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Vincent LEFEVRE

Le mystérieux ParaSurama de Mahasthan

Apres tant d’années a travailler sous la direction de Bruno Dagens ou
a ses cotés, je ne pouvais imaginer de ne pas participer a ce volume
d’hommage, tant je lui dois une part essentielle de ma formation
intellectuelle et professionnelle. Certes, les hasards d’une carriére
m’ont progressivement entrainé vers le Bengale, loin du pays tamoul,
des bronzes chola et des dgama qui avaient présidé a notre
collaboration. Mais cet article - dont je mesure la part d’hypothese -
repose sur une approche qui nous est chere a tous deux : le croisement
et la rencontre des données issues de la culture matérielle et de celles
provenant des sources textuelles, tant littéraires que normatives ou
épigraphiques. J'espere donc qu’il y verra aussi [’expression de mon
respect le plus profond et de toute mon amitié.

Depuis I’exploration du Bengale par Alexander Cunningham, on sait que le
site de Mahasthan, non loin de Bogra, au Bangladesh actuel, correspond a
I’antique Pundranagara, « capitale » de la province de Pundravardhana ou
Varendra, cette région du nord du Bengale sise entre le Gange et la Karatoya
(ou plus exactement, a 1’heure actuelle, le Brahmapoutre). Les données
textuelles — épigraphiques ou littéraires — sur la ville et sa région sont
relativement rares et n’apportent que peu d’informations facilement
utilisables. Il faut se reposer pour I’essentiel sur 1’archéologie afin de
reconstituer 1’histoire de Mahasthan. Mais si les fouilles ont eu lieu tout au
long du xx° siecle — conduisant a un certain nombre de publications, dont, en
1975, la synthese de Nazimuddin Ahmed qui fait toujours référence — ce
n’est que depuis une vingtaine d’années que sont menées des opérations
systématiques qui permettent d’analyser 1’ensemble de la séquence
d’occupation du site. Cela étant, bien des travaux restent a mener et bien des
zones d’ombre subsistent.

Quiconque s’est un peu intéress€ a Mahasthan a entendu la 1égende
d’un étrange roi Parasurama, dernier souverain hindou vaincu lors de la
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conquéte musulmane de la région. Depuis P.C. Sen, on sait par ailleurs que
le site est un lieu de pelerinage hindou doté d’un mahatmya, le Karatoya
Mahatmya, qui associe le tirtha a la figure de ParaSurama. Le lien entre les
deux noms ne peut que frapper et n’a pas manqué d’étre relevé mais, une
fois ceci posé, on est en droit de se demander quelle relation il peut y avoir
entre ce roitelet, par ailleurs totalement inconnu des sources historiques et
dont on ne peut pas dire qu’il ait brillé par ses exploits militaires, et le
sixieme avatara du dieu Visnu, dont le lien avec le Bengale était jusqu’alors
peu évident.

En la matiere, il est bien difficile, pour ne pas dire impossible, de
parvenir a la moindre certitude. Cependant, il n’est peut-€tre pas inutile de
reprendre 1’ensemble des données textuelles a notre disposition et de les
confronter aux quelques faits a peu pres siirs fournis par 1’archéologie pour
voir si, de ce mélange peu heureux de mythologie et légendes, il n’est pas
possible de tirer quelques extrapolations historiques. C’est du moins a ce
petit exercice que nous allons tenter de nous préter, tout en gardant bien
présent a I’esprit la part non négligeable d’hypothese que tout cela suppose.

Situé au nord-ouest du Bangladesh, Mahasthan se trouve a une
douzaine de kilometres au nord de la ville de Bogra. Si de trés nombreux
vestiges (temples, monasteres, etc.) se trouvent tout alentour, le site
proprement dit est une ville-citadelle bitie au sommet d’un coteau qui
surplombe un méandre de la Karatoya, aujourd’hui un petit cours d’eau mais
dont les études environnementales ont montré qu’elle était une tres grande
riviere jusqu’a un changement géotectonique a la fin du XvII® siecle qui a
provoqué la dérivation du Brahmapoutre vers 1’ouest et la capture par ce-
dernier de I’essentiel du systeme hydrographique de la Tista et de son
affluent, la Karatoya. La citadelle est délimitée par un rempart s’étendant en
longueur sur 1,5 km et en largeur sur 1 km selon un tracé rectiligne
irrégulier. Ce rempart a été reconstruit a plusieurs reprises, mais les fouilles
ont montré que son plan est d’origine et remonte a 1’époque Maurya. Si
Mahasthan semble avoir entamé un déclin extrémement net vers les XIII*-
XIv® siecles, le site ne parait cependant jamais avoir ét€ totalement
abandonné.

Un simple coup d’ceil au plan révele que I’ensemble des vestiges
conservés a I’intérieur du site se concentre tous sur un axe nord-sud dans la
partie orientale de la ville, c’est-a-dire le long de la Karatoya (fig. 1). Cet
axe est d’autant plus remarquable qu’il se prolonge a ’extérieur du rempart,
du fait de la présence de deux sanctuaires visiblement en lien avec les portes
monumentales de la ville et que 1’on atteignait en franchissant, si ce n’est
une douve, du moins un bras d’eau constituant peut-&tre un point d’ancrage
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en lien avec la riviere : au nord, sur une hauteur dominant la riviere, se
trouvent les vestiges d’un ensemble connu localement sous le nom de
Govinda Bhita; au sud, beaucoup moins visibles, ce sont les restes de
Mogadasa, qui n’ont pas encore fait 1’objet d’une véritable exploration.

Comme on 1’a déja souligné, Mahasthan est doté d’un mahatmya qui
répete a I’envi que la ville se trouve « entre Skanda et Govinda ». En lien
avec l’onomastique locale, cela invite donc a identifier le temple
septentrional comme étant dédié a Visnu, méme si aucun témoignage
matériel trouvé sur place ne permet d’€tre absolument catégorique quant a la
détermination de la divinit€. Le monument de Mogadasa pourrait par
conséquent €tre un temple de Skanda, méme si 1’on connait a quelques
kilometres plus au sud les ruines d’un autre temple connu sous le nom de
Skander Dhap : celui-ci nous semble en effet trop €loigné pour constituer la
limite méridionale de I’espace urbain.

A peu prés a la moitié de 1’axe nord-sud dont nous avons parlé
s’élevent les restes d’un ensemble architectural associé a un grand puits
maconné. Cet ensemble est appelé localement le « palais de Parasuram(a) »
(Parasuramer Bari) et le puits est appelé Jiyat Kund, le « puits de la vie ».

A ce stade de notre présentation, il nous faut donc résumer les
légendes locales associées a 1’arrivée de I’islam a Mahasthan (début du Xr®
siecle) qui nous sont parvenues a travers les témoignages réunis par des
fonctionnaires et officiers britanniques, a commencer par Francis Buchanan
Hamilton, au X1x° siecle!. L’histoire, qui connait quelques variantes, est la
suivante.

