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AVANT-PROPOS

Dans le prologue d’un récent ouvrage de vulgarisation sur |'histoire de I'lle Maurice,

Bhismadev Seebaluck, écrivain mauricien d’expression anglaise, fabule I’histoire suivante :

Le Seigneur Dieu convoqua son ange messager et lui commanda : « Gabriel, voyez cette perle
magnifique. Vous I'emporterez dans les profondeurs abyssales de I'océan et vous la cacherez
quelque part entre I’Afrique et I’Asie, ou le méprisable Méphistophélés ne pourra la trouver.
[...] Cette perle n’est pas ordinaire. Un jour, lorsqu’elle aura atteint une plus grande
dimension, elle sera la pierre la plus précieuse du monde. Je voudrais alors contempler sa
beauté. J'en ferai une copie, qui sera le Paradis tel que je le congois. Quant a cette perle, je
I'utiliserai comme un laboratoire. » [...]

« Je transformerai cette perle en un petit bout de terre a la végétation luxuriante, une ile
vierge protégée par une solide barriere de corail. Une fle ol il n’y aura pas de méchantes bétes
sauvages et ou il existera des fontaines d’ou couleront le lait et le miel. Une ile au paysage
enchanteur auquel j'effectuerai quelques retouches pour y ajouter des monts et des vaux.
Des oiseaux chanteront joyeusement, perchés dans les arbres, des cascades s’élanceront
majestueusement des hauteurs.

Je ferai venir des gens de partout, d’Europe, d’Afrique, de I'Inde, de la Chine, et je les ferai
vivre ensemble. Toutes les grandes religions du monde y coexisteront dans le respect et la
compréhension mutuels, et aussi dans la vénération du Créateur de toutes les choses et de
tous les étres. Les différentes ethnies y vivront céte a céte et donneront au monde une grande
lecon de paix, de coexistence harmonieuse, de dignité et d’unité dans la diversité. » [...]

Dans sa nouvelle demeure, les profondeurs de I'océan, la perle de Dieu grossit. [...] La mer
commencga a s’agiter et de grosses vagues déferlérent avec force. Un volcan ordonna a la mer
de régurgiter la grosse perle. Et Maurice émergea des entrailles de
I'océan.

Ces propos pompeux sur la genése imaginée de I'ile sont dignes des pastorales les plus lyriques.
Tout un imaginaire est véhiculé qui dit la perfection du paradis insulaire mise en ceuvre par la
providence divine : la nature luxuriante, des paysages majestueux, de paisibles animaux,
I’'abondance proverbiale du pays des merveilles, bref une « perle précieuse » si aboutie qu’elle
aurait servi de modele a I'Eden biblique. De plus, cette terre est peuplée par des gens venus de
toutes les cultures, vivant leur pluralité dans I’"harmonie et la vertu pour servir d’exemple a la

terre entiere.

Une telle image de Maurice comme éden exotique n’est pas nouvelle, loin de la. Elle a
notamment été fondée par Paul et Virginie (1788) de Bernardin de Saint-Pierre ou l'auteur

transfére les idéaux rousseauistes sur le lieu tropical. En 1912, c’est Joseph Conrad qui publie

! Bhismadev SEeBALUCK, “Prologue” (in Sydney SELVON, L'histoire de Maurice : des origines & nos jours, Rose Hill,
Mauritius Printing Specialists, 2003 : xvii, nous soulignons)



une nouvelle dans laquelle il parle de I'lle comme « la Perle de I'Océan [...] qui distille beaucoup
de douceur sur le monde » et ol le sucre est le « pain quotidien »°. Plus connu est 'exemple de
Marc Twain qui, lors d’'une escale mauricienne en 1896, fait un constat qui, de facon quelque
peu déformée, aura une longue postérité dans les discours publicitaires et touristiques de I'lle
jusqu’a nos jours : « Mauritius was made first, and then heaven; and [...] heaven was copied after
Mauritius »°. Or dans le cas de Bernardin, Conrad et Twain, force est de constater qu’il s’agit non
seulement de regards exotiques, extérieurs, passagers, ou de propos rapportés, mais aussi de
points de vue qui datent. Les relire de nos jours, littéralement et d’une perspective intérieure —
de surcroit en exergue d’un volumineux livre d’histoire, comme c’est le cas pour |'ouvrage cité
en entrée —, doit paraitre pour le moins étrange. Faut-il interpréter ce récit utopique comme un
hommage flamboyant au présent ou comme un vceu pieux pour I'avenir ? Quoi qu’il en soit,
cette vision béate d’une arcadie tropicale laisse perplexe. Car a survoler certains romans
contemporains de I'ile, on trouve des choses bien différentes. L'image du paradis est ici utilisée

par défaut comme dans I'extrait suivant :

La maison de retraite et son odeur de pisse sont toujours la. Plusieurs vieux se tiennent
accrochés a la grille, le visage marqué par les fils de fer comme si les rides ne suffisaient pas a
creuser leurs traits [...]. Les quelques femmes ont des T-shirts extra-larges avec fle Paradis
peint dessus. [...] Quand je suis au bout de la grille, ils commencent a la secouer furieusement
en poussant des cris de bétes. [...] Il y en a qui recoit un coup de pied et qui rentre dans la
maison a quatre pattes en hurlant.*

On n’aura pas a interpréter ce passage non équivoque, mais il faut noter que de telles scénes ne
sont pas rares dans des textes mauriciens récents. Ici, on parle d’'une « I'lle qui chante sa propre
mort », la d’une « ville en feu » ; ici on retrouve I'image de chiens errants qui font « une chasse a
I’'homme » ou celle d’une riviere « ol croupissait une eau verdatre, empestant les produits
chimiques », 13, les gens ont « envie de mourir » parce qu’« il y a trop de violence »°. Ailleurs, un
foetus mort est baladé dans des sacs plastiques portant les inscriptions « Air Island duty free » et

« Priba Paradise », et on voit sur des écrans de télévision le programme « ‘The Mauritian

% Joseph CONRAD, “Un sourire de la fortune. Une histoire de port” (1912) ([trad. par G. JEAN-AUBRY, 1929] in Jacques
DARRAS (éd.) Conrad. Nouvelles complétes, Paris, Gallimard, coll. « Quarto Gallimard », 2003 : 891)

* Mark TwAIN, “Chapter LXII” (in Following the Equator, Stilwell, Digireads, 2008 [1897] : 274). On tend & gommer, 3
tort, le ton humoristique et ironique de I'écrivain qui, tout en louant la beauté de I'ile, revisite ses stéréotypes
exotico-bucoliques.

* Nathacha APPANAH-MOURIQUAND, Blue Bay Palace (Paris, Gallimard, « Continents noirs », 2004 : 88, nous soulignons)

®> Dans 'ordre des citations : Ananda Devi, Moi, l'interdite (Paris, Drapper, 2000 : 7), Carl De Souza, Les Jours Kaya
(Paris, Editions de I’Olivier, 2000 : 78), Barlen PyamooTo0, Bénarés (Paris, Editions de I’Olivier, 1999 : 31), Amal
SEWTOHUL, Les voyages et aventures de Sanjay, explorateur mauricien des Anciens Mondes (Paris, Gallimard,
« Continents noirs », 2009 : 108), Ananda Devi, Soupir (Paris, Gallimard, « Continents noirs », 2002 : 59)
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Miracle’ » ainsi que le sempiternel cliché « ‘God saw Mauritius then He made Paradise »°. Ces
images présentées avec une tonalité sarcastique sont mises en paralléle avec des reportages sur
les massacres au Kosovo et au Rwanda, et une scene similaire revient dans un autre texte : « ici,
j’ai I'impression de vivre en état de siege. Nous sommes en guerre, oui, contre nous-mémes et

. . . I 7
contre ces organismes qui croissent, parasitaires, sur nos flancs »°...

* %%

Ces quelques citations sont tres révélatrices et doivent interroger. La représentation de
Maurice semble polariser trés fortement : il ne fait pas de doute qu’un écart aussi important
entre d’'un coté I'exaltation évocatrice des dépliants touristiques et, de I'autre, la virulente
démystification qui donne envie de tout sauf de mettre un pied sur I'ile, ne peut étre qu’un
simple jeu de I'imagination. C’'est précisément la volonté d’éclaircir le pourquoi et le comment
de ces représentations, ainsi que leurs interactions, qui a initié cette recherche sur les discours
littéraires, entamée il y a quelques années. Dans cette thése, on proposera donc quelques

réponses a ce sujet.

6 Lindsey COLLEN, Getting rid of it (London, Granta, 1997 : 1, 22, 212, 7)
’” Ananda DEvi, Eve de ses décombres (Paris, Gallimard, 2006 : 78)
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INTRODUCTION GENERALE

« expand the frontiers of the politics of reading »
« the trace of the other »

(Gayatri Spivak)

Une des figures majeures dans la recherche sur les littératures de I'océan Indien, Jean-Louis

Joubert, souligne I'interrelation complexe entre fiction littéraire et identité. Il dit :

Dans l'océan Indien, les littératures naissent de la rencontre de textes et d'lles. Plus
exactement, la production de textes, leur diffusion, leur lecture participent a l'invention des
fles. [...] Ainsi congue, la littérature est constitutive de l'identité insulaire.?

Ces propos explicites bouleversent la tour d’ivoire dans laquelle d’aucuns veulent enfermer la
création littéraire. Car de méme qu’il y a un rapport indélébile entre pouvoir et culture, I'identité
et ses déclinaisons sont a la fois matiere et construction discursive et leur lien avec les
représentations — et donc le discours littéraire — est indéniable. En tant qu’espace imaginatif et
symbolique d’exception, la littérature, et notamment le genre romanesque, offre en effet Ia
possibilité d’'un dialogue fructueux avec l'identité dans toutes ses composantes. Et I'identité,
c’est d’abord cette nébuleuse omniprésente, insaisissable, mais éternelle, comme ['affirme
Roger Toumson : « Inépuisable, une méme question demeure posée. Qui suis-je ? Et quels

9
sommes-nous ? »°,

La littérature, par les procédés qui lui sont propres, a le pouvoir d’articuler, de discuter, de
refléter de la maniére la plus diverse le réel, les hommes, leurs vécus, leurs aspirations, peurs et
visions. Qu’elle s’avere expression d’une ‘ame collective’ et contribue ainsi a I’élaboration de la
nation — cette « communauté imaginée » selon Benedict Anderson®® —, et en l'occurrence a
« I'invention d’une file», ou qu’elle traduise, au contraire, une singularité strictement

individuelle, la littérature répond a un projet de connaissance du monde. Si, a I'instar de toute

8 Jean-Louis JOUBERT, Littératures de I’Océan Indien (Vanves, EDICEF-AUPELF, 1991 : 10)
® Roger TOUMSON, Mythologie du métissage (Paris, PUF, coll. « écritures francophones », 1998 : 153)

19 Benedict ANDERSON, Imagined communities. Reflections on the Origin and Spread of Nationalism (London & New
York, Verso, 2006 [1983])
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INTRODUCTION GENERALE

représentation, elle ne peut jamais se substituer au réel, entretenant tout au plus des rapports
étroits avec lui, elle est incontestablement un lieu privilégié d’inscription du discours social, et
ainsi, de découverte, de négociation et de formation des dynamiques identitaires. Aussi pure,
désintéressée et autonome qu’elle puisse paraitre depuis certaines perspectives formalistes et
universalisantes, elle n’est donc jamais vraiment indépendante de facteurs externes, ne peut
étre coupée de son lieu d’énonciation au risque d’étre amputée d’une partie de son sens.
Derriere les engrenages du symbolique se dévoilent toujours I'expérience humaine, un foyer

culturel, un univers social.

Les influences mutuelles entre la société et la fiction littéraire sont donc évidentes.
Constructrice de sens, elle tient un role important dans la production des représentations
culturelles, comme le souligne Gayatri Spivak avec un sens certain de la litote : « The role of
literature in the production of cultural representation should not be ignored »**. Mais elle offre
surtout la richesse des nuances, |'expression des ambivalences, des incertitudes, des paradoxes
et des jugements intermédiaires. En ce sens, elle peut étre un moyen tres efficace de remettre
en question les prétendues ‘évidences’, d’éroder les certitudes identitaires, de « défaire les
identités fétiches »*%, de déconstruire ce gu’Amin Maalouf a fameusement appelé les « identités

meurtriéres »=.

Les littératures ‘émergentes’ doivent étre considérées comme des espaces d’expression
particulierement significatifs pour dire et travailler I'imaginaire social, interpréter la réalité, faire
sens des complexités identitaires. Elles permettent, de facon tout a fait originale, de penser
I'essence méme de toute création littéraire, c’est-a-dire, l'articulation entre I'éthique et
I'esthétique. L’écriture romanesque mauricienne fait partie de ces littératures « mineures » — ou
« petites » (‘klein’) si 'on garde le sens littéral de la fameuse expression de Kafka — qui
investissent de maniére singuliére cette double articulation et qui fournissent des outils
puissants pour réfléchir sur le rapport entre méme et autre et notre contemporanéité. Et c’est

dans cet esprit que nous I'aborderons dans notre travail de recherche.

" Gayatri Chakravorty SPivAK, A Critiqgue of Postcolonial Reason: Toward a History of the Vanishing Present
(Cambridge Massachusetts & London, Harvard University Press, 1999 : 113)

12 Régine RoOBIN, “Défaire les identités fétiches” (in Jocelyn LETOURNEAU (dir.), La question identitaire au Canada
francophone. Récits, parcours, enjeux, hors-lieux, Les Presses de I'Université Laval, 1994 : 215-240)

13 Amin MAALOUF, Les identités meurtriéres (Paris, Grasset, Le Livre de Poche, 1998)
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Problématique

Les articulations complexes des concepts de la violence et de I'interculturalité — ainsi que des
notions qui leur sont associées comme le pouvoir, la domination, le multiculturalisme,
I’"hybridité, le transfert culturel... —, sont parmi les leitmotivs de la théorie et des littératures
postcoloniales. Cela n’étonne gueére, car la situation coloniale est considérée d’une part comme
un « systeme total » (Balandier) avec de multiples structures de domination (Césaire, Memmi,
Fanon) ; de l'autre, elle signifie aussi rencontre — négociation, échange, émulation... — entre
personnes, groupes ethniques, peuples, nations, cultures, civilisations, idées. Notamment dans
les Mascareignes (La Réunion, Maurice) qui étaient inhabitées avant le XVII® siécle, la collusion
historique entre populations ne signalait non seulement une certaine perte de I'héritage
culturel, mais aussi le début d’'un nouvel héritage. La violence et l'interculturalité se trouvent
donc dans un rapport complexe, a la fois complémentaire et antagoniste. Il est aussi évident que
les nations post-coloniales gardent les traces de cette époque cruciale et souvent douloureuse
de leur histoire comme un héritage plus ou moins conflictuel. Suite a une abondante pensée
anticoloniale et a travers des travaux novateurs d’Edward Said dans Orientalism (1979) ainsi que
le phénomene du ‘cultural turn’ (Geertz, Foucault, Bourdieu), se développent, sur les plans
artistique, littéraire, conceptuel des mouvements dissidents depuis la ‘périphérie’ non
occidentale. Ces poétiques de I'émergence et du décentrement se laissent résumer par le
fameux slogan de Salman Rushdie ‘The Empire writes back with a vengeance’ (1982), en d’autres

termes : les anciennes colonies contre-attaquent par I'écriture.

Si au tournant du XXI° siécle et dans le sillon de la mondialisation contemporaine I'identité
des littératures postcoloniales a évolué, si elle ne s’écrit plus ‘simplement’ dans une posture de
contre-attaque idéologique et épistémique envers les anciens centres métropolitains, certains
facteurs et schémas identitaires n’ont pas perdu de leur signification. Tout questionnement
postcolonial sur I'identité doit en effet toujours se situer a la croisée des catégories d’analyse de
la race/l’ethnicité, la classe et le genre. Comme ces aspects tendent a étre traités de maniere
plus ou moins isolée, notre travail sur la création romanesque a Maurice tentera de les articuler
pour voir les liens complexes et les interdépendances qui naissent lors de la négociation de ces

déclinaisons identitaires.

La société mauricienne contemporaine, en raison de sa géographie dans le sud-ouest de
Focé . . S o .
océan Indien, au confluent de diverses civilisations, et de son histoire coloniale complexe —

notamment francaise et anglaise —, se caractérise par une pluralité d’identités hors du commun.
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Indépendante depuis 1968, la jeune nation fait partie des institutions du Commonwealth et de la
Francophonie, s’inscrit dans une dynamique régionale avec I'lle de La Réunion et plus large avec
d’autres pays de I'océan Indien et ceux de la Southern African Development Community (SADC).
Maurice s’est constituée a travers des processus de créolisation de populations venant toutes
d’ailleurs et de nos jours, un grand nombre de Mauriciens reproduisent le mouvement
diasporique de leurs ancétres — sous d’autres formes bien s(ir — pour vivre ailleurs. Cette société
plurielle engendre aujourd’hui une production littéraire dynamique en francgais, et d’une
moindre mesure en anglais, qui met en scéne, problématise, négocie ces interrogations
identitaires de diverses maniéres. Le desideratum exprimé en 1980 par le critique littéraire
mauricien Robert Furlong — « [I]"lle Maurice attend une littérature qui parlera d’elle et qui la
révélera »'* — ne semble plus d’actualité parce que ce voeu semble devenu réalité. Si les ‘canons’
des espaces franco- et anglophones n’accordent que peu de signification a ces littératures,
certains des auteurs de I'lle commencent en effet a se faire un nom. Divers prix littéraires
régionaux et internationaux et un nombre croissant de traductions en témoignent. Or un regard
sur les ceuvres romanesques depuis le milieu des années 1990 dévoile de nombreuses
divergences le long de I'axe francais-anglais ainsi qu’'un champ littéraire trés hétérogene et
déséquilibré.

On observe effectivement un « nouveau souffle » chez certains romanciers francophones qui
proposent des innovations sur les plans thématique, narratif et esthétique. Plusieurs auteurs
prennent ainsi leur distance non seulement avec des discours exotiques de la littérature
coloniale, mais aussi avec des ceuvres plus récentes qui minimisent les tensions communautaires
et les clivages socio-économiques, chantent les louanges ou embellissent I'image de la nation
dite ‘arc-en-ciel’ ou nourrissent des nostalgies avec I'Inde (ou d’autres pays ancestraux). On voit

ainsi I'éclosion d’une création littéraire loin de toute idylle de carte postale.

Ce renouveau et cette rupture que nous appellerons ‘postcoloniale’ se traduisent en
particulier par une écriture de la violence, de la transgression, de |la
démystification/démythification. Face a cette anthropologie négative, ce regard critique et
subversif sur la société, et cette « topographie » (Maingueneau) de I'enfermement, on remarque
aussi une mise en scene complexe d’interrogations identitaires sur l'interculturalité. Les romans
donnent a lire des conflits, tensions et rapports de force de la société contemporaine, qui porte
les séquelles plus ou moins significatives de moments-clés de I'histoire insulaire — esclavage,
engagisme, indépendance... — et crée ses propres exclusions. Certains des auteurs sont actifs
dans le journalisme et des groupes militants, et peuvent adhérer a une optique pragmatique,

matérialiste et engagée de la littérature. En méme temps, cette écriture postcoloniale est

! Robert FURLONG, “La Littérature mauricienne existe-t-elle ? Rapports sociaux d’une production littéraire a Ille
Maurice” (in Notre Librairie, n® 54-55, juillet-oct. 1980 : 81)
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susceptible de puiser a plusieurs égards dans une esthétique postmoderne. Mis a part quelques
exceptions, une telle rupture (de style, de thématique, d’éthique) est moins a I'ceuvre dans la
littérature mauricienne d’expression anglaise que dans son pendant francophone, la premiére
restant dans 'ombre de la seconde et semblant avoir du mal a évoluer, notamment sur le plan

de I'expression romanesque.

Parler de violence a Maurice — par exemple entre communautés — ne nous confronte par
ailleurs aucunement avec des conflits sanglants tels qu’on les connait tristement d’autres pays
post-coloniaux. Cela n"empéche pas un certain nombre d’auteurs de s’investir dans une écriture
tres violente au point que J.M.G. Le Clézio, président du jury du prix Jean Fanchette en 2006,
peut souligner qu’actuellement « dans la littérature mauricienne, il y a une constante : le
fréquent recours a la violence »">. On devra donc notamment s’interroger sur des formes de
violences voilées, symboliques, représentationnelles, structurelles. Car derriere I'image
bienheureuse de l'arc-en-ciel avec ses valeurs multiculturalistes se dévoilent des réalités
autrement plus sombres ol ceux qui sont en bas des hiérarchies ethno-sociales ou a la marge
des représentations collectives et transgressant les frontieres communautaristes sont souvent
laissés pour compte. Qui s’exprime et qui est entendu ? Qui a le droit de dire et d’étre nommé ?
Qui a plus, qui a moins de capital symbolique ?... Ces questions ne sont pas seulement mises en
scene par le texte littéraire, mais sont aussi inhérentes a I'activité d’écriture elle-méme. C'est
dans ce sens que la démystification et I'anti-tropicalisation de la représentation de Iile

paradisiaque prendront toute leur signification.

Une étude comparative des romans mauriciens contemporains en francais et en anglais qui
s’articule autour des leitmotivs identitaires que sont la violence et I'interculturalité permettra de
dégager certaines configurations thématiques et esthétiques récurrentes dans les écritures
romanesques actuellement en coprésence a Maurice. En d’autres termes, ce comparatisme
réfléchira sur les différents procédés que ces textes post-coloniaux mettent en ceuvre pour dire
la postcolonialité, donc le contemporain. Il tachera de mettre en évidence et de discuter de
facon critique les convergences et divergences entre ces signatures littéraires postcoloniales en
se focalisant, dans les grandes lignes, sur les interrogations suivantes : quelles sont les logiques
ethnoculturelles et les dynamiques idéologiques qui sous-tendent les intrigues ? Selon quelles
modalités se fait la représentation des espaces-temps mauriciens ? Comment le roman pense-t-il
des phénomeénes comme ['ethnicité, la transculturalité et la société multiculturelle dans sa
diversité proverbiale ? Comment déconstruit-il les identités et quelles résolutions propose-t-il
pour penser au-dela des appartenances figées ? Comment est négocié le rapport entre le local et

le global, le rapport entre Maurice et le monde ? Quel lien les ceuvres instaurent-elles entre

> Cf. “Les lauréats” (in L’Express, Maurice, 17 avril 2006, non signé) [en ligne] : < http://www.lexpress.mu/services
/archive-63229-la-triplette-du-prix-jean-fanchette.html >
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I’histoire (les traditions) et le présent (les modernités) et comment s’'imaginent-t-elles I'avenir ?
A quel degré les réflexions sur I'identité, sur la violence et I'interculturalité se reflétent-elles sur
le plan du travail poétique et de I'organisation formelle ? Ces themes deviennent-ils schemes
organisateurs de |'écriture et de la narration ? Y a-t-il de grandes lignes de démarcation et des
orientations structurantes a l'intérieur de cette production postcoloniale hétérogene ? Que
déduire par exemple des différences et des similitudes qui se manifestent entre les ouvrages
d’expression francaise et anglaise pour comprendre le fonctionnement d’'un champ littéraire
‘périphérique’ ? Sans tomber dans une logique évolutionniste ou progressiste qui doit étre
contraire a I’éthique de la pensée postcoloniale et sachant, bien évidemment, qu’il n’y a pas de
gualité littéraire absolue, pourra-t-on toutefois parler de différents ‘stades’ dans la formation et

dans le processus d’‘autonomisation’ — toute relative — des productions littéraires de I'ile ?

Ce travail se veut donc comme une analyse de la « scénographie postcoloniale » (Moura) qui
s’articule notamment autour de certaines configurations thématiques, procédés stylistiques,
modalités narratives récurrentes dans les romans contemporains de Maurice : la dialectique
histoire/mémoire, I'hybridité, la question des genres, la représentation de I'espace. A travers
une confrontation et un dialogue constants entre les ceuvres, nous analyserons les spécificités
dominantes d’un espace littéraire éclaté et problématiserons le renouveau littéraire en
interrogeant ses réflexions novatrices sur les enjeux identitaires contemporains de la société et

la littérature mauriciennes — et sur la contemporanéité de maniére générale.

Etat de la recherche

On constate que l'océan Indien occupe un certain rbéle périphérique dans la recherche
francophoniste et postcoloniale, et dans des ouvrages introductifs, les productions de la zone
sont souvent absentes™. A coté des travaux inauguraux de Joubert (1991), ce manque a été
comblé ces derniéres années a travers certaines publications a orientation comparatiste

s 17 . . . 18
(généralement francophone)™’, dont quelques-uns se focalisent uniquement sur Maurice™. A

* De maniere exemplaire, on peut renvoyer ici 3 deux ouvrages ol aucune mention n’est faite de I'espace
indianocéanique : Charles FOrsDICKk & David MuURPHY (éd.), Francophone Postcolonial Studies: A Critical Introduction,
(London, Arnold, 2003) et Christiane NDIAYE (dir.), Introduction aux littératures francophones : Afrique, Caraibe,
Maghreb (Presses universitaires de Montréal, 2004).

7 ¢f. entre autres Kumari R. ISSUR & Vinesh Y. HOOKOOMSING (&d.), L’océan Indien dans les littératures francophones,
Pays réels, pays révés, pays révélés (Paris, Karthala, 2001) ; Interculturel Francophonies, n° 4, « ldentités, langues et
imaginaires dans l'océan Indien », nov.-déc. 2003 ; Revue de Littérature Comparée, n° 318, « Littératures
indiaocéaniques », 2006/2 ; Peter HAWKINS, The Other Hybrid Archipelago: Introduction to the Literatures and
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cela s’ajoutent des travaux transversaux qui confrontent des perspectives indianocéaniques et
.z 19 . . . . . eiy s

caribéennes ™ et on n’oubliera pas un nombre grandissant d’articles qui traitent des littératures
. . ;. .20 N ;s

mauriciennes. Ce sont notamment les écrits d’Ananda Devi® et, de maniére plus générale, les

voix féminines de I'fle qui sont au centre de I'attention.

Face a cette visibilité naissance des lettres francophones de Maurice, ses productions
d’expression anglaise se trouvent dans I'invisibilité quasi totale. A une exception prés, notre
entreprise comparatiste ne pourra donc pas se reposer sur des auteurs anglophones canonisés
comme c’est le cas de travaux qui comparent par exemple les productions d’expression francaise
et anglaise dans les Caraibes®. La création littéraire anglophone de Maurice est jeune, peu
dynamique et n’a mené qu’a un nombre restreint de romans. A quelques exceptions preés, cette
production stagne par rapport a son pendant francophone. Si les raisons de ce déséquilibre
devront étre pensées le moment venu, cela ne nous empéchera pas d’inclure ces textes dans

notre analyse comparatiste.

Positionnement intellectuel : pluralisme analytique,
postcolonialisme, a la croisée des théories

L'éthique des études comparatistes doit refuser tout ethnocentrisme intellectuel et
conceptuel. Dans ce sens, nous suivrons Edward Said dans ce qu’il appelle un ‘pluralisme

analytique’. Said s’oppose a un éthos critique et analytique pernicieux, c’est-a-dire une

Cultures of the Francophone Indian Ocean (Plymouth, Lexington, 2007) ; Julia WATERs (éd.), e-France : an on-line
journal of French Studies, vol. 2, Numéro spécial « ‘L'ici et l'ailleurs’: Postcolonial Literatures of the Francophone
Indian Ocean », 2008 [en ligne] : < http://www.reading.ac.uk/e-france/section5/special.htm > ; Nouvelles Etudes
Francophones, vol. 23, n® 1, « Numéro spécial sur I'Océan Indien », Printemps 2008 ; Mar GARcIA, Felicity HAND, &
Nazir CAN (éd.), Indicities/Indices/Indicios. Hybridations problématiques dans les littératures de I’Océan Indien (llle-
sur-Tét, La Réunion, Editions K’A, 2010)

'8 ¢f. par exemple : Francofonia, n° 48, « La littérature mauricienne de langue francaise », Printemps 2005, Srilata
RAVI, Rainbow colours. Literary Ethno-topographies of Mauritius (Plymouth, Lexington, 2007), International Journal
of Francophone Studies vol. 13, n°3-4, Numéro spécial « Between Words and Images: The Culture of Mauritius »,
2010, Véronique BRAGARD & Srilata Ravi (éd.), Ecritures mauriciennes au féminin : penser laltérité (Paris,
L’'Harmattan, 2011)

% ¢f. par exemple : Véronique BONNET, Guillaume BRIDET & Yolaine PARIsOT (dir.), Itinéraires. Littérature, textes,
cultures (« Caraibe et océan Indien. Questions d’histoire », Paris, L'Harmattan, 2009/2) et L’Esprit Créateur, vol. 50,
n°2, « Indian ethnoscapes in francophone literature », Summer 2010

? Devi semble presque monopoliser la rubrique ‘Maurice’ dans le « Numéro spécial sur I’Océan Indien » de NEF
(vol.23, op.cit 2008) de méme que chez Bragard & Ravi (2011) et le site < www.la-plume-francophone.over-
blog.com > lui consacre un dossier spécial (n° 25).

L Cf. Kathleen GysStLs, Passes et impasses dans le comparatisme postcolonial caribéen (Paris, Honoré Champion,
2011)
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démarcation aveugle entre culture et pouvoir, imagination et pensée, histoire et forme, texte et
hors-texte... Sans tomber dans un réductionnisme qui se résumerait au diktat ‘Tout est

politique’, il s’inspire d’Antonio Gramsci pour un langage critique pluriel et non fracturé :

..what I have in mind is the kind of analytic pluralism proposed by Gramsci for dealing with
historical-cultural blocks, for seeing culture and art as belonging not to some free-floating
ether nor to some rigidly governed domain or iron determinism, but to some large
intellectual endeavor — systems and currents of thought — connected in complex ways [...] to
diffusing ideas, values, and world pictures. [...One] cannot freely reduce religion, culture, or
art to unity and coherence...””

Bien s{r, nous ne saurons étre a la hauteur de la vaste entreprise intellectuelle que le penseur
palestino-américain propose. Mais d’une part nous partageons son refus de prendre l'art et la
culture comme des entités ‘flottant dans I'éther’, comme étant rigidement déterminées, ou
encore comme étant réductibles a des unités homogenes. D’autre part, on souscrit a son idée de
relier des systemes et courants de pensée afin que diverses idées, valeurs et représentations

puissent s’articuler conjointement.

La critique postcoloniale nous semble idéalement correspondre a ce pluralisme analytique.
Elle adhére a I'idée constructiviste des représentations et des discours comme constitutifs de la
réalité et se veut quelque peu comme une psychanalyse de la contemporanéité, avec la nation
comme site privilégié. Si cette approche interroge le discours colonial, elle pense également le
discours nationaliste post-colonial réécrit (ou contre-écrit) par des perspectives minoritaires et
migrantes. Elle s’engage ainsi en faveur des voix faibles et provenant des marges culturelles et
politiques des sociétés modernes. Contrairement aux chercheurs du monde francophone qui
soulignaient (ou continuent de souligner) I'idée de I'unité linguistique dans la diversité culturelle
mettant le lien de parenté avant tout sur le fait francophone, ceux du monde anglophone se
focalisent davantage sur les rapports de force inégaux entre les anciennes métropoles
colonisatrices et les espaces postcoloniaux. Tandis que les uns tendent a exclure des éléments
socioculturels de la littérature, les autres appellent a ne pas oublier le role déterminant du passé
et soutiennent I'autonomie politique et culturelle des espaces émergents. Si la perspective
postcoloniale met I'accent sur la dimension sociale, politique et idéologique de la fiction, cela
n‘exclut toutefois pas des considérations poétiques. Au contraire, cette technique
d‘interprétation déconstructrice, cette lecture décentrée, a rebours ou ‘a contre-fil’ (selon la
fameuse expression « read against the grain ») nous permet de penser aux frontieres de
I'esthétique et du politique, a la confluence entre texte et contexte. Vue ainsi, la littérature

postcoloniale a donc une dimension récupératrice et déconstructiviste : d’un c6té, elle convoque

2 Edward W. SAID, The World, the Text, and the Critic (Cambridge, Massachusetts, Harvard University Press, 1983 :
169-170)
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le texte littéraire dans le service d’une identité culturelle continuellement (re)formée; de
I"autre, elle met au défi les attentes du lectorat occidental et tend ainsi vers un démantelement

de la monopolisation des modes de vision et de pensée de celui-ci.

Dans notre travail, nous proposons une articulation entre études littéraires francophones et
postcolonialisme. Ce souci de transversalité s’explique d’abord par notre corpus bilingue et
s’inscrit dans une visée comparatiste et interdisciplinaire plus large. On suivra ici I’appel de Jean-
Marc Moura pronant une « hybridation d’études francophones-études anglophones »2 et celui
de Jacqueline Bardolph qui appelle de ses voeux de « cesser I'étrange étanchéité des deux
domaines de recherche »**. Dégager des synergies entre les deux versants théoriques nous
parait particulierement fécond. Force est de souligner que nous ne sommes pas seuls dans cette
démarche méthodologique : notamment dans le monde anglophone, cet accent sur les
intersections entre disciplines est désormais bien ancré®. En France, au tournant du XXI° siécle,
I'articulation postcolonial-francophone reste encore quelque peu minoritaire et a co6té des
travaux inauguraux de Moura®® et I'ouvrage de Bardolph (2002), on voit I'émergence de
guelques numéros spéciaux et d’ouvrages qui, en pensant l'identité culturelle dans la littérature

I’”’. Dans cette dynamique de rapprochement

francophone, utilisent I'expression du ‘postcolonia
entre disciplines, il n’est par ailleurs pas anodin qu’un chercheur comme Michel Beniamino
revienne en 2003 sur ces travaux sur la « francophonie littéraire » de 1999, ou il s’était déja
distancié de la seule grille linguistique des approches francophonistes traditionnelles, pour
. . s . . . 128 ,

incorporer la notion des « expériences discordantes » de Said™. Les choses évolueront encore
davantage avec les débats sur le prétendu ‘réle positif de la colonisation’, déclenché en février
2005, et les émeutes dans les banlieues en automne de la méme année. Désormais, il y a une

, . . : 29 . . . \
réflexion plus productive sur le postcolonial en France®™ et on voit la traduction, parfois trés

2 Jean-Marc MOURA, “Sur quelques apports et apories de la théorie postcoloniale pour le domaine francophone” (in
Jean BESSIERE & Jean-Marc MOURA (éd.), Littératures postcoloniales et francophonie, Paris, Honoré Champion, 2001 :
165)

24 Jacqueline BARDOLPH, Etudes postcoloniales et littérature (Paris, Honoré Champion, 2002 : 8)

» ¢f. par exemple : Adlai H. MURDOCH, & Anne DONADEY (éd.) Postcolonial Theory and Francophone Literary Studies
(Gainsville, University Press of Florida, 2004)

% Cf. notamment Jean-Marc MOURA, Littératures francophones et théorie postcoloniale (Paris, PUF, 1999)

77 ¢f. par exemple: Dédale, n° 5-6, « Postcolonialisme. Décentrement Déplacement Dissémination », Printemps
1997 ; Africultures, n° 28, « Postcolonialisme : inventaire et débats », mai 2000 ; Michel LARONDE, “Stratégie post-
coloniale de décentrage littéraire. Apprendre a lire autrement” (in Christiane ALBERT (dir.), Francophonie et identités
culturelles, Paris, Karthala, 1999 : 285-300)

8 Michel BENIAMINO, La francophonie littéraire : essai pour une théorie (Paris, L’Harmattan, 1999) et “La francophonie
littéraire” (in Jean-Marc MouURA & Lieven D’HuLsT (éd.), Les études littéraires francophones : Etat des lieux, Presses
de l'université de Lille 3, coll. « UL3, Travaux & Recherche », 2003 : 15-24)

» Cf. par exemple: Hérodote, n° 120, « La Question postcoloniale » 1°" trimestre 2006 ; Labyrinthe. Atelier
interdisciplinaire, n° 24, « Faut-il étre postcolonial ? », 2006 ; Multitudes, n° 26, « Postcolonial et politique de
I'histoire », automne 2006 ; Esprit, n° 12, « Pour comprendre la pensée postcoloniale », déc. 2006, Marie-Claude
SmouTs (dir.), La situation postcoloniale : Les postcolonial studies dans le débat frangais (Paris, Presses de la
fondation nationale des sciences politiques, 2007) ; Rue Descartes, n° 58, « Réflexions sur la postcolonie », 2007/4 ;
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tardive, d'importants théoriciens postcoloniaux comme Homi Bhabha, Stuart Hall, Neil Lazarus,
Elleke Boehmer et Gayatri Spivak. Malgré cela, I'accueil reste réservé, le débat suscite la
polémique et certains critiques dressent des réquisitoires accablants®’. Considérer la littérature
francophone sous le prisme du postcolonial constitue en effet aux yeux de certains un paradoxe
qui équivaut au rapprochement impossible entre universalisme et relativisme particulariste. Les
postcolonial studies s’inscrivent dans cette ligne conceptuelle et philosophique herderienne de la
différence et des spécificités culturelles — qui se poursuivra avec Nietzsche, Heidegger et Derrida
— et refusent l'idée de la simple diversité sous le manteau de l'universalité occidentale.
L'adhésion a cet universalisme occidental est loin d’étre lI'apanage du passé et il n’est
certainement pas étonnant que la théorie postcoloniale soit massivement introduite en France a
travers les travaux d’écrivains, de penseurs et d’intellectuels issus des espaces ultramarins et

leur inscription paradoxale et anachronique dans le champ francophone.

Cela étant dit, il importe se de méfier de I'enthousiasme postcolonialiste. Le postcolonial,
comme le dit si bien Hall, est « un labyrinthe conceptuel d‘ou peu de curieux reviennent »°" et
certaines réserves s'imposent par rapport a ce champ de recherche aussi vaste que conflictuel.
Ainsi, a travers l'institutionnalisation de la discipline dans le monde anglo-saxon, les postcolonial
studies sont en vogue et peuvent devenir la nouvelle doxa universitaire. Il y a en effet une
certaine ironie quand on voit que plusieurs des meilleurs praticiens du ‘Sud’ sont des
universitaires aux privileges ostensibles embauchés par les centres métropolitains. De plus, sans
aucun doute, la théorisation autoréflexive qu’on y trouve peut paraitre en opposition avec des
objectifs sociaux et émancipateurs initiaux du champ d’études. L'institutionnalisation a
également entrainé le marketing de certains critiques et artistes postcoloniaux et a pu s’engager
dans des processus d’anthologisation et d’exotisation. Il faut donc prendre au sérieux le risque
de la marchandisation de la différence culturelle et de la périphérie, ce que Graham Huggan
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conceptualise sous la notion d’« exotisme postcolonial »™*.

Il faut également savoir que la pensée de la différence et de la tolérance pronée par les
approches multiculturalistes peuvent abriter de nombreuses apories: on rappellera que le
systeme de I'apartheid souscrit a la logique différentialiste. Mais contrairement aux polémiques

amalgamant aveuglement culturalisme et postcolonialisme, il importe de voir que les limites et

Littérature, n°154: « Passages. Ecritures francophones, théories postcoloniales », Juin 2009 ; Nicolas BANCEL,
Florence BERGNAULT, Pascal BLANCHARD, Ahmed BOUBEKER, Achille MBEMBE & Frangoise VERGES (dir.), Ruptures
postcoloniales. Les nouveaux visages de la société frangaise (Paris, La Découverte, 2010).

0 ¢f. notamment : Jean-Loup AMSELLE, L'Occident décroché : Enquéte sur les postcolonialismes (Paris, Seuil, 2008) et
Jean-Frangois BAYART, Les études postcoloniales, un carnaval académique (Paris, Karthala, 2010)

3 Stuart HALL, “La question multiculturelle” ([orig. “The multi-cultural question”, 2000], in Identités et cultures.
Politiques des cultural studies [trad. par Christophe JacQuEeT], Paris, Editions Amsterdam, 2008f : 378)

32 Graham HUGGAN, The Postcolonial Exotic: Marketing the Margins (London & New York, Routledge, 2001)
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obstacles du champ d’études sont débattus de maniére virulente au sein méme de la discipline,

et ce depuis les années 1980 déja.

En outre, en raison de son caractére sémantique vague, évasif et cryptique, le postcolonial
court le risque de devenir une métaphore fourre-tout, désignant toute revendication et lutte
culturelles. On constate en effet une dilution de certains concepts et un lent épuisement de leur
pertinence. Si la prudence épistémologique est donc de mise, cela vaut aussi pour les
simplifications du sujet. Car comme le dit Bhabha, le morphéme ‘post’ n’est ni une séquence, ni
une simple contre—dialectiquegg. L'entremélement et le dialogue entre dominants et dominés
sont complexes, les temporalités sont multiples, et les ceuvres littéraires refletent autant des
enjeux politiques bien réels que I'imaginaire de ses créateurs. On distinguera également entre le
terme postcolonialisme comme approche théorique porteuse de valeurs — elle-méme a la
croisée entre une (re)prise de la parole et de la subjectivité (agency), un intellectualisme anti-
(néo)colonial et un relativisme postmoderniste — et celui de la postcolonialité comme moment
historique et condition globale d’échange symbolique et matériel entre les cultures, et donc

orienté aux logiques du marché.

Il est enfin vrai que les soi-disant ‘théories voyageantes’ (travelling theories) dans les
postcolonial studies peuvent tomber dans les mémes piéges que les approches francophonistes,
a savoir une certaine homogénéisation, déhistoricisation et dé-spatialisation critiques. Afin de
bien saisir les poétiques particulieres — comme dans notre cas mauricien —, il ne faut donc jamais
oublier I'inscription locale et vernaculaire, malgré toute possible ambition cosmopolite. Dans ce
sens, le dialogue entre des théories plus globalisantes et des outils développés sur les cultures
indianocéaniques, et par les chercheurs de la zone, sera au centre de notre démarche. Cela dit,
on peut souscrire a la méthodologie de Paul Ricceur qui affirme que « convoquelr] tel ou tel
auteur selon la nécessité de I'argument, sans souci d’époque » est un « droit [qui lui] parait étre
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celui de tout lecteur devant qui tous les livres sont simultanément ouverts »™ .

Toutes ces réserves doivent certainement étre prises au sérieux. Or si d’aucuns parlent depuis
longtemps de la mort de la discipline et si les écrivains, dans leur pratique, ne se reconnaissent
pas vraiment dans le label ‘postcolonial’ — comme dans d’autres catégories de ce genre établies
par la recherche —, il nous semble néanmoins d’'une importance cruciale de défendre les projets
intellectuels des postcolonial studies. lls constituent un champ d’études plus hétérogene, plus
conflictuel et plus nuancé que ses critiques veulent I'admettre et leurs approches théoriques —
oscillant entre postmodernisme et matérialisme — sont tout sauf unifiées. Et avant tout, leur

orientation éthique ne doit pas étre oubliée, comme le dit James Clifford :

** Homi K. BHABHA, The Location of Culture (London & New York, Routledge, 2008 [1994] : 6)

3 paul RICEEUR, La mémoire, I'histoire, I'oubli (Paris, Seuil, 2000 : Il1)
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“Post-" is always shadowed by “neo-.” Yet “postcolonial” does describe real, if incomplete,
ruptures with past structures of domination, sites of current struggle and imagined futures.
[...] Whatever the fate of this term, the sites of complex historical entanglement and agency it
provisionally names should not be reduced to epiphenomena of postmodern fragmentation,
neocolonial transnationality, or global capitalism.35

Le postcolonial donne en effet les outils pour interpréter des phénoménes contemporains a
travers le prisme de la continuité et de la rupture par rapport au passé. C'est une pensée en
mouvement qui s’ancre dans des investissements identitaires bien réels, ne se laisse réduire a un

accessoire postmoderniste, et, a ce titre, permet de mieux imaginer I'avenir.

Pour rendre compte de la production littéraire hétérogene de la jeune nation mauricienne, la
démarche comparatiste postcoloniale nous parait une méthodologie trés fertile. Partant d’une
perspective épistémologique plus traditionnelle, on pourrait reprocher a notre travail — comme
aux postcolonial studies — un certain éclectisme et un manque de recours a un seul modéle
théorique homogéne. Et en effet, il s’agit davantage de méthodes de lecture et de schémas
d’interprétation contrastifs qui s’organisent autour de différents notions et concepts comme
hybridité, tiers-espace, altérité, ambivalence, subalterne, diaspora, essentialisme, relation... De
plus, nous nous retrouverons a maintes reprises a la croisée de plusieurs domaines et on fera
dialoguer, a de degrés différents, théorie littéraire, pensée sociologique et ethno-
anthropologique, philosophie politique, psychanalyse, cultural studies et études de genre. On
répondra a cette objection que réfléchir sur des productions littéraires émergentes qui disent
des problémes identitaires contemporains nécessite une telle transversalité théorique.
Comment comprendre |'écriture virulente d’une auteure qui met en scéne le repli d’'une femme
métisse sans avoir des notions sur les roles de genre et les taxonomies ethniques d’une société
post-esclavagiste ? Comment décrypter la rhétorique élogieuse d’un texte mémoriel sans
connaitre les processus de diasporisation qui le sous-tendent ? Comment interpréter un roman
qui donne a lire I'exploitation de travailleuses chinoises a Maurice sans pouvoir situer I'lle dans la

dynamique de la mondialisation néo-capitaliste ?

* %%

Insistons enfin brievement sur deux aspects particuliers dans notre méthodologie
comparatiste et son souci de relever et de discuter les croisements, transitions et dialectiques.
Nous tenterons autant que possible de montrer a la fois les évolutions et ruptures (historiques,

idéologiques, identitaires, esthétiques...) qu’on retrouve dans le texte littéraire, et les

%> James CLIFFORD, Routes: Travel and Translation in the Late Twentieth Century (Cambridge Massachusetts & London,
Harvard University Press, 1997 : 277, 368)
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continuités, permanences, et 'optique de la longue durée. L'idée sera donc de montrer a quel
point le colonial porte déja les traits du postcolonial, mais encore davantage, comment le
postcolonial reste tributaire du colonial. Un mot enfin sur la question des identités et ses
déclinaisons majeures : I'appartenance ethno-raciale, de classe et de genre. D’'une part, nous
souscrivons entierement a I'idée constructiviste qu’aucune de ces catégories de I'identité sociale
n’est aussi essentielle, naturelle et éternelle qu’on a I’habitude de croire. Contre des tendances
conventionnelles de réification et de ‘biologisation’ de ces notions, il faut les voir comme une
organisation symbolique et des représentations mentales avec un pouvoir identitaire et
idéologique immense. D’autre part, cette perspective constructiviste appelle en particulier a lire
la ‘race’, la ‘classe’ et le ‘genre’ non pas comme une juxtaposition horizontale d’éléments
distincts, ni comme un simple modele vertical et hiérarchique des dominations, mais sur le mode
de I'imbrication et de I'interdépendance. Cette méthodologie de lecture des différentiels qui, en
raison de leurs ambiguités intrinséques, s’entrecroisent dans le champ social et ses rapports de
pouvoir et d’oppression est une démarche postulée notamment par des chercheurs
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d’orientation marxiste, féministe et postcoloniale™.

Pour comprendre un pays pluriculturel comme Maurice ou I'aspect ethnique par exemple
moule depuis toujours les classes elles-mémes®’ et ou, en raison d’une forte présence de
phénomeénes de créolisation et de métissage, les distinctions entre méme et autre sont encore
plus difficile a faire que dans des sociétés plus homogénes, une approche qui pense les
dominations dans leurs complexités et interarticulations est essentielle. Bien évidemment, il est
impossible de saisir ces entremélements identitaires de maniére exhaustive. Comme le dit Judith
Butler : « toute analyse qui prétend étre capable d’englober tous les vecteurs de pouvoir court le
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risque de succomber a une forme d’impérialisme épistémologique »™".

*0n peut se référer ici aux réflexions fondamentales d’Etienne BALIBAR et d’Immanuel WALLERSTEIN dans Race, nation,
classe. Les identités ambigués (Paris, La Découverte, coll. « Poche », 1997 [1988]) ; au travail de Judith BUTLER, par
exemple : « race and class [...] the analysis of the one cannot proceed without the analysis of the other » (“Merely
Cultural”, in Social Text, n® 52/53, Autumn-Winter 1997 : 270) ; a des féministes postcoloniales comme Laura
DONALDSON : « the interweaving of oppressions [which] incorporates sexual, racial, cultural, national, and economic
consideration into any politics of reading » (Decolonizing Feminisms — Race, Gender, & Empire Building, Chapel Hill
& London, The University of North Carolina Press, 1992 : 21) ou Avtar BRAH : « gender [...] class, ‘race’, religion and
generation [...]: these signifiers slide into one another in the articulation of power » (“Diaspora, Border and
Transnational Identities” (1999), in Reina LEwis & Sara MILLS (éd.), Feminist Postcolonial Theory: A Reader, London &
New York, Routledge, 2003 : 619). Plus récemment, un ouvrage collectif frangais pense cette perspective
épistémologique de l'imbrication des rapports de pouvoir: Elsa DorLN (dir.), Sexe, race, classe : pour une
épistémologie de la domination (Paris, PUF, coll. « Actuel Marx Confrontation », 2009).

%7 Jean-Claude Lau THI KENG, Inter-ethnicité et politique & I'ile Maurice (Paris, L’Harmattan, 1991 : 44)

%8 Judith BUTLER, Ces corps qui comptent. De la matérialité et des limites discursives du « sexe » ([titre original : Bodies
that Matter: on the Discursive Limits of “Sex”, 1993, trad. par Charlotte NoRDMANN], Paris, Editions Amsterdam,
2009 : 33)

28



INTRODUCTION GENERALE

Questions de corpus : réflexions sur un comparatisme en
déséquilibre

...cataloguer, classer, classifier, découper, énumérer,
grouper, hiérarchiser, lister, numéroter, ordonnancer,
ordonner, ranger, regrouper, répartir [...,] subdiviser,
distribuer, discriminer, caractériser, marquer, définir,
distinguer, opposer, etc.

(Georges Perec)39

Comme dans tout travail de recherche, il est indispensable de se confronter a ce vertige
taxonomique dont parle Perec dans I'extrait que nous venons de citer, en d’autres termes, avec
la question du corpus. Or la constitution d’un tel corpus ultra-contemporain n’est définitivement
pas chose facile dans un espace littéraire tres hétérogene et clivé, dépendant de structures
extrainsulaires et, précisément a cause de sa contemporanéité, en mouvement perpétuel. Que
signifie ‘roman contemporain mauricien’ ? Quels auteurs et ceuvres rallier derriere cette

étiquette ? Quels sont nos criteres de sélection dans un comparatisme qui ne va pas de soi ?

Bill Ashcroft, Gareth Griffith et Helen Tiffin, voient quatre modeles critiques majeurs pour les
littératures postcoloniales40. D’abord, des modeles régionaux ou ‘nationaux’ qui mettent I'accent
sur les traits distinctifs d’'une culture nationale ou régionale particuliere. Puis des modeles basés
sur I'appartenance ethno-raciale (« Race based models »), par exemple le ‘Black writing’ ou la
littérature de la diaspora (indienne, chinoise...). Ensuite, des modeles comparatifs qui se
focalisent sur des traits (linguistiques, historiques, culturels...) qu’ont en partage deux ou
plusieurs espaces littéraires postcoloniaux ce qui permet donc des mises en paralléle sur les
plans esthétique et/ou thématique. Enfin, ils reléevent des modéles plus larges ou certains traits
(syncrétisme, hybridité...) sont considérés comme des éléments constitutifs de toutes les
littératures postcoloniales. Bien entendu, dans toute discussion sur I"écriture postcoloniale,
plusieurs de ces modeles peuvent opérer en méme temps. Suivant une telle catégorisation, on
pourrait donc dire que notre travail se situe dans un modéle national qui est éclaté a la fois sur le
plan linguistique — des ceuvres en francais et en anglais —, que sur le plan spatial — des écrivains
vivant a Maurice et ailleurs. De plus, nous nuancerons ce modeéle en investissant en particulier
les thématiques identitaires de la violence et de l'interculturalité ainsi que les configurations
esthétiques et poétiques qui s’y joignent. Or, cette présentation sommaire doit interroger et

appelle une réflexion plus nuancée.

39 Georges PEREC, Penser/Classer (Paris, Seuil, 2003 [1985] : 152)

“% Bill ASHCROFT, Gareth GRIFFITH & Helen TiFFIN, The Empire Writes Back (London & New York, Routledge, 2005° [1989] :
14-36)
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En premier lieu, que signifie I'épithete ‘mauricien’ pour un auteur ? Si ceux qui écrivent,
publient et sont lus localement ne posent aucun probleme, que faire de tous ceux qui échappent
a un de ces criteres, par exemple les expatriés, ces écrivains a la fois ‘dehors’ et ‘dedans’ ?
Traditionnellement, la littérature mauricienne se fait souvent a Iexil et Joubert* donne
I'exemple de Loys Masson qui quitte I'lle a I'dge de 23 ans sans jamais y retourner. Masson
s’inscrit pleinement dans l'institution littéraire frangaise tout en ancrant une part capitale de son
ceuvre dans I'imaginaire indianocéanique et, depuis sa mort en 1969, I'auteur tombe dans I'oubli
en France alors qu’il est (re)découvert a Maurice ou il fait méme partie du canon scolaire. Un cas
qui nous intéresse davantage, car faisant partie de notre corpus, est celui est Marie-Thérése
Humbert qui, pour son roman A I"autre bout de moi (1979), retient I'attention du jury Goncourt
et est primée par le prix des lectrices d’Elle, ce qui la rapproche davantage des lettres francgaises.
Toutefois, son origine insulaire, Maurice comme lieu de l'intrigue du roman et la double
inscription paratextuelle (une citation du poéte mauricien Edouard Maunick et un avertissement
au lecteur ou elle décrit les Mauriciens comme des « compatriotes ») rendent la chose plus
claire, sans parler du fait que le texte a été vivement discuté dans la presse mauricienne. Ces
profils d’expatriés montrent la difficulté de délimiter un corpus mauricien et certains auteurs
plus contemporains (Ananda Devi, Nathacha Appanah, Amal Sewtohul) continuent dans cette
méme optique. Afin d’éviter cette « folie qu’est la catégorisation d’écrivains en fonction de leurs
passeports »*> pour reprendre Iexpression de Salman Rushdie, on parlera donc d’auteurs
originaires de I'lle. En méme temps, on veillera a ce que cela ne crée d’autres exclusions comme
dans le cas de Lindsey Collen qui, d’origine sud-africaine, réside depuis les années 1970 dans I'ile
et est trés engagée sur les plans artistique et politique. Pour voir la dynamique et le pluralisme
identitaire des auteurs de I'lle, on remarque qu’une auteure indo-mauricienne comme Appanah
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qui vit en France peut étre considérée comme faisant partie de la diaspora africaine...

Le qualificatif ‘mauricien’ peut également se référer a I'espace textuel et a la question de Ia
représentation. Car le «lien avec l'lle » qui, comme I'affirment des chercheurs pour le cas
réunionnais, « légitime souvent un texte, aux yeux du lectorat comme de la critique », ne repose
pas uniquement dans l'origine de I'auteur, mais aussi dans « le fait de dire [Ille et...] d’en
explorer les légendes et la mémoire »*. En ce sens, Joubert souligne qu’« un roman mauricien

ne saurait étre qu’un roman qui permet a la communauté mauricienne de se découvrir ou de se

*! Jean-Louis JOUBERT, “A l'autre bout de moi de Marie-Thérése Humbert et la littérature mauricienne” (in ltinéraires et
contacts de culture, vol. 2, « L’enseignement des littératures francophones », Paris, L'Harmattan, 1982 : 115-117)

2 Cf. « the folly of trying to contain writers inside passports » (Salman RusHDIE, Imaginary Homelands: Essays and
Criticism 1981-1991, London, Granta & Penguin, 1992 [1991] : 67)

3 Cf. “Les 100 personnalités de la diaspora africaine : Nathacha Appanah” (in Jeune Afrique, n® 2536-2537, aoiit 2009
: 48)

* Valérie MAGDELAINE-ANDRIANJAFITRIMO & Carpanin MARIMouTou (dir.), Le champ littéraire réunionnais en questions :
univers créoles 6 (Paris, Anthropos, 2006 : XX)
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dérober, de s’inventer ou de se réver... » (1982 : 117). Or, si cette perspective de légitimation est
compréhensible a premiére vue, elle 'est moins a y regarder de plus prés. Car une telle
acceptation a consonance plutdt identitaire et collective — qu’est-ce /la communauté
mauricienne ? —, ne risquerait-elle pas d’exclure des propositions plus esthétisantes,
individualistes, postmodernistes qui ne disent le lieu qu’en palimpseste et par le détour?
Autrement dit, est-ce qu’on remettrait en cause I'appartenance d’un écrivain allemand, suédois,
russe... au champ littéraire de son pays s’il construit sa fiction sans aucun lien avec son pays
d’origine ? Treés certainement pas. Pour autant, I’écrivain de la ‘périphérie’ tend a rester confiné
dans les thématiques et stylistiques particuliéres. Ainsi, est-ce qu’une nouvelle comme “Bleu
glace” ol Ananda Devi envoie son protagoniste en Antarctique® est ‘moins’ mauricienne que le
reste de lI'ceuvre de l'auteure qui se déroule quasi entierement a Maurice ? De telles
interrogations rappellent bien évidemment la discussion autour de la récente déconstruction des
étiquettes francophonistes en faveur d’'un engagement nouvellement ‘universaliste’ pour ‘une

el s . ,46
littérature-monde en francgais’".

Le pendant d’un auteur mauricien qui met en scene une intrigue sans aucune référence avec
I'lle serait le cas d’'un auteur qui, venant d’ailleurs, parle de Maurice, et ce non uniquement dans
le cadre d’un texte de voyage. Le schéma a été fameusement inauguré par Bernardin de Saint-
Pierre avec Paul et Virginie (1788) qui continue a étre considérée comme une ceuvre fondatrice
et reste une référence inévitable dans I'imaginaire de I'lle. Plus récemment, on pourrait nommer
le roman Le bal du Dodo (1989) de I'écrivaine francaise Genevieve Dormann, dont l'inscription
mauricienne est si fidéle qu’il est inclus par certains chercheurs dans leurs analyses*’. Son texte
est-il ‘moins’ mauricien que les trois fictions de J.M.G. Le Clézio® ou I'écrivain franco-
transnational réinvestit I'espace mauricien en hommage a son grand-pére qui a vécu dans l'ile et
qui se retrouvent dans de nombreux travaux comparatistes cote a cote avec d’autres textes de
I'lle ? Un lien généalogique similaire se constate par ailleurs dans The book of colour (1995) de

I’écrivaine britannique Julia Blackburn.

Ces exemples montrent les failles des taxonomies habituelles pour constituer un corpus des
productions de I'lle. On dirait qu’a I'instar des animaux ‘plus égaux que d’autres’ chez Orwell, il y
a des écrivains plus mauriciens que d’autres. Le cas de Maurice correspond par excellence au
postulat de Pascale Casanova: « il ne faut pas confondre I'espace littéraire national avec le

territoire national », il faut méme le considérer comme « une sorte d’instance éclatée,

%> Ananda Devi, “Bleu glace” (in Nouvelles de I'ile Maurice, Paris, MAGELLAN & Cie, coll. « Miniatures », 2007 : 45-69)
46 Cf. Michel Le Bris & Jean ROUAUD (éd.), Pour une littérature monde (Paris, Gallimard, 2007)

* ¢f. Shakuntala BooLELL & Bruno CUNNIAH, Fonction et représentation de la Mauricienne dans le discours littéraire
(Stanley, Rose Hill, Mauritius Printing Specialists, 2000)

8 Cf. Le Chercheur d'or (1985), Voyage a Rodrigues (1986) et La Quarantaine (1995).

31



transcendant les frontiéres territoriales, laboratoire invisible d’une littérature nationale
. . .y . . . N 49

irréductible aux frontiéres de la nation qu’ils contribuent a faconner »~. Nous devrons donc
parler de la question du champ littéraire a un moment de notre travail et il suffira de souligner

ici que Maurice s’avere, a plusieurs niveaux, un espace littéraire tres éclaté.

S’il s'impose ainsi une certaine flexibilité du regard sinon une sensibilité quant aux apories
taxonomiques, on appliquera toutefois également pour notre corpus le critere du « lien avec
I'lle ». Abandonnant les conceptions homogenes d’un ensemble littéraire clos ou unifié, et au-
dela des classifications exclusives par nationalité, lieu de naissance ou appartenance ethnique,
on parlera donc d’un ensemble de textes qui s’enracinement dans des réalités mauriciennes et
prennent valeur en relation avec I'lle et ses hommes. Au-dela de ces interrogations sur l'identité
‘mauricienne’ des textes et des auteurs et les limites de I'inscription dans un champ littéraire,

d’autres critéres peuvent étre déterminés de maniere plus immédiate.

D’abord, concernant le genre littéraire, nous nous focaliserons uniquement sur le roman,
genre plurilingue et dialogique par excellence, suivant ici les approches génériques de Mikhail
Bakhtine pour qui « [l]e discours romanesque [...] réagit de maniere trés sensible aux moindres
déviations et fluctuations de I'atmosphere sociale »°. Le cadre unificateur du roman qui donne
accés a toutes les langues est pour le théoricien russe un lieu privilégié pour négocier des
aspects idéologiques. D’apres Bakhtine, « [I]a prose de I’art littéraire présuppose une sensibilité
a la concrétion et a la relativité historiques et sociales de la parole vivante, de sa participation au
devenir historique et a la lutte sociale » (ibid. 151). Si nous souscrivons a cette orientation
générique pour notre corpus, car c’est notamment l'inscription des dynamiques identitaires et
des configurations idéologiques qui nous intéressent, soulignons toutefois que ces textes
contemporains ne se résument aucunement a un quelconque inventaire ou reflet documentaire
des réalités mauriciennes. Notons par ailleurs que le roman est un genre de prédilection pour
s’'interroger sur les lieux de lidentité de Iindividu® et cette interrogation s’avere étre
particulierement cruciale dans un espace culturel ou I'individu se retrouve dans une négociation
précaire par rapport au groupe, a la société. Cette délimitation générique ne doit toutefois pas
faire oublier la grande marge de manceuvre a lintérieur de la catégorie ‘roman’ et
I’'hétérogénéité des productions. Pour certains textes de Barlen Pyamootoo de Shenaz Patel de
Bertrand de Robillard (2003) et aussi d’Ananda Devi qui font a peine une centaine de pages dans
une édition a la typographie et mise en page spacieuses, la dénomination ‘roman’ n’est pas

claire. Surtout quand leurs intrigues se caractérisent par une économie d’action considérable, ils

* pascale CASANOVA, La république mondiale des lettres (Paris, Seuil, coll. « Points essais », 2008 [1999] : 296, 297)

* Mikhail BAKHTINE, Esthétique et théorie du roman ([trad. du russe par Daria OuVIER, 1975], Paris, Gallimard, coll.
« tel », 2001 [1978] : 120)

1 Milan KUNDERA, Les testaments trahis (Paris, Gallimard, coll. « folio », 1993 : 20)
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font davantage penser a des récits. En revanche, on retrouvera également des romans de plus de
200, voire 300 pages chez Amal Sewtohul, Lindsey Collen, Carl de Souza, Bhageeruthy Gopaul,

Tarachun Bissoonauth et d’autres ouvrages de Devi.

