Il est difficile, on I'a vu, de trouver a date
ancienne et méme récente, des informations
et des (émoignages sur le surnaturel. Cepen-
dant les croyances et pratiques attachées a cc
domaine sont marquées i la fois par la diversité
des apports culturels (liés & la diversité meéme
du peuplement de I'fle : Frangais, Malgaches,
Indicns, Africains) et par une créolisation déja
ancicnne de ces apports (se traduisant dans
différentes formes d’interférences et de SYNCre-
tismes).

La tradition curopéenne et, plus précisement
francaise, parail ne sétre jumais perdue el
court, un peu souterrainement, dans toute I"his-
toire réunionnaise ; 1l est souvent élonnant de
constater que superstitions et pratiques magi-
ques se retrouvent non seulement dans les «fol-
klores » des provinces frangaises mais aussi aux
Antilles ou dans les zones francophones de
I' Amérique du Nord manifestant ainsi une ori-
gine commune. Loups-garous, feux follets, et
autres esprits de la nuit viennent ainsi du fond
des mémoires, & travers les récits de veillées et
les «zistoir la nuits, en compagnie de Petit
Jean et du Grand Diable. Le Petit Alhert a hu
aussi partoul traversé les siecles il est trop
universellement connu pour gqu'on puisse sup-
poser qu'il s'agit d'une réintroduction récente
ce qui peut etre le cas de certains aulres
ouvrages de magie. On peut d ailleurs faci-
lement vérifier ces hypothéses ou ces conclu-
sions par la comparaison des [faits observeés
4 la Réunion avec ceux qu'on peut relever a
I'lle Rodrigues, dépendance de 1'Tle Maurice &
600 km dans 'est de cette derniere. La vivent
35000 Rodriguais, d’origine «créole » (au sens
mauricien du terme) en 'absence quasi totale
de peuplement indien. L'intérét de la compa-
raison est qu'on se trouve la en présence d’une
tradition « créole » ancienne (le peuplement date
du débutl du xix* siecle) ol sont a peu prés
exclues (plus qu'a la Réunion cn tout cas) des
influences indiennes récentes. Or, on note qu’a
Rodrigues, si les (émoins qui savent ce qu'est
en fait le Petif Albert sont rares, tous, en
revanche. en connaissent I'existence et Ja rela-
tion avec des pratiques de sorcellerie (méme 51
plusicurs le considérent en [ait comme un
individu, ce qui parait étre d'ailleurs aussi le
cas de la «négresse» d'Fudora dans le texte
précédemment cité!). Sans vouloir entrer, 2
propos de cette comparaison, dans un détail
excessif, on doit constater gu’au plan du voca-
bulaire comme & celui des pratiques courantes

ou des croyances, on trouve beaucoup d'clé-
ments communs i la Réunion et & Rodrigues,
les traits d’origine indienne présents dans le
premier cas faisant en revanche largement
défaut dans le second.

La recherche de I'origine ethnique des €le-
ments divers qui entrent dans les croyances et
les pratiques réunionnaises et I'attribution de
chacun d’entre eux au compte d’une des tradi-
tions en présence paraissent impossibles meéme
si des comparaisons avec Rodrigues ou les
Antilles peuvent éclairer quelque peu le pro-
bleme. On doit cependant distinguer nette-
ment lout ¢e qui s’apparente a ['usage com-
mun (crovances. superstitions, pratiques rituel-
les voire acles magiques) de ce qui apparait
dans la pratique des « professionnels » ; dans ce
dernier cas. en effet, on a affaire 4 des laits
qui restent largement extérieurs a la connais-
sance commune et qui tirent de cet ésoterisme
méme une partie de leur pouvoir. Il peut s agir
soit de pratiques magico-religieuses {Indiens).

[ine ies reéditions du Grand et du Petit Alhert.

soit de techniques réputées allogénes et d’im-
portation récente si elles ont 'origine quon
leur préte (Comoriens), soit d'emprunts savants
4 'abondante littérature technigue européenne
(mages ou voyanles gui concurrencent les pra-
ticiens plus traditionnels). 51 on laisse, pour
I"instant, de cOté cette seconde catégorie, on
peut, dans le corpus des croyances et des pra-
tiques authentiguement populaires, noter des
identités et des analogies avec les différentes
traditions en présence qui, sans permettre des
délimitations trop précises, conduisent néan-
moins 4 mieux évaluer 'apport de chacune
d’entre elles.

