plusieurs écoles de sousicolaire, pour I'apprentissage du francais,
les Tamoul Cholai, quant a elles ont pour préoctopaunique de structurer les nouvelles
générations, et d'éviter les conflits entre génénat Elles agissent a la maniére d'un
instrument de reproduction sociale et communauté&edte fonction d’encadrement liée au
temple dénote une part de peur face a l'acculturatface a laltérite. Ces écoles,
essentiellement pratiquées le mercredi, le sanoedides aprés-midi, le dimanche matin et
lors des soirées en semaine, témoignent d’'un pusede recadrage par rapport aux
structures d’enseignement francaises (public etépriMais surtout, elles expriment la
volonté de préserver un espace protégé de tousatenet révelent une peur de dilution
identitaire et de dissolution du groupe. Dans ceftiique, ces mémes écoles proposent des
cours deBharata Natyarafin d’étre toujours en rapport avec des élémeultsirels tamouls.
Rappelons qu’il s’agit d’'une danse classique relige du Sud de I'Inde qui se pratiquait dans
les temples en I'honneur de Shiva (ou Vishnou)des danseuses professionnelles attachées
au temple, leDevadas| et qui a été sauvée au début du XXe siecle dubli presque
tota"'? Cette danse est I'expression de I'identité tamopbur I'exécuter, les petites filles qui
la pratiqguent lors des spectacles doivent portercostume particulier qui comporte des
colliers, des bracelets de bras et de chevillekegtbijoux divers. Les cheveux sont nattés et

attachés.

Cette «bonne éducation (Etiemble, 2002), a ses prolongements dansharspdomestique.
Associée au rble des lieux de culte dans le cantcdimmunautaire, la famille, véritable
matrice identitaire garante d’'une certaine stahilirganise I'éducation religieuse. On peut y
noter la encore des rapports de genre importargstda meére qui est chargée de la
transmission des rites et de I'enseignement reiligi@ux enfants. C’est elle qui allume les
lampes lors de la cérémonie 8andhygjonction entre la nuit et le jour), tous les matitout

comme c’est elle qui vient au temple ou a I'éghsbillée en sari. De méme c’est elle qui est

112 'origine du nomBharata Natyanprovient deBharata le nom indien de I'Inde et detyam le mot tamoul pour danse.
Les gouverneurs britanniques désapprouvaient &mttee de danse car les seules femmes qui la petigu étaient les
Devadasi appelées "spécialistes des rituels du templejuc@e trompait pas les Anglais, car en fait, Ispécialité était de
prendre soin des besoins charnels des fidéles frascsoit une forme de prostitution ritualisée.sLBritanniques
interdisirent, d'ailleurs, le systéme d#svadasisen 1925. Une femmeShrimati Rukmini Devi Arundaleéleva alors le
Bharata Natyanen une forme d'art, déconnectée de son pass@versé. Elle fonda I'écol€alakshetradans la périphérie
de Madras (aujourd'h@henna) pour I'enseigner et pour favoriser I'étude d&siformes de I'art indien comme par exemple
la musique.



chargée de communiquer la foi en la Vierge de M&ani aux enfants a travers des séances
de prieres programmées le soir autour de I'autelatique.

Respectant la tradition, les activités religieutmsiliales sont sous la responsabilité de la
meére, gardienne du foyer et du bien-étre de lallemine fonction qu’elle prend soin de
transmettre a ses filles. Ainsi, il semble que lbeap plus que les hommes, les femmes soient
véritablement le garant du lien avec le référeigHoe en ce qui concerne les gestes et les
attitudes, symboliques ou non, du quotidien.

Ces espaces domestiques, a la maniere des lieonltde sont des territoires fondateurs de
I'identité tamoule en diaspora. La maison est ehode du temple le lieu essentiel de la
pratique religieuse. D’ailleurs I'importance que [Eamouls lui octroient est marquée par la
présence d’autels dans les appartements ou mdismhsues. Ces autels sont situés dans la
piece principale, occupant dans certains logemamtspiece spécifique (les fameux placards
a balais habilement réaménagés). Au milieu du saldm place d’honneur, se trouve un autel,
acheté dans un magasin spécialisé de la Chapetle mu« Courneuve 8 mai 1945 ». Il est de
taille variable, de quelques dizaines de centirs@rplusieurs metres. Il est richement décore.
Les familles chrétiennes ont un rapport moins &artlogement, cependant les décorations
murales sont nombreuses. Tous ces témoins degumatreligieuses sont les marqueurs de
'appartenance a un groupe, mais également la prdiun enracinement dans une parcelle,

un logement, un coin de ville.

Derniére sphére ou s’exercent les enjeux de ladetion et de la transmission des valeurs
et des normes tamoules au travers les lieux de cudts logiques matrimoniales. Le temple
ou I'église sont les lieux de célébrations des ag@s$, mais aussi les lieux ou les familles
songent a des stratégies matrimoniales. On poypgiser qu’en situation migratoire, le
mariage arrangé n’aurait plus cours, mais sur cextpta, Tamouls sri lankais et

pondichériens, chrétiens et hindous se rejoignent.

Ces stratégies matrimoniales sont corrélées dodagues de pouvoir. La encore, apparaissent
derriere ces pratiques, en filigrane, les rappoetcaste. Kakar, nous dit quda«caste est,
dans l'ordre concentrique, la deuxieme des memiwaderriere lesquelles s’éveille le
sentiment d’identité. Sa circonférence d’exposiida société est plus grande que celle de la
famille. Les valeurs, croyances, préjugés et injoms de la caste, de méme que ses
distorsions de la réalité, deviennent partie ingge du contenu conscient de I'esprit. Ce



sont les normes intériorisées de la caste qui @sfémt chez I'individu I'action « juste » ou
dharma, qui le font sentir a l'aise et aimé quards’y conforme, coupable quand il
transgresse (2007 : 38-39).

Pour les Tamouls sri lankais, seul le mariage aanés leur permet d’affirmer leur rang :
pour préserver leur position de caste, ils vontil@gier le mariage arrangé garant du respect
de 'endogamie de caste (alors méme que le discmgationalistes va a I'encontre de ces

stratégies matrimoniales).

Cette pratiqgue est aussi répandue chez les fradgaigine Pondichérienne. Dans un cas
comme dans l'autre, sur I'ensemble des personne®esague nous avons interrogées, 78%
des unions provenaient d’'un mariage arrangé. De en@pus avons rencontré peu de
mariages mixte€s® Les seuls que nous avons recensés concernefrdesais d'origine

pondichérienne. De méme, les unions entre Tamotldaskais et Francais d’origine

pondichérienne sont exceptionnelles, alors querémns entre Sri Lankais et Mauriciens, Sri
lankais et Réunionnais, Pondichériens et Maurici®andichériens et Réunionnais, ne sont

pas rares.

Texte 31 - Union libre ou arrangée #*

- Interviewer : «Es—tu marié ?».

- Interlocuteur : «Qui, et je préfere te le dire de suite avant que tu me le
demandes, 1l s agit dune union arrangée, et non d’un mariage damour.
Enfin au départ, car l'amour vient ensuite ».

- Interviewer : «7a femme est—elle aussi tamoule ? Et si oui, dou est—elle
originaire ? ».

- Interlocuteur : «Qui c¢’est une tamoule, elle est sri lankaise, comme mol.
Mais je ne lai pas épousé a Sri Lanka. Elle est arrivée en France,
comme moi, par le regroupement familial ».

- Interviewer : «~t tu en penses quol du mariage arrangé ?»

13 par mixte comprenez un mariage entre un franbtasc) et un tamoul.
114 Entretien mené en 2008 avec Antony Joseph Veniecho



- Interlocuteur «Ca c’est un truc gque vous ne comprenez pas. Le mariage,
ca fait parti d’'un projet, ce n'est pas une obligation. Mais arrivé a un
certain dge 1l vaut mieux étre marié. Et le mariage arrangé comme tu
lappelles, c’est mieux que le mariage damour. Nous''’, nous ne
sommes pas trop pour le divorce. Un mariage c'est pour la vie. C'est du
sérieux. Alors, nos familles regardent le sérieux, la réputation et surtout
l'éducation des mariés. IIs nous connaissent bien ! [lls choisissent, et
aprés cela marche ! D ailleurs, si mes parents ne m avaient pas trouvé
une femme, je crois que je n aurai jamais eu le temps de le faire ».

- Interviewer : «Autour de toi, tes amis, tes connaissances ; eux aussi ont
fait un mariage arrangé ?»

- Interlocuteur : «Qui la plupart de mes amis ont fait des mariages arrangeés,
leurs parents se sont rencontrés plusieurs fois au temple et voila. Mars
comme je te l'ai dit, c’est pas une obligation, mais c'est mieux car c est
durable ».

- Interviewer : «Quelle est la logique pour les familles, du choix du conjoint,
est—ce qu'il vaut mieux choisir pour son fils, une femme tamoule restée
au Sri Lanka ou une femme tamoule en France 7 »

- Interlocuteur : «a plupart des mariages que je connais se font avec une
femme tamoule du Sri Lanka déja en France. C'est compliqué sinon pour
les papiers. C'est vrai qu’ll y a des familles qui préférent choisir une
femme restée au Sri Lanka. Mais ce n'est vraiment pas la majorité ».

- Interviewer : «Sur quoi se fonde la réputation des familles et surtout des

futures épouses 7 ».

- Interlocuteur : Pas de réponses.

H5vous noterez une fois de plus, le passage dwaje« nous ».



A linstar de ce qu'a pu constater Fuglerud en Ngeg/® I'immigration tamoule originaire
du Sri Lanka en France est essentiellement masc(ii@me si depuis les années 1990, elle
tend a se féminiser, du fait des regroupementslitamm). Dans ce cas il peut apparaitre
paradoxal pour les Tamouls sri lankais d’épouserfamme tamoule déja installée en France,
alors méme que selon une étude menée dans letddtriNord du Sri Lanka en 1994, les
femmes sont a Jaffna six fois plus nombreuses egpiedmmes (Fuglerud, 1998 : 109). Nous
pouvons aussi préciser qu’épouser une femme restéari Lanka peut étre une source de
revenus pour la famille du futur époux, du faitl@gtrait de la situation : hors de la guerre,

hors du conflit et pouvoir bientot prétendre adsionalité francaise.

Toutefois, on ne peut pas, au regard de mes résulta recherche, généraliser un
comportement social dans le cadre du choix de lispoCependant, dans le cas des francais
d’'origine pondichérienne, le mariage des filles ast épineux probleme du fait de la
préférence pour des belles-filles de I'ilnde, epdu d’attrait pour des gendres de I'lnde di a
des critéres de nationalité, de langue, de niveé@iudk et d’emploi. Le nombre de jeunes
filles & marier ne cesse de s’accroitre ainsi gue &ge, ce qui explique les mariages mixtes
gue les parents acceptent par la force des chbtas, méme si le mariage en Inde est
endogamique, c'est-a-dire qu’il est destiné a peepda famille et la caste, I'absence de
pression sociale et familiale en France géneresttaggies matrimoniales en rupture avec le

statut traditionnel de la femme indienne.

La seule norme relevée est celle de la plus ou sngiande persistance de la pratique du
mariage arrange, et I'implication des lieux de ewans les stratégies matrimoniales, en tant

que lieux de rencontre et de célébration de cemngnEnfin, on note des effets de génération.

En effet, les jeunes nés en France font peu dde#sutes ces considérations liées a la caste
et aux origines. lls parlent d'unité tamoule, et glissement d’'un mariage forcé vers un
mariage arrangé de maniére consensuelle. Ce détamrtoujours fondé sur la réputation des

familles. Cependant, il apparait que dans ce glissg, le systeme des castes ainsi que la

116 «The Tamil settlements in the north are predomiryamtile, as is Tamil migration to Norway as a wh@é.
the 3087 asylum seekers from Sri Lanka arrivingNorway between 1985 and 1992, 2535 were men and onl
552 were women (UDI 1992). Neither is the sex digancy noticeable only in exile. According to aveyr
conducted by the northern district administratidrSei Lanka, In 1994 in Jaffna women outnumbered sie to
one. In other words, the question of marriage nigsseen in a perspective where exile is predominatale
and home represents the older generation and yeorgeri.



pratigue du mariage arrangé ne semblent plus trale/gustification dés lors que la personne

est installée durablement dans un autre pays.

Texte 32 - Une perte de justification de la cast¢ du mariage arrangé’

- Interviewer : «7u en penses quoi du mariage arrangé ?»

- Interlocuteur : «Cétait un truc pour nos parents ¢a. Maintenant c'est un
peu plus détendu, c'est vrai que les familles regardent toujours la
réputation de la fille, mais ce n'est pas un mariage forcé comme pour
mes parents. Tout le monde est daccord. Généralement ca se passe
bren. Au départ, les gens utilisaient les blogs pour arranger leur
rencontre. Le tout premier c’était « paristamil », il y avait des gars qui
prenaient des pseudos du type <« ganesh séduisant », et faisaient leur
demande, sans connaitre la fille. Ca ne se fait plus trop. Non ¢ ’est moins
rigide qu avant ».

- Interviewer : «&t la caste c’est important ?».

- Interlocuteur : «Pour la caste c’est pareil. Moi je m'en fou complétement.
Ce qu’il faut c’est que la fille te plaise. Bien sir c'est mieux que tes
parents soient d accord. »

- Interviewer :« Entre Pondichériens et Sri Lankais ¢ca se passe bien 7 ».

- Interlocuteur : «Mor je suis originaire de Pondichéry par mon pére, et ma
mére elle est du Kerala. Ma copine elle est sri lankaise. Je n'ai pas de
problémes. Bien sir, si je dois me marier ce n'est pas la méme histoire.
Tu sais on a la méme culture, on fait partie du méme ensemble, on est
des Tamouls, mais il y a quand méme des divisions. Elles ne sont pas

insurmontables ».

17 Extrait d’'un entretien mené en ao(t 2007 a la @hap



3.2/Une mise en scene de l'identité : acteurs eesarios

« The identifications, status attributions, and prees of groups vis-a-vis one another, by
way of both self- and other- ascribed criteria,a#slly amount to what we often describe as
« ethnic » dynamics. What we might call “vis-a-shigamics” entail an increasing collective

self-consciousness, as members of groups beconre aivhow others see them, and as they
come to realize and to articulate how they whichsae themselves (as socio-cultural,

economic, and political actors) in new or changoamtexts’ (Vertovec, 2000: 106).

Si la religion fournit le principal moyen de sttucer les relations sociales, elle ne le fait pas
seulement en donnant aux individus une série des lies uns aux autres, mais aussi en
formant la base essentielle pour I'expression gtdhilisation de leur identité ethnique. C’est
ainsi que certaines pratiques socioculturellesetdtréactivées au sein de la diaspora tamoule
tendant a la consolidation des dynamiques ethnigDes derniéres sont organisées par les
lieux de culte et peuvent prendre la forme de @sioas, de fétes religieuses ou encore de
pelerinage. Dans tous les cas, il s’agit de momepritslégiés d'une intense diffusion de
signifiants dans I'espace public, qui produisené wpportunité pour lintensification des
relations sociales et le renforcement des traditieligieuses. Il y a Ia un bouclage itératif
intéressant entre pratiques religieuses, instita@isation de la religion, et définition de soi
en tant que communauté-ethnie. A tel point queidspbra peut étre appréhendée tantot
comme une expérience permettant de générer dduBioa, tantdt comme une ressource
mobilisable dans la construction d’un discours tdaine.

Bien entendu, ces fétes possedent des fonctioiggeredes, c’est un poncif, mais ce qu'il est
démontré dans cette partie, c’est qu'elles posseetgriement des fonctions sociales de deux
ordres : internes — propres a la communauté, siegmt en terme de réaffirmation des
structures du pouvoir et de prestige — et/ou egtera’exprimant pour et envers la société du
pays d’accueil.

En analysant un évenement particulier, celui détlade Ganesharganisée par I'association
Sri Manicka vinayakar Alayandepuis 1996, je voulais comprendre de quellesanescette
derniére agit comme un moment d’affirmation idexité, de forte cohésion, et surtout comme
un temps d'affirmation d’'une existence en tant gueupe par des actions qui débordent

I'espace prive.



3.2.1/ La féte de Ganesh.

Depuis le début de mes recherches sur les questiaggoriques entamées en 2004 pour la
validation d'un DEA, jai pu assister a cing épissdde ce que I'on appelle de maniere
consensuelle la « féte de Ganesh » ou « féte dedBar. Entre 2004 et 2008, j'ai noté un
certain nombre de changements parmi lesquels figunetamment lintervention d’une
nouvelle divinité dans la procession, Murugan awee audience de plus en plus large et des
modifications dans I'organisation du cortége. Lalsenvariabilité depuis 1996 est le choix
du parcours. Mais avant d’analyser quels sont lesan@s de ces changements ou

permanences, nous devons posséder les fondemeretal&te.

Le miracle du lait : I'acte fondateur de la féte.

C’est suite a un miracle, qu’'une féte en I'honnéeirce dieu est organisée tous les ans dans
les rues de Paris ; la date de la célébrationefex@ Inde par des astrologues, varie entre les
mois d’ao(it et septembré& Cet événement, pour nos esprits rationnels enBign quelques

explications.

Le 21 septembre 1995, en Inde comme dans l'ensedeasigpays du monde ou résident des
Indiens, les dieux se sont manifestés ouvertem#stont bu le lait. Ce jour la en effet, les
martis de Ganesh, de Shiva et les divinités lunteéssociée ont bu le lait qui leur avait éte
offert en oblation. Cela pourrait surprendre n’impaguel non-initié aux rites hindous, mais
de telles manifestations divines se sont déja preslen Ind&". Mais la particularité de ce
phénomene, c’est qu’il était tout sauf isoléle«miracle put étre constaté partootl se
trouvaient les statues de Ganesh et des divinigd®@ées a Shiva : que ce soit dans les
temples ou chez les particuliers et aussi bienngle lque dans le monde entier ; partout, en
fait, ou il y avait des dévots ou méme des sinqulesux qui voulaient en faire 'expériense
(Vidal, 1997 : 884). Ce phénomeéne ne dura quenigpsed’une journée, mais a suffi a batir du
c6té du référent-origine une historiographie dedi@spora. D’ailleurs, comme le précise
Denis Vidal, «l est loin d’étre impossible que le miracle ai€éhitialement orchestré par

des organisations hindouisteg1997 : 908).

18 En France, pour des raisons pragmatiques, laeftteélébrée le dimanche le plus proche de ladiagalendrier hindou,
puisgu’elle nécessite de fermer momentanémentidalation le quartier ou se déroule la processi@nféte de Ganesh est
une féte indienne célébrée dans toute I'Inde. &dteantérieure au miracle.
Hhttp://www.hinduismtoday.com/archives/1995/11/199501 .shtml




Mais quelles relations peut-il y avoir entre un amle qui s’est produit en Inde, dans un
temple en périphérie de Delhi, et un temple dt™&rrondissement de Paris, qui plus est
possédé par un Tamoul originaire du Nord Sri Lahkaabord, n’oublions pas qu’ikn’y a
(donc) pas d'identité hindoue structurée a Sri LaamRais plutdt une sensibilité religieuse
populaire qui integre des éléments d’'un fond cealtwommun avec I'iInde (Meyer, 2001 :
39). C’est ainsi que le miracle a été observé dameeinte du temple de Ganesh le 23
septembre 1995. Mais pas chez les particulieeyi& lautels domestiques.

Surtout, cet événement exprime, au plus haut pooet, que contient I'expression
« glocalisation» : c'est-a-dire la combinaison entre le globaleetbcal. Car cet évenement
local, a eu des répercussions mondiales. On compben la un des mécanismes de la
globalisation qui repose a la fois sur un proceslduisiversalisation et de particularisation. Le
local met en tension le global, en méme temps gu#ecnier agit sur lui. En d’autres termes,
les éléments de la sphére universelle sont iniegwla des niveaux particuliers,
simultanément, ces éléments particuliers sont séuiniversellement. Ce miracle illustre ce
processus dual, cette dialectique entre globabedlIqui est exprimée par le néologisme
« glocal ».

Ce miracle, qui a d’abord pris place en Inde sthfftisé simultanément et mondialement
dans tous les pbles mineurs ou majeurs de la daspodou. C’est comme cela que plus de
10 000 personnes en vingt-quatre heures, se sotiiegs au templ¥ishwaa Southall, pres
de Londres pour témoigner de cette expérience dabal La-bas, la statue deandi et le
cobraShash Naagnt bu le lait qui leur était offert & la petitailre™®. Des récits similaires
ont été répertoriés par les médias internationdimds of IndiaHindouism TodayCNN, The
Times Le Parisien...) qui ont contribué eux aussi a la diffusion ‘@eénement.

Enfin, de tels événements agissant a travers umillage scalaire, ou les échelons
intermédiaires sont absents, permettent en reteufaile avancer la cause du local, et

d’entretenir un nationalisme hindou a distance.

Scénario et organisation de la féte :

Bien avant I'organisation de la féte de Ganeslerimnnent les opérations de promotion. Des

affiches sont imprimées en francais et en Tamauik pollées dés le moi de juin dans la

120 hitp://www.newfrontier.com/asheville/hindu-milk-raicle. htm




capitale ainsi que dans les communes ou sont it§dale maniére majoritaire les Tamouls.
De méme, comme on recense des Tamouls des DOMiparti & la célébration, on retrouve
également des affiches a la Réunion, en Guadeletgéa Martinique. Des livrets en couleur,
illustrés de multiples photos sont également éditegancais, puis distribués dans le temple a
quiconque serait intéressé de prés ou de loin gite €éte. Des DVD des fétes précédentes
sont vendus et le site Internet (proposant lesrigegs en francgais, en anglais et en tamoul)
réactualisé de facon permanente.

On aura compris que la manceuvre du président ssokaation est d'attirer le plus de monde
ce jour la afin d’inscrire le temple dans le tisgbain et sur la place publique. Il s’agit ni plus
ni moins d’'une opération de revendication. L'olget cette derniére porte tout a la fois sur
une volonté de légitimation et d’affirmation enttgne groupe minoritaire.

D’ailleurs ce caractere massif caractérise pleimgnoet évenement. En 2007, selon les
estimations données par les membres de l'assatiatiopar la police, 15 000 personnes
s'étaient rassemblées pour ce jour si particulBéen entendu, méme si les Tamouls sont
majoritairement présents, cette féte est 'occad®massembler 'ensemble de la population
originaire d’Asie du Sud. Beaucoup de Franciliehsle touristes frangais ou non viennent
aussi assister a cet évenement, qui est relayéptiasisurs guides touristiques.

Dans tous les cas, cela exige donc une organisaffmace qui a un codt, supporté par le

bénévolat des membres de I'association et pardeatobns.

Cette féte se définit par deux traits majeurs nd’'part sa durée limitée, pas plus de quatre
heures, ce qui lui assure toute son ampleur ; Bgoart elle s’accomplit dans un lieu qui
revét une signification particuliere. En effet,ntroit du défilé reste inchangé depuis 1996 et
correspond a la centralité minoritaire de la CHapel a des zones résidentielles ou se
concentraient beaucoup de réfugiés tamouls danpréasiéres années de la migration. Le
trajet processionnel parcourt le réseau des ruesigraes dans la production adaptée d'un
itinéraire ritualisé. Le déroulement de la proocassest protégé par la police qui a un role,
involontaire de légitimation de la féte. En Indeulerture d’'une féte importante, hindoue ou

catholique, impose toujours la présence d’'instantéles.

La féte de Ganesh est donark rituel public qui renvoie a l'idée d'une délimiion

sanctifiante de I'espace et du temps. Espacesngpgesont ainsi socialisés a travers des
pratiqgues délibérées et de représentations locglés’accompagnent d’émotions a travers
lesquelles I'expérience sociale s’éprouve, s’affick’exprime et se débat. Mais il y a plus.



Non seulement le rituel solidifie les liens soci&axlitionnels ou inédits entre individus a un
moment donné, mais la structure sociale du groupenEme est renforcée, puis perpétuée
dans la durée a travers la symbolisation rituelle k& célébration mythique des valeurs
sociales sous-jacentes sur lesquelles I'organisatie la société repose. Le rituel n’est donc

pas un dispositif statique (Assayag, 2001 : 261).

Cette procession commence d’abord par des céeréemagligieuses données a 10 heures au
temple. Les chaussures s’entassent a l'entrée. Damseinte, femmes et hommes sont
séparés mais tout le monde se retrouve autour desBaet de Murugan. Plusieurs prétres
officient devant l'autel. La cérémonie du bain eituappeléAbhishekam commence. La
statue est tout d’abord débarrassée de ses vétemagant d’étre copieusement arrosée d’eau.
Puis c’est une cascade de substances sacréesaladg rose, miel, lait caillé... qui s’abat sur
le dieu dans un but de purification. On la rev@atses habits de féte. La déité est a peine
visible sous I'amoncellement de guirlandes de #eles « pujaris » ne cessent de réciter les
mantras durant tout le cérémonial. Dehors, la f@a@dait plus nombreuse. Les porteurs se
frayent difficilement un passage jusqu’au charwtle installent confortablement les martis :
Ganesh d'un c6té et Murugan accompagné de ses piméxires de l'autre. Les prétres
officiants s’assoient sur le devant, et c’est denplus grande confusion qu’une douzaine
d’hommes torse nu s’empare des cordages servant &tchar de Ganesh, alors que celui de
Murugan est tiré exclusivement par des femmes.tQé&eslébut deRathayatra les chars

peuvent commencer leur procession. Les véhicuésanlent doucement.



Planche photographique 11 - La procession de Ganedicte 1, acte 2, acte 3 et acte 4

Nous devons préciser, que le temple est situési HE la butte de Montmartre et qu'il semblerait dgi char

tente encore modestement au cours de son itinépadeessionnel une premiere forme de contournement
semble-t-il inconsciemment dans ses parties Nofth&ar de ce qui se fait au Tamil Nadu).

ACTE 1 : Déroulement de la féte

Photo 1- Les chaussures s’amoncellent
devant le temple de Ganesh pour la
cérémonie précédant le départ du char

Photo 2- En fin de matinée, le char de
Ganesh est tiré a travers la rue Philippe
de Girard, la procession commence

Photo 3- Précédent le char, le camion de
I'association portant les offrandes
(payantes)



ACTE 2 : En attendant la procession, préparation des offrandes




Photo 1- Le char de Ganesh, Photo 2- Le char de Murugan,
exclusivement tiré par des hommes exclusivement tiré par des femmes

2 ) -
Photo 4- L’éléphant en résine
provenant du Sri Lanka

= &

Photo 3- Femmes portant le

katpuram chatti kavadi




Acte 4 : La féte de Ganesh, un mode de promotion publicitaire
générant de la concurrence?

Photo 1- Effort publicitaire pour la boutique
Cash & Carry de la rue Cail

! \' @
Photo 2- Décoration votive et musique pour
la boucherie Gabarina



En téte de procession, un camion de la propretéadis purifie le sol en I'aspergeant d’'un
mélange d’eau et de curcuma. Suit un camion du leetngnsportant les offrandes que I'on
peut acheter pour ensuite les offrir a la divifdé comprend ainsi un des financements de la
féte). Derriere, du fait de la popularité grandidsade cette féte, un éléphant en résine,
provenant du Sri Lanka et acquis par I'associatiepuis 2007, pesant 70 kg, est posé en téte
du cortége. Suivent des joueurs de fliite,ndgavaram’ et de tambour ; des dansédfs
portent sur leurs épaules de grands arceaux dedaarabouverts de plumes de pakavad)
quant aux femmes, elles maintiennent sur leurs tées pots de terre cuitkumbam ou
kumbha ornés de feuilles de manguier et de noix de coadyien une coupe en terre cuite ou
brile le camphrek@tpuram chat)i. Puis, tiré par deux grandes cordes en coir dgtading
metres chacune, le char haut denviron cing métagsite la statue de Ganesh. Il est
entierement recouvert d’étoffes rouges et blandtedécoré de nombreuses guirlandes, de
fleurs fraiches, de régimes entiers de bananesiodede coco et de feuilles d’aréquiers.
Enfin, le char est suivi par des chanteurs et dgumusiciens. La foule, elle, reste derriere,
sur les c6tés ou en avant du char de Ganesh, gauies de pres par celui de Murugan sur

lequel tréne des haut-parleurs desquels s’échaplesmrieres pour Murugan.

Tout au long du parcours, et plus spécialement tensues commercantes telles que la rue
du Faubourg Saint-Denis ou la rue Perdonnet, lesnearcants tamouls ont préparé des
offrandes qu’ils déposent aux pieds de la statagésall s’établit ainsi une concurrence entre
les divers commercants. La féte de Ganesh appairait comme un moyen pour certains
membres de la communauté d’afficher son prestigeicplierement quand le char reste

plusieurs longues minutes devant la vitrine.

Des patisseries, en particulier ddeodakam des fruits, des plats et des fleurs sont préparés
pour le passage de la divinité. A chaque halteitlel est le méme : pendant que les prétres
bénissent la foule, des noix de coco sont violemimiancées contre le bitume. Selon
monsieur Sanderasekaram, la coquille symbolidesidn du monde, la chair IKarma
individuel, et I'eau I'ego humain, en brisant laxnde coco, on offre son coeur & Ganesh.
Ainsi, l'eau de centaines de noix de coco serandipasur la chaussée au passage du char de

Ganesh.