Un autre critére assez facile a retenir est la question de la langue d’écriture. Le choix de textes
d’expression frangaise et anglaise est motivé par notre trajectoire universitaire qui a trouvé un
terrain comparatiste fertile dans la pluralité de la production littéraire mauricienne. Si un
comparatisme exhaustif devait prendre en compte également les quelques romans en hindi et
en créole, cela dépasserait néanmoins nos compétences linguistiques. En méme temps,
soulignons que deux romans dans notre corpus — Boy (2005) de Collen, et La brilure (2003) de
Renée Asgarally — sont les auto-traductions d’ouvrages précédents parus en créole — les romans
en créole sont trés peu nombreux — et qu’un des rares romans en hindi traduits en francais —
Sueurs de sang (2001) d’Abhimanyu Unnuth — apparaitra également au cours de I'analyse. A coté
de convergences d’imaginaires liés a I'espace mauricien, on devra donc étre susceptible a

d’éventuelles divergences d’'imaginaires liées a I'utilisation du francais et de I'anglais.

Pour le critere de la périodisation enfin, nous avons choisi des textes contemporains a partir
du début des années 1990 jusqu’en 2009 —, la plupart des textes étant publiés entre 1995 et
2005. Cette césure, maintes fois opérée dans des travaux de recherche sur |'ultra-contemporain,
pourrait étre mise en lien sur un plan géopolitique avec le post-marxisme et les théses de la « fin
de I'histoire » (1992) de Francis Fukuyama et celle du « choc des civilisations » de Samuel
Huntington (1993), entre autres. C’est la période de la mondialisation galopante, de la montée
généralisée des particularismes (ethniques, raciaux, nationaux..) contre les idéologies
totalisantes des décennies passées et Maurice n’est pas insensible a cette ére de I'insécurité>?. Si
I'lle devient République en 1992, marquant ainsi, 24 ans aprés l'indépendance, une certaine
consolidation de Ila nation, les années 1990 introduiront également des nouveaux
guestionnements de la validité de la narration nationale. Le slogan multiculturaliste de I'arc-en-
ciel s'impose de plus en plus comme représentation officielle, dévoilant également que certains
segments de la population sont laissés pour compte dans I'essor économique du jeune pays. Se
manifeste alors le phénomene du ‘malaise créole’ qui mene a des émeutes communautaires en
1999 et révéle une certaine fragilité de la mosaique bienheureuse des groupes. Ces aspects se
retrouvent dans le discours littéraire qui devient de plus en plus engagé et déconstructeur a

partir de ces années.

La contemporanéité comme critére de périodisation est donc liée, a un certain degré, a une

transition et une fracture générationnelles. Une partie des écrivains, en effet, n’a plus vécu

*2 ¢f. Emmanuel GREGOIRE, “Mondialisation : I’avenir incertain de I'ile Maurice” (in Michel KORINMAN (éd.), Outre-Terre,
n°® 11, « De I'Afrique au Gondwana ? », 2005 : 529-543)
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I'’époque coloniale ou [lindépendance, est davantage imprégnée de valeurs
transcommunautaires et n’hésite pas a dire ouvertement les réalités sociales, économiques et
politiques du pays. On voit donc I'émergence de jeunes voix progressistes qui refusent la
nostalgie d’une société cohérente et rigide ainsi que I'embellissement d’'un multiculturalisme aux
pieces bien distinctes. lls sont nourris d’'une pensée égalitaire entre communautés, vivent de
maniere plus tangible le rapprochement ethnique et le métissage et s’opposent aux

représentations officielles d’'un communautarisme figé.

Si, en 1980, Furlong avait encore pu appeler de ses voeux une émancipation littéraire, on
constate la présence de nouvelles écritures depuis les années 1990, qui concernent toutefois
davantage les productions en langue frangaise que celles en anglais. Certains critiques parlent de
I’« esquisse [...d’une] nouvelle génération, moins encline a I'exploitation de clichés faciles, en

~ . . .. 53 .y .
quéte d'une expression originale »”. Ces voix émergentes se caractérisent, entre autres, par

. . . 54
« une nouvelle poétique, qui se cherche dans la violence du texte » . Chez les femmes
. 55 N
notamment, on peut parler de « rupture postcoloniale »> dans le sens ou cette nouvelle
génération s’affirme comme démystifiante et démythifiante, réfléchit sur la contemporanéité
sans fard : dire les ethnies au-dela de I'idéalisation glissantienne, revivifier les mémoires tout en
creusant ses failles et non-dits, s’éloigner des traditions ethnotextuelles, peindre I'espace
insulaire de maniére novatrice, privilégier le regard de I'individu et mettre en scéne les tensions
du contemporain, négocier la dynamique entre le particulier et l'universel..., en d’autres termes,

investir les identités postcoloniales de I'lle dans toute leur complexité.

Et c’est donc ici que la périodisation rencontre des questions d’ordre esthétique, poétique et
thématique. Si cette nouvelle génération s’emploie a des scénographies plus violentes, c’est
aussi parce qu’elle s’engage davantage dans I'exploration des relations entre groupes
ethnoculturels, dans la transgression des barrieres communautaires de méme que dans des
apories culturelles. Avec la violence et l'interculturalité, nous avons deux notions a la fois
opposées et complémentaires qui — comme cela est marqué par le titre de notre travail —
guideront nos interprétations. Il nous semble donc opportun d’établir comme critéres ces deux
piliers, et ce sur le plan des représentations et des imaginaires mis en scéne en méme temps que
celui des stratégies discursives. Ces deux leitmotivs s’articuleront le long du travail autour des
déclinaisons identitaires majeures que sont, nous I'avons dit, I'ethnicité, le genre et la classe,

mais également les notions d’histoire/mémoire et de I'espace qui peuvent leur étre associées.

> Martine MATHIEU, “Océan Indien : lle Maurice, La Réunion, Madagascar” (in Charles BONN, Xavier GARNIER & Jacques
LECARME (dir.), Littérature francophone. Tome 1 : Le roman, Paris, Hatier, 1997 : 147)

** Jean-Louis JOUBERT, “Nouvelles écritures dans I’océan Indien ?” (in Issur & Hookoomsing 2001 : 120)

> Michel BENIAMINO, “Ecritures féminines 3 I'lle Maurice : une rupture postcoloniale ?” (in Nouvelles Etudes
Francophones, vol. 23, n° 1, op. cit. 2008 : 144-154)
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%k %k

Les critéres que nous venons d’esquisser nous ont mené a la délimitation multifactorielle d’un
corpus d’analyse qui comprend prés de 25 romans d’expression frangaise et dix romans
d’expression anglaise, sur, au total, 17 auteurs dont onze en francais et six en anglais. Une liste

des ouvrages se trouve a la fin de cette introduction.

Ce corpus romanesque bilingue et ultra-contemporain qui a 'ambition non pas de couvrir la
totalité des productions de I'ile, bien entendu, mais d’en donner une représentation nuancée,
hétérogene et d’en dégager un certain nombre de tendances convergentes et divergentes

nécessite quelques précisions.

Signalons tout d’abord la présence de trois textes qu’on pourrait voir comme des ‘intrus’ dans
notre corpus, puisqu’ils échappent chacun a un des critéres que nous avons établis : le roman
d’Humbert date de 1979 et ne rentre pas dans la périodisation ; Blackburn a des liens familiaux
et ancestraux avec I'lle sans y étre née ou y vivre ; le texte de Bissoonauth porte davantage de
traits autobiographiques que romanesques. Or l'inclusion de ces ouvrages nous paraissait
opportune comme on le constatera lors des analyses. Le roman d’Humbert qui a déclenché un
intérét non négligeable dans la recherche francophoniste et qui est méme cité dans des travaux
sociologiques et anthropologiquesse, peut étre considéré comme une articulation postcoloniale
novatrice et, en raison des multiples ruptures qu’il introduit, il sert de précurseur a des voix
engagées plus récentes. Le texte de Blackburn apparait comme un regard complémentaire
intéressant concernant la question du métissage d’un point de vue historique et celui de
Bissoonauth vient renforcer le propos d’autres auteurs qui mettent en scéne I’engagisme. Notre

lecture croisée se retrouve ainsi enrichie de ces perspectives singuliéres.

Par ailleurs, il est important de souligner — pour éviter de fausses pistes — qu’il s’agit
clairement d’'un corpus en déséquilibre, sur le plan quantitatif et qualitatif, a I'exception de
Collen qui est quelque peu la figure de proue de la littérature d’expression anglaise. C'est la le
reflet d’une situation linguistique complexe d’un pays ou le créole est omniprésent, ou ni le
francais ni I'anglais ne sont la langue maternelle, ou I'anglais a un statut plus officiel que le
francais et ou la colonisation britannique a duré bien plus longtemps que celle des Frangais. Dans
un roman contemporain d’Appanah, on peut lire le commentaire métafictionnel suivant d’un

personnage-écrivain qui semble symptomatique de la situation :

56 Cf. par exemple : Toni ARNO & Claude ORIAN, lle Maurice : une société multiraciale (Paris, L'Harmattan, 1986),
Thomas Hylland ERIKSEN, Common Denominators — Ethnicity, Nation-Building and Compromise in Mauritius (Oxford,
Berg, 1998) et Anjali PRABHU, Hybridity: Limits, Transformations and Prospects (New York, State University of New
York, 2007)
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...je lisais. Shakespeare, Woolf, Dickens, Bronté. Que des Anglais, alors que j'écrivais en
francgais. Cela ne me génait pas, au contraire. Ni I'une, ni I'autre n’était ma langue maternelle,
ni 'une ni I'autre ne se faisaient concurrence, j’avais toujours écrit en frangais, mon
imaginaire est dans cette langue-Ia, ce n’est pas une question de choix.”’

Cet extrait quelque peu didactique qu’on croirait sorti d’une interview avec |'auteure parle
certes de bilinguisme et de compétences linguistiques différentes et non problématiques, de la
langue qui s'impose au sujet. En méme temps, dans |'opposition entre frangais et anglais qui
réapparait souvent dans de pareilles réflexions a Maurice, celui-la apparait généralement
comme langue de la culture tandis que celui-ci est considéré comme langue des affaires, un
stéréotype trés présent dans les cercles de la francophonie jusqu’a se retrouver dans des travaux
de recherche®. S'il est indubitable que la francophonie est profondément ancrée et fondatrice
dans la littérature de I'lle et si de nos jours ces clichés de la langue de Moliere comme expression
de la créativité continuent a étre nourris, cette situation s’explique par des raisons historiques
bien précises. Ce n’est pas un simple ‘choix’ parmi les langues exogéenes imposées ol on aurait
miraculeusement penché pour le francais, car plus ‘créatif’, véhiculant les images émancipatrices
des Lumiéres et permettent de ce fait un travail langagier plus ‘transgressif’ et ‘varié’, pour
reprendre les propos de Ravi cités en note. La francophilie et le francotropisme a Maurice sont
en lien avec des luttes politiques coloniales du XVIII° et XIX® siécle, des politiques culturelles de la
francophonie jusqu’a nos jours et le paysage médiatique et scolaire de l'lle. Toute cette

glottopolitique a des effets considérables sur la production littéraire.

De plus, le déséquilibre du corpus se retrouve aussi en termes de distribution du nombre
d’ouvrages analysés par langue étudiée. Si Collen est de loin I'auteur le plus prolixe du coté des
anglophones, c’est Devi qui doit étre considérée comme la romanciére la plus féconde chez les
francophones au point qu’elle est devenue, depuis des années, le visage représentatif de I'ile.
Cela étant dit, la plupart des auteurs d’expression frangaise retenus ici sont consacrés a travers
le fait d’étre publiés dans de grandes maisons d’édition francaises (Gallimard, L'Olivier, Stock,
L’'Harmattan, Le serpent a plumes) tandis que nous n’avons retenu que trois auteurs édités
localement (Asgarally, Berthelot, Ng Tat Chung). Ces trois auteurs constituent un choix parmi un
assez grand nombre de romans publiés dans I'lle, mais souvent mal diffusés alors que nous avons
pris en considération, a quelques exceptions pres, la totalité de la production romanesque en
anglais. En d’autres termes, notre comparatisme de 25 romans a 10 ne doit pas voiler le fait que

cette relation 2,5 a 1 est finalement flatteuse pour les productions anglophones, qui, a

>’ Nathacha APPANAH, La noce d’Anna (Paris, Gallimard, coll. « Continents noirs », 2005 : 41-42)

%8 Cf. « The case of Mauritius is unique in that its people have had a choice of imposed imperial languages. By
preferring French over English as the more accepted means of creative expression, the Mauritian writer’s
transformational and transgressive power over language has been more varied, more spontaneous and more
political. » (Ravi 2007 : 4, nous soulignons)
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I’exception de Collen, jouissent d’une invisibilité compléte en dehors et parfois méme dans l'ile.
Les femmes font par ailleurs défaut parmi ces romancieres qui écrivent en anglais et il n'y a
presque pas de jeunes voix émergentes, contrairement a la ‘génération de la rupture’

francophone.

A prendre en considération ces aspects, les interrogations sur la littérarité des textes —
souvent décriée pour son élitisme et son obnubilation esthétique — ne sont donc pas toujours
faciles a résoudre. Avec les travaux bourdieusiens en téte sur la légitimité comme un des enjeux
centraux des luttes littéraires et le pouvoir de consécration des producteurs ou des produitssg, la
guestion de savoir qui est écrivain peut en effet s’avérer épineuse. Car s’il y a un certain nombre
d’écrivains mauriciens bien reconnus — Devi, Appanah, Patel, De Souza, Collen — que faire dans le
cas d’auteurs qui nont guere publié plus d’'un livre, comme Ng Tat Chung, Parmessur,
Bissoonauth ? Que faire d’'un auteur comme Sooresh Rago qui a a son actif un seul roman, mais
est dans 'invisibilité totale méme si ce texte lui a valu le prix des Editions de I'océan Indien en
1991 ? Comment situer quelqu’'un comme Ramesh Bucktawar qui a publié plusieurs romans a
compte d’auteur, mais reste completement a la marge du monde éditorial et médiatique ? Les
exemples de ce genre se multiplient, avec des manifestations bien particuliéresso. Force est alors
de souligner gu’il regne un certain flou sémantique autour de la notion de |'écrivain dans
I'espace littéraire mauricien et que la différence entre une production légitimée et la
paralittérature est peut étre encore plus difficile a établir que dans des champs plus autonomes.
Un corpus vaste contient donc toujours le risque de ce que Bourdieu appelle le nivellement des
valeurs artistiques®* parce qu’il donne voix a des auteurs ‘mineurs’ et de second ordre. En méme
temps, leur inclusion nous semble importante. D’'une part, suivant les propos du sociologue, ils
appartiennent au champ littéraire dont ils permettent de saisir les effets et les limites, et dont ils
peuvent modifier le fonctionnement, de I'autre, ils sont importants, car les auteurs ‘majeurs’,
reconnus et consacrés se sont construits avec et contre eux. Notre approche comparatiste qui
adhere a une compréhension du discours littéraire comme étant inscrit dans le discours social,
gu’elle donne a lire, laisse transparaitre, négocie... de maniére plus ou moins explicite, veut
donner voix a certains textes ‘mineurs’, parce qu’ils sont des révélateurs dans le débat
identitaire a Maurice et qu’ils constituent des contributions intéressantes sur des interrogations

cruciales du lieu. Si nous tentons ainsi d’éviter « une forme intrinsequement vicieuse de

*® Cf. par exemple : Pierre BOURDIEU, “Le champ littéraire” (in Actes de la recherche en sciences sociales, vol. 89, sept.
1991 : 3-46)

 On reléve ainsi le cas d’un auteur au nom de Vinod T. Fullee. Ancien détenu politique et militant du Mouvement
Militant Mauricien (MMM), Fullee a auto-publié au moins huit (!) romans — Awakening (1986), Racket (1990),
Justice (1991), Verdict (1991), Trapped (1995), The hostage (1995), Revolt | (1995), Combat of honour (1995) (tous :
Port Louis, Proag Printing Ltd) — avec des titres qui dévoilent le caractére hautement engagé d’un auteur qui est
dans l'invisibilité totale.

® Pierre BOURDIEU, Les regles de I'art. Genése et structure du champ littéraire (Paris, Seuil, 1998a [1992] : 121-122)
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compréhension et d’explication » (Bourdieu 1998: 122), ceci ne nous empéchera bien
évidemment pas d’effectuer des hiérarchisations et de donner priorité a ceux qui nous

paraissent plus élaborés.

Par ailleurs, un corpus incluant a la fois des écrivains locaux, expatriés et transnationaux se
positionne également dans une optique de prise de conscience de la question de la
représentativité. Car si les auteurs migrants ou diasporiques sont de plus en plus percus comme
représentatifs sinon iconiques de I'écriture postcoloniale en générale, leurs investissements
peuvent différer a bien des égards de ceux de leurs homologues ‘au pays’. Ce méme phénoméne
touche aussi la production mauricienne et, comme le dit Pierre Halenez, il faudra donc se garder
de considérer automatiquement tel ou tel roman publié a Paris par un auteur couronné de
succes au méme endroit, comme porte-parole, intermédiaire obligé et représentatif d’un pays,
d’une culture... En méme temps, comparer les uns et les autres ne doit pas tomber dans cette
forme de violence symbolique que peuvent exercer des pratiques de déformation de corpus et
des comparatismes décontextualisants, qui risquent de contribuer aux représentations
stéréotypées des cultures auxquelles appartiennent ces littératures. Une mise en contexte d’un
point de vue de I'histoire et du champ littéraires en préalable des analyses devra servir a
contourner justement cet écueil. Cela dit, nous nous inscrivons dans le « comparatisme
constructif » préné par Marcel Detienne qui — sur le plan de I'histoire et de I’anthropologie
notamment — s’oppose au cliché de I'incommensurabilité et de I'incomparable des différentes

.. ., . 63
expériences et représentations culturelles™.

Notons enfin que notre lecture croisée des textes qui tient a dégager un certain nombre de
convergences et tendances dans la récente création romanesque mauricienne ainsi que les
configurations identitaires et esthétiques qui la sous-tendent, ne se veut aucunement comme
I'homogénéisation d’'une production hétérogene et éclatée. Cette démarche critique ne doit
donc pas faire oublier la relative atomisation des positions d’auteurs qui, comme ailleurs, misent
davantage sur l'individualisation de leurs projets que sur la nécessité de faire groupe. Cela étant
dit, nous croyons au potentiel d’'un comparatisme fructueux et I'objectif de ce travail de thése
peut étre résumé par ce qu’exprime Charles Taylor a la fin de son fameux essai sur le
multiculturalisme : « étre ouvert[] a I’étude culturelle comparative, pour déplacer nos horizons

, 64
vers des mélanges nouveaux » .

®2 pierre HALEN, “Le ‘systéme littéraire francophone’ : quelques réflexions complémentaires” (in Jean-Marc MoURA &
Lieven D’HuLsT (éd.), Les études littéraires francophones : Etat des lieux, Presses de I'université de Lille 3, 2003 : 36)

% Marcel DETIENNE, Comparer I'incomparable (Paris, Seuil, coll. « Points essais », 2009 [2000])

® Charles TavLOR, Multiculturalisme. Différence et démocratie ([titre original : Multiculturalism and « the Politics of
Recognition », 1992, trad. par Denis-Armand CANAL], Paris, Flammarion, 2009 [1994] : 98)
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Plan

Notre argumentation procédera en trois parties et huit chapitres. Dans une Premiére Partie,
nous proposons une réflexion sur la question des identités, des langues et de I'espace littéraire a
Maurice. Le Chapitre | retracera des moments et phénoménes centraux dans la constitution
historique de I'lle jusqu’a nos jours, avec un regard particulier sur la négociation entre les
différents groupes ethniques (les communautés) pour la construction complexe et conflictuelle
de la nation pluriculturelle. Dans ce méme chapitre, nous aborderons également la question des
langues et les nombreux enjeux ethnolinguistiques a Maurice, notamment le phénomene de la
« francophonie paradoxale » (Baggioni & De Robillard). Ces perspectives historiques,
anthropologiques et sociolinguistiques nous paraissent essentielles pour comprendre le contexte
a partir duquel la littérature mauricienne s’énonce. Ce contexte a des influences plus ou moins
directes sur la création artistique et littéraire et est pensé a maintes reprises dans les

scénographies de nos auteurs qui, rappelons-le, disent tous Maurice.

Ces réflexions nous aideront aussi a mieux saisir |’histoire littéraire mauricienne qui sera
présentée au Chapitre Il. Comme ce panorama diachronique dévoile une production hétérogéne,
mais clivée dans ses différents constituants et langes d’expression, une discussion sur les
conditions matérielles et institutionnelles de la création romanesque, en d’autres mots sur le
champ littéraire mauricien, s’impose. On verra donc d’'une part la limite des theses
bourdieusiennes dans cet espace postcolonial ‘périphérique’ qui se caractérise par un
enchevétrement de violences symboliques exogénes et endogénes. D’autre part, on analysera le
choix des différentes langues d’écriture fictionnelle — francais, anglais, créole — et la question de
I'interlangue, c’est-a-dire les modalités d’inscription de langues autres dans le texte littéraire.
Cette prise en compte de I'historicité et des conditions sociales du fait littéraire mauricien en
amont des analyses de textes nous parait indispensable dans notre démarche postcoloniale.
Notons que le chapitre se terminera par une bréve discussion des notions de ‘paralittérature’ ou
du doublet « écrivain » — « écrivant » (Barthes) qui fera résonner en écho des réflexions sur le

comparatisme ‘en biais’ que nous avons développées dans cette introduction générale.

La Premiére Partie de mise en contexte historique, identitaire et topologique sera suivie par
une Deuxieme Partie qui introduira les outils théoriques et conceptuels mobilisés. La violence et
I'interculturalité comme leitmotivs tant antagonistes que complémentaires sont deux notions
trés vastes qui demandent a étre canalisées et rendues opérationnelles. C’est ce que proposera
de faire le Chapitre Il qui, a premiére vue, se présente de maniére déséquilibrée, car attribuant
beaucoup plus de place a l'interculturalité. Or un regard synthétique sur la question de la

violence meéne inévitablement, en particulier dans I'espace pluriel de I'lle, vers le domaine des
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identités culturelles et les dynamiques qui les caractérisent. Nous tenterons ainsi de saisir, dans
toute sa complexité, le concept galvaudé d’interculturalité et développerons une acception
particuliére du terme — en tant que lieu de négociation entre le multiculturel et la créolisation —
afin de mieux penser I'lle Maurice et ses littératures. Pour ce faire, on engagera une réflexion sur
les notions qui lui sont attribuées (identité culturelle, ethnicité, métissage, diaspora, hybridité...).
Nous cernerons la pensée des théoriciens-clés des concepts en question (Fanon, Glissant, Hall,
Bhabha, Gilroy, Eriksen, Affergan...) qui tantot se font écho tantét s’opposent. Le chapitre
propose donc d’'un c6té une évaluation critique de certains débats et controverses dans le
champ de la théorie postcoloniale notamment ; d’un autre, une discussion des potentialités et
limites de ces paradigmes et perspectives par rapport a I'espace indianocéanique et mauricien et
aux propositions venant de la zone (Asgarally, Vergés & Marimoutou). Afin de rediriger cette
Deuxiéme Partie vers le discours littéraire et inspiré a la fois par I'"hétérogénéité du champ
littéraire mauricien et la complexité du terme postcolonial, le Chapitre IV suggére un modéle de
lecture critique, car les scénographies postcoloniales a Maurice — comme ailleurs — se
manifestent de maniéres tres différentes. Autrement dit, les textes littéraires ne sont pas tous
pareillement postcoloniaux, loin de la. C'est pour cette raison que nous tenterons, en quelques
étapes conceptuelles, I'essai d’une grille de lecture contrastive autour du ‘post-colonial’ d’une
part, du ‘postcolonial’ de I'autre. Ces deux termes se veulent moins comme une schématisation
rigide — méme si nous pensons qu’ils ont un champ d’application plus large —, que comme un
outil permettant de mieux appréhender un vaste corpus romanesque pour y dévoiler certaines
tendances et traits dominants. Nous verrons que cette grille d’interprétation permet d’investir et
de penser la dialectique entre des productions a forte visée identitaire et d’autres qui
souscrivent davantage a des dynamiques postmodernistes. En d’autres termes, on pourra
avancer a mi-chemin de I'analyse I'hypothése de différents degrés de postcolonialité et de
(post)modernité dans le roman mauricien contemporain, ses identités textuelles, ses

esthétiques, les représentations et imaginaires qu’il investit.

Dans la Troisieme Partie enfin qui contient quatre chapitres, nous procederons a une lecture
croisée de la production romanesque contemporaine de I'lle autour de diverses thématiques
centrales qui s’articulent toutes en lien d’une part avec la violence et I'interculturalité, de I'autre
avec les déclinaisons identitaires majeures que sont I'ethnicité/la race, la classe et le genre. Le
Chapitre V interrogera d’abord I'inscription de questions mémorielles dans le texte littéraire, ce
qui, a Maurice, concerne bien évidemment les différents mouvements migratoires et les
dislocations violentes du passé colonial : la traite, I'esclavage, I'engagisme. On verra donc
comment sont construites les fictions qui donnent voix a ces événements depuis une perspective
de (I'ancien) dominé, mais aussi comment ces récupérations de paroles minorisées peuvent

tomber dans certains écueils identitaires et, de leur c6té, reléguer d’autres voix a la marge. Car
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la thématique de I'esclavage notamment semble se caractériser par une ‘absence-présence’
dans le texte littéraire. A la fin du chapitre, nous analyserons la fagcon dont le paradigme
diasporique se voit actualisé dans des romans qui disent des dislocations plus contemporaines —
la déportation des Chagossiens, I'errance des boat people — et comment certains auteurs
revisitent le marronnage dans des configurations métaphoriques. On verra pourquoi ces
scénographies peuvent étre considérées comme des manifestations littéraires significatives
d’une « mémoire exemplaire » (Todorov 2004). Plus généralement, on analysera dans quelle
mesure ces textes a visée mémorielle nous informent sensiblement sur des antagonismes

ethnoculturels et les enjeux représentationnels de la société mauricienne.

Le Chapitre VI examinera les mises en scéne de I'hybridité et du métissage, a partir d’une
perspective biologique et culturelle, mais aussi sur le plan conceptuel. Nous nous focaliserons ici
en particulier sur la figure du Métis ou du Mulatre et optons pour ce faire pour une séparation
entre les textes qui mettent en scéne un espace-temps colonial et ceux qui disent la
contemporanéité. Nous analyserons les maniéres dont cette figure qui échappe aux taxonomies
ethno-raciales habituelles est porteuse d’'un symbolisme complexe oscillant entre malaise et
prophétie, stigmatisation et interculturalité. A la fin du chapitre, nous introduisons également
deux autres figures de I'entre-deux — le Créole bourgeois et le Blanc pauvre — qui se retrouvent
dans une négociation similairement complexe entre appartenances. Dans les textes abordés
dans le chapitre, I'hybridité devient un trope particulierement puissant pour interroger les
enjeux identitaires de la société mauricienne. En méme temps, elle résiste aux ‘simples’
exaltations émancipatrices et montre combien I’ethnicité reste une « ontologie fondamentale »

(Eriksen 1998) dans I'le.

Dans le Chapitre VII, I'accent sera mis sur la question du genre et sur les antagonismes entre
les sexes. La production romanesque contemporaine de |'fle se caractérise en effet par une forte
présence d’auteures qui mettent en scéne la féminité — dans son rapport aux traditions, a la
société, aux hommes... — de maniére trés complexe et selon des modalités étonnamment
similaires. On analysera la fagon dont ces écrivaines mobilisent dans leurs romans une
esthétique particuliére et certains motifs (le corps, la sexualité, la violence, la nature, la danse...)
pour affirmer une parole féminine puissante, expression tantot de prophéties collectives, tantot
de résistances individuelles. De plus, on analysera aussi les maniéres dont les romanciéres
investissent d’autres interrogations sociales, inscrivant ainsi la négociation de I'identité féminine
dans des rapports de pouvoir complexes. On confrontera également ces textes d’auteures aux
rares textes d’auteurs qui donnent a lire des thématiques similaires afin de se demander si et en

quoi on peut parler d’une écriture singulierement féminine.
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Le dernier Chapitre VIII porte son regard sur des questions de représentation qui échappent a
nos principaux piliers d’analyse de race-classe-genre, mais pas pour autant a I'interrogation sur
la violence et l'interculturel. Il s’agira ici de prendre en considération quelques scénographies
tres novatrices qui font éclater les représentations habituelles de I'espace et de I'imaginaire
insulaires. On discutera la fagon dont certains auteurs mettent a mal un réalisme mimétique et
créent un univers de I'étrangeté dans lequel le lieu insulaire et ses habitants deviennent
difficilement reconnaissables, sont dits a travers des configurations métaphoriques. Dans
d’autres textes, parfois des mémes écrivains, I'intrigue tourne le dos a I'lle et procede — par les
regards du voyageur et de 'expatrié — a un décentrement pour (mieux) dire Maurice depuis
I'ailleurs et par le détour. Le chapitre propose donc d’analyser les raisons pour lesquelles ces
ruptures esthétiques et représentationnelles mises en oeuvre a travers ces techniques de
déréalisation, d’anti-tropicalisation et de prise de distance par rapport a la perspective intérieure
peuvent étre considérées comme d’importantes réflexions éthiques et esthétiques dans le

roman mauricien.

* %%

Soulignons enfin quelques points techniques de ce travail. Pour les citations tant du corpus
que des références secondaires, nous procédons, comme sur les pages précédentes, par un
premier renvoi en note de bas de page, puis par des bréves mentions dans le corps du texte.
Concernant les passages cités en anglais, nous avons opté soit pour une traduction personnelle
en note, soit pour une paraphrase dans le texte. Pour mieux s’engager avec la réflexion
complexe des théoriciens postcoloniaux anglophones, notamment aux Chapitres Ill et IV, nous
avons parfois tenu a rajouter en note, en plus des paraphrases et des interprétations dans le
texte, des passages en anglais qui ne sont pas toujours traduits. Ces renvois ne seront pas
essentiels pour suivre la progression de notre argumentation, mais permettent de lire certains
raisonnements cruciaux de ces penseurs dans le texte original. Enfin, nous avons opté pour
I"utilisation de micro-guillemets, d’'un c6té pour des termes idéologiquement chargés, comme
‘authentique’, ‘centre’, ‘périphérie’, ‘universel’..., de I'autre pour certaines traductions littérales

gue nous avons faites des textes cités en version originale.

%k %

Pour clore ces réflexions introductives, permettons-nous trois bréves remarques. D’abord, la
difficulté du regard ultra-contemporain en raison de l'absence de recul, contrairement a

I'histoire littéraire ou I'on connait souvent la suite des événements. La grande partie des
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romanciers sur lesquels porte ce travail poursuivent en effet toujours plus ou moins activement
la création littéraire. Dans I'analyse d’un tel espace littéraire émergent et en mouvement, tout
constat critique n’est alors jamais loin de courir le risque d’'une schématisation et d’une
généralisation. Le cas échéant, il sera donc davantage question de tendances, d’orientations, de
constats provisoires ou résultats partiels plutot que de bilans définitifs et exhaustifs ou de

conclusions catégoriques.

Puis, soulignons que la place d’ou nous posons nos interrogations — l'université et le parcours
majoritairement occidentaux — influe sur la nature des questions qui nous guident. Si nous avons
pu élargir cette perspective a travers plusieurs séjours de recherche a Maurice, grace aux
rencontres avec certains auteurs de |'lle et notamment a travers notre rattachement a
I"'université de La Réunion depuis plusieurs années, notre regard analytique et notre approche
critique n’émergent pas d’'une position neutre et ne sont pas entierement indépendants d’'un
certain nombre de facteurs identitaires. Dans ce méme sens, enfin, nous ne cacherons pas non
plus une empathie avec notre sujet de recherche ainsi qu’avec le projet intellectuel et

I'orientation éthique des postcolonial studies.
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PREMIERE PARTIE.

IDENTITES, LANGUES et ESPACE
LITTERAIRE a MAURICE



‘Multiculturel’, ‘polyethnique’, ‘multiracial’, ‘pluriel’, ‘arc-en-ciel’, ‘kaléidoscope’ sont parmi
les termes les plus utilisés pour décrire et penser la complexité des identités socioculturelles et
ethniques a Maurice. Il est évident que les productions littéraires de I'lle s’inscrivent dans cette
complexité de diverses maniéres. La littérature, en effet, ne surgit pas ex nihilo, par miracle ; elle
s’ancre dans un lieu, des histoires, des identités. En particulier dans une jeune nation post-
coloniale au passé trés hétérogene, la création littéraire n’est pas hermétiquement scellée dans
une tour d’ivoire hautaine, autarcique et inaccessible, et il nous semble impossible de I'aborder
comme telle. On devra au contraire souligner que les pratiques littéraires, a travers leurs
stratégies textuelles, discursives, esthétiques particulieres, entrent dans une réflexion plus ou

moins complexe et explicite sur la société et ses multiples discours et représentations.

Les univers fictionnels des auteurs mauriciens imaginent, disent, problématisent, donnent a
lire dans des chronographies et topographies particulieres I'espace-temps mauricien pluriel ou
plusieurs modernités et traditions, différents mondes de référence, divers langues et imaginaires
coexistent, et cela dans le dialogue aussi bien que dans la confrontation. De plus, ces mises en
scenes des écrivains ne se font pas dans un vide artistique et socioéconomique, loin de la. Nolens
volens, les auteurs sont héritiers d’une histoire littéraire qui influence de maniéere plus ou moins
directe — et en accord avec d’autres sources d’inspiration littéraires les plus diverses — leur
réflexion. Mais ils font surtout partie d’un champ (ou systéme) littéraire hétérogene et clivé des
logigues complexes duquel ils dépendent en méme temps qu’ils contribuent, a différents degrés,
a les faconner. Une analyse discursive des productions romanesques contemporaines de
Maurice, et en particulier une perspective qui met au centre de sa réflexion la question de
I'interculturalité pour un corpus bilingue, peut difficlement écarter de sa réflexion ces
interrogations identitaires et topologiques. Nous opterons donc dans la présente Premiére partie
pour une double mise en contexte qui présentera et analysera de maniere critique les grandes

lignes des sujets suivants.

Au Chapitre I, cette mise en contexte se focalisera d’abord sur des facteurs sociaux,
politiques, économiques et ethniques. Dans sa breve histoire, I'lle a en effet vécu aux confluents
des échanges commerciaux, humains et idéologiques qui ont nourri sa construction laborieuse et
multiple. Une analyse des négociations identitaires contemporaines ne pourra donc pas se
passer d’aborder ces aspects. Un élément de ces facteurs identitaires méritera particulierement
notre attention. Il s’agit de la question des langues qui sera analysé dans un deuxieéme temps. Il
est évident que pour un lieu ou coexistent deux langues vernaculaires nées ou profondément
retravaillées in situ, deux langues héritées des colonisateurs européens ainsi que plusieurs
langues asiatiques pratiquées a des degrés différents par nombre de locuteurs, le constat de la

complexité ethnolinguistique et glottopolitique s’'impose tout naturellement. Situer les enjeux
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linguistiques de la société mauricienne sera trés révélateur pour mieux comprendre le travail de

I’écrivain lié a ce contexte.

Dans la continuité de ces réflexions, le chapitre Il se focalisera davantage sur le fait littéraire a
Maurice. Sera proposé, dans un premier temps, un regard diachronique sur I'histoire de la
littérature de I'lle qui permettra de situer notre corpus contemporain comme I’héritage de
traditions aussi riches qu’inégales. Il montrera les grandes lignes des évolutions littéraires de
Maurice accompagnant les développements sociopolitiques et idéologiques et révelera les
soubassements identitaires d’un passé artistique qu’une nouvelle génération d’écrivains reprend
et retravaille, ou duquel elle s’"émancipe et prend ses distances. Ce survol historique sera ensuite
suivi par une réflexion sur la question conflictuelle de champ(s) et systeme(s) littéraire(s) a
Maurice. Dans un espace artistique ou les créateurs s’inscrivent a la fois dans I’édition nationale
gu’internationale, une discussion précise des contours et enjeux topologiques s’avére
indispensable. Enfin, on reviendra sur des interrogations langagiéres, mais cette fois-ci
davantage ciblée sur la question du choix de langue d’écriture ainsi que le fonctionnement des
différentes langues dans le texte littéraire lui-méme. Un dernier point esquissera quelques
implications des ces réflexions menées sur le champ et I'histoire littéraires pour une analyse des
textes contemporains mauriciens, sujet qui sera davantage développé dans la Deuxiéme Partie

de notre travail.

Les deux chapitres et ses sous-parties forment en réalité un tout hétérogene et dynamique
aux multiples interpénétrations : telle rupture sociale est susceptible de susciter telle réflexion
artistique ; telle démarche politique est liée a telle vision identitaire et philosophique ; tel
engagement littéraire se met au service de telle cause linguistique qui, de son c6té, est porteuse
de telle vision sociétale ; tel clivage linguistique détermine tel rapport de force dans le champ
littéraire ; telle mesure culturelle ou tel positionnement topologique influencent tel choix de
langue d’écriture... Cependant, pour le besoin de et la clarté de la démonstration, nous avons
choisi de les séparer. On ne s’étonnera alors pas du fait que les lignes de démarcation seront

floues, que les croisements et les échos seront nombreux.
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Chapitre I

Identités et langues

Sujette a deux grandes entreprises coloniales ayant déclenché des phénomeénes migratoires
de plusieurs centaines de millier de personnes, actrice depuis plus de quarante ans dans le
concert des nations indépendantes et d’'une mondialisation néolibérale, I'lle Maurice doit en
permanence (re)négocier son identité. Elle est obligée de se positionner par rapport au(x)
passé(s) et au(x) présent(s), a ce qui releve du local et du global, a la question du méme et de
I'autre, sachant que I'altérité est profondément et visiblement inscrite dans I'identité-méme de
cette société multiculturelle. Le présent Chapitre | propose donc un tour d’horizon
sociopolitique, ethnoculturelle et linguistique du contexte mauricien. On verra que les éléments
discutés influent, plus ou moins directement, sur le champ culturel en général, 'institution et le
fait littéraires en particulier. lls constituent la toile de fond par laquelle les Mauriciens
appréhendent le monde, en relation de laquelle les auteurs de I'lle entrent dans la réflexion et
création artistiques. Ce panorama critique révele sous quelles circonstances et dans quelles
conditions le travail de I’écrivain mauricien se situe, de quels éléments son imaginaire est

susceptible de se nourrir.

Une premiere partie scrutera d’abord comment les identités sociopolitiques et
ethnoculturelles ont évolué tout au long des différentes phases de colonisation. On analysera
ensuite les difficultés de la construction nationale aprés l'indépendance et les différentes
conceptions officielles a propos du vivre-ensemble sociétal qui s'imposent dans le jeune pays
multiculturel depuis 1968. Un regard sur les négociations identitaires contemporaines devra
enfin évaluer le rapport complexe entre politique et ethnicité et discuter le phénomene qu’on

appelle communément le ‘communalisme’.

Dans la deuxieme partie du chapitre, le regard sera porté sur la question linguistique et
langagiere. On tentera de cerner les relations complexes entre langue et ethnicité qui se
manifestent dans divers contentieux ethnolinguistiques glottopolitiques depuis le début de
I’histoire mauricienne jusqu’a I'ére contemporaine. On verra comment est géré le contexte
plurilinguistique de I'lle qui se cristallise majoritairement autour des pdles du créole, de I'anglais,
du francais et des langues dites ‘orientales’. Afin de comprendre les productions littéraires

mauriciennes, il est en effet nécessaire de montrer dans quel cadre langagier elles s’inscrivent.



PREMIERE PARTIE. Identités, langues et espace littéraire a Maurice

Dans cette « francophonie paradoxale »®, quels sont les usages des différentes langues, quels
sont les aspects linguistiques qui influent plus ou moins directement sur le travail des écrivains ?
De quels éléments le choix d’une langue d’écriture plutot que d’une autre dépend-il ? Voila des
interrogations indispensables, non seulement en amont, avant d’entrer dans l'analyse des
ceuvres, mais également au sein méme des textes qui témoignent, plus ou moins subtilement,

de la pluralité linguistique de Maurice.

.1 Construction d’identités sociopolitiques et ethnoculturelles : entre

évolutions et permanences

Depuis la fin des années 1980, et en particulier depuis 1992 — moment de la consolidation
nationale officielle par I'ascension de l'lle au statut de République —, un certain nombre de
monographies et articles en sciences humaines et sociales ont vu le jour qui témoignent de la
complexité sociale et ethnique de Maurice. lls situent les productions culturelles dans le cadre
politique et institutionnel et réfléchissent sur la genése, 'Etat et le devenir de la jeune nation.
Des notions-clés telles que ‘diversité’ et ‘unité’, ‘communautarisme’ et ‘communalisme’,
‘ethnicité’ et ‘nationalisme’, ‘multiculturalité’, ‘interculturalité’ et ‘métissage’, ‘cohabitation’ et
‘interaction’, ‘compromis’ et ‘négociation’ y ont d’'une présence indéniable et pour cause : vue
son histoire breve mais d’'une complexité peu égalée suite aux multiples migrations historiques,
les identités dans I'fle — peut-étre plus encore qu’ailleurs —, se caractérisent par une négociation

et (ré)définition constantes.

Malgré ses simplifications nécessaires dans le contexte gqu’est le ndtre, un historique
sommaire qui privilégiera la constitution et la relation des communautés ainsi que le
développement des mentalités semble inévitable afin de comprendre I'hétérogénéité de la
population et de la société mauriciennes ; afin de comprendre ainsi le cadre a partir duquel la
littérature émerge et dans lequel les écrivains se positionnent. Ces éléments de compréhension
des configurations culturelles, ethniques, socioéconomiques et politiques de Ifle sont
importants mais bien évidemment insuffisants pour situer et saisir le fait littéraire mauricien. Si

la structure de notre approche s’avere chronologique, nous nous intéressons moins a une

® Daniel BaGGIONI & Didier DE ROBILLARD, lle Maurice : une francophonie paradoxale (Université de la Réunion, Paris,
L’'Harmattan, 1990)



CHAPITRE |. Identités et langues

énumeération de dates et d’événements du passé®, mais davantage a leur implication sur le tissu
social et ethnique dans une perspective qui articule conjointement évolution et permanence.
Nous partageons a ce propos les réflexions d’Achille Mbembe qui regrette qu’« il est rare que
I’on recourt aux effets de longue durée pour expliquer des cheminements sociétaux différents et
pour rendre compte des phénomeénes contemporains contradictoires »*’. Nous constaterons
ainsi que nombre de questions identitaires de grande actualité se fondent, voire se cristallisent
partiellement déja aux XVIII° et XIX® siécles. En revanche, et indépendamment de ce qu’en disent
les idéologues de tous bords, les grandes ruptures et émancipations historiques — 1810, 1835,
1968 — se caractérisent aussi par de nombreux phénomenes de continuité. Libre de tout
déterminisme, I'échiquier du présent est fortement déterminé par le passé. « L'ange de
I’histoire » — pour emprunter la fameuse image de Walter Benjamin — qui est balayé en avant par
la tempéte du progrés tout en fixant les catastrophes du passé®®, n’est jamais trés loin dans nos
mouvements vers |'avenir. Toute approche postcoloniale doit prendre en considération cet

enchevétrement et ces transitions entre temps, espaces et événements.

. vy, . . 69 . .
Dans leur ouvrage novateur lle Maurice : une société multiraciale™, Toni Arno et Claude Orian

, . s \ . . , 70
rappellent d’entrée de jeu la complexité, le caractere « labyrinthique » du « monde créole »
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détaillée, et dans une progression chronologique conventionnelle, on peut se référer au journaliste Sydney SELVON,
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Clément CANGY, Jocelyn CHAN Low & Mayila PAROOMAL (éd.), L'esclavage et ses séquelles: mémoire et vécu d'hier et
d'aujourd'hui (Municipalité de Port-Louis & Université de Maurice, 2002).

%7 Achille MBEMBE, De la postcolonie : essai sur 'imagination politique dans I'Afrique contemporaine (Paris, Karthala,
2005° [2000] : 16)

% Walter Bensamin, “Ober den Begriff der Geschichte” (in llluminationen. Ausgewdhlte Schriften 1, Frankfurt am Main,
Suhrkamp, 1977 : 251-261)

% Toni ARNO & Claude ORIAN, lle Maurice : une société multiraciale (Paris, L'Harmattan, 1986 : 10)

® Monde ‘créole’ est ici utilisé dans son acception anthropologique contemporaine dans le sens de ‘créolisé’, c’est-a-
dire comme lieu né du choc de plusieurs peuples et communautés dont la rencontre méne a des phénomenes
syncrétiques au niveau culturel, linguistique et biologique. Cela dit, les terminologies se compliquent selon les
espaces-temps. Initialement, le lexeme dérivé de I'espagnol ’criollo’ désigne « tous les Européens nés dans les
colonies » (Robert CHAUDENSON, Que sais-je? Les créoles, Paris, PUF, 1995 : 3) avant de graduellement renvoyer a
tout habitant dans les fles. Si cette acceptation est toujours habituelle dans les Caraibes et a La Réunion, cela n’est
généralement plus le cas de nos jours a Maurice ou on utilise ‘créole’ pour définir toute personne d’origine
entierement ou partiellement africaine ou malgache. Remarquons qu’Arno et Orian utilisent I'expression dans sa
dimension historique plus vaste quand ils parlent d’abord de « maitres sur les plantations [qui] sont créoles » (1986
: 36), puis qualifient d’autres personnes nées a Maurice par le terme, jusqu’a utiliser « Indien créole » comme
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gu’est Maurice (1986 : 10). Leur travail — premiere étude substantielle du pluralisme ethnique
mauricien depuis les années 1950 et 1960’" et actuellement toujours considérée comme une
approche ethno-historienne rare pour son impartialité et rigueur scientifique’® — nous servira de
toile de fond. Les auteurs permettent en effet un regard précis sur I'histoire des relations socio-
économiques et ethniques a8 Maurice de la période de plantation jusqu’au début du XX siécle en
passant par la période-clé de I’émancipation des esclaves en 1835 et de ses effets bouleversants
sur le tissu social. Ce temps de formation sociétale d’un siecle et demi pendant lequel les
groupes en présence acquierent leur cohérence interne, leurs particularités et limites, permet
non seulement de retracer I'originalité mauricienne, mais aussi de voir a quel point ses logiques
et dynamiques fondamentales continuent d’exercer leur réle sur les mentalités et le jeu social de

nos jours.

synonyme d’engagé indien (ibid. 87). Chez Joubert, ‘créole’ est tantot synonyme de « métis » (1991 : 182), mais
renvoie plus généralement a la population dite « de couleur » afin de « désigner ceux qui ne sont ni blancs, ni
Indiens, ni Chinois et qui comptent dans leur ascendance plus ou moins lointaine un ancétre africain ou malgache »
(ibid. 107). L’équivalence de ‘créole’ avec ‘gens de couleur’ ou ‘métis, est cependant tout sauf nette, car dans les
catégorisations ethno-sociales de Maurice, ces deux dernieres expressions joignent souvent celle de ‘mulatre’ pour
désigner la population métissée de phénotype clair et souvent aisée, afin de justement se distinguer des Créoles de
phénotype moins clair qui se retrouvent souvent socialement désavantagés. Dans le travail présent, cela sera
généralement l'acceptation utilisée, en quoi nous rejoignons entre autres Boswell (2006), méme si nous
considérons la société mauricienne d’un point de vue anthropologique comme une société créole/créolisée. Si
certains, a l'instar d’Eisenlohr (2001, 2006), récusent le terme de créole pour conceptualiser I'lle en raison de la
forte composante indienne de la démographie mauricienne, de nombreux chercheurs continuent a parler au sujet
de Maurice d’« ile créole », de « société créole » ou de « pays créole », par exemple Hubert (1983), Benoist (1985,
1996, 1998), Benoist & Bonniol (1997), Joubert (1991), Hookoomsing (2000) et Marimoutou (2010). Nous
reviendrons a cette thématique ultérieurement. A la fois dans son utilisation savante et populaire, le qualificatif
‘créole’ peut alors étre source de profondes confusions puisqu’il se réfere tantot a I'africanité, au métissage, mais
également a la langue créole partagée par toute la population. A Maurice, la référence aux seuls traits et valeurs
africains semble toujours I'emporter sur une acceptation anthropologique plus large de syncrétisme et métissage
transethnique. David Martial dit a ce titre: « L'ambiguité est totale: on hésite a parler de créolisation, de
métissage, de mauricianisation, tant ces termes peuvent étre associés au groupe communal d’origine africaine »
(Identité et politique culturelle a I'lle Maurice. Regards sur une société plurielle, Paris, L’Harmattan, 2002 : 86).
Néanmoins, a la vue du nombre grandissant de phénomeénes syncrétiques dans I'lle, et en raison des
investissements symboliques (souvent commerciales) de la créolité et du métissage dans la mondialisation
contemporaine — le tourisme, la culture des jeunes, des styles musicaux, la mode (Benetton), voire I'alimentation
(le café, le vin, le chocolatier Lindt a une gamme ‘Creola’) —, on peut douter que la terminologie maintienne une
sémantique ethnique stable a Maurice. Pour une discussion détaillée de la créolisation (= 111.2.5.2). Pour un bref
panorama terminologique, cf. Arnaud CARPOORAN, “Créole, créolité, créolisation: les contours d’une terminologie
floue” (in Révi Kiltir Kreol 1, Port Louis, Nelson Mandela Centre for African Culture, feb. 2002 : 1-14).

" ¢f. Benedict BURTON, Indians in a Plural Society, A report on Mauritius (1961) et Mauritius, the problems of a plural
society (1965)

72 Jocelyn L. CHAN Low, “Une perspective historique du processus de construction identitaire a Ille Maurice” (in Jean-
Frangois HAMON & Yu-Sion LIVE (éd.), Kabaro, vol. IV, n° 4-5, « Interethnicité et interculturalité a I'lle Maurice »,
Paris, L’'Harmattan, 2008 : 14)
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1.1.1 L’Isle de France : origines d'une société coloniale de plantation

« C’est un pays né du crachat brdlant d’un volcan [...]. Les
premiers hommes I'ont accosté sur leur route des Indes,
par hasard, il y a quatre siecles. »

(Nathacha Appanah-Mouriquand,
Blue Bay Palace)

Figurant sur des cartes maritimes arabes du Moyen Age sous le nom de Dina Arobi,
redécouverte par les Portugais au début du XVI® siécle, Maurice reste inhabitée jusqu’aux
premiéres tentatives de colonisation en 1638 par les Hollandais qui lui donnent le nom de
Mauritius. Comme leurs entreprises d’installation sont soldées par des échecs et qu’ils quittent
I'lle en 1710, ce sont les Frangais qui en prennent possession cing ans plus tard afin d’en faire
une pierre angulaire pour la Compagnie des Indes et ainsi I'insérer durablement dans le systeme
de « 'économie-monde capitaliste »”>. Comme sur les autres fles des Mascareignes (La Réunion
et Rodrigues) — I"appellation venant du capitaine portugais Pero Mascarenhas —, les premiers
véritables habitants sont alors des Francais et quelques esclaves malgaches, différence
considérable comparée aux prises des possessions coloniales dans les Amériques, les Afriques et
ailleurs et les fractures socioculturelles qu’ils imposent dans ces terres aux populations
autochtones. Maurice se construira alors a partir de cette matrice premiere qu’est la
colonisation occidentale. Dés ce nouveau peuplement et vu la conjoncture philosophique en
Europe a cette époque, I'lle nouvellement baptisée Isle de France, devient, a I'instar d’autres
contrées insulaires tropicales, projection d’utopies les plus diverses d’explorateurs, aventuriers,
penseurs européens qui révent d’un nouvel ordre sociétal: iles édénique olU une nature
providentielle fait couler des rivieres de miel et de lait, ol I’on s’adonne aux plaisirs de Vénus et
sur lesquelles on projette les idéaux humanistes de la Cité Nouvelle (Arno & Orian 1986 : 11-68).
C’est Bernardin de Saint-Pierre qui est la figure de proue parmi les utopistes dans I'lsle de
France, et la recherche a montré la permanence de ses travaux et idées dans la littérature
mauricienne’®. Nous y reviendrons dans nos analyses (= VIII.1.2.1). Rappelons toutefois d’ores
et déja que l'auteur de Voyage a I'lsle de France (1773) ainsi que de Paul et Virginie (1788) est un

des rares penseurs du XVIII° siécle & s’opposer a I'esclavage qui ne pose généralement pas de

”® Immanuel WALLERSTEIN, “Universalisme, racisme, sexisme : les tensions idéologiques du capitalisme” (in Etienne
BALIBAR & Immanuel WALLERSTEIN, Race, nation, classe. Les identités ambigués, Paris, La Découverte, 1997a [1988] :
45)

7 Cf. Vijayen VALAYDON, “La permanence de Paul et Virginie dans la littérature mauricienne d’expression francaise” (in
Kumari R. IsSSUR & Vinesh Y. HookooMsING (éd.), L’océan Indien dans les littératures francophones, Pays réels, pays
révés, pays révélés, Paris, Karthala, 2001 : 315-333). |l n’est d’ailleurs pas anodin de voir représenté une gravure du
mythe pastoral en couverture du panorama historique Littératures francophones de I’Océan Indien de Camille DE
RAUVILLE (Saint Denis de La Réunion, Editions du Tramrail, 1990).
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probléme dans le cadre de I'fle utopique. Force est également de constater que malgré les
tourments de I’histoire réelle, Maurice est restée attachée a certaines des utopies fondatrices et
leur puissance suggestive, sans parler des stéréotypes exotiques qui continent d’étre
instrumentalisés par les promoteurs touristiques ou bien d’étre sollicités par les voyageurs eux-
mémes. Or au début du XVIII® siécle, cyclones, main-d’ceuvre inadaptée, esclaves fugitifs,
précarité matérielle, manque d’approvisionnement... montrent vite un écart considérable entre

les projets idéaux et la réalité insulaire.

C’est alors le gouverneur Mahé de la Bourdonnais qui fonde et fera prospérer la ville-port de
Port Louis et qui, a son arrivée en 1735, retrouve un tableau de population trés composite : sur
853 personnes, il y a 648 esclaves, groupe en croissance rapide (Arno & Orian 1986 : 28) ! Parmi
la population servile, on constate dés le départ une diversité ethnique considérable et des
divisions par groupes d’origine : Malgaches, Guinéens, Yolofs, « Mazambiques » de I'Afrique
orientale, Comoriens, Indiens divisés en Talingas, Malabars et Bengalis. S’y rajoute vite une
population libre intermédiaire entre Blancs et esclaves : artisans indiens et matelots musulmans.
Souvent, quoique d’'une ampleur moindre que sous le regne britannique, les différenciations de
la population servile se voient déja repérées et consolidées par les maitres et maintes fois

instrumentalisées afin de nourrir des conflits internes.

Les études d’Arno et Orian se focalisent pour une grande partie sur la figure emblématique
du métis ou mulatre (a Maurice, on parle également de ‘gens de couleur’) dont l'identité
témoigne des constellations ethniques hétérogénes. Interrogation centrale de notre Chapitre VI,
I'identité métisse/mulatre joue trés tdt un role sociétal charniére a Maurice. A partir des années
1760, leur montée progressive leur attribue une place précise dans le systeme de
reconnaissance, ce qui n’est pas sans entrainer des problémes de succession et de partage de
propriétés, puisqu’ils peuvent gravir I’échelle sociale jusqu’a devenir des maitres. Avec en plus
de nombreux esclaves affranchis, le panorama ethnique et social se diversifie davantage. Dans
une telle structuration socio-ethnique de I'lle, I'aisance et la fortune ne sont plus des critéres
suffisants pour accéder aux hautes sphéres de la société. Comme l'institution d’une relation
nette entre dominant et dominé se complique, de nouveaux phénoménes de distinction voient
le jour. Ces distinctions sociales et ethniques qui s’opérent parmi les ‘libres’, s’opeérent
également parmi la population servile : divisions, exclusions et phénomenes de supériorité sont
a I'ordre du jour et solidarités différentielles entre divers types de métis augmentent le risque

d’anomie sociétale (Arno & Orian 1986 : 42-45).

Trait distinctif de la colonisation frangaise a Maurice, on relévera également le role
déterminant de la symbiose entre port et plantation qui confere a I'lsle de France et sa

structuration sociale un caractére distinct. Cette activité portuaire qui empéche la plantation de
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davantage se développer, ainsi que la grande diversité des provenances ethniques qui meéne a un
métissage tres diversifié, constituent, d’aprés les auteurs, l'originalité mauricienne qui la
distingue des Antilles. lls parlent du métissage a I'lle de France comme d’un « miroir d’une
complication future » et d’'un « flou [ethnique] permanent » que la société doit intégrer (ibid.
41). S’ils récusent tout portait idyllique de la société esclavagiste mauricienne, ils soulignent
toutefois le caractére d’une économie de subsistance a I'lle de France de la fin du XVIII® siécle et
I'absence d’'un mode ‘total’ de production de I'exportation. Ainsi, I'esclavage serait surtout
formel dans I'ille, et, étant « davantage le support d’'un mode de vie qu’une force productive de
richesses coloniales » (ibid. 45), il ne connaitrait pas la méme ampleur que dans les Caraibes ou
soulévements et emprisonnements sont fréquents. Néanmoins, si I'esclavage est peu productif
économiquement et qu’il reste attaché a I'univers de la plantation, son impact sur les relations

. . 75
sociales est immense””.

Quoique la Révolution francaise et surtout la révolte de Saint-Domingue entrainent des
évolutions importantes et constituent les signes avant-coureurs d’'une émancipation, celle-ci ne
se réalisera pourtant que quelques décennies plus tard. Pendant la Terreur, des forces
conservatrices dans I'lle jugent la libération de 50.000 esclaves sur une population de 60.000
trop risquée et les premiéres années du XIX® siécle verront un rétablissement du systéme
esclavagiste avec Napoléon. Par peur de révoltes comme celles aux Caraibes, ce systeme rétabli
opérera une taxonomie radicale des couleurs jamais pratiquée auparavant mais annonciatrice
des transformations a venir. Ce sera a la fin des guerres napoléoniennes, a partir de 1810, que
les structures sociales quelques peu floues de I'lle de France vont étre profondément modifiées

par I'arrivée des Anglais.

75 7 . . ..
Pour la représentation de I'esclavage dans le roman contemporain mauricien (= V.2)
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1.1.2 Mauritius : rupture et continuités du nouvel ordre britannique

« Les Frangais étaient la depuis deux générations parfois et
I"'administration anglaise s’en arrangeait bien. L'important, c’était
que [...] I"'Union Jack flottait tous les jours sur le post. Pour eux,
Maurice n’était qu’une colonie placée stratégiquement entre
I’Afrique [et] I'Inde. [...] Jamais, ils n’avaient voulu en faire une
petite Angleterre »

(Nathacha Appanabh, Les rochers de poudre d’or)

Sous le Traité de Paris en 1814, I'lle nouvellement renommée Mauritius ou lle Maurice, ainsi
gue ses dépendances (Rodrigues, les Seychelles et Chagos), sont officiellement cédées a la
couronne britannique. Ce changement de statut ne sera toutefois pas suivi d’une arrivée massive
d’Anglais. Au contraire, dans un but de réconciliation avec les propriétaires sucriers blancs, le
gouverneur Sir Robert Farquhar veillera a ce que la langue francaise, le catholicisme et le
systeme du Code Napoléon soient préservés. Voila une mesure lourde de conséquences pour le
devenir culturel et linguistique de I'lle. Jusqu’a I'indépendance, le lieu social mauricien sera alors
dynamisé par cette coprésence aux relations ambigués entre administrateurs britanniques et
planteurs francophones. Ajouté a cela, le nouvel ordre instauré procedera a deux modifications
économiques décisives : une activité portuaire décroissante et une réorientation vers la
monoculture sucriere. Cette derniere mesure entraine d’abord un travail plus dur et
systématique de I'esclave, ensuite le projet de remplacer I'esclavage, jugé trop colteux, par un
systeme de travail dit ‘libre’. La traite supprimée en 1807 — avec toutefois une arrivée
clandestine de cargaisons esclavagistes jusqu’aux années 18207° -, ralentit puis arréte l'arrivée

des populations africaines et malgaches.

Dans les deux premiéres décennies, le contexte économique de la plantation prend de
I'importance et avec des lois restrictives (et par la suite des pratiques discriminatoires malgré de
nouvelles juridictions), les «libres de couleur » rencontrent de plus en plus de difficulté
d’obtenir une assise sociale. Qu’il s’agisse de I'Eglise, du domaine scolaire et encore de I'armée,
les Mulatres ou les Noirs libres se voient confrontés a un refoulement systématique. Le fond de
leur probleme consiste en leur identité double, une identité dotée d'une composante
relationnelle et d’'une composante économique. Porteurs de I'image d’une contradiction interne
et en raison de leurs relations ambivalentes avec les deux autres parties de population — blanche

d’un coté et esclave de l'autre —, le groupe devient « le miroir de la genése sociale mauricienne »

’® Addison & Hazareesingh (1999 : 45) parlent d’une estimation de bien plus de 20.000 esclaves ‘illégaux’ qui arrivent
dans I'fle depuis la gouvernance britannique.
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(Arno & Orian 1986 : 59). L'ostracisme public entre communautés est grandissant et les
bouleversements sociaux culmineront d’une part, en 1835, avec I'émancipation des esclaves qui
ne seront toutefois réellement libres qu’aprés une période d’apprentissage de quatre ans. Les
colons en revanche, comble de lironie, sont lucrativement indemnisés pour leur ‘perte’
économique par une somme de deux millions de livres’’. L’autre événement social majeur sera
I'arrivée massive de travailleurs indiens, les engagés aussi appelés péjorativement ‘coolies’, qui
formeront en dix ans seulement plus du tiers de la population totale’®. Que Maurice devienne
premiére parmi les colonies sucrieres britanniques en 1840 montre le caractere radical de la
transformation de I'lle en quelques décennies. Dans les années 1850, le chemin de fer s’installe
et la production sucriere augmente de 11.000 tonnes en 1823 a 121.000 tonnes en 1860
(Addison & Hazareesingh 1999 : 50). Suite a ces bouleversements économiques et a une
accentuation généralisée des clivages ethniques, on note aussi le phénomeéne faible, mais visible
d’'un appauvrissement d’une partie de la population blanche’”® entrainant la notion de
« déchéance » : la ‘descente’ sur I’échelle raciale et I''abandon’ du statut privilégié de Blanc par

une union avec des familles de couleur aisées.

De plus, I'abolition sonne le glas d’un systeme ‘habituel’ et déstabilise violemment et dans la
précipitation les structures et catégories connues. Exemplaire de cette désagrégation d’anciens
réseaux sociaux est le sort des Noirs libres® qui, pour ne pas se confondre avec les esclaves
affranchis et ainsi perdre de leurs anciens avantages, tentent d’établir de nouvelles hiérarchies

discriminatoires. La complexité de cette époque charniére se résume ainsi :

[N]on seulement I'esclavage aboli, un vide relationnel se produit, mais encore I'arrivée massive
de travailleurs indiens ajoute une composante aux groupes déja en place ou des
bouleversements viennent d’avoir lieu. Dans cette situation typiquement anomique, la
tendance au clivage sera trées forte, car les anciens libres n’admettront pas pour égaux ceux qui
étaient hier esclaves, et ceux-la, a leur tour, verront que leur place est prise en partie par les
Indiens qu’ils considéraient encore au-dessous d’eux. En quelques décennies, il y a trop de
changements, décidés extérieurement, pour que la société prenne corps. Cependant, les
craintes répétées de perdre le monde, la nécessité de se constituer en groupes pour éviter une
trop grande anomie, créeront des clivages primordiaux et — ruse de la raison — les bases d’une
société seront jetées. (Arno & Orian 1986 : 64-65)

7 Claude GABRIEL, “Communalisme, structures sociales et dépendance économique a I'lle Maurice” (in Politique
Africaine, vol. 10, 1983 : 98)

78 e Mahatma Gandhi Institute (MGI) de Moka recense & peu prés 450.000 travailleurs indiens entre 1834 et 1926
auxquels s’ajoutent environ 10.000 engagés d’Afrique, de Madagascar et de Chine entre 1839 et 1842, années
pendant lesquelles I'immigration de I'Inde est suspendue. Approximativement un tiers des engagés indiens
retournera dans leur terre natale.