Alors que des souverains musulmans regnent déja a Gaur, Mahasthan
se trouve gouverné par un ksatriya du nom de ParaSurama. Arrive alors a la
ville un fakir ou religieux mendiant appelé Hajrat Shah Sultan Balkhi
Mahisawar?, censé étre venu de Bactres (Balkh) en chevauchant un poisson
(mahisawar). Se présentant devant le souverain, il lui demande de lui donner
un morceau de terre suffisant pour poser la peau d’animal qui lui sert de
tapis de pricre. ParaSurama accorde bien volontiers cette requéte en

' O’DONNELL 1875 et BEVERIDGE 1878 (repris dans SALLES 2015, p. 34-58) ; SEN 1929,
p. 4-6. Les sources, non citées par les premiers auteurs britanniques, seraient un
manuscrit persan intitulé Tasarikh-e-Bangla attribué a Mirza Arzmand et Munshi Surya
Narayan (B.S.C. SEN, Bogurar Itihas, Rangpur : Sahitya Parisad, 1912, p. 16), connu par
un unique exemplaire provenant de la bibliotheque de Jaunpur (AHMED 1975, p. 19, n.1)
ainsi qu’une ballade en bengali, Sultan Balkhi, publiée en 1285 du calendrier bengali, soit
1881 de notre ere.

2 Des variantes donnent Shah Sultan Mahmud Balkhi Mahisawar, Shah Sultan Hazrat
Auliya ou encore Muhammad Shah Sultan.
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apparence si modeste, mais aussitdot que Shah Sultan entame sa priere le
tapis se met a grandir jusqu’a couvrir la totalité du royaume. Inévitablement
un conflit éclate entre le souverain hindou et le fakir et ses partisans. Mais
Shah Sultan est averti que ParaSurama dispose d’une arme secrete : un puits
dont I’eau lui permet de ressusciter ses soldats. Pour mettre fin a ce charme,
Shah Sultan emploie un milan pour faire tomber un morceau de beeuf dans
I’eau. De la sorte, le combat tourne a son avantage et ParaSurama est tué.
Vainqueur, Shah Sultan décide alors d’épouser la princesse Sila Devi, fille
(ou sceur, selon les versions) du souverain défunt. Mais celle-ci, apres avoir
fait mine d’accepter, parvient a poignarder Shah Sultan avant de se jeter du
haut de la muraille dans la Karatoya, au lieu dés lors appelé « ghat de Sila
Dev1 » qui, comme on le verra plus loin, est au centre du pelerinage hindou.
En 1’état actuel des connaissances, il n’est guere possible de savoir a
quand remontent ces légendes et si elles sont contemporaines de la prise de
la ville ou bien beaucoup plus tardives. En revanche, si on n’est gucre
surpris d’y trouver des €éléments attestant de la supériorité de 1’islam sur
I’hindouisme (le morceau de bceuf polluant I’eau), les commentateurs ne
semblent pas avoir noté jusqu’a présent — au-dela du nom de ParaSurama —
les nombreux emprunts a la mythologie hindoue, et plus particulierement
visnuite. En effet, 1’épisode du tapis rappelle bien entendu le mythe de Visnu
incarné en nain brahmane (Vamana) réclamant du démon Bali un lopin de
terre qu’il pourra parcourir en trois pas et se transformant en géant cosmique
(Trivikrama), tandis que 1’arrivée sur le poisson pourrait trouver son origine
dans le premier avatara de Visnu (Matsya). Enfin, la présence d’un milan au
coeur de la bataille n’est pas sans faire écho au réle habituellement dévolu a
Garuda. Il semble donc que I’on ait affaire a une 1€gende a but apologétique,
cherchant a convaincre et convertir une population initialement hindoue en
employant de maniere détournée des mythes qui lui étaient familiers.

Si I’on suit cette 1égende, les vestiges que nous évoquions plus haut
seraient donc les restes du palais du malheureux roi ParaSurama (fig. 2).
Toutefois, en 1’état actuel des choses, I’archéologie ne permet pas vraiment
d’accréditer une telle identification, d’autant que, comme on 1’a déja dit, ce
souverain est par ailleurs totalement inconnu des sources historiques. Si le
monticule a été repéré de longue date, il n’a pas fait 1’objet de fouilles avant
1961. Celles-ci n’ont débouché sur aucune publication, mais Nazimuddin
Ahmed en a donné une présentation synthétique.

« Parasuram’s Palace

About 200 yards due north of the Mankalir Kunda mound there is a high mound
measuring about 100 feet from north to south and 200 feet from east to west,
which is ascribed by local tradition to be the site of the last Hindu king
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Parasuram’s Palace. A partial clearance of the site in 1907 exposed two inter-
communicating rooms, measuring 17°-2”’ x 11’-2”” and 9’-6” x 11°-2”’
respectively. The rooms are ‘sand plastered and white-washed inside and have
brick floors’. The height of the plinth offset from the floors is about 3 feet.

However, the excavation on the site conducted by the Department of
Archaeology in 1961, exposed the complete plan of a dwelling house of
comparatively modern date. The building consists of four separate blocks looking
inward to a small courtyard, all enclosed within a rectangular boundary wall,
pierced by two entrances on east and west. There are two boundary walls, one
inner and later, and the other outer, which enclosed originally a much larger area
and provided with an imposing gateway on east, flanked by two guard rooms on
either side, measuring 16’ x 8°” and 16’-10 x 8’-0"’ each.

The entrance through the inner boundary wall on east, measuring 3°-7"’
wide, is provided with a short stair-case leading up to a threshold built with
dressed stones, evidently quarried from earlier structures. The northern block, as
mentioned above, consists of two rooms and seems to be the most important part
of the building and also better preserved. The block is provided with two highly
disintegrating verandahs on south and east, each connected by a stair-case. Of the
two rooms, the larger one on east is provided with three openings through the
southern wall (3°-2°’, 3°-10°" and 3°-2’"). The roof of southern balcony seems to
have been carried on two rectangular masonry pillars. The building is found
uniformly covered with thick lime-surki plaster and a very fine veneer of lime
washing. The southern block similarly consists of two chambers with a verandah
in front and provided with a short stair-case both on north and west. Each of the
eastern and western blocks measure 19°-6° x 9’-6" and 21’-3”" x 11’-0”’
respectively.

Besides the above 4 blocks of rooms around a central courtyard, there is
another small outer chamber of the house measuring 8’-9°" x 7°-4’ on south-west
corner outside the enclosure wall with a doorway, 2’-8’’ wide on the south. A
grand staircase built against the back of the outer room probably led up to the roof
of the chamber.

The uniform use of small bricks, common during the Muslim period, the
lime surki plaster and sporadic use of the same materials as mortar in construction
of all these blocks, the fine lime-wash and the find of two coins issued by the East
India Company in the years 1835 and 1853 respectively from the structural debris
on the site, all indicate clearly that the building was constructed sometimes during
the later part of the 18th century or early 19th century A.D.

However, some deep trenches were sunk on the site which revealed two
fragmentary building phases of earlier date. The earlier phase belongs probably to
the 8th century A.D., as the terracotta plaques of typical Pala school and other
associated objects indicate, while the intermediate phase belongs to the 15th/16th
century A.D., as they were found to be associated with glazed pottery of the
Muslim period.