[.a chose est particuliérement netle pour la



tradition frangaise. Cela s explique sans doute
par le fait gu’elle semble étre majeure, mais
sans doute aussi par celui gu'elle est micux
connue et décrite et que. par ailleurs, la compa-
raison avec les autres aires créolophones ou
francophones offre deg rapprochements inté-
ressants. Ainsi, i la Réunion, on constate que
les médailles de Saint-Benoit jouent un role
important dans la protection contre les envolite-
ments et, plus généralement. contre les esprits.
Ce trait est constant et irés réepandu. i date
ancienne, ¢n France ; il est méme sj important
qu'il existe toute une littérature sur les médailles
de Saint-Benoit et quun ouvrage spécialisé leur
a €té consacré (A.J. Corbiére Numismatigue
benédictine, 1904). A. Van Gennep note que
«deés le Moven-Age, ce saint [saint Benoit] est
I"un des exorciseurs par excellence et que. dans
le folklore francais général, sa protection des
Ctables et des écuries of souvent on met sa
médaille n’est méme pas une extension mais
normale » (p. 2527).

De méme, la coutume de suspendre ou de
placer dans une position élevée un objet (pot
de chambre, téte ou corps de poupée, efc.) i
Pentrée de la « cour» n’est sans doute pas un
trait culturel spécifiquement indien comme le
suppose I. Benoist (1980, p. 21). On peut en
effet noter qu’il se retrouve de fagon constante
a Rodrigues (ou I'influence indienne ne peut
¢tre invoquée). Il apparait dailleurs un peu
partout en France qu'il s’agisse d'un fer i
cheval trouvé (trés commun) O, comme en
Charente, du cercle de tonneau qu'on y nomme
« picge du diable » («parce qu'il arréte le ma.
vais eil des sorciers» Van Gennep, p. 2438).
La Tonction est la méme («contre le Mauvais
il » que le caractére et la position insolites
de I'objet doivent attirer irrésistiblement). On
verra aussi que les ingrédients (sel, charbon.
poivre) et les procédés («retournement» de
vetements ou de comporiements) utilisés dans
les sociétés créoles de I'Océan Indien pour se
protéger contre les mauvais esprits sont trés

Détail de la cowverture da Grand o Petit Albert.
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voisins de ceux qu'on peut noter dans le
« folklore » francais ancien.

e but n'est pas ici de mener une comparai-
son systematique mais de souligner seulement
Mimportance et ['ancienneté de ce «fondss
culturel dont la comparaison avec les faits
abservés aux Antilles apporte confirmation.

QUIMBOILS, MAGIE NOIRFE
ET SORCELLERIE AUX ANTILLES

Cet ouvrage d'A. Ebroin pose aussi le pro-
bleme de la diversite des apports a la tradition
antiflaise ef constate : « Les Antiltes ont éfé les
premicres a subir Uinfluence de pratiques magi-
ques, a canse de Uintroduction de livees inter-
dits comme le Grand Albert, le Petit Alberf et
le Dragon rouge qui voyagérent, dés 1635, dans
les bagages des premiers colons en provenance
de la Bretagne et de la Normandie et de Uapport
des  superstitions de la magie africaine et
asiatique... Les Antilles ont hérite de {"Eu-
rope de nombreuses croyances superstitieu-
ses...» (pp. 17-18). Les exemples gue donne -
teur (ne pas se marier au maois de Mail, formu-
fer un sowhait quand quelgu’un éternue,...) ne
sont pas towjours les meilleurs mais la por-
tée génerale de la remarque demenre ef nous
pourrons trouver. ici ou ld, des exemples plus
pertipnents.