121| e nagasvaranest une sorte de hautbois a sept trous, avec whe @m roseau et une trompe évasée qui est
principalement utilisée lors des cérémonies religgss.
122 pour la premiére fois, j'ai vu en 2008 une fenpoeer lekavadi



Apres plus de quatre heures, la procession esinéemLe char prend la direction du temple,
s’entament alors les derniers rites avant de rilesta marti dans I'enceinte du temple. De la

nourriture est donnée aux personnes qui ont supracession, ainsi que du lait a la rose.

3.2.2/ Vers I'établissement de frontiéres ethniques ?

L’'arrivée du dieu Ganesh constitue une saisissanterrogation sur Il'urbanisme
contemporain, dans sa confrontation du global &allad’'autant qu’elle est susceptible de

participer a la requalification urbaine d’'un quartpar ses habitants.

«A I'abstraction quasi immatérielle des tours élage@t a la sacralité intouchable d’objets
architecturaux fixés dans une éternelle jeunessé, rgnvoient I'habitant hors de la
corporéité architecturale, répondent la difformgénéreuse et gracieuse du corps dansant du
dieu a téte d'éléphant et I'appropriation socialeof sans difficultés administratives) de la
rue par ses nouveaux habitants cinglant jusqu’alitement des noix de coco sur le bitume,

en avant de la procession(Gaucher, 2007 : 265).

La matérialité de la ville refléete une dimensiorméwplique renvoyant simultanément aux
deux spheres constituées par la politique et leu@ll Or cette dimension symbolique est ici
convoquee par l'analyse des espaces publics, damsekure ou ces derniers participent
activement de la construction d’une identité callecrelevant de l'ordre de I'éphémere et
contribuant a renforcer cette volonté du vivre emse. La rue apparait a ce moment la
comme« une scene primitive du politique ou les appanees et les identités sont mises en
contact et en tension les unes avec les awti@d®seph. Cité par Roulleau-Berger, 2004 : 13).
Elle est aussi une scene ou s’expérimente, darsowei de Iégitimation, I'hindouisme. Non
seulement le rituel solidifie les liens sociauxdit@nnels entre individus, mais la structure
sociale du groupe lui-méme est renforcée et pegpédutravers la symbolisation rituelle ou
mythique des valeurs sociales sous-jacentes symd#es elle repose. Le temps de la féte, le
temps ritualisé de la procession permet de soetitaddiscrétion et de se rendre visible aux

yeux de tous.

Le parcours inchangé de la procession depuis 1996 yn réle décisif pour I'élaboration

d’'une conscience collective unifieée et tend a teénhe consolidation de dynamiques que I'on



pourrait rapidement qualifier d’ethniques. Le chai@s rues pour la procession n’est pas
anodin. Il apparait incontestable que cette fét@iiesnoyen de revendiquer un territoire, une
légitimité et une visibilité. Elle est un moyen skedonner a voir a l'autre, de revendiquer une
identité. N'oublions pas que toute identificaticgt en méme temps différenciation

En somme, la féte de Ganesh est une durée etwaddieristallisation des significations dans

lesquelles I'expérience sociale s’éprouve, s’exprehs’affiche.

Toutefois, cette mise en scene d'un nous tamoubwVis des autres composantes de la
population francaise, et particulierement vis-a-@les autres minorités, s’exprime aussi a
travers des pelerinages en France, qui concermemadiculier les catholiques. Ceci est
particulierement vrai pour les pélerinages a Losiy@eChartres, a Lisieux et au Mont Saint
Michel, ou I'identité tamoule est exacerbée.

Mais seul le festival de Ganesh est capable demdssr, par dela les divisions I'ensemble
des tamouls, gu'’ils soient catholiques, hindoussufraans, Sri lankais ou Pondichériens,

Mauriciens ou Réunionnais, et contribue de ceaféidification d’un tenir ensemble.

Parallelement, cette affirmation identitaire outeetolonté de différenciation, vecteur de
frontiére au sens de Barth (1995), qui marqueniétdi entre « eux » et « nous », avait conduit
le maire du 18" arrondissement en 2000, & interdire une partika gigocession par crainte

de la fragmentation du quartier. Une méme intei@hctsuscitant moins de réactions, avait été
promulguée en 1999. Ici, la proximité physique mas nécessairement cet effet
d’uniformisation des individus et de réaffirmatipermanente des liens sociaux. Il semble
gu'a y regarder de plus prés, cette délimitatiomcshante constitue un acte spatial

séparatiste.

3.3/ Vers la production d’un nationalisme ordinaire

«Un homme habitant Amritsar, au Pendjab, est un Rdnailleurs en Inde et un Indien en
Europe. C’est ce troisieme cercle, a la périph@geson identité, qui définit les contours de
son indianité, laquelle lui apparait alors dansit€me mouvement qu’elle se révele au monde
extérieur» (Kakar&Kakar, 2007 : 11)



Ces fétes religieuses, ces pélerinages, et ceg@syensoriels et imaginatifs stimulés par les
lieux de culte, soutiennent et défendent, par diaatifices, une spécificité culturelle. lls
expriment une orientation du groupe, dont les astisont capables d’agir en fonction de la
situation et des origines ethniqu€e que je qualifie de nationalisme ordinaire esjecede
distinction qui peut étre défini par I'ensemble gescédures de différenciations mise en
ceuvre par le groupe dans leurs interactions saciedgcourant a la définition d’'une unité.

En somme ce nationalisme ordinaire est une réirestratégique d’'une identité collective
marquant la limite entre « eux » et «nous ». il &da fois exaltation et affirmation de
I'identité collective, concourant a une organisatisociale de la différence culturelle, et
procédé de conservatisme, qui se donne pour missieimment, de protéger la sphére
familiale de toute intervention extérieure.

Il pourrait ainsi étre défini comme une mobilisati@éfensive contre l'agression de

I'acculturation, et comme une essentialisation’idemtité.

La religion, telle qu'elle est pratiquée par lesritails en Tle-de-France est un trait culturel
utilisé par les membres du groupe pour affirmenaintenir une distinction culturelle. Ce que
nous voulons dire par la, c’est qu'elle est un sigsports a la définition de soi. En d’autres
termes, ce nationalisme ordinaire, renvoie a lastipre déterminante de notre étude : que
signifie étre tamoul en France ? Et a quels typ&gppartenances correspondent ces
constructions identitaires insufflées par la sphetgieuse, par les lieux de culte, et sous-
tendus plus généralement par ce nationalisme t,Eef dernier permet-il d’articuler le sens
de la présence des Tamouls en un lieu avec calmedangibilité recevable de la diaspora
(Ma Mung, 1995) ?

En effet, ces fétes et processions organiséest paue la communauté tamoule soulignent le
développement de sentiments « non-nationaux » forglé des différences culturelles
multiples (religieuses bien sdr, mais aussi rédamat ethniques), et signalent I'épuisement
du long processus de construction des identitésnadés. Le modele francais semble mis au
défi par ce frémissement multiculturaliste qui mrepied dans [lintensification des
mouvements globaux, privant I'approche républicaieela citoyenneté, d’'une partie de ses
fondements idéologiques traditionnels.

Je ne crie pas a la fragmentation, mais cette itdetulturelle revendiquant reconnaissance
dans I'espace public repose sur des formulationgntggrent des dimensions essentiellement
mémorielles. Et cette identité mise en avant, paiérement lors des processions, dépasse le



cadre de la société d’accueil. Il nous faut donaspe de maniere globale, d’autant plus que
cette identité tamoule, revendiquée par certagleye a la fois du dedans et du dehors : elle
s’inscrit dans des réseaux transnationaux tout wantaun fort ancrage local (les

ethnoterritoires).

D’autre part, il ne faut pas oublier qu'il existd lien consubstantiel entre la notion de
territoire et la dimension politique. De sorte ques processions revelent I'affirmation de la
constitution d’'une identité culturelle particulieeaitre que la seule a avoir eu longtemps
pleine Iégitimité dans I'espace public, la nation.

C'est ainsi que cette manifestation collective,cper parfois comme une appropriation
illégitime de l'espace par le groupe majoritaird ssurce de tensions et de crispations
identitaires. D’autant plus, que comme je I'ai dgjacisé ci-dessus, la féte de Ganesh a été
interdite & deux reprises, en 1999 et en 2000 twarisf™ arrondissement. La deuxiéme
interdiction ayant suscité une telle polémique quéme «Le Monde » (Ternissien,
12/09/2000) avait publié un article la concerndfit.dans le méme temps, cet entre soi
acquiert une lisibilité internationale. Il est nsaulement un pole attractif pour la diaspora,
constituant un axe de cette derniére, mais ausstlastination touristique.

Ce quartier est reconnu socialement comme étamidetier indien, ldittle India ou lalittle
Jaffnade Pari&®

Ainsi, l'identité culturelle des Tamouls ne peut@anprendre qu’en étudiant ses relations
avec les groupes voisins. Il apparait alors un tabnsméme lors de ces moments de
coprésence intense que constituent les processieligieuses, les interactions sont
relativement discréetes du fait des stratégies deasues destinées a les minorer. Et
principalement des acteurs Tamouls. La densité diviersité du social ne suffisent donc pas
a créer d’elles-mémes des interactions.

De plus, cette identité ethno-culturelle n’utiligee certains éléments de la culture tamoule,
notamment religieux, qui sont manipulés et instmotaksées afin de créer un ensemble
homogeéne. Cette volonté d’homogénéité est sangddans le cas des tamouls originaires de
Sri Lanka, renforcée par I'affirmation d’un fortrgament d’insularité et d’'un déni d’indianité
(Meyer, 2001 : 11). Mais cette méme culture (cegatléments) est instrumentalisée de

maniere différente par les Pondichériens a traweesautre stratégie d’identification.

123 | "indianité de ce quartier est mise en avant par guide touristique de nationalité indienne qopmse des
visites de la Chapelle. Il a fait aussi I'objet W'dossier spécial dMational Geographic Francémars 2005).



La question est alors de savoicemment, pourquoi et par qui, a tel moment et dahs
contexte est produite, maintenue ou remise en ctallgeidentité particuliere ?» (Cuche,
2001 : 96).

En fait, ce qui est en jeu ici, plus que la repaidun de la culture d'origine, c’est la
préservation du lien communautaire, effectivemdsieioue pour I'essentiel. Mais cela reste
en grande partie illusoire, car ces moments dauons que constituent les fétes religieuses
seraient, au dela d’'une similitude de traits pasagt/ou une communauté de représentations,
le creuset et I'expression d’une nouvelle identdénstituée autour d’'un projet commun,
ponctuel et partiel, mais trés concret. D’autansmju’il semble que c’est en tant qu’individus
que des personnes se réclament d’'une identitéctiolle c’est au nom d’un choix, d’'une
décision personnelle gu’ils se disent tamoul, stgeulement du fait de leurs origines.
Participer a la féte de Ganesh, c’est choisir,mdigpier, ou assumer activement une identite,
qui va bien au-dela de la simple sphére tamouléte Gapartenance devient source d’'une
production culturelle et symbolique créatrice d’udentité projet qui apparait lorsque des
acteurs sociaux, sur la base du matériau cultuogit dis disposent, quel qu’il soit,
construisent une identité nouvelle qui va redéfmir position dans la société (Castells, 1999,
T2). Cette identité nouvelle, on pourrait 'appasgra une identité sud-asiatique ou tout au
moins a une indianité, qui engloberait égalemexgpect communautaire (Pondichériens, Sri
Lankais, Réunionnais, mais aussi Pakistanais, Bdag...), sous-entendant le gommage des
frontiéres résultant de la partition et de la digpades trajectoires migratoires. De plus,
précisons que l'indianité, cesentiment sous-jacent d’identité indienne existeosmn a la
troisieme ou quatrieme génération dans les comnigsandiennes éparpillées a la surface
du globe, qui ne s’exprime pas seulement lorsques lenembres se retrouvent pour féter
Diwali ou regarder un film de Bollywood (Kakar&Kakar, 2007 : 5). Mais cette identité
nouvelle pourrait aussi étre apparentée a un systre complexe fait d'interpénétrations
entre plusieurs univers culturels. Puisque cex lgmiculte sont pratiqués par un large public,
qui participe aussi aux diverses fétes religieudes! point que les différences, constatées au
départ, s’effacent progressivement donnant toutssos a la notion d’identité diasporique, en

tant que construction circonstancielle.



Conclusion du chapitre 5

Le fait religieux, une incitation a I'adhésion
diasporique.

La production de significations culturelles et datjgues sociales a alimenté et alimente la
construction d’'une identité tamoule. Cette derniese déployée et se déploie en France a
I'intérieur de frontiéres plus ou moins fixes queus avons appelé les ethnoterritoires. La
religion est le principal vecteur de symboles paes constructions, surtout lorsqu’on
I'appréhende comme un mode d’actions générantegeésentations. En cela, elle est aussi le
support a des récits identitaires qui soutienn@nhationalisme ordinaire lui-méme support

d’une affirmation et d'une différenciation identr@ainsi que d’'une adhésion diasporique.

Mais surtout, aborder le réle de la religion, d®tussi répondre, partiellement, a une des
guestions que nous nous étions posé en introdugiorale quant au « tenir ensemble ».
Car, la pratique des lieux de cultes permet de eweembre du groupe tout en produisant
une identification & ce dernier. De sorte que &&laevient dieu de production d’identités
communautaires sur le modele de celles qui prégataau pays, par l'intermédiaire de
pratiques ou d’institutions assurant la pertineraxuelle des cadres d’hier dans leur forme
d’ici et maintenant> (Dufoix, 2003 : 82). La religion permet ainsadhésion au groupe en
méme temps qu’elle ouvre la possibilité a 'adhésiasporique. D’ailleurs, ses institutions
fonctionnent elles-mémes sur un registre qui sé dasporique, I'lnde et le Sri Lanka étant
les référents religieux majeurs. Mais, ces lieusriGuent principalement l'intégration des
Tamouls a la diaspora a travers la constructioecomstruction d’'une mémoire qui permet
d’argumenter et se convaincre d'une origine commudest dans cette construction /
reconstruction d’'une histoire collective singuliGqee s’élaborent des liens, des filiations

entre les communautés locales.

Au-dela d’étre au centre d'organisations spatiatesnplexes, alliant fonctionnement
territorial et réticulaire, elle apparait commentéle de résistance de l'identité tamoule et

renvoie a une norme d’appartenance fondée surmessitions symboliques qui produit des



effets sociaux réels. Elle permet aux Tamouls tesa&ire dans un processus d’identification

/ différenciation en établissant des frontiéredest liens symboliques.

Enfin, c’est en évoquant le fait religieux que naasons pu nous rendre compte des
articulations, des connections et des assembldgleaux qui ont cours au sein de la diaspora
tamoule. La religion permet de valoriser et revguodr la dispersion car elle est un argument
justifiant une certaine facon de se concevoir consorps social. Elle place les expériences
individuelles, celles de la migration, dans uneéignce collective, celle du groupe. En

fournissant des moyens considérables pour pengdtd’d’'un corps dispersé, elle substitue
une disposition spatiale en disposition socialeaoff une nouvelle identité, dite diasporique,
susceptible d’étre utilisée et revendiquée pamsesibres. Cette identité collective est donc
circonstancielle et peut prendre par momentglardé de I'indianité.

La religion permet de relier dans I'esprit de chadndividu des espaces qui pour moi,

observateur et chercheur, apparaissent profondédigoints. Car, elle met en rapport lieu

d’origine et lieu de vie.



Conclusion de la deuxieme partie

La Chapelle, un quasi personnage.

A partir des années 1970 on a assisté a un glisgemeortant. Les Tamouls sont passés
d'une situation d’invisibilité a une situation desibilité au fur et a mesure que se
constituaient les chaines migratoires. Ce glissén@ereu d’'importantes conséquences,
principalement au niveau de la représentation dmt@gorie tamoule qu’ont les membres de
la société d’accueil. Nous avons ainsi pu prendreansidération que tous les groupes n’ont
pas la méme autorité pour nommer et pour se nontest ainsi que les Francais d’origine
pondichérienne, qui se pensaient bien intégréss Boancais et bons chrétiens — se sont vus
progressivement assimilés aux Tamouls du Sri Lashkdait de leur proximité phénotypique.
Mais plus que cela, ce regard extérieur de la soaé&ccueil, aux effets performatifs, a
concouru au renforcement d'une conscience idergjtgdrenant lieu et place dans les

ethnoterritoires que nous avons décrits ci-destysius particulierement a la Chapelle.

Cette conscience identitaire est d’autant plusefqgrie cette visibilité ethnique fut médiatisée
dés les années 1990 par un bon nombre de supporsaace, véhiculant de multiples
stéréotypes. Il faut dire que ces diveritie india qui se sont constituées au fur et a mesure
que la Chapelle devenait une centralité commerciekercent une certaine fascination,

générant des pratiques touristiques.

Ainsi, au regard de cette analyse, la Chapellerajiipalus qu’une trace de soi dans I'espace
national. Ce quartier donne sens a la communantéuie en organisant sa présence en lle-
de-France. Et si d’'un c6té on constate des efearteepris par la communauté tamoule pour
conjurer la distance liée a I'éloignement des déifés ethnoterritoires a ce quartier, de l'autre
on assiste a une volonté de différenciation pgoaepaux autres composantes nationales.
Dans ce jeu d’identification / différenciation, dtéme et de l'autre, la Chapelle prend une
signification toute particuliére. Elle est 'emblemspatial de I'implantation des Tamouls en
lle-de-France. D’autant plus que c'est a partircéequartier que se mettent en place des
réseaux sociaux, commerciaux et religieux entrediférents lieux de fixation a la fois au

niveau local, national et global.



Ainsi, en constituant la Chapelle en tant qu’icéiedeur spatialité, les Tamouls expriment en
elle leur organisation spatiale qui se décline failen termes de territoires et de réseaux. Et,
le rapport qu'ils entretiennent a ce quartier siiimg dans un registre de valeurs politiques
bien sdr, mais surtout culturelles, sociales, mésties et symboliques. Si bien que ce
quartier a toutes les caractéristiques d’'un opéraeatial, c'est-a-dire une entité qui possede
une capacité a agir avec performance dans I'eggamgraphique de la communauté tamoule.
Il participe a la dynamique et a l'organisation dastions tamoules, qu’elles soient
individuelles ou collectives. La Chapelle devieimsa un «quasi-personnage (Lussault,
2007) dont les arrangements matériels et idéatsistallisent en paysages emblématiques, en
espaces identitaires, qui interviennent en tantrgakprotagoniste d’une situation sociale. Ce
quartier fixe spontanément un grand nombre de valgociales et permet le développement

d’une identité fondée sur le sentiment de partagerorigine commune, réelle ou supposée.

Mais, «comme s'il fallait constamment invoquer la matriterigine (le passé) pour situer le
lieu ou I'on vit présentememt (Ma Mung, 1995 : 155), la Chapelle est surtoutlian de
ressourcement identitaire, qui tente de préseaverdmoire du référent-origine. Et, ce savoir-
étre d'ici et dailleurs, d'ici et de la-bas protul’'originales constructions territoriales et
identitaires. De sorte que I'on pourrait dire gee Tamouls forment un groupe ethnique dans
le sens ou ils partagent une croyance en la mémgmearEt, il semblerait qu’'une somme de
liens primordiaux liés a la langue (le tamoul)aar¢ligion, a la caste, a la région d’origine
(marquée culturellement par la civilisation dragithie), & une histoire commune (celle d’'une
migration), et a une division du travail (celle uit¢ par le commerce ethnique) dessinent les
contours de cet attachement. Mais pas seulementcélaattachement semble validé dans

I'interaction sociale par la mise en ceuvre de signiturels socialement différenciateurs.

Ainsi, l'individu étranger est confronté a deux tgyses culturels, celui de sa communauté
d’appartenance et celui de la société d’accueiludNeoulons dans les prochaines lignes
comprendre de quelle maniére s’effectue cette oatdtion. Et de quelle maniere cet

individu participe des deux univers culturels.



TROISIEME PARTIE:

INTEGRATION ET

COHABITATION: QUE SIGNIFIE
« ETRE TAMOUL » EN FRANCE ?

Quelgues « morceaux choisis » en guise de préambule

Afin de comprendre l'intitulé et les enjeux de egpartie, j'ai voulu en guise de préambule
mais aussi de maniere a justifier mes propos, @nsguatre extraits d’entretiens, quatre

« morceaux choisis ».

Texte 33 - Un activiste politique

- Interviewer : «Quand étes-vous arrivé en France et pour quelles raisons
avez—vous choisi la France 7 ».

- Interlocuteur : «/e suis parti du Sri Lanka a 'dge de 20 ans. Je suis arrivé
en France en 1979. Les raisons qui mont poussé a venir ici sont
simples et peu originales. C’'est pour fuir la guerre que jai quitté mon
pays. Je faisais parti des jeunesses étudiantes, j'étais un écrivain
activiste. Il y a eu pas mal d’assassinats politiques, ¢ 'est pourquoi a 20
ans, je suis parti en catastrophe. Bien sir par moments jai envie de
rentrer, on a tous envie de rentrer je pense ».

- Interviewer : «Pourquor ?»

- Interlocuteur : «Car chacun d’entre-nous a encore de la famille la—-bas.
Moi j'ai ma mére et mes fréres qui y sont encore. Mes cousins eux ont
migré un peu partout : aux Etats-Unis, 4 Londres, en Malaisie et en
Australie. Il n'y a que moi qui suis en France. C'est dur pour ma famille

qui est restée la—bas. lls sont constamment victimes de discriminations.




Mon frére avant travaillait a l'université, il est balayeur maintenant. Le
pire c'est quand il y a des violences, 14 j'ai peur pour eux. Une fois jai
vraiment eu peur, leur rue a été bombardée. Ce jour—-1a j avais la haine.
Je suis allé a l'ambassade de Colombo & Paris. Jal ma mére et mes
quatre freres a Jaffna! Je les appelle deux fois par mois. Je pourrai
plus, mais ce sont eux qui ont des problémes pour communiquer, les
liarsons ne sont pas bonnes. Quand je téléphone & ma mére, elle me dit
toujours « Peut—étre demain je ne serai pas la ». C'est dur de vivre avec
cela. Mais la diaspora tamoule, la communauté tamoule, on vit dans les
morts, dans nos morts. Dans chaque famille il y a des morts, ce sont les
morts qui nous relient, qui nous soudent. Et méme dans les morts on
vit ! Pour répondre a votre question, méme si on a des enfants ici ou
ailleurs, on a tous envie de rentrer, jai envie de rentrer. C'est dans
notre nature. Au fond de mon cceur jai cette attache pour mon pays. On
est un peu comme les juifs ».

Interviewer : «Vous étes marié, avez—vous des entants ? Et est—ce qu au
sein de votre famille, vous partagez ce sentiment ?».

Interlocuteur : «/ ar un entfant, un fils, 4gé maintenant de 15 ans, c¢'est mon
motif pour rester 1a. Je suis marié a une Mauricienne d’origine tamoule.
Je dois vous avouer qu'elle ne se préoccupe pas de tout cela. D ailleurs
mon fils ne parle pas tamoul. A la maison nous parlons uniquement en
langue francaise. Pour revenir sur mes propos, ma femme ne comprend
pas pourquol je meéne ces activités. Elle ne comprend pas pourquoi je
me bats avec mes moyens pour [ 'autodétermination d un peuple, de mon
peuple. Elle ne veut méme pas que j'envoie de ['argent la-bas. Pourtant,
dans le territoire occupé par les LTTE, il n'y a pas d ONG, pas d aide ».
Interviewer : «Qu'est—ce qui vous a poussé a devenir politiquement
actif ?».

Interlocuteur : «Vous savez je pense en tamoul, je pense comme un

tamoul. Jaccomplis mes devoirs, ma citoyenneté. Mais, jai des



obligations, une obligation daider mon peuple. Je ne peux pas oublier
mon passé et faire comme s’il n'existait pas. De plus, nous les Sri
Lankais, nous ne sommes pas des migrants économiques. Il ne faut pas
oublier que nous sommes avant tout des migrants politiques. Notre
communauté est bien intégrée en France. Vous n'entendez jamais parler
en mal des Tamouls. On vit de maniére soudée. A notre arrivée, on
sinscrit a4 <« France Terre dasile», daccord mais aprés on nous
retrouve plus. C'est la communauté qui prend le relais. Il y a peu de
délinquance, les jeunes, ce ne sont pas des jeunes qui vont briiler des
voitures. Ce sont des jeunes qui respectent les autres, qui sont bien
éduqués. Et pour moi, vous voyez, la France a beaucoup changé, en mal.
Cest a cause de cela que je suis devenu activiste. On est bien intégré et
on nous cherche des ennuis en colportant des rumeurs !»

- Interviewer : «Vous pourriez étre plus précis ? ».

- Interlocuteur : «Je suis devenu activiste aprés les arrestations. D ailleurs
méme lors de cet évenement, il n'y a pas eu de révoltes, aucune
manifestation. Vous voyez on respecte la lol francaise ».

- Interviewer : «De quelles arrestations s agit—il ?».

- Interviewer : «&En avril 2007, plusieurs militants politiques ont été arrétés.
Il y a méme eu des arrestations et des descentes de police dans les
locaux de plusieurs associations tamoules. Pire, la police a effectué ses
opérations en plein jour a la Chapelle. On aurait dit que c était fait pour
nous intimider. Mais moi cela m'a offensé. J ai honte. Surtout qu’ils ont
Justifié cette vague darrestation, 39 personnes'?? au total en
prétextant que ces associations extorquaient, rackettaient de ['argent a
la communauté. Vous vous rendez compte, on nous accuse de
terrorisme ! C'est pour cela que je suis décu de la France. Pays des

droits de ['homme---. D’autant plus que la législation antiterroriste

124 Selon lui, parmi ces 39 personnes arrétées eh2007, quatorze personnes sont toujours détemaes)i
lesquelles des dirigeants du LTTE, comme le chdfastenne du LTTE a Paris, Nadaraja Matheenthiedias
Parithi, le dirigeant politique pour I'Europe, Digamy Aravindhan, alias Metha et le trésorier durEten
France, Thuraisamy Jeyamoorthy, alias Sinna Jeyan.



francaise permet l'arrestation arbitraire et la détention de quiconque est
suspecté d’étre, ne serait—-ce que vaguement, associé au terrorisme.
Cest a cause de cet évenement que je suis devenu actif politiquement.
Ce n'est pas tout, on nous accuse de cela alors méme que le juge
Bruguiére est en contact permanent avec les officiers de ['armée du
gouvernement Sri Lankais. Celur 1a méme qui bombarde ma famille.
Alors voila pourquoi je suis devenu un membre politique actif et que je

suis décu par la France ».

Cet entretien a été mené auprés de monsieur BnoQul activiste d'origine sri lankaise.
Erudit, ancien étudiant activiste a Jaffna, il mstmbre au CCTF et rédacteur pour le journal
Naam auquel il fournit de nombreux articles et analysasméme temps qu’il exerce son

emploi de maitre d’hotel.

Texte 34 - Un bon exemple

- Interviewer : «Vous mavez dit que vous étes resté deux ans au
Royaume—-Uni. Voudriez—vous y retourner 2195,

- Interlocuteur : «Non. Et surtout pas en Grande-Bretagne ! En France cest
bien. Tout va pour le mieux, ¢ca se passe bien avec tout le monde. En
Grande—-Bretagne, ils sont racistes. Quand je faisars mon boulot et que
je rentrais chez moi, sur le chemin du retour, c'est souvent qu'on me
traitait de <« paki». Il faut dire quil y a beaucoup de Pakistanais a
Londres, ils ne sont pas beaucoup aimés. Parfors on m'a méme lancé
des canettes de boisson. Heureusement, jamais on ne ma touché. En
France, c’est différent, vous étes accueillant. C'est comme le froid et le
chaud !».

- Interviewer : «Et ¢ ‘est chaud avec tout le monde ?»

125 Mon interlocuteur a un réve celui de devenir médegin 1998 il se rend au Royaume-Uni, prés dedres
pour rejoindre son oncle qui y posséde une clinjgide. Ce dernier lui offre la formation et uavail. Mon
interlocuteur y est resté deux années avant denirega France, début 2000, ou il a trouvé un podsée
soighant dans une clinique parisienne.



- Interlocuteur : «Oui, nous nous entendons avec tout le monde, avec tous
les pays ca va. Sauf peut-étre les Arabes. Il faut le dire, ce n'est pas
pareil. C'est a cause de leur mentalité. Nous, on veut donner un bon
exemple pour notre pays. On ne veut pas étre jugé négativement. On
fait tout pour s'intégrer. Ce n'est pas du racisme ce que je raconte,
c'est juste que l'on ne veut pas que nos enfants soient avec eux, a

cause de tout ce que l'on peut entendre ».

Texte 35- Une sacrée association !

- Interlocuteur : «Je suis arrivé en France a l'4ge de deux ans. Mon pére
était déja installé en France. En fait c’est lui qui a ouvert en premier une
épicerie indienne a coté de la gare du Nord. Une fois l'épicerie bien
lancée, 1l nous a fait venir ma mére et moi ».

- Interviewer : «Mais pourquoi la France ? Et quand est-ce qu’il a ouvert
son épicerie ? ».