Among various antiquities discovered here, mention may be made of a
large number of ‘kauris’ and a fragmentary stone-tablet, which once formed part
of a Vishnupatta, a fairly large collection of glazed Muslim pottery of blue, green,
violet and yellow colour, some interesting metal objects and two coins of the East
India Company.
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Jiyat Kunda (The Well of Life)

Close to the Palace mound on east is the famous Jiyat Kunda or the Well of
Life. Tradition ascribes that king Parasuram resuscitated his dead soldiers with the
water of this well during his struggle with Shah Sultan Balkhi Mahesawar and his
followers. The Muslim saint, learning about the life-giving power of the water of
the well, polluted it by throwing a piece of beef with the help of a kite, which
eventually led to the defeat and destruction of the Hindu king.

The well has an inside diameter of 12°-8’" (outside 15°-8’) on the top, but
diminishes on account of offsets as it goes deeper. A huge granite rectangular
stone-block, measuring 6’-10°" long, 1’-8”’ broad and 1’-6’’ in thickness, lies
across the eastern side with 2°-1"" projecting inside, seemingly intended for the
facility of drawing water, and quite evidently formed part of the original
construction of the well. The stone is carved with beautiful floral designs in relief
and must once have formed part of a door sill of some Hindu temple of probably
late Gupta period. A series of other stone blocks, firmly embedded into the
masonry of the well which project out, similarly quarried from earlier Hindu
structures which stood nearby, in two rows, descends down to the water level and
provides steps. Among these stone blocks, at least two can be identified as
channels attached to a Gauripatta. In its present state the well is plastered with
cement from top to bottom, and the flaked off plasters in some patches on to show
lime surki mortar sporadically used on upper part of the well and the bricks used
uniformly are of small size Muslim type. Even admitting that the cement plaster
and the lime-surki mortar used sporadically on top part of the well are an
unrecorded act of some enthusiastic district official of Bogra within 50/60 years to
repair it and prevent cattle accident thereby, the other evidence mentioned above
quite clearly indicates that the well is of comparatively modern origin and in all
likelihood contemporary with the so-called Parasuram’s Palace, i.e., later part of
18" or early 19" century A.D. The well is at present virtually choked up with brick
bats and other debris. » (AHMED 1975, p. 45-47).

Plusieurs fois restaurés par la suite (dont encore en 2013), ces vestiges ont
¢galement €t€ examinés par la mission archéologique francaise qui y a
effectué quelques sondages®. On peut donc retenir les faits suivants. Une
étude topographique menée en 1998 indique que « dans son état le plus
tardif actuellement sous nos yeux, le batiment faisait partie d’une structure
bien plus vaste incluant notamment le Jiva-Kund ‘Well of Life’. »* Bien que
les vestiges ne dépassent guere quelques assises de briques, on peut
reconstituer le plan de ce monument doté d’une solide enceinte et constitué
de deux cours en enfilade. Plus vaste que la premiere, la seconde cour est
occupée par quatre batiments, tandis qu’un cinqui¢me, plus petit, forme une
excroissance dans 1’angle sud-ouest. L’ensemble est construit de maniere
soignée, mais de nombreuses briques semblent avoir été remployées. Sans
€tre grandiose, 1’architecture ne mérite peut-€tre pas d’€tre qualifiée de

3 SALLES 2007, p. 377-98.
4 Ibid., p. 398, n. 27.
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« palais » mais est celle d’une résidence de qualité. Il est a noter que c’est un
des rares vestiges domestiques de cette ampleur sur le site. La question de la
date a fait débat : pour les archéologues de 1’époque du Pakistan oriental, il
s’agissait d’une construction tardive, de la fin du XvIi®, voire du début du
XIX® siecle, mais 1’étude menée par 1’équipe francaise tend plutdt a le situer a
I’époque moghole, aux XVI° et XVII® siecles. Quoi qu’il en soit, tant
I’observation attentive des restes architecturaux que les quelques sondages et
collectes de surface indiquent que ce monument s’éleve sur des vestiges plus
anciens, dont il n’est pas possible — en 1’absence d’une véritable fouille — de
reconstituer le plan. Deux phases d’occupation antérieures paraissent avoir
eu lieu, la premiere aux alentours du VIII® siecle et la suivante au début de la
période musulmane. Beaucoup d’incertitudes subsistent donc, mais on peut
donc supposer qu’il existait 1a une fondation ancienne et que quelque chose
s’élevait bien la a I’époque supposée de ParaSurama.

Cela étant, 1’identification de ces vestiges au « palais de ParaSurama »
pourrait également étre appuyée par la lecture du Karatoya Mahatmya. Ce
texte mérite a coup sir une étude en bonne et due forme que nous nous
réservons pour une autre occasion, nous contentant de relever les éléments
utiles a notre propos. Il ferait partie d’un ouvrage plus étendu, 1’ Uttara-
Paundra-khanda, lui-mé€me tiré du Skanda Purana, et a été publié pour la
premiere fois, avec une traduction bengalie, par le Pandit Rajachandra
Nyayapanchanan en 1298 B.S., soit 1891. Cette édition est suivie par P.C.
Sen, qui reste la source la plus accessible’. Il semblerait que la Dacca
University Manuscript Library conserve plusieurs manuscrits de ce texte.
Plusieurs vers du texte sont cités (ou se retrouvent) dans d’autres ouvrages,
dont P.C. Sen donne le détail®. Si cette intertextualité nous donne quelques
indications, on ne peut pour l’instant affirmer dans quel sens s’est fait
I’emprunt. D’une maniere plus générale, une réelle édition critique — si tant
est qu’elle soit réalisable — serait souhaitable, afin de vérifier certaines

> SEN 1929, p. 25-28. Cette édition a été mise en ligne sur le site du Gretil par Arlo
Griffiths en novembre 2014
(http://gretil.sub.uni-goettingen.de/gretil/1_sanskr/4_rellit/saiva/karatoau.htm).

® Ibid., p. 25 : « Verse 41 of this work is quoted in Sarvananda’s Tikasarvasva (1159
A.D.) in the tika of sloka 32 in varivarga; verses 41 and 64, in the Smritichandrika of
Devanabhatta who is quoted by Hemadri (12th century); verse 41, in the Vyakhyasudha
of Bhanuji Dikshit son of Bhattoji Dikshit; verse 63, in Smritiratnakar of Vedacharya
who quotes Bhavadeva and Jimutavahana and is quoted by Raghunandanda. Verse 63 is
quoted in the Tithi-viveka of Sulapani (first quarter of the 15th century); verses 30 and 37
in the Kritya-chintamani of Vachaspati Misra of Mithila (second half of the 15th century)
and verses 33 and 63 in the Amavasya-prakarana of the Tithitattva of Raghunandanda
(first half of the 16th century). »
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lectures et, plus largement, s’assurer que les vers sont tous donnés dans le
bon ordre et s’il n’y a pas de lacunes. En effet, en 1’état, le texte est
globalement lisible, mais on est en droit de supposer quelques désordres par
endroits. Ainsi, le texte se présente comme ayant deux parties (chacune
dotée d’un colophon) dont I’articulation 1’une avec 1’autre mériterait d’€tre
vérifiée : jusqu’au vers 60, il s’agit du Paundra-ksetra-mahatmyam, tandis
que les vers 61 a 85 sont appelés Karatoya-mahatmyam. Dans 1’attente de
cette étude plus poussée, nous allons donc nous contenter de relever les
¢léments qui concernent directement ParaSurama.

