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Voila plus de quinze ans, R. F. Young publiait chez le méme
éditeur une remarquable étude des débats en langue sanskrite qui
prirent place en Inde au xix® siécle entre des lettrés hindous et des
missionnaires occidentaux'. Dans ses deux nouveaux ouvrages, il
poursuit son enquéte sur les controverses avec les missionnaires
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chrétiens en Asie du Sud au Xixe siécle avec ’aide de deux collabo-
rateurs. L’examen porte cette fois sur le cas de Ceylan (Sri Lanka) :
The Bible Trembled, rédigé avec S. Jebanesan, traite des débats hin-
dous-chrétiens a Jaffna dans le nord de Ille ; Vain Debates, rédigé
avec G. P. V. Somaratna, des débats bouddhistes-chrétiens sur la
cOte sud-ouest de I'lle. Comme Resistant Hinduism, ce sont 1a des
analyses rigoureuses et documentées, accompagnées chacune d’une
bibliographie fouillée. Elles allient connaissance du contexte des
controverses — méme si I’histoire socioculturelle et la dynamique des
changements socioreligieux dans les deux extrémités de I'ile n’est pas
leur priorité —, et maftrise d’une grande variété de sources en anglais
et langues vernaculaires. Les auteurs ont d’ailleurs retrouvé des
documents restés a ce jour inexplorés (en tamoul, pour les débats
avec les hindous; en cinghalais et pali pour les débats avec les
bouddhistes). Ces deux monographies feront donc date, elles aussi,
dans I’historiographie des réactions intellectuelles suscitées par les
missions chrétiennes en Asie du Sud au Xixe siécle.

Ceylan a connu trois vagues successives de colonisation euro-
peenne, portugaise d’abord (au début du xvre siécle), puis hollan-
daise (au xvIre), et finalement britannique a partir de 1796 environ.
Au début du xixe siécle, un milieu colonial s’était constitué dans la
péninsule de Jaffna au nord, et sur le littoral du sud-ouest (les
régions montagneuses du centre avaient encore échappé au contréle
direct des puissances européennes du fait de leur position géogra-
phique) en favorisant I’émergence d’une élite indigéne européanisée.
Jusqu’a larrivée des Britanniques, la colonisation s’était accom-
pagnée d’une forte christianisation. Ainsi sous les administrations
coloniales portugaise puis hollandaise, seuls ceux qui avaient recu le
baptéme s’étaient vu reconnaitre des droits civiques, c’est-a-dire une
existence officielle du point de vue des autorités coloniales. Dans ces
conditions, jusqu’a la fin du xvire siécle de nombreux Ceylanais
¢taient nominalement chrétiens. La domination britannique inau-
gura un style d’administration coloniale plus tolérant des formes
publiques de la religion indigéne qui ne manqua pas de se traduire
par un regain d’activité religieuse. Les missionnaires britanniques et
americains le constatérent a Jaffna dés qu’ils s’y installérent : les
Tamouls avaient mis a profit les deux décennies qui avaient suivi le
départ des Hollandais et l’arrivée des Britanniques (1796) pour
construire de nombreux temples et réaffirmer leur liberté religieuse.
Les bouddhistes du sud avaient également entrepris de donner a
leur tradition une assise sociale plus large en procédant a certaines
reformes de l'institution monastique. La présence et 'activité des
nouveaux missionnaires chrétiens allaient accélérer ce revivalisme
religieux et donner ’occasion aux shivaites et aux bouddhistes de
reformuler leur tradition.



498 COMPTES RENDUS

. The Bible Trembled traite des débats hindous-chrétiens qui pri-

rent place pendant preés d’un siécle dans le nord de Ceylan, précisé-
ment dans la péninsule de Jaffna, région ou prédominait une popu-
lation de langue tamoule et de religion shivaite. L’ouvrage est
organisé autour de la figure d’Arumukha Pillai (1822-1879), dit
Navalar (orateur), universellement reconnu a Jaffna comme le pion-
nier de la renaissance littéraire tamoule et le champion du reviva-
lisme shivaite. Sa contribution a ce qu’on appelle la « religion shi-
vaite » au nord de Sri Lanka fut déterminante en ce qu’il fut sans
conteste celui qui se préoccupa d’en définir les limites reconnues
aujourd’hui.