- Interlocuteur : «Au départ il était en Allemagne, pour une histoire de
famille et de problemes de validation de visa, il est allé en France. A ce
moment 1a, nous étions prés de Madras, une petite ville juste a coté.
Mon pére a ouvert ['épicerie en 19582 ou 1983 quelque chose comme ca.
Attends, je crois méme que c’était en 1978. En tout cas c’est dans cette
période de cinqg années. En tout cas c'était la premicre épicerie
indienne. Ca farsait de ['animation pour les Tamouls qui arrivaient du Sri
Lanka, par la gare du Nord. A ['époque, c’était le seul importateur de
cassettes vidéo de cinéma tamoul. On a tout de suite eu un petit nom
dans le quartier. Il n'y avait pas de cinéma tamoul a [époque.
Maintenant c est différent, il y en a un peu partout. D ailleurs a [ 'époque,
méme le cinéma tamoul venait faire la promotion dans notre boutique ».

- Interviewer : «As—tu des fréres et sceurs ? A la maison, vous parlez

tamoul 7 ».




Interlocuteur : «/ ar des fréres et sceurs, au total on forme une famille de
quatre fréeres et sceurs. Je suis le seul 4 étre né en Inde, au Tamil Nadu.
Moi je ne parle pas tamoul, je le comprends, ca cest a force de
regarder des films. Quand 1l y a des invités tamouls a la maison je dis
quelques phrases. Mais mes parents eux parlent tamoul, gujrati et
penjabi. Mor je parle hindi et ourdou ».

Interviewer : «Excuse ma question qui peut paraitre étrange, mais toi, tu
te sens plus tamoul que francais ou inversement ? ».

Interlocuteur : «/e ne me sens pas tamoul du tout. Les Tamouls sri lankais
sont trés communautaires. Quand je vais a la Chapelle ou autour de la
gare du Nord, je ne peux pas dire que je me sens exclu, je n'ai jamais
cherché a entrer dans leur cercle, mais la—bas c est tamoul, tamoul sri
lankais. Ils ne vont pas te parler de ce qu’ils ont vu a la télé, je te parle
des jeunes 13, ils préferent parler de ce qui se passe au sein de leur
communauté, qui viendra ce soir chez eux---Dailleurs, ils ne trainent
Jjamais avec des blancs. C'est le quartier des Tigres tamouls voila. Je ne
veux pas dire que je ne suis pas tamoul, mais on ne me colle pas cette
étiquette ! Parfors on dit que je suis pakistanais ».

Interviewer : «Parce que tu es musulman ?».

Interlocuteur : «Non, peut—-étre parce que je suis un peu plus clair de
peau. En fait, je suis indien, et mon pére m'a toujours dit que nous
étions indiens et que nous devions étre attachés a la tradition.
D’ailleurs, je suis le vice—président d une association culturelle ».
Interviewer : «Quel est son nom ? Quelles sont vos activités ?».
Interlocuteur : «Cette association, elle s appelle « Haan-India », on fait
dans l'événementiel. On organise des spectacles de danses indiennes, il
vadu--. Tuty connais en danse indienne ?».

Interviewer :« Pas vraiment ».

Interlocuteur : «On fait du bharata Natyvam ca c’est du sud de ['Inde, du

Kathak, ca c’est plutot du Nord, de 1'Odissi, c’est une danse originaire



de I'Est de I'Inde et quelquefois il y a des démonstrations de Kuchipudi,
En fait on forme une association culturelle, liée a I'Inde mais qui fait
surtout dans l'événementiel. On fait méme des défilés de mode, on
organise des soirées autour de thémes, i1l y a de la cuisine, des
spécialités---La derniére fois on a fait une soirée Bollyvwood. On a été en
partenariat avec des groupes punjabis. Il y a un moniteur qui vient jouer
des tablas. Non c’est bien. On fait des soirées bhangrd, avec
présentation de la culture panjabi, des coutumes, des vétements, de la
cuisine---Ca se déroule tres bien, ce sont des moments intenses ».

- Interviewer : «Elle est basée ou cette association ? Quel est le public ? ».

- Interlocuteur: «@n est a Nanterre. Le public est varié. I y a
essentiellement des Arabes, des Francais, bien sir des I[ndiens, des
Pakistanars, des Bangladais mais bizarrement peu de Tamouls. Peu de

Tamouls du Sri Lanka. [ls préféerent vraiment rester entre eux ».

Cet entretien téléphonique a été mené aupres deamtoled, agé de 23 ans, rencontré

quelques jours auparavant a la féte de Ganesh.

Texte 36 - J'ai beaucoup d’'amis Francais

- Interlocuteur : «/e suis arrivé en France en 1984, a l'dge de 22 ans. Jai
fait partie de l'une des premiéres vagues migratoires. Je me suis installé
a Paris centre. Jai fui la guerre civile et surtout une impossibilité
dascension sociale a cause des quotas. Maintenant, Jhabite Ila
Courneuve. Je suis marié avec une Sri lankaise comme moi, et nous
avons deux enfants. Je travaille dans une librairie, dans le 6°™
arrondissement ».

- Interviewer : «Vous participez souvent a des actions de ce genre'?’ ?

Vous allez souvent au temple ? ».

126 Mon interlocuteur est posté a I'entrée du templest habillé d’un gilet fluorescent et distribdes tracts a
tous ceux qui sortent ou rentrent de I'édifice. Beunonde s’arréte, sirement a cause de la pluie.



- Interlocuteur : «Voi, je ne m'occupe pas trop de cela. Aujourd hui je fais
ca, mais ce n'est pas tous les jours. En ce qui concerne le temple, je n'y
vais jamais. Par contre, jai une piéce a la maison dédiée a plusieurs
divinités. Il n'y a pas besoin d’aller au temple pour prier. On peut trés
bien rester chez soi. Je ne suis pas toujours en train de bosser pour la
communauté. Au travail je croise dautres personnes. Jai beaucoup
d’amis comme toi aussi. Des Benoit, des Bruno, des Bernard, des Alain,
oul beaucoup, et pas seulement, il y a aussi des Nathalie, des

Véroniques--- »

Cet entretien a été mené le jour du nouvel an thrSauvadhari Varushragie 13/04/2008"
devant le temple de Shiva a la Courneuve avec MandRajan, bénévole a I'association
TRO.

“In each site of the diaspora, « being Indian » laaguired a particular set of meanings.
These sites — history, place, literature, news, gaderation — all present unique frames for
densely constituting Indian subjectivity. Thesesshiave (crossable) boundaries of time and
space, and they exist very much in relation to amather, so that history may be the means
by which place is practiced, and fictions of thé eeable a generation to see itself as “new”.
Resulting from this arrangements is a kind of gapgy of Indianness, mapped through
multiple and de-essentialized vectors of identtyniation”

(Shukla, 2003: 19).

Penser l'identité c’est souvent concevoir le tygerdlation qui lie un individu au groupe
social dans lequel il vit. Le recours a la notididehtité engage donc une référence a une
certaine théorie de la constitution des groupemamtsains et une représentation de la nature

de l'appartenance sociale ou ethnique. Et ce goe tonstate, a travers les chapitres

127 Je dois mentionner, le caractére un peu artifigetette féte, dans le sens ot bon nombre nédlareéas, et
ne sont d'ailleurs pas méme au couranHier je ne savais méme pas que c'était le nouveltaanoul
aujourd’hui. Je ne sais pas trop comment cela vaasser. Je suis chez mes tantes, nous allons geleant
notre piéce aux dieux, faire des offrandes ausss. fparents nous donnent un peu d’'argent avg3iharany).
Toutefois, cela reste un jour de féte familiale gammence d’abord par une visite au temple de \ianité
familiale.



précédents, c’est que l'identité tamoule serait dois une maniére d'étre et de devenir,
appartenant a la fois au passé et au futur.

« Cultural identities come from somewhere, have histo But, like everything which is
historical, they undergo constant transformatiorar Brom being eternally fixed in some
essentialized past, they are subject to the coatiayplay of history, culture, and power. Far
from being grounded in mere recovery of the pakichvis waiting to be found, and which
when found, will secure our sense of ourselvesatdmity, identities are the names we give
to the different ways we are positioned by, andtipmsourselves within, the narratives of the
past» (Hall S, 2003: 237).

Néanmoins, comment concilier dans la constructiencd sujet collectif la multitude des
références culturelles ? Il semble que la figuréaddivinité romaine, Jantf, illustre bien la
situation de la communauté tamoule. A la fois darfatur et dans le passé, ici et la-bas, ici et
ailleurs, ses membres regardent dans plusieurstidine a la fois. Ainsi, il faut prendre en
considération le caractere multiple, hétérogenmadbis hybride des individus qui composent
ce groupe humain a cheval entre plusieurs réfésenatturelles. C'est en cela que I'on
associe généralement les diasporas au transn&ioealPour autant, ne les confondons pas
avec ces forces impersonnelles qui prennent carps th mondialisation et le capitalisme.
Car les diasporas sont avant tout un phénomene ihumecu et expérimenté (Braziel &
Mannur, 2003 : 8).

Quels éléments donnent du sens a ce vécu, a ogiteience d'essence sociale, ayant des
transcriptions spatiales a des échelles multiglssal, national, mondial) ? Ne peut-on pas
voir dans la diaspora une catégorie d'appartenamee facon de nommer l'autre (Braziel &
Mannur, 2003: 1) qui fait généralement référenades images archétypales ? N’est-il pas
pertinent de concevoir la diaspora comme une pasture attitude adoptée le temps d’'une
revendication, d’'un rassemblement, ou d’un évenémen

Ce qui est en jeu ici, c'est de savoir si nous avienchoix entre plusieurs identités ou
combinaison d’identités, et plus important encereous sommes libre d’établir a notre guise
des priorités entre celles-ci. Libre par rapporgeaupe auquel on appartient, mais libre aussi

par rapport a lI'autre, ce groupe majoritaire quisattribue une étiquette parfois trompeuse

128 Divinité romaine veillant sur les ouvertures, égEntée par deux tétes.



(songeons au cas de Mohammed dans I'entretien wu)érEt a partir du moment ou
I'identité se pose en termes d’interrogation, nlyibpas déja une crise d’identité ?

Ce qui se déploie comme questionnement, c’esplgora tout a fait intrinseque et visible que
le sujet diasporique entretient avec sa conditioaspbrique — pourrait-on parler de
diasporicité? — et ce qui le fait valoir dans un lien sogr son rapport & sa communauté
originaire. Je parle du prix a payer a mettre émeqour faire valoir son appartenance a ses
origines. Ainsi, selon les situations dans les@seilll se trouve placé et les gens avec lesquels
il interagit, un individu pourra assumer I'une caukre des identités qui lui sont disponibles,
le contexte particulier dans lequel il se trouveaeddéinant les identités et les loyautés
appropriées a un moment donné. Ainsi, n'oublions gae l'identité diasporique, si elle
existe, est bousculée a la fois de lintérieur, [g® membres du groupe, mais aussi de
I'extérieur, par le groupe majoritaire qui entratieles discours aux effets performatifs. Et,
lorsque nous passons de l'idée d’étre identiqueidnéme a celle de partager une identité
avec d’autres individus appartenant a un groupenéohaffaire devient plus complexe. Et
méme lorsque nous savons clairement comment nawisaisons étre percus, il se peut
néanmoins qu'’il nous soit difficile de convainces lautres de nous voir comme nous le
souhaitons. La liberté que nous avons d'affirmetren@dentité personnelle peut parfois se
trouver singulierement limitée aux yeux des auttése identité imposée de l'intérieur (par
les membres de la communauté), et une identitésggpde I'extérieur (par les membres de la
société d’'accueil) suppose que tout individu apgatrta une collectivité unique (et ce pour
des raisons pratiques liées a des facilités dsifitzion).

Or, nous sommes tous a titre individuel lies a wentités diverses, dans des contextes
disparates, en fonction de nos origines, de noss l@vec les autres ou de nos activités
sociales. Il ne s’agit pas d’'un compartimentageg’ane répartition par moitié, par tiers ou
par quart ; le dosage entre les divers élémentBiddntité d'un individu n’est jamais le

méme : il est hautement personnalisé et contezguial

Par cette entrée en matiére un peu longue, je Ipogtlétre tamoul en France signifie jouer
sur plusieurs tableaux. En d'autres termes, auscdas deux prochains chapitres, je vais
m’efforcer de rendre compte des difficultés d’apgair a plusieurs spheres culturelles a la
fois.

Et, si «devenir d’ici» permet d’avoir une nouvelle case a son identdgét en ayant la

possibilité d’appartenir a un ensemble beaucoup [@tge, hors de frontieres bien établies,



cela n'élude pas une indécision voire une résistans-a-vis des normes et valeurs de la
société d’accueil a laquelle les Tamouls chercherstagréger. C'est pourquoi, dans un
premier temps, je vais m’interroger, sur les maseate penser l'identité tamoule en France
en établissant un contraste entre une ethnicitgnpatique et une ethnicité élective voire
symboligue. Le passage de l'une a l'autre révéalaet dialectique de type valorisation d’'une
spécificité / immersion. Je garde a I'esprit qu'iéxiste pas d’'identité hors de l'usage qui en
est fait. Toutefois diverses attitudes amenentpasker cette scission et a veritablement parler
d’une identité diasporique, dans le sens ou tosgeupes sont capables de se mobiliser par-
dela les clivages, lors d’événements catastropkiggengeons au tsunami de 2004) ou
heureux. Pour autant, comment s’articule identitérsoi et identité pour les autres, identité
attribuée et identité revendiquée ; identité diasjpe et identité ethnique ? Jusqu’a quel point
la filiation, exprimant le lien avec le référenigine, est-elle un choix et I'affiliation une
contrainte ? Revendiquer la différence, exprimetasaoulité, sans tomber dans I'exclusion,
et la francité, sans perdre sa particularité estxancice assez difficile pourtant entrepris tous
les jours par de nombreux Tamouls. Et janalyskesaressorts de cet exercice dans un second
temps, sans oublier que les ethnoterritoires d&dans les chapitres précédents permettent de
saisir toute la complexité de I'existence d’'une ommauté a I'étranger, prise en étau par une
double ambivalence ; entre ancrage et mobilité néteeouverture et fermeture. Et, cette
complexité génere parfois peurs et incertitudes ajleur tour peuvent s’exprimer par un
ensemble de mécanismes générateurs d’inquiétuddsaeturs identitaires spécieux basés
principalement sur la discrimination et la congtitn d’ethnotypes (ou stéréotypes
ethniques).



Figure 12 - Stratégies et logiques identitaires, learré magique
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Par ce schéma je veux résumer le fonctionnemenibdegies et des stratégies identitaires des Tarenlile-

de-France. J'ai pu mettre au jour quatre typegradééglies et quatre types de logiques identitaipeisgéfinissent
elles-mémes une dualité entre d’'un coté une idediitsporique et de I'autre une identité nationale.




Chapitre 6 :

Comment penser I'identité tamoule ?

“Diaspora can be seen as an alternative to the ¢isdieation of belongings; but it can also
represent a non-territorial form of essentializezldnging.
(Brubaker, 2005: 12).

La diaspora apparait comme une expérience socateydierement dynamique, et n'a de

sens qu’'a travers ce fragile équilibre perpétuedigimeconstruit entre diversité — entendons
par la particularité — et intégration. Ce dynamisiappuie largement sur une définition des
termes de I'appartenance qui se présente commeatégorie flexible, ou mieux, comme un

processus d’échange qui reflete la variété desqpedt sociales de différenciation que les
sujets de la diaspora choisissent, utilisent epteté chaque fois gu’ils se trouvent confrontés
a une interaction sociale. Ainsi, la dimension pague implique deux stratégies paralléles :
I'affirmation et le maintien d’'une identité colléot spécifique et I'insertion réussie dans la

société d’accueil.

Et, ce que je veux montrer dans ce chapitre, cé lssnmultiples manieres d’affirmer son
identité et le fait qu'une diaspora multiplie lesartsgressions des frontieres réelles et
symboliques. Dans ce processus d’affirmation idigingi, les conditions de I'exil et le regard
de I'Autre modelent en partie la reconstruction aidte identité. D’inévitables conflits

internes accompagnent cette réélaboration, pattaitureuse, des frontieres symboliques.

Ainsi, dans ce processus de reformulation, jedass distinction entre les Tamouls originaires
du Sri Lanka et les autres groupes. Distinctiontiguit compte justement de la particularité et
de la contemporanéité des conditions de I'exil @uti notamment comme effet I'élaboration
d'un espace politique en France dirigé contre lgimé politique du Sri Lanka. C’est

pourquoi, dans le cadre des Tamouls du Sri Lark@ajlerai d’'une ethnicité pragmatique,

fondée sur l'action pratique.

Parallelement, dans le cas des autres groupes Ignilofaut convenir que I'absence d'une

contradiction entre identité d'origine et identitBadoption a paradoxalement accentué



I'éloignement des membres de la diaspora de layjy@idienne d’'une communauté dont les
organisations et les initiatives jouissent pourtinhe importante visibilité sociale. Ces autres
groupes demeurent toutefois fortement attachésurd keaditions religieuses et témoignent
d’'une intégration réussie sans perte identitaire. d@tte maniére, mon hypothése est que
I'arrivée récente et massive des Tamouls en prowandu Sri Lanka, depuis les années 1980,
génere en France une réactivation des phénomestitaites par dela les clivages liés aux
divers contextes de mise en place des trajectomgsatoires. En somme, les anciennes
minorités nationales ou non d’origine tamoule (IEes d’origine Pondichérienne, Tamouls
de Maurice ou de la Réunion) devenant visiblesemdiquent & leur tour une identité
tamoule, dont la pratique est assurée par desllaisias communautaires disposées dans
certains lieux que nous avons nommeé « ethnotaegot. Installations qui nous I'avons vu

appartiennent majoritairement aux Tamouls origegdu Sri Lanka.

Dans ce cas, les Tamouls du Sri Lanka suscitefdrfaulation d’une ethnicité élective ou
symbolique chez les autres groupes tamouls. En somendernier courant migratoire,
toujours actif, serait le vecteur d’'une unité gagitimerait l'utilisation de la catégorie
« diaspora tamoule ». Unité qui est a son touroreBe par les discours entretenus par le

groupe majoritaire.

Dailleurs, ces discours exercant une confusionrgeuregard extérieur entre les diverses
composantes tamoules conduisent a s'interrogetesuphénomeénes d’'imposition ethnique
(dont les Pondichériens font souvent I'objet). Gaux-ci impliquent parallélement la
tentative individuelle d'y échapper par la disstoia personnelle de I'ensemble de ceux
auxquels on est de I'extérieur identifié. C’estsanue des efforts sont entrepris par chaque
groupe, ayant sa trajectoire singuliere, de sandisér les uns des autres. Mais certaines
occasions permettent la formation de cette etlinigiéctive. Exemple en est donné lors du
festival de Ganesh ot Tamouls de I'lle Maurice J@i®éunion, des Antilles, d’Inde, du Sri
Lanka se réunissent en un méme lieu. D’autres évenis permettent d’activer une identité
qui se veut diasporique et d’affirmer de nouvefiestiques d’altérité. Nous verrons alors que
ces pratigues sont elles-mémes le signe visible cgsegroupes ne peuvent étre isolés de
I'ensemble du milieu indien implanté en FrancentEme que les relations maintenues avec

les divers points de fixation de la diaspora nétassde sortir de ces ethnoterritoires.



1/ Ethnicité pragmatique, ethnicité élective et ethicité
symbolique.

La langue, la religion, I'ethnie suffisent-ellesfaire des Tamouls une diaspora. Certains
pourront dire que ces trois éléments ne constituprg les contours d'une minorité

ethnolinguistique. Mais plus que cela, les Tamoatsnme nous avons pu nous en rendre
compte dans les chapitres précédents se manifgsenine extranéité religieuse et sociale.
Une extranéité qui se conjugue a la volonté d'weemmstruction permanente d’'une identité
culturelle qui constitue en soi un défi pour lesmmbees de la société francaise. Nous allons
voir dans cette partie que cette recherche de ragtéi ne s’inscrit pas seulement dans un

attachement aux aspects culturels.

« Elle se traduit aussi par une ceuvre de médiatidreda particulier et 'universel. C’est la
dimension utopique de l'identité qui fonde l'origlité de la diaspora, dont les membres sont
porteurs d’une vision d’ensemble a partir de ladgiels tentent de retracer une vie sociale
liée & une conception ontologique, capable ainsireledre compte de l'univers dans sa
différenciation» (Saint-Blancat, 1995 : 11).

Et, si 'appartenance est une catégorie de compsébe et d’interprétation utilisée par les
acteurs afin d’organiser leurs échanges, il s'dgihalyser dans cette partie les éléments qui
sont employés par les acteurs pour établir et miintune distinction que I'on qualifiera
d’ethnique, dans, pour et a travers l'action, amse les registres d’'interprétation de ces
procédures de différenciation nous faisant passeredethnicité pragmatique a une ethnicité

élective et/ou symbolique.

Si d’ordinaire, on hiérarchise de maniere implidés groupements humains (individu <
groupe ethnique < collectivité < nation), commeepnger un groupe social dont certains
membres sont transportés par un projet de reveiaticaationale ? Et dans quelle catégorie

s'inscrivent des relations qui vont au-dela des@trritoires ?



1.1/ Quand le politique devient espace social

“On most accounts, boundary-maintenance is an iedisgble criterion of diaspora. It is this
that enables one to speak of a diaspora as a distm “community”, held together by a
distinctive, active solidarity, as well as by reélaly dense social relationships, that cut across
state boundaries and link members of the diasporadifferent states into a single
“transnational community”.

(Brubaker, 2005: 6)

Le champ des études diasporiques se centre gémeéralsur les enjeux de I'intégration et le
maintien d’'une identité culturelle en situationgésence collective a I'étranger. C’est ce que
jai moi méme fait, tant bien que mal, au cours desix chapitres précédents. D’autres
dimensions de cette présence collective doivene ris en considération, et ce
particulierement pour les Tamouls originaires duL&nka. De quoi s’agit-il exactement ? De
la dimension politique. Attention, pas celle souv@mmeée de démocratie locale, qui
pourrait révéler une certaine intégration des Tdmdans le tissu social francais (conseils de
quartiers, conseils municipaux...), mais celle qtirese en place en France, dirigée contre
le régime politique du Sri Lanka. Il y a |la I'exesice d’un espace politique spécifique qui a
son tour sert de liant entre les membres partagsnimémes opinions. De sorte que cette
dimension politique contribue elle aussi d’'une @iee maniére, au maintien d’'une identité

culturelle.

Cet espace politique, prend place dans des atsittelendicatives et dans un projet. Dufoix
nomme I'existence de cet espace politique a I'éeari « exopolitie »(2000 : 147). Il s'agit
d’'un «espace social dans lequel le positionnement déelifts groupes les uns par rapport
aux autres leur donne un sens politiguéDufoix, 2000 : 159). Et c’est bien cette exadfpl
qui distingue les Tamouls du Sri Lanka des autresiges, qui n'ont pas été confrontés au
méme cadre migratoire. Car, il ne faut pas oulgjier si les Tamouls du Sri Lanka, ne sont en
France que depuis la fin des années 1970 début £330 que le contexte de leur migration
est diamétralement différent de celui des autresposantes de I'ensemble « Tamoul ». En
effet, ce sont majoritairement des réfugiés palgs Et la nature de cette migration a des

répercussions en termes de mobilisation, de regatidin et d’'idéologie.



Malgré plusieurs divisions liés a des conditiongnpgratoires (caste, religion, village

d’origine...) migratoires (selon le moment auquelst’effectuée la migration et les routes

empruntées) et postmigratoires, cette dimensionitique contribue a former une

communauté unie et relativement fermée. Cinq élésners au conflit & Sri Lanka génerent

des conditions sociales, spatiales et politiquetcpdieres, conduisant progressivement a la

formation de liens communautaires intenses.

Premierement, le flot de demandeurs d’asile anlaléis années 1970 début 1980 dans
les pays occidentaux a contribué a I'établissenumtpdles diasporiques. Cette
diffusion spatiale s’est faite a diverses échelldans certains pays, dans certaines
villes, et dans certaines aires urbaines. C’esti alne la Suisse est devenue une
destination majeure (McDowell, 1996) alors quedgspvoisin, I'’Autriche a attiré une
faible population. De méme au Canada, ou en Fremgle une ville a émergé comme
pble de la diaspora: Toronto (ou I'on dénombre Q@0 Tamouls) et Paris. Au
Danemark, a cause de la politique du gouvernemetvige a disperser les
demandeurs d’asile dans I'espace national, c’estikig (une petite ville du Jutland)
et non Copenhague qui a émergé comme capitale taniBuskandarajah, 2005 :
494). C’est ainsi que différents lieux, a des niveaariés, ont émergé comme des
points nodaux de la diaspora tamoule.

Deuxiemement, ces polarités ont été peu a peurne®Es par les réseaux sociaux
établis par les demandeurs d’asile. Alors que lesnrs migrants arrivaient de
maniere indépendante et demandaient le statutfdgiééau pays d’accueil, pour les
postmigrants la tache était plus facile, car leeaéx communautaires s’étaient mis
peu a peu en place et servaient de relais poudrawn emploi et un logement. Cette
seconde vague migratoire comme nous l'avons pré&zs8 les chapitres précédents
était une migration essentiellement masculine. #uet a mesure que ce déséquilibre
démographique se comblait grace a la migration éssuses (dans le cadre du
regroupement familial), ce réseau social fondé lparprimoarrivants dessinait les
contours d’'un attachement et d'une unité.

Troisiemement, ces arrivées étant de plus en phmortantes, on a assisté a la
formation d’ethnoterritoires et d’aires urbainelreqjuement spécialisée a l'instar des
phénomenes que nous avons pu décrire concern@halzelle.

Quatriemement, alors que les premiers migrantsaduwé leur faible nombre se sont
facilement mélangés aux autres groupes, les noxaraivants, n’entretiennent pas le

méme rapport a l'altérité (c’est d’ailleurs ce aquois montre I'entretien n°3).



- Enfin, si I'inde durant les événements de 1983wesw les militants Tamouls de Sri
Lanka, depuis les années 1990, la situation a éhaloinde n’est plus une terre
d’asile pour les militants — c’est ce qui a ausetiuwe le changement de direction de la
migration des Tamouls vers I'Ouest. C’est ainsi boa nombre de migrants veulent
maintenir leur spécificité culturelle et entretel@rmoins de relations possibles avec

les autres migrants d’origine indienne (c’est aassjjue nous révele I'entretien n°3).

Ensemble, ces difféerents facteurs ont particip@wesir tout un faisceau de liens entre les
membres de ce segment diasporique, et ce malgtésparsion et sa faiblesse numérique.
Mais surtout, ce qui catalyse I'émergence d’'unescmmce diasporique et qui permet de

distinguer ce groupe des autres, c’est 'engagepaitique.

« Collectively, the diaspora community is stratedigapositioned to engage in both
immigrant politics (say, to better its situationtn the host society) and homeland politics
(say, to better the situation in the land left meh)i The latter, a form of “translocal” political
involvement has come to be labelled as “long-distganationalism” (Anderson, 1998) or

“diaspora nationalism”(Sriskandarajah, 2005 : 495).

En effet, les discours et les pratiques politigemst devenus des mécanismes de renforcement
des liens avec le pays d'origine, mais aussi dass lentre les divers points de fixation de la
diaspora. L'intensité et la durée de la guerreleifont que cette politisation est encore plus
concrete. D’autant plus que l'intégralité des perss interrogées a de la famille encore la-
bas, et que 28% d’entre elles ont connu la mort'ute de leur proche. Les expériences
prémigratoires ont ainsi contribué a forger unenidé politique en France. La plupart des
Tamouls Sri lankais que nous avons rencontré dumast enquétes ont souffert de la
discrimination dans leur pays d’origine, ont eltediement ou indirectement des expériences
d’extréme violence et de persécution de la parfalegs armées. Toutes ces actions ou plutot
ces exactions, suscitant I'exil, ont contribué ged@iner peu a peu un sentiment d’aliénation
par rapport au Sri Lanka et ont conditionné la fadont les Tamouls se congoivent eux-

mémes en tant que groupe.

En cela, nous pouvons considérer I'expérience nugeselon deux cadres : le premier la
percoit comme un moyen de préserver la culturenpgtant aux tamouls d’étre Tamoul dans

un environnement non-tamoul (c’est ce que nousafaihdans les chapitres précédents) ; le



second cadre percoit la migration comme une fa¢étmedattaché au pays d’origine par la
création d’'un espace politique original dont laafité serait le changement social et un

hypothétique retour au Sri Lanka.

Toutefois, préciser que c'est parce que ce sontréfegiés politiques que les Tamouls Sri
Lankais sont engagés politiquement est une tauldigest préférable de ne pas fixer les
migrants tamouls dans le cadre des raisons réallesupposées de leur départ mais de les
définir par les espaces sociaux successifs dagsdbsils interviennent (Dufoix, 2000 : 160).
Ces espaces sociaux sont les cadres de mouvereeetslicatifs dont le but est de permettre
la mise en place de changements radicaux dang¢edbarigine. Ainsi, cet espace politique
dessine les contours d’'un attachement diasporigtjece qui est inédit dans notre cas, c’est
que certaines personnes, impliguées dans ce olggue, n‘'ont pas quitté le Sri Lanka
pour des raisons politiques, mais pour des raifmmdiales, et que ce méme projet au-dela
des divergences qu'’il suscite a une capacité dgemngdsiement hors norme.