Le mahatmya commence par un dialogue entre Parvati et Siva (v. 1-9)
dans lequel ce dernier explique que la riviere Karatoya est issue de 1’eau
(toya) qu’il a versée sur les mains (kara) de son €pouse durant leur
cérémonie de mariage. La Karatoya, qui enleve les péchés, est apparue dans
le pays des Pundra grice a Parasurama. Guha (Skanda) se tient en
permanence sur sa rive, tandis que Visnu est la grande divinité du lieu : il est
précisé€ que la ville est pour Visnu ce que Puskar est a Brahma et Varanast a
Siva’. Puis le siita prend la parole pour chanter les louanges de Parasurama,
fils de Jamadagni et grand héros du Treta-yuga, que le texte appelle la
plupart du temps Bhargava. Cet éloge reprend tout d’abord les
caractéristiques bien connues de 1’avatara de Visnu (v. 10-15). Puis le
propos devient plus spécifique puisqu’il est dit que ParaSurama a installé sur
une « ile aux myriades de pierres » — les pierres désignant sans doute les
linga mentionnés plus loin dans le texte (19a) comme se trouvant au sud-
ouest du site® — la ville « entre Skanda et Govinda ». La « ville » est plus
exactement désignée comme une « terre sainte » (vedr, vedikd ou ksetra) au
milieu de laquelle s’éleve un poteau sacrificiel (yigpa). En différents endroits
prennent place des divinités : Kalafjart dans la moiti€ septentrionale,
Kotisvar1 dans la partie méridionale, Vijaya et Candi a D’ouest et
BhitikeSvara au nord. Bien que cela ne soit pas dit expressément, il est
évident qu’il s’agit la de sanctuaires car, dans le cas de BhiitikeSvara, il est
dit qu’il y a la un puits ou un bassin (kunda) dont I’eau efface les péchés. Au
sud de ce temple se trouve un pavillon (mandapa) dédié a Surya. Enfin, le

" matputro’pi guhas tatra tisthaty eva hi sarvada |

vatraste bhagavan visnur garudasana isvarah [/ 7

sarvada sarvabhavena paundre narayano harih |

puskaram na tyajet brahma naham varanasim tyaje [/ 8

Sripaundravardhanam ksetram naiva muficati kesavah /

dharitrya nabhikamalam pitam karajalair mama [/ 9

® En effet, il est étonnant de mentionner autant de pierres dans une région qui en est
notoirement dépourvue. Les « myriades de linga » sont d’ailleurs mentionnées par
O’DONNELL (1875, p. 185). Le nom de Siladvipa viendrait donc de 13 et pourrait étre a
Iorigine de la 1égende de la princesse Sila Devi.
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texte précise qu’au nord-ouest par rapport au temple de Skanda s’éleve le
palais (sabhd) de Rama. Ce dernier abrite 125 000 (!) brahmanes aux
multiples vertus et dans son angle nord-ouest passe un canal (garta’) creusé
par I§vara (Fig. 3)".

Le mahatmya passe ensuite a un long développement sur le pelerinage,
qui ne retiendra pas notre attention ici. La premiere partie s’acheve par la
mention que le ksetra fait une circonférence de 5 kos (soit 20 000 coudées)
et qu’en son sein se trouve 1’espace le plus secret, d’un kos de circonférence,
ou réside Bhargava. Cette ville construite par (ParaSu)Rama est appelé le
« grand lieu » (mahasthana), du fait des dix-neuf caractéristiques dont elle
est dotée!! :

? Garta désigne un trou, une grotte ou un canal. Cette derniére traduction nous parait plus
cohérente. A I’heure actuelle, le site, qui est trés largement cultivé, présente de nombreux
canaux d’irrigation. Aucune prospection archéologique systématique n’a ét€ menée sur
ce point, mais on note effectivement I’existence d’un canal entre le « palais de
Parasurama » et les temples de Bairagir Bhita.

“paundre kotisiladvipe mahapunye suvisrute |

karatoyasarinniram sarirad yan tapavanam [

bhaktimuktiphalarthaya yenakari dvijarpanam [/ 16

adbhuta karita srstih kanakasya dinatrayam |

skandagovindayor madhye bhiumih samskrtavedika [/ 17

vedimadhyottare parsve devi kalaitjart sthita /

tad daksine’rpita devi kotisvariti visruta [/ 18

nairrte lingakotyas ca vasanti bhrgunarpitah |

varune vijaya candri uttare bhitikesvarah [/ 19

tat kunde sutithau snatva narah papat pramucyate |

bhitikesvaradevasya daksine sitryvamandapam [/ 20

vedimadhyerpito yupah samslesad varddhate nrnam |

govindamandapat purvam kundam visnuvinirmitam [/ 21

skandamandapavayavye sabha ramasya cadbhuta |

sapadalaksam vipranam yatraste’dbhutakarmanam [/ 22

prabhavat tapaso devi munindrasya mahatmanah |

tat sabha vayukone ca gartam isvaranirmitam [/ 23

adyam bhuvo bhavanam laksasapadavipraih skandadivisnubalabhadrasivadidevaih |
adhyasitam karajalambuvidhiitapapam Sripaundravardhanapuram Sirasa namami [/ 24
Ypaficakrosam idam ksetram samantat parikirtitam /

tadantargatam etat tu kroSamatram mahesvari |

atiguhyatamam ksetram yatraste bhargavo munih /[ 57

pasor jiianam kathayati guhas tad grhe tamracido dairghi haimi ghatitasurabhir
vastivrddhih Silasthih /

khesu chatram na phanati phani dvisvaro jivalokah kipo dvipah kanakapatanam
paundraksetre’dbhutani [/ 58

procca bhumir bhavati tarunah snanatah kamyakunde bhogo vajiio bhramananatanam
tatra vakyam hi vedah |
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1) Bhargava y réside ;

2) Skanda y transmet la connaissance aux animaux (aux créatures ?) ;

3) la créte des maisons est faite de cuivre ;

4) ony trouve de I’or ;

5) les parfums y abondent ;

6) les rameaux y poussent ;

7) les os s’y transforment en pierre ;

8) les serpents n’y dressent pas leur capuchon hors de leurs trous ;

9) les €tres y respirent bien ;

10)1l y a un puits ;

11)il y a une ile ;

12)1l y a des pluies d’or (?) ;

13)le terrain est surélevé ;

14)un bain dans le « bassin agréable » (kamyakunda) est une cure de

jouvence;

15)c’est un lieu de plaisir ;

16)c’est un lieu de culte ;

17)c’est un lieu de promenade ;

18)c’est un lieu de danse ;

19)on y entend le Veda.
Dans la seconde partie du mahdatmya, il n’est guere question de ParaSurama,
mais le texte précise néanmoins a la fin que le pelerinage au Paundradvipa
de Bhargava libere du brahmanicide, allusion évidente au meurtre par
Para$urama de sa mére Renuka'.