On peul certes noter des rapprochements
précis entre des croyances ou des pratigues
antillaises et réunionnaise el mettre en évi-
dence 'origine frangaises en retrouvant, dans
le folklore francais, la source commune ; nous
en donnerons des exemples. Mais il est des cas
plus intéressant ou 'identité observée entre des
faits relevés dans les deux zones permet de
postuler une origine francaise, méme en 'ab-
sence de faits précis releveés en métropole (la
diversité des peuplements non européens des
deux aires ne permettant pas d’ailleurs une
autre conclusion),

Un exemple est fourni par 'expression réu-
nionnaise « la bouch kabri» ou «la g&l kabri» et
les croyances superstitieuses qui s’y attachent.
Cette formule trés répandue désigne soit une
« parole qui porte malheur» soit la personne
dont les paroles risquent de produire un effet
néfaste. «Meét la bouch kabris = porter mal-
chance ou malheur a quelgqu’un par des propos
(volontairement ou non ; on use, en particulier,
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de cette expression quand un locuteur, par ses
paroles, donne 4 penser, par avance, au succes
d'une entreprise et parait, de ce fait, I'exposer
4 une sorte de chitiment du destin.) On trouve.,
4 la Réunion, des emplois littéraires de cette
formule en francais régional comme, par exem-
ple, dans Ulysse, cafre de M. et A, Leblond :
«Je ne veux pas, moi la grand’mére, meltre la
bouche cabri» (p. 102).

L'expression se retrouve avec le méme sens
et dans les mémes emplois dans tous les créo-
les de I'Océan Indien mais aussi, dans la
zone américano-caraibe, en créole guadelou-
péen comme en haitien : «bouch cabrit=a
cassandra» Hall (Cassandre, on s'en souvient,
avail recu le don ficheux de prédire 'avenir et
done le malheur; «cassandra» peut donc se
traduire, a peu pres, par « prophéte de malheur.
porte-guigne »). La crainte de ce type de com-
portement se retrouve assurément dans un
grand nombre de cultures mais 'inlérét est
évidemment dans ["expression métaphorique
commune gui ne peut résulter d’une coinci-
dence car elle est loin d'étre évidente. L. ori-
gine de la formule serait que le «cabris (= la
chevre dans les créoles) «gite» toutes les
cultures auxquelles il s'attagque (c’est du moins
I"¢tymologie populaire que lournissent la plu-
part des témoins). L’identité d’emploi dans les
deux zones permet, en tout cas, de postuler
de fagon quasi certaine une origine francaise
commune que les glossaires régionaux ou les
manuels de folklore paraissent ne pas offrir
(tout au plus peut-on signaler I'expression fran-
caise frés ancicnne «mettre les chévres en Ia
cour de quelgu'uns = faire peur 4 quelqu’un
1611).

Les recherches concernant les apports non-
rancais sont rendus plus difficiles en raison &
la fois du manque d’information et de I'impos-
sibilité de comparaisons «positives» avec les
faits antillais. A. Billiard, par exemple, signale
au début du x1x® siécle, les connaissances
étendues des Malgaches en matiére de méde-
cine naturelle voire de sorcellerie :

« Les nowrs, particulicrement les Malgaches,
connaissent les vertus d’un grand nombre de
simples dont les pareilles se trouvent dans les
montagnes de Madagascar. 1l y a parmi cux des
empiriques qui ont parfois tiré d'affaire des
malades abandonnés par les docteurs ; mais il
est vrai gquiil v a toujours quelque peu de
sorcellerie dans leur médecine : le malin esprit
donne aux remeédes une vertu qu'ils n'ont pas



doute lorsqu’on s'avise de les administrer
lui» (p. T00).

>s faits sont conlirmés par Montforand
wm de la Réunion, t. 1, p. 31) :

Leur religion [des Malgaches] n'a rien de
wrquable : c'est un ensemble de petites
rstitions, de naives pratiques auxquelles ils
-hent du reste assez peu d'importance. s
>nt fermement néanmoins aux talismans ou
is que leurs sorciers leur vendent le plus
possible, »