Mais avant d’aller plus loin dans I'analyse, il fatintéresser aux structures de I'exopolitie.

L’exopolitie se caractérise par la présence des tegpaces sociaux successifs d’intervention
des acteurs dans lesquels s’exerce un gradieraratidn de I'investissement politique. De
ces espaces sociaux découlent divers processus. d8ie a la base de la genese de
I'exopolitie, il y a I'éloignement physique par gt au référent-origine. Sans une telle
condition, cet espace n’existe pas.

Dans un premier temps je vais étudier le noyauléuret espace politique avant de décentrer

mon analyse vers les deux autres anneaux.

1.1.1/ Un noyau dur générant une dualisation du groupe :

Comme a pu le constater Fuglerud a propos de laéder le noyau dur, le noyau actif de cet
exopolitie est relativement peu important. Il cgnsiit en 1999 que 5 a 10% des Tamouls
Norvégiens sont actifs dans les organisationsigoét de la diaspora, et que seulement une
part restreinte de ce faible pourcentage suppestadtions des LTTE (1999 : 85). On pourrait
faire un constat similaire. Sur I'ensemble de la&ufillon, seulement six personnes se

déclarent appartenir au CCTF. Bien que ce noyau swiir caractérisé par sa faiblesse



numeérique, il n'est pas moins vrai qu’il influena®ologiquement I'ensemble des autres
spheres sociales et se constitue en véritable grdepression en France.

Figure 13 - Les structures de I'exopolitie
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Texte 37 - Le CCT
- Interviewer : «C’est quoi le CCT ?».

- Interlocuteur : «&n fait le CCT, c’est le Comité de Coordination Tamoul.
C'est une association qui a été créée en 1981 pour au départ subvenir
aux besoins des Tamouls. On servait essentiellement aux nouveaux
arrivants tamouls dans les démarches administratives liées a leur
demande d’asile, fournissant hébergement et vétement partois. On aide
les Tamouls dans leur intégration en France, on les aide a trouver un
emplor. Mais on aide aussi les familles restées la—bas, au Sri Lanka.
L ’association n'aide pas que les Franco-tamouls, elle aide tous les
Tamouls, et méme les autres groupes Indiens, comme lorsqu’il y a eu le
tsunami ».

- Interviewer : «&t maintenant ce sont quol les fonctions principales du
CCT ?».

- Interlocuteur : <Toujours les mémes. Toutefors, méme si on est constitué
dune équipe restreinte, le CCT sert surtout a l'apprentissage de la
langue tamoule, a ['entretien et au maintien d'un lien culturel avec notre
pays dorigine. Plein d’autres associations sont liées a la notre. Mais
surtout, on soutient officiellement la lutte pour ['autodétermination du

peuple tamoul au Sri Lanka » (Extrait d’'un entretien mené avec Tharany,

membre du CC¥#).

Présent en Allemagne, Australie, Grande-Bretagake | Norvege, Suede, Suisse ainsi qu’'au
Canada, Danemark, Etats-Unis et Pays-Bas, le Catmitdordination des Tamouls de France
(CCTF) a été crée a Paris en 1981 sous un statotiatf. Ses membres, se désignant eux-

mémes militants ou amis des Tigres, ont au cowssadaées quatre-vingt-dix, réorienté leurs

129 Cet entretien a été mené au siége du CCTF, quitse dans le F8® arrondissement, au 341 rue des
Pyrénées. Aucune banderole n’indique les locauksgusituent au premier étage du batiment. Lorsiatee
entretien, nous avons été frappé par la décoratimale : deux portraits encerclaient une cartseale figurait
I'Eelam Tamoul. Le portrait de gauche était cel@iRrabhakaran, tandis qu’a droite c’était celubdekozy. Ce
décor, cette mise en scéne donnaient un caractératiue a cet entretien, on se serait presqueacru
'ambassade de I'Eelam Tamoul. De surcroit, dedandes lumineuses (comme celles que I'on peut daiirs
les temples, posées autour des divinités) entaurkdelrapeau de 'Eelam tamoul.



activités en substituant a I'aide administrativea@tiale aux arrivants, une approche culturelle

et communicationnelle aupres des familles tamoahesennement installées.

Cette réorientation s’est concrétisée par la misplace de tout un ensemble d’associations,
qui n’affichent pas nécessairement leurs liens &LiT.CToutefois, les acteurs de ces
associations sont également membres du CCT etgewpli leur polyvalence associative par

le manque de bénévoles.

Texte 38 - Le CCT, une firme multinationale

- Interlocuteur : «On m'a dit que le CCT était a la téte de tout un réseau
d’association. Est-ce vrai ?».

- Interlocuteur : «&n fait, il faut imaginer le CCT comme une maison mére.
C'est un peu comme pour les grandes entreprises internationales.
Aprés il y a la FTF, c’est la fédération tamoule de France, en gros elle
regroupe soixante et une associations tamoules partout en France. A
cela s ajoutent l'association des femmes tamoules, dont la responsable
est Madame Mougunthy, ['OJT, ou organisation des jeunes tamouls, dont
le responsable est Monsieur Mahinthan, la fédération sportive tamoule
qui regroupe entre 30 et 40 fédérations sportives, et des fédérations
culturelles qui organisent des spectacles de danses et de musique. Il y a
aussi la jeunesse étudiante tamoule ainsi que ['association Tamoulcholar
qui regroupent plusieurs écoles de tamoul, de soutien scolaire en
francais, de musique et de danse. Vous voyez, c¢'est une organisation

tres compléte » (Extrait d’'un entretien mené avec un responsail€CT).

Le schéma associatif suit le modele des poupéemiges avec en élément central, le CCT,
qui comme son nom le laisse a penser coordonnselehle des actions de ces associations.
Cet emboitement permet sans doute de brouillepikes et de ne pas étre étiqueté trop
rapidement et trop ouvertement pro LTTE tant par Tamouls que par les institutions

francaises. L’appellation « franco-tamoule », assmamune aux associations, témoigne de

cette volonté de discrétion. Une soixantaine d'assions établies dans la région parisienne,



et en province, particulierement a Toulouse, Bande&trasbourg, Lyon et Tours, sont ainsi
réunies au sein d’'une fédération, elle-méme adfitia CCTF.

«A la fin des années quatre-vingt-dix, le sectewoamtif se spécialise. Une trentaine
d’écoles Tamoulcholai, regroupées dans I'assoamfl@moulcholai (créée en 1998), sont
destinées a I'apprentissage de la langue tamowddadianse et musique traditionnelle, et au
soutien scolaire. Elles accueillent environ 1 60tfaats en 2001, &dgés de 5 a 18 ans
(Etiemble, 2004 : 154).

Les fédérations sportives proposent des activitéerses. Le 6 juillet 2008 'ORT a organisé
une rencontre sportive au parc départemental deypada Courneuve, ou tous les Tamouls
étaient conviés. Il s’agissait de laGkande rencontre sportive tamoue (selon leur

dénomination) qui a lieu tous les ans.

L’ORT tamoule est une association plus directenwigntée vers les événements au Sri
Lanka et les actions de soutien. Cet association siége dans dix-sept pa¥fs(en France
bien slr, au numéro 26 de la rue du Départemerdte ja c6té du temple de
Muthumaryamman, mais aussi en Allemagne, Afriqué&dd, Belgique, Finlande, Nouvelle-
Zélande, Royaume-Uni, Suisse, Canada, Etats-Unistrélie, Danemark, Norvége, Suéde,

Pays-Bas et Malaisie).

L’'organisation de réhabilitation tamoule, ORT-Franest une association humanitaire
indépendante. Son objectif est d’apporter aideebss aux populations qui sont victimes de
la guerre et des catastrophes naturelles, spéaatem la population tamoule. Cette

organisation non gouvernementale a été fondée ancéren 1993, par déclaration a la
préfecture de Paris. L'association mene des actanSri Lanka (construction de logements,
d’écoles et dorphelinats, opération de déminagetaton de centres de formations

professionnelles, de dispensaires et de materait@galement en France ou elle réalise
notamment des rencontres culturelles, demikées tamoules (selon la terminologie de

I'association) dans différentes communes d’lle-derEe. Ces soirées sont des moments
d’expression et de mise en scene de l'identité téenet correspondent généralement a des

représentations de danse classique et a des dégustde la gastronomie tamoule.

Lhttp://tsujeevan.free.fr/franch/ORTFrance.ht(site de I'ORT France) ethttp://troonline.net/ (site de
I'organisation).




Enfin, depuis 2000 I'association organise tousdas un concours Salangai— qui réunit

plus de trois cents éleves d’écoles de danse.
A chaque événement lié de prés ou de loin & la aamanté tamoule (féte de Ganesh, nouvel
an tamoul, manifestations sportives ou culturellses bénévoles organisent une collecte de

fonds. De ce fait, elle est souvent accusée dmifoun soutien financier aux LTTE.



Planche photographique 12 - Présence du CCTF darigs$pace public
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Photo 1- Collecte de fonds organisée par 'ONG Photo 2- Affiche de commér;oration
TRO lors du nouvel an tamoul, le 13/04/2008, placardée dans l'ensemble des rues du
devant le temple de Shiva a la Courneuve quartier la Chapelle
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Photo 3- Stand du CCTF lors du défilé de Ganesh du 31 aotit 2008



Figure 14 - Organigramme du CCT
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Conception et réalisation : Anthony Goreau-Ponceaud, 2008, ADES - DyMSET

On aura compris que le role assigné au secteuciagéest d’encadrer la jeunesse tamoule en
s’assurant de sa socialisation a la culture tametlldans le méme temps, de son soutien a la
cause tamoule. De plus, 'ensemble de ces assmw@asert de relais au CCTF dans ses
actions de revendications politiques. Car, le C@DRF dans ces associations un moyen de
sensibiliser les jeunes générations a I'histoirealuflit, et pourquoi pas un moyen de recruter

de nouveaux militants.

Les actions menées par ce noyau dur suscitent ttglesi inquiétudes au sein de la société
francaise. Ainsi, en avril 2007, des dizaines digamis présumeés des LTTE ont été arrétés au
cours de plusieurs « descentes » effectuées palilze francaise en région parisienne. Les
établissements visés par la police étaient le @dwgtcoordination tamoul, des magasins, des
véhicules et les logements de militants présumdsIdie en France. Le CCT est reconnu par
le gouvernement francais, et non par ses memboesne étant I'organisation de front des

LTTE en France. Méme s’ils ne reconnaissent paarsgpr aux LTTE, les membres du CCT



les soutiennent, c’est du moins ce que laisse agoda décoration a l'intérieur des bureaux :
de multiples photos du leader des LTTE, des drapeaul’Eelam Tamoul, des photos de

martyrs de la guerre...

Durant ces opérations, des membres présumés daurdeecollecteurs de fonds des LTTE en
France furent interrogés, photographiés et filnliésst nécessaire de préciser que les LTTE
sont sous haute surveillance depuis plusieurs anh&egouvernement a lancé une enquéte
préliminaire les concernant en février 2006. L’arigation a été interdite en mai 2006 apres
avoir été interdite officiellement par I'Union eg&enne. En fait, des avril 2006, le
gouvernement canadien interdisait les LTTE, etmais plus tard, 'Union Européenne les

proscrivait a son tour en les ajoutant a sa lisisgdnisations terroristes.

On a justifié cette vague d'arrestations en arggaetles LTTE extorquaient des fonds de la
communauté tamoule en France avec des méthodesusedi En effet, la presse a fait état
d’« extorsion », de «violence physique » et deégusstration ». Les renseignements
généraux francais quant a eux estiment que cettectmo de fonds représenterait quatre
millions de dollars par &Y. Ce qui est sir, d’aprés quelques uns de nos ¢é@ges, c’est
gu'il existe bien des transferts de fonds, de Ferde 2 a 2.50 euros par jour et par personne.
Toutefois, nous ne voulons pas rentrer dans lanqlée, a savoir si ces transferts sont fait

sous la pression ou pas. La n’est pas notre sujet.

Cet épisode malencontreux s’est conclu par une fesation «illégale » qui eut lieu le 9
avril au Trocadéro afin de protester contre les uress de répression prises contre les
membres du CCT. Entre 400 et 500 personnes samaksent malgré l'interdiction de cette

manifestation sur le parc de la Tour Eiffel, erefda Trocadéro.

Texte 39 - Le CCT bis

- Interviewer : «// y a eu des arrestations a Faris en avril dernier. On a dit
que vous extorquiez les membres de votre communauté. Est—ce la

Verité 7 ».

131 Selon Meyer, en 1996, le mouvement aurait percu environ deutiomsi de dollars par mois dont les deux
tiers provenaient des taxes et donations de lapaiees» (2001 : 145).



- Interlocuteur : «Non, vous vous rendez compte de ce que vous dites, de
ce que les journalistes racontent. Dailleurs a ce sujet, tous les
commercants ont démenti, 1l y a une pétition signée par plusieurs
centaines de personnes qui disent que cet argent n'a pas été volé, mais
qu'il s’agit de dons. Des dons pour aider I'association ».

- Interviewer : «Vous voulez dire des dons pour aider le CCT ?».

- Interlocuteur : «Qui bien sir, quoi dautre ? C'est que cela n'est pas
gratuit les tracts que ['on fait circuler, les journaux que ['on contribue a
financer, bref toute cette communication sur la situation de notre pays.
Je ne comprends pas cet acharnement de la part de la société francaise,
pour laquelle jai un profond respect, car elle ma accueilll, Nous
sommes opprimés par un gouvernement belliqueux au Sri Lanka, et on

nous accuse de terrorisme. Le CCT c'est la voix du peuple tamoul

opprimé, ni plus ni moins. Nous sommes la pour organiser au mieux leur
ntégration, maintenir la culture tamoule, et faire de la communication
sur ce qui se passe au Sri Lanka. Et pour cela les gens font des dons »

(Extrait d’'un second entretien mené avec Tiru,|&008).

Ce qui est intéressant pour nous, c’est que ceundyg centré sur le CCTF est a la base de
trois processus au sein de la communauté tamoot@iie sri lankaise. En effet, il a d’abord
conduit a la politisation générale des secteursasrcliés a cette méme communauté,
générant dans un second temps une perte d’autordemiette derniere. Toutes les actions
entreprises pour et envers la communauté devaint l@ssentiment du CCTF. Mais surtout,
ce noyau dur engendre un dualisme au sein, cesteifale 'ensemble de la diaspora. Il crée
une ligne de clivage entre les pour et les congrére ceux qui veulent soutenir la cause et les
autres qui sont attachés a leur pays mais veldstearren dehors de cette « omnipolitisation ».
(Sriskandarajah, 2005: 496). Cet engagement paditacomme corollaire de créer un clivage

entre ceux qui supportent les actions des LTTEex qui les répriment et les condamnent.



Texte 40 - lIs savent tout?

- Interlocuteur : «/ai ma grand-mére qui est encore a Jaffna, elle a 90
ans ».

- Interviewer : «7u vas la voir de temps en temps ?».

- Interlocuteur : «On voudrait bien. Mais 1l faut payer, toujours payer. Non
mais c'est incroyable, les gars des LTTE, ils savent tout de nous. Ils
ont des fichiers informatiques. Ce n'est pas des bétises. Ils savent quel
membre de ma famille est resté au Sri Lanka, combien nous sommes a
Paris'®. Tout je te dis. Une fois on a voulu partir la voir, deux types se
sont pointés a la maison, il nous on dit qu’il fallait payer une sorte de
taxe . 200 euros ! C'est du grand n importe quoi !»

- Interviewer : «&Et s/ tu ne la paies pas, qu est—ce que cela fait ?»

- Interlocuteur : «affna, pour y aller c’est difficile. Tu ne t'y rends pas
comme tu veux. C'est comme qui dirait en zone occupée. Tu es obligé
de passer par un centre <« nanthavanam » controlé par les LTTE. Pour
pouvoir passer il faut que tu figures sur une liste, et tu dois payer de
nouveau 200 euros. Sauf que si tu n'as pas payé avant, a Paris, ton nom
n'est pas sur la liste et tu as tait le trajet pour rien. En plus tu dois leur
filer une somme astronomique ! Depuis cet épisode, il y a des types qui

viennent chez nous réguliérement ».

132 Extrait d’'un entretien mené a la Chapelle. Moriiluicutrice est née en France et il ne lui rests gle sa
grand-mére au Sri Lanka, I'ensemble de sa famileit la Courneuve. A plusieurs reprises elle aigsa
haine envers les LTTE.

1334To ensure a regular flow of income, the LTTE soymétges of regular monthly contributions from Tami
families. In London in the late 1990s, approximatdl 000 individuals reportedly were paying regular
contributions of £10, £20, or £30 per month to supphe London LTTE office. By the early 2000s, shstem
had become more sophisticated, and fundraisersoiofo asked Tamils to sign forms authorizing awttem
monthly bank transfers ensured regular paymenh&LTTE and relieved volunteers of making repeaisits

to Tamils homes to collect pledges. In the UK, @anaand elsewhere, the LTTE also used its computer
database, public records, and information from supgrs to keep close track of Tamils in the commyuni
including new arrivals (Human rights watch, 2006: 12).



1.1.2/ L'arriere garde

Texte 41 - Un grand soutien

- Interviewer : «Zous les Tamouls en Ile-de-France soutiennent le
mouvement ?».

- Interlocuteur : « La majorité oui. On va dire qua peu prés 98% des
Tamouls, des Tamouls de Sri Lanka soutiennent le mouvement. Et puis
1ls y participent carrément pour leur culture ».

- Interviewer . «Et Jles autres Tamouls, ceux de Fondichéry par
exemple 7».

- Interlocuteur: «/ y en a qui nous Soutiennent, qui participent a nos
manifestations que nous organisons régulierement. Mais la plupart ne
connaissent pas notre histoire. Ils sont un peu méconnaissant de notre
histoire, ils ne connaissent pas notre combat » (Extrait d’'un entretien mené

avec Tharany au CCTF).

L’arriere garde est constituée par un public plaste que le noyau dur. Ce sont ceux qui
lisent les journaux publiés sous le couvert du C&sous celui des LTTE. C’est cette méme
population — difficile & évaluer numériquement - ga rend aux manifestations diverses
organisées par le CCTF. Nous la nommons arrierdegarar au-dela de son apparente
passivité, elle constitue pour le CCTF un group@aulation acquis a la cause et facilement
mobilisable. En effet, cette population est sédpiae les discours, les événements et les
initiatives entreprises par et a travers ce nalism& tamoul. Malgré les efforts de

communication entrepris par le CCTF peu de Tampais sri lankais composent cet espace

social.

Toutefois, cette arriere garde est capable de daliser lors d’événements particuliers et
mettre en place un sentiment national qui permeetur de consolider ce corps social en lui
fournissant des bases et arguments idéologiquesMittag, 1995). D’autant plus que cet
espace social compte parmi ses rangs des pergésnalolitiques. Voila encore une
illustration de la glocalisation et de la spéctiailu fonctionnement diasporique.



Photo 7 - Médias tamouls sri lankais a Paris

Il existe plusieurs journaux sri lankais éditésaisdont le dernier en date, disponible égalersartigne est
Naam, « Nous ». Ce mensuel d'informations — en Taeioen Francais — entierement rédigé par lesbrnesm
de la communauté franco-tamoule et financé paolmi@ de Coordination Tamoul a vu le jour en octa®®07.
Il rapporte I'ensemble des évenements marquanscatalité de cette communauté et du peuple taieuiile
du Sri Lanka. Trois autres journaux tamouls sofilipe a Paris, il s'agit elamurasu(les tambours d’Eelam,

journal publié par le LTTE), &elanadu(quotidien tamoul indépendant qui est cependaningoa une certain

D
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surveillance du LTTE) et &rimalai (revue du LTTE publiée a Paris). Il n'y a que ddibxrairies a la Chapelle
ou I'on peut aisément trouver ces journaux, il 8’dg Poobalamet deThamilalayam Book Shop

L'importance de cette presse écrite (alors qu’ptiarrait se contenter d’'un support numérique) esetire en
relation avec la volonté de susciter un imaginaiagional. Toutes ces publications en méme tempsligs’
contribuent & développer un nationalisme tamoulsimational permettent aussi de définir ce que figaire

tamoul en France.

«For immigrants, news from « home » may appear auitedly Indian, even though it is produced on thgi

own doorstep, and in this way the question of arigiwhere these forms of imagining communitiesfiame,
and where the nation of India lives — is reworke¢Shukla, 2003 : 176).
Les histoires spécifiques développées dans cesgoxrdécrivent la vie au jour le jour de la comnuiag

tamoule en France. Ces supports textuels servenpild aux discours identitaires, développent une

appartenance ethnique tout en dessinant simultaridesecontours d’une tamoulité, qui serait liéena culture
du mouvement, une culture de la revendication.
“(...) This print culture invokes diaspora as a fowh belonging that allows producers and readers

simultaneously process the local and the globa;ldical articulation makes sense only with glokedérence

points and the global comes to exist locally. [..nhnhigrants newspapers provide at once texts far

representative performance of identities and exarggranslations of the hopes and dreams of Indigmants
in their lands of settlement” (Shukla, 2003: 177).

to



En effet, plus de 7 000 membres de la communauatéuke de France se sont réunis le 18
juin 2008 entre 14h et 18h devant I'Assemblée M@ & Paris, pour exprimer leur solidarité
et réclamer la reconnaissance du droit a lautootation du peuple tamoul. Cet
événement, appelé Rongu Tami®*» a été organisé avec la coopération des autorités
francaises par le groupe d'élus présidé par AnthBugsel, conseiller municipal de la
Courneuve, pour une reconnaissance des droits uplepamoul. Les élus d’origine tamoule
(du Sri Lanka et d’'Inde) ont interpellé la présiderfirancaise au sujet du conflit sri lankais et
ont énonceé a cette occasion leurs initiatives ipoks et diplomatiques.

134 Ce qui signifie approximativement « résurgence oialm». Plus généralement, Pongu-Tamil est une
célébration annuelle qui symbolise la volonté deutibdétermination du peuple de I'Eelam tamoul. €ett
célébration a cours dans les péles importants detpora.



Planche photographique 13 - Pongu Tamil
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Photos 1 et 2- Pongu-Tamil a Paris en 2008 (Photos disponibles sur :
http:/ /www.nous-tamoulsdefrance.com/index.php?section=news&cmd=details&newsid=544)
Noter la présence de drapeaux de 1'Eelam tamoul et de portraits du leader des LTTE

R

b 3
Photo 3- Pongu Tamil & Toronto, Canada, le 25/09/2004 (Photo disponible sur :
http:/ /www.tamilnation.org/diaspora/ ponguthamizh/04.htm)
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D’autres évenements attirent cette arriere gantgagticulier ceux qui stimulent I'affect, tel
que Maaveerar Nadf®, que I'on pourrait traduire par « journée des grarb. Ce sont des
moments de condensation culturelle dont I'effiGasygmbolique ne s’épuise pas dans la seule
mise en image. Relayée par la télévision, la raties journaux présents dans I'ensemble des
pays de la dispersion, cette cérémonie permet clenter I'histoire de la diaspora et de

I'ancrer dans des valeurs nationalistes.

1%Maaveerar Naalest célébré depuis 1989, pendant trois jours comié®€ le 27 novembre marquant la fin de cette
cérémonie. Ce jour symbolise le sacrifice du premoenbattant des LTTE pour la libération de 'Eef@amoul.



Planche photographique 14 - Vers la création d’'un ationalisme a longue distance
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o 75020 PARIS

00 Ligne 2, M°Ménilmontant

8 Mars 2008 a 16h
La Journée de la Femme

Comité des Femmes Tamoules de France

Photo 2- Affiche du comité des femmes
tamoules pour la journée de la femme

La communauté tamoule de France commémore le
25éme anniversaire de Juillet noir 1983 - massacre
de plus de 3000 civils et déplacement massif de la
population.

Uné qui a é notre exists
Nous vous invitons a vous joindre a nous et a
prendre la parole, 4 cette occasion, pour défendre
les Droits de I'Homme, le droit & I'autodéterminatio
et soutenir une civilisation, qui subit une politique
d'élimination instaurée par le gouvernement
du Sri Lanka.

RER'D : Garges Sarcelles

BUS : 133 (devant la gare en direction de Le Bourget)
Arrét : Mairie

J " IllET "0' R '8 3 Photos 3 et 4- Affiches de la Fédération des associations

el gl s tamoules de France et de 1'organisation des jeunesses

Contact : Fédération des Associations Tamoules de France (014358 1142)

i ods el defanceicon) tamoules (TYO) pour la commémoration de Juillet noir

Ainsi, ces deux espaces sociaux successifs des#serontours d’une appartenance que I'on
pourrait qualifier de nationale. De telle sortepapenance diasporique et appartenance
nationale deviennent extrémement familieres (ShuRGO3: 252). En effet, le comité de

bY

coordination tamoul France, arrive a mobiliser daes espaces politiques trois types
d’éléments qui parviennent a définir ce qu’il emtgrar une appartenance nationale et une
appartenance diasporique : un élément cognitifratire les limites de 'Eelam Tamoul), un

élément affectif (en faisant appel aux souvenissrderts lors des cérémonies collectives) et

un élément instrumental. Il permet aux Tamoulsrd’'&h-bas tout en étant de I'ici, d’étre



tamoul tout en étant hors du Tamil Nadu. Le CCTticone a I'émergence d’'un imaginaire
diasporigue transnational fondé sur une dimensiserdiellement politique. C’est en cela que

la diaspora détient une forme d’utopie.

1.1.3/ L’'ensemble des membres potentiels :

Le dernier espace du politique est celui représeatéles membres potentiels, ceux qui
peuvent étre concerné par ces revendications. Adira, en dehors de la communauté
tamoule du Sri Lanka, peu de personnes se septgltides par ces revendications politiques.
Ces membres sont a rechercher du c6té des persemoese rétives au mouvement,

insensibles a la cause tamoule. Car, méme si tieisate politique crée un dualisme au sein
de la diaspora tamoule, que I'on soit pour ou @ids préoccupations liées aux LTTE, les
comités de coordination tamoul qui asphyxient l&sp diasporique tout en lui déterminant
une lecture politique, et les actions menées alL&@rka, toutes ont contribué a 'émergence

d’une identité ethnique qui a pour but d’exaltee ustentité tamoule.

Dans ce cas, les relations triadiques entre ls p&yigine, la diaspora et le pays d’accueil
sont perturbées par les LTTE et les CCT qui prenpkte dans cet ensemble. De plus, les
pratiques politiques de la diaspora ne s’orienpastvers un pays d’origine qui correspondrait

a I'Etat-nation d’autrefois, mais vers une idéogine utopie, celle de 'Eelam Tamoul.

Ainsi, I'exopolitie assure un type d’autonomie ad@spora : celle de savoir maintenir sa
propre spécificité par rapport a la société frasgab’ailleurs, le succes de cette politisation
tient en la capacité du noyau dur a importer I'ldge de 'Eelam tamoul par les canaux de la
diaspora en recrutant au sein de cette dernierendatbres capables de véhiculer le message.
Mais, elle ne permet pas de choisir librement gemtégies d’intégration et ses propres
criteres d’identification et de socialisation qui permettraient de prendre ses distances a
I'encontre de la culture d’origine.

A tel point que méme si elle n'empéche pas legyadiéces nationales, l'identité tamoule
n'est pas résiliente ; elle est une identité pr(gecrée dans la volonté de I'autodétermination
du peuple tamoul), élaborée, planifiee, instrumesda et institutionnalisée par les LTTE qui

ont contribué a la politisation de la vie des Talmoen FranceD’ailleurs un des traits



marquant de cet activisme politique est la prédamie de la langue tamoule et la volonté de
maintenir une culture tamoule, et de montrer audada grandeur et la spécificité de cette
culture Et méme si ces revendications politiques ne sostpaatagées par 'ensemble des
membres de la communauté — tous les Tamouls de masont pas passionnés et mus par des
pensées sécessionnistes — elles concourent aaentore unité communautaire et a affirmer

une ethnicité.

1.2/ Les Tamouls du Sri Lanka : des entrepreneurs’dientité locale ?

On pourrait penser, au fur et a mesure que 'omewalans la démonstration et que I'on
approche de I'épilogue, que les Tamouls sont ciudstien réalité de micro-communautés qui
porteraient comme nom celui de leurs origines : L@nkais, Pondichériens, Réunionnais,
Mauriciens...etc.

Mais si I'on suit ce schéma, comment nommer lesiges de population qui ont connu des
trajectoires migratoires multiples et contrastég3e®e question de la dénomination nous
renvoie donc a la question des origines. Et celgmeconstate, c’est que dés la deuxieme
génération, l'origine a laquelle il est fait réfidce n’est plus leur origine, puisqu’ils ne sont
pas nés et n'ont pas été socialisés dans le paysude parents. Toutefois, évoquer ses
origines, c’est fondamentalement décliner une itiedans laquelle on se reconnait. Et pour
les enfants et petits-enfants, se définir par regpodiorigine des parents, c’est s’inscrire dans

une histoire familiale, c’est participer a une mémaollective.