Pour convenu que ce texte puisse paraitre par bien des aspects, il n’en
correspond pas moins assez précisément au site tel que nous le connaissons
encore aujourd’hui et qui était celui de la fin de la période Pala". Les
sanctuaires des déesses sont inconnus a ce jour, mais outre les temples de
Skanda et de Govinda dont nous avons déja parlé, le mahatmya insiste
beaucoup sur un temple de Siva (Bhatike§vara) dont I’emplacement coincide
tres bien avec les vestiges connus sous le nom de Bairagir Bhita (le « mont
de 1’ascete ») et qui sont ceux d’un ensemble de trois temples entourés de
plusieurs bassins. Malgré des fouilles peu satisfaisantes, il est néanmoins
¢tabli que Bairagir Bhita a été érigé vers les VI°-VII® siecles et a connu

ittham ramo racayati padam laksananyiinavimsanyasmat khyatam sakalajagatam
Srimahdsthanam etat [/ 59

“paundradvipe pathitvemam $riviro bhargavo munih /

paundran pradaksinikrtya mucyate brahmahatyaya /| 84

1 Le texte pourrait malgré tout étre plus tardif, mais cela nous parait peu probable, dans
la mesure ou la plupart des temples hindous sont tombés en ruines a partir de la période
musulmane.
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d’importantes reconstructions aux alentours du XI° siecle ou, en tout cas, a la
fin de la période Pala'*. Enfin, on voit bien qu’il existait un « palais » a un
emplacement qui correspond sans difficulté aux vestiges que nous avons
rapidement décrits plus haut, d’autant que le texte mentionne a plusieurs
reprises un (ou des) puits (ou bassins) apportant la jeunesse éternelle. Il est a
noter que, si en sanskrit « temple » et « palais » sont souvent désignés par
les mémes termes, dans le cas présent le texte emploie le terme de sabha
dont 1’'usage s’applique principalement a une architecture profane. Ce palais
est en outre attribué a ParaSurama, pour le coup appelé tout simplement
« Rama », comme il 1’est également au vers 59 lorsqu’il est question de la
fondation de la ville. En soi, cela n’a rien d’inhabituel, mais nous verrons
plus loin que ce choix (en partie imposé par la métrique) n’est peut-€tre pas
totalement anodin.

Quoi qu’il en soit, il est un peu surprenant, compte tenu de
I’importance religieuse de ParaSurama, de ne lui voir attribuer aucun
sanctuaire : le seul endroit ol il réside est bien qualifié de « palais ». A
défaut d’un temple, il convient donc de s’interroger sur 1’existence d’autres
traces de la présence de cette divinit€¢ a Mahasthan. Autant le dire
franchement, celles-c1 sont bien minces !

Comme nous avons eu l’occasion de le montrer par ailleurs,
I’iconographie visnuite est abondante a Mahasthan et dans ses alentours,
entre le Iv® et le X1I° siecle, malgré le fait que I’iconographie Sivaite tend a
prendre le dessus a la fin de la période”. Pour autant, les seules
représentations de ParaSurama que 1’on trouve sont celles qui figurent sur les
Visnupatta, terme probablement d’invention récente qui désigne ces petites
plaquettes votives en pierre dont le site a livré de nombreux témoignages,
entiers ou fragmentaires (Fig. 4)'°. Sur une face, on trouve généralement au
centre une représentation de Visnu assis, entouré de ses deux paredres et de
différents personnages en position d’adoration. De ’autre c6té est sculpté un
lotus €panoui dont chacun des dix pétales est orné d’un des dix avatara.
ParaSurama y est donc en principe figuré entre Vamana ou Trivikrama et
Rama, méme s’il existe quelques variantes. Mais on conviendra que cela est
bien peu pour celui qui est censé €tre la divinité tutélaire de la ville.

11 n’est par ailleurs pas interdit d’identifier le temple de Sirya avec I’actuel site de
Mankhalir Dhap, ou a été trouvée la célebre statue en terre cuite du dieu du Soleil, et qui
se trouve effectivement au sud de Bairagir Bhita. Mais reconnaissons que la part
d’hypothese est tres grande.

> LEFEVRE & SALLES, A paraitre.

' Voir par exemple LEFEVRE & Boussac 2007, p. 230-31, cat. 85.
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En fait, c’est plus globalement I’iconographie de Parasurama au
Bengale qui est rare'’. N.K. Bhattasali en mentionne une seule image,
découverte (sans plus de précision) au Bengale oriental'®. Plus récemment,
Enamul Haque a enrichi cette liste d’une figure a quatre bras (tenant le lotus,
la hache, le disque et la conque) montée sur Garuda et conservée au
Bangladesh National Museum et d’une figure a deux bras, encadrée de deux
personnages féminins, et conservée au Balurghat College Museum. Cette
derniere sculpture tient une hache, ce qui justifie naturellement
I’1dentification a ParaSurama mais, hors de tout contexte, il nous semble que
celle-ci ne saurait €tre considérée comme indubitablement établie. Enfin,
Haque signale qu’un ParaSurama a deux bras est représenté aussi dans une
petite niche sur un montant de porte conservé a I’ Asutosh Museum. Méme si
de plus amples investigations pourraient éventuellement allonger quelque
peu cette liste, celle-ci reste bien courte et donne I’impression que
ParaSurama, sans €tre un total inconnu, ne jouissait pas d’une importance
particuliere au Bengale et, plus largement, en Inde orientale.

Il est vrai que ParaSurama semble avoir surtout connu un certain
succes dans d’autres régions de 1’Inde, notamment au Maharashtra et au
Kerala. Mais, a y regarder de plus pres, il a tout de méme joué un certain
role dans I’est du sous-continent'®. A Jhankad, dans le district de Cuttack, en
Orissa, Parasurama est populaire, car il aurait gravé une image de Sarala,
une forme locale de Sarasvati, avec sa fleche. Mais c’est surtout en Assam
(ancien Kamarupa) que 1’on trouve des légendes. En effet, le Kalika Purana
y fait office de mahatmya ou sthala purana en narrant I’histoire de Naraka,
le fondateur mythique du royaume de Pragjyotisapura / Kamarupa. Mais il y
est aussi question de ParaSurama qui, apres le meurtre de sa mere Renuka,
doit se laver de sa faute (selon la tradition populaire, la hache reste collée a
sa main, comme le crane de Brahma pour Siva). Sur les conseils de son pére
Jamadagni, il se rend donc au Brahma Kunda dans la vallée du Kailasa. Il se
baigne dans le lac et plante sa hache sur la rive, faisant ainsi s’écouler le
Brahmapoutre (Brahmaputra). Le Brahmakunda ou ParaSuramakunda est
aujourd’hui situé dans la partie orientale de I’ Arunachal Pradesh.