n peut, dans cette perspective, mettre en
e certaines affirmations de G. Mouls con-
ant les «t1 boi» pour lesquels 1l postule une
ne africaine tout en faisant de cette pra-
» une particularité des sorciers comoriens.
e seconde assertion est slirement inexacte
© plusieurs raisons. La premiére est que
e du «bois» (en morceaux, en copeaux,
. ele)) dans les pratiques de sorcellerie
le de la zone est d'une grande généralité
e retrouve. en particulier, & Rodrigues et
Seychelles («gratér diboi» = « sorcier » en
le seychellois) oo 1l n'v a jamais eu de
wriens. Une seconde preuve est donnce,
est besoin, 4 la Réunion méme o0 ces
iques sont attestées i date ancienne (ce qui
irme "appartenance de cette pralique au
s culturel créole ancien), bien antéricu-
ent 4 Parrivée des Comoriens. Dans Maf-
> Jacoto, a la fin du xvi© siecle (cf.sapra
D) ce sont déja des morceaux de bois ou de
1es qui sont utilises i des [ins présumces de
ellerie etfou d’'empoisonnement : «[Jacoto]
t dans son mouchoir une grande quantité
etits morceaux de racines de bois... deux
nes, 'une blanche, 'autre noire ». L'utilisa-
de petits morceaux de bois («1i boi») dans
préparations o ils sont réduits en menus
ments est confirmée tant par le vocabulaire
Honnais («l grat ti boi» =1l se livre a la
cllerie; «éne gratér i boi» =un sorcier)
seychellois («grater diboi» = sorcier) ou
iguais («li grat diboi, i rap dibois =il se
> 4 la sorcellerie ; «diboi rapé s = un sor-
). La tradition rodriguaise est, a cet égard,
iculicrement intéressante car elle donne a
pratiques une origine malgache («bane
ras H kapav rapé » = ce sont les Malgaches
savaient « raper » = faire de la sorcellerie de
z facon). Cette remarque pourrail étre sans
reét particulier en raison de la tendance a
er au crédit des Malgaches tout ce qui est
i comme exolique ou curieux., On doit
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cependant noter qu'a Rodrigues on rape non
seulement du bois mais aussi des cornes d’ani-
maux {«rap korn = rap diboi») et qu'a Mada-
gascar un sortilége particulierement nuisible est
le mohara constitug, en particulier, d’une corne
de boeul emplie de poudre de bois, de graisse
el de quelques autres ingrédients (cf. Ethnolo-
gie régionale, 1, 1443): on peut aussi se souve-
nir ici que dans la méme affaire Jacoto déja
eévoquée le «grand monde gqui connait le sort »
utilise aussi des cornes d’animaux. Ces iden-
tités ou ces convergences donnent a penser que
ces pratiques fondées sur les « i boi», grattés
ou rapés, sont plus vraisemblablement d’ori-
ging malgache qu’africaine ou comorienne et
quelles appartiennent, en toul cas, au fonds
créole le plus ancien. Dans [Maffaire Jacoto
(encore elle!) on pergoit bien le lien entre la
connaissance approfondie des essences vége-
tales et ce qui peut étre percu comme relevant
plus proprement de la sorcellerie, les racines
évoquées étanl propres selon les cas et les
modes d’emploi. a provoquer le sommeil, la
mort ou "affaiblissement de la volonté et la
SOUMISSION.

On peut. de la méme facon, douter de
Paffirmation de G. Mouls selon laguelle «la
sorcellerie comorienne est... a origing de cetle
crovance extremement répandue & la Réunion
qu'une femme peut s"attacher érotiguement un
homme en lui faisant ingérer, a son nsu, des
scerctions vaginales. Ce curieux philtre d’amour
porte un nom dit «eau de bandéze» (ban-
déze = hidet). » (p. 22). Deux raisons rendent
sceptiques. La premicre est que 'expression
est trés courante (G. Mouls le souligne ; il s'agit
plutét d’une croyance etfou pratique populaire
que d'une technique de sorcier) et vraisembla-
blement ancienne : le « bandége » est plutbt une
bassine gu'un bidet et son usage est relati-
vement commun des le xix® siecle. L’immigra-
tion comorienne étant récente, "usage de |'ex-
pression lui est sans doute largement antérieur,
Par ailleurs. cefte croyvance, par sa nature
meme et la symbolique qui la génére, est sans
doute trés répandue. On trouve par exemple
aux Antilles des faits tout a fait analogues. Ainsi
dans une des affaires que rapporte H. Perron-
nette dans Neuf histoires de quimbols constate-
t-on des procédés du méme ordre qui ne sont
d'ailleurs mis en évidence que parce que, dans
ce cas précis. les choses ont mal tourné, la
victime ayant surpris la manceuvre et s'étant
emparé du «sortilége» aprés une bagarre ;



I'homme avait alors accusé sa concubine de
vouloir « Mempoisonner et comme preuve de ses
dires, il avait présenté au Commissariat un petit
“paquet de type pharmaceutique, froissé el
quelgue peu déchiré, mais qui avail gardé dans
ses plis un peu de son contenant, apparem-
ment une poudre grisitre.