Texte 42 - Les Sri Lankais : de meilleurs tamouls?®

- Interviewer : «Vous étes originaires de Pondichéry, mais pour autant,
est—ce que vous vous définissez comme étant tamoul 7 ».

- Interlocuteur : «Etre de Pondichéry ou tamoul, c’est la méme chose. C’est
une question de culture, il y a diverses origines - des Sri Lankais, des
gens de la Réunion, de Martinique, de ['lle Maurice et aussi de
l'ancienne Indochine ; mais on est tous des Tamouls. Le probleme c est

qu’il y en a qui croit qu’ils sont plus Tamouls que les autres, ou je ne

136 Extrait d’'un entretien mené & Pondichéry avec rieomsR. qui habite & Garges-lés-gonesse.



sais pas moi, qu’ils ont le monopole de la culture tamoule, qu’ils savent
mieux que nous ce qu'est étre tamoul. Vous comprenez ?».

- Interviewer : «/e crois comprendre. Mais de qui parlez-vous
exactement 7 ».

- Interlocuteur : «Des Sri Lankais. A Paris ils ont tout. Les temples, les
écoles, les centres culturels sont tamouls mais sri lankais. [ls nous
reprochent méme parfois de moins bien connaitre la culture tamoule

qu'eux, notre culture! ».

Mais, plutbt que la culture d’origine, ce sont fructures sociales et familiales du groupe
d’origine auxquels appartiennent les migrants quimettent d’expliquer les différences dans
les modes d’intégration et d’acculturation. Et, détrentes structures se traduisent par une
tension entre le méme et l'autre qui définit lei di&f la diaspora tamoule, et plus largement
celui de 'ensemble des diasporas. D’autant plusligentité diasporique est aussi bousculée
de lintérieure, par ses membres, aussi multipledlsq soient, aussi revendicatifs et

contestataires qu’ils soient.

En d’autres termes, la présence des Tamouls Skidiset particulierement leur visibilité qui
se traduit par un important tissu associatif et wemtial, mettent en relief ce que 'on entend
généralement par une identité tamoule, par uneubt®o

Mais la définition gqu’ils en donnent ne fait pasnsensus. C’est ainsi que certains les
accusent d’avoir le monopole dans la décision dguéen entend par étre tamoul, par ce que
signifie étre tamoul. Ce qui a pour effet de crées divisions et des dissensions mais aussi

une certaine émulation parmi 'ensemble des grodpgsopulation se réclamant tamoul.

En effet, méme si les Sri Lankais se disent entnetdes relations avec les autres

composantes tamoules, leurs associations respectivelites tamoules dans un cas et
indiennes dans l'autre — organisent des évenergetiéxtifs de maniere séparée.

Mais ne pouvons-nous pas aussi voir dans ces mstatifens collectives des manieres d’étre
tamoul différentes et surtout une certaine compétidans I'affichage d’une identité tamoule,

qui elle-méme génére de la différenciation ?



Ainsi, je prétends que les Tamouls du Sri Lanka des entrepreneurs d’identité locale. Leur
seule présence est source de réactions — pogitivaégatives — et permet de se re-définir, de
reformuler une identité, de raccrocher avec soséas bricolant quelque chose qui pourrait
rapprocher les individus de leurs ascendants,stedtertaine maniére de leurs origines, qui

sont pour certains de plus en plus mythiques.

Texte 43 - Etre tamoul : une identité culturelle %**

- Interlocuteur : «/e suis tamoul, je me sens profondément tamoul ».

- Interviewer : «C'est—-da-dire ?».

- Interlocuteur : «Comment c¢a c'est—d—dire ? Je ne sais pas moi, ¢'est ma
culture. Je suis li¢ a I'Inde, au Tamil Nadu en particulier. C'est ma
culture. Je ne dis pas que je ne me sens pas francais, se serait mentir,
mais je suis attaché a ma culture tamoule, d la musique, la danse, aux
films aussi. Méme si jaime bien prendre lapéro, je suis attaché a la
cuisine de mon pays dorigine. Mais c 'est vrai que par rapport a d autres
groupes tels que les Sri Lankais, je peux apparaitre moins tamoul
qu'eux. C'est vrai, la plupart de leurs enfants parlent le tamoul, écrivent
le tamoul, participent aux fétes religieuses--- Moi je ne parle pas tamoul
et en plus je ne vais jamais au temple. Jarrive 4 le comprendre c'est
vrai, mais je ne le parle pas. Tandis qu'eux les Sri Lankais, c'est
différent. IlIs fondent vraiment une communauté soudée. Bien sir, ils
n'ont pas la méme histoire que nous, mais pour qu’ils soient aussi
soudés, c’est peut étre aussi dii au fait qu’ils habitent une ile, non ?
D’ailleurs ils répétent sans cesse qu eux ils parlent un meilleur tamoul
que nous, qu'il est plus pur. En plus, ils disent toujours que ['on ne fait
rien pour la culture tamoule. Mais on n'a pas besoin, on se sent tamoul,
je ne vais pas le crier sur les toits, faire des manifestations comme ils

le font ! En plus, depuis qu'ils sont la on a /' impression que l'on attend

137 Extrait d’un entretien mené & la Chapelle. Moriittcuteur est originaire de Pondichéry, il esenérance
et habite Sarcelles.



de nous que l'on parle tamoul entre—nous, que l'on se comporte comme
eux. Ce n'est pas parce que ma femme ne porte pas un sari qu 'elle n'est
pas tamoule. La différence c’est que nous on n'affiche pas notre identité
comme ils le font ».

- Interlocuteur : «Vous trouvez cela dommageable qu'ils soient la alors » ?

- Interlocuteur : «Oui et non. Oui parce qu'on est devenu visible, et que j ar
limpression que ['on attend de nous un comportement similaire. Et non,
parce que c est bien qu’ils soient 13. Grice a eux on a limpression de
renouer avec notre culture. En fait on exprime de nouveau notre
identité ».

- Interviewer : «En fait, ce que vous dites c’est que depuis que les Sri
Lankais sont 1a, vous retrouvez peu a8 peu votre identité ? ».

- Interlocuteur : «&n quelque sorte. Ce n'est pas facile a exprimer ces
choses la. On dirait que maintenant il y a une sorte de concurrence a qui

sera plus tamoul que les autres ».

Il semble que pour ces groupes de population, guiété formés lors de trajectoires et de
contextes historiques divergents, dans lesquels’dlst rien partagés entre eux, I'ensemble
des installations commerciales et culturelleséei par les Sri lankais dans les années 1980-
1990 a conduit a une vitalisation de lidentité tane et a la création d'un sentiment
communautaire qui transcende peu a peu les distirscet les divergences. On dirait presque
gue les Tamouls du Sri Lanka agissent comme udatéug transformant une identité latente

en une identité visible.

Texte 44 - L'identité comme option

- Interlocuteur : &/ous voyez, c’est comme un club de sport. Ils proposent
tous la méme activité, mais 'entraineur est différent et les équipements
aussi. Toutefois, le résultat est le méme, vous faites du sport et vous
entretenez votre santé ».

- Interviewer : «Je ne saisis pas 'image ».




- Interlocuteur : &Moi, par exemple, javais une envie de renouer, de
retrouver un peu mes racines. Mes ancétres étaient originaires du Tamil
Nadu. Je crois que c’était le pére a mon arriére grand-pére. Ils sont
partis en bateau pour travailler dans les plantations a l'ile de la Réunion.
C’est pourquoi j'ai choisi de faire parti d'une association. Je 1'ai donc
choisi cette association en fonction des activités qu'elle proposait. Mais
toutes ont en commun de proposer une image de l'identité tamoule. A
moi de choisir laquelle me convenait la mieux, en fonction de mes
aspirations. Car méme si je me sens tamoul, je ne vais pas fréquenter
une association sri lankaise, je ne me sens pas proche de leurs

revendications » (Extrait d’'un entretien mené avec Mr S).

Enfin, si I'on peut parler d’'une multiplicité desrines culturelles tamoules, pouvant étre
subdivisée selon les espaces traversés — Antled,anka, Inde... — il ne faut pas oublier
guelles se déclinent aussi selon les appartenanhcesles, celles induites par les
ethnoterritoires (étre tamoul de la Courneuve, tbéwvilliers, de Saint-Denis...)

Et au-dela de ces distinctions il y a nous I'avens une certaine unicité et une envie de
dépasser ces affiliations pour peut-étre tendres war désir compliqué et contradictoire

d’indianité, qui est essentiel pour comprendreeleges des jeunes générations.

« Stories of assimilation, and a presumed conflidiveen parents’ homeland and youths’
domicile, are unable to capture the profoundly giasc sensibility that may recall India
among members of this generation. Such a sengjhilitts sometimes ethnicized, sometimes
nationalist, and sometimes deeply gendered forsis® building block for identity within
worlds where individuals must be part of a grouphg’ (Shukla, 2003: 224).



2/ Des solidarités et des productions culturellesap dela les
ethnoterritoires.

Divers évenements peuvent créer une solidaritgetudes dissensions déja vues ci-dessus et
permettre ainsi de sortir, pour un temps, de cestifres symboliques qui constituent les

contours des ethnoterritoires, de cette affiliagtmique.

Bien sdr les NTIC, en patrticulier Internet permettééja, en réalisant des relations que I'on
deéfinit communément comme étant en temps réelr@asons qui annuleraient les distances
tant géographiques que temporelles), de sortir poutemps de ces territoires ethniques et
maintenir un lien malgré la distance. Lien quiseauvelle quotidiennement avec le référent-
origine que ce soit avec la vie économique, paléigu culturelle. Il suffit pour ce faire de
s’engager sur l'autoroute du web. Entre soi etdages un simple «clic » fait basculer
I'individu sur un forum de discussion €laborant destacts avec des « cyberindividus ». Ce
méme individu peut aussi bien lire les journausjsier aux dernieres nouveautés musicales
et télévisuelles de son référent-origine, le touligne et en temps réel. D’ailleurs, pour les
séparatistes tamouls, Internet s’offre comme unveau territoire de lutte, comme un
nouveau territoire d’affrontement politique et gwe qui se poursuit tant a lintérieur des
frontieres qu’a l'extérieur, rompant I'isolementsdeéfugiés politiques. Il lui fournit une
tribune, une multitude de contacts et de données da perpétuel jeu de cache-cache virtuel

avec le gouvernement sri lankais.

La messagerie électronique, le portable, la vitBtoadio permettent désormais de rester en
contact dans l'ici avec l'ailleurs, avec la-bad ;centribuent & la disparition des frontieres
symboliques de ces ethnoterritoires. Les Tamoulsrint simultanément présents ici, la-bas
et ailleurs, ils établissent une certaine soli@arxiirtuelle. Et, c’est surtout la messagerie

électronique, les communications par méls qui pigeint a I'élaboration de cette solidarité :

« Partager des banalités, la routine et les activitésnmunes de la vie quotidienne, accroit le
sentiment d’appartenir a une communauté et amplifie perception d'un partage
(Georgiou, 2002 : 12).



Mais ne tombons pas dans I'exces, dans I'euphoaeméme si les NTIC participent a la
formulation d’une conscience diasporique, les coioes ne sont que symboliques.

Il existe des événements qui élaborent des pomts ks différents groupes tamouls et entre
les Tamouls et les Indiens. Ces évenements peywamdre la forme de productions
culturelles inédites ou encore de moments trauarats Mais tous deux ont en commun de
fournir des arguments idéologiques a la formatibdedtités plurielles. Si dans le chapitre
précédent, nous avions évoqué la féte de Ganesimeam moment fort pour la communauté
tamoule, autorisant la fabrication d’une inclusiadiun vivre ensemble par dela les
distinctions liées aux trajectoires migratoiresaliires évenements permettent d’entretenir un

tel sentiment qui se rapproche par moments deidimue.

2.1/ Le tsunami de 2004, un révélateur d’identitééaticulaire ?

Texte 45 - le Tsunami

« Lors du Tsunami de 2004, je vais vous dire, on a tous eu un pincement au
ceeur, ou que nous étions. [+--] Mol je n'ai pas dattache particuliere avec
l'Inde, le Tamil Nadu, ou le Sri Lanka. Je n’ai méme pas de tamille la—bas,
Jv ai des racines, des ancétres comme on dit. Vous comprenez la
différence. C'est pour cela quil y a eu une si grande solidarité parmi
l'ensemble des Tamouls en France. Et 4 ce moment—Ia pas de distinctions.
De toute facon, la nature elle, elle ne fait pas de distinctions » (Extrait d’'un

entretien mené en 2006).

Il existe des événements, tel le tsunami du 26rdboe 2004, qui, au-dela de leurs caracteres
traumatisants et meurtriers, sont capables de géunge prise de conscience et des solidarités
a des échelles multiples. C’est ainsi que bon nendler personnes que nous avons interroge
percoivent le tsunami comme une bifurcation dans éxistence. A cause de cet événement,
certains ont pris conscience de leur éclatemergrgpbique — {ai pris conscience que I'on
avait de la famille sur les cing continents, onpgalait tous pour partager les nouvelles-

et des liens gu’ils entretenaient avec I'lnde, artipulier pour les jeunes générations.



Cette prise de conscience, cette réflexivité perma le tsunami, dans le deuxiéme cas, n’est

pas intervenue de maniere immédiate, dans I'orgtaisde 'aide, mais aprés coup.

2.1.1/ Un révélateur de I'éclatement géographique.
« Pour avoir une diaspora, le simple fait de la disg@ation ne suffit pas. Les spores envoyés

sur un terrain fertile peuvent prospérer mais & fdantes restent isolées au milieu de foréts
étrangeres, elles perdront rapidement leur spétéfis.
(Prévélakis, 1996 : 31).

Parmi les gens que nous avons interrogés, beautaugit pas conscience de I'éclatement
géographique de leur famille. Les jeunes générat@mparticulier n’avaient pas conscience
de I'ampleur de la dispersion de leur famille, etteut entretenaient peu de relations. Cet
événement causant des milliers de morts en IndaueSri Lank&® a généré de telles
émotions qu’il a contribué a la vitalisation d’'unéseau que seuls les parents semblaient

entretenir par des échanges téléphoniques annuels.

Texte 46 - Une prise de conscience

« Mon pére m'avait dit que javais des cousins au Sri Lanka, dautres en
Allemagne, en Australie, au Canada, en Suisse et au Royvaume-Uni. J'en ai
méme en Malaisie aussi. Mais jamais je ne leur avais téléphoné ou méme
écrit. Seul mon pere entretenait des relations ; mais moi non. Javoue que
depuis décembre 2004, jai un peu plus conscience de la taille de ma
famille, et surtout que l'on est dispersé au quatre coins du monde. Depuis
cet évenement, on se contacte plus souvent par méls. C’est bizarre en fait.
Car quand on a vu les images a la télé, on s’est littéralement précipité sur
le téléphone pour savoir qui avait des nouvelles de la famille restait &

Jaffna » (Extrait d’un entretien mené en 2005 a la Chapelle)

138 | e nombre total de morts et de disparus sembleherde 250 000. On compterait 43 000 morts et dispa
au Sri Lanka et 22 000 en Inde. Le pays le plushédut I'indonésie (170 000 morts et disparus).



Il semble que cet événement ait redonné tout som &eette présence ambigué, a ces espaces
rendus disjoints par la dispersion. Il a permigéhetiver d’une certaine maniére des logiques
réticulaires qui peu a peu disparaissaient, etua sonplement révélé un fonctionnement

diasporique. En cela, le tsunami de 2004 est Issiaun quasi personnage.

2.1.2/ Sur les pas d’une indianité ?

Deuxiéme effet induit par le tsunami : un effacemamgressif des frontieres symboliques
entre les groupes de population issus du mondernndiependant, cet effet ne s’est pas fait

ressentir dans I'immédiat.

En effet, 'organisation des collectes d’argent’@heminement de l'aide aux victimes du
tsunami a d’abord été I'affaire des associationsiroanautaires : des associations franco-
pondichériennes pour Pondichéry, des associatiansd-tamoules pour le Sri Lanka.

C’est ainsi que 'AETF ou association des étudiaamsouls de France a organisé une part de
I'aide pour le Sri Lanka, alors que d’ordinaire sesions sont traditionnellement orientées
vers l'entraide et lintégration de la communausénoule en France (cours de francais,

soutien scolaire, éducation, développement localiktrel).

L’AETF s’est donc redirigée vers 'aide d’'urgencemme d’ailleurs beaucoup d’associations
tamoules qualifiées d’habitude de culturelles.

Ce qui est intéressant c’est que cette associatosiest pas contentée de faire des collectes
de médicaments, de vétements et de fonds qu'ait desf membres de sa communauté. En
effet, TAETF a mené deux collectes distinctes deds : I'une au profit des tamouls du nord
du Sri Lanka, reversée a I'ONGamil rehabilitation organizatiofTRO ou ORT) ; 'autre au
profit des victimes du tsunami toutes nationalitésfondues, reversée Action contre la
Faim, la Croix Rougele Secours Populaireet 'Unicefde fagon équitable.

Néanmoins, ce qui est troublant, c’est que la @adiégs fonds reversée a 'ONG TRO

correspond a ceux qui furent exclusivement récaltgses de la communauté tamoule.

Tout cela laisserait a penser que ce tsunami itayfi@ confirmer les clivages entre micro-

communautés. Dans un temps immédiat oui. Mais wenent quelques mois plus tard (nous



avions mené nos premieres enquétes en janvier 2006% avons pu enregistrer un

changement de discours au sein des communautésroéas.

Texte 47 - Sortir de sa communauté

«Le Tsunami, moi ¢ca m'a fait prendre conscience des liens que l'on peut
avoir avec les autres communautés indiennes. Je ne m'en étais pas rendu
compte tout de suite. Mais en voyant des Pondichériens, des Gujratis, des
Panjabis, des kératites venir donner de l'argent, ca ma touché, et je me
suis senti un peu béte de toujours étre tourné vers ma communauté. Méme
. . L, . R . s . .
Si ce lien est un peu spécial, a cause de la guerre. En fait ¢ est ¢a, je crois
. . , . . L,
que jal pris conscience que lon était pas seuls, quil y avait dautres
ressortissants indiens attachés a des valeurs similaires aux notre. Méme si
avant jentretenais des relations avec eux, lors de la féte de Ganesh, ca
s , . .
m a donné envie de les rencontrer plus souvent, de sortir un peu de mon

quotidien en somme » (Extrait d’un entretien mené a la Chapelle en2085).

Il semblerait en effet que cet événement eut cornamellaire de développer de nouvelles

formulations identitaires, particulierement ches feunes générations. Les Tamouls Sri
Lankais, les plus touchés dans le monde indiercgise catastrophe, ont recu de I'aide venant
de l'ensemble des ressortissants Indiens instalésFrance. Ceci a contribué a un

élargissement momentané des liens sociaux qui §teeitle support de I'expression d’'une

identité indienne.

Dailleurs celle-ci trouve des terrains d’expresstans des productions culturelles inédites.

2.2/ Des productions culturelles qui supportent daouvelles formulations
identitaires.

Au sein de ces groupes sociaux, il existe des ptamhs culturelles qui révelent un travail de

reformulation des identités localpar le biais de branchements culturels transnatniae



bhangrd®, musique originellement pratiquée au Pendifibstre ce travail de I'imagination dans
la construction de nouvelles identités et de nouxearritoires, devenant peu a peu le moyen

privilégié d’'un rassemblement communautaire pad tkd clivages.

Texte 48 - Soirées Bollywood

- Interviewer : «Quelles genres de relations entretiens—tu avec les autres
groupes de populations indiennes ?».

- Interlocuteur : «De trés bonnes relations. Oui vraiment de trés bonnes. [/
ny a quavec les Sri Lankais que c'est dur davoir des relations,
particulierement ceux qui viennent juste d arriver, parce qu'ils restent
entre eux. Mais aprés avec les autres Indiens, on se voit réguliéerement.
On discute souvent lors de soirées 4 théeme. [l y a beaucoup
d’associations indiennes qui proposent des soirées ou tu peux assister a
des spectacles de danse, a des démonstrations d’instruments, comme
les tablas. Et 1l y a aussi des soirées bollyvwood avec des DJ qui
viennent mixer du bhangrd. C'est bien, car dans ces moments 13, on se
rend compte que tous, Gujaratis, Tamouls, Bangladais, Punjabis, on a
pas mal de choses en commun. Ces soirées ¢a permet de nous réunir,
chose que l'on ne fait pas souvent en dehors de ce cadre associatif ».

- Interviewer : «Pourquor ? ».

- Interlocuteur : «C'est pas trés bien vu par les parents, mais ca ¢ est autre
chose. De toute maniere cela ne les concernent pas » (Extrait d’un entretien

mené en 2008).

« On fait beaucoup de soirées karaoké. Des Karaolivibmod. On fait ces soirées en

banlieue. Il y a beaucoup de monde qui vient. ED72@n juin, on a méme fait une soirée

139 e bhangra est apparu dans les années 1400 ajaPelh@st traditionnellement exécuté lors deifitéts, a
I'occasion des moissons, des mariages ou du passkgeouvelle année. Durant ces moments d'intersiet
de condensations sociales, la foule entonne dedeggrunjabiljoliyaan) autour du percussionniste qui martéele
le dhol, tandis que d’autres individus jouent de la fli@te tumbi et d’autres percussiondholak et tabla par
exemple). Cette musique est couramment accompatméanse. Ce caractére originel a été largemenifignod
ces deux derniéres décennies, d’abord en Anglepeiseaux Etats-Unis. De musique folklorique, labira est
devenu un genre musical hybride, un genre en fudies arrangements traditionnels intégrent a ptédes
styles musicaux contemporains : reggae, rap, hbigéop, techno, raga et jungle.



karaoké bollywood berbére. Avec la musique, ilanyas de frontiéres. Bollywood, c’est
une passior (Extrait d’un entretien mené avec un des membesfassociation Haan
India).

Il semble quebhangrd et imaginaire de diaspora sont des pramhsctculturelles aux
trajectoires sinueuses et contingentes qui metfestent sur la difference culturelle,
'ambivalence et la grande complexité des fronsecellturelles, en méme temps qu'ils
illustrent le travail de l'imagination dans la ctmustion de nouvelles identités, toujours
équivoques, issues d’'une combinaison complexe antrdernité et culture locald.eurs
destins sont mutuellement liés et sont mus pam@&ses dynamiques. D’un cote, le bhangra,
genre de musique et de danse originaire du Pemdjgiieut se comprendre et se concevoir
sans son corollaire, la diaspora indienne. De ri&guhistoire du bhangréa et histoire de la
diaspora se confondent, et ce n’est que dansamatfesion de destins, dans cette insécabilité,
que I'on peut comprendre I'importance du bhangmsda construction identitaire de cette
derniere. De sorte que le bhangra apparait tosi biesh comme uagent performatitians la
construction de territoires (Raibaud : 2006), quéduration d’'un imaginaire collectif face au

reste du monde.

A travers I'exil, et surtout a travers les pouvaies|'imagination, <comme double capacité a
se souvenir du passé et a désirer le futu(Appadurai, 2001 : 32), le bhangra s’est
transformé, non pas dans sa nature (celle d’éteut& lors de temporalités festives), mais
dans ses formes discursives tasbas au Pendjab, le bhangra représente la culturemalg,
ses souffrances, ses combats et son histoire,I'daltesurs et en Francei€i) particulierement,

il a évolué ces derniéres années en se diffusariesicanaux et réseaux de la diaspora et en
se diversifiant au gré des rencontres. Nous sorsgenrparticulier a la soirée Bollywood
Berbére» organisée en juin 2007 par I'association Haalnalnl faut préciser que c’est grace
au cinéma indien que le bhangra s’est diffusé.dst rmouvelles formes discursiven& se
contentent pas de renverser les certitudes dedaquotidienne, mais ouvrent la voie a de
nouveaux projets de sociétés. Grace a (elles), attes groupes d’individus, qui étaient
engourdis par la pesanteur glaciale des habitudesmettent a vivre au rythme plus vif de

I'improvisation » (Appadurai, 2001 : 32).



Ce bhangra-la est donc une création effectuée tir ghnéritages recomposés dans une

synthése fusionnelle avec d’autres genres musicaux

« L’émergence de nouvelles cultures s’inscrit airesngl I'histoire, a la fois par le récit de
leur apparition — ont-elles été précédées par dgees avant-coureurs, quelle partie est
réellement émergée, le mouvement va-t-il se pones@ — mais aussi par la comparaison de
leur apparition avec celles des formes culturepegcédentes. L’'histoire de ces émergences,
déposées dans le temps et sur I'espace, a la mead& couches géologiques sédimentées,
donne une vision dynamique des territoires musicdars laquelle les formes culturelles le

plus récentes se répandent sur des socles plusrac{Raibaud, 2005 : 20).

Le bhangréa joue le réle d’'un révélateur, il inventedule, régule la relation a autrui et les
consciences de soi, participe a I'élaboration d'soeété en mouvement, dont il accentue ou
entrave les fluidités. Cet autrui n'est pas seul@nmnstitué de ressortissants du monde
indien. Il apparait comme le produit d’'un ensemiblgcteurs sociaux, économiques et/ou
politiques qui développent des pratiques bien sougentradictoires en fonction d’intéréts

divergents : entre ouverture et fermeture, entnégajion et ségrégation. Les liens entre

bhangra et identité sont donc ténus.

Le bhangra peut servir simultanément a I'affirmatie I'indianité comme a I'émergence
d’une identité complexe et contextuelle qui faildis frontieres. Ce qui est particulierement le
cas pour les jeunes Sri Lankais qui pratiquentesae maniére minoritaire ces soirées ou se
mélent musique, danse et vidéo. Ces moments dictien, d’échanges avec les autres
ressortissants du monde indien, et plus générakeaveg les autres minorités nationales leur
permettent d’échapper a 'emprise communautaiegnetregles édictées par leurs parents. Les
soirées karaoké organisées par de multiples asisosiad’lle-de-France, et en particulier
Haan India regroupe un public hétérogéne, qui @@mmun une volonté de dépasser les
affiliations singulieres émises a la fois par lziété d’accueil et par le groupe minoritaire

(pour ne pas dire ethnique) auquel ils appartiennen

Mais, si la musique est un vecteur de sentimergpdirtenance et un puissant instrument de
création d'une imagerie territoriale, peut-elle eetour générer une dynamique de
rassemblement par dela ces frontieres symboliqiasd®autres termes, au-dela d’'une grande

diversité liée aux différents contextes migratqigexciaux, économiques et politiques, qu’est-



ce qui rend possible une certaine homogénéité -l Bessible qu’immigrants pakistanais,
indiens, sri lankais, bangladeshis, marocains sestliés entre eux ?

Le bhangra a subi de telles transformations, @&ihble qu’il est capable de posséder une
force de cohérence affective suffisamment puissapteir fédérer I'ensemble des
particularismes. Son hybridité favorise des rappeotents au sein des diverses
communautés. Il est fédérateur et tend a effacepéeticularismes ethniques, si bien gu'il
s'impose comme ¥éhicule efficace de rassemblement communautaareggla les clivages

de tous genres (Mohammad-Arif, 2000 : 283). Et cette hybridité doit pas seulement au
mélange des genres musicaux, mais aussi a cellaigses (anglais, hindi, ourdou, tamoul
et punjabi). La popularité de cette musique s’&pmi aussi par les messages qu’elle véhicule
tout en puisant dans le terreau sud asiatiquen eek elle se rapproche du rap et du rock
contestataire et s’inscrit dans la déviance enapories messages anti-castes, pro-harmonie

communautaire et religieuse.

Le bhangra est donc plus qu’'un simple genre musigiatide. Il a un réle important dans la
formation des consciences individuelles et colNedj et participe a un processus de
mythification des origines. Il permet de sortir B@nonymat des grandes métropoles en
perpétuant le souvenir du pays d'origine et enemesast le lien social. Il integre les
communautés indiennes, sri lankaises, pakistanasdsangladaises dans un imaginaire
diasporique. En cela le bhangra agit comme marqulemtitaire et fabrique de l'inclusion.
Au nom de son hybridité, le bhangra est aussiaindie consensus, un temps fort de cohésion
sociale au-dela des clivages, particulierement twsces soirées « bhangra music ». En
somme, le bhangra permet de penser la coprésenceéhe et de l'autre, du local et du

global.



Conclusion du chapitre 6

La diaspora en tant qu’attitude.

L’analyse conduite le long de ces lignes montre cimase : les Tamouls originaires du Sri
Lanka se singularisent par une posture, par uitadgtrevendicative. Leur vie en France est
supportée par une intention, une idéologie et uapiel dans lesquels les autres composantes
de la diaspora ne se retrouvent pas. Ces dernmérgmrticipent pas a cet espace social si
particulier que nous avons nommé exopolitie quisiile le besoin de structuration de la

communauté autour d’un projet politique.

Cette profonde distinction se décline elle-mémeuee nouvelle différenciation entre d’'un
c6té une ethnicité pragmatique qui caractériseTsouls originaires du Sri Lanka. De
I'autre, une ethnicité élective ou symbolique qéfinit les autres composantes tamoules. De
plus, la possibilité d'arborer cette identité psor et pour les autres n’est possible que parce
que les Tamouls du Sri Lanka les ont rendu visildesussi parce qu'ils orchestrent la

possibilité de revendiquer cette identite.