Comme on le sait, la Karatoya formait autrefois la limite entre le
Pundravardhana et Kamarupa et les échanges ont ét€ extrémement
nombreux entre ce qui est aujourd’hui le Bengale et 1’Assam. Mais on
relevera au passage que le Karatoya Mahdatmya dit que la riviere, si elle
provient des mains de Siva, s’écoule grice i I’intervention de Parasurama :
cela semble faire écho a I’origine du Brahmapoutre selon le Kalika Purana

" HAQUE 1992, p. 114-15 et pl. 84 et 85.
' BHATTASALI 1929, p. 107, pl. XXXIX.
" Pour le passage suivant, nous sommes redevable & TRIPATHI 2008, p. 98-102.
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et on pourrait avoir affaire la a une méme légende, adaptée selon les cas a un
contexte bengali ou assamais.

On est donc en droit de penser que, malgré une iconographie pauvre,
ParaSurama jouissait d’une notoriété certaine et était associ€é aux grands
fleuves qui structurent 1’est de I’Inde. Pour autant, cela ne nous éclaire pas
sur la question de I’identité ou de la confusion entre ’avatara de Visnu et le
supposé dernier roi hindou de Mahasthan. Mais la clé de 1’énigme réside
peut-€tre dans un examen attentif d’un autre texte, bien connu cette fois : le
Ramacarita de Sandhyakaranandin.

Ce poeme épique fait partie des ceuvres a double sens, puisqu’il narre
a la fois les hauts faits de Rama, le héros du Ramdyana, et les efforts
accomplis par le ro1 Ramapala (c. 1077 — c. 1120) pour reconquérir la région
de Varendra (ou Pundravardhana)®. Comme on le trouve en effet dans
I’€loge du poete (kavi-prasasti) qui s’insere a la fin du manuscrit :

Ce récit des exploits des deux seigneurs, Rama, le puissant descendant

de Raghu, et le souverain de Gauda,

Est en ce monde le Ramayana du Kaliyuga — et le poéete en est le

Valmiki de I’dge Kali*'.

Au-dela du tour de force littéraire, 1’objectif d’une telle ceuvre est
naturellement d’établir une analogie entre le Rama mythologique et le
souverain ayant rétabli la gloire de la dynastie Pala apres les désordres
semés par plusieurs vassaux, dont les Kaivarta, et en particulier Divya et son
fils Bhima. Ce faisant, le propos de Sandhyakaranandin n’était pas de
rédiger une chronique historique : le sens second du texte releve en effet
bien davantage du genre du panégyrique (prasasti) que du commentaire
« objectif » de I’historien, ne serait-ce que du fait des contraintes imposées
par la forme du poeme. Cependant, a condition de le faire avec prudence, il
n’est pas interdit d’exploiter le Ramacarita sous un angle historique. Ainsi,
alors que le livre I commence, au sens premier, par la généalogie de Rama,
le sens second donne, lui, la généalogie de la dynastie Pala. Le livre II met,
quant a lui, en parallele la conquéte de Lanka par Rama et celle de Varendra
par Ramapala. Ainsi, le passage qui voit la construction du célebre pont par
les singes pour franchir 1’océan présente, dans son sens second, le
franchissement du Gange pour en rejoindre la rive septentrionale, c’est-a-
dire le Varendra :

* Dans les lignes qui suivent, nous nous appuyons sur la traduction et I’analyse de
Sylvain Brocquet (2010) qui suit lui-méme 1’édition du texte établie par R.C. Majumdar,
Radhagovinda Bhasak et Nanigopal Banerji Kavyatirtha en 1939 (Varendra Rearch
Museum, Rajshahi).

avadanam raghu-parivrdha-gaudadhipa-rama-devayor etat |

kali-yuga-ramayanam iha kavir api kali-kala-valmikih // 11
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En faisant camper et en disposant ses bataillons qui pénétrent en tous
lieux, ce noble

<Héros> couvrit la rive septentrionale du grand fleuve.

D’une hache, rameau poussé dans leurs grandes mains, détronant les
puissantes familles ennemies,

La traction exercée sur leurs arcs, difficiles a courber, irritant leurs
jeunes avant-bras repliés

Balayant la paroi qui protégeait des regards les cavernes des serpents,
accomplissant promptement d’immenses efforts,

(Euvrant efficacement a la destruction des démons, ces grands héros
entreprirent <un pont>=.

Cela permet au roi de combattre et de vaincre son ennemi :

Ayant gagné a sa cause toutes les régions de la terre, Rama, livrant
combat,

Captura Bhima, que sans gloire la terreur rendait impuissant et qui
chevauchait un éléphant®.

Ayant ainsi rétabli la paix, Ramapala est en mesure de redonner tout son
éclat et sa prospérité au pays :

<Varendri>, ou naissaient des familles de brahmanes, dont la cité de
Skandanagara accroissait la richesse, qui recevait des marques
d’honneur,

O, habitant des demeures ou fleurissaient d’immenses lotus, les étres
qui ignorent le sommeil peuplaient la cité de Sonitapura ;

<Varendri>, dont les flots inestimables de la Ganga et de la Karatoya,
de part et d’autre, font une contrée particulierement sainte,

Qui recele le grand lieu de pélerinage appelé « Apunarbhava » qui lui
confere pureté et splendeur®.

Il s’installe alors dans sa capitale, baptisée Ramavati, qu’il va orner de
monuments :

Avec 'aide de ses divins alliés, pour le bénéfice des sages,

2 11.11-13 : avasayan sa visvadricir uccai$ camitr amitr viracayan /
uttarakitlam paritastare tarasvi mahasindhoh [/
pravara-kara-kulisa-kandala-niskandédasta-viupula-para-gotraih |
kathina-jyadhara-karsana-nirosita-nirjara-prakostha-tataih //
dhuta-naga-valalokdvaranair asv ahita-prayatnataraih /
suvihita-rakso-"payair arabdham tair maha-viraih [/

PI1.20 : samyag-anugata-rasdsendpratham asaho darena ramena |
bhimah sa sindhura-gato ranam racayata kilabandhi |/

*1.9-10 : brahma-kulédbhavam skandanagarena miircchitam itdpacitim |
tair atiguriitpaldvasair asvapnair bhaita-Sonitapuraii ca [/

apy abhito ganga-karatoydnargha-pravaha-punyatamam /
apunarbhavahvaya-maha-tirtha-vikalusojjvalam antah //
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Des temples de Siva, au nombre de trois, par ce <souverain>

resplendissant furent placés au sommet d’une chaine de montagne (...)

Ce roi, les endiguant par des rangées de larges rochers et de palmiers,

leur donnant [’aspect de I’océan lui-méme,

Aménagea, geste témoignant de sa libéralité, des étangs®.
Bien entendu, ces passages n’ont pas été choisis uniquement a titre
d’exemples, mais sont susceptibles d’apporter des informations utiles a notre
propos. Tout d’abord, on constate que le roi mene la lutte la hache (parasu)
a la main, mais ce fait est mentionné juste en passant et ne fait pas 1’objet
d’autres commentaires. Ce combat est mené principalement contre un
certain Bhima, fils de Divya. Le nom de Bhima non seulement rappelle un
des héros du Mahabharata mais pourrait €tre associé a un grand talus ou
levée de terre (jusqu’a 6 m de haut) — sans doute a visée défensive — appelé
Bhima Jangal et qui s’élevait autrefois (il a a peu pres totalement disparu
aujourd’hui) entre la ville de Bogra et le site de Gokul, qui se trouve au sud-
ouest de Mahasthan?.