”® Arno et Orian (1986 : 108) ont toutefois raison de souligner qu’il n’y aura pas de couche de « petits blancs »
véritablement appauvrie a Maurice, contrairement a La Réunion (les yabs) ou aux Antilles (une minorité parmi les
békés). A moins de déroger aux diktats de I'endogamie, les Blancs pauvres a Maurice seront toujours assistés par
leur communauté.

8 Arno et Orian (1986 : 72) parlent de 65.000 esclaves émancipés contre 18.000 gens de couleur dont la liberté
remonte a avant 1835, sur une population insulaire totale de 92.000 personnes.
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On constate alors des désorganisations et restructurations fondamentales de la société en
guelques années. Comme les rivalités socioéconomiques et ethniques sont grandissantes a partir
de 1835, des groupes tendent de plus en plus a se constituer et dans le contexte d’« un monde
qui se ferme » (ibid. 65), les compositions ethniques de I'lle commencent a se stabiliser dans des
antagonismes de plus en plus fermes. L'émancipation des esclaves a beau créer de jure des
principes égalitaires ; la nouvelle ére met fin aux souplesses et flottements sociaux antérieurs.
Les années 1820 a 1850 peuvent étre considérées comme un « defining moment » pour les
Franco-Mauriciens et les Gens de couleur, c’est-a-dire un moment précis dans |'histoire du pays
ou des groupes de population se constituent en groupes ethniques distincts et exclusifs, souvent

dans un contexte de mobilisation politique (Chan Low 2008 : 18).

Jusqu’en 1880, les couches dirigeantes et aisées tendent ainsi vers une fermeture
substantielle des rapports sociaux et le vide et I'instabilité relationnels agissent sur tous les
fronts : les Blancs réaffirment une supposée distinction nette avec les Métis et Mulatres. Ceux-ci,
par peur de perdre leurs privileges, discriminent les nouveaux affranchis, qui, de leur co6té
frustrés suite a la désillusion de leurs aspirations post-émancipatrices, installent a la fois des
clivages internes et rejettent les engagés indiens. Malgré des exclusions réciproques, les trois
groupes majeurs présents avant 1835 utiliseront toutefois d’anciens liens de solidarité a
I'encontre des Indiens. Avec un tel panorama sommaire, on voit déja I'enchevétrement
hautement complexe des relations socioéconomiques et ethniques avec leurs multiples
phénoménes différentiels, sur les plans collectif et individuel : exclusions et mises a I'écart en
méme temps que groupes d’intérét et alliances. Il s’agit la d’'un héritage conflictuel qui
déterminera, de facon plus ou moins directe, la constitution socio-ethnique de I'fle jusqu’a nos

jours.

Les bouleversements démographiques suscités par I'engagisme ménent a un rétrécissement
inévitable de I'aire d’expansion des autres groupes — la densité de la population triple en tres
peu de temps —, ce qui les contraint également a mieux se définir. On constate alors que « quelle
gue soit la place économique de I'Indien, son obéissance et sa passivité, il ne sera jamais aussi
invisible que le fut I'esclave noir [et que s]a présence ne se fondra pas dans le monde
précédent » (Arno & Orian 1986 : 74). Pour les esclaves affranchis, I’ére se caractérise par leur
émancipation désenchantée et problématique d’un c6té, 'immigration indienne percue comme
perturbatrice de l'autre. L'arrivée des engagés peut en effet étre considérée comme un véritable
choc pour une population noire créole qui n’avait pas eu le temps de se donner des assises
sociales et économiques capables de I'aider a faire front a de tels bouleversements. Les ex-

esclaves doivent se définir et déterminer le lieu de leur insertion sociale dans un contexte de
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compétition économique acerbe et des circonstances sociétales particulierement anomiques. lls
s’engagent alors dans une lutte de survie — aussi paradoxale que cela puisse sonner — qu’ils
n’avaient pas connue auparavant, menant généralement a la marginalité et a de nombreuses
pertes de leur héritage immatériel’’. Par la transformation économique depuis 1835, les
nouveaux Sugar Estates deviennent des cadres organiques des différenciations ethniques. Le
pouvoir colonial britannique s’y exerce sur un mode paranoiaque, désireux, surtout au début du
XX° siécle et pendant I'époque précédant I'indépendance, a diviser pour mieux régner,
suspectant tous les groupes de trahison et veillant a empécher toute alliance entre planteurs
franco-mauriciens, Créoles et Indiens®®. Le phénomeéne de I'enfermement et de la cloture des
groupes se refletera enfin dans la stagnation de la vie culturelle ainsi qu’une hémorragie
démographique de la capitale®® au profit de Iintérieur du pays et les hauts plateaux. De
nombreux nouveaux quartiers et agglomérations s’y développent, en particulier grace aux
engagés qui quittent, pour la plupart d’entre eux, a la fin de leur contrat, la plantation pour
fonder ou se regrouper dans des villages, lieux centraux de la (re)constitution identitaire®*. Ainsi,
I’espace insulaire se verra davantage divisé en termes d’ethnies (Arno & Orian 1986 : 101), un

, N . . . R . 85
phénomeéne qui n’est pas sans persister jusqu'a nos jours .

81 . . TS . N , . . ..
Arno et Orian (1986 : 96) ne manquent pas de souligner qu’a I'lle Rodrigues ou I'émancipation n’est pas suivie
d’une importation de main-d’ceuvre indienne massive, la population noire, créole et métisse reste plus homogéne
et que le folklore y a été préservé davantage qu’a Maurice.

8 Julie PEGHINI, Les impasses du multiculturalisme. Politiques, industrie et tourisme culturels & I'ile Maurice (Thése de
doctorat, Université Paris VIII, 2009 : 49) se réfere a Kenneth BALLHATCHET, “The Structure of British Official Attitudes
: Colonial Mauritius, 1883-1968" (1995). Selon Chan Low (2008 : 16-17) en revanche, |’état colonial a une relation
trés ambivalente a I'ethnicité et, pour prendre I'exemple de la période charniere entre 1945 et 1968, se montre
hostile a Il'institutionnalisation du fait ethnique dans le systeme politique en construction. Déja a I'époque,
I'ethnicité est davantage utilisée comme arme par certains élites et lobbys, pratique qui est devenue monnaie
courante a Maurice depuis 1968.

8 D’aprés Arno et Orian (1986 : 93), contrairement a d’autres historiens, ceci n’est pas uniquement la conséquence
des notoires épidémies de malaria des années 1850 et 1960, mais surtout de la quasi-cessation des activités
portuaires et de la concentration généralisée sur l'univers clos de la plantation ou des agglomérations naissantes
sur les hauts plateaux.

8 Aprés une premiére période de précarité matérielle et de simple survie, le village sera le lieu ol les engagés
reconstitueront leurs univers culturels et rites ancestraux, méme s’il ne peut aucunement atteindre le degré
d’homogénéité et d’autarcie comme en Inde. Il se développe toutefois en « un univers mental tres structuré et
imperméable aux influences extérieures » (Arno & Orian 1986 : 104-106). La thématique du village est tres
présente dans notre corpus, en particulier des romans d’expression anglaise (d’auteurs souvent indo-mauriciens),
comme cela se traduit de maniére explicite dans le titre du roman de Bucktawar, The vanishing village (2000). Le
village indien sera donc le lieu par excellent de la (re)affirmation et (re)constitution des identités de caste.

& Dans un récent travail anthropologique, Rosabelle Boswell parle de ‘paysages racialisés’ (« racialised landscapes »)
ou les identités de certains groupes ethniques sont identifiées avec de types d’espace particuliers, et cela comme
un résultat de perceptions de I'héritage culturel et social (Le Malaise Créole: Ethnic Identity in Mauritius, New York
& Oxford, Berghahn Books, 2006 : 106).
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1.1.2.1 Formations de mentalités : le « consensus négatif » et la « société du
regard »

« ...ils mesuraient leurs gestes, ils comptaient leurs pas... »

(Marie-Thérése Humbert,
A Pautre bout de moi)

Il est remarquable qu’au cours des premieres décennies apres les bouleversements des
années 1830, les évolutions fondamentales de la société n'apportent pas de conflits physiques,
chaque groupe étant trop occupé a (ré)consolider sa place. Toutefois, la violence de « 'anomie
sociale » aura « un effet dynamique de structuration » (Arno & Orian 1986 : 79), avant tout a
travers la création de diverses barriéres mentales, des tendances de plus en plus accrues a la
stéréotypie et des phénomenes d’exclusion mutuelle généralisés. La monoculture de I'industrie
sucriere ayant restreint les chances de mobilité ascensionnelle, se produisent alors une
répartition ethnique des secteurs d’activité (et ses phénoménes de concurrence) ainsi que des
changements dans I'occupation de I'espace insulaire. Ce tableau se voit davantage complexifié a
partir des années 1860 ou l'on enregistre I'arrivée de nouveaux immigrants chinois, pour la
plupart des petits commergants®, qui formeront, dans leur homogénéité auto-affirmée, « une
population interstitielle ayant des relations avec tous les groupes » (ibid. 109). La majorité des
Indiens, de leur c6té, s’installent au terme de leurs contrats d’engagement (de cing ans
généralement) comme petits planteurs peuplant ainsi vite les campagnes. Avec cette nouvelle
répartition des places dans des secteurs professionnels et leurs logiques de compétition, les
Noirs émancipés n’obtiennent par leur ‘part du gateau’. Par manque de cohésion, en raison de
leurs mauvaises saisie et gestion des opportunités du moment et en raison de diverses
instrumentalisations par d’autres groupes dans le jeu socioéconomique social, ils sortent
perdants des évolutions brusques et doivent se contenter d'assurer le minimum vital, avec des
petits métiers manuels dans de modestes hameaux ou la péche le long des cotes. Pour saisir la
longévité de ces phénomenes, il est significatif de voir que le romancier trinidadien V.S. Naipaul,
de passage dans l'lle, puisse encore faire état au début des années 1970 d’une répartition

. . . 87
ethnigue des domaines professionnels™.

8 Tres vite, le commerce des Chinois devient le point de ralliement de tous les villages de Ille. En 1863 déja, un
observateur parle de leur quasi-monopole de I'épicerie (Arno & Orian 1986 : 80). Vers les années 1920, la taille de
la communauté chinoise a Maurice est assez grande pour parler d’un groupe ethnique (Addison & Hazareesingh
1999 : 68).

& Cf. « The large estates, the big commission agents and the sugar factories are white (though there are many Indian
landowners and there is an Indian aristocracy of sorts); rural labour is Indian; mulattoes are civil servants ; Negroes
are artisans, dockworkers, and fishermen; Chinese are in trade. » (Naipaul, V.S., “The overcrowded barracoon”, in
The overcrowded barracoon, New York, Vintage, 1984 [1972] : 257).
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Cette phase tourmentée de la formation sociétale avec une accentuation sensible des
stratifications internes marquera en profondeur le monde mauricien. De la part des planteurs
blancs en haut de I'échelle socio-ethnique, une morale sévére mene a des mécanismes de
verrouillage de groupes. Le bilan que dressent d’Arno et Orian de cette époque qui s’avere

constitutive des bases de la société mauricienne jusqu’a nos jours est sans ambiguité :

La fermeture, I'exclusion, nous semblent former le moteur principal de la constitution et la
survie des groupes, bien plus que la collaboration. Espace restreint, lieu social limité, I'ile
Maurice connaftra le clivage a |'extréme. Chaque groupe veut son territoire, qui devra
nécessairement se superposer a ceux des autres. [...] Chaque groupe est une société dans la
société, qui cherchera a accroitre son empire sur les autres. [...] Dans cette phase de formation,
[....I1a solidarité ne sera qu’interne. Cette poussée réciproque des groupes mettra en place un
systeme d’évitement et d’ententes, souvent seulement périphériques, d’exclusions et situera le
consensus général négativement. (1986 : 91)

L'intériorisation de principes de séparation au lieu d’échange intime, d’évitement de
confrontation frontale, de collaboration et d’entente uniquement a un niveau périphérique :
voila des propos clairs qui rappellent sensiblement ceux bien plus récents, concernant la logique
de ‘dénominateurs communs’, d’évitement et de compromis® au sujet de lactualité
mauricienne auxquels nous reviendrons plus tard. Le constat des auteurs est net ici: ce n’est
gu’a partir du moment ou les différents groupes entrent — a travers leurs objectifs, motivations
et intéréts divergents — en une interaction utilitaire durable, donc au moment de Ia
consolidation du consensus négatif qu’on pourra parler de société mauricienne (Arno & Orian
1986 : 92, 151). Cette autorégulation sociétale, cet ordre informel de fermeture auquel tous
adheérent tacitement « sert a masquer la participation effective de chacun a un jeu social qui les
engage et les lie dans des exclusions réciproques » (ibid. 160). Dans ce sens, « [l]es groupes ne
font donc pas que coexister, mais sont articulés dans une structure basée sur une intentionnalité
sans cesse déguisée, contradictoire et négative » (ibid.). On choisit le détour, la voie indirecte,
I'implicite, I'euphémique, voire I'évitement au lieu du discours franc et frontal. Une telle logique
ira s’accroitre et s’intérioriser, se fixant, de facon obsessionnelle, d’abord dans le triangle
relationnel entre Blancs, Métis et Noirs, puis s’élargit aux nouveaux arrivants asiatiques. Avec
des strates sociales assez développées et gradées, des logiques d’exclusion, d’évitement, du

détour pourront alors surdéterminer durablement les conduites collectives.

Dans ce contexte d’inquiétudes partagées entre les groupes a la base d’un morcellement

social se crée alors ce qu'on peut décrire comme une «société du regard » (ibid. 117).

8 Cf. Thomas Hylland ERIKSEN, Common Denominators — Ethnicity, Nation-Building and Compromise in Mauritius
(Oxford, Berg, 1998). D’autres chercheurs parlent souvent de « ethnic accomodation », par exemple Barbara Wake
CARROLL & Terrance CARROLL, “Accommodating ethnic diversity in a modernizing democratic state: theory and
practice in the case of Mauritius” (in Ethnic and Racial Studies, vol. 23, n°1, 2000a : 120-142) et “Trouble in
Paradise: Ethnic conflict in Mauritius” (in Commonwealth & Comparative Politics, vol. 38, n°2, July 2000b : 25-50).
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L’enchainement réciproque entre communautés méne a des phénomenes relationnels quasi
monomaniaques. C'est I’heure de la vigilance, on surveille les mouvements de I'autre tout en
cherchant a se faire une place et a la préserver. Les strates sociales tendent a se déterminer par
un détour au lieu d’'une démarche spécifique et d’'une pensée autonome. Les actions et objectifs
sont guidés par le rapport indirect et déformé d’une référence permanente et obsédante aux
autres. Plus gu’une simple orientation (parfaitement naturelle dans toute relation humaine)
selon les comportements de ceux-ci, il s’agit la d’'une intériorisation des jugements extérieurs
(vrais ou imaginaires) qui a comme résultat « une perpétuelle mise en abime déjouant toute
tentative de se donner un cadre, une identité » (ibid. 116). On est suivi par I'autre, dépend de
I’affectation sociale que celui-ci confére et toute réussite n’est réussite lorsque I'autre y assiste.
Les protagonistes sont alors emmeélés dans « un méme jeu de miroirs déformants avec leurs
images démultipliées » (ibid. 152), un jeu ou régnent dissimulations et suspicions. Le tout est
guidé par une généalogie minutieuse, partie centrale de la mémoire collective qui se veut sans
faille, mise a jour régulierement dans des rites d’initiation et bien connue de tous dans I'exigiité
de I'espace sociétal. L'observation phénotypique réciproque et le besoin de repérages sont a
I'ordre du jour autant que la consolidation des clivages : « Assigner et étre assigné, suivre sa vie
durant les agissements de l'autre qu’on exclut » (ibid. 117). Voila le constat d’une situation
d’allure kafkaienne que dressent les auteurs et qui n’est pas sans rappeler les analyses de Frantz
Fanon sur les Antilles comme « société nerveuse » et « société “comparaison” », caractérisée par
ses phénomenes de positionnement narcissique et de ses logiques du paraitre®. On y trouvera
aussi le trope du « roman familial » de Freud que Frangoise Verges investit pour ses analyses de
la situation coloniale®™. Si & Maurice, en raison de sa diversité ethnique plus étendue, les
pratiques d’inventaires phénotypiques ne s’averent pas aussi maniaques qu’aux Antilles ou au
Brésil, les logiques d’une classification quelque diffuse qu’elle puisse paraitre, se manifestent
partout. Cette omniprésence du contréle social par le regard instaure le double mouvement du
« repérage » d’un coté, a savoir identifier et discerner la situation d’autrui, et de « I'assignation »

de l'autre, donc déterminer la place de I'autre en I'y fixant (Arno & Orian 1986 : 153).

8 Erantz FANON, Peau noire, masques blancs (Paris, Seuil, 1975 [1952] : 170-175)

® Freud développe I'idée du « roman familial » dans une bréve notice en 1909 pour décrire la relation enfant-
parent(s) dans des phases initiales de I'enfance. Le psychanalyste y constate une certaine mythification de I’'enfant
— par exemple la fabulation d’un parent imaginaire plus ‘digne’ — afin de dépasser la déception que lui procure sa
propre famille. Dans un article sur Fanon (“Creole Skin, Black Mask: Fanon and Disavowal”, in Critical Inquiry, vol.
23, n° 3, « Front Lines/Border Posts », Spring 1997 : 578-595), Vergés transfére ce genre de rejet au vécu du
psychiatre militant qui semble repousser, dans son engagement anticolonial en Algérie, sa propre généalogie
martiniquaise, sujet sur lequel nous reviendrons ailleurs. Dans une étude substantielle ultérieure (Monsters and
Revolutionaries: Colonial Family Romance and Métissage, Durham, Duke University Press, 1999), Verges utilise le
trope pour l'histoire de La Réunion. Elle y souligne que c’est le pouvoir colonial frangais qui a substitué un
paradigme de parents imaginaires en la forme de La Mere-Patrie pour les colonisés qui dénient ainsi leurs
véritables parents : esclaves, travailleurs engagés, colonisateurs.
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Que ces logiques de la « société du regard » ne soient aucunement |'apanage du passé
confirment, entre autres, des études anthropologiques plus récentes. Ainsi, durant ses enquétes
de terrain, Peghini (2009 : 43, 102) observe une absence généralisée de la parole libre et des
phénomeénes constants d’autocensure dans tous les discours. Elle constate I'entretien d’une
« culture du secret » et remarque fréquemment des appels explicites a la censure afin de

préserver I'image d’une nation multiculturelle harmonieuse.

1.1.2.2 Le métissage : phénomene charniere de la société coloniale

« There was a girl who [...] had mixed blood although
you couldn’t see it on her face and she fell in love with a
man who was white. He was going to marry her until
somebody told him that her grandmother had been a
black slave... »

(Julia Blackburn, The book of colour)

Revenons a un aspect que nous avons déja évoqué plus haut : le phénomeéne du métissage en
général et I'importance dans la société coloniale du role des Métis/Mulatres, ce groupe
considéré comme charniére de la naissante société mauricienne. Susceptibles de concurrencer
les Blancs, ils remettent en cause le modus vivendi de ces derniers dont la suprématie et
I'identité relévent jusqu’alors d’une évidence. Cette naissance d’un groupe intermédiaire, dont
une partie réussira plus tard a s’embourgeoiser grace a I'éducation, peut étre considérée comme
un moment véritablement révolutionnaire, puisqu’il renverse la stagnation de la politique
identitaire et fonctionne comme des actes signifiants d’une créolisation effective’’. Les
Métis/Mulatres sont également le signe d’une relation fondatrice traversant I'espace social
mauricien, en particulier dans le cadre d’une société non encore structurée, a savoir la relation
sexuelle du maitre blanc avec la femme noire ou métisse/mulatresse. S’installe alors une
certaine rivalité entre Blancs et Métis/Mulatres et une légére perméabilité des frontieres
hiérarchiques en raison des pertes matérielles d’un c6té, des gains de l'autre. Malgré
d’éventuels prestiges et ascensions sociaux, les Métis/Mulatres restent toutefois porteurs de
« culpabilité » sexuelle et de malaise et d’une contradiction, car « écartelé[s] entre la fascination

exercée par le Blanc et le besoin d’étre admis avec sa double ascendance » (Arno & Orian 1986 :

L Anjali PRABHU, Creolization in Process: Literatures, languages, nationalisms (Thése de doctorat, Duke University
(1999), Ann Arbor, Michigan, UMI Dissertation Services, 2006 : 150)
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67). Chez les Métis, on trouvera donc souvent le phénoméne du ‘roman familial’ (Freud, Verges
1997, 1999). Face aux affranchis qui peuvent leur ressembler phénotypiquement, les anciens
‘libres de couleur’ érigent alors des barriéres et pratiquent un ostracisme a I'égard de ces
nouveaux concurrents, similaire a celui dont ils sont I'objet de la part des Blancs. Et il va sans dire
qgue l'arrivée des engagés résultera en une affirmation identitaire encore plus grande de la part
des Métis/Mulatres. Etant donné que les anciens ‘libres de couleur’ se voient rejoints par la
masse des émancipés, et avec une quéte persistante de reconnaissance par les Blancs, se
constituera alors une élite au métissage (phénotypique) faible, « la couche supérieure d’une
société dans la société » (Arno & Orian 1986 : 89). Cette élite aux assises socioéconomiques non
négligeables a tendance a se fermer sur elle-méme, a se prononcer en faveur des logiques
d’hiérarchie sociale en vue de leur cohésion interne. Rival potentiel du Blanc et détenteur de
places dans toutes les sphéres du pouvoir, le groupe des bourgeois métis/mulatres s’affirme
toutefois de facon ambigué : malgré sa concurrence sérieuse a la téte de la pyramide socio-
ethnique, il a besoin de la reconnaissance des Blancs, qui, de leur c6té, continuent, voire
intensifient I'ostracisme social. La seule plateforme de contact possible entre les deux groupes
sera alors le secteur économique et politique tandis que dans la sphére du privé (fréquentations,
mariages, relations affectives, sentimentales, érotiques...), la discrimination persiste. De telles
collaborations et solidarités qui n’impliquent pas d’engagement dans des domaines intimes plus
vitaux et essentiels ne peuvent étre que secondaires, pragmatiques et opportunistes. Ces
aspects entrainent les auteurs a tirer une conclusion lourde de conséquences aux effets de
longue durée : « D’une facon générale, a I'lle Maurice, la sphére du privé sera le témoin de la
violence réelle des exclusions » (ibid. 90) affirment-ils. On verra que cette séparation quasi
institutionnalisée entre exclusion dans le domaine privé et rapports ouverts sur la scéne

publique est un des phénoménes de longue durée de la société mauricienne.

La contradiction inhérente, voire la schizophrénie des Métis/Mulatres vient du fait qu’ils ne
cherchent pas seulement la reconnaissance des Blancs, mais essayent de se dégager du piege de
ses référents biologiques qui les emprisonnent socialement. Ainsi, cultiver I'esprit et I'instruction
devient un idéal et une affirmation identitaire spécifique, méme si I'éducation reste une affaire
d’autodidactisme jusqu’en 1836 pour cause de restrictions émanant des Blancs, aprés quoi les
écoles privées constitueront vite un réseau d’excellence pour les Métis/Mulatres. En raison de
leur positionnement dans le réseau relationnel sociétal, la culture devient pour eux le moyen
principal de mobilité ascensionnelle. C'est dans cette méme dynamique qu’on voit un
rattachement fort a l'ancienne métropole frangaise, phénomeéne qui se traduira chez les

écrivains par la notion de « francotropisme ».

Malgré tous les idéaux et tous les accomplissements, le dynamisme identitaire des

Métis/Mulatres bute sur les diktats du déterminisme biologique : « Comment échapper a cette
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malédiction qui consiste a porter en soi, depuis I'esclavage, une part de chose ? D’'étre en partie
ou a part entiére chosifié ? » (ibid. 116). Ces questions d’altérité et de refoulement sont d’autant
plus problématiques que méme un phénotype trés clair n’arrive pas a effacer I'origine
stigmatisée en raison du nom qu’on porte qui fait office de fonction signalétique et de
I'inscription dans la mémoire collective qui dépend autant de la ‘réalité’ des archives et arbres

généalogiques que de la ‘construction’ des rumeurs, moralisations et bienséances.

Dans la réalité, le concubinage des Blancs avec des femmes de couleur est fréquent, méme si
le « blanchiment » comme possibilité d’ascension sociale est de plus en plus limité jusqu’a
presque s’estomper dans les années 1860 (ibid. 84). Ajouté a cela, pour des raisons matérielles
d’un co6té, a cause du déséquilibre des sexes chez les engagés de I'autre, de nombreuses unions
de nécessité se font entre hommes indiens et femmes noires’. Des témoignages historiques
ultérieurs a 1860 constatent méme « la lente disparition du Noir » (ibid. 86). Certains historiens
évoquent une importante présence d’ex-apprentis et d’engagés malgaches dans les années 1840
qui s’est au fur et a mesure ‘fondue’ dans la population. D’autres chercheurs parlent d’un
métissage biologique inévitable en raison du grand déséquilibre des sexes qui se ferait méme
jusgqu’en 1944 (Chan Low 2008 : 14, 15). En 1930, un ouvrage d’histoire littéraire avec des propos
et une orientation ethnocentristes propres a son époque constate — de maniere étonnamment
franche — le phénoméne généralisé du métissage : « Africains, Malgaches, Indiens, formérent
avec les Européens la race créole de sang mélé a laquelle appartiennent presque tous les
Mauriciens aujourd’hui. Bien peu de familles peuvent se dire de race blanche pure »22. Si les
Blancs et les Métis/Mulatres tendent de plus en plus vers une homogénéisation et fermeture
ethnique au milieu du XIX® siécle, les ex-esclaves vivent un processus de métissage substantiel
avec comme effet une diversité somatique considérable (Arno & Orian 1986 : 92, 96). Avec de
telles réalités de métissage généralisées, on voit mieux encore l'absurdité et le caractére
artificiel de vouloir regrouper des groupes supposés homogenes. Dans ce sens, on peut
constater que « le métissage est le signe d’une irrépressible osmose, tandis que la constitution
des clivages [ethniques] s’obstine a le nier » (ibid. 122). Les auteurs ont beau se référer a la
situation de la deuxieme moitié du XIX® siécle, mais face aux images officielles du

multiculturalisme mauricien, il n’est pas difficile de voir I'actualité de ces propos...

Malgré cela, lisons ces constats par le prisme de la situation historique précise et la hantise

percue d’une anomie sociétale a travers les bouleversements sociaux et démographiques depuis

%2 Notons que ce phénomeéne du métissage en raison d’un déséquilibre numérique entre les sexes se répétera au XX°
siecle dans le cas des immigrants chinois, comme le remarque Joseph Tsang Mang Kin dans le texte
autobiographique “Multiple Joy” (in Farhad KHOYRATTY (éd.), Mauritian impressions. An anthology of contemporary
Mauritian literature in English, Port Louis, President's Fund for Creative Writing in English, 2010 : 208).

% Joseph James Waslay ITHIER, La littérature de la langue francaise & I'lle Maurice (Genéve & Paris, Slatkine, 1981
[1930] : 16-17)
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les années 1830. Dans une époque de fermeture et de classification socio-ethniques, le
métissage est révélateur d’'un domaine chargé de nombreux tabous, avant tout la sexualité. Il
n’est pas étonnant que dans le contexte d’une colonie aux multiples phénomeénes de contrdle
social et de hiérarchisation ethnique celle-ci devienne un locus de prime importance, car «
[clontréler le sexuel, c’est en quelque sorte controler I'échange social » (ibid. 128). Ces
circonstances font que la sexualité, plus qu’habituellement, provoque des comportements
obsessionnels, phobies et névroses. Hautement chargée d’affects, elle déploie toute une gamme
d’interdits qui se conjuguent a I’économie différentielle des relations socio-ethniques. Si le XVIII®
siécle et le début du XIX® ont vu une certaine liberté relationnelle, en partie motivée par I'idéal
d’une concorde sociétale (promiscuité, concubinage, unions libres, faible controle social du
métissage), cette liberté est alors de plus en plus considérée comme un chaos, mise au ban
social, poussée a la clandestinité. Dans un climat de fermeture sociétale général, aidé par une
moralisation accrue de la part des Eglises, c’est I’heure du ‘verrouillage’ sexuel. Des préventions
pour réduire les contacts entre groupes s’accompagnent d’exclusions et de restrictions, avec,
pour but ultime, d’éviter tout égarement et subversion, de conserver la réputation et I'intégrité
du groupe afin que celui-ci ne se déstructure ni ne se dissolve. Car c’est la prééminence du
collectif qui court le danger permanent d’étre discrédité par I'individu déviant. Dans la logique
de la «société du regard », le discours sur la sexualité équivaut alors a des commentaires,
jugements, supputations, médisances permanents sur des alliances possibles ou celles a éviter.
Dans la création de multiples stéréotypes et des malentendus qui se rigidifient en oppositions
guasi insurmontables, peurs et hantises de I'altérité sexuelle s’autoalimentent, sans pour autant
dompter entierement cette « part irrépressible de la réalité » (ibid. 128), les poussées
fusionnelles, I'inexorable tentative de la transgression. Ces ‘désirs’ et fétichismes coloniaux, le
pouvoir de linconscient et de lirrationnel dans les relations sexuelles qui émergent
particulierement dans le contact culturel colonial ont été magistralement analysés par Robert
Young et Anne McClintock®. Face aux débordements inévitables (et concomitants au systeme
des limitations), tous les groupes déploient alors le voile de la discrétion. Le subversif est certes
frappé par la sanction sociale (isolement et éloignement du groupe), mais le scandale n’est utile
a personne ; on garde profil bas et c’est le consensus de la pudeur (allant parfois jusqu’a une
apparente tolérance qui n’est rien d’autre que refoulement) qui réegne partout au sujet de

I'illicite.

% Cf. Robert YOUNG, Colonial Desire: Hybridity in Theory, Culture and Race (London & New York, Routledge, 1995) et
Anne McCLINTOCK, Imperial leather: race, gender, and sexuality in the colonial contest (New York, Routledge, 1995)
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1.1.2.3 Bouleversements démographiques: I'engagisme des travailleurs
indiens
« It has taken full thirty-five days to make the crossing
from Calcutta. [...] What brought us all the way from our

country, so far away now? Had we ever heard of this
island, lost in the middle of the ocean? »

(Bhageeruthy Gopaul, The changing pattern)

L'importation massive de la main-d’ceuvre venant des Indes transforme durablement le tissu
social et ethnique de I'lle. A partir des années 1860, les engagés deviennent le groupe
majoritaire et seulement dix ans plus tard, leur nombre aura doublé celui la population d’origine
africaine®™. Pour la plupart des coolies, leur objectif consistera en une reconstitution de leur
patrie outre-mer. L'odyssée de la migration se verra alors suivie d'un long processus
d’implantation lors duquel les immigrants ne tentent toutefois pas de s’affranchir de leurs
origines. Bien au contraire, ils cultivent un « désir de recréer I'Inde ou de faire de I'lle Maurice
une excroissance de la péninsule » (Arno & Orian 1986 : 137). Cette recréation d’un monde
indien est la manifestation non équivoque d’une (auto)perception de I'altérité. Selon les auteurs,
la population indienne, a ce moment historique précis, « n’est pas intégrable et n’entend pas
intégrer les autres » (ibid. 108). D’un c6té, toute tentative individualiste de s’éloigner de son
patrimoine, voire d’embrasser un nouveau mode de vie dans l'ile, est considérée comme une
trahison. Les liens spirituels avec mother India deviennent le leitmotiv explicite d’un
attachement ombilical et des ‘renégats’ seront symptomatiquement taxés de jat betchoua
(« vendeurs de la race »). De I'autre cOté, cette population d’origine diverse est plus hétérogene
qu’elle n’apparait aux yeux des populations déja installées’®. Souvent instrumentalisés dans les
logiques différentielles du systéeme social, les engagés sont face a une perception monolithique,
une incompréhension et un manque de connaissance de la part des autres communautés. Le
constat d’« une volonté délibérée d’évitement a partir du moment ol on a fixé I'Indien a une
place trés précise » (ibid. 143) parait représentatif pour les phénomenes de pétrification

identitaire qui se cristallisent dans I'ile Maurice a partir des années 1830 et 1940.

C’est en bas de I'échelle sociale, entre anciens esclaves et travailleurs indiens, que les
exclusions et rejets se font sentir massivement. De nombreuses sources historiques témoignent

d’une part du mépris des engagés indiens par rapport aux Africains, de I'autre de mécanismes de

% En 1871, on compte 216.258 Indiens et 99.784 Créoles 3 Maurice (Hugh TINKER, A New Form of Slavery: The Export
of Indian Labour Overseas 1880-1920, Oxford University Press, 1974 : 56).

% Le processus d’homogénéisation qu’est I'engagisme a en effet caché pendant longtemps la pluralité des castes
parmi les immigrants du sous-continent (Monique DINAN, Mauritian Kaleidoskope: Languages and Religions, Port
Louis, Mauritius, Best Graphics, 1986 : 47).
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fermeture provenant plutét des émancipés. Le dédain des anciens esclaves est a voir surtout
comme un « mépris compensatoire » (ibid. 87) du fait qu’ils vivent la liberté comme un cadeau
empoisonné et se sentent dépossédés matériellement par I'arrivée des coolies qu’ils considerent
comme des intrus. De plus, le regard de I’émancipé va généralement vers les Métis/Mulatres, les
gens de couleurs anciennement libres. Dans leur logique ascensionnelle de blanchiment, le
rapprochement (et ainsi la possibilité de métissage) avec les Indiens ne parait guére souhaitable,
malgré le partage évident d’'une condition économique faible des deux groupes. Le choc entre
mentalités s’exprime aussi dans le fait que les Indiens, prétendument « habitué[s] par [leur]
culture a tout souffrir » (ibid. 76), ne seraient pas touchés par cette discrimination. En revanche,
la perception du travailleur indien de la part des anciens esclaves comme soumis, comme
quelqu’un « qui se plie a tout et accepte n’importe quelle condition de travail » (ibid. 87) —
stéréotype persistant jusqu’a nos jours —, n’est pas sans intensifier le mépris, I'incompréhension

et le malaise de ces derniers.

Pendant leurs premiéres décennies dans I'ille, les engagés indiens s’averent toutefois trés
vulnérables. Leur appréhension du monde est fondamentalement dérangée par I'exigiité de la
plantation, d’autant plus a cause du fort déséquilibre entre les sexes: en 1851, il y a cing
hommes indiens pour une femme ! Ces circonstances initiales produiront alors des phénomenes
d’adaptation et d’intégration qui peuvent étre considérés comme « “créolisation” partielle »
ainsi gu’un (nécessaire) métissage pour une partie des coolies qui constitueront alors le nouveau
groupe appelé « Créoles Malbars » (ibid. 156). Des mesures sont donc prises pour augmenter la

proposition féminine qui constituera bientdt un tiers des immigrants®’.

Dans la deuxiéme moitié du XIX® siécle, des calamités naturelles, la baisse du prix du sucre sur
le marché international et le mauvais traitement des travailleurs font dégrader le climat social.
Un mouvement de contestation, menée par le planteur libertaire Adolphe de Plevitz, voit le jour
dans les années 1870 et la réforme qui s’ensuit permettra a de nombreux travailleurs de
s’émanciper, par la location ou 'acquisition de terrains et la fondation de nouveaux villages. Le
« Grand Morcellement » s’avere une évolution sociale majeure aux conséquences
considérables : au début du XX® siécle, les petits planteurs indiens possédent plus de 30 % des
terres cultivables (Arno & Orian 1986 : 140). Avec de telles assises, la place de la population
d’origine indienne qui voit sa deuxiéme, voire troisieme, génération dans I'lle, est claire et
irréversible. C'est a travers la libéralisation de la sphére politique et les encouragements du futur
Mahatma Gandhi lors de son séjour en 1901 a réclamer des droits civiques que les Indiens
entrent davantage dans la société civile. L'unité du village, malgré une population plus

hétérogene qu’en Inde (Indiens du Nord, Tamouls, Télégous, Marathis, Musulmans), permettra,

% 0ddvar HoLLup, “The disintegration of caste and changing concepts of Indian ethnic identity in Mauritius” (in
Ethnology, vol. 33, n° 4, 1994 : 301)
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par le biais de la cellule familiale, de davantage recréer des valeurs ancestrales, stabiliser les
liens conjugaux, garantir I'autorité parentale et controler les mouvements relationnels®. Ce
phénoméne unificateur et éducatif se réalisera aussi a travers les lieux de rassemblement et de
transmission culturels et religieux hindous, les baitkas ou kovils. Initialement relativisé par le
mouvement migratoire, le monde indien s’implantera de nouveau a Maurice. Il jouira d’'un
symbolisme d’autant plus vivant une fois des assises matérielles minimum assurées, a travers
une éthique de travail proverbiale — détermination, patience, habilité, capacité d’endurance et
d’adaptation... On verra alors I'investissement religieux de divers lieux de I'lle qu’on dote d’une
charge mythique, avant tout Grand-Bassin. A partir des années 1900, la reconstitution, du moins
symbolique et formelle, du monde indien, ne serait-ce que par le nombre de sa population, ne
sera plus jamais réellement ébranlée et contestée a Maurice”. Cette assurance identitaire
permettra par la suite une affirmation intensifiée des diverses subdivisions et de tendances
endogamiques des sous-groupes. Ces solidarités différentielles qui se développeront

particulierement dans la période avant I'indépendance joueront pleinement jusqu’a nos jours.

Si la possession de la terre et le maintien (ou la réinvention) de la tradition constituent des
pivots identitaires majeurs des Indo-Mauriciens, s’y rajouteront au fur et a mesure l'instruction
et une ouverture vers la modernité occidentale. Environ un siecle aprés I'arrivée des premiers
engagés, les Indo-Mauriciens réussiront donc a créer une élite capable d’agir de facon cohérente
et décisive. En raison de leur nombre, leur culture aura un impact considérable a Maurice
jusqu’a aujourd’hui. Débarqués sur Ille dans une période de forte catégorisation et
hiérarchisation des populations, les engagés s’inscrivent dans la dynamique sociétale du
« consensus négatif » qui a pris son origine dans la situation contradictoire du Métis. Leur
systéme de castes, quoique aux logiques différentielles dissemblables des hiérarchies de couleur

. A . ; Y 100 / \ .
en vigueur dans I'lle — mais également lié a elles” —, est tout sauf étranger a des pratiques

% Jean-Luc Alber constate une certaine actualité de tels phénomenes — rapport fort a la parenté, partage d’espace de
la famille élargie au-dela de plusieurs générations, modele de cohabitation virilocale — qui restent souvent a la base
d’une affirmation d’identité primordiale et le sentiment d’appartenance a une entité substantielle aupres de la
population, surtout hindoue a la campagne (“Aspects de la production des identités ethniques a I'lle Maurice”, in
Jean-Luc ALBER (éd.), Vivre au pluriel. Production sociale des identités a I'ile Maurice et a I'lle de La Réunion,
Université de La Réunion, 1990 : 14-17).

% pour une étude contemporaine sur I'appropriation de I'espace mauricien via la démultiplication des lieux de culte
hindous, c¢f. Mathieu CLAVEYROLAS, “L’ancrage de I'hindouisme dans le paysage mauricien: transfert et

appropriation” (in Autrepart. Revue des sciences sociales au Sud, n° 56, 2010/4 : 17-37).

100 . TR s ; ag e . o N .
Certains analystes de I'Inde considerent en effet le castéisme, la répartition discriminatoire des castes, et sa

politisation comme une forme raffinée de 'apartheid (Dinan 1986 : 49 se réfere a 'hebdomadaire britannique The
Economist, 6-12 sept. 1986, n° 7462). Paul Mayoka souligne que si I'islam partage, traditionnellement, avec le
judéo-christianisme une imagerie négative du noir et la légitimation de I'ordre esclavagiste, le systeme de
représentation hindou, avec ses hiérarchies de varna (le terme signifiant a la fois ‘couleur’, ‘état’, ‘catégorie’,
‘caste’), réserve également le sort d’exclus et de serviteurs aux Noirs (L'image du Cafre de I’Afrique réunionnaise
(Saint Denis, La Réunion, Hibiscus, 1997 : 38-46). Ce constat est partagé par Thomas Hylland Eriksen qui décrit
I'Inde comme un pays avec des logiques de hiérarchie profondément enracinées (Ethnicity and nationalism
(London, Pluto Press, 2002% [1993] : 156). Notons finalement a ce sujet — afin de remettre en cause les idées recues
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d’exclusions et d’évitement. Les engagés indiens consolideront, voire renforceront alors le

modus vivendi des oppositions et antagonismes communautaristes dans I'espace colonial.

1.1.2.4 Prises de conscience sociales : en chemin vers I'émancipation politique

« No, to independence, he heard. Not to put razor blades
in the hands of monkeys. Must break the Labour Party.
Split it down the middle. Otherwise independence and
famine. Maybe even communism. He wondered what
that was. Or the hindu peril. He wondered what that
could be. »

(Lindsey Collen, There is a tide)

Nous avons vu que l'ouverture de I'enseignement méne a la formation d’'une moyenne
bourgeoisie intellectuelle de couleur. En méme temps, I'ascension sociale des Indo-Mauriciens
par la possession de terres, se construira surtout a travers l'instruction dans les lieux de culte ou
se faisait |'apprentissage des langues, ce qui ménera a contester I'hégémonie culturelle

européenne.

La vie politique, a proprement parler, ne commence a Maurice qu’avec la libéralisation
progressive dans la deuxiéme moitié du XIX® siécle et I'introduction, en 1885, du principe électif
(Lau Thi Keng 1991 : 16-26). Si toutefois I’électorat ne constitue a ce moment qu’un dixiéme de
la population, I'élite socioéconomique ethniquement marquée des Franco-Mauriciens qui aura
un statut quasi exclusif dans sa fonction médiatrice des rapports avec l'autorité coloniale,
I'innovation systémique est annonciatrice de changements plus profonds. Il faudra attendre les
années 1930 pour voir cette vie politique embryonnaire se développer et les masses
travailleuses (laboureurs indiens, dockers et artisans créoles) s‘engager dans le nouveau Parti
Travailliste (PTr) au mot d’ordre internationaliste « Pas de religion, pas de communalisme, pas

de statut social dans la lutte du travail contre le capital » (ibid. 17). Dans le sillon de la crise

dans certains milieux antiracistes — que la question de la filiation et de lignage n’est aucunement étrangére a la
culture africaine non plus, comme le dit Jean-Loup Amselle : « en Afrique, comme ce fut le cas en Europe, les
cultures restent dans des logiques aristocratiques, de pureté du sang, de lignées », et ceci malgré d’éventuels
phénomeénes de métissage culturel (Ayoko MENsAH, “Branchements : penser le métissage autrement. Entretien
avec Jean-Loup Amselle”, in Africultures, mars 2005 [en ligne]: < http://www.africultures.com/php
/index.php?nav=article&no=3760 >). Il est cependant évident que dans le cas des diasporas serviles africaines (a
Maurice et ailleurs), les liens sociaux ont été disloqués par une telle violence que tout réinvestissement
d’éventuelles filiations a été quasi impossible.
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mondiale se créent alors les premiers syndicats, mais on pourra difficilement parler a cette
époque d’un prolétariat mauricien unifié, aussi en raison du fait que le développement du PTr
favorise davantage I'ascension sociale d’'une couche de privilégiés (Gabriel 1983 : 100). Les
années 1930-40 sont généralement considérées comme le « defining moment » pour les Indo-
Mauriciens dans I'lle (Chan Low 2008 : 21). Or si en 1947 toujours, seulement 12.000 Mauriciens
sur une population de 450.000 ont le droit de vote, c’est enfin la constitution de 1948 qui amene
un affranchissement politique général de la population, au bénéfice des Indo-Mauriciens
dorénavant majoritaires dans I'électorat. Dans ce contexte de plus en plus propice a une
émancipation politique — I'Inde indépendante depuis 1947 se posant comme modele de la lutte
anti-impérialiste —, on verra I'éclosion d’un certain nombre de nouveaux partis et on constate
qgue la plupart des groupes ethnoculturels se dotent de moyen de défendre leurs intéréts et
spécificités. Ce phénomeéne est aussi en lien avec I'évolution des recensements officiels
organisés par I'administration tous les dix ans. En 1952, les Franco-Mauriciens sont en effet
assimilés a la catégorie ‘Population générale’ avec les Métis/Mulatres et les Créoles et se
constituent ainsi comme troisieme groupe a c6té des Indo-Mauriciens et Sino-Mauriciens. Dix
ans plus tard, une autre innovation s’ajoute avec la reconnaissance d’'un quatrieme groupe, celui
des Musulmans. D’aprés Amenah Jahangeer-Chojoo, cette prise de conscience qui passe par une
certaine réislamisation devient la pierre angulaire de I’émancipation socioéconomique

101
personnelle et culturelle des Musulmans

. Ce nouveau « defining moment » pour le groupe
(Chan Low 2008 : 22) est surtout marqué par une distinction identitaire par rapport aux Hindous
dont ils partagent pourtant le legs de I'engagisme et souvent la provenance géographique. Dans
I'imitation des stratégies identitaires des Musulmans qui ne tarderont pas d’acquérir le statut de
minorité éligible, Tamouls, Télégous et Marathis instrumentalisent leur religion a des fins
électorales. C'est au travers d’un tel investissement symbolique que les groupes atteignent une
visibilité politique qui n’est rien d’autre que la consolidation et matérialisation officielles d’une
perception socioculturelle différentielle entamée bien des décennies auparavant. La campagne
électorale qui meéne a lI'indépendance s’avere alors hautement ethnicisée et polarisée. La plupart
des minorités numériques (Franco-Mauriciens, Créoles, Musulmans, Chinois) investissent la

hantise du « péril hindou », en particulier orchestrée par les planteurs blancs, tandis que la

. ey 7 . N . ope e . . 102 .
majorité des Hindous s’oppose a la francophonie et milite pour I'émancipation™ . Celle-ci est

191 Amenah JAHANGEER-CHOJ0O, “From Minority to Mainstream Politics: The Case of Mauritian Muslims” (in Journal of

Social Sciences, vol. 25, n° 1-3, 2010 : 126)

102 || est significatif que le principal vecteur de cette propagande anti-hindoue ait été le journal Le Cerneén, créé en

1832 pour s’opposer a |'abolition de I'esclavage (Gabriel 1983 : 102). Soulignons cependant qu’a ce moment
historique précis, une telle hantise de l'indianisation de la société n’est pas un pur fantasme d’une minorité
eurocentriste, mais témoigne également de I'idéologie du PTr et des discours explicites que ses leaders peuvent
prendre concernant un éventuel rattachement de Maurice a I'lnde (Peghini 2009 : 59 se réfere a Jean-Claude DE
L'ESTRAC, Mauriciens enfants de mille combats : la période anglaise [2004 : 251-252] qui reproduit le discours d’un
meeting travailliste de 1953). De l'autre coté, I'opposition a la francophonie de la part du PTr parait
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réalisée le 12 mars 1968 et Sir Seewoosagur Ramgoolam du PTr devient Premier ministre de

cette nouvelle démocratie parlementaire léguée par les Britanniques.

Notons toutefois que la Grande-Bretagne a favorisé la montée a Maurice d’'une nouvelle
bourgeoisie d’Etat, relativement anglicisée et majoritairement issue des engagés indiens, qui
prendra la releve d’un appareil administratif qui accédera par la suite a la souveraineté
internationale sous le patronage de la puissance coloniale. Les Anglais ne sont effectivement pas
réticents a quitter un territoire ol la hiérarchie plantocratique les avait toujours considérés
comme des étrangers. Pour Londres, une ile Maurice indépendante est le meilleur moyen du
moment afin d’assurer la pérennité des structures intérieures et des relations extérieures de

103

I'lle”™. De telles circonstances font que certains chercheurs parlent d’'une « décolonisation néo-

coloniale » pour le cas mauricien (Hubert 1983 : 84).

C’est autour de I'indépendance, avec ses agitations ethniques que se montre d’ores et déja le
double visage, I'ambivalence ethnoculturelle fondamentale de Maurice : une fragilité sociale
nourrie par des différences culturelles et des phénomenes de compétition sociopolitique d’'une
part ; la volonté de batir ensemble une société pacifique et florissante de I'autre. Toutefois, ce
nouvel équilibre politique se fonde plutot sur une communauté d’intéréts et des ententes
stratégiques entre élites — I'oligarchie sucriere, I'ancienne puissance coloniale britannique et la
bourgeoisie indienne —, et cela au détriment du peuple et d’une véritable construction de

conscience nationale.

Si I'on ajoute a la constitution de divers groupes ethnoculturels a des fins politiques les
diverses manceuvres stratégiques de la part des administrateurs britanniques afin d’éviter des
coalitions non favorables a leurs yeux, on peut alors affirmer que le communalisme tel qu’on le
connalt aujourd’hui, prend ses origines dans linvestissement des différences religieuses,
culturelles et linguistiques de la période mouvementée précédant la construction nationale.
Nous verrons également que la notion du « consensus négatif » (Arno & Orian 1986) comme
base de la formation sociale de Maurice, quoiqu’établie avant le XX° siécle, s’avére d’une
permanence indéniable dans le nouveau contexte politique de la jeune nation post-coloniale. Le
« consensus négatif », en menant a des limitations réciproques et a des exclusions qui ne
peuvent jamais étre totales, organise un réseau de refus et d’acceptations avec pour résultat un

systeme autorégulateur fonctionnant durablement.

compréhensible, si I'on regarde que les adversaires du Parti mauricien social-démocrate (PMSD) montrent leur
attachement a la France en ouvrant leurs rassemblements jusqu’en 1968 avec la Marseillaise (Arnaud CARPOORAN,

Ille Maurice : des langues et des lois, Paris, L'Harmattan, 2003a : 133).

1% Jean HuBERT, “Décolonisation en pays créole” (in Politique Africaine, vol. 10, 1983 : 79-85)
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I.1.3 L’'indépendance et la difficile construction d’'une nation

« Un jour une ame mauricienne naitra de la
richesse de cette diversité, de la fusion de ces
disparates, lorsque la politique aura bralé ses
dernieres cartouches. »

(Régis Fanchette, 1967) 104

La rupture politique radicale a Maurice — rappelons que l'indépendance aura été plus
accordée que conquise — menera-t-elle a une véritable rupture sociale, une transformation des
mentalités ? Une fois de plus, il semble judicieux de lire le présent, entre autres, par le prisme du
passé et ainsi de relever des phénomeénes de continuité et de transition. Force sera alors de
retrouver la dualité structurelle idéologique d’avant 1968 (pour et contre I'indépendance) en
coincidence avec une dualité culturelle et religieuse (Indo-Mauriciens et ‘Population générale’)
qui persistera, d’'une maniére ou d’une autre, jusqu’a nos jours. Comment alors construire une
nouvelle société en s’appropriant le passé colonial sans pour autant courir le risque d’une
anomie politique ? La fin de I'ordre britannique signifie le départ de la figure « régulatrice » de
I’étranger dans les rapports internes. Plus d’un observateur voit la fermeture communautaire et
I’ethnocentrisme depuis comme le résultat de ce libre jeu sociopolitique en manque soudain
d’un facteur de cohésion sociale'®. Les dites « bagarres raciales » entre Créoles et Musulmans
en janvier précédant l'indépendance qui ont causé une vingtaine de morts et des centaines de
blessés ainsi que la nécessité de l'intervention de troupes anglaises restent un spectre trés
présent et la forte émigration, en particulier de la population créole et de I'intelligentsia mulatre

106 . . . ey 7 . N
est le signe d’'une insécurité grandissante face a une

et blanche a partir des années 1960
politique qui sera déterminée davantage par la majorité numérique, donc d’origine asiatique ou

indienne.

104 Régis FANCHETTE, “Le destin des fles est de chanter” (in A Private Journey...itinéraire privé, Rose Hill, Mauritius,

Editions de 'océan Indien, 1996 : 42)

195 peghini (2009 : 21-22) se référe & un entretien avec Vijaya TEELOCK et 3 Suzanne CHAZAN-GILLIG, “Les fondements du

pluriculturalisme mauricien et I'’émergence d’une nouvelle société” (2001).
19 A titre d’exemple, Monique Dinan estime dans son étude Une ile éclatée : analyse de I’émigration mauricienne
(1960-1982) (Port Louis, Maurice, Best Graphics, 1985 : 14) le nombre d’émigrants de 1961 a 1970 a 24.387. C'est
également V.S. Naipaul qui, en 1972, donne dans son essai polémique “The overcrowded barracoon” (in Naipaul
1984 : 255-286) I'image d’une ile pessimiste, surpeuplée, et que les jeunes seraient obsédés de quitter en raison du
taux de chomage tres élevé et du manque de perspectives. Notons d’ailleurs que le titre de I'ouvrage naipaulien est
hautement symbolique. L’expression assez rare de ‘barracoon’ renvoie généralement au ‘slave barracoon’ qui
désignait les entrepots sur la cOte africaine ol I'on entassait les futurs esclaves avant de les embarquer sur le

bateau négrier.
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1.1.3.1 Tentatives et échec du « mauricianisme »

Nous avons vu comment la vie politique avant I'indépendance se cristallise autour de la
notion des communautés. Visiblement, la « communauté imaginée » — pour reprendre la
fameuse expression d’Anderson (2006 [1983]) — comme homogeéne au niveau de |'espace
national n’est pas un réve partagé par tous. Notons d’ailleurs que les politiciens mauriciens
évitent jusqu’a nos jours le terme de ‘nation’ et préferent parler de ‘peuple mauricien’ ou ‘tu
ban Morisien’ quand il est question de I'unité nationale, ne serait-ce qu’en raison de la pluralité

P . . 107
sémantique du mot ‘nasyon’ en créole

. Cela dit, pour sa naissance et sa constitution, la
nouvelle nation semble dépendre, d’'une maniére ou d’une autre, d’antagonismes ethniques
comme moteur. Entre appartenances ethnique et nationale se créera ainsi une complémentarité

tres dynamique sous forme de multiples dialogues et tensions.

Dans la complexité de la situation politique post-indépendante, quels en sont les aspects
fondamentaux ? Evoquons d’abord, la création du Mouvement Militant Mauricien (MMM) en
1969, entre autres sous l'impulsion de Paul Bérenger et Dev Virahsawmy. Marqué par les
événements des révoltes estudiantines européennes en mai 1968 et des penseurs
anticolonialistes et marxistes comme Fanon, le mouvement socialiste, progressiste, anti-
impérialiste et multiracial tente de remplacer I'antagonisme entre communautés par la lutte des
classes. Inspirée également par un petit nombre d’artistes et d’intellectuels qui développent a
partir des années 1930 lI'idée du « mauricianisme », 'unification de la nation doit se faire dans
un dépassement des antagonismes ethnoculturels primordialisés. Le postulat est celui d’une
révolution sociale totale : intellectuelle, syndicale et culturelle, surtout a travers I'investissement

du créole, le morisyen, comme langue nationale.

Tandis que les militants du MMM luttent également pour une accessibilité de la culture
francaise pour la population (auparavant réservée aux élites) et que des artistes engagés
développent un théatre populaire et démocratique, I'action gouvernementale s’engage dans la
promotion des langues dites « orientales », particulierement I'hindi, et la revalorisation de
I’histoire et de la culture indiennes. Cette visée est soutenue par la fondation en 1970 et
I'ouverture en 1976 du Mahatma Gandhi Institute (MGI) — Indira Gandhi viendra a ces deux
occasions a Maurice —, et I'établissement de nombreuses cérémonies commémoratives et
manifestations culturelles qui font appel a des artistes venus de la Péninsule. Ces manifestes
tendances a l'unification de la population hindoue permettent a des chercheurs d’affirmer que
Seewoosagur Ramgoolam aurait dénaturé I'orientation du PTr, initialement ouverte a toutes les

communautés, revendications syndicales et populaires, en le transformant en un parti
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A titre d’exemple, le terme peut se référer a I'Etat-nation, a la population créole, a des castes basses (‘ti-nasyon’)...
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strictement hindou qui pourrait servir ses ambitions politiques (Peghini 2009 : 81-82). Comme
dans beaucoup d’autres anciennes colonies ou I'’émancipation a été « bien préparée », la
décolonisation a en effet été beaucoup plus « a gauche » dans la rhétorique des dirigeants que
sur le fond (Hubert 1983 : 82). Il n’est alors pas surprenant qu’une telle assimilation entre
identités nationale et hindoue est appelée a susciter sa propre opposition, en la forme du MMM.
On pourrait donc dire que le parti nait d’une double ‘trahison’ : d’abord a cause du basculement
politique du PTr; puis a cause de Gaétan Duval, leader du Parti mauricien social-démocrate
(PMSD) de droite, qui ressemble les communautés minoritaires dans le but de diviser la

communauté hindoue.

Par la suite, les militants du MMM se lancent dans des campagnes de syndicalisation, une
série d'importantes gréves en 1971 (réprimées par le gouvernement) avant de remporter de
considérables succés aux élections de 1976 (en tant qu’opposition a quasi-égalité avec le
gouvernement) et surtout celles de 1982. C’est cette méme année, que le MMM, en adoptant un
langage plus modéré et moins marxisant qu’a ses débuts, entre en coalition avec le nouveau
Parti Socialiste Mauricien (PSM) qui lui assure la caution hindoue qui lui manque a la campagne.
Si cette alliance remporte la totalité des siéges — une victoire qui pouvait légitimement étre
interprétée comme l'avénement d’une nouvelle ére —, elle ne tardera pourtant pas de se
dissoudre quelques mois plus tard seulement, suite a des dissensions internes idéologiques et
personnelles. Le succes du slogan nationaliste pan-ethnique égalitaire tel « Enn sel lepep enn sel
nasyon » (« Un seul peuple, une seule nation ») est de courte durée et la tentative d’introduire
I’'hymne national en créole a la télévision nationale déclenche une polémique décisive’®. De
plus, avec ses leaders formés en France, le MMM avait montré vers la fin des années 1970 une
affinité grandissante non seulement avec le créole, mais aussi avec la langue et culture
francaises, fait que leurs adversaires pouvaient exploiter en les associant a la bourgeoisie
francophone coloniale. Car il est difficile de nier que le créole et le francais, s’ils constituent
certes plus qu’'un couple hiérarchique au sein d’une entité francophone comme d’aucuns
Iaffirment'®, se distinguent toutefois par leur proximité linguistique relative. Il parait ainsi
presque logique que le MMM, incapable de réduire le clivage politique percu comme un clivage
entre bourgeoisie indienne et celle issue de la ‘Population générale’ est vite voué a I'échec
politique. De nouvelles élections anticipées en 1983 d’une part, celles de 1987 de l'autre

releguent effectivement une fois de plus le MMM dans I'opposition face a une coalition entre le
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Méme si I’hymne national mauricien comprend |'expression « Enn sel lepep enn sel nasyon » dans sa version

anglaise (« As one people, as one nation »), la controverse en mars 1983 est lourde de conséquences : Bérenger, le
nouveau ministre de finances, ainsi que son parti, le MMM, se retirent du gouvernement. S’il faut, bien
évidemment, placer ce refus d’officialisation du créole dans une situation politique et idéologique trés complexe,

cela est révélateur du statut et de la perception des langues en coprésence a Maurice.

199 patrick EISENLOHR, Language Ideology and Imaginations of Indianness in Mauritius (Thése de doctorat, Ann Arbor,

Michigan, UMI Dissertation Service, 2001 : 243)
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nouveau Mouvement Socialiste Mauricien (MSM), parti ‘dissident’ dirigé par Aneerood
Jugnauth, et ses alliés du PTr et du PMSD. Le modeéle nationaliste unitaire, le vivre-ensemble

« mauricianiste », promu par le MMM, ne se déploie pas dans sa dimension politique.

Le choc politique de 1983 sonne le glas des revendications syndicales et de la politique
nationale du mauricianisme et améne le début d’'une période économiquement faste appelée les
« Dix Glorieuses ». C'est la le résultat de la sortie de la monoculture sucriere et d'une
diversification de I’économie au travers de I'établissement de zones franches industrielles ainsi
gue le développement des secteurs du tourisme, du textile, et des services financiers''®. Un tel
bond en avant défie alors les plus grands critiques qui avaient contesté naguére la possibilité de

, . ap 111
I'autorégulation de I'fle™".

En politiqgue, un certain « embourgeoisement » et le néo-
conservatisme idéologique de « l'unité dans la diversité » qui prone I'heureuse union du
particulier et de I'universel s’installent™*. Jusqu’a nos jours, la conception de I'unité culturelle et
la diversité ethnique peuvent étre considérées comme le « nationalisme a la mauricienne »'*>.
Dans cette politique pluraliste et différentielle (« pluralistic politics of difference », Bhabha 2008 :
222), le leitmotiv s’articule autour de la notion (nostalgique et essentialisante) des « racines »
afin de prévenir ce qui est instrumentalisé comme une déculturation. Est-il étonnant gqu’il ne
fasse que renforcer les différences communautaires au lieu de les harmoniser ? Cette nouvelle
idéologie, fortement soutenue par du lobbying ethniciste, peut se résumer ainsi: « Pour aider
son pays, il faut aider sa communauté » (Peghini 2009 : 96). Voila une mentalité qui installera le
communalisme non seulement comme naturel, mais aussi comme une vertu sine qua non pour
la nation. La logique du compromis s’est substituée a celle de I'unité mauricianiste. La nouvelle
unité se fait dans la tolérance de la différence de I'autre et dans la nécessité chez I'autre de
reconnaitre sa propre différence. Le mauricianisme est resté un idéal idéologique ‘trop’

totalisant, et donc quasi abandonné apres 1983. Son modele assimilationniste se voit remplacé,

guels que soient les gouvernements et alliances, par un modele pluraliste, souvent pure

110 . . .. T . are A pe s
Pour un panorama de I'économie mauricienne dans la mondialisation et le positionnement de I'ile dans les filieres

traditionnelles (sucre, industrie textile de la zone franche, tourisme), ainsi que de nouveaux secteurs (off-shore

financier, techniques d’information et de communication), cf. Grégoire2005.

"1 ¢f. par exemple V.S. Naipaul : « [Mauritius is] an agricultural colony, created by empire in an empty island and

always meant to be part of something larger, now given a thing called independence and set adrift, an abandoned
imperial barracoon, incapable of economic or cultural autonomy [...]. No one has yet devised, or attempted to
devise, a political philosophy for these independent island-barracoons; and it may be their problems defy solution.
The French, with their strange imperial-linguistic dreams, have made the nearby island of Reunion a department of

France. Of what country can Mauritius be a department? » (1984 : 270, nous soulignons)

112 . . ez . a s e s 7
Soulignons que la devise de « I'unité dans la diversité » est déja présente dans les années 1970, comme on peut le

voir dans le discours officiel de Seewoosagur Ramgoolam a la commémoration de I'Indépendance en 1974 : « We
are now well set on the path of success and the country knows that in a multiracial society like ours we must forge
unity out of diversity. This must always be an essential part of our national policy. » (cite par Anjali PRABHU,

Hybridity: Limits, Transformations and Prospects (New York, State University of New York, 2007 : 100).