Ainsi, ethnicité élective et ethnicité pragmatiqoat en commun d’étre des discours
identitaires construits par rapport a une normeortajre, mais elles dénotent aussi la
capacité de ces groupes a se réapproprier la fdgohle groupe majoritaire a pour les
désigner. Ainsi, les Tamouls du Sri Lanka usentadeatégorie diaspora pour se définir, et
utilisent le «nous tamouls de France ou «naam» pour répondre la aussi a une illusion
d’homogénéité, qui n'est en définitive jamais aitesauf peut-étre lors d’évenements

particuliers qui permettent de dépasser les clivalgetous genres.



Chapitre 7 :

Intégration socio-spatiale et cohabitation
interethnique en lle-de-France.

Dans les parties précédentes, j'ai a de multigesises évoqué et défini les ethnoterritoires
dans lesquels prennent forme les sociabilités téesolais je n’ai pas analysé de quelles
manieres se construisent les interactions entreegpaces et les autres. En d’autres termes
depuis le début de mon argumentation jai étudifieseent deux formes d’interspatialité :
I'emboitement (qui exprime les processus d’inclogitespaces les uns dans les autres) et la
cospatialité (qui dans mon cas met en relationlogsjues réticulaires et territoriales dans

une méme localisation, dans un méme contexteplaissnsi de coté l'interface.

En illustrant mon propos par I'étude de la créatienterritoires ethniques en lle-de-France
suite a I'émergence de Paris comme poéle de la aliasfamoule, je vais montrer que
I'ethnicité est une clé indispensable a la compnélom des processus sociaux a I'ceuvre au
sein de I'immigration tamoule ; et que les catégmriliaspora et ethnicité se rejoignent sur
divers points: se sont toutes deux des constngtisociales de [I'appartenance,
situationnellement déterminées et manipulées paralgeurs (en particulier en ce qui
concerne I'exopolitie).

Cette appropriation territoriale concourt au magguathnique de I'espace qui ne s’exprime
gu’en relation avec d’autres groupes de populat@msont donc les discours et les attitudes
utilisées par les difféerents groupes tamouls qabléisent des connexions entre les divers
univers culturels, entre les différents espacesiais.

Ainsi, ce qui suscite mon attention dans cetteig@are sont ces processus et discours

générateurs de limites.

On pourrait me rétorquer : quid des relations eimtégration et interface ? Car tout un
chacun voit bien ou se situent les enjeux de laloibdtion interethnique, mais en ce qui
concerne lintégration, la situation d’interface psu claire. Ce serait sans compter que les
populations tamoules participent a des universiceld multiples — au moins deux — et qu’'au
regard des entretiens que j'ai conduits, je supppse la connexion de l'un a lautre, le

passage d’'un univers culturel a un autre, est @gsam un qrincipe de coupure (Bastide.



Cité par Cuche, 2001 : 76) une sorte de limitet &ofait singuliére qui permet d’agencer une

identité nationale & une identité ethnique, unatitiefrancaise a une identité tamoule.

Mais, dans quelles circonstances s’exprime une fdo&t qu'une autre ? Y a-t-il un
qguelconque rapport de hiérarchisation au sein dedifférentes sphéres culturelles ? De
quelles facons se déroule la cohabitation intergtien?

Ce chapitre sera donc scindé en deux parties g@nt volonté |la encore d’expliciter la
spécificité d’étre tamoul en France. C’est pourgaopremiére partie sera focalisée sur la

maniére dont cohabitent divers références culesadu sein d’un individu avant d’entrevoir

la nature des discours face a une peur de laatiluhu lien identitaire.

Morceaux choisis :

Texte 49 - Jouer sur deux tableaux

- Interlocuteur : « aime la littérature francaise, ses grands auteurs. Je vais
souvent au théatre, au cinéma. Je me sens profondément francais. De toute
facon, je suis francais ».

- Interviewer : «Mais pourquoi avez-vous décidé d’habiter Pondichéry ? ».

- Interlocuteur : «Pour une raison simple . ¢ ’est parce que c’est ici que je suis
né. Jhabite dans la maison ou je suis né. Et puis l'Inde, le Tamil Nadu
précisément, je m'’y sens bien, je me sens chez moi. La musique, le bharata
natyam, la cuisine, tout ¢a c est formidable ».

- Interviewer : «Vous vous sentez tamoul en fait ».

- Interlocuteur : «Bien sir, puisque je suis Tamoul. C'est mon pays natal, ma
langue natale. J'y ai plein d’amis ».

- Interviewer : «Mais, vous venez, & linstant de me dire que vous étiez

Francars ».



- Interlocuteur : «&t alors, ou est la contradiction ? Pourquoi je ne pourrais pas
étre francais et tamoul a la fors ? De toute maniére la question ne se pose pas,
puisque je suis les deux a la fois ! ».

- Interviewer : «Vous avez la double nationalité ? ».

- Interlocuteur : «Non ! Je suis de nationalité francaise. Mais ce n'est pas parce
que j'al une carte d’identité ou un passeport francais que cela signifie que je
ne suis pas tamoul. Je ne vois pas pourquol mon identité francaise serait plus
Importante que mon identité tamoule, simplement parce que je suis de
nationalité francaise ! ».

- Interviewer : «Mars alors, comment vivez—vous cette dualité au jour le jour 7 ».
- Interlocuteur : «/e ne comprends pas bien votre question. Car une dualité met
en opposition deux éléments. Et la (temps de réflexion) n'y a rien qui s oppose !
Je ne vois pas pourquol vous ne pouvez pas comprendre que je puisse étre
tamoul et francais a la fors. Quand je suis en France je me sens parfaitement
bien. Quand j'y rencontre des amis francais je parle en francais et quand je
rencontre des amis tamouls je parle en tamoul. Dans les deux cas nous savons
de quoi parler parce que je mintéresse aux activités culturelles et aux
actualités a la fois de la France et de l'Inde. Et mes amis ne me posent jamais
la question de savoir si je me sens plus francais que tamoul. Pour eux c’est
parfaitement clair ».

- Interviewer : «&n étes—-vous si sir 7 ».

- Interlocuteur : «Comment ca 7 ».

- Interviewer : «Bah our, admettons par exemple que vous ayez des amis
francais et tamouls & la méme table comment réagissez—vous ? ».

- Interlocuteur : «Normalement. Je ne joue pas un role !»

- Interviewer : «Et vos enfants, ils se sentent francais ou tamoul ? ».

- Interlocuteur : «.es deux eux aussi !».

Cet entretien a été mené en 2005 a Pondichéry.sApwdir mené une carriére dans

I'administration francaise, notre interlocuteuryrooe bon nombre de Francais originaires de



Pondichéry vit sa retraite a Pondichéry : parcel gly sent bien, parce que la vie est moins
chere, et parce que sa famille est la-bas. Poantiltreste attaché a la France et s’y rend
plusieurs fois par an pour rendre visite a sesresnf@de méme quand il était en poste en
France il se rendait a chaque grande vacancesdidRéry), qui eux en paralléle préparent a
leur tour leur retrait de la vie active, en faisaonstruire un étage de plus a la maison

familiale.

Texte 50 - Tamouls de France ou Franco-tamouls

- Interlocuteur : «Parfors javoue étre un peu perdu. Francais, Tamoul, Franco-
tamoul, Tamoul de France, Francais dorigine tamoule. Je ne sais pas trop
comment me désigner, comment nous désigner. Je trouve cela réducteur de
dire « francais », de méme que dire « tamoul ». Et Francais d’origine tamoule
on dirait que l'on suggére en utilisant cette expression, que nous SOMIMES
assimilés a la société francaise. Alors que ['on est francais et tamoul a la fois.
Mais surtout tamoul. C’est pour ca, je trouve que Tamouls de France, c’est
convenable ».

- Interviewer : «Cette désignation vous semble convenable, mais est—elle
partagée ?».

- Interlocuteur : «Qur, 1/ me semble. On a longuement réfléchi quand méme. Ce
n'est pas venu comme ca le nom de notre journal ».

- Interviewer : «Zamouls de France, dans le nom de votre journal c est
secondaire, c'est le « nous » qui apparait en premier, est—ce pour atfirmer une
spécificité ?».

- Interlocuteur : «C'est que nous sommes une communauté soudée, structurée.
Toutefors nous travaillons tous. La plupart des Tamouls ont un emploi, payent
des impots. Nous ne sommes pas des chomeurs. Nous sommes bien intégrés &
la société francaise, c’est pourquoi ont dit Tamouls de France ».

- Interviewer : «S/ vous étes bien intégré, pourquol persister a utiliser le

«nous » ?».



- Interlocuteur : «C’est surtout (hésitations)c ‘est pour nous différencier des autres
groupes de population. L’identité tamoule est un héritage auquel les jeunes
franco—-tamouls issus de [immigration ont droit. C'est pourquoi le journal se
nomme <« naam », pour nous Tamouls de France. C'est un journal fait
principalement pour et par les membres de la communauté tamoule ».

- Interviewer : «Vous utilisez l'expression franco-tamoul maintenant ! ».

- Interlocuteur : «Qus lorsqu’il s agit de la seconde génération, celle qui est née
en France. C'est logique non ? Les premiers arrivants comme mol, nous les
nommons 7Tamouls de France, et ceux qui sont nés en France, Franco-
Tamouls. Mais plus généralement, nous utilisons les deux expressions,
Franco-tamoul et Tamoul de France. Cette expression souligne aussi un défi -
nous voulons éviter que la communauté ne se referme sur elle—-méme. Car les
Jjeunes tamouls de la seconde génération, ont | impression d’étre tiraillés entre
deux cultures, deux identités. Ce journal est fait pour maintenir le lien tout en
assurant le succés de lintégration a la société francaise. C'est c¢a notre
volonté. D'ou le titre, et dou le fait que l'on dise souvent a la fin de nos

communiqués <« le peuple tamoul de France ».

Cet entretien a été mené avec un des rédacteujsudoal «<Naam, Nous Tamouls de
France» en 2008 a la Chapelle. Notre interlocuteur essiaresponsable des relations
publiques au CCT (cette précision n’est pas inutile

Texte 51 - Un Tamoul en France

«Je suis un tamoul en France. C’est un peu comme la chanson. En plus dés

qu’il y a des informations concernant les Tamouls dans le monde ]y préte
une grande attention. Il faut toujours que je sois relié 4 ce qu’il se passe au
Sri Lanka ou en Inde. L an dernier jai méme participé a un concours de
danse qui a permis d'entretenir un centre de formation au Sri Lanka. C’est
pour ca, votre question elle n’est pas si simple. Je crois que je ne peux pas
trancher. Je suis & la fois tamoul et francais. Je suis attaché aux deux pays,

aux deux cultures. Et je sais faire la part des choses ».




Cet entretien a été mené a la Chapelle en 2008e Noterlocuteur, est membre de
I'Organisation des Jeunes Tamouls de France (OJTYd& en anglais) — une organisation
que l'on retrouve la encore dans I'ensemble deespde la diaspora — et a participé en
octobre 2007, a la troisieme édition deanniveli Aadabs, une sorte de concours de danse,
organisé a l'institut polytechnique Saint Louiduéia Cergy préfecture. Notre interlocuteur
Nnous a préecisé que ce programme avait permis dadar les années précedentes un centre
polytechnique (qui dispense des cours de mathéussicd’anglais et d’informatique

multimédia) construit a Visvamadu dans le NordeesSri Lanka.

Texte 52 - « La bonne éducation ».

- Interviewer : «KAvez-vous des enfants 7»

Interlocuteur : «Qui, bien sir. J'en ai trois. Deux garcons et une fille ».

- Interviewer : «//s sont scolarisés dans le public ou dans le privé 7 ».

- Interlocuteur : «Dans le privé bien sar ! (rireS moqueurs) ».

- Interviewer : «Et pourquoi bien sir ? C'est trés bien le public, ma femme
travaille dans le public, elle est professeur des écoles ».

- Interlocuteur : «/e n'ai rien contre votre femme. Mes trois enfants sont

tous scolarisés dans le privé. Clest mieux pour eux. La je sais qu'ils

fréquentent une bonne école, les résultats sont garantis. C'est mieux
pour eux. Dans le public, il y a toujours des greves, c'est le bordel
C'est vrarl ici & Paris ce n'est pas sérieux. Cest toujours les mémes qui
font le bordel. Toujours les mémes. C'est pour cela que je mets mes
enfants dans le privé. Ces gens 1a ils n'y sont pas. D ailleurs les écoles
elles devraient étre comme en Inde ou au Sri Lanka. Un uniforme pour
tout le monde, le méme, seule la couleur de la cravate pourrait
permettre de distinguer ['appartenance a telle ou telle école. Comme
cela les enfants ils ne traineraient pas dans les rues. Parce que /4
encore, cest la méme chose, se sont toujours les mémes que ['on

rencontre dans la rue ».




- Interviewer : «Vous parlez de qui depuis tout a ['’heure ? ».

- Interviewer : «Des arabes bien sir. C'est parce que leurs parents ne
donnent pas aux enfants une bonne éducation que je mets les miens
dans le privé. En plus dans le privé, ils sont sirs dapprendre un bon

francais, et de ne pas prendre des expressions curieuses ».

Cet entretien a été mené a la Chapelle auprésodommercant qui mettait en avant a chaque
intervention le bien fondé d’'une forte structuratioommunautaire qui permet ainsi un

meilleur contrdle des jeunes par les adultes.

1/ Processus de marginalisation et intégration.

«How could someone be both one and something otth@n?could the unity of identity have

more than one face or name? Which is the realeselfwhich is the other? How do these two
selves coexist and how do they weld into one iy@ntdiow is ethnic identity related to

national identity? Is this relationship hierarchiba structured, such that the national is

supposed to subsume and transcend ethnic idewtityoes this relationship produce a

hyphenated identity, such as African-American, A#aerican, and so forth, where the
hyphen marks a dialogic and non-hierarchic conjune? What if identity is exclusively

ethnic and not national at all? Could such an idignsurvive (...) and be legitimate, or would
society construe this as a non-viable different@at is experimentally authentic but not
deserving of hegemo®dy

(Radhakrishnan, 2003: 120-121).

Pour comprendre les enjeux de ce chapitre, il d&aliord que nous nous interrogions sur la
relation entre globalisation et ethnicité, en asahy particulierement |'apparente
contradiction entre les deux termes. En effetesihicité est habituellement percue dans une
logique de localisation, au point que I'on pourtaitiéfinir par son association a un lieu (nos
ethnoterritoires) donnant forme a la différenceturelle (par un marquage identitaire), elle

semble désormais se déterritorialiser et s'insatées un espace transnational (celui de la



diaspora). D'ailleurs, on retrouve des formulaticaoentitaires analogues, en ce qui concerne
les Tamouls de Sri Lanka, dans I'ensemble des pi@dsur dispersion.

Parallelement, la description de [Iethnicité en mer d'expression communautaire,
d'authenticité originaire, de continuité culturgllaisse place a une analyse dans laquelle
dominent les notions de construction identitaires thultiplicité des appartenances,
d'indétermination des attributs. Et si I'ethni@st censée incarner une identité locale elle est
pourtant elle-méme le résultat de divers branché&nealturels transnationaux (c’est en
particulier ce que nous avons pu constater poguceoncerne le bhangré). Notre analyse va
donc porter pour une part seulement sur I'apprépnaet la mobilisation des ressources
symboliques et matérielles disponibles a I'échplEnétaire dans I'émergence des pratiques
identitaires. Mais, si les références a I'hybriglatet a la créolisation ont été mobilisées pour
décrire I'affaiblissement des frontieres identéaiet la multiplication des emprunts culturels
(particulierement dans ces productions identitagels marge, tel que le bhangrd) il n'en
demeure pas moins que la globalisation signifidedigant le renouvellement des rapports de

hiérarchie et de domination, en particulier dang&fnition et I'attribution de I'ethnicité.

Ainsi, nous voulons aborder une des caractérissiqg@enmunes a I'ensemble de la diaspora
tamoule qui est relative a un processus de maigati@n. Nous verrons dans un premier
point que les Tamouls en Tle-de-France vivent ergmau plus exactement sur les marges du
fonctionnement dominant de la société francaise.

Mais ce processus ne correspond pas a I'imageal@sgque I'on peut avoir de la marginalité.
Ce dernier s’il correspond a un choix délibéré, ontdire et conscient, n'est pas la
manifestation du refus d’'un mode de vie ou la @taiton contre certaines orientations de la
société d’'accueil. Ce processus de marginalisatoocorrespond pas non plus a une forme de
déviance qui se matérialiserait par un écart derabk normes socialement établies, pouvant

susciter la réprobation de la collectivité, et artipulier de la société francaise.

Ce processus de marginalisation a d’original cuoisitionne le diasporé dans au moins deux
univers culturels. Cette marginalité la provient fdit que les Tamouls, de toutes origines
gu’ils soient adoptent un comportement en accoest &s normes et les valeurs du groupe,
de la collectivité avec laquelle ils interagissddilleurs, cette conformité est d’autant plus
importante chez les Tamouls originaires de Sri bagl’elle intervient dans une stratégie

d’'ascension sociale.



Dans un deuxieme point, nous verrons que ce prasads marginalisation s'accompagne
dans certains cas d'un défi d’intégration socickigpa qui se traduit par des stratégies

singulieres dans leurs formes et dans leurs pregiqu

1.1/ Le diasporé : un « outsider inside »

A partir des extraits d’entretiens ci-dessus, ndésirons développer la position particuliére
du diasporé. Il apparait que celui-ci joue suripus tableaux. Et s’il peut le faire c’est qu'il
appartient a plusieurs tableaux (Cuche, 2001).deesiers sont d’autant plus nombreux, que
sa trajectoire migratoire aura traversé diverséeigs culturelles. L'entretien d’une filiation
avec le référent-origine garantie d'une certainenigra ['efficacité de cette position

particuliere.

C’est d’ailleurs de la singularité de cette positigue provient la difficulté de nommer la

population tamoule présente en France : Francodndamouls de France, Tamoul en
France, Francais d’origine tamoule, Francais dineégondichérienne, Franco-pondichériens,
Franco-mauricien, Tamoul réunionnais... Sachant dpaeune de ces dénominations renvoie
a des processus sociaux divergents. C’est ainengie nos interlocuteurs (extrait n°2) fait la
distinction entre Tamouls de France et Franco-tdsndua |€gitimité de cette différenciation

provenant selon lui des divers degrés de contattsrels. Ainsi, la premiére appellation est
réservée aux primo arrivants tandis que la secoadeerne la deuxieme génération, celle qui
n'est pas née dans le référent-origine. Par exiengiette désignation, hors des primo

arrivants d’origine sri lankaise, peut étre appdigua I'ensemble de la population tamoule.

Ainsi, on constate I'importance des mots dans tapacité performative. Mais surtout, cet
effort anthroponymique démontre que si la migrai@ccompagne d’une dissolution ou d’un
déplacement des points de référence, des racineeodrontieres, il y a aussi production
parallele de discours sur les origines qui permettie ré-ancrer ce qui a été déterritorialisé
dans de nouveaux espaces, réels ou symboliquesppert souvent conflictuel entre racine
et rhizome mettant en scene une nouvelle faconedsep le local, qui produit des discours
concurrents sur les origines. Le passage du glabalocal, de lidentité diasporiqgue a



I'identité ethnique, met en lumiere une zone desiten ou des codes multiples de savoir

entrent en contact. Et c’est cette zone de tertgi@emnous avons nommeé marginalité.

Mais attention, cette tension ne se traduit pasupaconflit, chacun de nos interlocuteurs a
conscience de la multiplicité de ses appartenamtesgit faire la part des choses. D’ailleurs
ilIs reconnaissent qu’étre tamoul en France n'alpaséme signification qu’étre tamoul aux
Etats-Unis ou encore au Canada. Cette spécifisitél-méme instrumentalisée par le CCT

a travers le journal « Naam, pour nous Tamoulsrdade ».

De plus, cette singularité n'a pas de liens imméds@ec la nationalité et n’entretient pas de
rapport hiérarchique avec cette derniére. Nousama\eu a aucun moment le sentiment que
cette appartenance culturelle se subsumait audseila nationalité francaise (il n’y a pas

d’effet d’'emboitement). Au contraire :

«Pourquoi mon identité francaise serait plus impat&a que mon identité tamoule,

simplement parce que je suis de nationalité frasep (Extrait n°1).

Non, il semble que cette identité apparait selencleconstances. C’est pour cela que nous
utilisons le terme d'interface. Et la coexistencdre ces différentes références culturelles
(francaise, tamoule, pondichérienne, réunionnaisdéankaise, mauricienne, guadeloupéenne,

martiniquaise, ...) est assurée par un principe deue.

Texte 53 - La question des origines

- Interlocuteur : «C'est en 1981 que jai quittée l'Inde. Jhabitais un petit
village prés de Pondichéry. Ca ne figure méme pas sur les cartes. Mais
on m a dit quavec Google Earth on pouvait le voir ».

- Interviewer : «Pourquori étes vous partie, et quel dge aviez—vous ? ».

- Interlocuteur : «/e suis partie a l'Age de vingt ans et cela fait maintenant
vingt—sept ans que j habite en France. Cela fait longtemps maintenant.
En fait je suis partie parce que j'ai épousé un Francais. Je suis tombée
amoureuse d’un francais. ce fut dur pour moi de quitter ma famille, et ca

l'est encore. Car mon pére était brahmane. Je viens dune famille de




brahmane. Alors ce n'est pas trop bien vu de se marier avec un blanc.
Ils avaient d autres ambitions sirement pour moi ».

- Interviewer : «Vous regrettez 7 ».

- Interlocuteur : «Par moments oui. C'est beaucoup de sacrifices de ma
part. Jal quittée ma tamille, je ne peux aller les voir que tous les deux
ans. Oui c¢’est dur. »

- Interviewer : «Et aprés vingt—sept années passées en France, vous vous
sentez plus francaise que tamoule ?».

- Interlocuteur : «On ne tire pas un trait comme cela sur ses origines. Je
suis Francaise et Tamoule. Elle est compliquée cette question, il me
faudrait le temps de la réflexion. Comment dire... Par exemple, quand je
vais au temple, tous les vendredis, quand je rentre dans [édifice,

Joublie que je suis francaise, je redeviens tamoule, indienne’”. En

méme temps, le mercredi soir, je participe a une chorale. Ce n'est pas
une chorale de chants tamouls. Vous allez voir, cela n'a rien a voir. En
fait, on chante des poémes dun poéte francais de la Renaissance, et on
fait des chants en latin, des chants polyphoniques. A ce moment 13, je
me sens complétement francaise. C'est pareil au travail. Mais quand je
rencontre des amis, ou lorsque je téléphone a ma famille, c’est différent.
On dirait que jarrive a faire une sorte de coupure entre ces deux
identités ».

- Interviewer : «£t 4 la maison, ¢a se passe comment ?».

- Interlocuteur : «/ai deux filles, elles ont des prénoms francais, mais je
leur ai aussi donné des prénoms tamouls. Elles aussi, jai l'impression
qu'elles ont plusieurs cordes a leur arc. D ailleurs ma fille pratiquait de
la danse indienne a haut niveau. Elle a du arréter a cause d’un accident.
En définitive, 1l n'y a que mon mari qui n'est pas concerné par ce que

l'on vit. D ailleurs, il semble souvent absent de nos préoccupations. On

140 Comment se fait I'articulation entre les deux 8dinble souvent que l'indianité apparait commeéja-th,
quelque chose qui serait difficile d’effacer.



dirait qu’il ne nous comprend pas. Quelquefois je me demande si jai
bien fait de quitter mon pays ».

- Interlocuteur : «Pensez-vous y retourner pour passer votre vie de
retraitée ? ».

- Interlocuteur : Pas de réponses.

Extrait d’'un entretien mené aupres de S. Notrerlotatrice travaille dans un cabinet
d’avocats tout en donnant dans la semaine des deufamouls. Elle regrette d’habiter dans
le 13™1* arrondissement et préférerait habiter dans f8°u le 18™pour étre plus proche

de ses racines nous a-t-elle confiée

Un constat s'impose au regard de nos divers eaietiles Tamouls ne sont ni d’ici, ni de la-
bas, mais d’ici, de la-bas et d’ailleurs a la f@i%st cette fluidité, cette capacité a se «couler»
et a s’approprier des regles et des normes quar&t des socialisations primaires qui
caractérisent au mieux la diaspora tamoule. Mémgreupes sociaux aussi structurés que les
Sri Lankais connaissent cette reformulation idaitgét Nous tenons la une caractéristique

commune a I'ensemble de la diaspora tamoule.

Cette capacité d'étre de divers univers cultudstraverser des univers de normes structurés
par des pouvoirs locaux tranche avec une orgaoisdgs identités que I'on pourrait qualifier
de sédentaire qui caractérise la situation du ntaj@ ou encore celle de I'assimilé.

En effet, les Tamouls ont su prendre de la distavee la société d’accueil pour développer
comme nous I'avons vu précédemment des activitésr@rciales mais aussi construire des
affiliations multiples (souvenons-nous du témoigndg Mohammed). En cela, ils participent
€également au processus de recomposition identii@reespace public urbain sur le mode
d’'une mise en saillance des identités ethniquesa ela construction sociale d’une

représentation cosmopolite de la ville.

Mais plus que cela, il apparait que cette populatit libre dans le sens ou elle est capable de
se dégager de I'emprise normative de la Franc@lust largement des Etats-nations dans

lesquels s’inscrivent les divers poles de la diespo

141 Cette confidence est & mettre en rapport aveistence d’une centralité minoritaire chinoise dens3™®
arrondissement de Paris, particulierement damglegle de Choisy.



C’est pourguoi nous disons que les Tamouls sombawr d’'un processus de marginalisation.
lIs ne sont ni parfaitement intégrés, ni exclus. dEautres termes, et en reprenant a notre
compte la terminologie anglo-saxonne, ce ne soueroutsiders ni desinsiders mais des
outsiders insidells réhabilitent d’'une certaine maniere la figperadigmatique de I'étranger
de Simmel (1979).

« Diasporas are thus both inside and outside a patdcnational society. They are outsiders
as well as participants and, as spectators are dableompare and learn “how things are
done” in other societies as well in one in whichkytind themselves (Cohen, 1997: 172).

De cette position particuliere, nous avons vu eseTlamouls originaires du Sri Lanka s’en
sont servis comme une sourcegentivité comme une stratégie leur permettant de vivre
auteurs de leurs propres actions, notamment damngida en place de I'exopolitie. Cette
capacité d’agir se décline principalement en réacux catégorisations produites par le
groupe majoritaire. C’est ainsi qu’ils se sont ayppiés la catégorie diaspora, devenant un

« slogan » (Dufoix, 2005) pour leurs revendications

Ainsi, la situation de l'individu en situation d@®ique correspond typiguement a ce que la
sociologie des réseaux définit comme des margisé@gants. C’est une vision positive de la
marginalité. Le marginal sécant, capable de lies d®ndes séparés est le vecteur de la
fertilisation croisée dans de nombreuses situatitinsovations ou I'ouverture relationnelle
offre des opportunités nouvelles. Inséré écononmund, mais €galement en marge, le
diasporé est dans la position ou il peut mettreetation des univers culturels distincts a

travers lui.

En somme, c’est une situation enviable de semiHexit€. Et cette configuration diasporique

n'est pas seulement structurelle et économique edit aussi profondément sociale et
symbolique. La revendication d’une origine spéciigpermet I'entrée dans un groupe et offre
une appartenance sociale additionnelle. Ce nouveérs culturel permet de créer un échelon

intermédiaire entre l'individualité et la sociétélgale qui donne prise sur le collectif.



De la méme maniére que des individus peuvent étnegles, ils peuvent aussi étre
multiculturels, ce qui est intéressant de signelat'analyser c’est a quels moments intervient

la coupure entre ces diverses références cultarelle

Texte 54 - Une identité créofE?

- Interlocuteur : «/ ai [ impression d appartenir a plusieurs mondes a la fois.
Mais dans ma téte ca ne se bouscule pas. En fonction des gens avec qui
je suis je vais chercher des choses a raconter qui sont adaptées & la
situation. Par contre, c¢'est bien pour mon boulot, je pense que je suis un
meilleur vendeur. Non mais c'est vral, je peux penser comme un
francais, comme un tamoul, et méme comme un africain, ce nest pas
donné a tout le monde. Je suis comme qui dirait un créole. Un pur
produit de la globalisation ».

- Interviewer : «C’est comme cela que vous vous voyez ?».

- Interlocuteur : «Qui ¢ ’est bien cela, un pur produit de la globalisation !».

- Interviewer : «&Et chez—vous quand vous rentrez a la maison, vous étes
toujours aussi multiculturel ? ».

- Interlocuteur : «Non 4 la maison c'est différent. Je suis chez moi, je
redeviens moi ».

- Interviewer : «&Et ¢ ’est quoi étre moi ? ».

- Interlocuteur : «C'est étre tamoul et hindou ! ».

Ainsi, les Tamouls que nous avons rencontré seesedthorizons divers et semblent séduits
par la pluralité des appartenances. Devenir Frargaimet d’avoir une nouvelle case a son
identité, tout en ayant la possibilité d’apparteninn ensemble plus large, hors de frontieres

bien établies.