PI1.41-42 : adisata sumanasam asarair astan [ ...J divyaih /

rocisnundmunopari dharanibhrd-aleh Sivalayas tritaye //

sa viSala-Saila-mala-tala-bandham ambudhim saksat /

api piartam puskarini-bhiitam racayam babhitva bhapalah //

% O’DONNELL 1875, 186 : « All round it, however, there are shrines, holy wells and
embankments connected with the name of Bhima, one of the Pandava brothers. The
legend runs that at the end of the great contest with the Kauravas, they went into the
forests of Kamrup to perform the penitential ceremony, called banabds, for a year, at the
end of which time Bhima settled in the country of the King Virdta, who ruled in the
Matsya Desha, or the Land of the Fish, which included much of the present Bogra
District, and was so called from the fact that Virata was said to be the offspring of his
mother’s amour with a fish. Bhima is said to have made a large fortified town south of
Mahdsthan, which is marked by great earthworks altogether eight miles long, and still in
place as much as twenty feet high. The whole country between them and Mahdsthan is in
places covered with old bricks. Inside the earthworks the bricks are fewer, but outside
and east from Mahdsthdn they are very numerous. I am led to think that the enclosure
was, like the ring forts of Italy, a place of temporary refuge not only for the neighbouring
town, but of the country round in times of danger. On one side it was protected by the
great river Karatoyd, and on the other by a deep and wide ditch for some four miles long,
which still exists and is used for boat-traffic in the rains. The earthworks are called by the
people Bhimd-jangal. »

De son coté, P.C. SEN (1929, p.14-15) précise : « This well-known embankment
[Bhimer Jangal] starts from the north-east corner of Bogra and proceeds northwards for
about 30 miles to a marshy place [near] Govindaganj, and, it is said, goes on to
Ghoraghat. It is made of the red earth of the locality [...]. This jangal or embankment
appears to have been of a military character, thrown up to protect the country on its east
[...]. The Bhima to whom the embankment is ascribed may be the Kaivarta chief of the
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La région de Varendra est donc décrite comme située entre le Gange et
la Karatoya et étre le lieu d’un pelerinage qualifié d’apunarbhava (« non-
renaissance »), puisqu’il porte la libération du cycle des renaissances : de
toute évidence, il s’agit du pelerinage qui est au cceur du Karatoya
Mahatmya, dans la mesure ou on n’en connait aucun autre de cette ampleur
dans la région. Trois villes sont mentionnées : Skandanagara, Sonitapura et
Ramavati. P.C. Sen a depuis longtemps proposé€ d’identifier Skandanagara a
Skander Dhap, ce faubourg de Mahasthan que nous avons déja mentionné
plus haut”’. Méme si nous avons émis 1’hypothése que le temple de Skanda
cité a plusieurs reprises dans le Mahatmya correspondrait plutot au site de
Mogadasa, I’identification de Skandanagara a Skander Dhap semble plus
pertinente, car rien n’indique que Mogadasa, situé a quelques dizaines de
metres du rempart sud de Mahasthan, €tait le coeur d’une localité. Quant a
Sonitapura, on sait que c’est un des autres noms de Kotivarsa®, c’est-a-dire
le site archéologique connu aujourd’hui sous le nom de Bangarh, dans le
district de South Dinajpur au West Bengal. Sonitapura (« la cité sanglante »)
est un nom connu dans la mythologie, puisque c’est a 1’origine la cité de
I’asura Bana, conquise (par le nord) par Krsna, pour sauver son petit-fils
Aniruddha, retenu prisonnier apres €tre tombé amoureux de Usa, la fille de
Bana®. La légende de Bana en fait le chef des Gana de Siva ou un frére de
Skanda. On pourrait étre tenté d’identifier aussi ce Sonitapura & Govinda
Bhita, ce temple probablement visnuite situé au nord de Mahasthan (la

eleventh century [...] who had ousted king Mahipala II of the Pala dynasty. Bhima in his
turn was defeated in battle and killed by Ramapala, Mahipala’s son. »

M. Ali et S.B. Bhattacharjee reprennent les données avancées par P.C. Sen (p. 32-
33) et signalent quelques vestiges aux environs de Mahasthan (ALI & BHATTACHARJEE
1986, p. 66) et pres du village de Kichak (p. 74). Les auteurs signalent : « The place
where this jangal starts [near Gokul...] is associated with a popular story that in olden
days the pirates of the Karatoya river used to hide themselves behind this jangal and as
soon as they sighted any traveller, they came out and beat them up and snatched their
valuables » (p. 15-16).
*7SEN 1929, p. 10.
* Cf. Abhidhanacintamani (4.43bcd) d’Hemacandra (1088-1172) : devikoto umavanam /
kotivarsam banapuram sydac chonitapuram ca tat. Trikandasesa (2.1.17abc) de
Purusottamadeva (XII° siecle) : devikoto banapuram kotivarsam usavanam | syac
chonitapuram catha.
Par ailleurs, Kotivarsa a un mahatmya qui fait partie du Skandapurana (BAKKER 2014, p.
241-61), texte auquel prétend se rattacher le Karatova Mahatmya.
* 11 est & noter qu’en Assam également la 1égende de Banasura (Kalika Purana 39) est
populaire (notamment 1’amour d’Usa et Aniruddha) ; la ville de Sonitapura est assimilée
a Tezpur (tez = sang, en assamais). La légende de Bana, d’une maniere plus générale, est
liée a celle de Naraka, le fondateur mythique du royaume de Pragjyotisapura / Kamartpa
(TRPATHI 2008, p. 98-102).
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légende indique justement que Krsna a conquis la ville par le nord) mais
I’1dentification a Kotivarsa reste beaucoup plus vraisemblable. Cela €tant, on
ne peut qu’étre frappé de retrouver ici la combinaison de Skanda et
Visnu/Krsna. Peut-€tre n’est-il pas impossible que les temples extérieurs de
Mahasthan — Govinda Bhita et Mogadasa — aient fait référence a deux autres
villes importantes du Varendra, recréant ainsi une sorte de carte mystique du
royaume reconquis par Ramapala.

Reste la ville de Ramavati, la capitale « fondée » par Ramapala.
Jusqu’a présent, aucun site n’a été proposé pour I’'identifier, ce qui a de quoi
surprendre dans la mesure ou le texte laisse entendre qu’il s’agissait d’une
grande ville. On peut donc se demander si la solution n’est pas sous nos
yeux et s’il ne s’agit pas tout simplement de Pundranagara/Mahasthan que
Ramapala aurait rebaptisée apres 1’avoir reconquise et en partie rebatie.
Outre la mention du pélerinage apunarbhava®, le Ramacarita mentionne la
construction de trois temples dédiés a Siva sur une « montagne » et entourés
de bassins. Or, cela correspondrait tres bien a Bairagir Bhita (« la colline de
I’ascete »), cet ensemble de trois temples situ€ sur une hauteur (c’est un des
points les plus élevés de la citadelle) au nord du « palais de [Parasu]rama ».
Méme si les fouilles restent a ce jour insatisfaisantes, la présence des bassins
ne fait guere de doute et il est a peu pres assuré que les trois temples,
construits vers le VIII® siecle, ont fait 1’objet d’une reprise tres substantielle a
une date peu précise mais aux alentours du XI1° siecle.