[Le concubin de Lydie avait déclaré qu'il
avait surpris la femme alors que le dos tourné,
clle commencait a saupoudrer une salade de
concombre en prétendant qu'il s'agissait de
poivre pulverisé. Le geste de Lydie avait alerté
le concubin, du fait que le poivrier se trouvait
bien en vue sur le petit buffet en face de lui;
il n'y avait donc pas de raison pour qu'elle se
cachat de lui en poivrant la salade, Marot d'un
bond avail pu saisir la main, ce qui expliguait
le froissement du paquet: elle avait tenté de
soustraire a la poigne de I'homme le malheu-
reux paquet et pour ce faire avait cruellement
mordu la main de Marot, c’est alors que celui-
ci avait commencé i frappers (p. &7).

[.’expertise ordonnée mit en évidence, dans
le contenu du paquet, la présence de sang
menstruel plus ou moins désseché.

Des procédés du méme ordre apparaissent
d'ailleurs un peu partout dans ’élaboration des
« philtres » d'amour et si la sorcellerie como-
rienne est, & coup sir, hors de cause, on ne
peut raisonnablement se prononcer sur origine
de telles faits.

On a vu a propos des «sigid » ou des «ti boi»
quiil ¥ a probablement la. aux origines, des
apports malgaches mais qu’ils se sont en [ait
profondément transformeés et, pourrait-on dire
«creonlisés =, On trouve cn outre, mais 1l con-
vient de faire la différence avec les fails
précédents. des lraces ou des souvenirs de
cérémonies magico-religicuses malgaches, en
particulier chez les immigrants récents ou dans
leurs familles. En effet, dans de tels cas, la
plupart des témoins se recrutent parmi les
«engagés », souvenl antandroy, arrivés dans
I'lle aux alentours de 1930 ou dans leurs
descendants.

Un de ces témoins raconte gqu’autrefois on
faisail le «service» malgache (ce terme de
«service » est commun a toutes les cérémo-
nies magico-religieuses non chrétienne qu'elles
solent indiennes, malgaches ou «cafres»). Le
rituel consistait essentiellement dans le sacri-
fice d'un beeuf dont les participants se parta-
geaient ensuite la viande. Le «maitre de ser-
vice » s procurait 'animal et récupérait ensuite

la mise de fonds initiale en recevant de chacun
une quote-part. La cérémonie commengait au
sonl de «lansivs (coquillage utilisé comme
conque d'appel): le beeuf était tué d’un coup
de sagaie et egorgé. Selon le type de « service »,
on buvait le sang («service pour les vivants »)
ou on fe jetait dans la fosse o devait étre placé
le corps d'un defunt (« service pour les morts »).
L.es souvenirs de telles cerémonies sont encore
hien vivants mais les témoins ne peuvent plus
préciser la nature et le sens des actes accomplis
par le « grand moune » qui dirigeait le « service ».
Toul au plus sait-on qu’il ¥ avait [4 un « travail »
secret (entendre une «opération magique ») et
que le rite pouvail étre propitiatoire ou tenir
lieu de remerciement (pour une guérison par
exemple).

Pour les cérémonies funéraires, s7il était
d'usage, a Madagascar, de sacrifier un boeuf, il
ne pouvait bien entendu en étre de méme pour
les engages malgaches de la Réunion; de ce
fait, on sacrifiait des animaux plus petits,
souvent des cogs, pour les funérailles mais
aussi huit jours aprés enterrement.

On  faisait épgalement des offrandes (en
novembre surtout) aux esprits qui trouvent
refuge dans les arbres (d’ou la précaution de
ne jamais mettre un enfant a dormir sous
leur ombrage pour éviler que 'esprit ne s'en
empare) ; il s'agissait surtout de miel, de nourri-
ture, de tissus de couleur rouges, noirs ou
blancs.