Toutefois, différents groupes de population cors@is aussi un processus de marginalisation
au sens cette fois-ci classique du terme, qui seifeste par des difficultés d’intégration

sociale, économique, et spatiale. Ce sentiment aeginalisation que connaissent certains

142 Extrait d’un entretien mené auprés de Mr S, Friangaginaire de Maurice et installé a Paris defi9ig89.



membres de ces groupes minoritaires est lié a ige pile conscience des difficultés
guotidiennes qui jalonnent leurs trajectoires. Cansi que pour les Tamouls originaires du
Sri Lanka la <onne éducatiom (Etiemble, 2001) est un moyen d’intégration i@oc

economique important (d’ou aussi ce dense tisswocadd déployé dans I'espace

communautaire et sous le controle de CCT).

1.2/ Sur les pas de l'intégration : « la bonne édation »

«L’école est a Sri Lanka un lieu de valorisatioruatobjet de débats, au méme titre qu’elle
I'a été dans la France de 1a®% République. La scolarisation généralisée est Béane

volonté des parents de voir leur enfant réussioit fprix dans un systéme qui reste percu
comme le seul a permettre I'ascension sociale etegtil’'objet de tres fortes attentes, de
tensions politiques et de discriminations ayangément contribué a envenimer le conflit

séparatiste». (Meyer, 2001 : 58).

Texte 55 - Education et mobilité sociale

- Interlocuteur : <« éducation c’est important. Il faut que mes enfants
sachent parler le francais et l'anglais. C'est indispensable ».

- Interviewer : «Pourquoi est—ce si important ?».

- Interlocuteur : «our espérer obtenir un travail correct. Mol par exemple,
quand je suis arrivé je ne parlais que anglais et tamoul. Vous pouvez me
dire 4 quoi cela sert de parler ces deux langues en France ? A rien.
D ailleurs je ne comptais pas m'installer en France. Au départ je devais
rejoindre la Grande-Bretagne, mais ¢a n'a pas marché. Pourtant 1a—bas
ca aurait été mieux pour mol et ma famille, jaurai pu trouver un
meilleur travail, avoir un meilleur salaire, une vie moins difficile qu’ici.
Car moi je parle bien anglais. Mais le francais pas trop. Jai donc pris a
mon arrivée des cours dalphabétisation a la CIMADE. Depuis je parle
bien, mais ¢a m a pris une vingtaine dannées. Et ¢’est aussi parce que

je travaille avec des Francais que je parle bien. Sinon j'ai beaucoup




d’amis qui travaillent qu'entre eux. [lls travaillent dans des restaurants,
des épiceries, préparent des repas a laéroport de Roissy dans une
entreprise privée. Et a part le tamoul, ils ne maitrisent pas du tout le
francais. Ils savent dire oui, non, bonjour, au revoir. Ce n'est pas grand-
chose, alors que ca fait pour certains d'entre eux quinze ans quils sont
en France. C’est pour cela que je veux que mes enfants apprennent bien
le francais a l'école. Pour espérer avoir une bonne situation, un bon
emploi. C’est ce que tout parent espére pour ses enfants, non ? ».
Interviewer : «Qur bien sir. Mais je suis surpris par ce que vous venez de
dire concernant Roissy /il y a beaucoup de Tamouls qui travaillent pour
l'aéroport ? »

Interlocuteur : «Qui. Des Pondichériens, des Sri Lankais, des Tamouls
d’Inde. Tous, on va li—bas, on est sir de trouver du boulot. Mais ce
n'est pas terrible, en plus c’est loin. Il faut préparer des plateaux repas
pour les compagnies aériennes. Ce sont des sous-—traitants ».

Interviewer ;. «Excusez-moil, mais je reviens a mes préoccupations
initiales @ le tamoul, c’est important qu'ils connaissent la langue tamoule
vos enfants 7 ».

Interlocuteur : «Oui, trés important. Cela fait partie d’'une bonne éducation.
[l faut garder le lien avec le pays, il faut qu’ils sachent d’ou ils viennent,

et comment on a souffert » (Extrait d’'un entretien mené en 2005 a la Chapell

Interviewer : «Etes—vous satistait de votre vie en France ?».

Interlocuteur : «Satisfait de quoi ? Mor je suis plongeur, je fais la vaisselle
dans un restaurant. A Sri Lanka je n’avais pas la méme situation, je
farsais parti de l'élite. Je parle bien anglais. Tous les Tamouls parlent
trés bien anglars. J'ai une formation en informatique. Mais 14, je travaille

dans un restaurant. Une pizzeria en plus !».



Interviewer : «Vous regrettez votre choix ? Celui d’étre parti de Sri
Lanka ».

Interlocuteur : «Non, il fallait partir. Mais je pensais trouver une autre vie
ici. Cest ditficile. J'essaye de mettre de l'argent de coté pour payer des
études a mon fils. Je ne veux pas qu’il finisse comme moi, avoir un
métier comme celui que j'ai actuellement » (Extrait d’'un entretien mené dans

le 1$™ arrondissement de Paris en 2007).

Interlocuteur : «4 /a maison mes parents parlent tamoul. Mois je le
comprends, mais je ne l'écris pas, et je ne le parle pas ».

Interviewer « A quel dge es—tu arrivé en France ?».

Interlocuteur : «/ avais quatre ans ».

Interviewer : «C était facile pour toi I'école ?»

Interlocuteur : «Qui, je me suis tout de suite bien débrouillé. En plus ma
mére était toujours derriére moi 4 me pousser a faire des efforts. Et ce
qui est bien, c'est que le temps de ma scolarité en primaire et avant,
comme elle voulait toujours étre avec moi, elle aussi elle a appris le
francais. Elle a appris le francais avec les mémes livres que mol. En fait
on farsait nos devoirs ensemble ».

Interviewer : «C'est bien. En méme temps que tu apprenais le francais ta
mére ['apprenait 4 son tour ».

Interlocuteur : «Quais, ¢ 'est exactement ca. En plus maintenant grice au
francais, elle est plus indépendante. Elle n'a pas tout le temps besoin de
moi, de mes fréres ou de mon pére. Elle est un plus libre. Et puis en
plus, comme ca elle ne déprime pas. Elle ne reste pas 4 la maison &
penser ce que serait sa vie si elle était restée la—bas ».

Interviewer : « As—tu des amis qui sont arrivés plus tard que toi en
France 7 »

Interlocuteur : «Fas directement. Il y a le pote 4 mon frére qui est arrivé a

l'4ge de 14 ans ».



- Interviewer : «Qu'est—ce qu'il est devenu ?».

- Interlocuteur : «/e crois quil a fait une formation professionnelle a l'dge
de 16 ans. Et maintenant, 1l me semble bien qu’il est plitrier ou
plaquiste. En tout cas, 1l travaille tous les jours. [l fait beaucoup de
chantiers. D ailleurs la plupart du temps c’est au sein de la communauté.
Ce n'est pas comme ¢a qu'il va progresser en francais, mais bon- ».

- Interviewer : «Et tor, tu fais quoi comme études 7 ».

- Interlocuteur : «Moi je suis en licence déconomie. Faut pas croire que
c'est parce que lon est fils dimmigré que l'on ne réussit pas ses
études. Au contraire, moi cela me donne envie. C’'est comme un défi ! ».

- Interviewer : «Ce n'est pas du tout ce que je voulals insinuer ».

- Interlocuteur : «¥"a pas de mal» (Extrait d'un entretien mené avec Mr S, agé 4le 2

ans, Tamoul originaire de Sri Lanka et étudiané@mnomie a Paris).

L’éducation apparait comme un enjeu majeur pour flsilles tamoules. C’est une
constatation qui vaut pour I'ensemble des groupesis plus particulierement pour les
Tamouls originaires de Sri Lanka. Car leur non nsatde la langue francaise les a poussé
vers des emplois peu valorisants, peu qualifi®etvent de subalternes, ce qui apparait pour
les Vellalar comme un échec notoire et surtout cemmcontraste avec la situation gu’ils ont

laissée derriere eux.

Les parents sri-lankais accordent beaucoup d’impod a la réussite scolaire de leurs
enfants. Déja valorisé au Sri-Lanka chez les Tamdel succés dans les études, et donc
'assurance d'un bon travail, vient annuler symipodment la disqualification
socioprofessionnelle des parents réfugiés en Fradisgualification vécue comme un

manquement a leur groupe d’origine.

N’oublions pas que méme pour les Tamouls origisaihe Sri Lanka, en dépit des discours

entrepris par le CC® «la force des sentiments identitaires est accenpaéein systéme de

143 «La caste en France n'a pas d'importance. Elle eaiapeut-étre une au début, mais elle n’en a plus
maintenant. De toute maniére notre mouvement goétiprone I'égalité entre les membres, et I'égatits
sexes. Il n'y a donc pas de différenciations etgseindividus. Nous voulons une société égalitaiie.sont les
études et la réussite professionnelle qui doivenipter, pas les castes. C'est un systeme infor{é&trait d’un
entretien mené avec Tharany, membre du CCT).



pensée qui, comme en Inde, valorise la pureté iohaide et collective, I'un des critéres
déterminants pour le classement des groupes eindesdus» (Meyer, 2001 : 11). L’école

est donc aussi un moyen d’affirmer cette hiérarsbmale.

Les Vellalar*** appartenant & la petite bourgeoisie terriennestitoent la majorité des
Tamouls immigrés d’lle-de-France. Les primo arrigaont en moyenne un niveau d’étude
équivalent au baccalauréat francais. lls ont toigefonnu un certain déclassement en France
et ont peu a peu perdu la maitrise de l'anglaisurfpot caractéristique de leur statut),

redevenant ainsi pratiquement monolingues.

C’est pourquoi, les parents voient dans leurs ésfane possibilité de recouvrer un statut
social perdu lors de la migration, et les pousggmiéralement a étre de bons éléves. Cette
volonté de bonne éducation, dans les discours ret B pratiques, est souvent synonyme
d’'une part d’inscription des enfants dans des tutgbhs scolaires privées francaises et
tamoules ; d’autre part de les conforter dans tmesttamoul, dans un systeme de valeurs

intériorisé.

En moyenne, sur cent enfants scolarisés cinquanteia sont dans le privé. Ces chiffres
révélés par nos enquétes sont éloquents. Les saigonquées a ce choix sont a chaque fois
les mémes : une meilleure éducation, des courgldmsnqui interviennent souvent tét dans le

cursus, une plus grande discipline, et surtoutfaitde mixité sociale.

Ainsi, a un projet de mobilité physique correspamdprojet de mobilité sociale différé. Ces
familles n’ayant pas pu rejoindre I'’Angleterre fh®nde anglo-saxon par extension) attendent
de leurs enfants de pouvoir retrouver un statuibséconomique antérieur a la migration (au
moins équivalent). C’est pour cela que nous parldinsie mobilité sociale différée, qui
repose sur la deuxieme génération. L’école, estliewn fort d’investissement pour les
Tamouls : ils y inscrivent leurs envies, leurs dgsieurs attentes, leurs mécontentements,
leurs désillusions et leurs frustrations.

Et, gu’elles soient pondichériennes ou sri lanlsggipeur ces familles, la langue francaise est

un enjeu essentiel ouvrant vers des jours meilleurs

144 Sans étre la caste supérieure au Sri Lanka,egliésente néanmoins la caste dominante.



Toutefois, nous pouvons noter une différenciatiamp les jeunes tamouls arrivés en France.
Les adolescents de 12-16 ans ont eu du mal a $&adap systéme d’éducation francais — a
cause de certains blocages culturels — et ont diéiyome majorité d’entre eux s’orienter vers
I'enseignement professionnel ou s’inscrire dansébe¢es tamoules privées.

Dans ces dernieres, les disciplines enseignées lsamglais, le tamoul, le francais
'informatique et les mathématiques. Ce sont leseéiens que nous avons effectués dans
trois de ces centres de formation qui nous ont wibrad ces conclusions. Le premier, le
«centre parisien d’éducation pour les Tamaoulse situe dans le ™ arrondissement de
Paris, tandis que les deux autreSaehchi Educatioet Tamizar Vidyalayam Arts College

sont situés dans le ¥ arrondissement dans la rue Philippe de Girard.

En revanche, les enfants scolarisés dés les pefdsses, semblent s’en sortir beaucoup
mieux gue leurs ainés, encouragés en cela pargatgats qui valorisent fortement les études

et le dipléme.

Enfin, cette aspiration personnelle a I'ascensiooiate est quelque peu recadrée par les
associations tamoules liées au CCT. Pour ces desnie&a bonne éducation coincide avec
I'adhésion et la défense d’une culture tamoulet des résultats scolaires en sont les relais,
procurant une fierté a la communauté ; la créafione élite en France permettant d’aviver

un nationalisme transnational.

Cette volonté de distinction par I'école est d’atifalus forte que la majorité des Tamouls que
nous avons rencontrée habitent dans des quartievest qualifies de difficile par les médias.
Et, cette caractéristique vaut d’ailleurs pour $emble des groupes que nous avons sondes.
Est-elle un témoin de la faible intégration de gesupes minorés, une facon de concevoir

leur intégration socio-spatiale ?



1.3/ Quelle intégration socio-spatiale ?

Texte 56 - Des logigues de concentration

Interviewer : «Pourquoi avez-vous choisi d habiter Trappes ?».

- Interlocuteur : «Parce qu’il y avait déja d’autres Tamouls. C'est pour cela
que nous sommes allés nous installer la bas, ma femme et mes deux
enfants ».

- Interviewer : «Des Tamouls originaires du Sri Lanka 7».

- Interlocuteur : «Non pas du tout. Ce sont des Tamouls originaires de
Pondichéry ».

- Interviewer : «Mais comment les connaissiez—vous ?».

- Interlocuteur : «Vous savez, ce sont des Tamouls, et la communauté n'est

pas bien grande. Surtout quau départ, ce sont eux les Tamouls de

Pondichéry qui nous ont aidés dans nos démarches. Alors comme on

voulalt un appartement plus grand, en banlieue, mais proche de gens qui

ont nos valeurs on a décidé d’aller s’installer la—bas, voila tout» (Extrait

d’un entretien mené a la Chapelle en 2005).

«J'ai déménagé plusieurs fois. A chaque fois j'ai choisi mon logement en
fonction de la présence de compatriotes. Parfois c¢ était marrant car on
arrivait 4 se retrouver dans les mémes immeubles, aux mémes étages.
Remarque c’est mieux, car ¢ca permet de se surveiller mutuellement. Car
vivre ici ce n'est pas facile tous les jours. Maintenant, dés qu’il y a un
. oy o , ]
appartement qui se libéere on le réserve pour quelquun de notre

communauté » (Extrait d'un entretien mené au temple de Skiva Courneuve. Notre

interlocuteur habite Mantes-la-Jolie, dans la diié/al Fourré).

Je ne veux pas entrer dans une polémique liéemdesaire de l'intégration. D’ailleurs nous
n‘avons aucun outil pertinent disponible pour lasarer. Et méme s’il en existait, quels
criteres retiendrions-nous ? Le pourcentage deagarmixte ? L'adoption de la nationalité

francaise ? La promotion sociale que lI'on pourdgtliner par la réussite a I'école, la



qualification professionnelle et le niveau des nexgepar ménage ? La vie en société — type de
consommation, type de logement — ou encore le n@mlaictes délictueux commis par telle
ou telle catégorie de la population.

Je pourrais apporter des éléments de réponse daogne de ces catégories, mais je ne veux
pas m'enfermer dans des stéréotypes dépréciatifsc@nme je I'ai précisé dans la deuxieme
partie, la réalité est tout autre et beaucoup husplexe.

Par contre, jai une certitude en ce qui conceraefdrmation ou [laffirmation des

ethnoterritoires : ils dénotent une concentratigpatiale, une agrégation qui a des
conségquences directes sur I'intégration. Le prases&n trouve plus ou moins hypothéqué,
mis entre parenthéses, et se développe en revdeshgrocessus qui rendent, tant la volonté

que la perspective d’intégration, particulieremagatoires.

J'emploie le terme d’affirmation, car les contouls ces ethnoterritoires étaient déja
constitués par la migration des Francais d’origioadichérienne. Les véritables formations
sont peu nombreuses et concernent surtout lesveisat@mmercantes comme a la Courneuve
(beaucoup de familles tamoules se sont installdascaé des 4 000 et au Blanc-Mesnil non
loin de cette centralité commerciale) ou a Aubéers. Il est nécessaire de repréciser que ces
concentrations ne représentent pas la majorités ara proportion significative, en constante

augmentation au regard du flux toujours actif.

A partir de mes enquétes je peux préciser que cetteentration ne concerne pas I'ensemble
des catégories socioprofessionnelles. Les catégoraginalisées, en particulier les ouvriers

peu qualifiés sont surreprésentés, tandis quertdsgsions que I'on qualifiera rapidement de

supérieures — les commercants, les propriétairessdaurants, les professions libérales et les
fonctionnaires — ne se localisent pas a proxingtées ethnoterritoires, mais a proximité de la
Chapelle, dans les arrondissements Nord et Estigasi (10, 11, 18, 19 et 9§

arrondissements).

Ainsi, ce phénoméne de concentration prend un Eaecumulatif. Il est lui-méme a mettre
en relation avec deux autres processus qui pratuilles effets convergents :

- La contrainte économique et sociale.

- La recherche, par les Tamouls, des conditions ligs propices a I'exercice de leur

solidarité, plus aisée a mettre en ceuvre danglie cke regroupements.



Cependant, cette caractéristique n'est pas simguléix Tamouls, la concentration des
populations issues de I'immigration est une carati@ue majeure de la situation francaise.

Ceci a pour conséquences de créer un climat detsns

Tableau 22 - Immigrés en Ile-de-France par départeents

Départements Proportlo,n _dans la population totale
résidant en France
Années de recensement 1982 1990 1999
Paris 18.4 18.6 18.2
Hauts-de-Seine 13.5 14.0 14.4
Seine-Saint-Denis 15.6 18.6 21.8
Val-de-Marne 12.9 14.1 15.3
Total proche couronne 14.0 15.7 17.2
Seine-et-Marne 8.6 9.1 9.7
Yvelines 10.1 10.2 10.4
Essonne 9.1 9.7 10.7
Val-d'Oise 11.0 12.2 13.7
Totaj Grande couronne 9.7 10.3 11.1
lle-de-France 13.3 14.0 14.7
Province 6.1 5.8 5.6
France métropolitaine 7.4 7.4 7.3

Source : INSEE — IAURIF Atlas des franciliens — Teo: Population et modes de vie.

Cette concentration est encore plus marquée datasnes communes. Ainsi, selon le rapport
de la cour des comptes de 2004, 50% des habitanBodigny, Montreuil et Aubervilliers
(42.2% du territoire communale de Montreuil est posé de HLM) sont étrangers. Le
phénomene s’accroit encore dans certains quartiers.

En effet, méme si les statistiques sont souverdgriames, il semble que selon ce méme
rapport, aux Mureaux, au Val Fourré, ou a Trappes,trois-quarts des résidents, voire

davantage sont d’origine maghrébine ou africaine.



Tableau 23 - Enfants de familles immigrées (pour fedépartements d'lle-de-France)

Pourcentages décroissants parmi les jeunes dé€ @as?
Effectif %

France métropolitaine 2312 035 1414

Seine-Saint-Denis 199 497 45.4
Paris 142 340 33.3
Val-de-Marne 105 832 30.6
Val-d'Oise 108 253 29.6

Hauts-de-Seine 102 980 27.p
Yvelines 91 786 21.4
Essonne 74 588 21.3
Seine-et-Marne 78 046 20.0

Source : INSEE — Recensement 1999

Enfin, I'image véhiculée par ces quartiers dangjuets s’insérent et s’enserrent ces
ethnoterritoires constitue un handicap notoire pgontégration des Tamouls. En effet, ces
quartiers sont souvent dits de relégation, d’esahsibles ou encore difficiles. Il y a peu de
mixité sociale et la grande partie de la populakiahitant ces grands ensembles est constituée

par des groupes minoritaires.

Dans ce processus d’agrégation, il est difficilérevampossible de distinguer ce qui releve
d’'un regroupement communautaire volontaire dansspace spécifique, de ce qui reléve
plutdt d’'une ségrégation sociale liee aux niveaug revenu et aux différences

socioprofessionnelles, qui regroupent en partie dissnctions ethnoculturelles. Si nous

n'avons pas d’indicateurs statistiques a notreadigjpn pour évaluer cette ségrégation socio-
spatiale, nous pouvons préciser qu’elle se metlacepdans une articulation de frontieres
symboligues. En effet, ces grands ensembles spaté&sde leur entourage pavillonnaire, et a
I'intérieur méme de ces grands ensembles, desstiistinguent les uns des autres. Ainsi,
sur une frontiere d’ordre architecturale et sociae superpose une frontiere ethnique et

culturelle.

C’est ainsi que va se développer des discours eypécdie la part des Tamouls par rapport a
ces autres populations minoritaires qui vivent daes ZUS (zones urbaines sensibles), ou il
semble que les inégalités sociales se sont durableimscrites. Et méme s'’il y a intégration
economique, celle-ci ne correspond pas a une digmedans I'espace urbain des Tamouls,
mais plutét au maintien d’'une séparation socialecwdturelle dont nous allons analyser

maintenant le contenu.



2/ Cohabitation interethnique et construction de ladifférence :

Cette ségrégation socio-spatiale dans ces quadifisiies se manifeste par une relative
fermeture des Tamouls vis-a-vis de I'extérieur. kasictures familiales, I'importance de la
religion et I'exopolitie limitent les contacts hata groupe. Ainsi, le fait d’envisager I'analyse
en termes de situations de co-présence de persatioegines diverses sur un méme
territoire permet de s’intéresser aux modalitéslgsguelles celles-ci peuvent étre amenées a
se définir et a définir les autres, dans des coesegpécifiques, en terme de différences

culturelles.

2.1/ Vers la fabrication de stéréotypes ethniques

«Comment pourrons-nous vivre ensemble si notre mastedivisé au moins en deux
continents, de plus en plus éloignés I'un de l'autrelui des communautés qui se défendent
contre la pénétration des individus, des idées,mdesurs qui viennent de I'extérieur, et celui
dont la globalisation a comme contrepartie une aiémprise sur les conduites personnelles
et collectives » (Touraine, 1998 : 16).

Si la migration du centre ville vers la banlieuans le cas des Tamouls Sri Lankais,
correspond a une mobilité sociale — car il y a acgelogement plus spacieux — nous venons
de voir qu’elle ne fonctionne pas pour autant comme dilution dans I'espace social
(Dufoix & Foucher, 2007).

Mais surtout, la constitution de ces ethnoterm®jrou plutdét de ces voisinages ethniques
pose de maniere plus immédiate, le probleme dedstian de la cohabitation avec les autres
populations immigrées. Cela se traduit d’abord ges stratégies d’évitement : les Tamouls
répugnent a s’installer dans des quartiers, ounselak, il y aurait «trop d’étrangers ».
Néanmoins leur budget ne le permet pas. Plus enaongeut approfondir ce rapport a l'autre

par I'examen des processus de catégorisation.

Car si les différences culturelles sont moins déf@rdnces objectives que des différences

subjectives, se sont elles qui sont pointées par Tlamouls vers les autres groupes



minoritaires. Je qualifie ces groupes de minosgidans un sens numérique (par rapport a la
majorité nationale) mais aussi dans une dimens@nah participation aux réseaux sociaux
Tamouls. Ces minorités ne participent pas au systdmttachement de la communauté.
Certains traits culturels sont utilisés comme emigle de différence, comme la marque méme

de l'altérité et servent a mettre en avant desstailturels significativement tamouls.

En premier lieu, le recours aux propriétés phériqigs intervient « naturellement » dans le
marquage des frontieres ethniques. Il semblerag s Tamouls dans leur discours
reprennent a leur compte une volonté de stratifinade hiérarchisation et de classification
qui serait fonction de la couleur de peau. Mais @acore, chez les Tamouls originaires de
Sri Lanka, on peut observer différentes tentatipear se démarquer principalement des
Maghrébins. Cela passe par la mise en avant dargatemmunautaires et par le rejet hors de
la culture tamoule de tout ce qui ne se conforme gpda norme. Cela se traduit par la
constitution de stéréotypes qui ont pour seulsiggsires les jeunes d’origine maghrébine et
plus largement africaine. Ces stéréotypes sonttotssa partir de quelques traits jugeés

représentatifs de ces derniers.

Ainsi s’instaurent des rapports dialectiques edtta cété, les jeunes tamouls qui seraient
studieux, respectueux des ainés et de la faméitede I'autre, les jeunes d’origine africaine
qui seraient malhonnétes, en proie a la dévianéel’anomie sociale. D’ailleurs, les parents
insistent auprés de leurs enfants, de maniére @usnoins pressante, pour qu'ils ne se
mélangent pas trop avec ledlairs et les Arabes. L'image du jeune migrant qui aurait mal
tourné a la suite d’une frequentation trop assitlua groupe de jeunes d’origine africaine est
sous-jacente dans les discours des nouveaux venapparait souvent au détour d’une
remarque. L’altérité remet ainsi en question l'idfie I'on se fait de soi et de sa propre

culture.

C’est donc a partir de jugements faisant référesada moralité et aux valeurs que les
Tamouls, en tant que groupe ethnique construisems frontieres symboliques. L'utilisation
de tels stéréotypes confirme la présupposition xijgte un groupe d’'autres, posé comme

globalement différent, et soumis a la dévaluatiorad'exclusion par les Tamouls.

Cette dénomination catégorisante, cette forme tliiés de mépris et de disqualification

envers les autres minorités de ces voisinagesatbsiillustrenk une attitude universelle,



coextensive a I'humanité entiére, en tant que teodapropre a tout groupe social, a se
croire meilleur que les autres (Taguieff, 1984) : I'ethnocentrisme, dont la doison
pratique est cette stratégie d’évitement dansoigisjlies d’accession a la propriété, qui révele

un refus des différences et une méfiance envargd'a

Cette forme de racisme (ou commence-t-il ? Ou gaeh-il ?) est ordonnée a l'autre, et plus
particulierement aux groupes jugés dangereux psujelunes primo-migrants tamouls. C’est
donc la préservation de I'identité du groupe, ald-des générations, qui constitue I'impératif.
Et plus particulierement, la préservation d’'unpetite communauté ethniqugRex, 2006 :
118) : les Tamouls du Sri Lanka.

Au-dela de la discrimination et de I'emploi d’ursdours plus que douteux, il semble que tout
cela représente, en somme, un moyen de se préguntie une intégration percue comme

potentiellement négative. La fabrication de sténges ethniques permet pour les parents de
prévenir I'acculturation de leurs enfants et ddasser le caractere homogene du groupe.

Par ailleurs, il est a noter que ces processusidgarisation sont aussi utilisés par la société
d’accueil, de sorte que les Tamouls de la deuxigéme&ration ont intériorisé les obstacles de
I'intégration comme marqueurs d’'une identité stigjg@e, et font eux aussi naturellement

parti de la catégorie jeunes des banlieues

Texte 57 - Désarroi

«Je ne sais pas trop ou j'en suis. D'un coté mes parents me disent de ne
z z b4

pas fréquenter les gens hors de ma communauté, car ce n est pas bon pour

mon éducation, de l'autre les flics ils croient que je suis une racaille, car

comme les autres je viens de la cité des 4 000. Alors je fais quoi moi ?

Surtout qu’au collége y’a pas trop de Tamouls » (Extrait d’'un entretien mené a la
Courneuve, 2008).




La question que lI'on peut se poser est celle danfuabilité de ces différences et des
frontieres érigées entre les groupes : l'autreilestiout jamais différent par nature et de
maniere héréditaire ? La barriére entre Tamouks aaix » reste-elle, au fil du temps et des
générations, infranchissable ? A linverse, la tigation de I'ethnicité constitue-t-elle une

forme de trompe I'ceil ?

D’un coté, les limites de ces voisinages ethnigsest intrusives et visent a consolider
I'entre-soi et a renforcer une identité exclusiga pbsidionale) ainsi qu’'une homogénéité de
groupe. L'un des caracteres marquant du discowwd dmouls est sa dépendance au concept
de «fixité » dans la construction idéologique @dtdrité. De l'autre, des dynamiques de
rapprochement vont au dela de ces oppositionspica@asi des solidarités dans le but de faire
face a la majorité. Dés lors, est-ce que ces \ag&a ethniques traduisent-ils réellement
I'’émergence de formes renouvelées de division Bgcs@us la combinaison conjointe d’'un
processus de dualisation socio-spatiale et d’unegrpssion des stratégies d’'auto-

enfermement ?

Texte 58 - L'autre est différent

« Nous, méme si on n'est pas francais de nationalité, on est pas comme les
Arabes. Eux ils sont bizarres. C'est vrai, ils font que des conneries, ils
cassent tout. On ne peut pas comparer. Nous on fait plus d’efforts. On est
mieux intégré. On ne nous entend pas, on ne fait pas de bruits. Personne
ne parle de nous en mal. En plus il ne faut pas trainer avec ces gens 1a, les
Arabes et les Noirs ! Ils vendent de la drogue, boivent de ['alcool. Ils ne

sont pas respectables. Ce n'est pas bon pour nos enfants» (Extrait d'un

entretien mené au Blanc Mesnil en 2008 aupres péua d’origine Sri lankaise agé de 48

ans et arrivé en France en 1987).