Arrivé a ce stade de notre examen, nous pouvons donc en venir a
I’hypothese qui semble s’imposer : le roi Ramapala, qui rétablit la gloire des
Pala dans le Varendra ou Pundravardhana et reprend Mahasthan dont il fait
sa capitale sous le nom de Ramavati, est a 1’origine de la figure de
ParaSurama. Identifié a Rama, fils de DaSaratha, dans le Ramacarita du fait
de ses conquétes, le roi aurait alors ét€¢ identifi€ a ParaSurama dans le
Mahatmya, texte qui, par nature, nécessite une figure plus nettement
religieuse. Il est a noter que ’on trouve des précédents dans 1’épigraphie
pala de comparaisons entre le roi et ParaSurama. Ainsi, I’inscription sur
plaque de cuivre de Munger du roi Devapala (c. 810-847) contient un
panégyrique qui se termine en disant que le roi est, dans le Kali-yuga,
I’équivalent de Bali dans le Krta-yuga, de ParaSurama dans le Treta-yuga et

* Au passage, signalons que la rividre qui coule a Bangarh/Kotivarsa/Sonitapura
s’appelle la Punarbhava : y aurait-il 12 une opposition entre la ville « démoniaque » et la
ville « sainte » ?
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de Karna dans le Dvapara-yuga®'. L’allégorie n’était donc pas totalement
nouvelle.

Au-dela de la similitude des noms, le choix de ParaSurama était
¢galement fortement symbolique. Tout d’abord, comme on 1’a vu, plusieurs
légendes locales font état de sa présence en Inde orientale et 1’associent a la
naissance de grandes rivieres, la Karatoya ou le Brahmapoutre, selon les cas.
Mais, surtout, ParaSurama est une incarnation de Visnu connu pour sa forte
dévotion envers Siva. Or, 2 Mahasthan, on constate une Importante
évolution religieuse au cours de la période : si le visnuisme domine (et le
mahatmya continue a faire de Visnu la divinité tutélaire de la ville),
I’1conographie Sivaite, a peu pres totalement inexistante jusque-la, devient
prédominante a la fin de la période pala, notamment dans le nord de la ville.
La reconstruction a ce moment-la de Bairagir Bhita, ensemble qui devait
étre d’une taille considérable et devait dominer le paysage, participe de cette
évolution, a laquelle Ramapala pourrait avoir apporté un appui royal. Par
conséquent, la figure de ParaSurama était la plus a méme d’établir un lien
entre visnuisme et Sivaisme.

Notre hypothese tendrait donc a confirmer la date supposée du
Karatoya Mahatmya, que 1’on pourrait méme préciser au début du Xir°
siecle. Sa composition correspondrait a la restauration de la ville de
Mahasthan par Ramapala et a un infléchissement des pratiques religieuses.
Avatara de Visnu, ParaSurama fournissait aussi une allusion bien venue a ce
souverain.

Pour autant le rétablissement de la dynastie Pala est de courte durée et,
bientdt, les Sena la supplantent. On sait que ces derniers établirent leur
capitale au sud-est, a Vikrampur. Des lors Ramavati/Mahasthan a dii perdre
de son importance politique et la figure de Ramapala, associée a la derniere
splendeur, de la ville se serait évanouie dans la légende tout en se
confondant de plus en plus avec ParaSurama, 1’allégorie se transformant en

' yah pirvvam-Va(Ba)lina krtah krta-yuga yen-agamad-Bhargavas-tretayam prahatah
priva-pranayina Karnena yo dvapare [ vicchinnah kali- (21)

na Saka-dvisi gate kalena lok-antaram vena tyaga pathah sa eva hi punar-vispastam-
unmilitah [/ (22)

L’inscription de Munger a été publiée pour la premiere fois en 1788 dans le vol. I
des Asiatick Researches, p. 123 et sq. (traduction de Charles Wilkins, de 1781, publiée
avec quelques notes de William Jones). La plaque disparait par la suite. Elle est republiée
et traduite, sur la base de la premiere édition, par F. Kielhorn dans Indian Antiquary, vol.
XXI, 1882, p. 253-58. Ayant été retrouvée par hasard, elle fait I’objet d’une nouvelle
édition par Lionel D. Barnett dans Epigraphia Indica, vol. XVIII, 1925, n° 30, p. 304-
307. 1l est a noter que les lignes 1 a 46 (donc le passage qui nous intéresse) se retrouvent
quasiment mot pour mot dans d’autres inscriptions (par exemple celle de Nalanda dans
Epigraphia Indica XVII, p. 310 et sq.). Cf. BAGCHI 1993, p. 154.
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identification. En méme temps, 1’origine « politique » ou du moins royale de
ParaSurama n’aurait pas totalement été oubliée, ce qui expliquerait que ce
nom réapparaisse comme celui du dernier souverain de la ville, les sources
musulmanes reprenant alors certains des traits des mythes locaux pour les
tourner en ridicule et ainsi montrer la supériorité de la nouvelle religion.
Toutefois, ce souvenir pourrait bien avoir perduré car a 1’époque moghole —
époque ou le « palais de [ParaSu]Rama est encore habité, voire reconstruit —
1’Ain-i-Akbari mentionne encore une ville appelée Ramuti, c’est-a-dire tres
certainement Ramavati.
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SUMMARY

Mabhasthan is an archaeological site in North Bengal, nowadays Bangladesh,
that has been identified with ancient Pundranagara. The city has been
founded in the 4th century BCE and has been inhabited at least until the 14th
century CE. Excavations have been conducted for more than a century and,
since 1993, a French archaeological team is leading new investigations.
Local legends tell that the last Hindu king before the arrival of Islam was a
so-called ParaSurama, who is totally unknown from any historical source. At
the same time, the place is still known as a Hindu tirtha, or pilgrimage place
which is epitomized in a Sanskrit text, the Karatoya Mdahatmya, that presents
ParaSurama as the main local deity. A study of this mahdatmya, along with
the reappraisal of archaeological informations and comparison with other
texts, such as the more famous Ramacarita lead the author to postulate that
the two ParaSuramas are one and the same and may coincide with Ramapala,
one of the last great kings of the Pala dynasty. Thus, Mahasthan could also
be identified with Ramavatt.
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Fig. 1 : plan du site archéologique de Mahasthan
(© Mission archéologique francaise de Mahasthan)
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Fig. 4 : Visnupatta, pierre, X°-X1I° siecle, 13 x 13 x 2 cm, musée archéologique de
Mahasthan
(© Mission archéologique francaise de Mahasthan)



336 Vincent LEFEVRE

Mahasthan d’apres le Karatoya Mahatmya
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Fig. 3 : répartition schématique des temples de Mahasthan d’apres le Karatoya Mahatmya
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