™ Thomas Hylland ERikSEN, “Nationalism, Mauritian Style: Cultural Unity and Ethnic Diversity” (in Comparative

Studies in Society and History, vol. 36, n® 3, July 1994 : 549-574)
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profession de foi aux logiques clairement différentialistes ; un multiculturalisme officiel avec sa
vision de cultures préexistantes dans une constellation nationale stable. A partir des années
1990, la devise politique trouvera son pendant dans I'expression « La nation arc-en-ciel »,
« version euphémisée [..] réservée entre autres a la consommation touristique et aux
manifestations officielles de la Féte de I'Indépendance » (Alber 1990 : 10). Faut-il rappeler que
c’est I'archevéque sud-africain Desmond Tutu qui invente le slogan pour un avenir postapartheid
d’une nation sensiblement plus ségréguée que I'est Maurice ? Jean Copans qui souligne que « le
nationalisme et le communalisme sont plus que complémentaires » lance en 1983 le défi qu’« [i]l
resterait donc a définir une ligne anti-impérialiste qui soit a la fois anticommunaliste et
antinationaliste »'**. En d’autres mots : la construction de la nation post-coloniale peut-elle se
faire sans logiques et dérives nationalistes et donc, dans un contexte comme Maurice,
communalistes ? Presque trente ans plus tard, la réponse a la question s’avere négative... Si la
construction nationale mauricienne ne peut visiblement pas étre mono-ethnique (bien connu
des nationalismes occidentaux et ailleurs), mais comme une mosaique de cultures, la politisation
de I'élément ethnique, donc un certain ethnicisme, en constituent une part considérable.
L’absolutisation des différences continue a étre une menace permanente pour le demos
mauricien qui est toujours sapé par une vision serrée de l'ethnos. Pourtant, I'éternelle

incantation de I'unité et de I'identité en devenir est loin d’étre terminée.

Au vu de telles structurations historiques, il est compréhensible de constater une imbrication
intime entre aspects communalistes et champ politique. De ce fait, tandis que Jugnauth est
souvent accusé de favoriser les intéréts des Hindous, le MMM est considéré comme un
regroupement des communautés minoritaires. Navin Ramgoolam, Premier ministre entre 1995
et 2000 et de nouveau dans son deuxieme mandat depuis 2005, ravivera de son c6té, en digne
fils-héritier, le mythe du « Pére de la Nation » donnant ainsi un exemple de l'interpénétration
évidente entre passé et présent et I'investissement stratégique d’'une mémoire ethnique. Et si
tous les partis ont officiellement une vocation nationale, récusant toute affirmation
communaliste, des propos sectaires, voire racistes, ne sont pas rares dans les meetings privés
des dirigeants nationaux (Lau Thi Keng 1991 : 24). Notons d’ailleurs que le systéme des castes a

o s . ; \ o . 115 . . . .
certes bien été reconstitué aprés les migrations >, mais que le pouvoir politique depuis

1% Jean CopANs, “Le communalisme du sens commun” (in Politique Africaine, vol. 10, 1983 : 77)

115 . e N N . . .
Contrairement aux idées regues, le role des castes a Maurice ne se comprend pas comme une continuation

harmonieuse des filiations indiennes. Car I'acte méme de quitter I'Inde consiste souvent en une relativisation du
monde originel et délégitime I'ancien systeme de référence. Dans son étude classique Les Indiens a I'ille Maurice
(1935), Aunuth Beejadhur souligne que les immigrants ne tenaient pas aux rigueurs de la caste ou de la religion et
ne savaient pas ou ignoraient les subtilités du systéme. De plus, de jure les privileges inhérents a la caste se perdent
normalement au franchissement des frontiéres de I'Inde (cité par Arno & Orian 1986 : 105, 136). Ajouté a cela, des
travaux d’historiens montrent que de nombreux engagés durant les deux premiéres décennies sont appelés
« Dhangars », nomades des tribus du Nord de I'Inde qui n’appartenaient pas au systéme des castes (ibid. 137). A
Maurice, les pratiques cérémonielles deviennent donc des vestiges des pratiques en Inde et le systéeme de castes
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I'indépendance est quasi exclusivement aux mains des Vaish, étant numériquement supérieurs.
Loin d’étre reléguée au passé, la question des castes reste une affaire d’actualité sensible qui

surgit de facon périodique dans le débat sociétal'™®.

%k %k

On peut donc affirmer que jusqu’alors, I'idée de la nation, sauf a de rares moments de
I'histoire, n’a pas pu s’affirmer comme véritable pole d’identification face a la communauté
ethnique. « L'ame mauricienne » a plus de mal a se manifester que Régis Fanchette, cité en
exergue, |'avait prophétisé en 1967. Il semble, comme dit Vinesh Hookoomsing, que le
multiculturalisme a triomphé & Maurice™’. Quelles logiques se cachent-elles derriere cela ? Afin
de clarifier ce point qui nous semble essentiel pour une compréhension de la société et culture
mauriciennes, remontons encore en arriere dans la chronologie. C'est dans le contexte post-
1968 que se cristallisent en effet deux modeles nationaux, deux motivations et idéaux de gérer
I'avenir de la nation. lls sont le fruit d’antagonismes conceptuels et idéologiques — et peut-étre
méme de différentes mentalités —, nourris depuis longtemps, qui ont des répercussions tangibles

sur la société et les mentalités mauriciennes jusqu’a aujourd’hui.

n’est alors pas répété tel quel, mais réajusté, de maniere plus formelle que substantielle, reconstitué avec les
aménagements et modifications caractéristiques de tout phénomeéne d’«invention de la tradition » (Eric
Hobsbawm & Terence Ranger (éd.), The Invention of Tradition, Cambridge University Press, 1983). Plus récemment,
c’est I'anthropologue norvégien Oddvar Hollup (1994) qui montre que l'identité de caste se désintégrera pendant

le déracinement afin de se transformer dans I'lle généralement en une identité ethnique.

116 . . . \ . , ;.
Combien la question des castes reste une affaire trés sensible deux récentes polémiques le montrent.

Premiérement, le 29 ao(t 2010, le ministre des Arts et de la Culture, Mukeshwar Choonee, fait mauvaise presse
quant il souligne dans un discours lors d’'une réunion de la Vaish Welfare Association a D’Epinay que « le Premier
ministre appartient aux Vaish en premier lieu, puis au pays, et aprés au monde ». Plus récemment, ce sont les
archives du Mahatma Gandhi Institute (MGI) qui sont au coeur d’un débat vif. Des chercheurs de la Commission
Justice et Vérité se voient dans un premier temps refuser I'acces a ces archives publiques, qui avaient déja été
consultées par de nombreux historiens étrangers, en raison du castéisme. Dans un article de L’Express (Thierry
LAURENT, “Le Mahatma Gandhi Institute ouvrira ses archives a la Commission Justice et Vérité”, 22 juin 2011), on lira
que la direction du MGl justifie son refus par la raison que les documents sur le passé des travailleurs engagés des
années 1800 feraient mention d’« informations sensibles sur les castes » qui pourraient « embarrasser les
descendants de ces travailleurs ». L’affaire prend alors une dimension médiatique importante et le MGI n’a d’autre

choix que de collaborer avec la Commission.

7 \iinesh HOOKOOMSING, “La créolité version mauricienne, ou le triomphe du multiculturalisme” (in Vinesh Y.

HookooMsING, Ralph LubwiG & Burkhard ScHNEPEL (éd.), Multiple Identities in Action. Mauritius and Some Antillean
Parallelisms, Frankfurt am Main, Peter Lang, 2009 : 117-123)
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1.1.3.2 Divergences dans les visions de l'idéal national: des mentalités
incommensurables ?

118
et

Il est intéressant de comparer trois études — Arno et Orian (1986), Eisenlohr (2006)
Peghini (2009) — qui dégagent une opposition entre deux orientations sociétales en coprésence a
Maurice. Etant donné leur différente focalisation historique — I'une analyse I'époque coloniale,
les deux autres se focalisent sur la période post-1968 —, on pourra y déceler d’évidentes
continuités. On y verra également des visions fondamentalement différentes sur le vivre-
ensemble dans un espace multiculturel. De ce fait, elles entrent pleinement dans des

interrogations identitaires qui sont au cceur de I’'engagement de nombre de nos auteurs.

Pour I'horizon qu’est le leur — a savoir la formation de la société mauricienne en particulier
dans la deuxiéme moitié du XIX® siécle —, Arno et Orian parlent d’une « étanchéité quasi
absolue » entre les motivations et idéaux des Mulatres d’un coté, des Indiens ou Indo-
Mauriciens de 'autre (1986 : 135). Se dessinent dans cette dichotomie deux mobiles de société a
la fois conflictuels et complémentaires. Les auteurs remarquent une visée ‘universaliste’ et un
élan fusionnel envers les Blancs de la part des Mulatres, malgré leur méfiance générale par
rapport au mélange. Cette visée s’oppose a une fixation sur la terre, un fort lien ancestral et de
fortes dynamiques différentialistes de la part des Indiens. Si Arno et Orian constatent un
consensus entre les groupes au sujet des logiques de la fermeture, de I'évitement, des
taxonomies intercommunales, le monde ‘de couleur’ leur parait toutefois plus fragile
intérieurement contre un univers indien plus structuré. On verrait d’'un c6té une focalisation sur
I’élément somatique/phénotypique, porteur de connotations ambigués, dépréciatives, malaisées
et base de conduites névrotiques, de "autre I'accent mis sur le critére de pureté/impureté. En ce
qui concerne le bas des hiérarchies socio-ethniques respectives, le mépris de I'intouchable ne
serait pas autant intériorisé que celui du Créole au phénotype africain, ce dernier souffrant
d’ailleurs de la discrimination sociale généralisée, portant en héritage le stigmate de la servitude
sur son corps. La clé pour comprendre les deux mobiles de société résiderait alors pour les
auteurs dans la question des référents et donc des atouts identitaires respectifs des groupes. Si
des solidarités multiples peuvent s’harmoniser avec des loyautés différentielles chez les Indo-
Mauriciens a travers un ancrage fort dans la culture ancestrale, le monde ‘de couleur’ manque
de référent stable sinon I'idéal aussi douteux que problématique du biologique et les conduites

irrationnelles et contradictoires que cela entraine (ibid. 147).

18 patrick EISENLOHR, Little India. Diaspora, Time, and Ethnolinguistic Belonging in Hindu Mauritius, (Berkeley,

University of California Press, 2006)
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Il est certain que le systéme de repérage social et ses échelles de reconnaissance se sont
développés par rapport a I'époque coloniale. De nombreux phénomeénes d’ouverture se
constatent depuis l'indépendance et — aspect aussi évident que majeur — le jeu sociétal
contemporain n’est plus verrouillé par une instance colonisatrice et un groupe hermétique au
faite de la pyramide socioéconomique et ethnoculturelle, ce qui ne nie toutefois pas I'existence
d’autres classifications hiérarchiques le long des lignes de couleur. Malgré ces évolutions, les
travaux d’Eisenlohr confirment la longévité d’un clivage bipolaire sociétal qui se traduit par des
représentations culturelles divergentes autour de I'idée de la nation. Pour I'anthropologue, les
imaginaires en compétition se polarisent autour de la notion de tradition, ancestrale et

diasporique d’un c6té, indigene ou localement congue de l'autre :

The main distinction between competing imaginations of a Mauritian nation is the privileging of
traditions understood to be ancestral and diasporic as opposed to those that can be
constructed as indigenous, or at least portrayed as locally created. (Eisenlohr 2006 : 3)

Il s’agit ici surtout de différences culturelles dans leur représentation idéologique comme d’une
part, une tradition essentiellement venue d’ailleurs, de I'autre, une tradition majoritairement
(ou uniguement) propre a l'lle. Selon Eisenlohr, il y a désaccord sur les « dénominateurs
communs » (Eriksen 1998) qui sont censés étre a la base de la nation mauricienne et celle-ci doit
étre considérée comme un champ d’antagonismes symboliques : « The nation is one of the main
fields of contest for symbolic domination between actors often defined by Mauritians as ethnic »
(ibid.). Se dessine alors une opposition entre ce qu’il appelle une politique de « Little India » et
une ‘politique de la créolisation’. Cette notion de « Little India » traduit des signes manifestes
d’allégeance aux traditions diasporiques et a I'Inde, allégeance qui est percue comme étant a la
base du développement prospére de la nation. Comme ce lien dont parle Eisenlohr se focalise en
grande partie sur les langues ancestrales, nous y reviendrons ultérieurement. Prenons toutefois
d’ores et déja note du fait qu’effectivement des perspectives antagonistes par rapport a la

7 ew s . . . 119
‘créolité’ sont le signe d’une lutte entre deux modes de citoyenneté culturelle .

Les analyses de Peghini (2009 : 121-129) prolongent I'idée des deux discours divergents sur la
vision idéale de la nation et montrent sa grande actualité pour le débat politique contemporain a
Maurice. L’auteure soutient la thése d’une coprésence idéologique complémentaire autour de la
guestion nationale dans [I'lle, d’une bipolarité conceptuelle essentielle aux aspects

contradictoires, mais pas contraires. Cette bipolarité entre deux univers radicalement différents

s Cf. « Conflicting perspectives on creolization are indicative of a struggle between two opposing modes of cultural
citizenship » (Patrick EISENLOHR, “An Indian Ocean “creole island”? Language and the politics of hybridity in
Mauritius” (in Hookoomsing, Ludwig & Schnepel 2009 : 89). Notons que ce qu’Eisenlohr considére comme
creolization nous parait dans ce cas particulier le mieux traduit par ‘créolité’.
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qui ne s’interpénétrent pas, entre deux traditions religieuses, culturelles et politiques se
manifeste malgré la prise de conscience de la nécessaire reconnaissance de l'autre dans le
contexte de la mondialisation des marchés. Il s’agit d’'un c6té de la conception indienne de la

diversité, de I'autre, de celle, occidentale, de 'unité.

Avec lI'idéal d’unité nationale fondée sur I'histoire plurielle des origines migratoires, la culture

.. . . . 1120 \ , .
et la religion deviennent les fondements du lien social™". Dans un tel systéme de représentations
ou culture(s) et religion(s) se signifient réciproquement, le lien social est d’abord collectif.
L'individu est symboliquement incorporé dans une chaine continue de relations sociales, ce qui
implique que la reconnaissance de l'altérité est avant tout collective. Dans ce raisonnement,
seule la reconnaissance comme entité culturelle peut étre profitable au niveau institutionnel,

N . . . , . 121
par exemple a travers la pratique ‘multiculturaliste’ fortement répandue des subsides

. Ainsi,
c’est la manifestation de la différence qui assure un capital symbolique, et donc politique et
économique. Celui qui ne peut pas faire valoir un tel capital symbolique passe a la marge du
systeme et perd le respect. Dans ce sens, les fétes religieuses et la politique linguistique sont
parmi les principaux lieux d’institutionnalisation de la différence. Dans cette vision de « l'unité
dans la diversité », clairement dominante a Maurice depuis les années 1980, la logique

différentielle constitue /a légitimité sur les plans social, culturel et politique.

A cela s’oppose une autre vision de « l'unité dans la diversité », cette fois-ci davantage
d’inspiration occidentale. Elle se centre sur la notion de citoyenneté qui s’avere quasiment
antithétigue a la conception indienne esquissée ci-dessus. Ici, le lien social se fonde sur I'individu
et se veut, autant que possible, libéré des instances de représentation officielle et de leurs
tendances a homogénéiser et a essentialiser I'idée des clivages et des divisions groupaux. Elle
milite pour une affirmation unitaire qui se fait dans le partage des valeurs et des pratiques
culturelles. Pour une construction nationale et I'émergence de cultures ou de modes de vies
communs, elle postule par conséquent la reconnaissance des phénomeénes unitaires tangibles et
des effets de la créolisation sociale. Un tel idéal national fustige alors le manque de
représentation et de valorisation officielles de cette créolisation sociale qui se voit toutefois
clairement dans l'ile, par exemple dans la communication quotidienne et dans le lieu du
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travail™*". Or dans la pratique mauricienne, les institutions ne témoignent pas du rapprochement

visible des différences, mais visent plutét a stabiliser celles-ci.

20 Jean Copans (1983 : 75) remarque également le caractere dominant du contenu ethnique et religieux dans la

connotation indienne du vivre-ensemble intercommunautaire.

21 On verra que le regroupement des Créoles depuis les années 1990 tente d’entrer par le collectif dans cette

logique.

122 Py e \ . ., . . .
On constate ici la longue durée des théses d’Arno et Orian d’un consensus négatif et d’un vivre-ensemble qui

sépare clairement les sphéeres publique (interaction pragmatique manifestée) et privée (échange intime dissuadé).
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A linstar d’Eisenlohr, Peghini conclut alors par le constat quelque peu pessimiste d‘une
incompatibilité des modeles culturels dominants en coprésence a Maurice. D’une part, la vision
indienne de la diversité percoit la conception occidentale comme une assimilation indésirable,
voire une perte culturelle, car portant les stigmates historiques de la déculturation pendant la
période de I'engagisme. D’autre part, la vision occidentale démasque le discours unitaire indien
comme purement formel et la gestion politique de la diversité comme un « vide institutionnel »
(ibid. 127) qui ne réussit de créer de consensus que sur la base de I'affirmation des différences.
Voila un dilemme sociétal majeur pour Maurice, placé dans le titre méme de I'étude de Peghini :
« les impasses du multiculturalisme ». Il semble plus qu’anecdotique de voir a I'ceuvre dans les
interprétations divergentes du drapeau national le schisme entre une vision unitaire et
multiculturaliste. D’un c6té, il s’avére plus historique et tellurique : le rouge associé a la lutte de
I'indépendance, le bleu a I'océan, le jaune au soleil, le vert a la canne a sucre. De 'autre, il porte
un symbolisme plus sectaire, préfigurant I'arc-en-ciel qui ne fonctionne que si les couleurs
restent bien distinctes : le rouge comme la couleur des indépendantistes du PTr, le bleu pour les
adversaires francophiles du Parti Mauricien, le jaune pour les Chinois, le vert pour les
Musulmans. Dans la deuxieme partie du présent chapitre, nous verrons que le clivage autour de

la question de la nation semble se doubler d’un clivage linguistique.

* %%

Tout en partageant la pertinence et la longévité des schémas dichotomiques que nous venons
de présenter pour I'espace mauricien, nous sommes davantage porté vers |'idée d’une évolution
inévitable des logiques différentialistes a travers une augmentation réelle des phénomeénes de
créolisation (et leurs éventuels effets sur les mentalités). Cela dit, esquissons néanmoins a cet
endroit la difficulté de faire valoir I'idéal national unitaire et fusionnel. Tout d’abord, il nous
semble qu’a Maurice (et ailleurs !), cette vision milite davantage dans 'opposition d’un statu quo
sectaire que dans la construction d’une alternative qui s’avere incertaine, difficile a atteindre,
voire ‘trop’ émancipatrice. De plus, elle se fait souvent dans la seule constatation fataliste de
I’échec du « mauricianisme » d’une époque révolue. En général, force est de voir que la
différence, l'originalité, la particularité, I'exclusivité, la singularité groupales — qu’elles soient
construites et inventées ou non —, surtout dans des domaines identitaires d’'un symbolisme fort
(religion, langue, folklore...) sont plus faciles a valoriser, a mobiliser, a exploiter qu’une unité
percue comme trop vaste, trop hétérogene et mal définie, parce que, par définition, plus
résistante a la définition. Une unité trop hypothétique et floue s’investit plus difficilement si elle
ne se pratique pas dans le morcellement et la diversité internes, car c’est cette différence qui
légitime et donc sécurise. Cloture identitaire, correspondance étroite entre culture et langue,

entre soi et sa filiation, restauration mythique, discours des origines, stéréotypies qui actualisent
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I'archaique : voila quelques déclinaisons de cette « figure du plein » selon les propos de Régine
Robin (1994 : 220), de ce corps fantasmé comme total qui stabilise. La culture symbolique de ce
corps propose des valeurs, des motifs, des fictions, des significations — croyance, religion,
idéologie — qui conférent un sens fort a I'existence. En revanche, chacun le sait, I'espace
démocratique dans le sens le plus large qu’on puisse lui attribuer et une vision sociétale
républicaine équivalent a I'écart et a la dissolution des certitudes identitaires. Ils sapent le
soubassement des singularités essentialistes qui sont des différences sécurisantes. Dans la
pratique mauricienne qui est loin d’avoir abandonné le paradigme du contréle sociétal par le
« regard » (Arno & Orian), et plus encore dans les systémes de représentation (officiels) de I'ile,
la diversité a toujours tendance a I'emporter sur I'unité. Car il est vrai que la communauté

organique et la tribu, imaginées ou non, tiennent chaud.

Or combien de temps pourra-t-on encore faire I'impasse sur les évidents phénomeénes de
créolisation dans les représentations officielles, les constructions idéologiques et les
reconnaissances sociales ? Combien de temps la mixité sociale sera-t-elle encore dévalorisée et
artificiellement reconfigurée et homogénéisée dans des traditions ancestrales clairement
démarquées les uns des autres ? Combien de temps Maurice sera-t-elle encore instrumentalisée
a travers le clivage réducteur de deux ensembles culturels et religieux amalgamés, a savoir le
bloc asiatique-oriental contre le bloc occidental-chrétien-créole ? Si Prabhu constate que la
figure du Créole pourrait étre une expression idéale d’un sentiment nationaliste en réunissant,
ne serait-ce que de facon symbolique, les divers concepts nationalistes ; si elle affirme qu’elle
pourrait jouer un réle d’intégration et de guérison dans les dures tentatives de s’imaginer la
nation (Prabhu 2007 : 91), cela nous semble certes encore tres idéaliste pour le moment. Tant
gu’on privilégie I'investissement fort de liens diasporiques comme pilier d’un capital culturel a
Maurice, I'attribution d’un tel symbolisme aux Créoles parait quelque peu prophétique. Plus
tard, on verra que les contradictions des deux modéles nationaux opposés mais
complémentaires, se traduisent par I'existence d’'une « créolité » hautement conflictuelle, que
« |'affaire Kaya » de 1999 a mis en lumiére a travers des émeutes, a 'issue desquelles les débats

sur I'intégration nationale partielle et les modes informels d’exclusion ont été relancés.

Cependant, a long terme, le potentiel ‘révolutionnaire’ de la créolisation comme actes et
symbolismes signifiants mettant a mal la stagnation des politiques identitaires (ibid. 92) nous
semble une évolution trés probable (et, ne le cachons pas, souhaitable). Enfin, force est de
constater que contrairement aux véritables incommensurabilités des deux positions
national(ist)es au niveau théorique, la pratique montre de facto un visage plus flexible. L'erreur
serait d’opposer deux philosophies morales ou politiques, I'une intéressée par la différence
culturelle, I'autre par le mélange, comme I'affirme Michel Wieviorka, car il s’agit en effet de deux

types de logiques qui peuvent tout a fait coexister dans I'expérience historique d’un pays et

85



PREMIERE PARTIE : Identités, langues et espace littéraire a Maurice

méme se combiner jusqu’a un certain point'>. C’est 13 clairement le cas de Maurice. L'ile est
donc au coeur d’une problématique ol se joue enfin rien de moins important que la négociation
autour de I'essence méme de la démocratie, comme le dit la sociologue italienne Simonetta
Tabboni qu’on pourra citer en conclusion de cette partie. L'idée démocratique, a travers ses

contradictions, ses imperfections et problemes insolubles, nécessite...

..une capacité élevée de vivre sans illusions, de supporter que les affaires collectives ne soient pas

réglées de la meilleure fagon possible, de tolérer les frustrations du compromis et du renoncement a

I'idéal [..., ainsi que] la reconnaissance de déséquilibres continuels et maintenus a l'intérieur d’'un champ
. . . Lpr s 124

de tensions, des résultats instables par définition.

Voila un appel presque éthique pour penser la question de la conception nationale a Maurice.

1.1.4 Négociations identitaires contemporaines

« étre mauricien, c’est précisément cela :
faire partie de tous ces mondes, et, a
travers un processus de synthese et de
syncrétisme, en extraire quelque chose de
neuf et d’authentique »

(Ananda Devi)

Afin d’évaluer la question identitaire a Maurice, un regard sur la pratique des recensements
décennaux peut donner des informations précieuses. Ces matérialisations statistiques occupent
effectivement une place privilégiée dans les mécanismes de construction nationale qui semblent
dépendre de ce qu’Anderson appelle « une grille classificatoire totalisante » (2006 : 184). Dans
les recensements de I'fle s’opére une division sociale sur une base qui amalgame I'ethnique et le
linguistique. lls s’appuient sur les quatre catégories ethniques telles qu’elles sont fixées dans la

Constitution de 1968 (Schedule 1 § 3.4) par les propos qui suivent :

[TIhe population of Mauritius shall be regarded as including a Hindu community, a Muslim community,
and a Sino-Mauritian community; and every person who does not appear, from his way of life, to belong
to one or another of those 3 communities shall be regarded as belonging to the General population,
which shall itself be regarded as a forth community. (cité par Lau Thi Keng 1991 : 154-155, nous
soulignons)

2 Michel WIEVIORKA, La différence. Identités culturelles : enjeux, débats et politiques (La Tour d'Aigues, Editions de

I’Aube, 2005a [2001] : 81)
124 Simonetta TABBONI, “Le multiculturalisme et 'ambivalence de I'étranger” (in Michel WIieviorka (dir.), Une société

fragmentée ? Le multiculturalisme en débat, Paris, La Découverte, 1996 : 249-250)
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Il suffit d’un survol cursif de ces lignes pour voir qu’elles suscitent un certain nombre
d’interrogations critiques. On peut se demander, en effet, si les communautés en question sont
homogenes, leurs identités évidentes. Qu’en est-il de la dénomination de ‘mauricien’
uniquement présente chez la population d’origine chinoise tandis que les Musulmans et les
Hindous se caractérisent par une identité religieuse. La catégorie ‘Hindou’ au lieu d’“Indien’ n’est
par ailleurs pas sans poser probleme aux Tamouls. Il est évident qu’un tel schéma communal
stricto sensu ne prend pas en charge les nombreux cas métis ‘atypiques’, connus sous les noms
de ‘créole-lascar’, ‘créole-malbar’, ‘créole-chinois’ ou ‘madras baptisé’. Le contresens majeur
réside certainement dans la notion de ‘Population générale’, une fixation de groupes
hétérogenes comme une communauté résiduelle, une catégorie par défaut. Dans les mots
d’Anderson (2006 : 184), la catégorie ‘Population générale’ est un « formidable trompe I'ceil
bureaucratique ». Enfin, que veut dire « way of life » ? Comme le dit Arnaud Carpooran en 2003
toujours (2003a : 94-95), cela ne peut pas concerner les pratiques religieuses si on regarde les
Chinois et Hindous baptisés ainsi que de nombreuses personnes aux croyances syncrétiques.
Sauf pour les fétes, il ne peut pas non plus s’agir du code vestimentaire et le critére de la langue
ne peut étre sérieusement évoqué. Seule une opposition pourrait éventuellement jouer: les
cultures et valeurs indiennes, chinoises, musulmanes qui reposent davantage sur un type d’ethos
solidariste et une subordination des droits individuels a ceux du groupe d’un c6té ; les cultures et
valeurs occidentales privilégiant le libéralisme individualiste de I'autre rappelant quelque peu la
bipolarisation autour de I'idéal national que nous venons de discuter. Mais la aussi, que fait-on

des régles strictement endogamiques des Franco-Mauriciens ?

Depuis 1983, les recensements ne recueillent plus des informations explicites sur
I'appartenance ethnique, mais se focalisent sur la notion de langue ancestrale. Cette prétendue
innovation est, nous I'avons vu, totalement en accord avec le pluralisme culturel du leitmotiv
« Unité dans la diversité ». Il est d’ailleurs monnaie courante que diverses associations socio-
culturelles donnent des instructions comment remplir les rubriques ‘Religion’, ‘Groupe

125 . N
" 17?1l n’est pas étonnant qu’au moment ou I'on constate une

linguistique’ et ‘Langue habituelle
résurgence du sentiment ethnique et un investissement fort du lien entre religion et langue
ancestrale, les confusions soient nombreuses. A titre d’exemple, derriére I'établissement des

grandes typologies, le recensement de 1983 — dont les chiffres sont toutefois a utiliser avec

125 pour une analyse détaillée des recensements de 1972 et de 1983, on peut se référer a Vinesh Y. HOOKOOMSING,

“Langue et identité ethnique : les langues ancestrales a I'lle Maurice” (in Journal of Mauritian Studies, vol. 1, n° 2,
1986 : 126-153).
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prudence™® — enregistre plus de 80 sous-groupes religieux et 22 groupes linguistiques,

témoignant d’une hétérogénéité culturelle considérable.

Au vu de ces constats, les réflexions d’Anderson (2006 : 163-185) sur la pratique des
recensements coloniaux nous semblent curieusement actuelles. L'anthropologue évoque la
passion des recenseurs pour la complétude et la précision, leur intolérance par rapport a des
identifications multiples, changeantes, politiguement ‘travesties’, approximatives. En méme

temps, comme la grille classificatoire tient son autorité par son caractere totalisant, on voit

également I'établissement de sous-catégories de groupes ‘autres’, pour les ‘anomalies’, les
identités ‘par défaut’. En somme, il s’agit d’'une fiction bien particuliere aux assignations
rigoureuses : « The fiction of the census is that everyone is in it, and that everyone has one — and

only one — extremely clear place » (ibid. 166).

Dans les recensements de I'ile, on voit a I'ceuvre des constructions et des représentations
d’appartenances qui peuvent certes étre considérées comme des symboles collectifs et des
identifications délibérées. Mais n’oublions pas qu’elles servent également a des fins tres
concrétes — fonds gouvernementaux, nomination a des postes de responsabilité... —, car ces
bénéfices dépendent des données proportionnelles établies par les recensements. Plus qu’une
assise identitaire, ces références ethniques ont donc pour fonction surtout un positionnement
social et une transformation de capital ethnoculturel en capital socioéconomique. Si de plus en
plus de voix critiques s’élévent dernierement, Carpooran peut toujours souligner en 2008 « a
guel point les données des recensements concernant le rapport entre ethnie, religion, et langue

N . . . e 127
peuvent etre orientees et biaisées » ",

Un regard sur ces éléments et représentations officiels, quelque instructeur qu’il soit, ne
donnera pas une idée réelle des identités ethnoculturelles en coprésence dans I'lle. Au-dela des
fameuses quatre grandes classifications traditionnelles, le tableau qui suit montrera davantage la

complexité des appartenances collectives a Maurice.

125 Lau Thi Keng (1991 : 15) a raison d’appeler a la prudence en raison d’évidentes confusions entre religions, sectes,

castes, voire langues. Ainsi, le recensement de 1984 verra des catégories telles que ‘libre penseur’, ‘vaish’ et
‘ourdou’ en tant que dénominations religieuses au méme titre que ‘judaisme’, ‘hindouisme’, ‘islam’ et

‘catholicisme’.

127 Arnaud CARPOORAN, “L’ethnicité 3 Maurice : le dit, le non-dit et I'inter(-)dit” (in Hamon & Live 2008 : 33)
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Population mauricienne

+ origine asiatique - origine asiatique
+/- Chrétien + religion d’Inde + Chrétien - origine - origine + origine et
+ origine - origine chinoise - origine chinoise européenne européenne pure hénotvpe
chinoise + origine indienne + origine indienne - phénotype blanc + phénotype P P
- origine chinoise/ européen européens
indienne pure - phénotype noir
+ phénotype noir /
+Islam - Islam
- Hindou + Hindou Indiens q |
baptisés ol Gens de couleur,
réoles afro- souvent phénotype
" mauriciens relativement clair- MFral:nc.o-
+ religion du + religion du : \ appelés ‘muldtre’ auriciens
Sud de I'lnde Nord de I'Inde AN blancs
1 \ /I\
\
| [ : \\ RENR
\
tamoul télégou : N e AN
1 \ ,' \
1 \\ ’ \\
1 7
\ 4 \
Chinois, Hindous, : \\ , \
Sino- Musulmans Indiens, Indo- X ' <
Mauriciens, lascar Mauriciens, ! \ Créoles Blancs
‘macao’ ‘malbar’ 1 \\
\ \
1 \
1 N
e \
L A
Asiatiques Population générale

+/- représente la présence ou I'absence d’un trait

(d’aprés Baggioni & De Robillard 1990 : 38)

Il nous semble qu’il ne faut pas spécialement commenter cette visualisation qui parle pour elle-
méme si ce n'est que relever que, malgré sa complexité, elle n’est pas non plus exempte de

128 . . , . .
. Le tableau témoigne sans aucun doute des catégories multiples, des

certaines généralisations
définitions conflictuelles et des affiliations ambivalentes qu’on est susceptible de trouver dans le

paysage ethnoculturel de Maurice.

128 ] . . .
Pour une lecture précise du tableau, un nombre de remarques s'imposent: 1) Quelques dynamiques socio-

ethniques, tel le systéme des castes, sont exclues. 2) La nature structuraliste des traits ‘+/-" est parfois redondante.
3) L'origine ‘pure’ traduit plutét I'opinion sociale que des faits. 4) Les lignes pointillées marquent de possibles
extensions des catégories. 5) La nomenclature des termes en italique peut étre remise en question puisqu’il s’agit,
a un certain degré, de réalités en mouvement. 6) Les criteres géographiques s’averent aussi importants que la
religion et le phénotype, moins les critéres linguistiques. 7) L'appellation ‘Population générale’, toujours en vigueur
depuis le dernier recensement en 2000, est fortement contestée actuellement.
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Les quelques réflexions sur la pratique des recensements officiels et ses représentations
problématiques, ainsi que l'illustration qui rend davantage compte des complexités identitaires
dans I'lle nous incitent a poser un certain nombre de questions quant a la négociation de ces
identités. Dans la continuité de la discussion autour de la difficile construction nationale, nous
aborderons donc le lien entre les faits politique et ethnique ainsi que la logique du

communalisme.

1.1.4.1 Représentations et perceptions sociales : une importante imbrication

des rapports politiques et ethniques

Quelques éléments complémentaires sur le fonctionnement du systeme politique a Maurice
nous semblent judicieux d’étre précisés a cet endroit. Ainsi, Lau Thi Keng'*® préte une « unicité
intrinseque » (1991 : 5) au champ politique et celui des rapports interethniques dans I'ille. I
n’hésite pas a parler d’'une « extréme imbrication des rapports politiques et ethniques » comme
étant « l'une des caractéristiques les plus saillantes de la société mauricienne » (ibid. 145).
Carpooran, de son c6té, utilise I'expression de « la scéne ethno-socio-politique » (2003a: 177)

pour dire I'interpénétration multifactorielle du domaine.

Pour voir a quel point le jeu politique s’opére sur fond de « multicommunalité », il suffit tout
d’abord de regarder la Constitution de I'lle. Maurice a adopté le scrutin majoritaire du systeme
de Westminster, le First-Past-the-Post, un systéme majoritaire uninominal ou le gagnant prend la
majorité des sieéges et laisse une grande partie de la population perdante. S’y ajoute, depuis
1958 déja, le Best Loser System (‘les meilleurs perdants’), un dispositif de siéges correctifs qui
veille, apres les législatives, a un rééquilibrage parlementaire afin que toute communauté soit
représentée. C'est ce systeme qui oblige les candidats a mentionner leur appartenance
communale lors des inscriptions. S’il est évident que les groupes ethniques minoritaires peuvent
ainsi obtenir une meilleure représentation parlementaire, un tel systeme officialise et consolide
toutefois la schématisation de la population le long de la « ligne de couleur » (Bonniol 1992,

Gilroy 2001). De ce fait, il ne cesse pas d’étre au centre de diverses polémiques et

2% | au Thi Keng (1991 : 6) se positionne dans I'au-deld des dichotomies des débats sociologiques classiques entre

I’école marxiste et les théories pluralistes, a la jonction de I'idéologie politique et (des représentations) de la multi-
ethnicité.
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contestations™*°. Au-dela de cet ancrage institutionnel, la question ethnique constitue de facon
plus ou moins explicite, nous I'avons vu, un enjeu politique incontournable dans I'lle. Ainsi faut-
il, d’apres Lau Thi Keng, impérativement prendre en compte la complexité qu’aucun agent social
a Maurice ne fonctionne jamais de fagcon déterminante que par rapport a I'une ou 'autre de ses
appartenances sociales majeures que sont I’ethnie (ou la communauté) et la classe. Les travaux
empiriques de I'auteur se focalisent sur I'organisation des systemes de représentation et de
perception des différents groupes et font ressortir un « substrat perceptif et affectif » (Lau Thi
Keng 1991: 69) trés fort lié a I'appartenance communautaire dans les fonctionnements et
logiques politiques a Maurice. Dans ce sens, ses observations (ibid. 83-125) font écho et
constituent un prolongement intéressant & un certain nombre d’éléments déja relevés. A nos
yeux, le mérite du chercheur repose entre autres sur le fait que sa focalisation sur les
représentations ne se positionne pas en une quelconque opposition avec le monde concret.

Nous nous référons ici a Achille Mbembe qui met en garde contre...

..la fausse dichotomie entre, d’'une part, I'objectivité des structures et, d’autre part, la
subjectivité des représentations — distinction sur fond de laquelle on n’a pas fini de mettre d’un
coté le culturel et le symbolique, et de I'autre I'’économique et la vie matérielle. (2005 : 16)

Pour saisir la complexité des représentations/perceptions dans le champ social mauricien, il
suffit de considérer le réle fondamental du facteur religieux pour les Musulmans et, a un degré
moindre, pour les Hindous tandis que les Franco-Mauriciens donnent priorité au statut social et
au phénotype. Les Sino-Mauriciens en revanche, contrairement a toutes les autres
communautés, ne relient curieusement jamais le politique a I'ethnicité (Lau Thi Keng 1991 : 83).
Divergeant des dichotomies analysées par Arno et Orian (Mulatres vs Indiens), Eisenlohr ou
Peghini (diversité indienne vs unité occidentale), I'approche de Lau Thi Keng sur les perceptions
intercommunautaires s’articule dans un triptyque : une bipolarisation entre Musulmans d’un
c6té, Hindous de I'autre qui fonctionne comme opposition structurante, et les Créoles comme

un groupe pivot (ibid. 85).

Se cristallise alors le panorama (auto- et hétéro)perceptif suivant : la plupart des Musulmans

qui vivent lislam comme une vision du monde qui organise la quasi-totalité de leurs

139 e Best Loser se fonde en effet sur un équilibrage proportionnel au poids démographique et dépend de ce fait des

pratiques officielles des statistiques et du recensement avec tous les conflits d’intérét politiques que cela implique.
En 2005, une plainte (déja déposée auparavant, mais a laquelle on n’avait pas donné suite) du parti trotskiste Lalit
méne a une condamnation par la Cour Supréme de I'obligation de se classer comme une violation au droit
fondamental des citoyens de se porter candidats dans une société démocratique. Si cette décision est annulée par
le nouveau gouvernement — signe d’une recrudescence du communalisme apres les élections de 2005 —, I'affaire
meéne toutefois a une prise de conscience publique de la nécessité d’une réforme constitutionnelle. Cela dit, méme
si les postulats augmentent en vue d’un changement du systeme politique et d’une introduction d’une mesure de
proportionnalité dans les élections afin de corriger une partie des inégalités dans le systeme du First-Past-The-Post
et du Best Loser, de telles mesures, d’aprés certains chercheurs, ne réussiront pas a affaiblir le facteur ethnique
dans le systéeme (Jahangeer-Chojoo 2010 : 121).
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représentations réduisent la « multicommunalité » au fait religieux qui équivaut a « mode de
vie ». En revanche, le groupe majoritaire des Hindous dont la perception sociale est
profondément historicisée percoit sa prédominance politique comme doublement légitime :
d’une part comme un renversement de leur dur passé d’exploitation, de I'autre, en raison du fait
gu’ils ont été pratiquement le seul groupe ayant lutté dans sa totalité pour I'indépendance du
pays. Un tel positionnement entre le passé et le présent d’'une communauté particuliere peut se
lire en analogie avec ce que Homi Bhabha appelle le double ‘mouvement narratif’ par lequel
I'idée du peuple surgit dans toute sa stratégie rhétorique. Le groupe en question est
effectivement pensé dans un ‘temps-double’ et recoit son autorité d’un c6té par une historicité
investie par une pédagogie nationaliste, de I'autre, par le signe d’'une contemporanéité
réussie™. Le « groupe tampon » (Lau Thi Keng 1991 : 91) des Créoles, qui se sent coincé entré la
majorité hindoue qui détient le pouvoir politique et la forte minorité religieusement repliée des
Musulmans investissant de plus en plus I'opposition, se considere profondément victimisé. Les
Créoles sont donc tout logiquement ceux a fustiger le plus I'absence de méritocratie dans le
pays. S’ils se voient majoritairement a travers la perception des autres, c’est le résultat du
manque d’un « noyau organisateur interne » (ibid. 92) religieux, historique, social... valorisant et
fort, d’'un « totem » qu’ils peuvent affirmer et réclamer exclusivement. Car ils partagent le
catholicisme avec d’autres groupes, la langue créole avec quasiment la totalité de la population
et leur terre ancestrale ne se voit que difficilement investie au niveau symbolique. Percus
comme malléables et non solidaires a l'intérieur, les Créoles sont (auto)représentés comme
dénués d’ambition et de projets, acceptant avec un certain fatalisme leur « absence d’identité »
(ibid.). Alber (1990 : 16) parle a ce sujet d’'une « identité en creux » et Boswell est encore plus
explicite : « In extreme instances, Creole identity is considered a non-identity [...,,] a sort of anti-
category, useful for other groups to define themselves and as a means to establish hegemony »
(2006 : 11). Ces absences de contours ‘clairs’ se traduisent aussi par la perméabilité et la grande
mobilité intercommunautaire du groupe. C’est en effet a travers des unions en direction d’autres
communautés (et également des étrangers) et le métissage qui en émane que les individus
parviennent souvent a une promotion dans I'échelle socioéconomique. En tant que groupe
percu comme non compétitif sur le plan économique et culturel, les Créoles constituent « en
guelque sorte le lubrifiant des articulations intercommunautaires » (Lau Thi Keng 1991 : 94). Le
caractére trés métissé de la communauté lui permet d’assimiler avec une relative facilité les

Mauriciens ethniqguement marginaux, a savoir les « mal classés » (péna bann, littéralement, « qui

Bt Cf. « We then have a contested conceptual territory where the nation’s people must be thought in double-time;
the people are the historical ‘objects’ of a nationalist pedagogy, giving the discourse an authority that is based on
the pre-given or constituted historical origin in the past; the people are also the ‘subjects’” of a process of
signification that must erase any prior or originary presence of the nation-people to demonstrate the prodigious,
living principles of the people as contemporaneity: as that sign of the present through which national life is
redeemed and iterated as a reproductive process. » (Bhabha 2008 : 208-209)
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n’ont pas de bande »), les « rejetés » (perdi bann, littéralement, « qui ont perdu leur bande ») et
toute nouvelle forme de métissage (Carpooran 2003a: 87). Il est vrai qu’il faut voir des
évolutions pour les Créoles depuis les années 1990 comme une certaine revalorisation (réactive
par rapport au manque de reconnaissance) de leur culture, dans le sillon de la prise de
conscience de ce qu’on appelle le « malaise créole » que nous aborderons plus tard. Il faut
également souligner que, malgré la forte émigration de I'élite créole (mulatre) au lendemain de
I'indépendance, une petite partie de cette élite occupe aujourd’hui une place importante dans le
secteur artistique et intellectuel (presse, spectacle, littérature). Mais ces éléments ne nous
semblent pas foncierement remettre en cause le schéma majoritairement tripartite de Lau Thi

Keng.

A ces trois communautés principales (Hindous, Musulmans, Créoles) qui constituent prés de
95 % de la population, s’ajoutent enfin des groupes plus homogénes et numériquement faibles,
mais d’un poids économique ou sociopolitique considérable. Ainsi, les Sino-Mauriciens, a travers
une manifeste cohérence interne culturelle et psychologique, se considérent souvent comme
faisant partie d’une diaspora chinoise globale. Jaloux de leur identité d’appartenir a une
civilisation millénaire, et tres pragmatique dans le jeu social mauricien, ils s’adaptent facilement
en pratiquant I’évitement de tout antagonisme relationnel et en préconisant une vision sociétale
de I'hétérogénéité raciale assez nette. Ensuite, les Franco-Mauriciens, d’une identité bien
distincte aux frontiéres quasi infranchissables (ni par la fortune, ni par I'éducation), tendent a
adopter un regard olympien sur la société. Motivés par d’anciens privileges (culturels et
économiques) qu’ils considérent comme innés et naturels, ils prénent l'idée de la
complémentarité des fonctions de chague communauté. Enfin, les Tamouls se sont de plus en
plus affirmés comme un groupe distinct par rapport aux Hindous auxquels ils ont toujours été
associés. Le sentiment de leur spécificité tient a la fois de leur provenance géographique
particuliere (Sud de I'Inde), d’une socialisation différente (urbanisation et donc instruction
avancées) ainsi que d’une plus grande ouverture religieuse et de davantage de solidarités

extracommunautaires.

L'hypothese centrale de Lau Thi Keng repose sur le fait que cet ensemble de représentations
et de perceptions, constitué de sentiments, d’opinions et de jugements de valeur, retrouve
généralement son équivalent dans le domaine politique. Celui-ci s’avére en effet souvent comme
reflet, prolongation ou transposition de convictions intimes de (non)appartenance identitaire
fortement intériorisées. De ce fait, les actions gouvernementales ne sont que trés rarement
percues par rapport a des criteres strictement politiques et les autorités et politiciens sont
profondément personnalisés en termes d’identifications communales et religieuses (1991 : 109).

Se constate ipso facto sur le spectre politique une polarisation d’idées, d’opinions, d’attitudes et

93



PREMIERE PARTIE : Identités, langues et espace littéraire a Maurice

d’identifications entre communautés similaire a celle dans le domaine des représentations (ibid.

114).

Ainsi, pour les Musulmans, traditionnellement confinés dans I'opposition gouvernementale,
une telle attitude va jusqu’a percevoir des programmes politiques tels que le Family Planning,
dispositif des années 1960 et 1970 afin d’entraver |'explosion démographique comme une
intention ethnocidaire de la part des Hindous, ces derniers jouissant, de par leur nombre,
d’assises politiques incontestées'®. C’est en effet dans le pouvoir politique, I'administration et la
fonction publique ou sont affectés en surnombre des membres de la communauté hindoue alors
gue le pouvoir économique reste toujours, pour une grande partie, dans les mains de la
population blanche. Les Créoles en revanche, d’habitude plutét affranchis d’un vote ethnique,
mais se percevant quelque peu comme un réservoir de voix, ont du mal a traduire leurs intéréts
de groupe en termes politiques™>. Tandis que les Franco-Mauriciens justifient leur désintérét
politique par un élitisme nostalgique et le fatalisme victimaire de vivre actuellement une
certaine « colonisation a rebours » (ibid. 118), les Sino-Mauriciens tiennent fortement a la
stabilité des (ou de leurs) conditions socioéconomiques et, par conséquent, a la constance
politique quelle que soit I'orientation. Les opinions politiques des Tamouls sont enfin motivées
par un certain idéal transcommunautaire, ne serait-ce qu’en raison du nombre considérable de
convertis parmi eux.

Dans un tel ensemble sociopolitique qui ne fonctionne aucunement sur des clivages

. . , . . 134
gauche/droite, progressiste/réactionnaire...

, des thémes idéologiques qui n’investissent pas
d’une maniére ou d’une autre I'appartenance ethnique (méme par défaut) n’ont que trés peu de
place. « Aucune action publique, si minime soit-elle, ne peut étre concue comme ethniquement
neutre » et toute entreprise politique est toujours « réduisible, et réduite, a ses effets sur les
rapports de force entre communautés » (ibid. 145). Le bilan du chercheur est tranchant: « la
grille de I'ethnicité est ce qui, en dernier lieu, servira a la perception de toute décision d’ordre
public » (ibid.). Une logique inexorablement a I'ceuvre qu’il s’agisse d’'une subvention accordée

aux petits planteurs de canne (pergue comme une aide a la communauté hindoue) ou de la

32 Depuis 2005 s’effectue un léger basculement d’une partie de la communauté musulmane vers le PTr du

gouvernement actuel (Peghini 2009 : 21). Voila un exemple des schémas changeants de mobilisation ethnique et
d’attitudes électorales que constate Jahangeer-Chojoo (2010 : 128, 130). Elle soutient que de nos jours, une bonne
partie des Musulmans a quitté la politique minoritaire pour finalement accéder au mainstream politique et se

positionner favorablement dans le schéma quasi incontournable de deux coalitions en compétition.

133 . . . . . .oy . N . . .
Ici, on notera également une évolution depuis ces derniéres années a travers la volonté davantage affirmée de se

constituer politiquement comme un groupe plus homogene, visible dans les objectifs de la Fédération des Créoles

de Maurice (FCM) créé en 2007.

3% Ce manifeste manque de différenciation idéologique se voit, entre autres, dans la dénomination des partis (Parti

travailliste, Mouvement militant mauricien, Mouvement socialiste mauricien, Parti socialiste mauricien,
Mouvement des travailleurs mauriciens, Parti mauricien social-democrate) qui se réclament tous du socialisme. On
constatera a ce propos aussi la facilité avec laquelle certains députés peuvent changer de parti (Lau Thi Keng 1991 :
144).
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reconnaissance officielle de la langue créole (susceptible d’étre interprétée comme un cadeau a
la communauté créole, qui, paradoxalement, est parmi les premiers a récuser son

officialisation)**®

. N’est-ce pas dans ce sens symptomatique — et logique — de voir des groupes de
pression créoles, depuis quelques années, demander leur pleine reconnaissance officielle pour
profiter du systéme de distribution financiére accordé aux communautés afin de préserver leurs
droits religieux et culturels ? Au lieu de soulever la question des inégalités socioéconomiques, on
privilégie I'approche différentialiste et se positionne en tant que groupe ethnique pour obtenir

sa part du gateau national...
* % %

Dans de telles circonstances, quel réle I'anti-communalisme politique peut-il jouer de nos
jours ? S’il est frappant de constater qu’il ne remet plus en cause la division de la société
mauricienne en communautés, voire qu’il accepte la « donnée naturelle » de la juxtaposition
multiculturelle de groupes distincts, il continue toutefois de fustiger I'utilisation des sentiments
d’appartenance communale a des fins politiques. Etant donné que ceux-ci sont de I'ordre de
I'affectif et du pulsionnel, I'anti-communaliste fait appel a une conscience politique fondée sur
I’effort intellectuel et le raisonnement. Né avec les bouleversements des idées sociopolitiques
des années 1970 ayant insisté sur la perception du champ social en termes de classes, le
mauricianisme de I'idéologie marxisante parait dorénavant irréaliste tout en restant un horizon
d’attente désirable. Force est de lire cet échec en lien avec la peur manifestement (et
généralement) éprouvée de la perte d’identité communautaire et celle, conséquente, de la
visibilité et de la reconnaissance identitaire. On peut également soupgonner que la notion reste
(dans les perceptions) trop facilement associée, nolens volens, a la communauté créole, comme
I'affirme David Martial (2002: 86). En conséquence, le militantisme mauricianiste

6 . P . s .
s’est en partie paradoxalement transformé en une attitude de résistance

transethnique13
ethnique (Lau Thi Keng 1991 : 106). Qu’elles soient intégratives ou divisionnistes, les tendances
du fonctionnement politique misent sur la référence communautaire. Non seulement le groupe

majoritaire, mais également les minorités se retrouvent ainsi rejoints dans une méme logique :

35 Ces réflexions de Lau Thi Keng sont d’une actualité considérable. En 2010, la subvention de producteurs de lait

(majoritairement hindous) au détriment d’élevages de cochons (majoritairement Créoles) crée la polémique due a
la grille de perception ethnique, sans juger les mesures prises de par l'intérét général. Nombre d’observateurs
spéculent sur le fait que d’urgents probléemes nationaux dans le domaine du transport, du batiment et de la
distribution d’eau ne sont pas (ou que tardivement) résolus puisqu’ils s’‘exploitent’ mal ethniquement. Pour les

guestions concernant la reconnaissance du créole.

136 Rappelons cependant que la base de la transethnicité du militantisme mauricianiste n’est pas entiérement dénuée

d’investissement ethnique substantiel, quand, par exemple, les réflexions idéologiques se voient associées a des
positions anti-hindoues (Lau Thi Keng 1991 : 125).
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celle de la prise en compte incontournable du fait ethnique®’. Voila un écho aux propos de
Copans qui souligne au début des années 1980 que « dans le vase clos de I'isolement insulaire, le
communalisme [..] est le détour obligé de toute interprétation, de toute action » et d’en
conclure que « [l]e piege communaliste se referme sur ceux-la mémes qui veulent le dénoncer et

le supprimer » (1983 : 77).

C'est a cet endroit qu’on peut affirmer que les différentes grilles d’analyse (Arno & Orian
1986, Eisenlohr 2006, Peghini 2009, Lau Thi Keng 1991) se rejoignent. Elles se focalisent certes
sur des relations et phénomeénes groupaux dissemblables, abordent des perspectives distinctes,
de surcroit pas pour les mémes époques, et font face a d’inévitables évolutions d’'un champ
social en mouvement. Car il est vrai que les positionnements réciproques des groupes (et ainsi
leur représentation/ perception) ont pu se modifier au cours de I’histoire mauricienne. Et on voit
non seulement I'apparition de phénomeénes d’unification symbolique, mais aussi des logiques

138 \ . .
)™ ol les systemes de représentation

d’« invention de la tradition » (Hobsbawm & Ranger 1983
tendent a se stabiliser de la facon la moins contradictoire possible’®. Malgré cela, les grilles
d’analyses, au lieu de se contredire, se complétent a notre avis et permettent une lecture
susceptible d’esquisser, au niveau macroscopique, un tout cohérent : la prépondérance a

Maurice de logiques communalistes.

5711 est enfin intéressant de constater que les résultats des travaux de Lau Ti Keng reléguent d’autres éléments

identitaires — la génération, le sexe, le niveau d’éducation, le statut professionnel... — a un réle secondaire par
rapport a I'appartenance communautaire comme principe structurant majeur (1991 : 126). De nombreux acquis
éducationnels s’inscrivent alors automatiquement dans des cadres perceptifs ethnicisés au point qu’une meilleure
connaissance de I'histoire (a travers I’enseignement) sert avant tout a préciser I’histoire de son groupe ethnique et
qu’on parle plutét d’élites communautaires que d’élite nationale. Voila une démystification des valeurs
émancipatrices trop facilement et spontanément attribuées a I’éducation.

138 . .z . N . ,
Hobsbawm et Ranger soutiennent I'idée fondamentale que la culture, loin d’étre une reproduction d’un passé

réel, releve surtout de processus d’invention, de production, de construction (individuelle et commune).

139 Lau Thi Keng (1991 : 136) note & ce sujet I'exemple que les Musulmans, en raison de leur proximité politico-

religieuse avec les Créoles (en partie motivée par I'antagonisme ressenti envers les Hindous), tendent
historiquement a minimiser les « bagarres raciales » en 1968. Nous avons aussi vu que le nouveau cadre religieux
de la perception musulmane ne date pas d’il y a trés longtemps et que les Tamouls se sont redécouvert une
autoreprésentation inédite.
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1.1.4.2 Logiques communalistes

« Si nous affirmons avec tant de rage
nos différences, c’est justement parce
que nous sommes de moins en moins
différents. »

(Amin Maalouf)

Le terme de « communalisme », comme nous le montre Copans (1983 : 75-77), est une
traduction littérale du mot anglais ‘communalism’ provenant de I'expérience politique indienne.
Il s’agit d’'une logique national(ist)e particulariste, d’'un jeu d’identification, d’opposition et de
rivalité intercommunautaire, ainsi que d’un favoritisme des politiciens pour les membres de
leurs communautés. Avec ses formes de regroupement et d’entraide reposant sur des bases
ethniques et religieuses, le communalisme devient synonyme de clientélisme politique, de
prévarication et d’arrivisme fondés sur des intéréts propres a ces regroupements (Gabriel 1983 :
98). Il est de ce fait une expérience particuliere du phénomene plus grand qu’est le racisme. Or,
le communalisme (ou ‘communalo-castéisme’) mauricien que d’aucuns percoivent comme étant
similaire a celui qu’on trouve en Inde (Martial 2002 : 79), ne peut pas étre considéré comme un
racisme de conduites agressives, mais plutét comme une pratique d’évitement et de fermeture
dans la sphére privée contrairement a I'ouverture et la collaboration dans la sphere publique.
L'existence de nombreux ethnonymes dévalorisants ou stigmatisants pour les différentes
communautés datant grosso modo de I'époque coloniale qui sont utilisés dans I'espace privé,

. . . . 140
mais absolument tabous en public n’est gu’un des exemples de la logigue communaliste ™.

Il est essentiel de souligner que les controverses et dilemmes qui émergent du
communalisme se trouvent, comme le remarque justement Lau Thi Keng, dans la double nature
de la notion de communauté elle-méme (et nous rajouterons : dans la relation conflictuelle
entre la communauté et I'ensemble social, entre le pars et le toto). Si la préservation de sa
propre culture et de son identité, et |'utilisation qui en est faite, visent a la construction d’une
entité synthétique nouvelle, I'idée de « 'unité dans la diversité » serait viable; elle est en
revanche condamnable si 'usage de la culture et de I'identité ménent a la division communaliste
(1991 : 105). Il y aurait ainsi une bonne et une mauvaise multiculturalité, un communalisme
naturel et bénin d’'un c6té, une variante instrumentalisée, primaire, pulsionnelle, donc maligne
de l'autre, qui, dans sa forme extréme, se transforme en apartheid. La réalité mauricienne nous
révéle clairement une coprésence des deux phénomeénes. Cependant, la véritable question ici est

évidemment celle de savoir si les deux conceptions sont vraiment séparables! La logique

10 carpooran (2008 : 40) donne I'exemple des ethnonymes dévalorisants suivants : Malbar (Hindous), Madras

(Tamouls), Lascar (Musulmans), Sinwa makaw (Chinois), Nasyon/Kreol mazambik (Créoles), Léra blan (Blancs).
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multiculturaliste succombe effectivement souvent a son ambiguité inhérente, car la « politique
de la reconnaissance » (Taylor 2009) possede un double maléfique. Souvent, comme I'affirme
Graham Huggan, un programme correctif et libéral de la reconnaissance minoritaire et de
I'intégration sociale n’est qu’une face de la médaille; coté pile, on trouvera l'idéologie
ultraconservatrice de développement séparé qui dicte la conduite alors méme qu’elle promeut
le respect, qui ghettoise méme si elle soutient une vision inclusive™ (cf. Taguieff 1990, Hall

2008, Zizek 2008).

Nous avons vu que malgré diverses actualisations et modifications des rapports inter- et
intracommunautaires a Maurice le long de son histoire, on peut faire état d’'une longue durée de
certains leitmotivs et logiques fondamentales dans la représentation et perception sociales et
ethniques. Un grand nombre d’attitudes et de comportements antagonistes et antipathiques
entre divers groupes font preuve d’une permanence considérable. Ainsi, les structures logico-
affectives dont la formation et la transmission sont sociales, en particulier par le cadre étroit de
la cellule familiale (étendue), sous-tendent la sphére politique. De nouveau surgit la question de
I'espace privé et de I'espace publique. N’est-ce alors pas essentiel d’examiner I'articulation
complexe entre société civile et politique, entre la population (voire I'individu) et ce qu’on peut
appeler grossierement le ‘systeme’ ? Laquelle des instances — si I'on peut le dire simplement —
est la poule, laquelle est I'ceuf dans le jeu communaliste ? Dans la dynamique des effets et des

causes, qui donne légitimité au statu quo social ?

I est dans la nature de la vie intercommunautaire méme de tendre vers une
déresponsabilisation de I'individu, de chercher les causes profondes des situations conflictuelles
ailleurs, dans des facteurs extérieurs (intéréts et machiavélisme politiques, le champ
économique, le capital...). Cela est fallacieux d’aprés Lau Thi Keng, car la logigue communaliste
s’appuie sur des représentations affectives intériorisées d’un univers segmenté (en termes
raciaux, religieux, culturels), qui sont (ré)activées en permanence et qui fournissent le modele
dichotomique bien connu entre ‘nous’ et ‘les autres’. Il est fatal qu'un tel modéle
d’interprétation généralisé a la force de persister malgré des expériences personnelles qui les
contredisent. Contrairement a I'idéalisme des chantres de l'interculturel, se nouer d’amitié avec
une personne d’une autre communauté n’est souvent pas une raison suffisante de remettre en
cause le schéma interprétatif large en tant que tel. Cet entremélement complexe entre individu
et groupe/systéme en situation interculturelle est exprimé par Rudyard Kipling dans son fameux

poeme “The Ballad of East and West” de 1889, souvent mal interprété, car insuffisamment

141 . . . . . . . . .
Cf. « a corrective liberal-pluralist programme of minority recognition/social integration » et « a closet-conservative

ideology of separate development that patronises even as it promotes respect, ghettoises even as it fosters
inclusion » (Huggan 2001 : 153).
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. 2142 . . . . . Ie PN ;. P
cité™™. Ce sont uniquement les individus qui peuvent réussir a véritablement dépasser les
clivages de systéme disparates (dans le cas de Kipling, les entités culturelles que sont I'Orient et

I’Occident). Ainsi, il nous semble trés juste d’affirmer :

[Il est] incorrect de vouloir réduire le communalisme a son aspect le plus visible et manifeste,
c’est-a-dire les violences intercommunautaires, les clivages politico-ethniques, en excluant ce
qui les sous-tend tres précisément : le mode de perception et de représentation du monde
social. En somme les manifestations communalistes devraient étre considérées comme
indissociables, et méme résultantes, d’une conception discontinue des étres. (Lau Thi Keng
1991 : 141)

En ce sens, le systeme des représentations et perceptions ethniques clivées est non seuulement
le résultat d’une instrumentalisation politique, mais aussi celui d’'un manque d’ouverture du
monde social, donc de ses individus. En d’autres mots, le jeu politique réactive les « discrépances
sociétales » existant indépendamment de lui, en méme temps qu’il contribue a les entretenir a
ses propres fins (Alber 1990 : 8). Il est vrai, ainsi, de reconnaitre que les leaders politiques,
particulierement en période électorale, ne se privent pas de jouer sur «les réflexes
communalistes de la population » (ibid. 9) bien ancrées. Il faut également partager le postulat de
Lau Thi Keng de la responsabilisation de la société civile et des individus. L’appartenance
communaliste est porteuse d’une charge symbolique gu’il n’est pas facile de déraciner du jour
au lendemain comme le montre Alber au sujet du football o, malgré I'interdiction officielle des
années 1980 d’associer les noms des clubs a une dénomination ethnique, I'identification forte
des supporteurs persiste143. Il nest pas anodin que depuis la restructuration de la fédération en
termes de régions dans les années 1990 qui met encore davantage a mal l'identification

communautaire, les stades sont de plus en plus vides...

%k %k

142 . . . s . . ,
Tandis que le premier vers de la ballade est devenu une expression abondamment citée afin d’illustrer le prétendu

ethnocentrisme de I'écrivain qui exprimerait ainsi 'impossibilité d’un contact et échange de cultures réussis, il nous
semble impératif d’étendre la lecture au moins jusqu’a la fin de la premiere strophe (reprise a la fin du poéme). Se
dessine alors une vision différente et autrement plus complexe. La strophe voici :

Oh, East is East, and West is West, and never the twain shall meet,
Till Earth and Sky stand presently at God's great Judgment Seat;
But there is neither East nor West, Border, nor Breed, nor Birth,
When two strong men stand face to face, though they come from the ends of the earth!

(in The collected poems of Rudyard Kipling, Hertfordshire, Wordsworth Editions, 2001 : 245)

Une lecture tres réductrice se trouve par exemple chez Issa Asgarally qui va aussi loin que de considérer les propos
de Kipling comme I'équivalent de la thése du Clash of civilizations de Samuel Huntington ! (L’interculturel ou la

guerre, Port-Louis, Presses du M.S.M., 2005a : 56).