Ainsi en plus de la relation aux Francais se posemadniére plus immédiate, dans ces
ethnoterritoires situés majoritairement dans destoprs difficiles, le probleme de la gestion
de la cohabitation avec les autres groupes mim@staCela se traduit par un repli, une
logique d’auto-enfermement résidentiel, et des Ildsnfentre générations. Car,

paradoxalement, c’est en raison méme de leur distar’égard du milieu d’accueil, que les



bY

jeunes primo migrants semblent entretenir un rappwins problématique a la société
francaise que les jeunes « banlieusards » de Igiedea génération. Les difficultés et les
obstacles de l'intégration ne sont pas encoreiongés comme des marqueurs d’'une identité
stigmatisée. Le pays d'immigration est encore eag8dscomme un espace-ressource, dont les
nouveaux venus se doivent de tirer tous les bé&wfiet non comme un espace de
conflictualité et de domination. Les problémesest difficultés initiales que rencontrent les
jeunes tamouls s’articulent autour de leur incomension des institutions et des membres de
la société d'immigration et non pas autour du réggui est porté sur eux. Cette situation
reflete la problématique classique de I'étrangegramit : pas encore intégré a la société
d’accueil, mais de plus en plus a distance de sopr@ groupe d’appartenance, le migrant, et
ce d'autant plus s’il est jeune, se trouve dans siugtion d’'indétermination, qui contraste
avec la situation du minoritaire assimilé. C’eétrdanger qui est véritablement déraciné et non
le minoritaire, qui lui, est souvent trop enracitrép identifié & ses origines et a son lieu de

vie.

Le sentiment d’étrangeté, la distance au monda ebrfusion face a la multiplicité des choix
a effectuer qu’éprouve l'individu migrant livré aidméme dans un environnement inconnu,
est tout a fait distinct du sentiment de distanseiaju’éprouve I'individu stigmatisé, menacé
dans sa singularité par le poids de son statualsetides identifications négatives dont il est

I'objet.

2.2/ Des situations de crises sociales

Texte 59 - Crispations identitaires.

- Interlocuteur : «Vous savez, la plupart des Fondichériens et des Sri
Lankais vivent dans des quartiers difficiles. Je vois ma fille, elle habite
a la cité des 4 000, grace aux Sri Lankais, elle se sent moins seule. Elle
a développé une solidarité avec eux. Parce qu’il faut dire dans ces
quartiers ¢ca devient invivable ! IIs sont obligés de raisonner comme des
tribus, des bandes. En cela, les Sri Lankais nous ont beaucoup aidé ».

- Interviewer : «De quelles maniéres ?».




- Interlocuteur : «Is se sont installés dans des quartiers ou nous étions déja
installés. Grace a eux on connait moins de problémes dans toutes ces
CILES ».

- Interviewer : «De quelles maniéres ? ».

- Interlocuteur : «Un jour, dans un de ces quartiers, 1l y a eu une tournante,
un viol collectif commis sur une fille sri lankarse ».

- Interviewer : «Commis par qui 7 ».

- Interlocuteur : «Par des Arabes. Ma fille elle se faisait toujours
importunée. Je dis faisait car depuis cet épisode, elle est tranquille.
Donc je reprends, les sri lankais ¢ca ne leur a pas du tout plus. IlIs ont
fait une sorte d'expédition punitive. Ils ont trouvé le coupable et l'ont
passé a tabac. Donc depuis c’est un peu plus paisible pour tous les
Indiens méme je diral. Car eux, ils ne font pas la différence entre un sri
lankais, un pondichérien, un malayalam, ou encore un bangladeshi. Nous
on la fait, mais eux non !» (Extrait d'un entretien mené a Pondichéry aupies

Mr S-V. Je ne peux pas avérer de la véracité depoepos malgré des questions
posées a la Courneuve, et une recherche dansclasesr des journaux nationaux et

locaux).

Lorsqu’il y a crise identitaire, il y a souvent switerritoriale. Ces tensions entre filiation et
affiliation peuvent produire des réactions d’'undr&xe violence. Les Francais d'origine
pondichérienne, m’ont fait par a plusieurs repriskes témoignages a propos d’actions
violentes menées par des Tamouls Sri Lankais. duraumoment je n’ai pu vérifier la

véracité de leurs propos, mais le nombre d’occogerde ce témoignage (9 fois) laisse a

penser que cet évenement décrit ci-dessus a urréend

Toutefois, ce peut étre aussi un récit inventéodiet piece pour pointer du doigt le fait que

les Tamouls sri lankais sont moins bien intégrés lga Francais d’origine pondichérienne et
gu’ils pratiquent souvent des actes délictueux. dzars leurs discours ils les accusent aussi
souvent de trafic de drogue qui prendrait placerselux dans les rues de la Chapelle. On
constate la encore la complexité du jeu identifocat différenciation.



D’autant plus que les deux groupes semblent fordeernouvelles solidarités dans ces
quartiers sensibles, qui constituent les voisinaglesiques. Lorsque ces derniers sont centrés
sur la méme résidence, j'ai employé le terme detdmitoires ou territoires ethniques. La
différence, c’est que le voisinage ethnique pravosnl'action instantanée et réversible d’'un
acteur, tandis que I'ethnoterritoire correspondoat tun réseau d’affinités électives. Cette
distinction est importante et permet de mieux cangre le témoignage ci-dessus, et la
stratégie de la fille de monsieur S-V qui en fometd’'un contexte social qui génere peur et
incertitude préfére développer une solidarité alesc Tamouls Sri Lankais. Bien sdr la
distance entre eux n’est pas élevée, mais ils itdvatpas sur le méme pallier, dans le méme
immeuble. Ce voisinage procéde d’un choix, tandis gour les Sri Lankais, il semble que la
constitution de ces ethnoterritoires procéde d’oaetrainte. C’est ainsi que I'on observe
particulierement dans ce groupe de population destégies pour se démarquer des
« Maghrébins et des Noirs » qui passent souvenigpaise en avant de valeurs typiquement
« immigrées » (importance du travail, de la famdtedu respect des ainés). Les Sri Lankais
tenteraient ainsi de se différencier des immigragraires des anciennes colonies francgaises,
en insistant notamment sur la forte structuratiommunautaire qui permettrait un meilleur
contrble des jeunes par les adultes, comparativeragrn autres populations issues de

'immigration.

La perspective, ou plutét I'espoir, de pouvoir wurj rentrer dans leur pays, ainsi que les
difficultés considérables que représente I'adaptaéi une société et a une langue qui leur
étaient jusqu’'a trés récemment completement incesnsoudent les membres de la
communauté entre eux en les rendant dépendantsdedes autres et réticents a s’aventurer
au-dela des limites du groupe. Les Tamouls du &nkh apparaissent ainsi a la fois comme
une communauté dynamique et structurée, dotée adrtain capital culturel et financier, et

comme une population en situation de précaritéyesttiisurexploitée, et a I'avenir encore trés

incertain.

L'ethnicité est donc un phénomeéene a double fade. igut favoriser la mobilisation des
solidarités dans une perspective d'intégrationt, tomme servir a Iégitimer un repli sur le
groupe d'origine et un rejet des valeurs de laéséail'accueil. Dans un cas comme dans
l'autre, l'absence ou l'exacerbation d'un sentirdentliscrimination de la part de la société

d'accueil joue évidemment un rble déclencheur itanor



Conclusion du chapitre 7

Etre des deux.

Les membres de la diaspora tamoule ont en comnite ca@actéristique essentielle que j’ai
essaye de développer dans cette partie : ils nensdfici ni de la-bas, mais d’ici, de la-bas et
d’ailleurs a la fois. Cette particularité rend lentégration sociale délicate. A l'inverse, leur
intégration économique est facilitée par cette iplidité des appartenances, par ce savoir étre

d’ici et d’'ailleurs, d'ici et de la-bas.

Ce caractere délicat est a relier avec une d#ficibhabitation entre filiation et affiliation.
Particulierement pour la deuxiéme génération viwarts les ZUS. Leurs parents voudraient
maintenir une structuration communautaire impodanpour cela ils utilisent des
catégorisations discriminantes envers les autr@spgs minoritaires, alors que dans le méme

temps, ils sont aussi eux-mémes l'objet de catégtioins de la part de la société majoritaire.

Situation difficile que d’étre un groupe minorigirEt, que dire des autres groupes tamouls
qui jusgu’a présent n’étaient pas soumis a ce tbombpar moment confus des références
culturelles ? Méme si certains savent gérer cettdtiqappartenance par un principe de
coupure, principalement les primo arrivants, peudéuxieme génération (en particulier pour
les sri lankais), le constat n’est pas le mémeguedéclenche parfois des conflits entre
générations. Ces derniers n'ont pas de mémoirectdiravec le pays d'origine, la
représentation qu’ils en ont est entierement caiteta partir de I'environnement familial, de
la sphéere religieuse et de I'exopolitie. Et cet immnement, méme s'’il laisse une forte
empreinte, n’est pas continuellement coercitifgoe laisse des opportunités pour aller hors
du monde tamoul, créant une diversification dediatfbns, et une nouvelle maniere de

s’auto-définir.

Je voudrais pour clore ce chapitre vous livrezagedques phrases issues d’'un entretien mené
auprés d’un homme vivant en France — a la Courneugee jai interviewé en 2005 a

Karikal ou il rendait visite a sa famille.



«Jai deux enfants. A chaque fois que je rentre ici, bien sir on les emmeéne
avec nous. Mais ¢a a 1'air de les perturber. Hier matin, un de mes fils, le plus
Jjeune m'a demandé : « Je suis Indien ou Francais ? ». Sa question m'a surpris,
car pour moi elle ne se pose pas. Je suis les deux. Pourtant je n'al pas la
double nationalité. Jespére que mes entants pourront l'obtenir un jour, cela
simplifierait beaucoup de choses-- Mais je suis les deux. Mais pour moi, aller
en France, ou revenir chez moi, c'est a chaque fois ditficile. Jai toujours a
larrivée un temps d’hésitation, quant a I attitude que je dois adopter. Pour eux
ca doit étre encore plus difficile. Ils ne sont pas nés ici, ils n'ont pas de lien
avec ce pays, sauf celur que je leur ai donné a la naissance. Je pense que c est
le regard des autres qui leur donne envie d’étre Indien, plus que ce que ma
femme et moi disons a la maison. Vous pouvez penser qu'a la maison je leur
raconte des histoires de dieux hindous, que ['on boit un cay ou que l'on mange
un thali avec les doigts tous les soirs. Mais ce n'est pas cela étre Indien. Nous
on a pas besoin de faire tous ces chichis pour s’en persuader. Mais eux, je ne

sais pas comment ils font--- ».



Conclusion de la troisieme partie

Assimilation ou polarisation identitaire ?

«[...] En cette fin de siecle, nous sommes dans ce mal@drdansit ou I'espace et le temps
se croisent pour produire des figures complexegslitférence et d’identité, de passé et de
présent, d’'intérieur et d’extérieur, d’'inclusion @exclusion».

(Bhabha, 2007 : 30)

Le point d’'orgue de cette démonstration était daatariser ce que signifie étre tamoul en
France. Si cet exercice s’apparentait a de la kmge il n’en restait pas moins fécond pour
notre sujet. En ce sens on a pu constater unereediférence entre les Tamouls du Sri
Lanka et les autres groupes tamouls qui provieat pes derniers d’'une moindre polarisation
identitaire.

Certes, tous ces groupes, toutes ces « petites goautgs ethniques » pour reprendre
I'expression de Rex John ont en commun d’étre ésrgur un noyau identitaire et familial.
Mais la particularité des Tamouls du Sri Lanka adte exopolitie que j'ai tenté de décrire
dans le chapitre 7.

Exopolitie qui prend ses racines dans le conflitdans une insularité qui a largement
contribuée a I'exacerbation des particularismestitires. En cela, il apparait certain que
soutenir un nationalisme politique dans son payalnda des réseaux déterritorialisés est
doublement gratifiant. D’'une part cela apaise Hisgent de culpabilité qu’éprouve I'expatrié
de ne pas s’'impliguer dans sa terre natale, toutjustifiant sa décision de |'avoir
abandonnée ; et d’autre part, cela permet a I'edpatonfronté au racisme et a l'aliénation
par les habitants de son nouveau pays qui lui ientdimage de quelqu’'un de différent,
d’affirmer une identité, une définition de lui dahfpuisse étre fier mais qui ne remette pas
pour autant en cause le choix de son exil. De faitstructuration communautaire est
beaucoup plus intense dans le cas des Tamoulan&ait et s’'inscrit dans une stratégie de
bonne éducation qui doit & terme consolider un ftteonoul, un systeme de valeurs
intériorisés. Et que I'on soit pour ou contre cegendications territoriales, il est difficile de

passer a c6té de cette forte polarisation idergit@ont le noyau dur de I'exopolitie assure la



permanence. Ainsi, la combinaison des intérétestliéns affectifs rend I'ethnicité efficace
comme base de mobilisation politique.

Les autres groupes quant a eux semblent pris damsstoucture plus fluide, plus hybride.
D’ailleurs, ils ne s’autodésignent pas en tant djaspora, et n'ont pas cette prétention. Ils ne
participent pas a I'élaboration de réseaux tramsmatix, et surtout, ils ne veulent pas
s’accaparer le monopole de la culture tamoule. dsition est encore plus délicate pour les
descendants d’engagés qui pour la plupart n’ord glancétres, plus de lieu d’origine défini,
si ce n'est dans une Inde mythique. lls seraiem$iaine sorte de métaphore de 'homme
postmoderne auquel la religion permet de se raggiiser, en s’inscrivant dans un espace
commun a 'ensemble des Tamouls.

En somme, cette tension entre homogénéité et lyéieedé, entre 'individu et le collectif,
entre d’'un cété l'unité, l'ordre, la singularitét de l'autre la diversité, la complexité et

I'hybridité, relie I'ensemble de nos interrogations la diaspora tamoule.

C’est donc pour toutes ces raisons que jai élaberéistinguo entre une ethnicité
pragmatique et une ethnicité symbolique ou élect®ette deuxiéme forme prenant corps

grace a la premiere.

Ainsi, la différence entre ces deux groupes ne iprdvpas d’'un quelconque différentiel
d’assimilation mais plutét d’'une moindre capacigmblarisation identitaire. Dans le cas des
Tamouls sri lankais, tout un réseau d’associatémssire la prégnance de la culture tamoule et
contribue a définir les contours d’'une tamouliténsl laquelle les autres composantes ne se
reconnaissent pas forcément. En formant des lieugediplement électif et sélectif, tournés
vers certaines références culturelles, on diraé lgs Tamouls de Sri Lanka dupliqguent une
insularité gqu’ils ont connue au Sri Lanka. Insutargui prend souvent la forme d'un
isolement qui agence des représentations et destgffayant pour but de marquer une
différence, spécialement pour les primo-arrivaitsutefois, on a pu constater au regard de
mes entretiens que cette insularité est souveattt@npeuse. Car, il y a un phénomene
commun a I'ensemble des Tamouls qui est cette &apms’inscrire dans un tissu relationnel
plus large. De telle sorte que la relation a I'awtans la confrontation quotidienne se pose a la

fois avec les membres de la société d’accueil @t &/ groupe diasporique.



«L’homme diasporique se caractérise par cette douwaedition d’étranger, qui appelle
concomitamment une résolution du lien communauteire@xtracommunautaire (Borde-
Benayoun, 2005 : 493).

L’ensemble des Tamouls, depuis la constitution’affiimation d’ethnoterritoires par les Sri
Lankais connait donc un conflit entre les priorités les exigences des différentes
composantes de leur identité. Mais, seul I'indivaicide de I'importance relative qu'il doit

accorder aux différents constituants de son idgrditcette importance dépend du contexte.

Figure 15 - Structures identitaires

PERSONNE GROUPE / COLLECTIF DIASPORA

HABITUS CASTE VILLAGE REGION LANGUE

RELIGION COOLITUDE

—— PREGNANCES / GENEALOGIES PROJECTION QUI MOBILISE LE PATRIMOINE
PROXIMITE IDENTITAIRE / IDENTITE QUI FEDERE et ENGLOBE
CREATION d'UN LIEN DANS LA DISPERSION LES PARTICULARITES
‘ HERITAGES ‘ /‘ INDE : d' ORIGINE et MYTHIQUE ‘\
CLASSE d' AGE,

INDIVIDU RECOMPOSITIONS ‘¥ GROUPE SOCIAL ¥‘ TERRITOIRE d'ACCUEIL ‘~

\ ESPACE de VIE et de SOCIABILITE
‘ INNOVATIONS ‘/ \‘ REFERENTS MULTIPLES ‘ /

(inscription _‘ TERRITORIALITES T TERRITOIRE FANTASMATIQUE

individuelle

a la société)
Conception : Anthony Goreau, ADES-DyMSET 2007
Reéalisation : Marie-Louise Penin, ADES-DyMSET 2007

‘ PRATIQUES ‘ ‘ NOSTALGIE / MEMOIRES FRACTUREES ‘
HORIZONTAL / ‘ \ /

‘ REPRESENTATIONS ‘ RELIGION + DIMENSION DU SACRE

Au regard de I'ensemble de mon développement,éeige bien que ce n’'est seulement pour des imfsd#i
représentations graphiques que j'ai utilisé ceesgetd’enveloppes identitaires. Cet emboitement jpeiefois
refléter la réalité suivant le contexte dans leqgetiéroule l'interaction. Ce schéma est donné conme sorte

de « résumé » de I'identité diasporique tamoulg’élpas la prétention d’en traduire toute la camipé).




«L'immigré est atopos, sans lieu, déplacé,
inclassable [...] ni vraiment du c6té du Méme,
ni totalement du c6té de I'Autre, il se situe en
ce lieu « batard » dont parle aussi Platon, la
frontiere de I'étre et du non étre sockal
(Bourdieu, 1999 : 12).



CONCLUSION GENERALE

L’engagement d’une recherche sur les inscriptienstoriales des communautés tamoules en
lle-de-France, reposait sur l'intuition qu’il exaétt un lien entre-elles formant ainsi une

diaspora. Le travail impliquait d’abord de revesiur les conditions d’émergence et de
production du concept pour repérer les questiord’qn allait devoir se poser.

J'ai ainsi mis en exergue différents groupes tam@uix trajectoires spatio-temporelles et
cadres migratoires contrastés. Ma these était @jumeidration massive et contemporaine des
Tamouls sri lankais en France était susceptiblegéieérer une ré-activation identitaire,

permettant de rassembler les Tamouls par deldiVegjes formant ainsi une diaspora.

En analysant le processus de diasporisation moae éaurévélé I'existence de segments
diasporiques au nombre de trois: les Francaisigi'@ Pondichérienne, les descendants
d’engagés indiens et les Tamouls originaires dé&rka. De cette maniére j'ai pu prendre en
considération que dans ce processus le trajetoestalissi important que les conditions
d’'arrivée, et qu'au méme titre que le terme «indie celui de tamoul masque une large
variété de situations, une large variété de coatstms identitaires, et qu’au-dela d’une
langue commune, il est parfois délicat de pasd@dé&e d’'un peuple en diaspora, malgre les

efforts menés par I'lnde et le Tamil Nadu pourradlans ce sens.

Trois segments aux itinéraires et aux temporaliiésincts. Le pari était osé de postuler
I'existence d’'une diaspora tamoule. Cet axiome peamnis d’organiser ma réflexion et de
constater qu'au-dela des divergences de natuggaedie, politique, économique et sociale ces
trois groupes partagent une culture commune, etid@a, plus qu'une similitude de traits
partagés et/ou une communauté de représentatiait kercreuset et I'expression de cette
identité diasporique que jai tant recherché. Cesgeps, parfois ponctuels, souvent partiels
mais trés concrets sont capables de rassembl&oesegments.

Ce peut étre comme nous l'avons vu un projet poiéi— la mise en place d’'une exopolitie —
capable de mobiliser des segments qui pourtantigat aucune relation avec le Sri Lanka,
ou encore des évenements plus douloureux tel qiguteami de décembre 2004, ou plus

joyeux comme la féte de Ganesh. Bien sdr cettewisie I'identité diasporique — d’'une



identité projet — s’assoit sur des expériencesr pawlupart récentes, insufflées par le
segment sri lankais, dont on ne peut toujours @vdduconsistance profonde.

Toutefois, tous ces évenements permettent de cmestin échelon intermédiaire entre la
société globale et leur individualité, qui leur derprise sur le collectif. D’autant plus que la
revendication d’'une origine spécifigue permet IFéat dans un groupe et offre une

appartenance sociale additionnelle qui permet awamide produire de la convivialité.

L'origine supposée commune est le prétexte pouetseuver ensemble. Cette convivialité
peut rester informelle et limitée a de petits gesipu alors donner naissance a des
associations qui elles-mémes concourent a I'éldioorde projets ponctuels.

Dans d'autres cas, nous avons vu que l'ethnicitéresnoyen de mobiliser la solidarité du
groupe de maniere plus permanente et organisée.eBilaussi un moyen pour les adultes
d'exercer un certain controle collectif sur lesnggl On peut alors parler de communauté
ethnique, c'est a dire de groupe organisé et smucautour de la référence a lidentité
collective d'origine. Méme s'il n'y a pas une vedod'exclusion, ces groupes sont percus de

I'extérieur comme assez fermé.

Toutefois, méme si I'ethnicité s’impose comme umaeable significative du paysage et du
vécu urbain — particulierement dans ces ethnabée# et voisinages ethniques que jai
décrits en seconde partie — pour valider cette gosi® sociale d’appartenance,
situationnellement déterminée et validée dansefandtion sociale, il m’a fallu identifier les
lieux de mise en communication des différencespetde quelles fagcons celles-ci sont mises

en valeur et le groupe objet de telles actions.

J'en ai conclu, d’'une part que l'ethnicité partip un jeu identitaire complexe qui fait
intervenir quatre actions : la filiation, laffilieon, I'nétéro-définition ou exo-définition et
l'autodéfinition — l'identité ethnique est ainsi usrulée a la fois de lintérieur, par les
membres du groupe, mais aussi de I'extérieur, @ajrbupe majoritaire, qui entretient des
discours aux effet performatifs — d’autre part gusein de ces trois segments diasporiques il
existe des stratégies identitaires, ou plutot teségjies de reconnaissance en tant que groupe
ethnique qui articulent des degrés d’acceptabilies degrés de consensus et de dissensions,

exprimant des ressources mobilisables.



La condition de diaspora devient ainsi le lieu édélaboration des termes de I'appartenance
identitaire et de redéfinition de la typologie denl communautaire. L'adhésion a la culture
diasporique n’est plus synonyme d’angoisse, laamog en I'origine commune ne coincide
pas seulement avec la norme collective, mais ssftrame en un choix individuel et en une
demande de lien social. Les membres de la diaggor@éapproprient leur patrimoine religieux
et culturel dans une configuration d’ethnicité sytigue ou élective. J'ai ainsi pu constater
que c’est de plus en plus en tant qu’individu gae dersonnes se réclament d’'une identité
collective, c’est au nom d’un choix, d’'une décisparsonnelle qu’ils se disent tamoul, et pas
seulement du fait de leurs origines. Cette remaagtgarticulierement vraie dans le cas des
descendants des engagés indiens et des Frangaigsn#@ondichérienne.

Cette réappropriation est rendue possible graas &allances identitaires, grace a des points
d’ancrages que jai nommé territorialités. C’esttigalierement le cas pour le quartier la
Chapelle qui est le coeur d’'un vaste réseau deasipéicethnique. On a pu voir que ce quartier
remplit diverses fonctions économiques, commersjadeciales, culturelles, politiques, qui
ont toutes en commun d’activer un ressourcemetdrelll Cependant, gardons bien a I'esprit
gue cet « entre soi » n'est en rien la marque dajet de la société d’accueil, mais plutot
I'expression d’une vitalité de la communauté. Radynamisme de ses réseaux, la diaspora
tamoule — particulierement le segment sri lankaisaecede en effet a une visibilité, étape
préliminaire a sa reconnaissance dans I'espacacpibsibilité qui s’est répercutée sur les

autres segments diasporiques tamouls.

De telles concentrations urbaines sont les lieuxil@giés d’échange a lintention des
membres de la communauté bien sOr, mais aussntrtion des membres de la société
d’accueil et des autres minorités nationales ou st ce que nous a montré en particulier

la volonté d’ouverture de certains temples hinddwsjuartier.

Au final, cette visibilité tamoule pose de nouveadé&fis. Tout en se distinguant du
communautarisme britannique, les groupes qui lesposent, souvent peu connus par le
groupe majoritaire produisent des schémas d'intiégradifférents voire alternatifs a
l'intégration a la francaise et obligent a repender fond en comble la question des
fondements légitimes de la citoyenneté et de kticel entre le citoyen et I'Etat, la Nation ou
la nationalité. Parfaitement intégrés, ces trogmsnts apparaissent pourtant parfaitement
inassimilables, et évoluent ainsi dans une positdmpossibilité : ils sont profondément



doublement absents, au lieu d’origine et au liarrd/iée, leur dilome n’est pas un lieu mais

plusieurs emplacements(Urry, 2005 : 153).

Leur capacité d'étre de plusieurs univers cultuel$a fois — d’étre d’ici, de la-bas et

d’ailleurs — souleve fondamentalement la quest®fedr habiter.

Enfin, je ne peux prétendre insérer ces segmeaspdiiques dans des types clairement

définis. Je peux juste, pour boucler la boucleoeiclure cette recherche de quatre années

reprendre quelques critéres liés a lI'idée de diaspdictées dans le préambule et voir s’ils

s’appliguent a ces trois segments.

Tableau 24 - Bilan des caractéres morphologigues gdéfinissent la diaspora tamoule

D
wn

Critéres de définition Tamouls | Descendanty Francais Descendant Descendants d
du Sri d’origine engagés Indiens
Lanka Pondichérienne

Présence d'un élément Oui Oui Non Non Oui

fondateur de la

dispersion/souvenir

Dispersion a partir d'un Oui Non Oui Non Non

point de départ.

Relation au territoire/pays | Oui Oui Oui Oui Non

d’origine/patrie/ a un centrg

Conscience nationale, Oui Oui Non Non Non

culturelle, linguistique,

mémoire collective.

Idée de retour d'installation Oui Non Oui Oui Non

définitive.

Permanence associée a | Oui Oui Non Non Non

I'idée de dispersion.

Revendication, auto- Oui Oui Non Non Non

désignation comme

diaspora.

Minorisation dans la Oui Oui Oui Non Non

société d'installation.

Actions pour le pays. Oui Oui Oui Oui Non

Relations entre Non Oui Non Oui Oui

collectivités. dispersées

Extra-territorialité des Oui Oui Oui Oui Oui

expressions identitaires

Organisations Oui Oui Non Non Non

supranationale/transnationa

le/ réseaux transnationaux
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La diaspora tamoule : Trajectoires spatio-temporeks et inscriptions
territoriales en lle-de-France

Résumé: La question de la diaspora tamoule est intimerti@ata celle de I'existence d’une
communauté a I'étranger prise en étau par une darhbivalence : entre ancrage et mobilité
et entre ouverture et fermeture. La recherche gose d’aborder cette question en revenant
sur les conditions d’émergence d’une identité diagpie qui fait fi des clivages de toute
sorte. Sur la base d’'une série d’entretiens eudstgnnaires prenant corps dans une
ethnologie multisite, il s’agit plus largement dergrendre ce que signifie étre tamoul en
France et comment se structure cette expériengerdsentation des différentes trajectoires
spatio-temporelles, d’'une part, permet de révéiétérogénéité de la catégorie diaspora
tamoule, composée de trois segments dont les comslid’émergence sont liées a des cadres
migratoires divergents, d’autre part met en éviedi@mergence de Paris et plus
généralement de I'lle-de-France comme p6le impbdarson fonctionnement.

Mots clés: Diaspora tamoule, Sri Lanka, Tamil Nadu, Pondighke-de-France,
Trajectoires migratoires, Ethnologie multisite, ®§€, Mobilité, Identité, Territoire,
Ethnicité, Réseau, Mobilisation transnationale, Miahsation, Hindouisme, Cosmopolitisme,
Centralité minoritaire, Ethnoterritoire, Flux, Natialisme, Transnationalisme.

The Tamil Diaspora: spatial and temporal trajectories and territorialities in
lle-de-France

Abstract: The issue of Tamil diaspora is closely linkedHe existence of a community
abroad trapped in a double ambivalence: on théhand anchorage and mobility, on the
other hand opening and closing towards other sgeomlps. The research is now aiming to
start working on this issue, coming back on thimgisip conditions of a diasporic identity
that goes beyond cleavages of all sorts. Basiranusseries of interviews and surveys,
realised within a multisited ethnology, the ainnée to understand, in a wider way, what is
the signification of being Tamil in France and hibve experience is structured. Firstly, the
presentation of different spatial and temporaktrtgries leads to the revelation of the
heterogeneity of the Tamil diaspora category. Biis is composed of three segments whose
emerging conditions are linked with different migny frames. Secondly, the presentation
underlines the emergence of Paris and more gepdieliie-France as an important pole of
its diasporic working.

Keywords: Diaspora, Diasporization, Tamil, Sri Lanka, Taiéddu, Pondicherry, lle-de-
France, Trajectories, Migrations, Concept, Muléidiethnology, Refugees, Mobility,
Network, Identity, Territory, Ethnicity, Transnatial mobilization, Globalization, Hinduism,
Cosmopolitanism, Minority centrality, Flux, Natidisan, Transnationalism.
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