Si Pon essave de comparer avec les usages
malgaches, on trouve bien entendu des ressems-
blances importantes mais on a le sentiment de
transformations gui tenaient sans doule aux
conditions socio-Gconomiques différentes mais
aussi déja a des «interférences culturelles ».
Elles ne sont d ailleurs pas surprenantes puis-
que dans les «camps» des usimnes sucrieres o
résidatent les engages, diverses ethnies se trou-
vaient souvent mélées. De ce fait, conver-
gences et syncrétismes se laissent mal distin-
guer: la cérémonie des huit jours (aprés la
mort) existe aussi dans la tradition créole : on
trouve chez les Indiens et les Créoles la méme
méfiance a 1’égard des arbres ou, au moins, de
certaines espeéces ; 'usage d'offrir aux esprits
en sacrifice quelques gouttes d'une boisson
alcoolisée quand on entame une bouteille est
trés généralisé aussi. Méme le rite consistant
a couper les «cheveux maillés» (cf. p. 108)
qu'on peul considérer comme d origine spécifi-
quement indienne a éié adopté par les Malga-



puisque les témoins le considérent comme
ache également. Ce signe marque qu’un
t s'est emparé de lenfant et il faut couper
heveux en offrant en sacrifice une volaille
0Q pour un gar¢on, une poule pour une
; en revanche, selon ces mémes témoins,
remonie malgache ne comporte pas le bain
[ dans la riviere gui caractériserait, i Jeurs
. la cérémonie indienne.
 dépit de ces dilficultés. "apport qui se
> peut-¢tre le mieux circonscrire est celui
'Inde précisément parce qu'il est resté.
iepit d'interférences de détail, relative-
~cohérent (dans son évolution propre et,
rait-on dire, malgré elle). En effet, alors
jusqu’a 'abolition de I"esclavage en 1848,
les imigrants avaient ¢t¢ systématiquement
tianises, la vague des engagés de la seconde
€ du x1x* siecle se verra reconnaitre le
i 'exercice de sa religion mais finalement
le groupe indien sera en mesure de le faire
tivement. On construit alors, en général i
imité des usines sucriéres ou se trouvent
entrés les travailleurs indiens des «cha-
s » hindouistes ou se déroulent les cérémo-
qui vont frapper fortement la curiosité cl
gination de la population créole (on ne doit
oublier que traditionnellement en créole
ien nommé « malbar » n'est pas considéré
ne «kréol» mais classé comme «kont
on » 3 méme si ce clivage tend a se réduire.
coup de Réunionnais non indiens acceptent
par exemple, de voir la « marche dans le
présentée comme un élément de culture
e). Comme on ne préete, dil-on, qu’aux
s, les épreuves douloureuses que s’'impo-
t les Indiens, apparemment sans dommage
i, au cours de leurs fétes (marche dans le
danse sur le sabre, Cavadee, etc.) et 1'as-
sanglant de certamnes d’entre elles (sacri-
d'animaux, danseurs possédés buvant le
des animaux égorgés, etc.) ont évidemment
uit & associer a la religion la magie et i
ir de facon définitive la réputation des
siers malabars ».

FAIRE SITARANE ET LES «PRA-
WES» DE LINDE DU XVIF SIECLE

tre a guelque chose d'un peu étonnant ;
souligne en fait peut-étre qu'une simple
idence.

moment de Vaffaire Sitarane (cf. infra),
evaqué une mystériense poudre que fles
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criminels soufflaient par les trous quiils per-
caient dans les portes des maisons de leurs
victimes pour les réduire a Uimpuissance pen-
dant qu'ils opéraient leurs effractions. Dans
cetle poudre entrait, selon certaing témoins, de
fa «datura» plante commune dans [ile et
d’aillewrs souvent nommée « flér poizon ».