1w Cf. « Chacun sait que le Sunrise est I'ancien Tamil Cadets, que le Scouts et le Cadets Club ont respectivement

gommé leurs qualificatifs Muslim et Hindu, ou encore que la Fire Brigade regroupe tous les Ti Kreol alors que [...] les
gens de couleur sont traditionnellement supporteurs du Racing Club. » (Alber 1990 : 9)
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Cela étant dit, on ne peut pas faire I'impasse sur un fonctionnement central qui semble
profondément ancré dans la politigue mauricienne: les usages instrumentaux du
multiculturalisme par I'Etat et le hiatus considérable entre ses discours et pratiques. Car le
langage et les discours officiels deviennent souvent a Maurice un instrument politique capable
de manipuler des questions identitaires pour des groupes aspirant a davantage de pouvoir

(Prabhu 2007 : 65).

Il faut ainsi souligner la complémentarité contradictoire des représentations au sein du
modele politique national, entre d’un c6té une égalité intégrative et la coexistence harmonieuse
entre communautés, de l'autre leur distinction et division. Cette tension entre particularisme et

universalisme a déja été souligné par Eriksen :

In formal politics, in matters relating to employment and marriage, and in some informal
contexts of social interaction, ethnicity remains a major variable; but it is constantly being
counteracted by discourse arguing the superiority of abstract justice and non-particularism.
(1998 : 168)

Nous y voyons également le conflit entre pratique et discours dont Peghini fera son argument
principal. Pour elle, I'intégration sociale a Maurice repose en effet sur le divisionnisme ; les deux
représentations a priori antithétiques sont vues comme complémentaires. L'auteure affirme

que...

..le jeu politique qui consiste a mettre au centre des discours I'unité pérennise une
représentation divisionniste plutét qu’il ne la mine, en brandissant en permanence le mal que
représente la « division ». Dans le méme temps, ce jeu politique duel contribue a figer la
situation telle qu’elle est, puisque la représentation intégrative a besoin de son opposé, dont
elle se nourrit pour se légitimer. (2009 : 19)

Avec une telle logique, le communalisme devient non pas un probléeme du modele national, mais
comme une ressource qui lui permet une existence légitime. L'unité reste une convention
politique qu’on ne cesse de communiquer explicitement (ibid. 20). Dans une sphére politique ou
les slogans invoquant la nécessité d’unité, de rassemblement, de réunion nationaux fleurissent,
I’adversaire politique (quelle que soit son orientation) est volontiers discrédité et accusé comme
communaliste. Le communaliste, c’est alors toujours I"autre. A Maurice, 'insistance permanente
portée sur le danger de la division culturelle ne confére pas seulement une dimension d’autorité
ultime, mais cette derniére devient la préoccupation premiére laissant des traces ouvertes dans
les mentalités de la population qui ne jure plus par rien d’autre que la grille d’explication
communaliste. En d’autres mots, I'« hypersensibilité a la discrimination ethnique » reléve
souvent plus d’une construction (sociale et/ou politique) que de la réalité observable (Alber

1990 : 10). Si le communalisme est bel et bien un principe organisateur pendant I'époque
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coloniale, une telle lecture historique exclusive n’est pas suffisante. Selon Chan Low (2008 : 16),
il est trés réducteur de ramener la paternité de la genése des identités ethniques a Maurice a
I'Etat colonial. Comme le dit Eisenlohr, en effet, de nos jours, le communalisme est (plus que
jamais) perpétré, a l'aide d’'un lobbysme et clientélisme élitistes sous forme d’une nouvelle

identité diasporique par un investissement politique particulier :

[Clolonial genealogies of community [have been...] reworked as agents of symbolic domination
over the nation. [...T]he process of diasporization that accomplishes this recasting of colonial
notions of community has to be understood as rooted in contemporary politics, and not as self-
evidently emerging from the experience of the first-generation indentured migrants. (2006 : 6)

Voila une logique similaire a celle que Prabhu (2006 : 128) dénonce a juste titre, c’est-a-dire la
pratigue de [linstrumentalisation du fait ethnique qui ainsi obscurcit les clivages
socioéconomiques : « [T]his burning issue of ethnicity functions as a euphemism for class »

affirme-t-elle.

D’aprés Peghini, ce sont les incantations officielles incessantes de I'union nationale et la
réalité d’une politique différentialiste qui meénent au « nceud problématique et politico-
social » de Maurice : « la grande infantilisation du peuple mauricien par tous ses politiques, se
présentant comme agents de cette unification [...clomme si I'unification active — que le peuple
mauricien s’unisse lui-méme — ne correspondait a aucune réalité sociale » (2009 : 101). Si le
succes électoral de la coalition entre MSM et MMM en I'an 2000, suite aux émeutes de 1999,
permettaient de supposer une certaine ouverture des frontiéres communautaires — a travers un
gouvernement avec successivement Jugnauth et Bérenger au poste de Premier ministre'** -, les
élections de 2005 et, plus récemment, les élections de 2010 montrent une nouvelle
augmentation des pratiques de fermeture communautaire dans le systeme politique de l'lle. La
présence du « Noubannisme » — phénomene qui se distingue des mécanismes de repli ethno-
identitaire habituels (racisme, communalisme, castéisme) par son caractére ostensible, sa
capacité a s’afficher sans pudeur — est en effet inquiétante (Carpooran 2008 : 47). Hookoomsing
rappelle également un événement a ce propos au début des années 2000. Il s’agit de la
proposition de Bérenger de faire du 1 février, date de I'abolition de I'esclavage en 1835, un jour
férié pour commémorer communément les deux principales figures de souffrance dans I'histoire
de I'lle, a savoir I'esclave africain et I’'engagé indien. Si un timbre commémoratif unificateur est
effectivement émis, le 1% février 2001, le projet de Bérenger échoue. Suivant la politique du

multiculturalisme officiel, le 1°" février sera alors ‘réservé’ a la commémoration de la fin de

144 . , . s N . . .. .
C’est ainsi que Bérenger brise le mythe politique sur I'lle selon lequel « il semble que le Premier ministre ne puisse

étre qu'Hindou et vaysh » (Jean-Luc ALBER, “Ethnicité indienne et créolisation a I'lle Maurice : les Madras, les
Tamouls et les Autres”, in Martine FOURIER & Genevieve VERMES (éd.), Ethnicisation des rapports sociaux. Racismes,
nationalismes, ethnicismes et culturalismes, Paris, L'Harmattan, coll. « Espaces Interculturels » 1994 : 129).
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I'esclavage, tandis que le 2 novembre deviendra jour férié pour marquer non la fin, mais le début
de I'immigration indienne, d’aprés la terminologie officielle, en 1834 (Hookoomsing 2009 : 122-

123).

Alber aura eu raison d’avoir constaté il y a vingt ans que « l'ethnicité reste, et restera encore
longtemps, le fondement principal des stratégies politiques » (1990 : 11) méme si le succes de
I’économie mauricienne (et I'esprit affairiste et individualiste qu’il entraine) a mené a une
certaine démobilisation et désintérét des Mauriciens au plan politique. Force est alors de
constater la persistance d’'un fossé entre le peuple mauricien et le noyau dur de la classe
politique qui se sert du communalisme pour ses propres intéréts. On peut certes continuer a se
poser la question de I'ceuf et de la poule au sujet du communalisme a Maurice et risquer de se
perdre dans des apories et des argumentations circulaires. Quelle que soit la possible réponse
définitive a ce sujet et s’il est évident que l'influence est réciproque — la société faconne le
communalisme qui, a son tour, faconne la société —, les manceuvres politiques au visage de
Janus en constituent un élément central. Quoique les autorités politiques pronent
continuellement des slogans unitaires, |'organisation politique de la représentation sociale
s’appuie sur une exploitation subtile des différences. En investissant des logiques de vote
communautaire, les partis politiques contribuent ainsi a les renforcer en consolidant des
frontieres qui sont pourtant manifestement affaiblies par les pratiques quotidiennes de

créolisation sociale.
% %k %k

Ayant évoqué la société civile, il manque enfin une instance capitale qui est devenue
indissociable du paysage mauricien quant aux acteurs impliqués dans les logiques
communalistes. Une des particularités a Maurice semble en effet qu’une partie trés
déterminante de ces organisations ou groupes de jure indépendants de [I'autorité
gouvernementale détient un capital symbolique tres fort: il s’agit, bien évidemment, des
associations dites « socio-culturelles », épithéte euphémisant que plus d’un verrait plutot
remplacée par «religieuses» a moins de parler ouvertement de groupes de pression
ethnopolitiques™®. L'importance qu’on leur attribue (ou qu’elles s’attribuent a elles-mémes) est
un des grands indicateurs que la langue et la religion sont au coeur méme de la conscience
mauricienne (Dinan 1986 : 1). Autoproclamées comme vecteurs entre les individus et les
instances politiques, ces associations — on en dénombre une bonne centaine — exercent une

influence considérable sur les partis et gouvernements. Il semble tout a fait adapté de parler

145 .. . . . . . ..
Pour les nombreuses associations qui se fondent sur des identifications de caste, Hollup parle de « socioreligious

associations as interest groups lobbying for political purposes » (1994 : 297). Chan Low désigne les groupes socio-
culturels comme de « véritables lobbies politiques dans les faits » (2008 : 22).
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d’une dépendance réciproque, voire d’une articulation entre la classe politique et les
associations socio-culturelles. Il suffit de voir I'importance accordée a la participation des
dirigeants du pays a des festivités et des rites religieux, d’ailleurs fortement médiatisés,
phénomeéne qui se résume en quelques mots : « La présence de 'homme politique dans ces lieux
devient pour linstitution religieuse le gage d'un soutien souvent matériel. Pour I'homme
politique, ce soutien est gage d'appuis futurs pendant les élections » (Peghini 2009 : 103). C’est
la un pilier essentiel du fonctionnement communaliste mauricien; une manifestation bien
particuliére des logiques sociétales d’une nation qu’Hannah Arendt a décrite comme une sphéere
curieusement hybride olu des intéréts publics et privés — et on rajoute aisément rationnels et

. . . , s . 146
irrationnels — s'mterpenetrent Incessamment”™ .

Dans ce sens, la notion de « culture ancestrale » et ses présupposés de culture comme une
entité organique peuvent souvent étre considérés comme une création officielle conjointe de
I’Etat mauricien et des groupes ethnoreligieux (Eisenlohr 2006 : 273). La politique culturelle de
I’Etat — certains vont jusqu’a remettre en cause son existence a Maurice, on y reviendra —
consiste en effet pour une grande partie a attribuer des aides financieres aux associations socio-
culturelles. Ces subventions vont pour la plupart dans la construction ou le maintien d’édifices
religieux, dans le salaire des religieux et la promotion des langues et traditions ancestrales. Si
toutes les religions recoivent officiellement des financements jugés équivalents les uns par
rapport aux autres, on constate néanmoins une augmentation sensible ces 30 derniéres années
des subsides qui, au fil des revendications et dorénavant calculés a partir du nombre d’habitants,
s'avérent étre surtout au profit des religions orientales (Peghini 2009 : 106). C'est ce
gu’Eisenlohr (2006 : 5) appelle la politique culturelle de « Little India » olu la pratique de
traditions diasporiques et les allégeances a I'Inde comme pays d’origine deviennent une base

hégémonique de la citoyenneté culturelle a Maurice.

Souscrivant, bien évidemment, a la conception de « I'unité dans la diversité », les associations
socio-culturelles sont devenues des lobbys aux postures schizophréniques s’exercant au service
de la politique : leurs discours en faveur d’un dialogue interculturel en public dans les médias
officiels s’opposent aux propos ouvertement sectaires devant le public ‘privé’ communautaire.
Force est également de constater d’importantes alliances entre les organisations locales et
transnationales et ainsi, par des groupes comme Voice of Hindu (VOH), un certain renouveau de
I’Hinduvata, projet nationaliste s’appuyant sur l'idée de l'indianité. De tels flux culturels
transnationaux (bien connus également a travers la notion de 'Oumma islamique) peuvent en

effet contribuer a une apparition intense de formes identitaires puristes, délibérément

146 Cf. « a curiously hybrid realm where private interests assume public significance » (Hannah ARenDT, The Human

Condition, Chicago, University of Chicago Press, 1958 : 35), cité par Homi BHABHA (Nation and narration, London &
New York, Routledge, 2003 [1990] : 2).
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positionnées contre toute pratique ou forme d’appartenance percue comme « métissée ». Si les
autorités d’Etat 8 Maurice sont certes affaiblies par de telles activités transnationalistes, il n’est
pas rare qu’elles y soient impliquées ou qu’elles soient percues comme représentantes de

solidarités prioritaires extrainsulaires par les autres communautés (Eisenlohr 2001 : 23, 26).

A ce sujet, il faut également mentionner le rdle de la radio-télévision nationale, la MBC,
souvent considérée comme un outil de propagande gouvernementale. S’y reflete encore le
leitmotiv de la politique culturelle de « I'unité dans la diversité », car le temps d’antenne est
alloué selon des critéres linguistiques et ainsi, 40 % sont occupés par des formes d’expression
culturelles communautaires. La télévision devient ainsi un espace public pour les lobbys qui, a
travers cette représentation, peuvent donc exister politiquement. De plus, d’aprés la logique de
la justice distributive, divers concours (de danse, de chant...) destinés aux communautés
respectives maintiennent I'idée de division au lieu d’un partage culturels. Dans une telle logique
de représentation, c’est le temps d’antenne attribué qui I'emporte sur la qualité. On peut ainsi
voir de nombreuses retransmissions ‘brutes’ de fétes religieuses sans aucun commentaire et
dans des langues de cérémonie incompréhensibles pour la plupart des téléspectateurs (voire
pour les membres de la communauté en question !), signe d’un évident échec d’une possible

visée pédagogique interculturelle a travers d’autres dispositifs (sous-titrage, explications...).

Ajoutons ici un dernier point. Dans l'idée du pluralisme ethnoculturel officialisé, chaque
communauté a sa féte religieuse officialisée : Maha Shivaratree, Aid al-Fitr, Cavadee, Noél, Divali,
Ganga Asnan, la Féte du Printemps. Dans la méme lignée se voit alors la floraison de corps
paraétatiques établis que sont, depuis les années 1980, le Centre Culturel Islamique, le Centre
Culturel Indira-Gandhi, le Centre Culturel Africain Nelson Mandela et le Centre Culturel Chinois.
Au début des années 2000, les réalisations institutionnelles permettant des identifications des
origines et des cultures ancestrales sont complétées par la mise en place du Centre Culturel
Marathi, du Centre Culturel Tamoul et du Centre Culturel Télégou. Reflets des associations socio-
culturelles, les Centres culturels pratiquent un amalgame et une indifférenciation entre le
religieux et le culturel. Si le gouvernement de I'époque, le MMM, instaure aussi le Centre
Culturel Mauricien'®, cela ne doit pas nous leurrer sur sa nouvelle position idéologique,
souscrivant désormais quasi entiérement, a l'inverse de son orientation initiale dans les années

1970, a la logique de « I'unité dans la diversité » sur le plan de la politique culturelle. Tous les

147 s , , .. . . ,
Le Mauritian Cultural Centre Trust Fund, malgré sa réelle visée interculturelle semble clairement avoir échoué.

D’un bilan maigre apres son fonctionnement de 2001 a 2005, il n’a pu maintenir sa légitimité qu’a travers des
références symboliques trés valorisées a I'UNESCO. Instrumentalisé dans I'engouement mondial autour de
I'interculturalité des derniéres années afin de fédérer les différents centres culturels, il se révéle étre une pure
manceuvre politique. Pierre d’achoppement de nombreuses controverses politiques, il n’est enfin pas étonnant que
le Centre Culturel Mauricien n’ait jamais eu les moyens de fonctionner. Il restera la matérialisation symbolique
impuissante et éphémeére d’une unité mauricianiste qui ne fut plus jamais mise en ceuvre depuis I'échec politique
décisif de 1983 (Peghini 2009 : 114-115).
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présidents des Centres culturels sont d’ailleurs nommés par le Ministre de la Culture et il va sans
dire qu’ils sont trés actifs dans les associations socio-culturelles respectives. La bataille politique
articulée autour de la question des Centres culturels n’est certainement pas close. Il en est de

méme pour les associations socio-culturelles.
* % %

Parmi les enjeux et interrogations identitaires contemporains a Maurice, il ne faut enfin pas
oublier un phénomeéne et des événements récents qui ont révélé des fractures sociales
importantes dans I'lle et laissé des marques profondes dans les représentations des Mauriciens.

Il s’agit du « malaise créole » ainsi que de « I'affaire Kaya ».

1.1.4.3 Retours du refoulé : le « malaise créole » et « I'affaire Kaya »

« Il n"a pas les mots pour ces jours sans loi avec
beaucoup de feu »

(Carl de Souza, Les jours Kaya)

« Then some people come and pretend afterwards,
that the whole thing, from the very beginning was
riots? Race riots. Communal. Les tristes événements
de Février. Senseless, they say. »

(Lindsey Collen,
The Malaria Man and Her Neighbours)

Nous avons vu a Maurice une structure ethnique assez prononcée de I'économie, des
secteurs professionnels et du domaine politique. Si elle est certes en partie le legs de I'époque
coloniale, cette structure est reproduite et perpétuée en raison de « I'extréme racialisation des
rapports sociaux et économiques » (Lau Thi Keng 1991 : 44). Dans cette logique euphémisée
sous le label « unité dans la diversité », la population créole est particulierement défavorisée.
C'est de ce phénomeéne qu’émanera I'expression du « malaise créole », forgée en 1993 par le
Pére Roger Cerveaux qui déclenche ainsi une prise de conscience sociale et une avalanche de

débats qui n’ont cessé de faire polémique a ce jour.
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Sur le plan politique, la population créole n’est effectivement pas reconnue par la
Constitution mauricienne. Créoles, Mulatres et Franco-Mauriciens sont assimilés a la catégorie
résiduelle ‘Population générale’, cette sorte de regroupement par défaut de tous ceux qui
partagent la méme religion chrétienne, majoritairement catholique. Traditionnellement, la
communauté créole reste traversée par de grandes divisions internes et I'Eglise demeure le seul
élément fédérateur méme si son réle n’est pas sans ambiguité a ce sujet148. S’appuyant sur le
constat de l'exclusion sociale et la précarité éducationnelle d’'un nombre considérable de
Créoles, on relance alors le vieux débat sur I'officialisation du créole et son introduction dans les
écoles et on avait méme vu I'apparition de la nouvelle appellation d’« Afro-Mauricien »14 signe
d’une revalorisation identitaire. Censée augmenter le capital symbolique d’un groupe pour
mieux jouer dans le concert de la nomenclature multiculturelle aux tirets (Indo-, Franco, Sino-),
I'appellation reste toutefois confinée dans une utilisation par des intellectuels. Cela dit, elle est
le signe du début du « defining moment » pour les Créoles dans I'lle (Chan Low 2008 : 22). De
plus en plus de voix critiques s’élévent afin de souligner que le développement de Maurice, en
particulier dans les années 1980 du boom économique, s’est fait au détriment du social et a
plusieurs vitesses, en ayant oublié une partie de la population. Et cette double vitesse continue si
I’on regarde les transformations rapides du paysage socioéconomique depuis 1995 afin de suivre
les logiques concurrentielles du capitalisme néolibéral, en particulier a travers les domaines
technologiques de l'information et de la communication et une restructuration du secteur
sucrier. Maurice est souvent appelé le « tigre de I'océan indien » et est effectivement le seul
pays africain a avoir rejoint la liste des pays a revenu intermédiaire (Grégoire 2005 : 529).
Toutefois, dans une fle prise dans les maillons de la mondialisation, les caractéristiques d’un pays

en voie de développement et ceux d’un pays développé se cotoient.

Le « malaise créole » surgit alors comme une construction d’homogénéisation — de la part des
dominants que des Créoles eux-mémes — pour un (auto)positionnement du groupe dans une
politique identitaire et des origines. Les interprétations du phénomene varient grandement d’ici

by , , . 150 . ey
et la et sont menées avec beaucoup de polémiques™ . C'est dans le climat politiquement et

%8 Cf. Joyce CHAN Low, “Entre malaise et rédemption : I'Eglise Catholique a I'ile Maurice 3 I'aube du XXI° siecle” (in

Revue Historique des Mascareignes, n° 3, « Chrétientés australes du 18° siécle a nos jours », Université de La
Réunion, AHIOI, 2001 : 212). C'est Boswell qui souligne le rdle parfois équivoque de I'Eglise. Celle-ci offrirait
effectivement aux Créoles d’un c6té des ressources psychologiques et sociales, de I'autre, elle aurait depuis
toujours plus ou moins maintenu les hiérarchies racio-sociales dans I'ile. Pour les Créoles en revanche, le lien avec
I’Eglise connoterait souvent moins la foi religieuse que la construction identitaire, I'accés au pouvoir ainsi qu’une
perception publique positive (Boswell 2006 : xviii, 87).

149 Cf. Gaétan BENOIT, The Afro-Mauritians: an essay (Moka, Maurice, Mahatma Gandhi Institute, 1985)

150 cpp s . , . . , ,
Pour les différentes interprétations du « malaise créole » de la part des Créoles et des autres groupes, cf. Boswell

(2006 : 41-76). Comme ces interprétations sont liées a la question identitaire des auto- et hétérostéréotypes du
groupe, elles polarisent de fagon considérable. Du c6té des Créoles, le malaise est ainsi souvent considéré comme
une conséquence de la dépossession (des terres) et des violences pendant |'esclavage, donc une victimisation qui
les incitera a s’autoattribuer des identités tantot essentielles et idéalisées, tantot hybrides. De la part des autres

106



CHAPITRE |. Identités et langues

socialement chargé du gouvernement de Navin Ramgoolam que surgit, en février 1999, la mort
mystérieuse du trés populaire chanteur Kaya. Pendant quelques jours, des revendications
sociales se transforment en émeutes ethniques qui relancent la question nationale. Afin de ne
pas simplifier une réalité hautement complexe, retracons quelques étapes essentielles a la

compréhension de ces événements.

En 1996, suite au déces de Gaétan Duval, charismatique leader du PMSD qui regroupait
jusqu’alors I'électorat des Mulatres et des Créoles bourgeois, et dans un contexte de prise de
conscience du malaise créole, le Mouvement Républicain (MR) est fondé. En vue des élections
de 2000 pour lequel le MR tente de regrouper la totalité des Créoles sur une base politique
promouvant l'unité mauricienne dans la laicité et le combat contre la misére, un grand
rassemblement est organisé en février 1999. S’y produit en concert Kaya, Métis indo-créole,
inventeur du genre musical hybride du Seggae (un amalgame de sega et de reggae) et symbole
d’anti-essentialisme pour la jeunesse mauricienne en général. Sur scene, Kaya fume du gandja (la
dépénalisation de la drogue douce faisant partie du programme de MR), suite a quoi il est arrété
le lendemain et il meurt en prison dans des circonstances douteuses. L’annonce publique
guelques jours plus tard déclenchera de nombreux actes de vandalismes, de pillages, ainsi que
des morts dans plusieurs parties de I'lle. Comme l'interprétation de cette « affaire Kaya » est trés
politisée, rappelons donc quelques éléments-clés™" qui mettent en garde contre des lectures

faciles et stéréotypées qui tendent a circuler a ce sujet.

La mort de I'icone est I'occasion pour les Créoles et d’autres groupes d’articuler en public leur
frustration concernant les inégalités sociales continues a Maurice. En raison du fait que les
premiers saccages de postes de police se déroulent dans des quartiers associés aux Créoles et
gue ceux-ci sont quasi absents dans cette fonction publique, les médias propagent I'image des
seuls Créoles traités d’'« émeutiers ». On passe sous silence que les protestations contre les
violences policieres viennent de toutes les communautés, en particulier des partisans du MR. Le
jour suivant, la mort d’un deuxieme chanteur créole dans des affrontements avec la police
paralyse le pays et déclenche des violences dans les quatre coins de I'lle : les écoles ferment, le
trafic national et international s’arréte et 18 postes de police sont ravagés. Le troisieme jour, les
« émeutiers » s’attaguent aux commerces et a certains symboles du gouvernement et libérent
257 prisonniers qui s’organisent en bandes pour des pillages. L'ile reste paralysée. Par la suite,
des habitants pour la plupart indo-mauriciens s’organisent pour défendre les postes de police et

commencent a attaquer et brller des maisons dans des cités dites créoles. La majorité

communautés, le phénomene est généralement vu comme une pathologie sociale qui résulterait d’une absence
d’une identité préexistante, constitutive et fondamentale; le lien causal avec I'esclavage est souvent nié et

I’héritage africain et le métissage sont tenus responsables du malaise et de la marginalisation (ibid. 13-14).

131 Cf. Catherine BouDET, “Emeutes et élections a Maurice” (in Politique africaine, n° 79, octobre 2000 : 155-157)
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démographique tente donc de reprendre le pouvoir dans la rue et le conflit prend une tournure
ouvertement communaliste, intensifié par de nombreuses rumeurs. Cela dit, la paix sociale est
rétablie relativement vite, suite a un mouvement national de solidarité. Apres une procession de
la dépouille de Kaya transformé en héros national et I’enterrement des deux chanteurs, I'Eglise
catholique prend ouvertement position pour dénoncer la défavorisation des Créoles, en

particulier dans la fonction publique et les forces de I'ordre.

Les violences témoignent en effet de la faiblesse institutionnelle des Créoles et des profondes
inégalités dans le mode de gouvernance dont la distribution de ressources ne semble pas du tout
égalitaire. Février 1999 marquera évidemment les élections de 2000 et |’alternance ‘Population
générale’/hindou pour le Premier ministre dans I'alliance MMM-MSM parait comme le signe
d’une ouverture interculturelle. Toutefois, on constate I'absence de changements fondamentaux
de la société et les élections de 2005 et de 2010, nous I'avons dit, témoigneront au contraire
d’un repli communautaire généralisé. Les événements qui déclencheront également un nouveau
positionnement des associations créoles, pousseront nombre d'intellectuels et militants —
surtout créoles — a repenser la question identitaire (certains observateurs, par rapport aux
Antilles et a La Réunion parlent de « créolité »). La visée politique de ces mouvements reprend le
débat des années 1980 de la valorisation et reconnaissance officielle de la langue créole et
remet en question le traditionnel ancrage constitutionnel du multiculturalisme en s’attaquant a

la catégorie de classement controversée de ‘Population générale’.

Se crée alors en 2007 « la Fédération des Créoles de Maurice » (FCM) dirigé par le Pére
Jocelyn Grégoire, un prétre catholique, et la lutte pour une reconnaissance institutionnelle de la
communauté créole (cf. Best Loser) est intensifiée. L’Eglise revient sur la scéne et rejoint
activement la mobilisation et des revendications pour peser collectivement dans la balance
politique. Jahangeer-Chojoo (2010 : 125) souligne que les Créoles ont récemment revendiqué
une appellation particuliére afin qu’on puisse les différencier a l'intérieur de la catégorie
résiduelle de la ‘Population générale’. Voila la preuve que plusieurs années aprés « |'affaire
Kaya », la meilleure insertion sociale et institutionnelle des Créoles se fait encore attendre. Les
enquétes de terrain de Boswell (2006), et plus récemment celles de Peghini, confirment en effet
gue le malaise créole reste « une réalité brute » (2009 : 144). Toutefois, le « phénomeéne
Grégoire » qui relance (ou exploite) la vieille question de la recherche de leadership pour les
Créoles et qui affiche une volonté d’assigner une nouvelle identité collective, n’est pas dénué
d’un caractére essentialiste et ethniciste, par moments explicitement affiché. Cela se traduit par
des discours identitaires trés violents et peu concrets lors de meetings et la proposition d'une
nouvelle catégorie de classement ‘Créoles et autres chrétiens’. Une telle appellation révele le
caractére problématique de I'amalgame traditionnel Créole et Chrétien qui oublie le phénomeéne

de conversion d’Indo-Mauriciens et le fort catholicisme chez les Sino-Mauriciens. Toutefois, on
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constate que l'inscription des Créoles dans la constitution en tant que communauté a part reste
en effet la plus forte parmi les principales revendications de la FCM (Hookoomsing 2009 : 122).
On peut donc parler ici d’une certaine impasse et souligner le contenu faussement réformiste et
tres conservateur de telles postures qui réaffirment le religieux comme le cadre d’une nouvelle
forme de légitimation. La nature ethniciste et communautaire des catégories n’est aucunement
dépassée. Grégoire ne fait que reproduire les logiques du systeme en place et contribue aux
discours identitaires dominants : « to be valuable, to have a socially meaningful identity one
must be able to indicate the group’s boundaries and core cultural preoccupations » (Boswell
2006 : 148). C'est dans ce méme sens que s’opére la récupération de certains symboles
historiques ainsi que I'émergence d’associations socio-culturelles et la création de journaux

152 On voit alors, comme le dit Prabhu (2007 : 81), que si la reconnaissance de

‘ethniques
I'identité « africaine » fait défaut dans le discours public mauricien, le choix d’une telle
localisation géographique ou raciale n’est pas un choix politique évident. Il y a effectivement le
risque que les Créoles s’inscrivent tout simplement dans le discours multiculturaliste grace a une
localisation identitaire précise qui les cantonne dans une grille homogénéisée. De I'autre coté, il
nous semblerait aussi juste d’analyser le phénomeéne comme un cas évident d’« essentialisme
stratégique », par exemple selon I'acceptation de Gayatri Spivak, c’est-a-dire une utilisation
consciente d’un essentialisme positiviste a travers I'établissement d’identités fixes et homogénes
dans une posture politique visible'? ; en d’autres mots, des politiques identitaires temporaires.
Une fois certaines assises acquises, on pourra alors tenter de miser plus sur des solidarités
individuelles et plurielles face aux formes dominantes communautaires, et ainsi mieux gérer les

tensions et dynamiques internes de la société. La question cruciale et de plus en plus actuelle

reste celle de savoir comment faire valoir davantage une telle altérité plurielle et hybride.

Bien évidemment, les événements de 1999 ont laissé des traces importantes non seulement
dans la perception des Mauriciens, mais sont devenus sujets d’analyse dans la recherche
universitaire (en particulier politique, anthropologique, sociologique). Celle-ci se clive entre
d’une part un cri d’alarme concernant les dérives de I'ethnicisme grandissant soutenant l'idée
que pas tous les Mauriciens se sentent inclus dans la nation arc-en-ciel au méme degré et

154

participent de facon trés inégalitaire a la société civile (Boudet 2000, Laville 2000™°", Boswell

52 Chan Low (2008 : 25) donne I'exemple du MMKA (Mouvement Mauricien Kréol Africain), ROC (Rassemblement

des Organisations Créoles) ainsi que de La Voix Kréol et de Solidarité.
153

Gayatri SPIVAK, In Other Worlds: Essays in Cultural Politics (London, Taylor & Francis, 1987 : 205). Le philosophe et
politologue argentin Ernesto Laclau donne également une définition pertinente du concept : « ‘Essentialism’
alludes to a strong identity politics, without which there can be no bases for political action. But that essentialism is
only strategic — that is it points, at the very moment of its constitution, to its own contingency and its own limits »
(Ernesto LACLAU, “Subject of Politics, Politics of the Subject”, in Emancipation(s), London & New York, Verso, 2007b
[1996] : 50).

3% Rosabelle LAVILLE, “In the politics of the rainbow: Creoles and civil society in Mauritius” (in Journal of Contemporary

African Studies, vol. 18, n® 2, 2000 : 277-294)
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2006, Peghini 2009). A ces constats de la faillite de la gestion du multiculturalisme s’opposent
d’autre part ceux qui relativisent les émeutes et maintiennent un jugement plus ou moins positif
du systeme (Carroll & Carroll 2000a et 2000b, Srebrnik 2002™) et se situent donc dans la
continuité des travaux qui soulignent l'importance grandissante des identifications non-
ethniques (Bowman 1991™°, Eriksen 1998). Les reconsidérations critiques des politologues B.W.
Carroll et T. Carroll nous semblent ici représentatives. Si leur appréciation positive et optimiste —
« one of the clearest success stories among ethnically divided developing states » (2000a : 122) —
est quelque peu revue a la baisse a la lumiére des « Jours Kaya », elle reste enfin maintenue :
« Mauritius is and remains a success story » (2000b : 45). Au sujet des interprétations des
événements de février 1999, il nous semble important de souligner avec Eriksen que la réflexion
savante n’est pas a I'abri de phénomenes ‘en vogue’ et que des phénomeénes de revitalisation

ethnique attirent par leur coté spectaculaire :

Movements of ethnic revitalisation are much more spectacular than the quiet daily
movement towards mutual accommodation in complex societies, and they are perhaps
therefore more attractive as objects of study. This does not, however, necessarily mean that
such movements are more representative than moves towards the end of ethnicity in
particular societies. (2002 : 176-177)

Cela étant dit, les événements restent gravés dans la mémoire. Pour voir a quel point I'« affaire
Kaya » dérange, il suffit de voir que dans le petit ouvrage a visée touristique L'fle Maurice des
cultures d’lssa Asgarally157, le fameux chanteur et son style de Seggae — expression singuliere de
I'interculturalité a laquelle I'auteur souscrit pourtant manifestement — ne sont méme pas listés

dans la rubrique ‘musique’ !

* %%

Avant de passer a I'étude du fait linguistique, un bilan quant aux identités sociopolitiques et

ethnoculturelles s’impose.

5 Henry SRerNIK, “'Full of Sound and Fury': Three Decades of Parliamentary Politics in Mauritius” (in Journal of

Southern African Studies, vol. 28, n° 2, June 2002 : 277-289)

156 Larry BOWMAN, Mauritius : democracy and development in the Indian Ocean (London, Bolder, Westview, 1991)

137 |ssa ASGARALLY, L'ile Maurice des cultures (Vacoas, Maurice, Le Printemps, 2006)
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1.1.4.4 Bilans : rien de nouveau sous le soleil communaliste ?

« Derriere le vernis de coexistence pacifique et
harmonieuse que I'on se plait a projeter, il existe une
tension permanente, latente la plupart du temps, mais
néanmoins toujours présente, inhérente a la vie sociale
mauricienne, qu’il ne s’agit jamais d’ignorer et encore
moins de sous-estimer. »

(Arnaud Carpooran, 2008)

On peut dire sans aucun déterminisme que les groupes ethniques a Maurice sont configurés a
travers leur fonctionnement historique. Si la société mauricienne contemporaine s’appréhende,
de facon définitive, mais non exclusive, par le prisme de son passé, le présent permet également
de comprendre le passé d’une terre plurielle héritiere de deux systemes de colonisation. Et pour
boucler la boucle, on constate I'actualité indéniable de nombreuses théses d’Arno et d’Orian sur
les clivages socio-ethniques que nous avons présentés de maniere diachronique. Divers critiques
qui s’y référent plus ou moins directement — entre autres Alber (1990, 1994), De Robillard
(1990)*®, Eriksen (1998), Boudet (2000), Martial (2002), Carpooran (2003a, 2008), Chan Low

(2008), Peghini (2009) —, confirment leur longévité ou ajustent leurs bases.

Ainsi, Carpooran (2003a: 83, 109) met en relief la longévité du principe du « consensus
négatif » et ses logiques de collaboration périphériques opposées aux évitements et exclusions
mutuels dans le domaine privé. Il renoue également avec I'idée de la « société du regard » qui, a
travers son jeu d’'images qui se juxtaposent et s’entrechoquent sans trop se contredire,
constituerait la stabilité de la société mauricienne. Plus récemment, le sociolinguiste parle d’un
ensemble comportemental « d’évitements mutuels, d’ignorance calculée, de non-dits et
d’interdits, a coté des lieux communs “politiquement corrects” » (idem 2008 : 27) qui assurent la
relative stabilité sociale. Martial (2002 : 80), de son c6té, reprend l'idée que le caractere
particulierement complexe de la culture indienne rend une bonne compréhension difficile pour
les autres communautés non initiées et qu’elle ne se mélange qu’avec grande prudence aux
autres. A ce manque de volonté de la part des Hindous de s’ouvrir s’ajoute d’aprés Lau Thi Keng
le caractere manifestement fermé de l'islam, de la communauté chinoise et des Franco-
Mauriciens. De Robillard (1990 : 53) soutient I'idée d’une société qui vit sur le mode de
I’assignation en ce qui concerne la catégorisation sociale et Prabhu (2006 : 124) affirme qu’il a y
un consensus dans la pensée collective mauricienne par rapport a une certaine hiérarchie sociale
historiguement déterminée. Alber (1990 : 14-17) souligne la permanence des relations de

parenté et de la cellule familiale ou claniqgue comme instances formatrices d’une identité

%% Didier DE ROBILLARD, “Dynamique des langues, dynamique de I'identité : le cas de la communauté de langue

premiéere frangaise a I'lle Maurice” (in Alber 1990 : 33-61)
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ethnique primordialisée, d’une appartenance qui se traduit encore souvent par la métaphore
biologique et la loyauté inconditionnelle de I'union conjugale intraethnique. Le malaise créole
confirme enfin le statut précaire de longue date de la population (partiellement) d’origine

malgache et africaine et « I'affaire Kaya » révéle une fois de plus la fragilité du tissu social.

Il est vrai qu’Arno et Orian ne discutent pas des évolutions plus récentes aux grandes
répercussions — ce qu’ils auraient pu, leur livre datant de 1986 —, tels I'accés a I'indépendance et
les « bagarres raciales » de 1968, I’émigration de la bourgeoisie créole a partir des années 1960
et les luttes travaillistes des années 1970. Il est également vrai que des positionnements
réciprogues entre communautés se sont fortement modifiés depuis I'époque coloniale — les gens
de couleur sont aujourd’hui absents de la scéne politique et le terme méme de ‘gens de couleur’
est tombé en désuétude selon Lau Thi Keng (1991 : 137). Néanmoins, |'évocation des auteurs
d’'un monde en formation permanente ayant créé un équilibre fondé sur une entente originale
entre les groupes humains d’origine fort dissemblable n’est pas sans rappeler des travaux plus
contemporains aux conclusions similaires. L'idée qu’ils développent de |'assignation des
« espaces affectifs particuliers » (Arno & Orian 1986 : 10) aux différents acteurs dans le jeu
relationnel social tres actif, veillant a une distance mutuelle qui évite malgré tout une exclusion
mutuelle agressive n’est pas entierement révolue. Au milieu des années 1980, ils constatent que
les multiples rencontres du passé sont d’« innombrables fils invisibles » d’'une complexité et
d’une solidité qui ont permis a Maurice d’étre vital, d’accueillir des changements, et surtout de
« résoudre sans violence destructrice une série de différences ou de divergences qui ailleurs
sombrent trop souvent dans l'intolérance et les explosions assassines » (ibid. 161). Les divers
clivages créent des tensions et balancements qui permettent enfin d’éviter les impasses et les

affrontements qui planent sur I'équilibre précaire d’une société multiculturelle.

Sans aucun doute, les événements de février 1999 poussent a relativiser de tels propos et
témoignent de ces « explosions assassines », méme si elles ne sont bien évidemment pas
comparables de par leur ampleur a d’autres conflits ethniques dans d’autres pays postcoloniaux
et ailleurs. lls ont terni I'image de I'lle Maurice comme un laboratoire réussi de la diversité
(Eriksen 1998 : ix), et celle d’'un pays modele a articuler et méditer la nation et les
particularismes ethniques™, et révélent la profondeur du malaise de la partie la plus
défavorisée de la population. Mais on se rappelle également que les violences prennent fin assez
vite (et quasiment sans l'intervention des autorités gouvernementales) grace a la mobilisation
d’un contre-mouvement de fraternité dans toute I'lle. Au-dela de tout antagonisme, la forte
conscience de la fragilité du vivre-ensemble mauricien mene remarquablement a une fin rapide

des confrontations les plus visibles. Cela nous semble la preuve qu’a Maurice, la vie de tous les

% Francoise LIONNET, “’Logiques Métisses’: Cultural Appropriation and Postcolonial Representation” (in College

Literature, n° 19-20, Oct. 1992-Feb. 1993a : 106)
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jours se caractérise par de multiples mécanismes de régulation sociale, de nombreuses relations
de réciprocité ainsi qu’un sentiment partagé d’une « méme maniére d’étre au monde » (Alber
1990 : 14). Dans l'exigliité et la densité de I'espace social ol I'on est contraint de fréquenter en
permanence des individus socialement et ethniquement différents, un tel partage de mentalité
signifie aussi que la gestion d’altérité dans I'lle passe non seulement par des procédures
d'évitement, mais aussi par un certain savoir-vivre social, une ouverture a I'humour et la
plaisanterie (ibid. 18). Enfin, « I'affaire Kaya » est certes I'expression d’un malaise qu’on peut lire
en termes ethniques, mais n’oublions pas de l'interpréter comme la manifestation d’un malaise

social plus général.

Le constat d’« une grande maturité politique et sociale » (Arno & Orian 1986 : 162) a alors
beau paraitre quelque peu exagéré en louanges et en particulier le systéme politique est loin
d’étre un garant fiable de la justice sociale. S'il assure incontestablement une stabilité politique,
il n'a pas nécessairement augmenté la démocratie dans I'lle dans le sens ou tous les citoyens
sont égaux devant la loi et ont une possibilité égale d’accéder au pouvoir (Jahangeer-Chojoo
2010 : 121). Le systeme est hautement déterminé par le fait ethnique et attise la division au lieu
de la fédération. Il continue a favoriser des groupes au lieu des individus et la méritocratie, les
qualifications ainsi que les compétences des candidats de la fonction publique comptent

toujours peu (ibid. 122, 129).

Cependant, les auteurs ne sont pas les seuls a considérer la société mauricienne, prédestinée
dés ses origines a un métissage culturel irrésistible, comme étant capable de donner des
réponses aux interrogations complexes d’une actualité saillante d’autres Etats et nations
multiculturels. On peut en effet se demander ol I'on peut trouver actuellement une société
créolisée d’une telle multiplicité culturelle, d’une telle répartition démographique et d’un tel
statut politique que Maurice qui fonctionne mieux dans la pratique ? De plus, les multiples
phénomeénes de métissage bien réels a Maurice peuvent-ils encore étre dissimulés et freinés ?
Jusqu’a quand pourra-t-on maintenir la rigidité des catégories communales ? Le « groupe-
tampon » des Créoles dont parle Lau Thi Keng et les Tamouls n’influenceront-ils pas de fagon
déterminante le cours de I'histoire a travers leurs multiples ouvertures, perceptible de facto
aussi chez d’autres communautés ? Et I'idéal endogamique de nombreux groupes fermés n’est-il
pas confronté a une augmentation sensible des mariages mixtes ? Il est indéniable que la
mobilité ascensionnelle et 'adoption d’'un mode de vie ainsi que de schémas de consommation
communs tendent a atténuer les différences culturelles de tous les Mauriciens. Il faut aussi
relativiser la profondeur réelle du lien ancestral ainsi que I'exclusivité et I'orthodoxie des
coutumes religieuses chez une partie grandissante de Mauriciens. De multiples phénoménes
syncrétiques s’y découvrent et bon nombre d’Indo-Mauriciens sont généralement indifférents de

nos jours a tout ce qui touche a I'Inde, mais n’osent pas I'avouer ouvertement (Martial 2002 :
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200). Voila une preuve que les enjeux de Maurice résident autant dans les réalités tangibles que
dans la représentation de celles-ci trop souvent manipulées et instrumentalisées par des

démagogues et faiseurs d’opinion.

Or, aussi juste qu’ils soient, de tels prises de conscience et jugements ne doivent toutefois
pas succomber a leur idéalisme. Durant 40 ans d’indépendance, aucun sens fort de l'identité
nationale ne s’est développé et les frontieres ethniques ne sont pas affaiblies. Le systéeme
politique accentue les différences ethniques et culturelles parmi la population et de nombreuses
associations déploient des efforts considérables afin de démarquer les groupes en cultivant des
différences symboliques telles que les langues ancestrales, les rites et les coutumes (Jahangeer-
Chojoo 2010 : 126, 129). Il n’est aucun doute que l'image harmonieuse de se cotoyer
pacifiquement constitue a juste titre « un sujet de fierté pour les Mauriciens » (Carpooran 2008 :
47)'*°. Mais malgré son caractére de modéle, le cas de Maurice montre clairement que dans des
sociétés plurielles (et ailleurs), I'ethnicité est inévitablement une «ressource cognitive
actualisable » (Alber 1990 : 11 et 1994 : 128) offrant a ses acteurs un cadre d’interprétation
extrémement puissant et disponible, facile a appliquer, investir et instrumentaliser pour de
multiples circonstances. Le vrai défi restera alors d’assouplir I'idée des identités catégorielles et
de davantage privilégier et de mettre en valeur (en particulier dans les représentations

publiques) les identités pratiquées, la créolisation sociale et le métissage.
%k k%

Apres ces réflexions sur la complexité sociopolitique et ethnoculturelle a Maurice, examinons
un domaine ou les négociations identitaires sont particulierement chargées de symbolisme. Il

s’agit de la question des langues.

160 . ez e pe . . . . . . .
Les phrases « Un prisme de variété infinie » et « le devoir de transformer la riche histoire épique en un tissu de

grande diversité, mais de bonne harmonie », respectivement les propos pour ouvrir et clore une étude sur les
langues et les religions dans I'lle (Dinan 1986 : 1, 70), nous semblent un autre exemple symptomatique a la fois de
cette fierté mais aussi de cette conscience et sens de responsabilité accrues qu’ont les Mauriciens de la pluralité
historique et ethnoculturelle de leur fle.
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.2 La question des langues: wune interrogation identitaire
incontournable

« Parler une langue, c’est assumer un
monde, une culture. »

(Frantz Fanon)

«Rien n’est plus dangereux que de
chercher a rompre le cordon maternel
qui relie un homme a sa langue. »

(Amin Maalouf)

De toutes les appartenances que nous reconnaissons, la langue est certainement une des plus
déterminantes. Certains critiques soulignent I'importance et la violence passionnelle des débats
autour de la question linguistique comme une des caractéristiques des petites nations™". I
sonne donc comme un truisme que d’avancer I'idée que dans les sociétés plurielles — de surcroit
dans I'espace postcolonial —, la langue est plus qu’un simple moyen de communication. Dans la
dynamique des identités, elle peut facilement devenir un objet fétichisé. Un regard sur cet
élément crucial de la culture qu’est le fait linguistique permet en effet de s’interroger sur des
antagonismes sociaux du pays. Dans la présente partie, nous opterons cependant moins pour un
mode analytique fréquemment choisi selon la répartition des langues par domaine (politique,
administration, éducation...) que pour une approche ethnolinguistique, c’est-a-dire une
interrogation du fait linguistique a travers le prisme de la construction identitaire. La langue est
ainsi percue dans sa fonction idéologique et en tant que symbole d’appartenance collective. Avec
plus d’une dizaine de langues officiellement attestées sur une population ethniquement aussi

2, Maurice a effectivement tout d’« une Babel

diverse de presque 1,3 million d’habitants'®
revisitée » (Carpooran 2003a : 7) aux nombreux antagonismes ethnolinguistiques. Nous sommes
définitivement loin ici d’'une conception herdérienne qui superpose langue et culture. L’histoire
mouvementée de I'lle, avec ses multiples conflits socioéconomiques et culturels dans un espace
ethniquement aussi hétérogene a laissé des traces et stimulé des phénoménes dynamiques de
« mobilité linguistique » (Baggioni & De Robillard 1990 : 48). De Robillard constate que « la
sphere linguistique est un élément ou I'on sent battre le pouls d’'une société en évolution

constante » (1990 : 54). Pour Eisenlohr (2001, 2006), la langue est un élément-clé dans la

construction de mémoires sociales ainsi que les politiques culturelles et les phénomeénes

181 pascale CASANOVA, La république mondiale des lettres (Paris, Seuil, coll. « Points essais », 2008 [1999] : 371)

162 ¢f. [en ligne] : < www.un.org/esa/population/publications/wpp2008/wpp2008_text_tables.pdf >. Le recensement

de 2000 fait état d’une population totale de 1.179.137 (cf. [en ligne] : < www.gov.mu/portal/sites/ncb/cso/
ei365/intro.htm >).

115



PREMIERE PARTIE : Identités, langues et espace littéraire a Maurice

d’invention de cultures ancestrales officielles. Au centre de processus idéologiques, la question
linguistique peut facilement influer sur des concepts de communauté, car, comme I'affirme
Pierre Bourdieu, les relations linguistiques entre acteurs sociaux sont porteuses de pouvoirs
symboliques susceptibles d’influer sur les relations sociales tout court : « [O]ne must not forget
that the relations of communication par excellence — linguistic exchanges — are also relations of
symbolic power in which the power relations between speakers or their respective groups are

. 163
actualized »

. Des débats souvent trés passionnels autour des différentes langues et leur
investissement concurrentiel fort s’averent effectivement d’une importance considérable pour la

construction sociétale et nationale de I'lle.

Le 30 octobre 1998, le gouvernement

de Navin Ramgoolam lance une nouvelle

15 LEGAL TENDER FOR THE PA
THE AMOUNT STATED THEREOH

RUPEES

série de billets de banque. En effigie
figurent différentes personnalités
mauriciennes décédées appartenant aux

(ou plutét représentatives des) différentes

communautés et groupes ethniques: les
Hindous Seewoosagur Ramgoolam et
Sookdeo Bissoondoyal (coupures de 2000
et 500 roupies), le Créole Gaétan Duval (1000 Rs), le Musulman Abdool Razack Mohamed (500
Rs), le Tamoul Renganaden Seeneevassen (100 Rs), le Franco-Mauricien Maurice Paturau (50 Rs)
et enfin le Sino-Mauricien Jean Ah Chuen (25 Rs). Si une telle représentation parait en harmonie
avec le principe de justice distributive qui sous-tend la politique de « I'unité dans la diversité », a
peine deux jours aprés le lancement officiel, se font entendre dans les journaux de véhémentes
remises en question de la part des organisations socio-culturelles tamoules. Leur polémique se

dirige contre une modification dans I'ordre des libellés en langues orientales sur les billets qui ne

respecte pas le symbolisme de préséance historique des Tamouls a Maurice.

Les Tamouls ayant été les premiers immigrants du sous-continent a arriver dans l'ile, la
langue tamoule s’était en effet trouvée jusqu’alors en premiere position (aprés I'anglais). Deux
semaines seulement apres I'’émission, des groupes de pression tamouls lancent des campagnes
de mobilisation. On voit quelques blocus de routes, voire des gréves de la faim et des
manifestations devant la Banque nationale. Le ministre (tamoul) de I'Education nationale
menace de démissionner, des organisations hindoues et tamoules s’affrontent lors de
rassemblements. La justification officielle de la Banque de Maurice qui évoque des raisons

techniques n’est acceptée par personne et il se rajoute I'affirmation de groupes extrémistes, tels

163 pierre BOURDIEU, Language and symbolic power (Cambridge, Polity Press, 1991 : 37)
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que Voice of Hindu et le parti musulman de Hizbullah, ce dernier revendiquant des inscriptions
en arabe ou en ourdou. Par conséquent, les billets répudiés se verront remplacés par une

nouvelle série en juillet 1999, rétablissant I'ancien ordre linguistique.

Cette surenchére symbolique qui parait comme une véritable affaire d’Etat — on s’imagine
I’attitude de mourir pour une langue qui n’est guere parlée (Eisenlohr 2001 : 1) ! — s’avere plutot
tres caractéristique des logiques par lesquelles les problématiques ethniques se construisent et,
le cas échéant, se neutralisent a Maurice. Comme le constate Carpooran, la présence des
langues sur les billets de banque, sans parler de leur ordre, n’a jamais vraiment constitué d’enjeu
majeur pour aucun groupe ethnique particulier et une grande partie de la population n’a pris
connaissance de ces subtilités techniques et linguistiques ainsi que de leur charge symbolique
gu’a travers cette affaire. Selon le sociolinguiste, elle semble davantage refléter certaines
frustrations de la communauté tamoule accumulées depuis des années et symptomatiquement,
le lancement des nouveaux billets se fera dans une relative indifférence (Carpooran 2003a : 187-
191). S'il est alors vrai que tout n’aura été que surdétermination de la part d’'une minorité
activiste, les événements connus dorénavant comme « I’affaire des libellés » révelent I'extréme

susceptibilité de la question linguistique a Maurice.

1.2.1 Les relations complexes entre langue et ethnicité : naissance d’'un

couple délicat

« ‘Do the black people have a language of their own?’
‘Creole.
‘No, Creole is for everybody.’
‘What else do you want?’
‘Bhojpuri are for Indians. What for Creoles?’
‘Creole.
‘You’re becoming mad | think.”»

(Ramesh Bucktawar,
The vanishing village)

A Maurice, le lien fort entre langue, culture et religion s’avére d’une importance sociétale
indéniable, comme I'affirme Eisenlohr : « The image of linguistic differentiation is a prominent
element in the construction of ethnic and social differences and hiérarchies in Mauritius »
(2001 : 3). Il sagit la d’un processus qui n’est pas récent. On peut dire que du temps de I'lle de
France, la situation linguistique est assez claire : une diglossie entre le francais et ce parler de

contact, de syncrétisme et de compromis, qui évoluera, telle une véritable genése linguistique
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pendant deux phases successives — la société dite d’« habitation » et celle de « plantation » —, en
un systéme linguistique plus stable et autonome, le créole’® qui parait parfois sous la
désignation de ‘kreol’*®. Avec le changement statutaire de Ille de colonie francaise & colonie
britannique a partir de 1810 et les nouvelles données politiques, administratives, mais aussi
démographiques que cela entraine, la base est jetée pour des débats mouvementés qui tournent
autour de la question linguistique. Cela se manifeste dans le processus délicat de I'anglicisation

de la vie publique au XIX® siécle (Carpooran 2003a : 37-56).

Pendant les premiéres années de la mainmise britannique, on pratique un laisser-faire
linguistique qui assurera la présence du francais dans toutes les fonctions officielles. Dans le
fameux article 8 de I’Acte de Capitulation de 1810, on constate en effet le droit des habitants a
« conserver[] leur religion, lois et coutumes »™*°. La décennie 1830, déja marquée par des
tensions entre Anglais proabolitionnistes et Frangais antiabolitionnistes, verra ce conflit doublé
par des tensions politico-linguistiques a cause des mesures d’anglicisation juridique et législative.
La présence logique de I'anglais dans I'administration coloniale n’est guere discutée. Se dévoile
alors un paysage sociolinguistique trés complexe autour de I'abolition de I'esclavage en 1835,
avec d’un c6té une diglossie anglais-frangais dans les sphéres d’emploi prestigieuses, de I'autre
une utilisation forte du créole et du bhojpuri ainsi qu’une présence plus symbolique que
fonctionnelle d’autres langues orientales suite a I'engagisme du sous-continent indien. Il est
intéressant de voir que les coolies, a défaut d’étre utilisés comme des chevaux de Troie pour
I'anglicisation de I'lle en raison de leur provenance d’une autre grande colonie britannique,

évolueront dans le systeme de plantation qui les familiarisera davantage avec le créole.

Quand, en 1841, s’instaure la promulgation des lois ainsi qu’une partie de I'enseignement
primaire en anglais, en 1845 celle de l'usage de I'anglais au tribunal, les réactions et polémiques

sont vives. Dans les journaux francophones (Le Cernéen, Le Mauricien, La Sentinelle...) fusent

164 .. .. . . ;. . , ;. .
Pour des analyses sociolinguistiques et historiques sur la créolisation et les créoles en général, celles de I'océan

Indien et de Maurice en particulier, on peut se référer, entre autres, aux travaux suivants : Robert CHAUDENSON, Des
iles, des hommes, des langues. Essai sur la créolisation linguistique et culturelle (Paris, L’'Harmattan, 1992), La
créolisation : théorie, applications, implications (Paris, L'Harmattan, AlF, Institut de la Francophonie, 2003) et La
genése des créoles de I'océan Indien (Paris, Harmattan, 2010), Philip BAKER & Guillaume FoON SING (éd.), The making
of Mauritian Creole : analyses diachroniques a partir des textes anciens (Royaume-Uni & Sri Lanka : Battlebridge
Publications, coll. « Westminster Creolistics », 2007) et Hookoomsing, Ludwig & Schnepel 2009. A la consultation
de ces ouvrages, on verra que la genése des créoles de I'océan Indien et leurs rapports mutuels sont toujours objet

de nombreuses controverses linguistiques, voire idéologiques.

185 | e terme ‘kreol’ apparait, entre autres, chez Baker (1972), le Diksyoner Kreol-Angle de LPT (Port Louis, 1985), le

Diksyoner kreol morisyen. Dictionary of Mauritian Creole. Dictionnaire du créole mauricien de Baker &
Hookoomsing (Paris, L'Harmattan, 1987) et sillonne les romans de Lindsey Collen. Hubert (1983) utilise le
terme ‘kreole’, Gabriel (1983) celui de ‘kréole’. S'il se fait plus discret aujourd’hui, bon nombre de chercheurs
continuent a I'utiliser, en particulier dans des travaux en anglais, par exemple Alber (1992), Toorawa (1999), Eriksen
(1994, 2002, 2007) et Jahangeer-Chojoo (2010), et le Diksioner Morisien d’Arnaud Carpooran (Univ. de Maurice,
Univ. de La Réunion & Organisation Internationale de la Francophonie, 2009) est paru dans la collection « Koleksion

text Kreol ».

166 Carpooran (2003a : 40) cite Pierre DE SORNAY, Isle de France, lle Maurice (1950).
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pétitions et contre-pétitions, et, manifestation des rapports de force sociaux de I'époque, on
verra méme une certaine alliance tactique entre Britanniques et Mulatres. En raison du climat
hostile entre colons francais et administrateurs anglais, le processus de I’anglicisation est un
processus lent, en manque de cohésion et de cohérence, qui deviendra effectif qu’a partir de
1850. Les affaires linguistiques s’étant révélées surchargées d’identité, tout le monde
s’accommode plus ou moins bien pendant de longues années du statu quo. Jusqu’en 1945,
aucune autre législation ne permettra en effet a la langue anglaise d’élargir son champ d’action
et de dépasser le domaine administratif, judiciaire et législatif, a I'exception du domaine
éducatif. Mais ici, non seulement des rivalités entre francais et anglais marqueront les pratiques
dans les différents types d’école, mais on y enregistre aussi assez tot une prise en compte du
caractere pluriel de I'lle par des enseignements en langues vernaculaires indiennes pour les
enfants des engagés (ibid. 64). L'enseignement en anglais n'aura pas les effets escomptés, la
nouvelle majorité des travailleurs indiens ne pouvant que difficilement s’y habituer. Le
contentieux avec le francais se fait au bénéfice de ce dernier et en 1958 toujours, le directeur de
I'instruction publique peut déclarer I’échec de I'anglais a I'école : les enseignants eux-mémes
parleraient mal la langue et on pourrait donc douter de leurs compétences pédagogique5167.
Dans les années 1980, cette situation ne s’est guere améliorée : les lectures en anglais en classe
posent de grands probléemes ; éleves et étudiants ne sont pratiquement pas exposés a I'anglais
dans leur quotidien, la presse et les médias. Il faut également souligner que le manque de
volonté d’angliciser I'lle est un facteur déterminant qui permet au créole mauricien d’acquérir un
statut pan-ethnique déja bien avant I'indépendance. Si I'antagonisme francgais-anglais jouit donc
d’une certaine longévité perceptible jusqu’a nos jours a Maurice, la question des langues se

complexifiera toutefois de fagon substantielle, ce que nous verrons par la suite.

187 ¢f. Aunauth BEEJIADHUR, Nouveau Code de V'instruction publique (1958), cité par Vicram RAMHARAI, “La littérature

mauricienne d’expression anglaise: problémes et perspectives” (in Journal of Mauritian Studies, vol. 2, n® 2, 1988 :
8-9).
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1.2.1.1 Les contentieux ethnolinguistiques majeurs du XXe siecle

Depuis les affrontements linguistiques du XIX® siécle, trois périodes de débats majeurs autour
de la question peuvent étre relevées. D’abord, le conflit pendant les années précédant
I'indépendance — dans la ligne droite des événements antérieurs — entre le francais et I'anglais.
Puis une dépolitisation de ce contentieux au profit d’une politisation nationalitaire autour du
créole entre 1968 et 1982. Les années 1982 a 2000 sont enfin marquées par une reconnaissance
partielle du créole par les autorités tandis qu’on constate une redynamisation de la
problématique ethnolinguistique concernant les langues dites orientales (Carpooran 2003a:
111-191). Comme un écho aux interrogations identitaires discutées auparavant, nous
présenterons les grandes lignes de ces trois antagonismes ethnolinguistiques principaux qui nous

semblent tres révélateurs des complexités du tissu social mauricien.

Durant la décennie avant 1968, un certain nombre de lois linguistiques font revivre les
tumultes politico-linguistiques du siécle précédant. Elles marquent toutefois un tournant
important parce que le profil socio-ethnique des acteurs impliqué s’est transformé. Tandis que la
consolidation de I'anglais comme langue officielle du droit se voit peu contestée, il n’en est pas
de méme pour le domaine éducatif. C'est ici que se dessine alors une bipolarisation entre les
groupes francophiles (Franco-Mauriciens, Mulatres, Créoles) et anglophiles (Hindous,
Musulmans). Que les changements proposés soient assez faibles, I'enjeu symbolique s’avére
fort. La presse, des intellectuels et artistes francophones (André Masson, Marcel Cabon, André
Decotter...), voire certains journaux en France s’engagent pour s’opposer aux administrateurs
anglais et surtout au nouveau PTr et aux journaux proches de sa cause (Mauritius Times,
Advance), en faveur de 'anglicisation. Le bras de fer trouvera une issue en accord avec le climat
d’époque ol pese le poids démographique des groupes nouvellement émancipés au niveau
politique. La majorité de Mauriciens d’origine indienne appuie ainsi ses postulats politiques sur
une distanciation par rapport au francais. N'oublions pas non plus que dés les années 1940, la
qguestion de la valorisation des langues ancestrales fera partie des campagnes des Indo-
Mauriciens pour s’affranchir sur les plans politique et social (Eisenlohr 2001 : 18). Nous avons vu
ci-dessus que les polarisations qui se cristallisent alors joueront un réle décisif jusqu’a nos jours.
On pourra donc dire avec Carpooran que si I'anglais est aujourd’hui vécu comme la langue
officielle de Maurice, c’est surtout parce que les détenteurs du pouvoir depuis 1968, quasi
exclusivement d’origine indienne, I'ont voulu ainsi (2003a: 125). En définitive, Maurice est un
cas exceptionnel de réappropriation identitaire postcoloniale au niveau des langues. A premiére
vue paradoxalement pour une ancienne colonie britannique, c’est a travers un investissement
fort de I'anglais que la nouvelle nation se construit. Hubert (1983 : 94) affirme que I’Angleterre

n’‘a jamais eu plus d’adeptes pour sa langue et sa culture que depuis la décolonisation. La
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nouvelle bourgeoisie d’Etat, longtemps tenue a I'écart par la hiérarchie francophone, s’est
tournée vers la langue de I’ancienne puissance coloniale qui a favorisé sa montée au pouvoir.
Mais l'anglais permet ainsi de prendre ses distances non seulement par rapport a une
francophonie qui connote I'exploitation sucriére, mais aussi face a une créolophonie qui n’est

pas jugée appropriée pour I'usage officiel. Nous y reviendrons.