R. F. Young et S. Jebanesan soulignent toutefois qu’il serait
erroné de faire de Navalar le précurseur de la résistance indigéne a
la mission chrétienne. Eclairant une premiére phase de revivalisme
demeurée pratiquement inconnue jusqu’alors, ils démontrent, docu-
ments a 'appui, que lorsque Navalar débuta sa remarquable car-
ricre a partir des années 40, les brahmanes de Jaffna s’étaient déja
efforcés de défendre leur religion et leur vision du monde contre les
attaques des missionnaires protestants, britanniques et américains.
A dire vrai, sans grand succes. Les auteurs montrent aussi que si les
brahmanes de Jaffna s’étaient d’abord retrouvés en premiére ligne
face aux missionnaires protestants, c’est que ces derniers, peu au fait
de ['organisation socioreligieuse locale, mais formés a la vision
orientaliste du brahmanisme, en avaient fait leurs interlocuteurs pri-
vilégiés. Les chapitres II et III sont consacrés a I’étude de cette
période fondatrice qui couvrit a peu prés les quatre premiéres décen-
nies du siecle. Le chapitre IV offre une comparaison avec I'Inde du
Sud voisine d’autant plus utile que les réactions antimissionnaires
qui s’y dérouleérent ne furent pas sans incidence sur celles des
Tamouls de Jaffna.

Pendant toute cette période, les missionnaires de Jaffna, qui
avaient le monopole des institutions scolaires a la différence de leurs
homologues ceuvrant dans le cadre de la East India Company en
Inde, cherchérent a établir leur supériorité en termes scientifiques
afin de convaincre leurs étudiants de la suprématie de leur doctrine
religieuse. Ils opérérent notamment depuis le Batticotta Seminary.
Celui-c1 devint le centre de discussions sur I'interprétation de phéno-
menes astronomiques et cosmologiques et, plus généralement, sur
les rapports entre la science et la religion. Au paradigme géocen-
trique, propagé par le Kantapuranam (Skandapurapa), les mission-
naires opposérent la vision copernicienne du cosmos. Les brahma-
nes, qui a Jaffna étaient avant tout des spécialistes du rituel et dont
P’astronomie était le domaine réservé, furent mis a mal (ils perdirent
d’ailleurs une partie de leur clientéle), mais ils ne remportérent
qu’un maigre succes dans la défense de leur tradition en raison de la
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faiblesse de leur formation intellectuelle et de leur position sociale
relativement marginale. En effet, quoique d’un statut rituel supé-
rieur a celui de la caste dominante des Vellala, ils étaient subordon-
nés a ces derniers sur le plan économique et étaient donc leurs infé-
rieurs en termes de prestige et de pouvoir. C’est a des Vellila sortant
des ecoles missionnaires qu’il reviendrait, a la génération suivante,
de concilier la modernité et la tradition shivaite.

Caste dominante de propriétaires terriens et cultivateurs qui
s’étaient enrichis sous la domination hollandaise et étaient entrés au
service de I’administration coloniale britannique, les Vellala avaient
eté les principaux bénéficiaires du systéme d’instruction mission-
naire des le premier quart du siécle. Ils avaient vu dans 1’éducation
moderne, tout a la fois scientifique et chrétienne, une nouvelle
source de pouvoir. Mais ils n’en perdirent pas pour autant leur
orthodoxie shivaite, ni leurs liens avec la tradition lettrée tamoule.
Le Vellala Navalar fut le produit exemplaire de cette double forma-
tion. Commengant sa carriére en 1834 comme instructeur d’anglais
et de tamoul & Wesleyan Boys School (aujourd’hui Jaffna Central
College) — ou il avait été lui-méme éduqué — il devint bient6t indis-
pensable au méthodiste Peter Percival dans ses travaux de traduc-
tions d’écrits chrétiens en tamoul. Et c’est dans ce contexte qu’il se
redécouvrit shivaite. Renouant avec sa tradition au début des
annees 40, 1l se langa des lors dans la critique des méthodes et des
arguments des missionnaires, qu’il connaissait bien, tout en se proje-
tant comme le défenseur de I’identité shivaite. Les chapitres V, VI,
VII et VIII examinent la suite de sa carriére aprés ce retournement.

Les conséquences de celui-ci furent d’autant plus saisissantes
qu’elles ne consistérent pas en un rejet de la Bible: elles prirent
d’abord la forme d’une tentative d’annexation de celle-ci a la tradi-
tion shivaite au prétexte de ses nombreux paralléles avec le
judaisme. Cette « dravidianisation de Moise », qui témoignait de
Pérudition biblique de Navalar, fut mollement combattue par les
missionnaires de Jaffna. Car dans les années 50, aprés quatre décen-
nies a Jaffna, la plupart d’entre eux restaient assez ignorants du shi-
vaisme tamoul, marqués qu’ils étaient encore par la vision orienta-
liste selon laquelle la religion dravidienne était une forme dérivée et
imparfaite de la pure tradition aryenne. En outre, ils étaient alors
affaiblis par diverses dissensions internes.