Or Linschot autenr d'un célébre Vovage
(publie en 1638) et qui sejourna « Goa a la fin
du XVI" siecle décrit ainsi le comportement et
les pratigues des femmes des Portugais qui
resident dans cette cité :

« Il v a peu de marices qui pardent la chastete
conjugale el qui nayent quelque ruffien parmi
les soldats, se servant de lewrs chambrieres
pour macgueretles sans gu’if v ait moven de les
empecher, ayant méme pour tel effect recours
aux herbes. Flles se servent d’une appelée
Dutroa de la semence de laguelle elles tirent e
suc powr le mesler en quelgue breuvage qu’elles
font boire a leurs maris dont Uopération est telle
qi’ils en deviennent comme hébétez et troubler
en leur sens, ne faisant que rire, sans appréhen-
sion d’ancune chose, ou bien sont emportez en
st profond sommeil quon les jugeroil estre
morts. Auquel estat estanis réduits, les femmes
peuvent en leur présence sans qidils s’en aper-
coivent mener librement avec leurs rufiens le
train qu'il leur plaira» p. 63

Or le dufroa et la datura ne sont qu'un seul
et méme végétal. Calendrin dit Saint-Ange était-
il Uhéritier des secrets des femmes légéres de
Groa ? Nous laisserons ce point sans réponse.
On peat cependant noter que les divinités indien-
nes, par leur aspect élrange on ferrible, sont
assimilées par Linschot a des « diables ». On ne
sétonnera donc pas de voir trois siécles plus
tard la population créole réunionnaise faire les
mémes identifications et regarder ces images
comme des représentations diaboliques.

Il n'est assurément pas facile de faire Ia
différence entre religion et magie quand il s agit
de formes populaires (cette remarque ne valant
pas, bien entendu, que pour la religion hin-
douiste '} le probléme en ['occurence est que
les seules formes de religions indiennes qui ont
survécu dans I'fle sont précisément des formes
populaires. Elles ont d’ailleurs au cours de ces
dernieres années amené des tentatives pour
restaurer un hindouisme plus classique par
éviction ou réduction a la fois de formes
régionales des cultes et d'éléments syncrétiques.



Mariemin, la déesse vigétaricnne,

Des échanges n'ont pas manqué de sétablir
tant au niveau proprement religicux qu'a cehu
des pratiques magico-religieuses ; la disparition
quasi-totale des langues indiennes a déja lar-
gemenlt générahisé I"usage d’un vocabulaire reli-
gieux créole méme si ont subsisté, souvent
déformés, des termes tamouls. On a déja évo-
queé (cf. Encyclopédie de la Réunion, t. VI, p.
66) les interférences ou les convergences entre

le catholicisme et 'hindouisme local ; des rap-
prochements s'instaurent entre Vishnou et le
Saint-Esprit ou Mariamin et Marie (fétée au
mois de Mai. le mois de Marie, vétue de blanc
comme la Vierge, Mariamin ¢loigne le « mau-
vais ceil » et les maladies). On constate que,
curieusement, ces assimilations se retrouvent
parfois aux Antilles comme le note A. Ebroin :
« Mariemin n’est pas sollicitée seulement par
les Hindous mais aussi par beancoup de Chre-
tiens»; il ajoute «de nombreuses personnes
attribuent des miracles a la Vierge Mariemin
qui, pour certains, n'est autre que la Vierge
Marie » (pp. 22-23), La pratique simultanée et
parallele des deux religions (catholicisme et
hindouisme) par beaucoup d'Indiens a hien
entendu favorisé ces échanges (si les baptémes
indiens, en plus du baptéme catholique, ne sont
pas rares, les mariages sont une rareté).

[l en est de méme au plan magico-religicux ot
les choses sont peut-étre moins claires encore.
Ainsi Saint-Expédit (cf. infra) est regardé par
certains Créoles comme un «saint malabar »
et son image figure dans certaines cha-
pelles indiennes. Le «service poule noire »
gu'on pourrail considérer comme spécifique-
ment indien pwsqu’il est fait a Karteli-Petiay
{on le nomme aussi de ce fait «servis pétiay »)
esl A certains égards bien connu de la sorcelle-
ric francaise la plus traditionnelle. Il suffit ¢
de rappeler gu'un des grands classiques de la
littérature « magique » [rancais s'intitule préci-
sement La poule noire !

Toutes ces remarques nous ont conduit a
renoncer a distinguer de facon formelle et
tranchée les divers apports et, partant, les
diverses techniques de magie et de sorcellerie
puisque au fur et a mesure que nous avance-
rons dans ce domaine, nous serons de plus en
plus conduits A4 constater le caractére impal-
pable et factice de ces frontiéres.