Apres l'indépendance, la législation linguistique suit une logique en apparence tres
pragmatique. Au moment de la construction d’un nouvel Etat-nation, les décideurs politiques ne
veulent pas prendre trop de risques pour troubler I'équilibre social fragile (Baggioni & De
Robillard 1990 : 150). Le systéme administratif en anglais est bien établi et la langue joue de son
caractére international et ethniquement neutre a Maurice. Le contentieux entre le groupe
occidental-chrétien-créole d’un c6té, indo-mauricien de 'autre continue toutefois a déterminer
les intéréts. La bourgeoisie franco-mauricienne s’oppose ici a la nouvelle bourgeoisie d'Etat de
formation essentiellement anglophone. Se dessinent alors derriere cette lutte des langues
étrangéres occidentales des luttes relevant du domaine du politique, de I'économique, mais
aussi du culturel. Malgré cela, on ne touche pas au statu quo de la langue francaise, car le
patrimoine culturel francais reste vivace a Maurice et la nouvelle nation, en dépendance
économique totale pour ses exportations de sucre, ne peut pas se permettre de tourner le dos a
un traditionnel partenaire européen de taille. De plus, comme les « bagarres raciales » de 1968
pésent encore sur les mentalités, on évite de modifier I'équilibre socio-linguistique existant afin
de ne pas provoquer d’anciens réflexes ethnocentristes. Si la doctrine en termes de langues du
gouvernement se résume alors a une fameuse phrase de Seewoosagur Ramgoolam en 1982 —
« Il existe trois choses auxquelles le politique ne doit jamais toucher : la langue, la religion, la
culture » (Carpooran 2003a: 136) —, un immobilisme et une accalmie pareils en matiére de
glottopolitique s’expliqguent néanmoins davantage par |'opposition a la lutte des revendications
pour le créole du MMM. Celui-ci fait en effet de la question linguistique son cheval de bataille
d’une décolonisation culturelle inachevée aux yeux de ses partisans. Les débats politiques et
propositions de loi entre 1971 et 1981 se polarisent autour d’une notion qui reste souvent
considérée comme un ‘patois’ ou une ‘forme corrompue du francais’ et qu’on charge en termes
ethniques et historiques. Car I'association homonymique entre I'ethnonyme ‘créole’ désignant la
communauté et le glossonyme ‘créole’ permet un amalgame qui n’est pas pour plaire a tout le
monde ; amalgame évident aussi, car historiguement ce sont les Créoles qui peuvent prétendre
a une certaine paternité quant a la genése de la langue, ce qui poussera d’ailleurs d’aucuns a
proposer des termes comme ‘morisien’, ‘morisyen’ ou ‘morisié’. En outre, les adversaires du
créole ne manquent pas de souligner la proximité du frangais, tout en investissant la
francophonie comme renvoyant a une prétendue idéologie coloniale sous-jacente. Toutefois,

comme le dit Hookoomsing, le terme de ‘morisyen’ « sentait trop I'artifice idéologique » dans les
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courants nationalistes'®. On continue alors généralement de parler de ‘créole’, malgré le
caractére ambigu et paradoxal du terme, reflétant d’'un c6té la pluralité et collectivité nationales,
de l'autre, une référence identitaire de groupe, voire un instrument d’acculturation. Les
politiciens et associations socio-culturelles hindous n’hésiteront d’ailleurs pas non plus a investir
et instrumentaliser I’hindi au-dela de son statut symbolique quoique le bhojpuri s’avére dans les
faits la seule langue orientale véritablement parlée a Maurice (Carpooran 2003a : 144-145). Si
des mesures concretes en vue d’une officialisation du créole ne sont pas prises en raison de
I'opposition des détenteurs du pouvoir, la question linguistique est en ébullition et

omniprésente et ménera a des bouleversements sociopolitiques en 1982.

Il faudrait cependant éviter des conclusions hatives. Les propositions linguistiques du
nouveau gouvernement MMM-PSM sont d’abord relativement faibles — mis a part le projet
d’introduire le créole au Parlement (ce qui ne sera jamais mis en pratique) —, car les promoteurs
du changement sous-estiment les forces réactionnaires au sein méme de I'alliance et le climat
politique tendu peu favorable pour abandonner I'équilibre linguistico-culturel mauricien. Ainsi,
pendant le court regne du MMM, on ne voit dans un premier temps que |'organisation d’un
séminaire national sur les langues a l'université (le premier dans le pays) qui montre la division
de la population au sujet des langues. En revanche, I'amendement du texte de loi sur les médias
audiovisuels nationaux (MBC Act) fera bien plus de vagues. Les modifications substantielles
conférent au créole et au bhojpuri, jusqu’a présent ignorés des textes, non seulement un statut
élevé, mais placent I'anglais aussi en derniére position des quotas. Etonnement, quelques jours
aprés la mise en pratique des textes en octobre 1982, le Ministre de I'Information et leader du
PSM se distancie de ces mesures controversées (qu’il avait lui-méme proposées et défendues !)
ce qui permettra, dans les rapports coalitionnaires qui se gatent, de seul blamer le MMM. Son
slogan « Enn sel lepep, enn sel nasyon » est accusé de cacher, a travers sa valorisation du créole,
une volonté assimilationniste qui se traduirait par « En sel langaz, enn sel kiltir » (« Une seule
langue, une seule culture ») au détriment des cultures orientales (ibid. 158). Se dessine alors une
fracture dans l'alliance sur une ligne de couleur (car les objections les plus vives contre le
nouveau MBC Act proviennent de I'électorat hindou) qui culminera suite a la transmission
controversée de I’hymne national en créole, nous I'avons vu, aux élections anticipées et a une
mise a I'écart du MMM. Son objectif de donner au créole une place de langue nationale en 1983
s‘avere trop osé. Les tentatives de dissocier celui-ci d’'une éventuelle appropriation
communautaire afin d’introduire la notion de lutte de classe dans la réflexion sur la construction
nationale ne portent pas leurs fruits. Les stratégies ont été interprétées a I'époque trop souvent

comme une tentative de vouloir placer dans la sphére de l'influence francophone un pays qui

188 \linesh HooKkOOMSING, “Créolité, Coolitude : Contextes et Concepts” (in Issur & Hookoomsing 2001 : 252)
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sortait de l'influence anglaise (Peghini 2009 : 153). Le combat de la ‘mauricianisation’ de la

culture est donc ramené plusieurs années en arriére.
k k%

Carpooran (2003a : 159) souligne que si les agitations socio-linguistico-politiques des années
1950 a 1970 sont en lien direct avec les tendances politiques — le PTr, le PMSD, le MMM
respectivement pro-anglais, pro-francais, pro-créole —, cela change dans les années 1980 et
1990. S'impliquent dorénavant davantage les groupes de pression socioculturels ce qui menera
au conflit de 1995 autour de la promotion des langues orientales dans I’'Education nationale qui
se transforme en véritable « guerre linguistique ». En 1995, le Premier ministre Jugnauth tente
en effet de soutenir les langues orientales en faisant valoir celles-ci aux examens de fin de
premier cycle du primaire (CPE), permettant ainsi aux éleves en question un bon positionnement
pour I'entrée dans les meilleures écoles. Jusqu’alors simple option non comptabilisée pour le
passage au secondaire, les langues orientales doivent a I'avenir étre prises en considération dans
le classement des dipldmés et la moyenne générale du candidat. Les réactions immédiates
susciteront une décision juridique qui conteste la constitutionnalité de I'initiative politique. La
presse parle de graves tensions communalistes tandis que les dignitaires des différentes religions
du dit ‘Comité des Sages’ appellent au calme. En revanche, des groupes de pression orientaux
encouragent les amendements et Jugnauth va jusqu’a dissoudre I’Assemblée nationale pour
faire appel au peuple a travers des élections anticipées. Ethniguement surchargées, ces élections
se transforment en débacle et apportent une nouvelle coalition gouvernementale avec Navin

Ramgoolam comme Premier ministre.

Une telle tournure, qui pourrait surprendre a premiére vue, étant donné que plus de deux
tiers de la population se réclament théoriquement (d’apres les recensements) d’une langue
orientale comme langue ancestrale, s’explique encore par pragmatisme et bon sens, comme
I’affirme Carpooran. Les Mauriciens sont conscients que la compartimentation ethnique est un
fait dans I'enseignement des langues orientales — coté éléve, c’est I'appartenance et non le choix
individuel qui est déterminant, c6té enseignant, ’homologie entre I'appartenance et la langue
enseignée est totale. Dans un pays ou I’éducation joue un réle aussi important, la discrimination
des éléves qui ne peuvent pas choisir ces langues orientales est trop évidente si celles-ci sont
comptabilisées pour les examens. En outre, les Indo-Mauriciens, Sino-Mauriciens et Musulmans
savent que les langues véritablement utilitaires dans I'lle sont I'anglais, le francgais et le créole.
Pour une population qui souhaite avant tout — par-dessus les surinvestissements religieux et
symboliques — vivre en sécurité et en paix avec ses voisins, 'amendement proposé est alors trop

lourd de conséquences. Plus que la mobilisation extérieure, c’est I'utilitaire qui prime pour la

123



PREMIERE PARTIE : Identités, langues et espace littéraire a Maurice

majorité des Mauriciens dans la vie de tous les jours. Enfin, soulignons que la nouvelle coalition,
selon la fameuse logique de consensus qui guide la politique mauricienne, rejette la modification
proposée avec, cependant, un arrangement pour un petit nombre d’éléeves en langues

orientales.

Les antagonismes de 1995 confirment que le systéme éducatif a Maurice peut étre considéré
comme un lieu de cristallisation de conflits sociaux et linguistiques (Baggioni & De Robillard 1990
: 32). lls montrent aussi I'imbrication d’éléments ethniques dans des débats linguistiques et
politiques dont la fin n’est pas pour demain. S’il faut une preuve de plus, rappelons le
contentieux autour de I'affaire des billets de banque trois ans plus tard dont nous avons parlé.
Soulignons a cet endroit que le paysage graphique qu’offrent les billets de banque (I’anglais, le
tamoul, le hindi) ne correspond aucunement au paysage linguistique qu’on rencontre partout
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dans le pays ou les langues absentes des billets (le francais, le créole) dominent™".

On pourrait également citer le cas de Toriden Chellapermal. En 2003, cet ancien directeur de
la MBC est contraint de se retirer suite a une polémique déclenchée par les associations socio-
culturelles qui utilisent I'argument ‘passe partout’ des langues orientales qui seraient menacées
par la proposition d’'une nouvelle grille de programmation. Il n’est pas anecdotique de souligner
gue Chellapermal est tamoul et que les accusations viennent surtout de la part de groupements

hindiphones... (Peghini 2009 : 119).

En 2004 enfin, donc en période préélectorale, les débats autour des langues orientales sont
d’ailleurs non seulement relancés — cette fois-ci a travers la proposition de les considérer au
méme niveau que le francais et I'anglais pour les examens du CPE —, mais ils déclenchent plutét
de nouvelles polémiques sur la standardisation écrite du créole qui gagnent le domaine
politigue. Une commission de linguistes est alors créée qui, entre 2004 et 2009, produit de
notables résultats aux effets toutefois davantage académique et institutionnel que politique :
entres autres, la publication en 2009 du premier dictionnaire créole unilingue du monde,
I'introduction de modules de créole a 'université de Maurice et I'adoption du code graphique
harmonisé (Grafi Larmoni) par la presse mauricienne ainsi que le lancement de cours en créole
pour des éleves en difficulté dans des écoles catholiques. Malgré cette nouvelle volonté de
promotion du créole a 'université et dans les écoles catholiques, le grand public est faiblement
au courant de cette évolution. Les connotations négatives associées au créole perdurent et les
enjeux électoraux influencés par les lobbys des associations socio-culturelles sont trop
importants (ibid. 157). Contrairement aux Seychelles ou le créole local (seselwa) — qui présente

de nombreuses proximités avec le créole mauricien, cependant dans un contexte

%9 Arnaud CARPOORAN, “La francophonie mauricienne : spécificités et paradoxes sociolinguistiques” (in Actes de la

Journée de la Francophonie, Université de Maurice, 2003b : 36-37)

124



CHAPITRE |. Identités et langues

ethnolinguistique différent — est médium d’instruction au primaire depuis 1981, les raisons qui
entravent de similaires réformes éducationnelles semblent a peine évoluer a Maurice : faible
statut social, manque de standardisation, peur d’une ségrégation socioéconomique, car les
enfants de familles aisés risqueraient d’aller dans des écoles privées ou I'anglais et le francais
sont prioritaires..."’°. Cela dit, de manifestes évolutions dans I'Education nationale sont en cours
et le temps montrera si elles peuvent mener a consolider le créole davantage dans I'espace
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officiel™"".

1.2.1.2 Les enjeux ethnolinguistiques entre étre et paraitre : 1a gestion

de la Babel insulaire

Non seulement le lien entre ethnicité et langues s’avere-t-il déterminant a Maurice, mais
force est aussi de constater que I’énorme décalage dans le domaine socio-ethnique de I'lle entre
discours et réalités, comme nous I'avons vu plus haut, se laisse aisément traduire sur les langues.
Car dans la psycho-sociologie mauricienne, on n’aime pas forcément voir exposer au grand jour
certains fait linguistiques (et autres) qu’on préfére, par souci du politiqguement et du
culturellement correct, traiter par le biais de I'’euphémisme ou du mutisme (Carpooran 2003b :

37-38).

70 Auleear OWODALLY, “Education in Mauritius: A Multicultural and Multilingual African Country” (in Claude FERAL

(éd.), Alizé, revue angliciste de la Réunion, n° 18, « Language and Education: Parameters for a Multicultural South

Africa », 1999 : 137)

71 || s’agit ici de l'introduction du créole dans le cursus du primaire prévue pour janvier 2012. Le ministére de

I’Education nationale a en effet mis en place pour le projet I’Akademi Kreol Morisien (AKM), un collectif de
linguistes, de techniciens du ministere, de membres du LPT... ayant déja officialisé la grammaire et I'orthographe
du créole. L'AKM travaille conjointement avec le Mauritius Institute of Education (MIE), qui assure de son c6té la
formation des enseignants et la préparation du matériel pédagogique. Le créole fera son entrée a I'école tout
comme le bhojpuri et sera enseigné dans un premier temps comme une matiere optionnelle, donc 'en concurrence'
avec les langues orientales enseignées jusqu’a présent. En raison d’'une éventuelle reconstitution collective des
Créoles a travers cette mesure, certaines voix critiques évoquent le danger d’une nouvelle ethnicisation. Ainsi, on
conférerait au créole un statut égal sur le plan statistique, mais pas symbolique ce qui pourrait effectivement
mener a une situation ou, dans la perception générale, la langue maternelle nationale serait réduite a I'école a une
langue ethnique. On observe également la crainte que I'entreprise pourrait tourner a la défaveur des non-Créoles,
car, en privilégiant une autre langue dite ‘ancestrale’, ceux-ci courraient le risque de ne pas pouvoir s'identifier a
leur langue maternelle a I'école. Bien évidemment, ces réserves justifiées ne doivent pas faire oublier le statu quo
de I'’énorme manque de reconnaissance officielle du créole. Comme le dit Bruno Jean-Francois (échange personnel,
mars et juin 2011), membre de I'équipe pédagogique du projet, on ne peut pas nier que dans le jeu socio-ethnique
des identifications et de la ‘juste distribution’, il ‘manque’ quelque chose aux descendants d'esclaves. Les éventuels
bémols semblent donc un risque a prendre dans les dynamiques de négociations ethniques et I'application
concréte montrera si le systeme crée véritablement une confusion avec une lourde hypotheque ou non.
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Contrairement a I'opinion publique, Maurice n’a stricto sensu pas de langue officielle et un
regard sur la Constitution de 1968 (celle de 1992 n’apportera que des changements mineurs)
permet de voir que c’est uniquement pour le domaine parlementaire que I'anglais est officialisé,
de méme que pour la Cour supréme (d’aprés le Courts Act de 1945). Les textes concernant

I’Assemblée nationale stipulent ainsi :

The official language of the Assembly shall be English but
any member may address the chair in French. (Article 49)

Ou encore :

Subject to section 34, a person shall be qualified to be elected as a member of the Assembly if,
and shall not be so qualified unless, he [...] (d) is able to speak and, unless incapacitated by
blindness or other physical cause, to read the English language with a degree of proficiency
sufficient to enable him to take an active part in the proceedings of the Assembly. (Article 33)172

Si la Constitution ne spécifie pas de jure une langue officielle, I'anglais s’est de facto adjugé ce
statut. Il régne a ce propos un « consensus par défaut » (Baggioni & De Robillard 1990 : 150) et
ceci en raison de sa place prépondérante dans la communication écrite des organes
gouvernementaux, dans les examens a la fin des études secondaires et dans les débats a
I’Assemblée législative. Comme le dit Carpooran (2003a: 202), I'anglais est langue officielle,
car les autorités se sont toujours comporté comme si; il 'est « de facto a défaut de I'étre de
jure » et il aura fallu un litige hautement médiatisé en 1989 pour que le citoyen moyen
mauricien se rende compte qu’aucune loi ne stipulait explicitement la langue nationale. Méme si
I'on peut contester le statut fragile, voire artificiel en raison du faible nombre de locuteurs
maternels et/ou réels de I'anglais ainsi que le mythe de la neutralité absolue sur le plan
ethnique'’?, cette langue se maintient a cause de sa « neutralité relative, et des potentialités de
I'anglais a provoquer un consensus » (De Robillard 1990: 33). Les francophiles acceptent
I'anglais parce qu’il s’agit d’'une langue européenne et d’un substitut de francgais. Les autres
groupes y voient la possibilité d’'un choix qui élimine d’un c6té le francais — apanage de
I'oligarchie sucriere coloniale (et post-coloniale) —, et effectivement, pour de nombreux Indo-
Mauriciens, I'anglais est un moyen de se faire un chemin vers les postes élevés de la fonction
publique sans passer par une identification avec le francais. De I'autre coté, I'anglais est un
substitut du créole, d’'un renom faible comme langue institutionnalisée. L'ambivalence par

rapport au créole est effectivement totale. Nonobstant son manque d’officialité reconnue, il

72 ¢f. [en ligne] : < http://www.unesco.org/most/Inmaurti.htm. > Cf. aussi [en ligne] : < http://www.gov.mu/ >

(Rubriques « Government » et « Constitution »).

' De Robillard (1990 : 33) se réfere ici a Vinesh HOOKOOMSING, “S’ouvrir au francais sans s’aliéner” (1982) et “Cultural

aspects of English in Mauritius” (1983).
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s’avere, par sa transversalité et son omniprésence, comme un éminent facteur de stabilité
politique et de cohésion sociale pour I'lle. Les langues ancestrales non coloniales (hindi, tamoul,
télégou, ourdou, marathi, goudjrati, mandarin...), malgré leur présence dans les programmes
scolaires, possédent une fonction purement « emblématique » (Alber 1990: 12) et ont
quasiment disparu dans la communication quotidienne. Dans la vie de tous les jours de Maurice,
il regne alors clairement la triade fonctionnelle créole-frangais-anglais, en plus du bhojpuri a la
campagne. Cette situation linguistique trés dynamique peut se résumer dans un tableau a la
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taxonomie multifactorielle™™ qui schématise les compétences langagieres des Mauriciens selon

des catégories ‘langue maternelle ou premiére’ (L1), ‘langue seconde’ (L2) et ‘langue tiers’ (L3) :

Lt L* L Total
créole 60-65 % 35% 40 % -100 %
bhojpuri 19-27 % 0-5% - 19-32 %
frangais 2-5% 55-60 % 5% 55-65 %
anglais - - 45-50 % 45-50 %
hindi - - 5-6 % 5-6 %

(d’aprés Baggioni & De Robillard 1990 : 47)

De telles données ne se reflétent cependant pas dans les représentations officielles, avant tout
établies par les recensements comme nous avons déja vu plus tét. Ceux-ci influent sur la
construction identitaire, traduisant des facteurs tels que le statut, la perception et
I'autoreprésentation, en décalage avec les ‘réalités’ linguistiques dans I'ille. Les malentendus et
manipulations langagiers lors des recensements ne sont pas rares et on nommera a titre
d’exemple I'année 1962 ou 36 % de la population déclarent le hindi comme langue maternelle. Si
de tels chiffres peuvent étre le résultat de confusion entre ‘langue maternelle’ et ‘langue parlée
par les ancétres au moment de leur arrivée a Maurice’, cela est aussi lié a des instructions

officielles tres ambigués comme la suivante, citée par Philip Baker :

7% D’aprés Baggioni et De Robillard, les coordonnées L1, L2 et L3 représentent un faisceau de facteurs — lieu, age,
fonction identitaire, degré de compétence et de formalité... — traduisant non seulement I'ordre, mais aussi les
modalités de I'acquisition et de I'appropriation langagiéres. Ainsi, a titre d’exemple, L1 est la langue la mieux
maitrisée, acquise a la maison et contenant une fonction communicative et identitaire forte. L2 en revanche nait du
contexte social tandis que L3 est acquise a travers I'éducation formelle et institutionnelle. Notons également que
leur tableau exclut consciemment des langues qui ne passent pas le seuil de 5 %. Enfin, certains de ces chiffres sont
non seulement approximatifs, mais se laissent aussi difficilement comparer entre eux. De ce fait, les 50 % de
locuteurs anglophones sont d’apres les auteurs eux-mémes probablement exagérés et en méme temps, les degrés
de compétences au champ L3 (par exemple entre I'anglais et le hindi) sont difficilement comparables. Il en est de
méme pour la comparaison interne au champ L2 (entre le créole et le frangais) ou il importe d’introduire les
notions de compétence et de performance (Carpooran 2003b : 41). La majorité des locuteurs de frangais possédent
en effet une compétence de la langue, c’est-a-dire une capacité de la comprendre et de I'utiliser, ce qui n’implique
pas forcément le niveau de la performance, donc I'usage effectif de la communication quotidienne.
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Mother tongue is the language spoken by the forefathers of the respondent, the language
that has been spoken in his home when he was a young child. It makes no difference if the
respondent does not speak that language now or if he has never spoken it.}”?

A partir de 1983, depuis que les recensements se focalisent explicitement sur la notion de
langue ancestrale, les chiffres pour le hindi et le francais baissent considérablement,
respectivement, au profit du bhojpuri et du créole. Cette nouvelle mouvance des recensements
ne saurait cependant pas masquer que son innovation repose davantage sur la forme sur dans le
fond'’®. Se produit en effet une institutionnalisation du lien ethnie-religion-langue qui est
largement manceuvrée, biaisée et orientée et certainement pas un reflet fidele de la maniére

.. . . oy s 177
dont les Mauriciens vivent ces rapports identitaires™"".

Une prise en compte de ces éléments et un regard critique des chiffres officiels permettent
d’établir une image plus complexe et dynamique du fait ethnolinguistique a Maurice. Voila une

catégorisation élaborée par Carpooran (2003a : 99-100) qui s’avere tres instructive a ce sujet :

Catégorisations ethniques et langues

Catégorie Langue maternelle Langue ancestrale Langue ancestrale
ethnique178 et/ou usuelle de fait (généralement) revendiquée
Hindi-speaking"”® | créole bhojpuri Hindi
Tamoul créole tamoul Tamoul
Télégou créole télégou Télégou
Marathi créole bhojpuri/marathi Marathi
Musulman créole bhojpuri/gujerathi/ourdou | arabe/ourdou

17 philip BAKER, Kreol - A description of Mauritian Creole (London, C. Hurst & Co., 1972 : 12)

78 ¢f. « In Mauritius, the classification of the Indo-Mauritian population by means of “ancestral languages” has its
origin in colonialism [...in a] complex and contradictory process of conflictual colonial “dialogics”. » (Eisenlohr
2001 : 18)

77 A titre d’exemple, on a pu voir lors de la féte de I'indépendance en 1986, la création de comités de célébration

fondés sur la catégorisation tout a fait ambigué et problématique des dix groupes linguistiques suivants : 1) afro-
mauricien 2) marathi 3) occidental 4) télégou 5) hindi 6) bhojpuri 7) sino-mauricien 8) ourdou/arabe 9) tamoul 10)

goudjrati (Hookoomsing 1986 : 122-123).

178 Conscient du caractére schématique et approximatif de sa typologie, Carpooran s’appuie sur les représentations

courantes des catégories ethniques dans la population, les recensements de 2000 et sur la majorité des travaux

sociolinguistiques concernant Maurice depuis 1970.

7% Carpooran explique son emploi de ‘Hindi-speaking’ par le fait que le terme ‘Hindou’ peut é&tre utilisé 3 Maurice

d’un co6té comme hyperonyme (terme générique d’une classe) et ainsi incluant les Tamouls, les Télégous et les
Marathis, de I'autre comme seul hyponyme (élément spécifique a l'intérieur de la classe). Cette spécification
n’étant pas d’importance majeure dans nos travaux, nous opterons généralement pour le terme de ‘Hindou’.
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Chinois créole hakka/cantonais mandarin/hakka/créole

Blanc francais francais francais

Gens-de-couleur francais/créole francgais/créole francais

Créole créole créole Créole

Indo-chrétien créole bhojpuri/hindi/tamoul/ hindi/tamoul/télégou/
télégou/marathi marathi/créole

Si, au sujet des langues ancestrales, on différencie entre la réalité d’un coté et I'image qu’on
en projette de l'autre, cela réveéle de fortes logiques de (dis)simulation. Eisenlohr constate
également le phénoméne d’'une assimilation idéologique du bhojpuri a I'hindi, d’une
‘hinduisation’ (« Hinduization ») du bhojpuri avec ses effets identitaires aliénants, non seulement
pour les locuteurs bhojpuriphones non hindous (2001 : 179). Or, I'affirmation d’une filiation
linguistique de renom et/ou particulariste étonne a peine dans une société plurielle aux
nombreuses hiérarchies ou I'appartenance langagiere (réelle ou postulée) peut constituer un
capital culturel. Dans le tableau, on voit alors que certaines langues gardent leur portée
symbolique manifestement revendiquée méme si elles ont perdu leurs fonctions utilitaires. De
plus, on note que la grande majorité des Mauriciens, lorsque regroupés selon leurs catégories
ethniques, se retrouvent par rapport a la question linguistique en position minoritaire. Le créole,
guoique numériguement non seulement majoritaire, mais aussi omniprésent a Maurice, est en
effet toujours dans une situation de minorisation (ou de minorité'®®) en raison de son statut
sociolinguistique peu prestigieux. Car le créole manque dans I'imaginaire collectif de références
positives. Il connote plutdét une absence d’historicité et de richesse scripto-littéraire, et son
appellation d’'une évidente proximité avec I'ethnonyme d’une communauté particuliére lui a

valu des refus.

La place extrémement importante de I'ethnicité, cette « surdétermination » dans toute
guestion relative aux langues a Maurice, est dictée, selon Carpooran (2003a: 101), par
I'omniprésent climat compétitif au niveau politique, économique et sociétal dans lequel
évoluent en permanence les communautés a Maurice. Cette situation est pour une grande partie
alimentée par le jeu des rapports de forces entre divers groupes de pression, lobbys et
associations socio-culturelles qui objectivent les différences a des défenses d’intéréts
particuliers. Dans un tel climat, le moindre commentaire, et encore plus la moindre décision,
portant sur une langue ou une autre devient source de débats virulents souvent susceptibles de

tourner a la surenchére et a I’hystérie.

'8 Carpooran propose la définition suivante : « [U]lne minorité linguistique est un groupe autochtone, muni de la

citoyenneté de I'Etat, qui a pour langue maternelle et/ou usuelle une langue autre que la (ou les) langue(s)
officielle(s) et/ou socialement prestigieuse(s) de cet Etat » (2003a : 81).
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%k %k

Dans ce contexte sociétal compétitif, une ligne de fracture semble se dessiner au sujet des
langues. D’aprés Eisenlohr (2001, 2006), le clivage autour de la question de la nation —
conception indienne vs occidentale dont nous avons parlé plus tét —, semble se doubler d’un
clivage linguistique. Selon I'anthropologue, en effet, le cas de Maurice défie et met a mal les
perspectives nationalistes fondées sur la langue, telles qu’on les connait des travaux séminaux

d’Anderson (2006) et d’Ernest Gellner'®!

. Eisenlohr interprete les langues ancestrales par le
concept du « temps messianique » de Walter Benjamin'®*: « The cultivation of “ancestral
languages” in a way of feeling “one with the ancestors” is in a manner not so different from what
Benjamin described as “messianic” simultaneity across time » (Eisenlohr 2001 : 17). Les notions
benjaminiennes du « temps homogene et vide » et du « temps messianique »'® ont ainsi des
implications différentes pour la création de solidarités et communautés politiques. Le « temps
messianique » signifie une simultanéité sacrée entre passé, présent et avenir qui contient
toujours le potentiel de la révolution et de la rédemption, car le messie pourrait toujours entrer
par la porte. En revanche, Anderson (en se référant a Erich Auerbach) propose contre cette idée
« le temps homogene et vide » comme symbole de la modernité (comme on voit par exemple
dans le roman réaliste). A travers cette nouvelle conception du temps, des sujets peuvent
s’expérimenter eux-mémes comme existant, de facon synchronisée, avec d’autres sujets dans
des unités nationales temporellement et spatialement liées et homogénes (Eisenlohr 2006 :
241)". Prenant en compte le lien entre I'imaginaire national et le temps (et donc la langue
parce que ce temps est médiatisé par la langue), le temps messianique explose le continuum de
I'histoire : I'idée est alors ici moins la progression synchronisée a travers un temps homogeéne,
mais la présence permanente d’ancétres héroiques et vertueux ainsi que des occasions rituelles
qui soulignent le caractere fondamentalement cyclique du temps messianique. Anderson serait

alors trop radicalement moderne, puisque le hindi montre que le mode messianique de

18! Ernest GELLNER, Nations and Nationalism (Oxford, Blackwell, 1983)

Cf. Walter Benamin, “Uber den Begriff der Geschichte” (1940) et “Theologisch-politisches Fragment” (1921) (in

llluminationen. Ausgewdhlte Schriften 1, Frankfurt am Main, Suhrkamp, 1977: 251-261 et 262-263)
183

182

Lisons Benjamin dans le texte : « Der Historismus gipfelt von rechtswegen in der Universalgeschichte [...]. |hr
Verfahren ist additiv: sie bietet die Masse der Fakten auf, um die homogene und leere Zeit auszufillen. » (1977 :
260) ainsi que : « Erst der Messias selbst vollendet alles historische Geschehen, und zwar in dem Sinne, daf§ er

dessen Beziehung auf das Messianische selbst erst erl6st, vollendet, schafft » (ibid. 262).

184 Voici Anderson dans le texte : « He [= Auerbach in Mimesis] righly stresses such an idea of simultaneity in wholly

alien to our own. It views time as something close to what Benjamin calls Messianic time, a simultaneity of past and
future in an instantaneous present. » (2006 : 24) et : « What has come to take the place of the mediaeval
conception of simultaneity-along-time is, to borrow again from Benjamin, an idea of ‘homogeneous, empty time,’
in which simultaneity is, as it were, transverse, cross-time, marked not by prefiguring and fulfillment, but by
temporal coincidence, and measured by clock and calendar » (ibid.).
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structuration temporelle peut aussi conduire a la formation de communautés ethno-nationales

(ibid. 242, 244).

Sans oublier le contexte d’énonciation et la visée spécifiques & Benjamin'®, ces relectures
anthropologiques nous paraissent assurément révélatrices au sujet de Maurice. En privilégiant la
production idéologique de la distribution des langues dans I'ile, Eisenlohr est donc, de toute
évidence, amené a relever I'absence d’une conscience national(ist)e homogeéne centrée autour
d’une seule langue. La division centrale dans l'lle serait alors ethnolinguistique entre les langues
ancestrales d’'une part, le créole de I'autre. Par son concept de « Little India », 'anthropologue
conteste pour Maurice I'idée d’« ile créole » qu’utilisent Jean Benoist et d’autres'®®, ainsi que
celle de la « créolie » de Jean-Georges Prosper’® & cause de la présence, mais surtout de la
grande valorisation des langues orientales. Dans un environnement créolisé qui, d’'un point de
vue identitaire, peut étre expérimenté comme une insécurité, voire une déculturation,
I'enseignement et I'apprentissage de langues ancestrales peuvent en effet étre considérés
comme ‘purificateurs’ (Eisenlohr 2001 : 34). Pour de nombreux Mauriciens, I'appartenance a la
nation passe par un lien linguistique diasporique fort, méme s’il est uniquement symbolique. A
travers la ‘redécouverte’ de I'hindi (et, par extension, on rajoutera aisément I'arabe), on crée un
sentiment de continuité avec le monde des ancétres, établit une coprésence immatérielle entre
I'lle et les ailleurs. Mais il s’agit surtout d’un ailleurs ancestral institutionnalisé et valorisant, ce
qui contient alors également I'idée d’exclusion sociale pour celui qui ne peut pas faire valoir de

symbolismes pareils :

The politics of Little India is a struggle for symbolic dominance over the shaping of
Mauritianness in which those who lack claims to institutionalized ancestral cultures and
ancestral languages with origins elsewhere are relegated to the margins of the nation. (idem
2006 : 7)

La langue créole en revanche véhicule des idées de mélange et d’hybridité, une « politique de
la créolisation ». Or, de nombreux Indo-Mauriciens ont tendance a rejeter des labels identitaires

de ‘créole’ et ne considerent leur utilisation quotidienne de la langue pas vraiment comme tres

185 \ . . , . , ,
Les fameuses “Théses sur le concept d’histoire” sont congues en 1940, dans I'éveil désabusé de I'auteur par

rapport au fameux Traité de non-agression entre I'Allemagne nazie et I'URSS. Elles revendiquent un tournant
copernicien face a la philosophie idéaliste de I'historicisme de I'époque et critiquent fortement la fétichisation de
I'idée du progres.
186 Cf. Jean BEeNoIsT, “Les fles créoles : Martinique, Guadeloupe, Réunion, Maurice” (in Hérodote, n°37-38, 1985 : 53-
75). Benoist utilise la notion aussi conjointement avec Bonniol (1997). Joubert (1991 : 165) dans son histoire
littéraire séminale, Hookoomsing (2000) et trés récemment Marimoutou (2010 : 183) n’hésitent pas non plus a

utiliser la dénomination d’« ile créole » pour Maurice.

187 , .y, . , . . el s o .
Prosper défend l'idée de « Indian-océanie », une diversité culturelle sous la banniére de la francophonie.

L’élément indien est ainsi partie constitutive de I’'ensemble créolisé, a condition de garder la différence culturelle a
I'intérieur d’une référence francophone normative (cf. La Créolie Indian-Océaniste. Littératures francophones de la
Région de I'Océan Indien, Vacoas, lle Maurice, Editions Le Printemps, 1996). Nous reviendrons sur ce sujet.
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significative pour les processus d’identification de groupe. Il n’est pas rare que la langue créole
soit associée au groupe des Créoles que les Indo-Mauriciens pergoivent souvent de fagon
dépréciative en raison de leur manque de réussites économiques et sociales. Les Créoles étant
majoritairement des Chrétiens, les Indo-Mauriciens peuvent par ailleurs voir surgir la dure

mémoire sociale des conversions ‘forcées’ pendant I'époque coloniale (ibid. 56-65).

* %%

L'approche ethnolinguistique d’Eisenlohr nous parait tres intéressante et d’'une pertinence
certaine. La dimension diasporique joue indéniablement un réle pour la formation et
représentation de communautés et il est vrai que I'élément indien (ou asiatique) jouit d’'une
démographie et d’un symbolisme plus forts que dans d’autres iles créoles (des Caraibes et de
I'océan Indien). Cela implique une médiation bien particuliere entre identifications nationale et
communautaire, un positionnement dynamique qui oscille entre solidarités exogenes et
endogenes. Il est également vrai que les conceptions de |'appartenance ethnolinguistique a
Maurice sont plutét centrées sur les langues ancestrales et que les Mauriciens qui ne se
réclament pas d’une culture et langue ancestrales institutionnalisées ont un capital social
moindre. A reprendre I'idée des temporalités ci-dessus, on peut aussi dire que les idéologies
fondées soit sur la langue créole soit sur la valorisation des langues ancestrales n’ont pas le
méme socle temporel et spatial et que les langues sacrées et classiques appartiennent a un autre
temps, toujours davantage valorisé, que les vernaculaires. Il est enfin indiscutable que les
guestions ethnolinguistiques a Maurice sont liées a une certaine flexibilité (ou confusion)
contextuelle de la notion de ‘créole’ — en tant qu’« fle-créole », vision (de langue) nationale,
ethnonyme — et que les opérations sémiotiques qui en résultent sont investies par diverses
dispositions idéologiques. Le terme ‘créole’ a Maurice est donc un exemple parfait de ce que
Jean-Loup Amselle appelle un « signifiant flottant » ; il renvoie a une multitude de signifiés, et
son utilisation est de « nature performative », c’est-a-dire que I'application du signifiant a une

ey s . , N .. 188
entité (par exemple un groupe social) crée d’elle-méme cette entité ™.

Mais n’est-ce pas justement la qu’il faut souligner le caractere idéologique, et donc a un
certain degré fabulateur, des conceptions concurrentes (pro- ou contra-créole) qui sont
davantage investies comme rigides et mutuellement exclusives dans un discours qui semble
désespérément vouloir ignorer la réalité ? Dans I'espace insulaire pluriel qu’est Maurice, peut-on
vraiment mettre entierement de c6té la question de la pratique et de la fonctionnalité des

langues ? En fin de compte, des logiques pragmatiques et consensuelles ne sont-elles pas

188 Jean-Loup AMSELLE, “Ethnies et espace: pour une anthropologie topologique” (in Jean-Loup AMSELLE & Elikia

M'BokoLo, Au cceur de 'ethnie : ethnie, tribalisme et Etat en Afrique, Paris, La Découverte, 1999? [1985] : 37)
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prédominantes ? Le désir du vivre-ensemble paisible, quoique souvent ‘uniquement’ dans la
juxtaposition et la tolérance et certes fondé sur le fameux « consensus négatif », n’est-il pas plus
fort que le contentieux particulariste ? La connotation d'une insécurité identitaire et d'une
déculturation supposées émanant de 'amalgame entre le créole et la communauté créole, n’est
certainement pas partagée par tous les Mauriciens symboliquement capables de faire valoir des
langues et des cultures ancestrales exogenes. Eisenlohr concede d’ailleurs lui-méme que des
formes poussées d’une politique a la «Little India» émanent majoritairement de
traditionalistes, nationalistes et fondamentalistes hindous qui considérent I’hindouisme moins
comme une religion que comme une civilisation et qui portent le dessein d’'une mission et
spiritualité transnationales, la forte notion de pureté, la peur de la distanciation de I'lnde a la

périphérie et la déculturation conséquente (2006 : 54).

Il nous parait alors qu’une focalisation sur les aspects idéologiques et ‘systémiques’ dans le
domaine ethnolinguistique mauricien, quelque enrichissante qu’elle soit, ne doit pas faire
I'impasse sur le vécu effectif. On ne peut dissimuler le fait que le créole non seulement gagne de
plus en plus en acceptation et valorisation, mais aussi qu’il ne peut plus simplement étre
considéré comme faisant partie d’un bloc linguistique ‘occidental’ et francophone qui
s’opposerait a son pendant ‘oriental’. Sa présence grandissante dans des mosquées et des
temples, des festivités, rites religieux, des traductions du Coran, de la Bhagavad-Gita et d’autres
textes sacrés orientaux sont parmi les indices de ces tendances dés-ethnicisantes. Soulignons par
ailleurs que les travaux de Chan Low (2001) relévent de multiples phénomeénes de syncrétisme
religieux a Maurice auxquels nous reviendrons ultérieurement. C'est également a ce sujet que
Benoist transforme d’une certaine maniére son concept d’« I'lle-créole » pour parler d'«
hindouisme créolisé »'*° et d’une perméabilité interculturelle 3 I'ceuvre dans de nombreux

usages religieux dans l'ile.

Il est vrai que de nombreux phénomeénes a Maurice confirment les propos d’Anderson sur
I'immense charge émotive des langues en raison de leur rapport avec le passé: « [N]othing
connects us affectively to the dead more than language » (2006 : 145). En revanche, il nous
semble évident que le jeu ethnolinguistique mauricien — au-dela de ses logiques compétitives,
ses logiques du paraitre, ses instrumentalisations politiques qui ont pu mener a divers
contentieux et « guerres de langue » —, ne s’arréte pas au conflit. Au-dela de tous ces

antagonismes identitaires se dessine une claire pratique de consensus.

18 Jean BEnoIsT, Hindouismes créoles : Mascareignes, Antilles (Paris, Editions du Comité des Travaux historiques et

scientifiques, 1998)
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1.2.1.3 La spécificité mauricienne : le modus vivendi du consensus

Si I'on peut parler d’'une « frilosité, notoire mais compréhensible » (Carpooran 2003a : 195)
avec laquelle les autorités mauriciennes ont tendance a gérer des questions concernant les
langues, c’est dans la mise en pratique de la législation linguistique qu’il faut situer, d’aprés
Carpooran, la spécificité de la situation mauricienne. On chercherait effectivement en vain une
adéquation entre ce qu’il appelle « le droit (positif) des langues » et « I'état réel de ce droit »
(ibid.). En raison d’un conservatisme qui prone officiellement le statu quo d’un héritage colonial,
on pratique une gestion ad hoc des réalités linguistiques post-indépendance par défaut d’une
gestion juridique renouvelée. On percoit aisément une souplesse, une tolérance de la part des
institutions mauriciennes par rapport aux textes de loi en matiére linguistique. En d’autres mots,
dans le fonctionnement réel de nombreux cas de justice, le créole est utilisé (ou doit I'étre)
tandis qu’on maintient, dans des mises en scéne compliquées, le simulacre du seul statut officiel
de I'anglais. Les choses sont similaires pour le fait parlementaire ou I'on trouve des énoncés en
créole dans les transcriptions officielles des débats quoique les textes réglementaires prévoient
comme seules langues admises I'anglais et le francais. Dans le domaine de I'administration
centrale, I'anglais est également maintenu par coutume méme si le seul texte officiel a ce sujet
date de 1832 (!), ce qui peut mener a des survivances curieuses dans des documents officiels.
Dans le primaire et le secondaire du systeme éducatif, les prescriptions autour de I'anglais sont
généralement loin d’étre respectées au profit d’'un enseignement pragmatique qui se sert du
créole, du francais, du bhojpuri et de I'anglais selon les circonstances. Enfin, en ce qui concerne
les médias audiovisuels, il y a aujourd’hui, avec la multiplication des chaines de télévision et de
radio locales, avec la présence de chaines a péage internationales et la libéralisation des ondes
et donc la présence de radios libres (depuis mars 2002) moins d’interrogations et de
revendications autour des langues gu’avant. Si le créole et le bhojpuri gardent toujours un role
guasi inexistant, il est surprenant de voir une claire prédominance du francais sur I'anglais,
prédominance qui est en phase avec les go(ts et les pratiques du public, mais qui contredit la
politique linguistique dans le domaine de I’éducation. On effet, la transmission de films
américains en version frangaise ne profitera guere a l'exposition et I'adhésion des éléves
mauriciens a I'anglais. De nouveau, on ne sera pas a une incohérence prés ou un paradoxe de

plus en ce qui concerne les langues a Maurice...

Le leitmotiv mauricien en terme de langues se résume a des phénomenes de facto qui
prennent souvent le devant par rapport aux régles de jure. Il y a une distance entre la législation
positive des langues per se et la gestion effective, le droit réel des langues. Si le contexte le

demande, si I'équilibre socio-ethnique en dépend, on devient plus flexible et pragmatique. C’'est
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de cela que naft un modus vivendi symptomatique qui se résume selon Carpooran a « tant que la
forme va, et qu’elle donne I'impression d’étre consensuelle, le fond importe peu » (2003a : 218).
Le chercheur parle aussi d’'un « pragmatisme mauricien » (ibid. 239) qui consisterait a intervenir
et légiférer le moins possible en matiere linguistique et a agir d’apres le bon sens. On trouve
ainsi un « laxisme des autorités en matiere de réflexion, d’adaptation et d’action linguistico-
culturelles et leur propension a ne pas déranger le statu quo » (ibid. 249). Ce consensus
implicite, entre laisser-aller et bon sens, cette entente pour ne pas toucher aux choses délicates,
car on risque de dérégler le jeu social, semble non seulement caractériser le domaine
ethnolinguistique, mais aussi la société mauricienne tout court. En outre, il nous parait assez
juste d’y voir de nouveau une logique d’ambivalence, caractéristique de la figure de la nation
selon Homi Bhabha, qui s’exprime dans les phénoménes aussi contradictoires que
complémentaires, entre discours et pratique, entre loi et bon sens : « the quality of justice, the
common sense of injustice; the langue of the law and the parole of the people » (2003 : 2). Enfin,
soulignons également avec De Robillard que le domaine de la langue, en permettant aux acteurs
sociaux de se positionner avec une liberté relative dans le jeu identitaire mauricien, joue un réle
capital dans la mesure ou elle assouplit le fonctionnement d’une société assez rigide et réticente
au changement dans de nombreux domaines (1990 : 54). Enoncé voila vingt ans, un tel constat
n’a rien perdu de sa pertinence aujourd’hui; bien au contraire, la dynamique des langues a

Maurice semble plus vivante que jamais.

Le fait francophone, auquel nous consacrerons quelques réflexions conclusives, a une part

treés distinctive dans ces logiques et dynamiques (ethno)linguistiques a Maurice.
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1.2.1.4 Une francophonie paradoxale

« L'fle Maurice ne ressemble pas aux autres Colonies
Britanniques, parce qu’elle est entierement Frangaise. Le
frangais est la langue de ses habitants ; méme les coolies
introduits de I'Inde acquiérent vite des connaissances de
la langue frangaise, alors qu’ils ne connaissent pas un mot
d’anglais. »

(E.-F. Knight, 1901)*%°

« Il nota le nom du cousin, puis déclara : « Je vais voiaaa
ce que je peux faire pour toi», en imitant la fagon de
parler des Blancs de Maurice »

(Amal Sewtohul, Histoire d’Ashok et d’autres
personnages de moindre importance)

En exergue voila un constat non équivoque d’un voyageur britannique qui visite Maurice au
début du XX° siécle. Depuis presque un siécle, I'lle est anglaise, mais si sa loyauté politique va
vers la Grande-Bretagne, sa sympathie et ses attaches émotionnelles, et en particulier
linguistiques, se dirigent vers la France. Cent ans apres et passant en mi-chemin par un
processus de décolonisation, ces propos sont certes révolus. Mais pas entierement. Car entre
une anglophonie officielle, mais peu utilisée et une créolophonie omniprésente dans le
guotidien, le francais jouit d’un statut intermédiaire particulier a Maurice. Le titre de I'ouvrage
séminal de Baggioni et De Robillard (1990) le formule avec pertinence : dans l'ile, il régne une

« francophonie paradoxale ».

A considérer I'angle politique, on constate que si le pays est depuis son indépendance
membre de I'association intergouvernementale du Commonwealth of Nations, il fait également
partie depuis 1993 de I'Organisation internationale de la Francophonie et participe a plusieurs
de ses instances officielles: Jeux de la Francophonie, Assemblée Internationale des
Parlementaires de la Langue Francaise (AIPLF), Conférence des ministres de I'Education des pays
ayant en commun |‘usage du francais (CONFEMEN), Haut Conseil de la Francophonie.
L’Université de Maurice est membre de The Association of Commonwealth Universities (ACU),
mais malgré son positionnement comme exclusivement anglophone, elle est aussi associée a
I’Agence Universitaire de la Francophonie (AUF). Face au statut de jure de I'anglais dans les
domaines officiels — le Parlement, I’Administration publique, la Justice, la rédaction des lois,
I'instruction publique —, le francais jouit, nous I'avons vu, de son statut fonctionnel non
négligeable au point que Carpooran le considére comme « une langue ‘semi-officielle’ de facto »

(2003b : 30).

190 Cité par Ithier 1981 : 257
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Cette persistance de la présence du frangais qui peut donc étre considérée comme
paradoxale étant donné que I'ille a été colonie britannique pendant 150 ans et que, depuis 1968,
la législation linguistique n’a quasiment pas été modifiée s’explique de deux maniéres. D’abord,
historiquement, la langue francaise, a travers la force statutaire des planteurs francophones, est
devenue un symbole de résistance face a la colonisation anglaise. Puis, dans I'lle Maurice
contemporaine, des positions ambivalentes de I'Etat adoptant un laisser-faire dans la pratique
par rapport au frangais contribuent a maintenir sa position privilégiée, sans parler de la presse et
des médias audiovisuels qui privilégient le francais au point ou d’aucuns ont pu parler de FMBC

(French Mauritius Broadcasting Corporation) au lieu de MBC (ibid. 34-36).

Le francais dans I'lle s’inscrit dans un contexte linguistique pluriel aux diverses hiérarchies et
fonctions ou sont a l'ceuvre ce qu’on pourrait caractériser comme des « diglossies

a 191 . . . \ . ..
emboitees » . De fagcon schématique, le phénomeéne se résume ainsi :

anglais
francais
Langues
orientales
standardisées
créole
bhojpuri

(d’aprés Baggioni & De Robillard 1990 : 55)

Lillustration oppose le couple anglais/frangais a celui, non standardisé, créole/bhojpuri, en
plagant les autres langues orientales standardisées dans une position intermédiaire. Tandis que
le créole devance le bhojpuri, en termes de fonctionnalité et de statut, ce dernier étant
socialement trés stigmatisé, car clairement lié a la campagne, le couple anglais/francais
présente, selon les linguistes, et non sans hésitations, un cas de « diglossie embryonnaire » (ibid.
60). lIs justifient le positionnement légerement plus élevé de I’anglais par son statut quasi officiel

ce qui peut effectivement donner accées a des situations d’énonciation plus valorisées.

Une autre illustration nous montre la complexité du fait francophone tel qu'on le trouve a
Maurice. Notons en passant que si les influences venant des langues orientales et de I'anglais
ont l'air d’étre tres simplifiées (par rapport aux empreintes et filiations du créole et du francais),
c’est qu’on peut tout simplement soupconner gu’ils ne représentent enfin qu’un réle marginal

pour faconner la structure profonde du francais mauricien. Notons d’ailleurs que la

191 Baggioni & De Robillard (1990 : 54) citent Robert CHAUDENSON, “Diglossie créole, diglossie coloniale” (in Cahiers de

linstitut linguistique de Louvain, vol. 9, n® 3-4, 1984 : 19-29).
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schématisation du tableau ne doit pas obscurcir la proximité des systémes linguistiques qui fait

que la sociolinguistique parle de I'« énigme des frontiéres » entre les créoles de I'océan Indien et

. 192
le frangais™".

créole de Ille
Bourbon

A

A\ 4

francais de Ille
Bourbon

(environ 1720) | |

créole de I'lsle //

de France

A

\ 4

créole mauricien moderne

(environ 1720) I

francais de I'lsle
de France

frangais mauricien moderne

Dialectes francais du XVIII® siécle
(Nord et Ouest de la France)

« Parler des iles »

francais
standard

anglais

Langues
orientales

(d’apres Baggioni & De Robillard 1990 : 100)

A plusieurs égards, le role du francais 8 Maurice dévoile un certain nombre de logiques
identitaires qui sont représentatives des rapports sociaux dans I'ile. Ainsi se présente la question
de la ‘primauté’, de la norme, du standard. Si les chiffres évoqués plus haut parlent en effet d’'un
nombre total de locuteurs de francais jusqu’a 70 % dont 5 % en tant que langue maternelle et
premiere, ce dernier pourcentage ne constitue pas une donnée entierement objective et il n’est
pas toujours évident de saisir le seuil vers L2. Cependant, comme I'affirme De Robillard, cette
difficulté objective de cerner avec précision la communauté de francais L1 s’oppose aux discours
des acteurs sociaux qui se disent capables de déterminer I'appartenance d’'un individu a ce
groupe. Cela est une fois de plus assez parlant des complexités ethnoculturelles a Maurice, car
ainsi l'appartenance linguistique s’articule exprime a travers «un ensemble de critéres
hiérarchisés se pondérant les uns les autres : patronymes, phénotype, appartenance religieuse,
ascendance, lieu de résidence, école et clubs fréquentés, niveau scolaire atteint » (De Robillard
1990 : 35). Avec une telle catégorisation multifactorielle, nous sommes encore clairement dans

la complémentarité relative des parametres identitaires, dans le sujet de la représentation

%2 pidier DE ROBILLARD, Contribution & un inventaire des particularités lexicales du francais de I'lle Maurice (Vanves,

EDICEF-AUPELF, 1993 : 11)
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sociale plutot que celui de la réalité ‘essentielle’ et vérifiable. Ce processus d’identification
n’exclut jamais totalement le facteur subjectif et, quand besoin sera, la nécessité conjoncturelle
de s’inclure ou de s’exclure du groupe. Comme il est de ce fait impossible de prendre le seul
critere linguistique pour essayer de définir les contours d’une communauté linguistique — on le
voit également a I'exemple des communautés hindi- et ourdouphones indiennes —, De Robillard
parle, pour la représentation du groupe francophone L1 d’une part d’'un « noyau dur fait
d’individus dont le statut est irrévocablement fixé », de I'autre d’une « géométrie variable » faite
de personnes sur les « franges périphériques instables », donc aux identités linguistiques

ambigués (ibid. 36).

Est-il surprenant qu’ainsi, un aspect central a propos du francais tourne encore autour des
guestions de hiérarchisation symbolique ? C’est Bourdieu qui souligne que certaines facons
d’utiliser le langage et certaines formes de compétence linguistique obtiennent une valeur

sociale et un capital linguistique :

Speakers lacking the legitimate competence are de facto excluded from the social domains in
which this competence is required, or are condemned to silence. What is rare, then, is [...] the
competence necessary in order to speak the legitimate language which, depending on social
inheritance, re-translates social distinctions into the specifically symbolic logic of differential
deviations, or, in short, distinction. (1991 : 55)

Le fait francophone a Maurice permet de voir exactement de telles logiques de Iégitimation et
de distinction sociales. Dans la représentation des acteurs sociaux, la francité, symbole
d’occidentalité, peut en effet s’opposer a la mauricianité (accent légerement différent, emprunt
d’éléments spécifiques a la réalité locale). Les rbles se distribuent toutefois de fagon plus
complexe qu’un premier regard ne laisse soupgonner. Si souvent le francgais standard permet un
positionnement supérieur, ces tentatives faites vers la francité peuvent en méme temps étre
fortement dévalorisées, voire considérées comme pathologiques le cas échéant. Se crée alors
une tendance endogene fantasmée, car se voulant hautement raffinée et égale du standard
francais exogene sur le plan du prestige, mais différent sur le plan strictement linguistique. Pour
voir a quel point la question du francais peut devenir une affaire inévitablement identitaire, il
suffit de regarder des manifestations ouvertes de la communauté francophone L1 et raffinée
défendant leur francais tout en stigmatisant le francais médiatique a la radio-télévision
nationale. Il est évident ici — une fois de plus — que le rapport complexe entre Franco-Mauriciens
et Mulatres est au centre du sujet. Il semble alors que plus que la langue elle-méme, ce sont les
manipulations de la langue, a travers des dénominations qui introduisent des discontinuités

identitaires fictives (entre les variétés ‘mauricianisantes’ et davantage exogénes de francais), qui
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jouent un role™. Et ces manipulations servent doublement : d’une part, a la délimitation des
Blancs, de 'autre, a la dévalorisation des Blancs par I'élite mulatre qui, en contestant la validité
du critéere ethnique sur lequel les Blancs fondent leur supériorité, tentent de faciliter leur
ascension sociale (De Robillard 1990 : 40-49). Voila la dialectique entre la peur de perte
d’identité des uns et le désir de reconnaissance comme égaux des autres ; phénomene qu’il est
effectivement logique de lier a la problématique de « I'élan fusionnel » évoqué par Arno et Orian

(1986 : 152).

Y a-t-il des changements par rapport aux constats concernant le frangais selon lesquels celui-
ci, tout en étant la langue de prestige par excellence, la langue de la presse, de I'’économie et
vecteur de la mobilité sociale, rivaliserait difficilement avec I'anglais en raison de son association
continuelle avec une mémoire coloniale, et plus récemment avec un certain « exclusivisme » des

Franco-Mauriciens ? Avec certaines réserves, il semblerait que oui.

Car méme si cela ne correspond pas toujours au politiguement et culturellement correct a
Maurice et qu’on préfére de le dissimuler sur le plan officiel, on peut confirmer que le francais
fonctionne aujourd’hui de moins en moins comme symbole d’affirmation ethnique, mais de plus
en plus comme symbole qui conféere un certain prestige social. Carpooran (2003b : 42-46) reléeve
plusieurs domaines interconnectés a ce sujet : d’abord, le francgais est considéré, en dépit de la
place attribuée a I'anglais dans I'éducation formelle, comme langue de culture. Il émerge,
presque par défaut, dans un contexte ou I'anglais est circonscrit au seul écrit et ou le créole ne
confére pas de statut social élevé. Dans ce sens, une enquéte effectuée constate méme une
préférence curieuse chez des professeurs d’anglais a utiliser dans leur famille plutét le francais
gue l'anglais. Le francais s’affirme également comme langue d’embourgeoisement et comme
symbole de mobilité sociale ascensionnelle. Notons qu’il s’agit ici d’'une mobilité a posteriori, car
ce n’est pas nécessairement a travers le francais qu’elle s’effectue (nous avons vu plus haut que
c’est plutét a I'aide de I'anglais, langue des examens a tous les niveaux). C’'est alors que la
mobilité sociale une fois acquise s’accompagne d’'une mobilité linguistique par le francais.
Baggioni et De Robillard (1990 : 73, 134) introduisent ici le concept de « néo-francophonie »
pour désigner le phénomeéne des familles indo-mauriciennes, créoles ou chinoises
embourgeoisées qui transmettent a leurs enfants le francais comme L1 contrairement a leur
propre acquisition langagiére. Enfin, le francais entre pleinement dans les rapports de force
sociaux et peut ainsi devenir d’'un c6té, arme d’exclusion, de I'autre, source d’insécurité ce qui
lui vaut de nombreux sentiments d’ambiguité. En bref, la compétence de francais dans I'ile agit

comme une instance de légitimation sociale et fonctionne comme un « capital linguistique »

193 . . . . Y N
De telles manipulations se manifestent dans des insultes utilisées, par exemple ‘parler comme un Mulatre’ ou

I'étiquette ‘francais des gens ‘tablissement’ (des établissements sucriers, donc connoté avec ruralité) (De Robillard
1990 : 48)

140



CHAPITRE |. Identités et langues

produisant ainsi un « profit de distinction » (Bourdieu 1991 : 55), et cela de plus en plus au-dela

des frontieres communales.
% %k %k

Tournons-nous maintenant vers le domaine littéraire mauricien ou se manifeste de facon
exceptionnelle et incontournable cette francophonie paradoxale ou néo-francophonie

caractéristique de I'ile.
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Chapitre 11

La littérature mauricienne : histoire, présent,

questions de champ

Les investissements identitaires et linguistiques que nous venons de discuter se traduisent
plus ou moins directement dans les arts et en particulier les productions littéraires. A 'instar des
langues, le texte littéraire s’inscrit souvent dans des luttes de pouvoir, des oppositions sociales
et ethnoculturelles. Qu’il émane de ces discours, qu’il les représente, qu’il les thématise et les
pense, qu’il les influence de son c6té : il est un lieu privilégié ou des opinions se dressent et
s’entrecroisent, ou se définissent et se débattent les antagonismes et promesses du vivre-

ensemble dans I'exiglité insulaire.

Or, comment situer les productions contemporaines et leur complexité sans un retour/détour
par le passé. Un bref panorama montrera donc comment la littérature mauricienne est
intimement liée aux discours coloniaux®®, de méme qu’elle accompagne I’émancipation vers
I'indépendance et la construction d’un nouvel Etat. Il est clair que pour les écrivains
contemporains sur lesquels notre analyse portera, cet héritage littéraire, s’il n’est pas
déterminant, est néanmoins important et d’une certaine maniére inévitable. Sans méme en étre
clairement conscients, ils I'incarnent, le recoivent, le réactualisent et le transforment a travers

leurs ceuvres et leurs trajectoires (Casanova 2008 : 70).

Le présent Chapitre Il, propose donc de retracer dans un premier temps les grandes lignes de
I’histoire littéraire a Maurice. On y verra des divergences considérables entre les traditions
scripturales en coprésence et les langues utilisées pour I'expression fictionnelle, c’est-a-dire
entre des ceuvres en frangais et anglais, mais également celles en d’autres langues. Une
deuxiéme partie discutera en détail la question du champ littéraire de I'lle. Celui-ci s’inscrit d’une
part dans un champ culturel multiple, instable et en construction, de I'autre, doit négocier a la

fois sa pluralité interne et son rapport artistique et économique a des champs ou systemes

194 . . . . . .
En parlant de discours coloniaux, nous souhaitons mettre I'accent sur la polyphonie, les possibles discordances, la

multiplicité et les contradictions représentationnelles de ce qui est souvent trop vite homogénéisé sous le label
unique de ‘discours colonial’. Le fait que Maurice fut sous le régne successif de deux maitres colonisateurs avec des
fonctionnements et mentalités divergents qui se manifestent en de nombreux antagonismes mutuels n’est que la
preuve la plus évidente d’une telle prudence épistémologique. Mais au-dela de la prise en compte des possibles
inégalités, hiérarchies et luttes intra—occidentales, soulignons que le préjugé de la couleur, le racisme et la
discrimination face a I'autre non occidental restent la matrice prépondérante du colonialisme.
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littéraires internationaux. Enfin, on reviendra sur des interrogations d’ordre linguistique pour
discuter la question complexe du choix des langues pour les écrivains mauriciens. Cela permettra

d’en déduire certaines réflexions qui serviront pour une analyse ultérieure des ceuvres.

I.1 Les littératures a Maurice: une pluralité de traditions et
d’héritages

Les discours de la « Perle de I’Océan Indien » — on se rappelle notre avant-propos —, ou sa
variante plus intellectuelle et artistique de « I’Athénes de la mer des Indes » (Ithier 1981 : 5), ont
longtemps fait partie de l'imaginaire et de I’auto-perception de Maurice. Une certaine
effervescence culturelle et une tradition littéraire y sont effectivement indéniables. L'ile peut se
vanter d’avoir publié le premier roman dans I'hémisphére sud en 1803, avec Sidner ou les
dangers de I'imagination de Barthélemy Huet de Froberville et I'imprimerie y est déja introduite
dans les années 1760. Prosper comptabilise, des origines aux années 1990, 225 auteurs et prés
de 700 ouvrages pour la seule littérature en francais'®>. Or c’est justement 13 qu’il faut tout de
suite s’interroger, car les écarts entre les productions dans les différentes langues en coprésence

dans |'lle sont énormes.

La littérature mauricienne d’expression francaise, tous genres confondus, est depuis

. . 196 . . . . iy s . 197 . A
longtemps anthologisée ™ et inscrite dans des histoires littéraires™’, et ceci tantét avec une
focalisation sur I'lle uniquement, tantot sur le sud-ouest de I'océan Indien. On a consacré a des
écrivains tels que Malcolm de Chazal, Loys Masson, Edouard Maunick, Marcel Cabon, Marie-

Thérése Humbert et plus récemment Ananda Devi de nombreux monographies et ouvrages

1% Jean-Georges PROSPER, Histoire de la Littérature Mauricienne de Langue Francaise (Rose Hill, Maurice, Editions de

I'océan Indien, 1994 [1978] : 12)

196 \ /. . . . . . . . .
Vicram Ramharai donne une liste avec non moins de cing anthologies en frangais au temps de la colonisation et

jusqu’a une douzaine depuis 1968 (“Le champ littéraire mauricien”, in Revue de littérature comparée, n° 318,
2006/2 : 184). Parmi les plus connus, on compte : Kissoonsingh HAZAREESINGH, Anthologie des lettres mauriciennes
(Rose Hill, Maurice, Editions de 'Océan Indien, 1978), Camille De RAUVILLE, Littératures francophones de I'océan
Indien (Saint Denis de La Réunion, Editions du Tramrail, 1990) Jean-Louis JOUBERT, Amina OsMAN & Liliane
RAMAROSOA, Littératures francophones de I’Océan Indien. Anthologie (Editions de I’Océan Indien/ Groupe de la cité
internationale Création-Diffusion, Paris, 1993), Serge MEITINGER & J.-C. Carpanin MARIMouTOU (éd.), Océan Indien.
Madagascar, La Réunion, Maurice (Paris, Omnibus, 1998) et Jean-Georges PROSPER & Danielle TRANQUILLE (éd.),
Anthologie de la Littérature Mauricienne d’expression frangaise. Des origines a 1920, Moka (Maurice, Centre for

Mauritian Studies, Mahatma Gandhi Institute, 2000).
197 3

A coté d’Ithier (1981), de Joubert (1991), de Prosper (1994) et de Mathieu (1997), on trouve a titre d’exemple :
Alain RoucH & Gérard CLAVREUIL, Littératures nationales d’écriture frangaise. Afrique noire. Caraibes. Océan Indien.
Histoire littéraire et Anthologie (Paris, Bordas, 1986), Jean-Louis JOUBERT, Jacques LECARME, Eliane TABONE & Bruno
VERCIER, Les littératures francophones depuis 1945 (Paris, Bordas, 1986), Michel HAUSSER & Martine MATHIEU,
Littératures francophones. lll. Afrique noire, Océan Indien (Paris, Belin, 1998)
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critiques ; on compte des colloques internationaux et des théses qui traitent de la littérature

. . . . 198
mauricienne d’expression francaise .