Ayant établi sa réputation a Jaffna, Navalar passa les années 60
a propager ses idées au pays tamoul voisin. Mais il connut quelques
revers dans le bastion du shivaisme tamoul. Son modéle de
revivalisme shivaite, en fait un shivaisme « protestantisé », car
débarrassé de toutes « cérémonies paiennes » et défini par référence
exclusive a I'autorité scripturaire des Agama, déclencha ’animosité
des brahmanes Dikshitar de Chidambaram. Quelques déboires
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I’attendaient aussi & Jaffna du fait de ses campagnes visant a rendre
le culte des temples conforme aux instructions agamiques. Certains
de ses disciples s’éloignérent de son moralisme et introduisirent une
préoccupation pluraliste inconnue de lui, en promouvant une vision
de la religion plus « hindoue » et inclusiviste que strictement shi-
vaite. L’ouvrage se termine sur une rapide présentation de ces déve-
loppements de la fin du siécle qui évoquent des mouvements socio-
religieux contemporains sur le continent indien.

L’¢étude du revivalisme bouddhiste au sud de I'lle au x1xe s1ecle
auquel invite Vain Debates, doit tenir compte d’une dimension de
rivalité intercaste inconnue dans la région de Jaffna dominée,
comme on I’a vu, par la caste des Vellala. Cette rivalité, qui est aussi
un trait distinctif du monachisme bouddhique ceylanais, se jouait
entre la caste dominante des Goyigama (correspondant approxima-
tivement a celle des Vellala du nord) et diverses castes de rang infé-
rieur, les Salagama, Karava et Durava. Elle s’observait dans
'organisation du sazgha (communauté monastique) dont les Goyi-
gama s’efforcaient de garder le contrdle. Elle caractérisait aussi le
milieu colonial du littoral. Les Goyigama, qui possédaient la terre et
collectaient les impobts, retirant davantage de profits de
’administration occidentale que les autres castes. Le fait que
Pordination supérieure (upasampadda) dans le samgha leur fit
réservée traduisait ce statut supérieur. Mais avec la diffusion de
I’économie de marché, les castes inférieures obtinrent dans la pre-
miere moitie du xix¢ siecle une plus grande mobilité sociale, et,
emergeant de leur position de subordination, elles entrérent ouverte-
ment en competition avec les Goyigama. Elles remirent dés lors en
question I’hégémonie de ces derniers dans la communauté monas-
tique. Faute d’étre autorisés a prendre la robe dans la sous-secte a
domination goyigama du Siyam Nikaya (ainsi nommeée car ses moi-
nes se prévalaient de ’autorité de la tradition monastique du Siam),
les aspirants bhikkhu des castes subordonnées se firent directement
ordonner en Birmanie et créérent le Amapura Nikaya. L’ouverture
de I'ordination supérieure a toutes les castes de la région donna au
bouddhisme une assise sociale qu’il n’avait pas connue tant que le
samgha était resté sous la direction des seuls Goyigama. Elle décupla
sa force de résistance au christianisme. C’est dans ce contexte que
prirent place les débats avec les missionnaires chrétiens auxquels est
consacré ’ouvrage.

Les missionnaires chrétiens, britanniques en ’occurrence, com-
mencerent a discuter avec des moines bouddhistes dés leur arrivée
dans cette partie de I'lle en 1814. IlIs remportérent d’abord un cer-
tain succes dans leur entreprise d’évangélisation. Celle-ci fut facilitée
par le fait que les moines bouddhistes se montrérent initialement
trés intéressés par ces échanges. Les hommes qu’ils avaient devant
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eux €taient des orientalistes formés a la lecture des textes du boud-
dhisme (du Canon pali), comme leurs homologues opérant au nord
Pavaient ét¢ a ceux de I’hindouisme brahmanique. Versés, par ail-
leurs, dans I’étude de la Bible, les missionnaires avaient une vision
cléricale du bouddhisme. Ils le percevaient comme cette religion
enseignée par le Buddha dont les préceptes avaient été consignés
dans les sutra. Ils critiquaient tout ce qui s’éloignait de ce cadre nor-
matif. Mais ils mettaient également en doute la véracité des ensei-
gnements du Canon pali. L’opposition des bouddhistes se manifesta
dés que les missionnaires eurent réussi a convaincre un certain
nombre de moines du bien-fondé de leurs critiques et a les convertir
au christianisme. .

L’ouvrage est presque entierement consacré a une analyse atten-
tive des échanges qui s’ensuivirent. Pendant quelques décennies
chrétiens et bouddhistes débattirent « vainement », chaque groupe
affirmant la supériorité de sa sotériologie et de sa cosmologie par
tracts interposé€s, mais non sans que la perception du bouddhisme
véhiculée par leurs adversaires n’ait fortement marqué la maniére
dont les bouddhistes en vinrent a considérer leur propre tradition. Il
est d’autant plus difficile de résumer les arguments échangés que
leurs ramifications philosophiques et théologiques se déployérent
dans un climat de rivalité entre divers individus et monastéres.