En revanche, pour la littérature mauricienne d’expression anglaise, on ne compte guére plus
gue quelques articles et quatre trés récentes anthologies avec une focalisation quasi exclusive
sur des nouvelles et la poésie. La seule entreprise d’anthologisation commune entre les
traditions littéraires en francais et en anglais, avec une forte majorité de textes en francgais date

des années 1970,

Il est donc peu étonnant que ce soient surtout les travaux critiques au sujet de la littérature
mauricienne d’expression anglaise qui font défaut. lls se présentent sous forme d’inventaires

historico-littéraires — ‘panorama’, ‘tableau’, ‘survey’, ‘overview’... — tantét exhaustifs (Ramharai

108 Cf. par exemple : Aslakha CALLIKAN-PROAG, Marcel Cabon, réve et réalité (Port Louis, Maurice, ACP, 1982), Collectif,

Edouard J. Maunick, Hommage (Paris, L'Harmattan, 1992), Christophe CHABBERT, Malcolm de Chazal, I'nomme des
geneses : de la recherche des origines a la découverte de I'avenir perdu ? (Paris, L'Harmattan, 2001) ou Frédéric-
Gaél THEURIAU, Loys Masson : engagement et romantisme (Antibes, Vaillant, 2010). Pour des ouvrages critiques, cf.
par exemple : Issur & Hookoomsing (2001), Peter HAWKINS, The Other Hybrid Archipelago: Introduction to the
Literatures and Cultures of the Francophone Indian Ocean (Plymouth, Lexington, 2007), Srilata RAvi, Rainbow
colours. Literary Ethno-topographies of Mauritius (Plymouth, Lexington, 2007). Pour les revues et journaux, cf. par
exemple : Notre Librairie. Revue du livre : Afrique, Caraibes, Océan Indien, n° 114, « Littérature Mauricienne »
(Paris, Clef, 1993), Interculturel Francophonies, n® 4, « |dentités, langues et imaginaires dans I'océan Indien » (nov.-
déc. 2003), Francofonia, n° 48, « La littérature mauricienne de langue frangaise » (Printemps 2005), Revue de
Littérature Comparée, n° 318, « Littératures indiaocéaniques » (2006/2), Nouvelles Etudes Francophones, vol. 23, n°
1, « Numéro spécial sur I'Océan Indien » (Printemps 2008), International Journal of Francophone Studies, vol. 13,
n°3-4, Numéro spécial « Between Words and Images: The Culture of Mauritius » (2010). Pour les colloques, cf. par
exemple : « Penser I'altérité : autour de I'ceuvre d’Ananda Devi et des écrivaines mauriciennes contemporaines »,
Colloque international a I'Université catholique Louvain-la-Neuve, Belgique (Décembre 2007), « Indicities.
L’hybridation dans les littératures indocéaniques », Colloque international a I"'Université autonome de Barcelone
(Avril 2009). Pour les theses, cf. par exemple : Shakuntala BooLELL, “La figure imaginaire de Maurice d’apres les
ceuvres littéraires de langue francaise et les pratiques populaires” (Université Montpellier 1ll, 1979), A.K.
MooToosAmy, L’image de la société mauricienne a travers les romans et les contes (Sorbonne, Paris IV, 1981),
Danielle CHAMARY, Le roman féminin de I'lle Maurice (Université de Nantes, 1985), Anil Dev CHINIAH, “Vers une
poétique de l'identité : essai sur sept poetes métis de I'lle Maurice (1964-1985)” (Université de Nice, 1992),
Danielle TRANQUILLE, “Visions d’une lle. Espace et personnages dans six romans « mauriciens » de la derniere
décennie” (Université de Maurice, 1997). Ces derniéres années, on assiste a une véritable dynamique de
recherches doctorales sur la littérature mauricienne d’expression frangaise, en particulier dans les universités de
langue anglaise et le domaine des Postcolonial Francophone Studies, avec souvent, un comparatisme entre
Antilles/Caraibes et Mascareignes, par exemple : Njeri GITHIRE, Voices from ex/isle : Caribbean and Indian ocean
women writers break geographical confines (Pennsylvania State University, 2004), Véronique BRAGARD, Voyages into
Coolitude: Kala Pani Women's Cross-Cultural Creative Memory (Université Catholique de Louvain, Belgique, 2003),
Rohini BANNERJEE, La construction identitaire dans I'ceuvre romanesque d'Ananda Devi (The University of Western
Ontario, Canada, 2006), Karen LINDO, States of Shame: Women, Affect, Transnationalisms (University of Los Angeles,
Californie, 2007), Namrata PODDAR, Paradoxes of Insularity: Re-navigating the Island through the Contemporary
Mauritian Francophone Novel (University of Pennsylvania, 2010), Bruno JEAN-FRANGOIS, “La poétique de la violence

dans le récit francophone contemporain” (Université de Maurice, 2012).

1% MINISTERE DE L'EDUCATION ET DES AFFAIRES CULTURELLES DE L'ILE MAURICE, Mauritius anthology of literature in the African

context [préface par Jean-Georges Prosper], Port Louis, The Mauritius Printing, 1977. Sur 51 auteurs au total, on
compte 11 écrivant en anglais dont les textes comprennent 9 poémes (dont des traductions du hindi) ainsi que 4
extraits de romans et de pieces de théatre. Notons toutefois qu’une telle mise en lien rare des traditions littéraires
trouve d’une certaine maniére son épigone avec la « Collection Maurice » ou paraissent depuis 1994 des textes en
trois langues.
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200

1988) et d’une perspective relativement critique (Fabre, Quet, Smith™"), tant6t comme un survol

201 P
). On trouvera également des analyses sur

sommaire (Gopaul, Bhautoo-Dewnarain
I'engagement idéologique des écrivains qui font partie d’études plus vastes consacrées a la
littérature mauricienne en frangais ou créole (Mootoosamy 1981, Asgarally’®>). Nous n’avons
repéré qu’un seul travail de critique se focalisant sur un écrivain individuel, c’est-a-dire
Deepchand Beeharry, qui est considéré par Fabre (1980) et Quet (1984) comme le meilleur
écrivain mauricien d’expression anglaise jusqu’aux années 1980 et dont le roman That others
might live (1976) est le seul 3 avoir capté I'attention universitaire (Pirbhai’®). Ajouté a cela, on

204
. La

releve des articles dont I'orientation élogieuse est au détriment de la dimension critique
figure qui sort de ce tableau frugal de maniére tout a fait exceptionnelle est Lindsey Collen dont

\ . . . . 205
les romans, trés salués par la critique, ont eu I'attention de certains chercheurs™.
k k%

Bien entendu, notre regard sur [I'histoire littéraire mauricienne ne pourra étre que
panoramique. Nous nous contenterons donc de présenter brievement les grandes étapes, les
courants, les auteurs, les projets littéraires les plus importants des deux traditions littéraires.
Comme un choix s'impose pour les travaux sur les productions en frangais, nous nous référerons,
entre autres, a I'histoire littéraire de Joubert (1991 : 97-189) qui s’appuie partiellement sur
Prosper (1994 [1978]). Il existe par ailleurs d’autres travaux, plus synthétiques, ou qui abordent

I’'hétérogénéité du champ littéraire mauricien, dans une perspective tantét synchronique, tantét

2 Michel FABRE, “Mauritian Voices: a panorama of contemporary creative writing in English” (in World literature

written in English, vol. 19, n° 2, 1980 : 121-137), Danielle QUET, “Mauritian Voices: a panorama of contemporary
creative writing in English” (in World literature written in English, vol. 23, n° 2, 1984 : 303-312) et Angela SMITH,
“Mauritian Literature in English” (in KiLLAm, G.D. (éd.), The Writing of East and Central Africa, London, Heinemann

Educational Books, 1984 : 70-81)

21 5yshila GopAUL, “Les voix Anglophones : La littérature mauricienne de langue anglaise” (in Notre Librairie, n° 114,

op. cit. 1993 : 62-69) et “La présence indienne dans la littérature mauricienne anglophone” (in Shantha RAMAKRISHNA
(dir.), La diaspora indienne a Maurice, vol. 28, n°1, New Delhi, Conseil Indien pour les relations culturelles, 1999 :
203-214) et Nandini BHAUTOO-DEWNARAIN, “Mauritian Writing in English: A survey” (in Wasafiri, vol. 15, n® 30, 1999 :
21-24).

202 |ssa ASGARALLY, Littérature et révolte (Port Louis, Maurice, Le Flamboyant, 1985)

%3 Mariam PIRBHAI, “The Indenture Narrative of Mauritius: Deepchand Beeharry’s That Others Might Live” (chapter 3

in Mythologies of migration, vocabularies of indenture: novels of the South Asian Diaspora in Africa, the Caribbean,

South-East Asia and the Pacific Rim, University of Toronto Press, 2009 : 41-65)

2% ¢f. par exemple : M.A. JEYARAIU & P. JEYAPPRIYA, “Beeharry’s Lament for Indian Immigrants in Mauritius in That

Others Might Live” (in R.A  SINGH. (éd.), Critical Studies of Commonwealth Literature, Jaipur, Book Enclave, 2003 :

63-74)
%5 Cf. entre autres : Sue THOMAs, “Memory Politics in the Narratives of Lindsey Collen's The Rape of Sita” (in Derek
WRIGHT (éd.), Contemporary African Fiction, Bayreuth, Bayreuth African Studies, 1997 : 123-137), Miki FLOCKEMANN,
“Traumas and transformations: Fictions which play with what “they say”, by Zakes Mda and Lindsey Collen” (in
Journal of Literary Studies, vol. 20, n° 3-4, 2004 : 248-264), Anne REeF, “Representations of Rape in Apartheid and
Post-apartheid South African Literature” (in Anna FAHRAEUS & Ann Katrin JONSSON (éd.), Critical Studies, vol. 26, «
Textual Ethos Studies or Locating Ethics », 2005 : 245-262), Eileen Williams-Wanquet, “Anti-novel as Ethics: Lindsey
Collen's The Rape of Sita” (in Connotations, vol. 15, n° 1-3, 2005/2006 : 200-214)
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diachronique™”. Pour le versant anglophone, la totalité des ressources, faibles en nombre, sera

prise en compte.

I1.1.1 Préhistoire et émergences littéraires au XIXe siecle : le monopole

du frangais

Dés les origines de I'ile de France, les voyageurs ont été nombreux a publier des textes sur
leur passage : Frangois Léguat, Pierre Poivre, mais surtout Bernardin de Saint-Pierre qui acquiert
une célébrité avec son Voyage a l'ile de France (1773) avant de lancer avec le bref roman
pastoral a coloration rousseauiste Paul et Virginie (1788) le bestseller du XVIII° siécle. Baudelaire
séjournera dans I'fle en 1841, Marc Twain en 1896.

Si entre l'installation de la premiere presse en 1768 et 1803 on publie pres de 350 documents

207 era s . . . s s s
, la littérature proprement mauricienne prendra sa naissance dans des sociétés

dans I'lle
littéraires qui se créent au lendemain de la Révolution a I'image des clubs parisiens. Dans des
cercles comme les Kangourous, le Caveau moderne, La Table Ovale ou la Société Littéraire de
I'Isle de France, les bons esprits se retrouvent pour échanger des vers et des chansons, critiquer
des ouvrages. Si ces sociétés marquent en leur temps la vie intellectuelle dans I'ile jusqu’a la
moitié du XX° siécle, elles se révélent, a partir de 1810, souvent comme le centre d'une
résistance diffuse, idéologique et linguistique face a 'administration britannique. Ramharai parle
d’une « littérature coloniale en situation dominée dans une langue dominante »°®. La
colonisation francgaise se perpétue donc a travers |'écriture littéraire (et d’autres formes). Si cela
témoigne d’une sorte de subversion de la part des anciens colonisateurs devenus stricto sensu
colonisés (cependant hautement privilégiés) a leur tour, ce geste sublimé comme héroique, n’est

toutefois pas une véritable révolte, car la situation, nonobstant I'anglophonie officiellement

imposée, est bien cautionnée par les Britanniques. En bref, toute la production littéraire

2% pour des travaux plus synthétiques, cf. Robert FURLONG, “La Littérature mauricienne existe-t-elle ? Rapports

sociaux d’une production littéraire a I'lle Maurice” et Jean-Georges PROSPER, “Les grands themes de la littérature
mauricienne” (in Notre Librairie, n°® 54-55, Juillet-Oct. 1980 : 71-81 et 83-97). Pour des panoramas plus récents, cf.
Jean-Louis JOUBERT, “La littérature mauricienne a vol d'oiseau” (in Francofonia, n° 48, Printemps 2005 : 7-12). Pour
des travaux sur le champ littéraire, cf. Peter HAWKINS, “Y a-t-il un champ littéraire mauricien ?” (in Romuald
FONKOUA, Pierre HALEN & Katharina STADTLER (dir.), Les Champs littéraires africains, Paris, Karthala, 2001 : 151-160) et

Ramharai 2006.

27 Robert FURLONG, “Préhistoire, émergence, évolution d’une littérature: le cas du XIX® siécle mauricien” (in

Francofonia, n° 48, op.cit., 2005 : 16)
%8 \/icram RAMHARAI, “Dynamiques des revues littéraires a la fin du XIX® siécle et au début du XX siecle 3 Maurice” (in

Norbert DopiLLE (dir.), Idées et représentations coloniales dans I'océan Indien, Paris, PUPS, 2009 : 562-563)
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mauricienne en frangais au long du XIX® siécle est alors a mettre en relation avec le sentiment
d’une menace de l'identité culturelle et d’une injonction a sa sauvegarde. Il n’est donc pas
étonnant que les textes produits soient souvent marqués par des sujets tels que
I’antiabolitionnisme et une idéalisation de la « Meéere France » comme de vieilles anthologies le
montrent clairement’®. Emane alors un nombre de poétes sentimentaux — Charles Castellan,
Charles Gueuvin, Fernand Duvergé... — au ton moralisateur et a I'esthétique académique dont Ia
seule ambition est de composer des vers conformes aux regles classiques. Au total, on ne
comptera toutefois pas plus d’une vingtaine de textes littéraires dans la phase politiquement
mouvementée du début du XIX® siécle jusqu’en 1939, moment ou prendra fin la période que

Furlong, en se référant a Bourdieu, appelle la « préhistoire littéraire » de Maurice (2005 : 23).

Ce sont les années 1840 qui sont considérées comme la phase de transition vers une période
d’émergence de la littérature dans I'lle. Le tournant est marqué ici par un collectif de texte, le
Keepsake Mauricien (1839) — curieusement en anglais — et en particulier le texte
programmatique “Aux Jeunes Mauriciens” d’Eugene Bernard qui, en faisant I'éloge de l'ile, est le
premier a inciter les écrivains en devenir a travailler le lien entre écriture et patrie sans recours
permanent et mythifiant a I'Europe (ibid. 26-27). Cela dit, c’est toutefois a la lutte politique et
culturelle farouche entre la société coloniale blanche et la couche montante des gens de couleur
que la littérature mauricienne au XIX® siécle doit son essor. Dés les années 1830, nous I'avons
montré, ceux-ci s'opposent a I'exclusion sociale et tentent de se distinguer par I'’éducation et
I’esprit. Des bourses d’études leur reviennent, ils lancent des journaux (La Balance, La Sentinelle
de Maurice) et créent en 1939, acte provocateur, leur propre Société d’Emulation Intellectuelle
avec le but « d’étendre le plus possible le go(t des belles lettres et celui de I'étude parmi une
population qui avait besoin d’apprendre, d’acquérir, de grandir intellectuellement »*'. Les gens
de couleur et leur désir de reconnaissance sont un véritable moteur de la production artistique.
Selon le mot d’ordre « Instruisez-vous » de Rémy Ollier, rédacteur en chef de La Sentinelle de
Maurice, poete engagé des années 1830 et 1840, ils deviennent majoritaires parmi les écrivains
mauriciens et se distinguent surtout par leur fervent « francotropisme », néologisme de Prosper
(1994) pour désigner l'allégeance intellectuelle a la France. L'importance que ces auteurs
accordent a la forme, leurs conceptions parnassiennes et romantiques ainsi que leur occultation
du réel est en effet conforme aux exigences fondamentales de leur combat : devenir par le
savoir, l'intelligence, la compétence, la maitrise des techniques sophistiquées de la culture

dominante, égaux des Blancs. Dans une telle compétition culturelle, la littérature ne peut étre

2 ¢f par exemple Jean URRUTY, Poétes mauriciens, vol. I-Ill (1971-73)

2% Arno & Orian (1986 : 112-3) citent Edgar JANSON, Le Mouvement Littéraire a Maurice de 1809 a 1840 (1909).
Furlong (2005 : 33) souligne le caractére provocateur de I'entreprise de la part des gens de couleur, car de 1805 a
1821, une premiere Société d’Emulation Intellectuelle avait déja existé, comportant uniquement des membres
blancs.
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qgue désamorcée selon Furlong ; les préjugés de couleur et les luttes socioculturelles ou autres
sont entierement gommés des thématiques abordées (1980: 73-77). En revanche, il est
intéressant de constater que les revues d’époque montrent une forte présence d’un imaginaire
européen particulier : personnages aristocratiques et intrigues qui se déroulent dans la neige
sont significatifs pour révéler une orientation vers une altérité fantasmée, traduisent le réve
d’un éden nordique et le lien avec une mere-patrie. La moralisation chrétienne (ou catholique) y
est a l'ordre du jour : I'église et des péripéties amoureuses qui relevent du miracle, des
interventions divines et paroles sacrées, la primauté de I'amour et la remise d’ames égarées
dans le droit chemin sont autant de sujets a fantasmer et consolider l'identité d’une
communauté fermée. Curieusement, pour ne pas déplaire aux Anglais, certains récits se passent
méme en Angleterre dans la noblesse britannique (Ramharai 2009 : 555-556). Un exemple de
cette fascination presque maladive de la vieille « Mére patrie », voire de I'Europe antique, vient
de Léoville 'Homme (1857-1928), célébré comme « poete national » ou « pére de la poésie
mauricienne ». Ainsi, dans une lettre a un ami, 'Homme réclame « un peu de sol gaulois » pour
en faire la terre de son tombeau et ailleurs, il chante la beauté de jeunes Indo-Mauriciennes qui
cherchent de I'eau en comparant celles-ci a des porteuses d’amphores helléniques (Joubert
1991 : 117-118)**. On dirait que I'appel de Bernard a été sacrifié sur I'autel des émulations aux

visages métropolitains...

Il est vrai que le dynamisme culturel de la part des gens de couleur nait d’une certaine
maniere des réalités fortement ancrées dans des déterminations biologiques, de leur sentiment
d’infériorité et de leur désir mimétique par rapport a I'univers fermé des Blancs. N oublions pas
non plus qu’ils tentent de se distinguer par rapport aux nouvelles couches sociales indiennes en
se protégeant derriére leur appartenance a la culture occidentale et francgaise. Cela dit, force est
de constater que les gens de couleur montrent que la culture savante n’est plus I'apanage d’un
seul groupe et on leur doit une grande partie de la promotion et de I'effervescence culturelle

dans la société mauricienne.

Tout au long du XIX® siécle, se forge le désir de former une culture insulaire propre. Francois
Chrestien publié en 1822 les Essais d'un bobre africain ou il adapte, entre autres, des fables de La
Fontaine en créole, lecon qui sera reprise par Charles Baissac. Depuis la libéralisation, puis
I’abolition de la censure en 1832, les journaux et revues sont florissants. La poésie domine le fait
littéraire et la prose est quasi inexistante : un seul roman paraitra au cours du XIX siécle. Le plus

étonnant des ouvrages du XIX® siécle évoquant Maurice est le roman Georges (1843) d'Alexandre

211 || est étonnant qu’une telle imagerie ne soit pas I'apanage du passé. Ainsi, en 1990, Régis Fanchette évoque dans

son poeme “Mumtaz Mahall’s shrine” une villageoise mauricienne a travers une métaphore antique: « that
Mauritius village girl [...] as a princess born with her raven hair bobbing under the steady earthenware jar baked
like a Greek amphora » (Fanchette 1996 : 56). La mythologie grecque fait aussi partie de I'imaginaire poétique de
Khal Torabully.
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Dumas qui n’a jamais visité I'lle. Le héros en est un jeune et riche Mulatre mauricien qui est
rejeté par la bonne société blanche et prend la téte d’une révolte d’esclaves.

.y . .y . O . O N 212
Le siecle se termine par la premiére anthologie consacrée a la production littéraire de I'lle”™,

étape initiale dans la création d’un canon littéraire dans I'lle. Cet « acte fondateur » et ce signe
d’« une certaine maturité littéraire » peut effectivement étre considéré comme un moment de
transition entre la phase d’émergence et la constitution du champ littéraire (Furlong 2005 : 38).
Un tel dynamisme se traduit également dans les nombreuses revues autour de la fin du siecle®®.
Ces plateformes fertiles de débats culturels et artistiques gravitent autour de I'écrivaine Marie
Leblanc qui, tout en publiant un nombre considérable de textes, en traduisant des romans de

. .. . . Cy s R 214
I’'anglais et en dirigeant cinq des revues, n’obtient pas de notoriété au-dela de son temps”™".

I1.1.2 Le XXesiécle : ouvertures et modernités

Le grand événement littéraire mauricien du début du XX° siécle est la fondation de L'Essor en
1916 qui deviendra jusqu’en 1956 le lieu d’effervescence littéraire pour de nombreux talents
mauriciens et d’autres iles de |'océan Indien. Aux littéraires s’ajoutent les annalistes,
chroniqueurs, historiens, statisticiens, débats théologiques, contribuant ainsi a cet engouement

pour une identité insulaire.

C'est dans l'entre-deux-guerres que plusieurs prosateurs font leur apparition, dont Savinien
Mérédac (1880-1939), Clément Charoux (1887-1959) et Arthur Martial (1899-1951). Mérédac est
surtout connu pour son roman Polyte (1926), Martial doit sa renommée au recueil de nouvelles
Au pays de Paul et Virginie (1928), ainsi qu’a ses romans La poupée de chair (1932) et Sphinx de
bronze (1935), et Charoux sortira Ameenah (1938) qui porte en sous-titre I'appellation
programmatique de « roman mauricien ». Malgré la passion des auteurs pour la « patrie
francaise », leurs oceuvres se caractérisent en effet par une certaine ‘mauricianité’ qui tient
d’abord aux multiples suggestions et implicites culturels compris (exclusivement) du public local.

Rappellant les nouvelles de Maupassant, elles mettent en scéne les antagonismes entre

12 Edouard FROMET DE ROSNAY, Table Ovale — Poétes créoles. Anthologie mauricienne : Galerie poétique de I'ile de

France. 1803-1897 (Port Louis, Planters Gazette, 1897)

213 . . are cra s . .
Pour voir I'importance de ces vecteurs culturels et politiques que sont les revues littéraires, cf. Ramharai 2009.

21 ¢f. Danielle TRANQUILLE, Vicram RAMHARAI & Robert FURLONG, Une Mauricienne d’exception : Marie Leblanc (Port

Louis, Imprimerie Best Graphics, 2005)
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/ . . .y 215 3N . .
communautés et la vie sur la plantation sucriere™” et refusent les pieges de I'exotisme facile.
H . ’ . 216 .y . . .
Toutefois, avec la distance d’un lecteur contemporain®, on les considérerait comme des fictions
ethnographiques qui révélent les présuppositions idéologiques de I'époque et de leurs auteurs :
logiques d’exclusion, de domination, de préjugés et méconnaissances entre communautés, ainsi
que l'autre versant du contact de culture colonial, c’est-a-dire attirance et fascination érotico-
exotiques de l'altérité inconnue. Furlong parle au sujet de ces auteurs d’une « francolatrie
exacerbée » qui affirmerait la supériorité de la civilisation blanche et consoliderait des

stéréotypes eurocentristes (1980 : 80).

La scéne littéraire mauricienne de la premiére partie du XX° siécle est sous le régne de
Robert-Edward Hart (1891-1954) et ses 42 ceuvres a I'esthétique intériorisée, mélancolique et
symboliste. Le poéete en quéte spirituelle est un des premiers, a la fin des années 1920, a
introduire le vers libre dans I'fle. Hart décline plusieurs invitations a s’installer a Paris ce qui lui
vaudra une quasi-absence de reconnaissance hors de Maurice de son vivant (et au-dela). Son
enracinement dans le lieu insulaire se montre surtout dans le Cycle de Pierre Flandre, ensemble
de textes congus entre 1928 et 1936, qui se lit comme une ode au passé fabuleux, au paysage et
a la synthese de la mosaique culturelle de I'lle. Enfin, Hart jouera un rdole novateur en

prolongeant les réveries du Réunionnais Jules Herman sur le continent mythique de la Lémurie,

et qu’il fera découvrir a son ami Malcolm de Chazal (1902-1981).

C'est a partir des années 1940 que De Chazal s'impose dans l'univers littéraire mauricien.
« Salvador Dali austral », « météore poétique » et « monument incongru et mystérieux,
incontournable » (Joubert 1991 : 137) sont autant de descriptifs pour un excentrique qu’on
contemple a distance, car suspicieux d’'une mystification. S’il a son heure de gloire parmi les
surréalistes francais — Francis Ponge, André Breton, Georges Bataille — qui lui trouvent une
autorité prophétique, ce qui lui permettra de publier Sens plastique (1948) chez Gallimard, son
ceuvre ultérieure reste incomprise a Paris. Petrusmok (1951), roman mythique composé en une
série de visions nées des promenades dans les paysages mauriciens, est trop enraciné dans le

lieu insulaire pour trouver une reconnaissance francaise. Au pays, le sens de provocation,

215 N . . . .
Pour une bréve analyse des « romans de la plantation » de Martial et de Charoux et une mise en lien avec d’autres

ceuvres aux thématiques similaires qui les ont succédés jusqu’a nos jours, cf. Vinesh HOOKOOMSING, “Les romans de
la plantation” (in Francofonia, n°® 48, op.cit., 2005 : 41-59).

18 || est évident qu’il faut se garder d’uniquement juger un texte historique a travers notre prisme contemporain et

ainsi y voir, par rapport a nos criteres prétendument plus évolués, une opposition systématique, atemporelle et
universelle d’un méme colonisateur occidental et d’un autre autochtone et colonisé. Si on peut aller dans ce sens
aussi loin que de considérer I'Occidental d’hier d’une certaine maniére comme un autre par rapport a celui de nos
jours, un tel relativisme historique ne doit en revanche aucunement nous aveugler sur les évidentes persistances
des phénomeénes de domination, de discrimination, d’exploitation directement en lien avec une ligne de fracture
colonisateur/colonisé. Le fait qu’il y a effectivement des zones d’ombre, des contradictions et des ambiguités entre
des poéles dichotomiques (ou dichotomisés) de I'’époque coloniale, n’invalide certainement pas la puissance de ces
poles et oppositions dans la construction et la manipulation des idéologies et imaginaires.
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I’anticapitalisme et I'originalité radicale revendiqués de ce « fou littéraire » qui s’adonne aussi a
la peinture ‘naive’ ne sont pas toujours les bienvenus. L'amour-haine qu’il porte a son fle et
I'apologie qu’il fait des Noirs et de la langue créole au point que Senghor méme le considéere
comme un chantre de la Négritude créent, bien évidemment, de fortes tensions avec ses
compatriotes franco-mauriciens. L'univers littéraire et philosophico-ésotérique de cet érudit
insolite étant trop complexe pour étre résumé en quelques Iigne5217, on évoquera toutefois la
mythologie Iémurienne. De Chazal s’inspire des Révélations du Grand Océan (1927) d’Herman
qui pense avoir découvert dans les Mascareignes les reliques d’un continent matriciel, le berceau
de I'humanité: la Lémurie. Il développe le mythe de fondation insulaire en une véritable
cosmogonie, qui, contrairement aux mythes romantiques de Paul et Virginie et celui du paradis
terrestre aux sources naturelles abondantes et a la |égereté de vivre qu’il récuse, est tourné
entierement vers un dépassement des clivages ethniques et socioéconomiques de I'époque. Un
tel décentrage de I'ordre du monde permettra a De Chazal de réaliser son désir d’autochtonie ;
le lieu insulaire pourra ainsi rompre le cordon ombilical avec les vieilles métropoles, et tout

. oy 218
particulierement I'Europe

. Il n’est donc pas surprenant qu’il s’engage activement du c6té des
indépendantistes. L’'homme d’esprit qui laisse a sa mort un héritage artistique considérable au
point qu’on peut dire que tous les poétes contemporains sont plus ou moins directement
inspirés par le visionnaire (Joubert 1991 : 145), acquiert peu de renom hors des spécialistes. Le
poéte Raymond Chasle (1930-1996), connu pour sa mystique cosmique, ainsi que Prosper,
propagateur de l'indianocéanisme, s'inscrivent ouvertement dans la postérité de De Chazal. Pour
Prosper, « c’est par cet élan mystique de verticalisation que la littérature mauricienne échappe
au romantisme mouillé d’insularité, a I'exigiliité horizontale, pour mieux prendre une place
légitime dans les courants universels de la pensée » (1980 : 96). Les verticalités extatiques et
prophétiques de De Chazal restent néanmoins trop complexes et excentriques pour trouver des

résonances dans la société mauricienne. Sa reconnaissance officielle récente est donc toute

. 219
relative™".

27 pour un panorama succinct de la logique du systéme philosophique et cosmogonique chazalien, cf. Joubert (1991 :

140-146).

28 pour une discussion détaillée de la mythologie Iémurienne, cf. Michel BENIAMINO, “Une géographie mythique dans

les Mascareignes: la Lémurie” (in Antonelle EMINA (éd), Les mots de la terre. Géographie et littératures
francophones, Rome, Bulzoni, 1998 : 205-221).

29| Yinstitution paraétatique de la Fondation Malcolm de Chazal (FMC) créée par le gouvernement en 2003

sommeille depuis 2005 pour des raisons qui relevent du jeu politique local. Les célébrations du centenaire de sa
naissance en 2002 n’ont pas une visibilité particuliere et Peghini (2009 : 71) a raison de souligner le caractere
paradoxal du fait que I'auteur est confiné a (et récupéré par) sa communauté d’origine dont il fustigeait si
violemment les tares a I'époque. On verra ce qu’apportera le nouveau souffle de la fondation avec diverses
manifestations nationales et internationales en 2011, entre autres le colloque international « Malcolm de Chazal :
hier et aujourd'hui » du 28 septembre au ler octobre 2011 a Port-Louis par la FMC.
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I1.1.3 Vers la pluralité et les écrivains en exil

La Seconde Guerre mondiale accentue une évolution sociale et culturelle déja entamée. Le
francotropisme, jusqu'alors posture inévitable des intellectuels mauriciens, est abandonné et ne
survit plus que sous la plume de quelques nostalgiques. C'est Marcel Cabon (1912-1972) qui
symbolise le passage vers une pluralité culturelle assumée. Issu d’une famille créole pauvre,
I'autodidacte est surtout connu pour son roman Namasté (1965) qui dresse le tableau d’'un
jeune villageois indo-mauricien. Si les personnages indo-mauriciens étaient jusqu’ici rejetés dans
I'extériorité du pittoresque par les romanciers de |'ile et peints, a de rares exceptions pres, d'un
point de vue dépréciateur, voire offensant, Cabon ne verse ni dans les stéréotypes ni dans les
conventions. Au contraire, l'univers dont il parle se présente plutot comme le cadre idéal pour
I’émergence d’une identité culturelle plurielle appelée de ses voeux, le ‘mauricianisme’. Dans le
sillon des libérations formelles et poétiques des années 1930 et depuis que Jean Erenne avait
introduit le surréalisme a Maurice, les avant-gardistes s’inscrivent aussi dans cette veine. Outre
De Chazal, on nommera ici le peintre et écrivain Hervé Masson qui fonde en 1942 le Cénacle,
cercle privé qui regroupait quelques artistes et intellectuels (De Chazal, Cabon, Erenne, Henri
Dalais, Hugues de Jouvancourt...) en révolte contre la bienséance culturelle et sociale de la
bourgeoisie coloniale et en faveur d’'une modernité spécifique a I'fle. Cette modernité traduisant
la quéte des transformations sociales qui préparent I'indépendance, s’exprime ainsi chez Masson
: « A Maurice, on n’a pas besoin de Franco, d’Indo, ni d’Afro-Mauriciens : il suffirait d’avoir des
Mauriciens » titre-t-il symptomatiquement un article dans L’Express en 1964 tandis qu’au
moment de I'indépendance, il intitule sa chronique dans le méme journal “Mauricianisme avant

tout” (cité par Peghini 2009 : 73-74).

La décennie 1960 est celle d’'une société en forte mutation, et les productions littéraires en
sont souvent un témoin direct’”®, comme nous le verrons aussi plus tard au niveau des
productions en anglais. Surgissent alors un certain nombre de « poétes de I'identité » (Joubert
1991 : 155) qui donnent libre essor a des valorisations de la pluralité ethnoculturelle de I'ile.
Erenne, Edouard Maunick, Pierre Renaud, Emmanuel Juste, et d’une moindre maniére Régis
Fanchette prétent leur voix a cette « négritude mauricienne » (ibid.) qui n’exalte pas une couleur
de peau exclusive, mais chante I'éloge du partage et des métissages culturels. De Chazal et ses
disciples valoriseront également I'héritage africain, et la pluralité culturelle est au coeur du

courant dit « indianocéaniste », projet humaniste forgé en 1960 a I'occasion du colloque

220 of Viicram RAMHARAI, “La littérature des années soixante 3 Maurice : reflet ou refus d’une société en mutation”

(in Revue des Mascareignes, n°4, « Les années soixante dans le sud-ouest de I'Océan Indien », 2002b : 107-115)
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fondateur de I'Association historique internationale de I'océan Indien a Antananarivo par Camille

oy .221 . 222
de Rauville™", et repris par Prosper™*.

Notons enfin que jusqu’a l'indépendance de Maurice, le champ littéraire est dominé par les
hommes et par une absence de visibilité des femmes. Les anthologies et histoires littéraires
mentionnent peu la contribution de celles-ci dans la fondation et I'émergence d’une littérature
mauricienne, méme si leurs publications sont nombreuses avant l'indépendance comme le
montre Ramharai’*®. Si ces femmes sont toutes d’origine européenne et écrivent en frangais —
on en dénombre une vingtaine de 1920 a 1968 (idem 2006 : 189) —, la premiére génération
d’écrivaines non blanches commencera a apparaitre dans I'lle au début des années 1970, entre

autres avec Lilian Berthelot et Renée Asgarally.

%k %k

Depuis les années 1950, le développement des transports aériens permet de sortir plus
facilement de I'isolement insulaire et de se tourner vers des éditeurs européens. Ainsi, Chasle se
joint a ses homologues poetes Jean-Claude d'Avoine et Joseph Tsang Mang Kin pour fonder la
revue L'Etoile et la Clef qui sera éditée en 1976 a Bruxelles. Ces mises en lien sont vitales, car il
n’existe plus de revue d’envergure depuis 1956 a Maurice et les pages de journaux ne peuvent
que difficilement permettre un épanouissement littéraire, d’autant plus qu’il n’y a pas de maison

d’édition jusqu’a la fondation des Editions de I’Océan Indien en 1977.

Cela ne doit néanmoins pas faire oublier que la promesse d’une visibilité plus grande, et la
tentation d’un dépaysement physique et psychologique avait incité déja depuis longtemps de
nombreux auteurs a quitter I'lle. Tous les historiens de la littérature mauricienne soulignent en
effet que des leurs origines, les lettres mauriciennes se sont nourries de ce jeu des exils en
miroirs : si I'isolement insulaire pousse les écrivains et leurs imaginaires vers les lieux ancestraux
en dehors de Maurice, pour ceux qui quittent I'ile, le sentiment s’inverse, I'idée du pays perdu et

le réve de retour a l'insularité maternelle s'imposent. En outre, I'exil est ambigu et se construit

221 . . PN . . . . .
De Rauville lui-méme expose son projet humaniste paninsulaire, entre autres, dans son anthologie sur la

littérature de I'océan Indien (1990 : 19-36). Pour une critique récente du projet identitaire et littéraire du poéte, cf.
Michel BENIAMINO, “Camille de Rauville et I'indianocéanisme” (in Issur & Hookoomsing : 2001 : 87-105). Beniamino
montre que le projet identitaire qui valorise la pluralité culturelle sous le patronage linguistique de la francophonie
est tres opposé aux métissages culturels et biologiques, et ainsi a la prise en compte du créole. Il élabore avant tout
un « métissage conceptuel » ne portant donc aucune attention au politique ou au matérialisme. La créolisation
n’est enfin pas la seule absente dans ce projet idéologique qui prone I'alliance entre Occident et Orient. Dans

I'indianocéanisme de De Rauville, il manque bien évidemment I’élément africain.

222 \ . . . P . . A .
Pour une synthese de la conception indianocéaniste de Prosper lui-méme, on peut renvoyer au nouveau chapitre

XIll de I'édition augmentée de son histoire littéraire (1994 : 299-314), ou bien a son article “La créolie

indianocéaniste : un humanisme planétaire” (in Issur & Hookoomsing 2001 : 107-121).

22 icram RAMHARAI, “La littérature féminine ou la parole récupérée” (in Gillette STAUDACHER-VALLIAMEE (éd.), La femme

et les sociétés pluriculturelles de I'océan Indien, Paris, Sedes-Vuef, 2002c : 261-270)
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entre deux poOles : soit, une posture de retour a |'origine, une littérature de ressourcement et
d’enracinement, soit une littérature plurielle, ouverte aux rencontres de tous les mélanges,
littérature de I'errance et de I'écartelement. S'il est donc souvent délicat de distinguer entre une
production romanesque proprement mauricienne et une littérature de l'exil, on peut en
revanche affirmer que la pulsion contradictoire de I'exil commande encore une part essentielle
de la littérature mauricienne (Joubert 1991 : 172). Indispensable pour la compréhension de la
production littéraire de l'lle, mais bien trop vaste pour étre exposé ici, contentons-nous

d’évoquer les plus importants de ces exilés en France.

On pense d’abord a Loys Masson, poéte engagé qui quitte Maurice pour s’associer a la
résistance francaise et ne reviendra dans son ile natale qu’a travers des schémas récurrents de
ses romans engagés. L’Etoile et la Clef (1945) met en scéne les luttes de libération des
travailleurs sucriers et dans Le Notaire des Noirs (1961), le héros s’oppose aux préjugés de sa
propre classe et défendra la cause des opprimés. Dans l'exil qui agit comme un exorcisme
nécessaire d'une mauricianité toujours prégnante et douloureuse, Masson revisite donc
I'héritage des péchés ancestraux de son file. La veine réaliste et critique de ses textes sera
continuée plus récemment par Marie-Thérése Humbert et toute une nouvelle génération
d’auteurs au projet littéraire engagé (Ananda Devi, Carl de Souza...) qui se trouve dans notre
corpus. Nommons ensuite Jean Fanchette, davantage connu pour sa poésie ou il chante I'éloge
du cosmopolitisme et la quéte de I'origine perdue, qui est également I'auteur d’un roman, Alpha
du Centaure (1975). Plus célébre est Edouard Maunick, le poéte mauricien du métissage. Sa
poésie est consacrée a dire la complexité de I'identité, les mélanges de la langue et du sang, les
échanges de l'lle et de la mer. L'exil est pour Maunick I'acquiescement a la pluralité identitaire et
a l'errance textuelle. Le poéte appartient a ces auteurs mauriciens qui ont accompagné leur
ceuvre par d’abondantes réflexions métalittéraires et son Anthologie personnelle (1989) est
précédée d'un texte-manifeste ou il définit son art poétique et élabore sur la situation de
I’écrivain mauricien. Comme Loys Masson, la romanciere Humbert fait carriere en France, mais
I'écriture la rameéne vers son ile natale, explicitement dans son roman A [‘autre bout de moi
(1979) qui souléve beaucoup de passions a Maurice, mais aussi a travers des échos subtils dans
des textes ultérieurs. Evoquons enfin Jean Marie Gustave Le Clézio, qui, aprés s’étre bati une
renommée importante dans les lettres francaises, renoue avec l'lle de ses ancétres dans
plusieurs fictions, a partir du Chercheur d’or (1985). S'il faut probablement considérer le lauréat
du prix Nobel de 2008 a la double nationalité francaise et mauricienne et avec une trajectoire
nomade considérable davantage comme un écrivain transnational, la majorité des Mauriciens

I'intégre généralement volontiers dans I'imaginaire et I’héritage contemporains de leur ile.

* %%
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Si nous nous sommes focalisé jusqu’a présent sur la littérature mauricienne en francais, c’est
tout simplement en raison de son écrasante majorité par rapport a des productions en d’autres
langues — l'anglais, le hindi, le créole, le tamoul — néanmoins bien existantes. Force est
également de constater que les ceuvres et écrivains restent plus ou moins confinés dans leurs
cercles linguistico-littéraire respectifs et il semble que I'’échange au-dela de ces barriéres est
faible, méme s’il existe a certains moments. Avant de passer aux écrivains de l'immédiat

contemporain, s'impose donc ici un saut chronologique en arriére.

I1.1.4 Les productions littéraires en anglais : historique

Si I'ouvrage bilingue Fugitive and Miscellaneous Verses in English and French de 1814 d’un
auteur anonyme peut étre considéré comme la premiére ceuvre littéraire en anglais a Maurice
(Ramharai 2006 : 177), la référence frangaise est un fait culturel quasiment total dans I'ile
jusqu’au début du XX° siécle. Les Franco-Mauriciens et les gens de couleur francophones
dominent en effet les revues littéraires, les journaux, les cercles intellectuels et les beaux-arts. Le
long du siécle passé, toute action culturelle venant de l'initiative des anglophones est alors
contrecarrée : la presse est presque exclusivement en francgais, le clergé continue de précher en
francais, les écoles privées (et souvent plus prestigieuses) continuent a utiliser le francais. Les
Britanniques en revanche ne semblent pas développer d’attaches profondes a I'lle. L’anglophilie
certaine des gens de couleur n’aura pas de conséquences sur le fait littéraire, car elle est
uniguement motivée par le ressentiment envers les Blancs de I'ostracisme desquels ils souffrent
et ne menera donc pas a des productions de textes. Que I'anglais et la littérature anglaise soient
relégués a la périphérie montre le fait que, malgré la maitrise de I'anglais de I'élite francophone,
on traduit des textes anglais en francais au lieu de les présenter dans l'original. C’est la
effectivement un signe assez clair du rejet de la langue anglaise et de la mainmise de la parole
francaise a travers |'écriture. Les rares termes utilisés dans le texte littéraire en anglais (ou en
d’autres langues) ne font qu’exprimer un certain désir de vraisemblance, une couleur locale

linguistique (idem 2009 : 563).

L’arrivée des anglophones dans le domaine littéraire est tardive. C'est au tournant du siéecle et
grace aux assises socioéconomiques de plus en plus slires qu’on constate un certain avancement
culturel de la part de la population hindoue ou indo-mauricienne. Ces mouvements sont

soutenus par la visite de Gandhi et la création de quelques associations et journaux ainsi qu’une
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revue littéraire, le Indian Miscellany (1918). Le premier texte littéraire en anglais publié par un
Mauricien est The dripping cloud de M.C. Pillay en 1918, ceuvre qui tombe cependant tout de
suite dans I'oubli (Ramharai 1988 : 3). C’'est pendant les années 1930 et dans le sillon des
revendications travaillistes que quelques voix littéraires émergent, et qu’'on verra aussi A
Glimpse of Fairy Land (1936), traduction d’une série de textes de Hart. Cela dit, un historien
d’époque constate encore en 1930 que la quasi-totalité des productions, a quelques exceptions
pres, relevent de la littérature en francais (Ithier 1981 : 10-11). Les textes écrits en anglais sont
considérés comme stériles (ibid. 121) et on fait I'observation suivante, quelque peu teinte de

gallocentrisme :

Quant aux ceuvres mauriciennes, de langue anglaise, il est admis, qu’a part quelques rares
exceptions, la phraséologie en est défectueuse et le style boursoufflé ; les barbarismes et les
solécismes sont fréquents et font sourire plus d’un anglais de chez nous. (ibid. 256)

Cette vision, aussi juste qu’elle puisse paraitre, doit toutefois ne pas faire abstraction de la
réalité sociopolitique derriere le décor littéraire. Les développements démographiques, nous
I'avons vu, déclenchent une entente tacite entre Blancs et Gens de couleur qui se manifeste
souvent par une mobilisation contre « le péril asiatique ». Car jusqu’alors, la littérature — et le
discours social dominant en général — produisent encore des visions simplificatrices,
pittoresques et avilissantes des réalités indo-mauriciennes. Mis a part les avant-gardistes
souvent marginalisés eux-mémes, les seules voix positives, nous I'avons vu, viennent de I'exil
(Loys Masson), et il faudra attendre le Namasté (1965) de Cabon pour un portrait autre que
condescendant de I'Indien dans le roman en frangais. La majorité des écrivains, peintres et
journalistes mauriciens les plus connus avant l'indépendance viennent des communautés

blanche et mulatre.

Face a cette confiscation du discours littéraire, quelques jeunes intellectuels indo-mauriciens
choisissent de produire des textes littéraires en anglais et on pourra parler d’'un certain

224 ; .
. C'est en effet autour des années mouvementées de

dynamisme pendant les années 1960
I'indépendance qu’une nouvelle génération d’écrivains indo-mauriciens monte pour s’engager
dans une littérature clairement idéologique en faveur des syndicats et des ouvriers hindous,
dans la contestation de la dépendance coloniale et de I'oligarchie sucriére blanche. On constate
donc que la plupart des écrivains publiant en anglais sont plus ou moins opposés, sur le plan
idéologique et culturel, aux élites traditionnelles francophones. Parmi les auteurs, on trouvera

Oodith Gopal, Jay Narain Roy et Aunuth Beejadhur, ainsi que Deepchand Beeharry et Dayachand

2% Ramharai (1988 : 38-39) donne une liste détaillée d’auteurs mauriciens d’expression anglaise, selon leur

appartenance socio-ethnique, qu’il repartit en trois générations : 1915 a 1940, 1956 a 1965, 1966 a 1986.
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22 avec des ceuvres aux titres programmatiques : The road ahead (1974) de Beeharry ou

Napal
The Years of Tribulation (1975) de Napal. Quant aux titres, c’est Watch them go down (1967),
seul roman d’Anand Mulloo, qui exhibe le plus ouvertement le caractére combattif et vindicatif
d’une ceuvre partiale et au réalisme cru, mais qui est néanmoins considérée comme le premier

)??®. Dans ce contexte, il n’est pas insignifiant

roman mauricien réussi en anglais (Fabre 1980 : 128
gue Beejadhur soit également éditeur au journal pro-PTr Advance, ou la plupart des écrivains
anglophones publient des textes sur la démocratie, I'éducation et des réformes et s’opposent au
journal anti-indépendantiste Le Cernéen (Bhautoo-Dewnarain 1999 : 23). Evitons toutefois de
dresser des dichotomies faciles entre francophones (= conservateurs, anti-indépendantistes) et
anglophones (= progressistes, indépendantistes) : le fait que Cabon est rédacteur en chef
d’Advance et que De Chazal y entretient une rubrique ne sont que des exemples d’un fait

autrement plus compliqué. Cela dit, ces exceptions ne doivent pas voiler une prégnance des

oppositions en question.

Dans le travail littéraire de ces auteurs anglophones, les sujets tournent donc aussi tout
logiquement autour de I'évocation du cheminement douloureux de la diaspora indienne, I'appel
a l'unité et le resserrement des liens avec I'Inde (Mootoosamy 1981 : 140-151). Il est aussi
intéressant de constater avec Angela Smith qu’il y a presque autant de commentaires sur ce que
la littérature en anglais devrait faire, étre... que de textes eux-mémes. Elle cite a ce propos un
avertissement trés parlant de Mulloo: « The writer must assume his role as leader and
spokesman, giving a voice and new consciousness to the masses whose consciousness, and

227
. Il n"est alors pas surprenant qu’avec

dignity have long been suppressed under colonial rule »
un tel didactisme idéaliste et politisé on crée des ceuvres d’urgence et manichéennes qui auront
du mal a survivre leurs créateurs. Il s’agit d’'une production ethnicisée et la critique observe en
1980 que la quasi-totalité de la littérature produite par des écrivains hindous est en anglais
(Furlong 1980 81)228. Si le caractére militant des ceuvres tend a s’estomper une fois
I'indépendance acquise, leur qualité littéraire ne va pourtant pas grandissant, exception faite du
roman That others might live (1976) publié en Inde par Beeharry (en hindi: Dipcand Bihari).

Michel Fabre est trés critique par rapport a des auteurs qui croient pouvoir créer de la littérature

par la simple maitrise de I’anglais et imitent les auteurs britanniques canonisés et étudiés a

3 || est intéressant de noter que Boolell et Cunniah (2000 : 136) font état d’un roman en francais de Napal, Une

Lueur d’espoir (Port Louis, Hart, date de publication inconnue) ce qui renforce I'idée du prestige et de la visibilité du

francais.

226 . T . . . . N .
Le roman anticolonialiste de Mulloo est traduit en russe, hindi et marathi et donne a son auteur une certaine

renommée en URSS et en Inde (Khoyratty 2010 : 96).

227 smith (1984: 73) cite Mulloo (in MAURITIUS WRITERS’ ASSOCIATION (&d.), Literature and Life, n°1, 1979 : 2).

28 f. Smith (1984 : 78-81) pour une liste exhaustive des productions littéraires mauriciennes en anglais jusqu’au

début des années 1980. Ces productions trouvent aussi une petite entrée en annexe de I'histoire littéraire de
Prosper (1994 : 321-323).
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I’école (Shakespeare, Gray, Tennyson, Dickens, Elliot, Lawrence...). ll parle de « well-meaning and
third-rate » et de « chopped-up prose, with little sense of rhythm or concern for formal
sophistication, when it is not simply couched in faulty English » (Fabre 1980 : 125). Smith fait
état, elle aussi, de textes poétiques assez médiocres qui ne seraient qu’'une mauvaise imitation

. . 229
des romantiques anglais™.

De tels constats, on le verra, s’appliquent toujours a une partie de la production
contemporaine. Pour les raisons sociolinguistiques évidentes que nous avons discutées, dans un
contexte ou I'héritage intellectuel, artistique et culturel (non religieux) est lié au fait
francophone, ol la presse en anglais n’arrive jamais a s’imposerm, la littérature en anglais doit
forcément rester a I’écart. Peu de Mauriciens écrivant en anglais ont quitté I'lle et des échanges
transnationaux, réels ou imaginés, comme ceux entre les auteurs d’expression francaise n’ont
jamais vraiment dynamisé le domaine. Ces derniers n’ont pas seulement une riche production
littéraire, par rapport a la courte histoire de leur pays, mais ils pensent davantage le fait littéraire
et leur situation d’artiste : Masson, De Chazal, De Rauville et Maunick ne sont que les figures les
plus connues a avoir établi des projets poétiques et philosophiques, a avoir rédigé des
manifestes et consacré toute leur vie a I'art. De similaires postures artistico-littéraires — et non

sociopolitiques — se cherchent quasiment en vain dans le domaine anglophone de l'ile.

Au début des années 1990 toujours, la poéte Sushila Gopaul souligne que la majorité de la
littérature mauricienne en anglais date des années 1960. L'inventaire qu’elle dresse ne contient
gu’une petite poignée de poétes, de dramaturges et d’auteurs de nouvelles avec a peine des
romanciers. Pour le faible enthousiasme littéraire aprés l'indépendance, elle liste quatre
raisons : primo, un manque d’encouragement et de soutien financier; secundo, les frais
considérables de publication et I'absence de revues littéraires; tertio, un certain auto-
effacement de la part d’auteurs occupant ou ayant occupé précédemment des positions
gouvernementales ou administratives par peur de paraitre trop prétentieux et critiques; et
ultimo, une réception réticente et une reconnaissance lente d’écrivains non britanniques dans
des pays anglophones, en particulier ceux d’origine indienne (Gopaul 1993 : 63-69). Si cette
derniére considération peut étre rejetée de nos jours ol les Salman Rushdie, Vicram Seth et
Arundhati Roy font la joie des libraires du monde entier — avec une esthétique ou les auteurs

mauriciens ont toutefois du mal a rentrer —, les autres arguments avancés semblent toujours

2 of « A knowledge of the English Romantic poets [...] seems to fall like a dead hand on their poetry rather to

enliven it. » (Smith 1984 : 72)

2% aAvec la fondation du premier journal, Le Cernéen, en 1832, la presse francophone a une longue tradition 3

Maurice et est jusqu’aux années 1950 quasiment sans rival. Entre 1966 et 1971, on compte jusqu’a treize
quotidiens dont neuf en frangais et étonnement quatre en chinois (Baker 1972 : 28). En 1990, I'espace de la presse
écrite est dominé a 90 % par des publications en frangais, y compris des importations de France (Baggioni & De
Robillard 1990 : 154).
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avoir une certaine validité. La discussion autour du champ littéraire donnera plus de précisions a
ce sujet. Il suffira donc de dire a cet endroit que sur le « continuum » entre espaces littéraires
dominants et espaces dominés (Casanova 2008 : 129), les écrivains mauriciens d’expression
anglaise occupent sans aucun doute une place trés minoritaire par rapport a leurs homologues

francophones.

I1.1.5 Les littératures immédiatement contemporaines

En 1980, Furlong a pu parler de I'absence « d’une littérature purement mauricienne dans son
essence comme dans son propos » ce qui menerait a des réticences de la part des lecteurs, ceux-
ci « ne se reconnaissant pas dans ces pages reflétant d’autres mondes » (1980 : 71). Le critique
se référe particulierement aux ceuvres conservatrices et parnassiennes de la veine francotropiste

et on peut comprendre (et partager) son interrogation :

Quelle valeur en effet attacher a ces ceuvres ou nymphes et naiades sont I'objet de beaux
alexandrins et ou I'amour est chanté par maints sonnets, ballades ou romans sirupeux, mais
ou les réalités sociales, économiques et politiques sont généralement absentes ? (ibid. 72)

Un tel jugement s’applique aussi aux envolées poético-philosophiques plus récentes dans des
mondes imaginaires, des quétes d’une mauricianité hypothétique et utopique dans des univers
transcendantaux. Car entre mythe |émurien, mystique cosmique et indianocéanisme, « le réel et
le présent de I'lle ne parviennent jamais a faire 'objet d’'un quelconque investissement en eux-

mémes »>*.

Depuis, les productions en frangais se sont considérablement transformées. Une jeune
génération d’écrivains engagés investit justement ces réalités dont Furlong constate le manque.
Ananda Devi, Carl de Souza, Shenaz Patel, Nathacha Appanah, Barlen Pyamootoo, Bertrand de
Robillard, Amal Sewtohul sont les noms les plus connus d’un nouveau souffle romanesque dans
I'univers littéraire mauricien de la fin du XX° et de ce début du XXI° siécle. Ce sont en particulier
les écrivaines qui ont pu étre un catalyseur de cette nouveauté — avant tout Devi et déja bien
avant, Humbert —, et ce sont elles qui sont majoritairement au centre de I'attention de la critique

contemporaine. Les écrivains mauriciens qu’on appelle souvent ‘la nouvelle génération’

21 valérie MAGDELAINE-ANDRIANJAFITRIMO, “Le « désancrage » et la déréalisation de I'écriture chez trois écrivains

mauriciens, Ananda Devi, Carl de Souza, Barlen Pyamootoo” (in Martine MATHIEU-JOB (éd.), L’Entredire francophone,
Presses Universitaires de Bordeaux, 2004b : 70)
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marquent une rupture avec les représentations traditionnelles, rénovent le champ littéraire de
Ille et se situent clairement a la croisée des cultures. lls privilégient la forme du roman et font
preuve d’un dynamisme scriptural, esthétique et discursif incontestable. La considération
critique et universitaire qu’on leur porte est (de plus en plus) considérable et ils ont
définitivement sorti la production de I'lle de 'ombre ou elle était confinée d’apres les propos de
232 . . . .
Joubert™, sans oublier que ces auteurs ne sont que la partie la plus visible (et la plus reconnue)
d’une production non négligeable de textes en francais. Notons d’ailleurs que la longue tradition
. .. . . 233 n el . ..
d’anthologiser ces textes mauriciens est poursuivie”™". Et méme le legs littéraire mauricien en
frangais continue a étre investi. Au-dela de la présence de certaines ceuvres au programme
scolaire, la critique et les écrivains eux-mémes rééditent ou réhabilitent d’anciennes ceuvres
coloniales, annotées et commentées, tels que Ratsitatane (1888) de Brey et Polyte (1926) de
;s 234
Mérédac™".

;. , , . . 235
Les nouvelles écritures dont on peut suggérer la présence depuis les années 1990

concernent davantage celles en langue francaise. L'ombre véritable reste alors sur les
productions anglophones, en particulier pour le genre romanesque. Dans la liste d’auteurs que
fournit Gopaul (1999 : 208), seuls deux romanciers contemporains figurent : Sooresh Rago et
Bhageeruthy Gopaul. Si nous y rajoutons quelques autres — par exemple Chaya Parmessur, Raj
Balkee, Tarachun Bissoonauth, Isshack Hasgarally — ceci ne doit pas voiler le constat de leur
invisibilité quasi complete, exception faite de la romanciere confirmée d’origine sud-africaine
Lindsey Collen. A I'heure actuelle, les déclarations de grand espoir de Gopaul en un futur
épanouissement littéraire, exprimées quelques années auparavant — « Et le jour n’est pas loin ou
nous pourrons dire que notre littérature a atteint sa majorité » (1993 : 68) — ne peuvent que

difficilement étre partagées.

Cela étant dit, force est d’avouer que le champ anglophone fait aussi preuve d’'un certain
dynamisme (toutefois un peu forcé il nous semble). Depuis la fin des années 1990, on remarque
la publication de quatre anthologies de textes en anglais, édités d’abord grace a l'aide du
Ministere des Arts et de la Culture et du British Council, puis par les éditions Le Printemps,
ensuite dans le dossier thématique de la revue britannique Wasdfiri et enfin par le President’s

Fund for Creative Writing in English®*®. On y repérera les textes de respectivement une vingtaine,

22 Jaan-Louis JOUBERT, “La Vieille Dame dans 'ombre” (in Notre Librairie, n° 114, op. cit. 1993 : 38-43)

233 oY . . N . 3 ;. o
Les deux dernieres anthologies en date qui font la part belle a Maurice sont le numéro spécial de Riveneuve

Continents, n° 10, « Escales en mer indienne. Comores, Madagascar, Maurice, La Réunion, Seychelles » (Hiver 2009-

2010) et le numéro spécial de Carnavalesques, n° 4, « iles de I'océan Indien » (2010).

2% | ucien BREY, Ratsitatane (Vicram RAMHARAI (éd.), Editions Les Mascareignes, 2005) et Savinien MEREDAC, Polyte

(Barlen PyamooToo0 (éd.), Paris, JC Lattes, 2011)

2 Jean-Louis JOUBERT, “Nouvelles écritures dans I'océan Indien ?” (in Issur & Hookoomsing 2001b : 113-121)

2% Ron BUTLIN (éd.), Mauritian Voices. New Writing in English (Newcastle upon Tyne, Flambard Press, 1997), The ELP

Book of Mauritian Women’s Writing. Short Stories (Vacoas, Maurice, Editions Le Printemps, 1998), « Mauritian
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une douzaine, une dizaine et une quinzaine auteurs avec une grande majorité de poémes et de
nouvelles ce qui semble assez symptomatique des productions mauriciennes en anglais. Il n’est
pas non plus étonnant que plusieurs auteurs se retrouvent dans les quatre collections, voire avec
les mémes textes®>’. En outre, on y publie aussi des écrivains qui produisent aussi, et méme
davantage en francais ou en créole®®®. Il est aussi révélateur qu’attendu que pour le genre
romanesque, Lindsey Collen reste, a quelques exceptions présm, la seule véritable référence
dans ces ouvrages. Dans la préface de Mauritian Voices, I'anglais littéraire dans I'ile est décrit
comme cantonné dans des courts textes en prose, traditionnellement publiés dans la presse
locale et souvent réduits a des représentations nostalgiques de la vie indo-mauricienne.
L'amalgame qui y est fait entre I'anglais et 'appartenance ethnique résonne indirectement dans
Wasafiri. Dans la revue, |’évocation ambitieuse du modéle littéraire indien (et ses romans de
plus de 800 pages) ainsi que la présence d’une interview avec Amit Chaudhuri, célébre écrivain
indien appartenant a l'intelligentsia postcoloniale de l'université britannique, nous paraissent
comme le signe d’une claire mise en lien ethnique entre la fiction mauricienne en anglais et la

diaspora indienne en général.

Mauritian Voices (1997), « Mauritian Writing » (1999) et Mauritian Impressions (2010)
témoignent sans aucun doute d’un certain dynamisme d’une parole littéraire et de sa volonté de
sortir de 'ombre que lui est faite pas les compatriotes qui écrivent en francais. Cependant, les
grands espoirs placés en une meilleure visibilité ailleurs et dans I'lle, ainsi gu’en un nouvel élan
aux dimensions considérables — « It is our hope [...] that the writers will be inspired to further
endeavours until Mauritius, too, has its Nobel Laureate for Literature » (Mauritian Voices, 8) —
nous paraissent d’un idéalisme démesuré. S’il y a certes quelques jeunes voix novatrices, il est
frappant de voir que dans la derniére anthologie en date de 2010, plus de deux tiers des quinze
auteurs publiés ont entre 65 et 80 ans, dont une partie non négligeable avec des diplémes

universitaires en Grande-Bretagne, obtenus avant I'indépendance de Maurice !

Writing » (in Wasadfiri, vol. 15, n°® 30, 1999 : 20-57) et Farhad KHOYRATTY (éd.), Mauritian impressions. An anthology
of contemporary Mauritian literature in English (Port Louis, Mauritius, Ministry of Arts and Culture, President's

Fund for Creative Writing in English, 2010)

57 Ainsi, Anand Mulloo, Bhismadev Seebaluck, Kamini Ramphul, Jagadish Manrakhan et Brinda Runghsawmee se

retrouvent dans deux, Farhad Khoyratty et Chintamanee Chummum dans trois des collections. Shakuntala
Hawoldar et Lindsey Collen sont enfin présentes dans toutes les anthologies. Les deux textes courts en prose de
Kaveri Woodward et Meera V. Pillay sont pareillement publiés dans la collection « Au tour des femmes » d’Immedia

(1995), dans Mauritian Voices et Wasafiri.

238 ae . . . . . . .
Dans Mauritian Voices, on trouvera Prosper et Rajen Bablee qui publient presque exclusivement en frangais. Azize

Asgarally dans Wasafiri a abandonné I'anglais au profit du créole et Dev Virahsawmy est /e poéte par excellence en
créole. Joseph Tsang Mang Kin dans Mauritian Impressions est plus connu pour ses textes en frangais. Il a d’ailleurs

fondé en 1979 la Société des Ecrivains Mauriciens d’expression Francaise (SEMEF) a Port Louis.

239 ags N . . N . , . .
Bhageeruthy Gopaul dans Mauritian Voices est ici le seul romancier confirmé tandis que les extraits romanesques

dans Mauritian Impressions viennent d’auteurs — Chummum, Mulloo et Seebaluck — qui investissent chacun, a
I’exception d’un seul roman, d’autres genres littéraires.
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I1.1.6 Aparté : des productions littéraires en d’autres langues

Le développement d'une littérature mauricienne en langue hindi est lié aux combats pour la
défense et réhabilitation de la civilisation indienne dans I'lle. Si le premier recueil de poeémes —
Raspunj Kundalya — parait a Maurice en 1923, les productions en hindi font pale figure jusqu’au
milieu des années 1960, car les intellectuels hindous sont préoccupés par I'enseignement et
I’étude en hindi plus que par la littérature. On nommera alors le poéete et conteur Somdath
Bhuckory, Basdeo Bissoondoyal, auteur de divers ouvrages (récits autobiographiques, traités
historiques, essais) et connu pour sa traduction en hindi de Paul et Virginie, preuve de
I'importance du roman pour la construction de la culture mauricienne. Bien entendu, le désir
mémoriel de mettre en récit I'expérience de la migration indienne est également au centre de
ces productions assez passionnelles et ethnocentristes, et le roman Lal Pasina (« Sueur rouge »)
publié en 1977 par Abhimanyu Unnuth (en hindi : Anat) s’avere en étre la figure de proue. Le lien
(thématique, idéologique, ethnique) a la littérature en anglais est alors souvent indéniable et
Unnuth, a titre d’exemple, publie aussi en anglais en Inde : Quiet Flows the River (1970) et Short
Stories of Abhimanyu (1976). En 1998, il recoit d’ailleurs le Dr. George Grierson Award, haute
distinction littéraire de I'Inde pour la promotion de I’hindi. Le constat de R.K. Barz en 1986 d’une

. , el . .240
‘floraison récente’ de textes littéraires en hindi

est donc bien exagéré. Leur publication se fait
en Inde par des éditeurs éphémeres ainsi que le Mahatma Gandhi Institute et le lectorat fait
défaut. Sa description d’un « burst of creative writing in Hindi » (ibid. 65) et I'espoir qu’elle porte
sur de futures productions semblent aussi exagérés qu’idéaliste5241. Ramharai qui liste quelques
noms d’auteurs contemporains d’expression hindi souligne que ces auteurs publient avec de
grandes difficultés et doivent « lutter contre I'apathie du lectorat mauricien a I'égard de leur
création » (2006 : 181). Le critique parle d’'une association de langue hindi, Mauritius Lakhak

Sang, qui ne serait guere active et constate que le taux de femmes qui publient en hindi est

assez faible (ibid. 177, 191).

Notons enfin I'existence trés rare d’une littérature mauricienne en tamoul, voire en chinois,
appellation problématique, car il s’agit la plutét de littérature écrite en francgais par des Sino-

Mauriciens**?. Tout compte fait, on constate en 2006 que I'édition locale en langues orientales

290 R K. BARZ, “Indian Immigration and Hindi Literature in Mauritius” (in Journal of Mauritian Studies, vol. 1, n° 1,

1986 : 57-89)

1 somdath BHUCKORY, qui rajoute dans sa deuxieme édition de Hindi in Mauritius (Rose-Hill, Mauritius, Editions de

I'Océan Indien, 1988 [1967]) une sorte de chronique de la littérature mauricienne en hindi pendant les premiéres
vingt ans de lI'indépendance est plus modéré. Il voit surtout les problemes d’une production qui n’est que tres
rarement lue a Maurice et publiée quasi exclusivement en Inde (1988 : 125-131). Pour un survol rapide de la
littérature en hindi, cf. Prosper (1994 : 319-321) et Moonishwarlall CHINTAMUNNEE & Reshmi D. RAMDHONY, “La

littérature en langues indiennes” (in Notre librairie, n° 114, op. cit. 1993 : 70-73).

2 Cf. Ramoo SOORIAMOORTHY, Les Tamouls & I'ile Maurice (1977) ainsi que “La poésie sino-mauricienne” (in Prosper

1994 : 285-290) et “La littérature chinoise” (in Notre librairie, n° 114, op.cit. 79-83).
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ne dépasse pas les 5 % de lI'ensemble, de surcroit généralement limité a des ouvrages
.. 243 era s .. . , N . N
religieux™". La littérature mauricienne d’expression créole, quant a elle, est un phénoméne

littéraire, politico-linguistique et idéologique particulier qui sera traité ultérieurement.
k k%

Apres ce panorama des différentes pratiques littéraires a Maurice qui constituent, en raison
de leurs investissements esthétiques, idéologiques, identitaires, un héritage complexe face
auquel les auteurs contemporains se positionnent, une réflexion précise autour de la notion de
champ littéraire s'impose. Si notre travail ne se situe ni en anthropologie sociale, ni en sociologie
de la littérature analysant celle-ci en tant que produit de consommation, la question du champ
nous semble toutefois indispensable. Car dans un pays ou de nombreux écrivains ont du mal a se
faire éditer et a trouver un public, ou I’échange intellectuel et artistique — et donc d’une certaine
maniére économique — avec des centres métropolitains est depuis longtemps (ou toujours) une
constante, I'existence méme du texte littéraire et de I'auteur ne vont pas de soi. Dans I'espace-
temps post-colonial mouvant qu’est Maurice, se mettre des ceilleres et considérer la littérature
uniquement comme un produit fini risquerait de déformer la perception d’'un phénomeéne

autrement plus complexe.

Cette perspective topologique permettra donc de se défaire des approches qui surévaluent
soit le caractere idéologique et identitaire, soit la dimension esthétique de I'ceuvre littéraire,
aspects que nous privilégierons dans les analyses textuelles plus tard. En méme temps, on y
retrouvera un certain nombre de clivages linguistiques et économiques qui ont déja pu

transparaitre dans la présentation de I'histoire littéraire de I'lle.

3 Christophe CassIAU-HAURIE, Orane FABIEN & Sophie LE CHARTIER, “L'Tle Maurice : une terre d'édition méconnue” (in

Africultures, juillet 2007 [en ligne] : < http://www.africultures.com/php/index.php?nav=article&no=6777 >)
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I1.2 Le champ littéraire mauricien en question

« Etudier le discours en lui-méme, en ne
sachant pas vers quoi il tend en dehors
de lui-méme, c’est aussi absurde que
d’étudier une souffrance morale hors de
la réalité sur laquelle elle est fixée et qui
la détermine. »

(Mikhail Bakhtine)

Avec plusieurs écrivains vivant, travaillant et/ou publiant a I'étranger, avec des ressources
économiques faibles pour la production artistique, avec des textes littéraires en différentes
langues, la question du champ littéraire s’avere en effet étre tres complexe a Maurice. Afin de
saisir les contours et enjeux de cette question dans les pages qui suivent, nous procéderons par
un certain nombre d’étapes. Dans un premier temps, certains éléments sommaires sur les
pratiques et politiques culturelles a Maurice nous semblent éclairants pour cadrer notre propos
par la suite sur des questions de champ littéraire. Si ce sont évidemment les travaux de Pierre
Bourdieu qui s'imposent comme référence ici, ceux-ci doivent toutefois étre repensés pour la
situation mauricienne. On ne pourra également pas se passer d’élargir la perspective sur la
notion plus large de « systéme littéraire » et d’analyser quelgues phénoménes topologiques
transnationaux avant de se resserrer successivement sur |'océan Indien en général et I'lle

Maurice en particulier.

I1.2.1 Pratiques et politiques culturelles : quel réle a Maurice pour la

culture ?

Dans son étude sur la politique culturelle a Maurice de 2002, David Martial fait état du
paradoxe entre une richesse culturelle qui serait confrontée a la pauvreté du secteur artistique
et culturel et a I'étroitesse du lien entre la population et son patrimoine historique et artistique.
Cela serait d0 a un certain nombre de manques : la faiblesse des organismes de valorisation et
de diffusion culturelles, la fragilité de I'économie culturelle mauricienne, I'insuffisance de I’Etat
en ce qui concerne la défense et la communication des valeurs spécifiques a la nation (Martial

2002 : 109). D’apres les travaux de la sociologue et critique littéraire américaine Priscilla
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Parkhurst Clark, on peut alors dire que les « indicateurs culturels » 3 Maurice sont trés faibles**".
En plus du manque de structures pour I'épanouissement de la culture, la création artistique
mauricienne est trés peu reconnue a l'intérieur de I'lle. Martial s’appuie a ce propos sur une
“Etude sur I'exclusion” & Maurice, réalisée en 1991 et publiée en 1997°*° qui constate I'absence
totale d’intérét de la population mauricienne pour la création intellectuelle et artistique : 80 %
des personnes interrogées déclarent en effet n’étre jamais allés dans un théatre, une exposition,
un cinéma ou un musée. Cette précarité culturelle aux multiples visages se résumerait aux
éléments suivants : « élitisme intellectuel, désengagement de I'Etat, dépendance internationale,
intolérance ethnique et religieuse, pauvreté de I'’économie culturelle, et surtout faiblesse du lien
entre la population mauricienne et sa culture » (ibid. 178). Selon Martial, jusqu’en 1995, aucune
politique culturelle digne de ce nom n’a réellement été mise en place par le gouvernement qui

continue a affirmer une politigue communautariste plutot que fédératrice (ibid. 155, 159).

Une autre enquéte inédite en 2007 sur les “Pratiques de lecture a I'lle Maurice” met en
lumiére une réalité plus nuancée tout en confirmant la prégnance de la précarité éducative :
environ la moitié des enquétés au-dessus de 15 ans se dit plus ou moins illettrée ou

analphabete®*®

. Avec de tels chiffres, on n’est pas trés éloigné d’autres enquétes plus anciennes
comme celle du Mauritius Institut of Education (MIE) qui constate, en 1988, un pourcentage de
62 % parmi les écoliers de onze et douze ans (grade 5 et 6) qui ne savent pas lire leurs manuels
anglais (Owodally 1999 : 133). Si 'on compare cela enfin avec le faible taux d’illettrisme (8,4 %)
pour ceux qui abandonnent I'école entre 12 et 14 ans, établi par le recensement de 1990, il

importe, une fois de plus, de considérer les chiffres officiels avec grande prudence.

Il est évident que les obstacles fondamentaux de toute action politique dans le domaine
culturel a Maurice sont en lien avec cette « société du regard » (Arno & Orian 1986) aux clivages

communautaristes, dont nous avons analysé les grandes lignes plus haut. Or, s’il existe bel et

2 parmi les indicateurs culturels et littéraires de Parkhurst Clark comptent le nombre de livres publiés, la vente des

livres, le temps de lecture par habitant, le nombre de figures d’écrivains sur les billets de banque, des timbres, le

nombre de rues portant un nom d’écrivain... (cité par Casanova 2008 : 35-36).
245

Issa ASGARALLY (éd.), (Réduit, lle Maurice, Présidence de la
République State House, 1997)
8 C’est Peghini (2009 : 143) qui a eu accés a 'enquéte commandée par ’Ambassade de France et effectuée par

I’éditrice Brigitte Masson. Les résultats du travail qui ne sont ni publiés ni communiqués officiellement afin de ne
pas créer de polémiques sont éloquents : 53,2 % de la population mauricienne n'aurait pas dépassé le niveau de
I’école primaire (dont 50,1 % de garcons et 56,2 % de filles). 21 % des personnes interrogées déclarent ne pas
savoir lire du tout et 24,3 % savent lire, mais pas trés bien, soit un total de 45,8 % de Mauriciens de 15 ans et plus,
qui se disent illettrés ou analphabétes. Il y a enfin la forte possibilité que cette autoévaluation soit sous-estimée,
d'une part pour des raisons évidentes de honte sociale, d'autre part pour des raisons liées a la nature de
I'échantillon. D’aprés I'enquétrice, ces résultats sont vraisemblablement en dessous de la réalité, car les ménages
en situation de grande pauvreté et n'ayant pas le téléphone a domicile, soit quelques 7 % de la population, n‘ont
pas été intégrés dans les échantillons de I’enquéte. De ce fait, il ne parait pas exagéré de rapprocher le taux déclaré
d'illettrisme et d'analphabétes du taux de personnes n'ayant pas dépassé le primaire, soit au minimum un
Mauricien sur deux de 15 ans et plus.
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bien une culture nationale propre, une culture en devenir et née du métissage, elle souffre
toujours de la parcellisation ethnique et des survivances de son passé colonial. On 'accepte
encore mal comme facteur d’appartenance et de reconnaissance partagées et aussi bien les
dirigeants que la majorité de la population restent, malgré tout, fortement attachés a des
éléments culturels proches de leur origine ethnique (Martial 2002 : 10, 103). Cela n’est pas
seulement le reflet d’'une crainte de la part d'une partie de la population de voir le
mauricianisme tourner en assimilation a la culture créole, mais de la grande difficulté de définir
ce qui constitue la culture nationale mauricienne. La notion garde un caractére hautement flou
et la considération de I'autre comme rival a qui il faut arracher une part du gateau national reste

un leitmotiv (ibid. 92).

Vu ces circonstances, les postulats de Martial qui suggéere que « la défense de la multi-
appartenance doit étre le principe fondateur de Iaction politique de I'Etat en matiére de
pluralisme culturel » et que I'Etat devrait articuler son engagement & ce propos autour du
respect des différences culturelles, de la défense de la culture nationale, enfin, de I'ouverture a
I’espace culturel mondial (ibid. 58), paraissent aussi ambitieux qu’idéalistes. Aprés nos réflexions
sur le lien entre politique et ethnicité, on peut effectivement étre sceptique quant a ces
postulats. Dans ce sens, I'ambiguité s’avére grande concernant le réle de I'Etat qui peut
clairement porter atteinte a I'autonomie et I'indépendance du secteur culturel — toutefois
davantage imaginées que réelles ; c’est la un sujet trés sensible comme nous le verrons plus loin

a travers les travaux de Pierre Bourdieu.

Conscient de cette ambiguité, Martial souligne lui-méme I'extréme difficulté de soutenir la
création artistique et garantir la sécurité de I'artiste sans compromettre la liberté d’expression et
imposer tacitement des procédés d’autorité, voire ceux d’un art officiel par exemple ; difficulté
d’autant plus grande dans un contexte qui n’est pas unanime dans sa représentation des valeurs
culturelles (2002 : 131). Et il suffit de se référer aux grandes lignes argumentatives de Lau Thi
Keng (1991) pour voir que ni la société ni I'Etat ne sont consensuels en ce qui concerne une
équité dans les représentations socio-ethniques de I'lle. Protéger et valoriser le patrimoine
artistique et culturel est certainement une initiative souhaitable, mais dans le multiculturalisme
mauricien, on peut se demander de quel patrimoine ethnique particulier il s’agit. Tout cela ne
tend-il pas a se résumer au folklore des Composite Cultural Shows qui mettent en scéne chacune
des soi-disant composantes de la population, et enfin a consolider la projection officielle de I’arc-
en-ciel, couplée, bien évidemment, la aussi, avec le renforcement de I'image touristique ? Il est
incontestable que la pression des groupes communautaristes (et leurs fers de lance, les
associations socio-culturelles) ainsi que leurs intéréts contradictoires sur des bases idéologiques
souvent irréconciliables exercent un poids énorme sur les choix politiques dans ce domaine. Il

s’ensuit tout naturellement que la partie de la population avec un « capital culturel » (Boswell
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2006 : 148) moins puissant, celle qui agit dans une moindre mesure par des alliances sociales ou
des liens de parenté, se sent défavorisée. Il est certes vrai que les limites d’une interaction
mutuelle artistes/Etat se trouvent déja dans I'ambivalence méme du terme ‘culture’ qui dénote
d’un coté des investissements artistiques et esthétiques, de l'autre des exigences sociales
(Martial 2002 : 129). Or a cette évidence s’ajoute le fait que la culture et le patrimoine se
conjuguent a Maurice généralement, nous l'avons vu, avec culte, religion et pratiques
ancestrales, une conception particulierement dominante chez les populations hindoue et
musulmane. Une partie des interviews réalisées par I'auteur confirme ce trait et la politique de
distribution financiére par communautés afin de préserver le statu quo des droits religieux et

culturels est depuis longtemps une pratique bien établie.
k k%

La politique officielle n’offre ici rien de nouveau. Le ministere des Arts et de la Culture (I'un
des 24 ministéres et longtemps intégré au ministére de I'Education) a non seulement un trés
faible budget et est soumis aux lourdeurs administratives habituelles, mais il va aussi rarement a
I’encontre des aspirations ethniques des associations socio-culturelles et semble plus travailler
pour I'image de marque du gouvernement que pour les impératifs artistiques. Le bilan de
Martial pour la période 1995-2002 s’avere sévere:la plupart des projets énoncés par le
ministére n’auraient jamais vu le jour, ou alors sous une forme tronquée ; le soutien irait vers le
pluralisme a la mode, le conservatisme des lobbys et le financement généreux de groupes
religieux (ibid. 164, 168). Des travaux plus récents (Peghini 2009 : 298-321) montrent la
pertinence de l'inertie de la politique culturelle d’un ministére apathique qui semble n’exister
que sur le papier et dont le budget est un des plus réduits. Les destinataires principaux des fonds
sont toujours les associations socio-culturelles et religieuses, et le travail principal du ministere
semble principalement veiller a la célébration de différentes fétes religieuses et prendre en
charge la cérémonie nationale du 12 mars avec son patriotisme de commande. On peut
facilement s’imaginer les conséquences néfastes d’une politique qui (par définition) s’axe sur les
prochaines élections et dont les représentations officielles immobilisent les productions
artistiques dans un passé ancestral et pervertissent toute tentative d’innovation, de
contemporanéité, d’interculturalité. Ce sont les pratiques et stratégies associatives qui
demeurent effectivement déterminantes tandis que la plupart des artistes individuels ne
bénéficient pas de suffisamment de leviers institutionnels pour arriver a étre visibles. La gestion
de différentes institutions historiques et culturelles semble peu professionnelle, trés politisée et
conservatrice. La concrétisation de la création de locaux adéquats pour la Bibliothéque
Nationale, le Centre Culturel Africain et la National Art Gallery, annoncée comme imminente en

1996, se fait toujours attendre. Le patrimoine monumental mauricien — mis a part de nombreux
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sites religieux — est I'embléme de la communauté blanche et donc un héritage de la violence qui

n’est redécouvert pour « I'intérét général » qu’a travers le tourisme.

Dans la ligne droite des postulats exprimés par Martial, il est certes vrai que I'Etat a un réle a
jouer dans I'enseignement de I'histoire, I'éducation artistique, la médiation culturelle et ainsi
dans I'éveil de la sensibilité culturelle. Il peut créer un environnement propice au dialogue
interculturel et au développement de la création et de la consommation culturelles. Vu que la
culture est incontestablement aussi un secteur important de la consommation, les autorités
devront également contrebalancer le libre jeu du marché international sous le poids duquel
Maurice est écrasée. Afin de ne pas couper 'art de I'environnement social dans lequel il évolue,
I'Etat doit également contribuer a débarrasser la création artistique, au moins partiellement, de
ses connotations d’élitisme et d’intellectualisme pour inciter les gens a aborder les expressions
artistiques. On ne peut bien évidemment que partager les souhaits de Martial de voir les
représentations ethnicistes intériorisées par la population (Lau Thi Keng 1991) changées par des
investissements politiques en une culture nationale. Vu également que le déni de la
reconnaissance peut étre une forme d’oppression tres forte (Taylor 2009 : 41-42) et que le
danger est dans le dénigrement ou dans la marginalisation de certaines manifestations
identitaires (Martial 2002 : 26), des mesures de politique culturelle pourraient effectivement

jouer un réle pour désamorcer a la longue nombre de conflits intercommunautaires latents.

Toutefois, pour le moins qu’on puisse dire, de telles suggestions nous paraissent trés
idéalistes. Les possibles dérives de l'institutionnalisation de la culture dont parlent Francoise
Vergés et Carpanin Marimoutou pour le contexte réunionnais doivent étre prises en

considération :

S’il est tout a fait Iégitime qu’un artiste veuille vendre, se faire produire et donc entrer dans

les circuits du marché, ou suivre les tendances, il reste que les questions posées sur le rapport
ey e sa s . A . 247

entre culture et politique, entre art et société doivent étre débattues...

Se pose d’abord la grande difficulté de connaitre et d’instaurer la limite entre une politique
suffisamment incitative et trop interventionniste. En outre, les instances étatiques mauriciennes
et leurs logiques de schématisation, de classification, d’évaluation hiérarchique paraissent éviter
la prise en compte des ambivalences, complexités, apories... inhérentes aux identités et a la
culture (pluriculturelles et nationales a la fois) ce qui est justement un des traits de qualité de
tout art. De toute évidence, la notion d’inégalité culturelle et intellectuelle se montre a Maurice

(et ailleurs) d’'une ténacité considérable. Dans la dynamique des valorisations culturelles et

7 Francoise VERGES & Jean-Claude Carpanin MARIMOUTOU, Amarres. Créolisations india-océanes (Paris, L’Harmattan,

2005 : 43)
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religieuses, I’Afrique continue ainsi a porter pour une partie de la population créole le stigmate
d’une « identité par défaut » face aux dites ‘grandes’ civilisations ancestrales que sont I'Europe,
la Chine, I'lnde et I'islam, qui, chacune de leur c6té, nourrit plus ou moins ouvertement des
sentiments d’ethnocentrisme et de supériorité. La communauté a laquelle on appartient devient
la mesure de toute chose et de tout jugement. Dans le jeu de l'investissement culturel qui
continue a se fonder sur la valorisation de la diversité et de la différence, le métissage et Ia
créolité et leurs logiques fusionnelles et par définition transethniques échappant aux
catégorisations distinctes, se trouvent toujours perdants face a des investissements identitaires

plus différentiels.
k k%

A I'horizon de ces réflexions, force est de voir que la littérature joue un cas particulier dans la
dynamique des politiques culturelles. Ainsi, on reléeve de nombreux écrivains(-journalistes)
contemporains souvent tres critiques et démystificateurs des réalités socioéconomiques et
ethniques de I'lle, mais on constate une quasi-absence de leurs ouvrages dans |'enseignement
secondaire (on enregistre toutefois une certaine augmentation dans |'enseignement

universitaire). En outre, des cas de censure ouverte (par exemple The rape of Sita de Lindsey

248 9

Collen)*® et subtile (par exemple les pieces de théatre Macbeth Revisited de Yacoob Ghanty”*

et The Madogs of Diego de Gaston Valayden®®) ne sont pas rares. On ne saisit donc pas

248 e N . . . .
C’est en 1993, I'année ol Maurice accueille le Sommet de la Francophonie, qu’une curieuse censure frappe The

rape of Sita de Lindsey Collen. Suite a la polémique déclenchée par le titre du roman, le Premier ministre proclame
officiellement son interdiction, tandis que le roman obtient I'année suivante le prestigieux Commonwealth Writers
Prize for Africa. Pour une analyse détaillée des réactions houleuses a cet événement dans la presse, cf. Vicram
RAMHARAI, “La réception de The Rape of Sita de L. Collen : Une lecture de la presse écrite (déc. 1993 - jan. 1994)” (in

Revue de littérature mauricienne, n° 2-3, septembre 1995 : 4-42).

9 En septembre 1995, Macbeth Revisited de Yacoob Ghanty voit son lancement officiel & la municipalité de Quatre

Bornes annulé a la derniéere minute. La piece politique retravaille de fagon assez transparente I'‘Affaire Bacha’, une
investigation sur les causes du déces suspect de la femme et du fils de Vinod Bacha, chef de la fonction publique la
ville. Tandis que le haut fonctionnaire est accusé formellement de meurtre et gracié deux ans apres, la piece de
Ghanty se verra reléguée aux rayons de quelques libraires confidentiels et tombe dans I'oubli (Shawkat M.

TOORAWA, “‘Strange Bedfellows’? Mauritian Writers and Shakespeare”, in Wasafiri, vol. 15, n® 30, 1999 : 28).

2% c’est 3 I'occasion de la Féte nationale en 2003 que Gaston Valayden, acteur et metteur en scéne de théatre, recoit

la médaille Member of the Order of the Star and Key of the Indian Ocean (MSK) pour sa contribution a la promotion
de la culture. En 2005, sa piéce Les Chiommes — amalgame de ‘chien’ et ‘homme’ — qui traite du destin des
Chagossiens et dénonce la culpabilité de tous les Mauriciens est accueillie avec réticence a Port Louis tandis qu’elle
sera célébrée a un festival en Guadeloupe. C’est enfin en 2010 que se crée une forte polémique autour de The
Madogs of Diego, adaptation en anglais des Chiommes. Valayden est censé participer avec sa Trup Sapsiway a la
19° édition du San Francisco Fringe Festival en septembre 2011, mais on lui refuse tout soutien financier officiel.
Tant le ministere des Arts et de la Culture que celui des Affaires étrangeres s’y opposent apres vérification du
contenu de la piéce afin d’« éviter un incident diplomatique » puisque la piece pourrait « blesser la sensibilité du
public américain » (cf. L’Express du 11 aoGt 2010). La question est méme discutée devant I’Assemblée nationale,
toutefois en vain pour Valayden. En signe de protestation, le dramaturge rend sa décoration MSK au Président de la
République (cf. L’Express du 12 ao(t 2010). Le ministre présente alors ses excuses, se déculpabilise en affirmant
que les fonctionnaires qui auraient mal géré le dossier seraient sanctionnés et affirme soutenir les futurs projets de
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aisément la viabilité du lien idéal dressé entre le domaine artistique et le pouvoir, qui pourraient
se nourrir mutuellement de leurs compétences respectives, comme le dit Martial (ibid. 128). Par
rapport au refus ministériel du soutien de The Madogs of Diego, Shenaz Patel, évoque « une
sorte de “malaise” officiel vis-a-vis de I'expression des artistes, malaise vis-a-vis d’'une parole
incontrélable dans un pays ou I'on voudrait que I'expression artistique et culturelle serve a des

. . . . 251
fins de louange, d’harmonie et de “construction nationale” »

. Les mesures et pratiques de
censures sont en effet fréquentes, a la fois venant du Ministere et des groupes religieux
extrémistes. On tente souvent de controler les artistes (Peghini 2009 : 322-330), et il y a une
tendance a condamner toute référence communautaire quand celle-ci est exprimée par d'autres
que les membres du groupe en question, phénomeéne particulierement a 'ceuvre dans la
musique populaire et la presse écrite (Carpooran 2008 : 40-47). S'il n'y a quasiment pas de
politique du livre promue par le gouvernement, le Ministére des Arts et de la Culture dispose
depuis 2004 d’un fonds d'aide a la création éditoriale (Assistance Scheme for Artists) a hauteur
de 15.000 roupies (~ 350 €) par ouvrage, mais aux conditions d’allocation assez draconiennes
(Cassiau-Haurie et al. 2007). Toutefois, la séparation entre ce ministere et les artistes reste
pratiquement totale. Depuis 2003, il y a également le President’s Fund for Creative Writing in
English, mais en se demandant qui a recu des subventions, on pourra difficilement nier que la
pratique de 'amateurisme®?, une certaine appartenance communautaire et le jeu de la
bienséance officielle semblent plutot bien y payer.. Notons d’ailleurs qu’a de trés rares
exceptions pres, on ne trouvera quasiment pas de texte dans Mauritian Impressions (2010), la
récente anthologie du Fonds présidentiel, qui porte un regard critique sur des phénomenes
conflictuels ou des questions identitaires dans la société mauricienne contemporaine. De telles
pratiques d’orthodoxie politiguement correcte ne sont pas étonnantes comme Iaffirment

Magdelaine-Andrianjafitrimo et Marimoutou :

Les subventions sont 'une des entraves les plus courantes a I'autonomie économique de la
littérature, et le désir d’accés a I'édition occasionne de fréquentes formes d’autocensure

Valaydon (cf. L’Express du 16 aolt 2016). Si I'affaire fait encore couler I'encre de quelques journalistes, elle est vite

oubliée dans I'actualité politique.

51 ¢f. Karel PLAICHE, “Le silence des Chagos de Shenaz Patel : mémoire d’une violence oubliée. Réflexions sur I'ceuvre

et interview avec I'auteure mauricienne” (a paraitre en 2012 in Lianes, revue en ligne)

2 | e fait que ce fonds présidentiel qui a aidé jusqu’en 2010 une quinzaine d’auteurs a publier est méme critiqué par

des membres de la Mauritius Writers Association (MWA), organisation peu visible et pas vraiment connue pour la
qualité de ses productions — nous y reviendrons — en dit long a ce sujet. Ainsi, dans une interview de L’Express (16
février 2009) au titre non équivoque — “...Forcés de rejeter pas mal de textes” —, Bhismadev Seebaluck, auteur et
co-fondateur de la MWA se plaint de la « qualité lamentable » de nombreux textes qui proviennent du President’s
Fund et du fait que le budget alloué pour les publications est de plus en plus réduit faute de textes de qualité
suffisante pour étre publiés.
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auctoriale, conduisant I'auteur a produire ce qui est susceptible de plaire, d’étre édité ou
. ;s N . . . .. . . 253
subventionné, a se conformer a une ligne tacite et implicite mais que chacun devine.

A ce sujet, le festival de théatre national, le National Drama Festival, est un excellent exemple
pour voir a quel point la logique de justice distributive dans la politique gouvernementale méne
aux impasses comme le montre Peghini (2009 : 108-109). L'auteure souligne que si le festival
semble avoir évolué au fil des vingt derniéres années en intégrant de plus en plus de langues,
pour arriver aujourd’hui a représenter dix langues (anglais, francais, créole, hindi, tamoul,
télégou, marathi, ourdou, arabe et mandarin), il se serait en fait plutét dilué. Car a force
d’impérativement vouloir intégrer toutes les langues, les fonctionnaires du festival, au lieu de
s’appuyer sur des artistes et des metteurs en scéne mauriciens, iraient jusqu’a participer eux-
mémes a des stages de théatre, notamment en Inde, afin de transmettre ensuite leurs
expériences a des amateurs intéressés par I'idée de monter un spectacle dans le cadre du
festival qui récompensera ensuite les meilleures troupes. Unanimement considéré par tous les
professionnels du théatre a Maurice comme un non-événement artistique, le festival est
paradoxalement I'une des rares manifestations culturelles organisées par le Ministére des Arts et

de la Culture.

Un autre exemple trés ambigu est le tourisme culturel. S’il est vrai gu’il pourrait opérer pour
une amélioration du patrimoine et une sensibilisation de la population mauricienne a la culture,
comme l'appelle de ses veeux Martial, il faudrait rester sceptique. Il semblerait plutét que le
récent intérét du gouvernement pour le tourisme culturel ol sont mises en scéne de maniére
privilégiée les différences culturelles sur fond d'un vivre-ensemble harmonieux, compense
partiellement I'absence de politique multiculturelle. Dans ce sens, le tourisme devient un espace
supplémentaire au discours politigue du modéle national occultant au méme titre que celui-ci
les réalités socioéconomiques et ethniques conflictuelles. C’est dans la relation problématique
entre tourisme, culture et patrimoine que les identités sont (re)définies a I'aune de valeurs
marchandes et politiques (Peghini 2009 : 397-436). Ainsi, depuis 2005, certaines manifestations
qui relévent a priori plutot des compétences et prérogatives du Ministére des Arts et de la
Culture sont prises en charge par le Ministére du Tourisme qui, bien évidemment, vise
davantage les étrangers que les Mauriciens. Un exemple est ici La Semaine du patrimoine,
organisée en septembre 2006, mais qui n’a pas été reprise malgré le grand intérét de la
population mauricienne. Un exemple plus ambigu est I'organisation du Festival Créole tous les
ans en décembre depuis 2006. Il faut certes souligner qu’il est initialement concu dans une visée
folklorique pour les touristes et, d’aprés la logique distributive multiculturelle, le festival apparait

comme une maniére de donner aux Créoles un événement équivalent a la féte de Divali pour les

3 valérie MAGDELAINE-ANDRIANJAFITRIMO & Carpanin MARIMOUTOU, Le champ littéraire réunionnais en questions :

univers créoles 6 (Paris, Anthropos, 2006 : XIX)

172



CHAPITRE Il. Littérature Mauricienne : Histoire, Présent, Champ

Indo-Mauriciens, organisée chaque année gratuitement et en grande pompe avec des stars de
Bollywood. Malgré ces possibles bémols, force est toutefois de souligner qu’on organise dans le
cadre du Festival Créole également une conférence et des débats qui permettent la circulation et

négociation de nouveaux discours sur la créolité.

Sur le plan littéraire, le tourisme culturel n’investit que peu si ce n’est I'autoalimentation du
mythe littéraire fondateur de Paul et Virginie (1788) et on peut au contraire oser I'"hypothése
gue plus d’un touriste avide d’exotisme tropical hésiterait a choisir I'lle comme destination aprés
avoir lu les fictions trés violentes et démystificatrices de la littérature mauricienne des derniéres
années. Pour constater que le touriste doit étre conforté dans I'image de la bienheureuse
pluralité ethnique, il suffit par exemple de jeter un coup d’ceil dans la section « Mauriciana » de
la petite librairie a I'aéroport de Plaisance pour s’en persuader. Est-ce une surprise de
difficilement y trouver certains romans ternissant I'image de I'fle-paradis et qu’on y donne
préférence aux livres de cuisine et de photos, ouvrages a visée historique qui raménent les
controverses socioéconomiques et communautaires dans un passé lointain couleur sépia ?
Rapporter de sa lune de miel Eve de ses décombres (2006) d’Ananda Devi avec une carte postale
aux beaux clichés insulaires comme marque-pages parait effectivement quelque peu étrange.
Par malchance pour les promoteurs du tourisme des pays anglophones, la rare romanciere de
qualité d’expression anglaise reste Lindsey Collen, une des figures artistiques socialement les

plus iconoclastes de I'fle...

N’oublions pas non plus la pratigue du prix littéraire derniérement découvert par les
promoteurs touristiques de luxe. Depuis plusieurs années, en effet, certains hotels 5 étoiles
décernent un prix littéraire hautement médiatisé et de facto destiné aux auteurs franco- ou
anglophones étrangers : Le prix littéraire des mers du sud depuis 2004 par I'H6tel Le Saint-Géran,
et Le prix du roman d’amour de I'HOtel Prince Maurice. S’il n’est certes pas exclu que ces
événements permettent aux Mauriciens de s’ouvrir davantage a la littérature — comme
I'affirment les organisateurs —, il s’agit la avant tout de véritables coups commerciaux pour les

instances impliquées.

Pour les Mauriciens eux-mémes, nous l'avons vu, la lecture n’est pas du tout considérée
comme une priorité, d’autant plus que le livre est proposé a des prix souvent prohibitifs. On
observe alors un énorme écart entre une petite élite intellectuelle et la majorité de la population
souvent prise dans de grands complexes d’infériorité face a une sphére culturelle considérée
comme haute et inatteignable. C6té commercial, les entrepreneurs culturels sont limités par la
faiblesse de la demande et la concurrence des produits culturels importés (Martial 2002 : 117).
Les productions littéraires locales sont donc réduites au strict minimum comme on peut le voir

dans le monde de I'édition qui ne se permet pas de prendre des risques et, de surcroit, distribue
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mal ses produits. Comme on devra y revenir plus tard, contentons-nous ici d’un seul
exemple trés parlant. Il s’agit du cas d'Immedia, I'agence de Rama Poonoosamy, ancien ministre
de la Culture, qui publie depuis 1994 la « collection Maurice », revue de nouvelles trilingue. Si
cette collection est incontestablement un laboratoire d’écriture et le signe de renouveau de
I’édition locale, il est symptomatique qu’lmmedia travaille avant tout dans la publicité et
I’événementiel ce qui lui permet par la suite de financer des projets culturels et artistiques. Par
ailleurs, la collection est soutenue par des organismes paraétatiques comme Air Mauritius ou
Mauritius Telecom (Cassiau-Haurie et al. 2007). La situation matériellement instable conditionne
donc incontestablement les productions littéraires ce qui n’est pas — nous le verrons

ultérieurement — sans susciter de nombreuses ambiguités.
k k%

Ces quelques réflexions sur les pratiques et politiques culturelles ou s’inscrivent les
productions littéraires, montrent déja la complexité du fait littéraire a Maurice. Bien
évidemment, celui-ci doit se situer dans le contexte que nous venons de discuter — confusion
entre culture et religion, manque de dialogue et de travail en commun entre administrations et
artistes, volontés de controle liées au conservatisme... De ce fait, les questions du sens et de la
valeur de la littérature mauricienne ne peuvent trouver a notre avis leur pleine dimension que
dans une histoire sociale du champ associé et un regard sur les conditions de création. Cela
nécessite surtout de regarder au-dela de I'océan et de voir que I'lle est souvent considérée
comme la « fille de la Francophonie » et tout ce que cela implique en termes de politiques
culturelles, cette fois-ci transnationale et dirigée plus ou moins directement par Paris. A ce sujet,
il nest pas anodin de noter ce qui se cache derriere le sigle de I'opérateur du Ministere des
Affaires étrangéres francais pour sa promotion du livre et de I"écrit, ‘Adpf’, a savoir « Association
pour la diffusion de la pensée francaise »** Au niveau littéraire, Maurice est profondément
enracinée dans ces liens francophones. Il y a vingt ans, Ramharai a pu parler d’une « politique
“agressive” de la diffusion de la culture frangaise » depuis la rupture des relations étroites entre
Anglais et Mauriciens (1988 : 13). Jusqu’a nos jours, la semaine de la francophonie organisée en
mars par I'Institut francais de Maurice (IfM) en collaboration avec I'université, est chaque année
un événement culturel d’envergure. Les effets de ces phénomenes sont multiples et complexes

et abritent divers ambivalences ou les écrivains doivent se positionner nolens volens. |l est donc

% |’Adpf fusionne en 1999, entre autres avec le Clef (Club des lecteurs d’expression francaise), organe

gouvernemental frangais producteur de la revue Notre Librairie. Celle-ci est produite par I’Adpf jusqu’en 2006,
année ol la revue prend le titre de Cultures Sud. Depuis, Cultures Sud est réalisé par I'Institut frangais. Une des
derniéres grandes publications de I’Adpf sur la littérature des espaces francophones est le collectif sous la direction
de Dominique WOLTON, Mondes francophones : auteurs et livres de langue frangaise depuis 1990 (Paris, Adpf,
2006).
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en définitive prépondérant de prendre en considération et de questionner de maniére précise la
littérature mauricienne dans sa dimension de production matérielle et symbolique. C’'est ce que

nous tenterons de faire par la suite.

I1.2.2 Difficultés dans la constitution d’'un champ littéraire a Maurice

« S'il y a une vérité, c’est que la
vérité est un enjeu de luttes. »

(Pierre Bourdieu)

Il parait comme une évidence d’affirmer que pour le domaine littéraire (comme bien
d’autres) ni la francophonie, ni le postcolonial ne sont ‘innocents’ et sans arriére-pensées. En
leur sein certes multipolaire, mais toujours régi par une relation ambigué entre centre(s)
métropolitain(s) et périphérie(s), agissent de nombreux phénomenes : intéréts idéologiques et
économiques, politiques et sociaux, multiples divisions et exploitations, antagonismes de
pouvoirs et dépendances réciproques entre dominants et dominés, instrumentalisations et
effets de mode, luttes entre normes, conventions et avant-gardes, voix révolutionnaires et
étouffées... Voila les attributs qu’on pourrait appeler selon Bourdieu un champ de pouvoir, de
forces possibles, de Iutteszss; en d’autres mots, les jeux d’un systéeme total. Dans ce sens, la
notion du champ littéraire s’'impose a la discussion, car elle s’oppose a (ou compléte), comme le
dit Casanova, « la fable d’un univers enchanté, royaume de la création pure, meilleur des
mondes ou s’accomplit dans la liberté et I'égalité le réegne de I'univers littéraire » (2008 : 31). On

peut effectivement suivre les affirmations de la chercheure qui se réfere a Michel Foucault :

Le préjugé de l'insularité constitutive du texte empéche de considérer I'ensemble de la
configuration [...] a laquelle il appartient, c’est-a-dire la totalité des textes, des ceuvres, des
débats littéraires et esthétiques avec lesquels il entre en résonance et en relation et qui
fondent sa véritable singularité, son originalité réelle. (Casanova 2008 : 19)

Bourdieu considére le champ littéraire comme un espace (en passe de devenir) autonome ou
I'on trouve des instances de production, de distribution, de réception, de conservation et de

légitimation de ses productions littéraires. Bien évidemment, la notion concerne un contexte

3 pierre BOURDIEU, Les regles de I'art. Genése et structure du champ littéraire (Paris, Seuil, 1998a [1992] : 31)
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national bien particulier : celui du XIX® siécle francais, a travers les exemples de Flaubert et
Baudelaire notamment, ol se construit un univers artistique indépendant des bureaucraties
d’Etat et des institutions qui dictent les canons et le bon go(t. Il n’est pas surprenant que la
recherche se soit alors posé la question du caractere opérationnel de la notion de champ
littéraire pour un contexte supranational ainsi que pour la zone culturelle et/ou linguistique de la
francophonie, avec en son sein divers champs distincts, en relation plus ou moins forte les uns
avec les autres. Comme le dit Pierre Halen, c’est particulierement dans I'espace francophone
qgue l'idée de la position de la France comme primus inter pares guide les actes malgré

. , . . er s Lt 256 z .
I'omniprésent discours d’une diversité bienheureuse™”. On peut alors en déduire que...

...la diversité ,culturelle” semble bien le costume avec lequel on habille la diversité réelle,
celle des positions inégalitaires a I'intérieur du systéme. Celles-ci, parce qu’elles constituent
des conditions de possibilité pour I'énonciation littéraire, ne sauraient étre sans conséquence
sur les poétiques et les stylistiques [francophones] (Halen 2001 : 65-66)

S’il parait alors inévitable de resituer I'idée de champ littéraire afin de I'adopter pour le
contexte de I'ile, rappelons toutefois, dans un premier temps, quelques éléments et dynamiques

de base du champ bourdieusien qui nous semblent fondamentaux et applicables a notre cas.

11.2.2.1 Quelques réflexions sur le champ littéraire selon Pierre Bourdieu

La notion de champ littéraire se développe dans une configuration historique a plusieurs
étapes. Pendant longtemps, la littérature est d’abord principalement soumise aux pouvoirs
hétéronomes (Eglise, politique...). Arrive ensuite un moment ou I’hétéronomie et les forces
littéraires autonomes émergentes (marché et institutions propres) sont a la fois en lutte et en
négociation mutuelles. Les tentatives sont multiples pour dépasser cette imbrication profonde
du champ littéraire et du champ politique ; divers groupes d’écrivains, écoles, salons, maisons
d’édition, journaux, académies et I'université se disputent au sujet du statut et des idées de la
littérature. Dans un univers de plus en plus dynamique et soumis aux lois de la prétention et de
la distinction, les acteurs sont profondément déterminés dans leur pratique d'interaction et de

relations et toute action est automatiquement réaction et vise versa (Bourdieu 1998a: 211).

%8 piarre HALEN, “Notes pour une topologie institutionnelle du systéme littéraire francophone” (in Papa Samba Diop &

Hans-Jirgen LUSEBRINK (éd.), Littératures et sociétés africaines: Regards comparatistes et perspectives
interculturelles. Mélanges offerts a Jdnos Riesz a I'occasion de son soixantiéme anniversaire, Tiibingen, Narr, 2001 :
62)
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Enfin, une fois effectuée la « rupture fondatrice avec I'ordre économique » (ibid. 204), une
troisieme phase s’affirme. C'est ici que I'autonomie se manifeste en tant que valeur symbolique
dans l'interstice et indépendamment de la sphére des positions dominantes. Le champ littéraire
et artistique se constitue alors tel « un empire dans un empire » dans et par I'opposition a un
monde bourgeois (ibid. 103). Cet aboutissement du champ est atteint, selon le sociologue, a la

fin du XIX® siécle en France.

Le champ littéraire peut étre considéré comme un ensemble de relations en mouvement — de
domination ou de subordinations, de complémentarités ou d’antagonismes... — entre des
acteurs, des pouvoirs, des productions. C'est non seulement « un champ de forces agissant sur
tous ceux qui y entrent, et de maniere différentielle selon la position qu'ils y occupent », mais
aussi « un champ de luttes de concurrence qui tendent a conserver ou a transformer ce champ
de forces » (idem 1991 : 4-5). Bourdieu s’affirme a la fois contre la vision néo-marxiste, qui met
I'espace des ceuvres en relation directe avec |'espace social dans son ensemble (ibid. 17), et la
vision néohégélienne qui accorde une autonomie entiére au systeme des ceuvres (ibid. 20-21), et
établit sa notion du champ en tant qu’« espace de positions » ou réside le principe de « l'espace
des prises de position », c'est-a-dire des stratégies visant a le transformer ou a le conserver (ibid.
19). Le champ possede son propre systeme de valeurs et s’organise dans une autonomie
relative, donc selon un principe de différenciation et de distance a I'égard du champ économique
et du champ politique. C’est un univers ou régne « une économie a I’'envers » qui se fonde sur la
nature des biens symboliques, a savoir des «réalités a double face, marchandises et
significations, dont la valeur proprement symbolique et la valeur marchande restent
relativement indépendantes » (idem 1998a : 234). Pour les acteurs impliqués, la participation au
champ, la possibilité d’'y exercer un pouvoir et dans une certaine mesure de le modifier et le
redéfinir, tourne alors autour de l'investissement d’un capital symbolique, en d’autres mots la
reconnaissance et le prestige. Au nom du capital symbolique, les producteurs culturels se
sentent également en droit et en devoir d’ignorer les demandes et les exigences d’autres
pouvoirs, voire de les combattre avec les normes qui leur sont propres, tels que le recours a la
liberté d’expression, la mise en scéne de la fictionnalité de I'art... (ibid. 361). Enfin, il est
important a dire que dans une perspective de la longue durée, le capital symbolique soi-disant
désintéressé, car refusant le capital d’un profit économique a court terme, peut s’accumuler

comme un véritable crédit capable d’assurer a I’'avenir un certain capital économique (ibid. 235).

Comme tout champ de production culturelle, le champ littéraire doit sa structure a
I'opposition entre les poles du pouvoir économique ou politique et celui du prestige intellectuel
ou artistique. Ainsi, il s’organise, tel un médiateur, entre deux limites extrémes, deux principes
de hiérarchisation indépendants, voire antagonistes qui ne sont jamais atteints: «la

subordination totale et cynique a la demande et I'indépendance absolue a I'égard du marché et

177



PREMIERE PARTIE. Identités, langues et espace littéraire a Maurice

de ses exigences » (ibid. 235). D’une part, il y a le principe interne, un art supposé ‘pur’ aux
valeurs économiques désintéressées, suivant uniquement ses propres demandes et destiné a
I'appropriation symbolique ; de I'autre le principe externe, la logique commerciale immédiate,
privilégiant la diffusion en quantité et s’orientant vers des demandes clientélaires. Ici, le succes
mondain de la grande production littéraire au capital symbolique faible, car obéissant seules aux
logiques concurrentielles économiques (la paralittérature fait partie de cette grande
production) ; 13, la production littéraire restreinte élitiste avec un cycle de production long ou la
concurrence tourne autour de la reconnaissance culturelle. Cet antagonisme se redouble enfin
par une opposition secondaire a l'intérieur du champ pur, entre I'avant-garde et I'avant-garde

consacrée (ibid. 204).

Aussi bien dans le champ lui-méme, et en rapport avec d’autres champs sociaux, on constate
des luttes pour le pouvoir symbolique et les stratégies plus ou moins consciemment utilisées — il
suffit de penser a la candidature subversive de Baudelaire a I'’Académie francaise, lieu de
consécration bourgeoise par excellence. Ces luttes s’effectuent sur fond d’opposition entre
orthodoxie et hétérodoxie : d'un coOté, la perpétuation et le respect d’une convention, d’une
tradition, d’'une norme, bref de la doxa ; de l'autre, les tentatives de subversion et de
redéfinition de celle-ci. On enregistre donc un conflit entre le pouvoir symbolique autonome de
ceux qui obéissent aux vérités et valeurs internes du champ, et le pouvoir hétéronome
gu’acquiérent les détenteurs de capital culturel en contrepartie de services concrets et
symboliques rendus aux dominants, en particulier en vue de la reproduction de l'ordre
symbolique établi (ibid. 362). Bourdieu oppose a ce sujet « I'art mercenaire » et « I'art pur »
(ibid. 56), sachant toutefois qu’il n'est rien qui divise davantage les producteurs culturels que la
représentation qu'ils se font du succes commercial ou mondain (et des moyens de |'obtenir, par
exemple presse, communication) : ce qui est reconnu, accepté, voire recherché par les uns est
refusé et rejeté par les autres. En outre, si I’écrivain pur représente la liberté qui se constitue par
des ruptures avec le marché, les bureaucraties d’Etat et la doxa, il faut souligner que la posture
libertaire n’a souvent été rendue possible qu’a travers un détournement des ressources du
marché (ibid. 423). N’oublions pas non plus le soupgon qui plane au-dessus du « culte du
désintéressement » artistique, a savoir que ce dernier ne serait rien d’autre que « le principe
d’un prodigieux renversement, qui fait de pauvreté richesse refusée, donc richesse spirituelle »
(ibid. 62). Dans le méme sens, on trouvera un bémol a la question de I'autonomie du champ, car
on peut se poser la question si cette « autonomie qui est censée justifier le renoncement
imaginaire a une richesse imaginaire » de l'artiste ‘pur’ et ‘integre’ n’est pas plutot « la liberté
conditionnelle, et limitée a son univers séparé, que le « bourgeois » lui assigne » (ibid.). L'idée de
I'omniprésence du systéme de la domination et la contestation comme espace minoritaire

stratégiquement accordé par I'oppresseur : cela rappelle la logique du carnaval qui — vue par un
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regard démystificateur quant a son potentiel subversif — consisterait en un renversement
momentané et donc contrélé des roles entre dominants et dominés, un habitus inventé par le

dominant afin de prévenir toute explosion de contestation véritablement révolutionnaire...

Nonobstant un haut degré d’autonomie du champ littéraire et quoique les puristes veuillent
dire, 'opposition entre I'art et I'argent restera donc une de ses « structures fondamentales »
(ibid. 156). Et 'ambiguité de la question de la liberté de I'art par rapport au marché persistera.
Car la révolution symbolique par laquelle les artistes s’affranchissent de la demande bourgeoise,
donc des contréoleurs de la grande production, de la doxa institutionnelle et de la bienséance
littéraire, la liberté qu’ils veulent acquérir en ne reconnaissant aucun autre maitre que l'art,
aurait effectivement pour effet de faire disparaitre le marché ; le triomphe contre le dominant

annulerait celui-ci du méme coup en tant que client (ibid. 139).

Une telle localisation fluctuante entre un systeme déterminant et ses acteurs qui (souvent)
tendent vers un affranchissement rappelle les réflexions sur une sorte d’impossible
appartenance de I'écrivain que Dominique Maingueneau appelle la « paratopie »*’. En se
référant en partie a Bourdieu, Maingueneau souligne le statut problématique de I'écrivain et de
son ceuvre par rapport a la société et plus particulierement a son espace institutionnel. Selon le
critique, appartenir au champ littéraire équivaut a négocier difficilement entre le lieu et le non-
lieu ; d’un coté, les lieux sociaux et les institutions ou se déroule 'activité littéraire, de I'autre,
I'individualité créatrice qui souvent se positionne, en vain, en dehors de ce lieu. C'est cette
localisation qui s’avére étre paradoxale, car impossible a se stabiliser et en négociation

permanente qui est désignée comme paratopie (Maingueneau 1993 : 28).

Soulignons enfin que le champ littéraire s’avere comme « le lieu d’une lutte pour la définition
de I'écrivain » (Bourdieu 1998a: 367) sachant bien entendu qu’il n’existe pas de définition
universelle a ce sujet. Les acteurs impliqués investissent des questions de légitimation, visent a
imposer les limites du champ, les conditions d’appartenance, les frontieres et hiérarchies
internes (par exemple au sujet des genres). Qui posséde le monopole de se dire, avec autorité,
écrivain ? Qui a pouvoir de consécration ? Qui est écrivain et qui est écrivant ? Qui sont

réellement les écrivains ‘purs’, ‘véritables’, ‘vrais’ ?

»7 Dominique MAINGUENEAU, Le Contexte de I'ceuvre littéraire. Enonciation, écrivain, société (Paris, Dunod, 1993 : 27-

44).
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11.2.2.2 Espaces littéraires transnationaux : dréles de champs littéraires

«Lla “littérature” n’est pas seulement cette
construction — valeur, institution, systeme — dont la
réalité concrete s’appréhende a travers le corpus des
ceuvres qui la constituent. Sa signification réside aussi
dans les implications idéologiques qui sous-tendent sa
mise en place, son fonctionnement, et, plus encore, sa
transmission. »

(Bernard Mouralis)

La question du champ littéraire, ainsi que des interrogations liées a celui-ci, ont, bien
évidemment, été posées pour I'espace littéraire postcolonial et francophone. Cet espace, au
sujet duquel on sollicite souvent le terme emprunté de facon presque inflationniste a Deleuze et
Guattari de « littératures mineures » avec sa dimension politique et collective®™®, et que Lise
Gauvin, se référant au poete portugais Fernando Pessoa, propose de nommer « littératures de
Iintranquillité »*° est un ensemble a la fois hétérogéne et homogéne. Pour conceptualiser et
analyser cet espace mouvant et difficilement saisissable, différentes approches théoriques aux

préoccupations souvent convergentes ont été choisies.

Ainsi, Dominique Combe, s’appuyant sur une définition linguistique et stylistique minimale de
I’écrivain francophone comme celui qui « écrit un texte en francais », utilise la notion de
« poétique francophone » ou il va jusqu’a inclure des auteurs issus d’espaces non francophones
écrivant en francais (Beckett, Strindberg, Cioran...)zso. Si une telle attention sur une francophonie
littéraire « individuelle » afin d’échapper aux approches « collectives » prédominantes
jusqu’alors s’avere une ouverture qui n’est pas sans poser probléme, la « poétique comparée »
du chercheur souligne a juste titre la nécessité d’un comparatisme au-dela des barriéres
linguistiques et d’une prise en compte d’aspects linguistico-identitaires*®’. Similairement, Robert
Jouanny se focalise sur « I'importance de I'écriture francophone comme attitude de I'esprit »**.
Son étude diversifie également le champ en mettant exclusivement |'accent sur les écrivains
francophones « singuliers » qui proviennent souvent de pays non inscrits dans la Francophonie,

et donc, a priori, avec aucun rapport officiel, idéologique, historique particulier avec la

8 ¢f. par exemple Jean-Pierre BERTRAND & Lise GAUVIN (dir.), Littératures mineures en langue majeure : Québec /

Wallonie-Bruxelles (Bruxelles & Montréal, Peter Lang & PUM, 2003)

9 |ise GAUVIN, “Une situation d’interlangue : les romans d’Axel Gauvin” (in Issur & Hookoomsing 2001 : 155)

% pominique COMBE, Poétiques francophones (Paris, Hachette Supérieur, « contours littéraires », 1995 : 28)

%1 ¢f. « Une telle poétique doit prendre en compte les rapports du francais avec les autres langues et cultures [...].
L’écrivain francophone, dans une certaine mesure, affronte des problémes qui sont aussi ceux, par exemple, de
I"'anglophone du Commonwealth, de I'hispanophone d’Amérique latine... » (Combe 1995 : 9). Soulignons toutefois
que Combe se distancie clairement des lectures post-coloniales qui privilégient selon lui trop les préoccupations

idéologiques, sociologiques et ethnologiques au détriment du fait littéraire (ibid. 7-8).

%62 Robert JOUANNY, Singularités Francophones ou choisir d’écrire en frangais (Paris, PUF, 2000 : 7)
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métropole. Michel Beniamino, qui se distancie d’une seule grille linguistique pour analyser la
littérature francophone, propose de son cO6té une perspective qui privilégie I'idée d’un
continuum et d’une interaction des facteurs de langue et culture, et ceci selon trois parametres

263 . . .y s
. S'il les considere sous I'angle de « I'unité dans la

principaux : I'espace, I'histoire et la langue
diversité » (Beniamino 1999 : 18), il relativise cette topologie trop générale dans un travail
ultérieur®®®. Il y élabore davantage la notion d’« unité vs diversité » et considére la francophonie
littéraire surtout comme une situation de contacts interculturels qui se fonde sur des
« expériences discordantes » — notion qu’il emprunte a Edward Said — qui permet une définition
plus fluide et labile de son concept (idem 2003 : 23, 24). Nous sommes ici détachés d’une ‘seule’

vision linguistique et prés des travaux de Halen qui, lui, privilégie I'idée d’...

..un ensemble de littératures du « sud », marquées par un certain nombre de déterminations

historiques semblables, aux dépens d'un hypothétique ensemble de « littératures
. . N 265

francophones » qui n'aurait guére que la langue en commun.

Contrairement a I'espace francophone ou la notion de ‘francophonie littéraire’ reste bien
, J o P . 266 . o TS
présente et réfléchie™, dans le monde anglophone, on le sait, I'étiquetage du fait littéraire en
. . . . . . . 267
termes langagiers existe aussi. Si on le trouve sous forme du label ‘new literatures in English’

. . . . 268 .
qui prend le relai du terme controversé de ‘Commonwealth literature’™" —, ces appellations sont

%3 Michel BENIAMINO, La francophonie littéraire : essai pour une théorie (Paris, L'Harmattan, 1999)

%% Michel BENIAMINO, “La francophonie littéraire” (in Jean-Marc MOURA & Lieven D’HuLST (éd.), Les études littéraires

francophones : Etat des lieux, Presses de I'université de Lille 3, coll. « UL3, Travaux & Recherche », 2003 : 15-24)

% pierre HALEN, “Le ‘systéme littéraire francophone’ : quelques réflexions complémentaires” (in Moura & D’Hulst

2003 : 26)

%% ¢f. par exemple : Eliane TONNET-LACROIX, La littérature francaise et francophone de 1945 & I'an 2000 (Paris,

L'Harmattan, coll. « Espaces littéraires », 2003), Jean-Louis JOUBERT, Les voleurs de langue. Traversée de la
francophonie littéraire (Paris, Philippe Rey, 2006), Jacques CHEVRIER, Littératures francophones d’Afrique noire (Aix-
en-Provence, Edisud, coll. « Les Ecritures du Sud », 2006), Najib REDOUANE (dir.), Francophonie littéraire du sud : un
divers singulier, Afrique, Maghreb, Antilles (Paris, L'Harmattan, 2006) et, trées récemment, Katia MALAUSSENA &
Gérard SznIcer (dir.), Traversées francophones, Genéve (Editions Suzanne Hurter, 2010) et Francois PROVENZANO, Vies
et mort de la francophonie. Une politique francaise de la langue et de la littérature (Bruxelles, Les impressions

nouvelles, coll. « Réflexions faites », 2011).

%7 ¢f. par exemple : Christa JANSOHN (éd.), Companion to the New Literatures in English (Berlin, Erich Schmidt Verlag,

2002) ou “New Literatures” (chapter XVII in Year's Work in English Studies, vol. 89, n°® 1, 2010 : 965-1111). Sans
oublier les nombreuses associations autour de la notion, par exemple le Centre for Research in the New Literatures

in English (CRNLE) en Australie ou Association for the Study of the New Literatures in English (ASNEL) en Allemagne.

%% Cf. les commentaires critiques de Salman Rushdie en 1984 déja: « At best, what is called 'Commonwealth

literature' is positioned below English literature ‘proper’, it places Eng. Lit. at the center of the world and the rest of
the world at the periphery. » et : « The English language ceased to be the sole possession of the English some time
ago. Perhaps ‘Commonwealth Literature’ was invented to delay the day when we rough beasts actually slouch into
Bethlehem. In which case, it’s time to admit that the centre cannot hold » (Salman RusHDIE, “‘Commonwealth
Literature’ does not exist” [1984], in Imaginary Homelands: Essays and Criticism 1981-1991 (London, Granta &
Penguin, 1992 [1991] : 66, 70). De telles diatribes contre les tentatives d’imposer des identités différentielles aux
écrivains excentrés laissent paraitre le manifeste Pour une littérature-monde, édité par Michel LE BRIS et Jean
RouAuD (Paris, Gallimard, 2007), comme arrivant avec un retard considérable.
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massivement concurrencées par la notion du ‘postcolonialism’ dans toutes ses déclinaisons>®’.
En France, nous I'avons dit, la notion de postcolonialisme n’entre en scéne qu’au tournant du
XXI° siecle avec les travaux de Jean-Marc Moura et Jacqueline Bardolph®’® — notons que cette
derniére est angliciste — menant par la suite & un certain nombre de publications collectives®’.
On trouvera alors soit I'articulation des deux terminologies et concepts — ‘théorie/étude
postcoloniale’ et ‘littérature francophone’, au singulier et au pluriel — qui peut aller jusqu’a son
amalgame dans les pays de langue anglaisem, soit une orientation exclusive vers le
postcolonialisme, en particulier au sujet des productions littéraires africaines’”. Une telle
approche s’inscrit trés certainement dans le sillon des travaux séminaux de [’historien-

politologue camerounais Achille Mbembe et son concept de la « postcolonie » (2000).
k k%

Ces différentes références et approches, on I'aura compris, montrent que I'étude des
littératures de ces espaces (ou de ces écrivains) qui ont en partage une langue d’écriture et
parfois un passé colonial similaire se heurte déja a des questions d’étiquetage, de
regroupement, de catégorisation qui sont plus complexes que celles d’'un ‘simple’ champ
national. Dans les espaces linguistiques, idéologiques, esthétiques aux multiples interfaces
culturelles que sont les ensembles francophone et anglophone dans leur totalité, la notion du
champ littéraire trouve donc vite ses limites. Parler par exemple d’« un champ unifié des
littératures francophones »*’* pose probléeme et suscite de multiples interrogations. Des
discussions de ce genre se refocalisent alors sur des aires ‘régionales’, ‘périphériques’, plus ou

moins vastes, plus ou moins hétérogenes. Ainsi, Bernard Mouralis analyse tot les intersections

% voici une liste sélective aux titres les plus explicites des derniéres années: Elleke BOEHMER, Colonial and

Postcolonial Literature (Oxford University Press, 1995), Ania LoomBA, Colonialism/Postcolonialism (London & New
York, Routledge, 1998), Gayatri Chakravorty SpIvAK, A Critique of Postcolonial Reason: Toward a History of the
Vanishing Present (Harvard University Press, 1999), David Theo GOLDBERG & Ato QUAYSON (éd.), Relocating
Postcolonialism (Oxford, Blackwell, 2002), Neil LAzARUS (éd.), The Cambridge Companion to Postcolonial Literary
Studies (Cambridge University Press, 2006 [2004]), Benita PARRY, Postcolonial Studies. A Materialist Critique (London
& New York, Routledge, 2004).

20 Jjean-Marc MOURA, Littératures francophones et théorie postcoloniale (Paris, PUF, coll. « Ecritures francophones »,

1999) et Jacqueline BARDOLPH, Etudes postcoloniales et littérature (Paris, Honoré Champion, coll. « Unichamp-

Essentiel », 2002)

1 ¢f. par exemple : Jean BESSIERE & Jean-Marc MouRa (éd.), Littératures postcoloniales et francophonie (Paris, Honoré

Champion, 2001) et Jean-Marc MoURA & Lieven D’HuLsT (éd.), Les études littéraires francophones : Etat des lieux

(Presses de l'université de Lille 3, coll. « UL3, Travaux & Recherche », 2003)

272 Cf. Charles Forspick & David MURPHY (éd.), Francophone Postcolonial Stud