R. F. Young et G. P. V. Somaratna reconstruisent les différents
débats en se fondant sur la lecture de documents d’époque. Ceux-ci
furent de deux sortes, manuscrits et imprimés. Tandis que 'usage de
Pimprimerie s’était répandu chez les shivaites de Jaffna autour
de 1850, au sud les bouddhistes eurent recours a des écrits gravés
sur des feuilles de palmes (ola) jusque dans les années 1860, date a
laquelle ils purent enfin acquérir une presse et disposer de cette tech-
nique cotliteuse qui, dans cette partie de I'ile, était restée le quasi-
monopole des Européens. La redécouverte de ces manuscrits sur
palme permet aux auteurs de démontrer que les controverses entre
les chrétiens et les bouddhistes n’avaient pas commencé dans les
années 60, comme on ’avait pens€ jusqu’alors, mais pres d’un demi-
sieccle plus tot. Cette documentation inédite leur donne aussi
P’occasion de procéder a un examen tres intéressant de 1’évolution de
la tradition apologétique bouddhique suscitée par le passage du
manuscrit sur feuilles de palme au tract imprimé.

Les échanges prirent aussi la forme de débats publics dont celui
de Panaduré en 1873 fut le plus célebre car il se solda par la déroute
des missionnaires. Ces joutes oratoires, ou s’illustrérent quelques
fortes personnalités comme celle de Mohottivatté Gunananda
(1823-1890), permirent aux laics de s’intéresser de plus prés a des
controverses qui sous leur forme écrite étaient restées I’apanage de
moines cultivés. Ils en vinrent 4 se mobiliser dans la lutte contre les
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missionnaires et les chrétiens indigénes, y compris de maniére vio-
lente (notamment contre les catholiques). L’émergence de la com-
munauté laique et son rdle grandissant dans les affaires du samgha
est d’ailleurs 'un des traits caractéristiques du revivalisme boudk-
dhiste de la période. Elle est aussi & mettre en rapport avec le role
central que jouerent des membres de la fraternité monastique du
Amarapura Nikaya dans les controverses avec les missionnaires
dans la mesure ou leurs monastéres (nouvellement constitués)
n’étant pas dotés de nombreuses terres (a la différence de ceux du
Siyam Nikaya, sous le contrdle des Goyigama), ils dépendaient
entierement des laics pour leur survie quotidienne. L’ouvrage
evoque pour finir la carriére d’Anagarika Dharmapala (1864-1933)
en montrant I'influence des thémes abordés avec les missionnaires
sur celui qui fut sans contexte le plus important réformateur boud-
dhiste de ’époque moderne.

Congus ensemble, rédigés parallelement (les deux introductions
ont de nombreux points communs) et fondés sur une méthodologie
qui, dans les deux cas, repose sur une analyse approfondie et sur
une mise en perspective historique d’écrits du xixe siécle, The Bible
Trembled and Vain Debates examinent une seule et méme probléma-
tique : I'interaction de milieux lettrés ceylanais avec des missionnai-
res férus d’orientalisme en pleine période coloniale britannique. On
aurait donc pu imaginer qu’un seul ouvrage et suffi & rendre
compte de cette situation. La nécessité de deux monographies dis-
tinctes se justifie pourtant pour deux raisons connexes : les différen-
ces socioculturelles bien marquées entre le nord et le sud — sur les
plans religieux (hindouisme/bouddhisme) et linguistique (tamoul/
cinghalais) —, et le fait qu’elles empéchérent toute réaction pan-
srilankaise (qui eut été hindoue et bouddhiste, tamoule et cingha-
laise) & la présence chrétienne. Les sources utilisées indiquent
d’ailleurs qu’a la période étudiée les deux grandes communautés
religieuses et linguistiques établies a chacune des extrémités de 1’ile
se regardaient mutuellement avec une suspicion au moins égale a
celle avec laquelle elles considéraient les chrétiens. Ces fractures
continuent de diviser Sri Lanka aujourd’hui, méme si elles ne suffi-
sent pas, loin s’en faut, a expliquer la tragédie actuelle. C’est pour-
quoi historiens et sociologues liront aussi avec intérét ces deux
ouvrages qui examinent la définition que les deux communautés
donnerent d’elles-mémes au Xix® siécle lorsqu’elles furent acculées
par les missionnaires chrétiens a s’interroger sur le sens et la valeur
de heur héritage et a reconstruire une vision de leur tradition qui fit
en phase avec la modernité.
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