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Uthaya VELUPPILLAI

Traduire le Tevaram
ou la bosse du roi pandya

1l faut donc, pour connaitre le réel observable, non pas seulement en recenser les
traits, mais encore y distinguer le fossile et le vivant, la trace et le signe. Il faut
ensuite en rechercher les assises constitutives, non pas tant pour en établir
rétrospectivement la succession chronologique que pour y déceler et y mesurer les
courants venus du passé et qui fluent dans le présent parmi le nouveau.

(J. FILLIOZAT dans Karaikkalammaiyar 1982 : 1)

Le présent article est un exposé de notre travail de traduction du Tevaram
dont nous avons commencé 1'étude en D.E.A. (aujourd'’hui Master 2) sous la
direction de Bruno Dagens a Paris 3'. Le Tevaram est aujourd’hui un corpus
de sept cent quatre-vingt-dix-huit hymnes dédiés a Siva, composés en
tamoul entre le VII® et le 1X° siecle en Inde du Sud et attribués a trois poetes,
mitvar . Tirufanacampantar (Campantar), Tirunavukkaracar (Appar) et
Tirucuntaramurtti (Cuntarar)®. Il constitue les sept premiers des douze livres
du canon shivaite tamoul appelé Tirumurai dont une ou/et plusieurs
« compilations » recevaient des le Xm° siecle, au plus tard, un culte
spécifique dans un espace consacré du temple®.

Le Tevaram, premier corpus de dévotion (bhakti) shivaite d'expression
tamoule, est un ensemble de textes chantés par des professionnels dans les
temples* depuis la fin du IX® siecle jusqu'au présent observable ou ils sont

! Nous sommes heureuse d'exprimer ici notre profonde gratitude a3 Monsieur Bruno
Dagens pour nous avoir orientée dés nos premiers travaux de recherche vers le pays
tamoul avec 1'étude de la langue, des temples et du shivaisme.

* Pour une bibliographie sélective sur le Tevaram cf. VELUPPILLAI (2013 : 10-11).

? Cf. VELUPPILLAI (2013 : 135-143) sur l'appellation Tirumurai du canon et la 1égende de
sa compilation définitive. Voir aussi nos récentes présentations sur le culte des manuscrits
du Tirumurai.

* Cf. BARNOUD-SETHUPATHY 1994 sur les chanteurs du Tevaram, les otuvars. Cf. ORR
2013 sur la terminologie du chant des textes tamouls dans les inscriptions.
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aussi chantés lors des cultes domestiques d'un grand nombre de tamouls
shivaites sans €tre I'exclusivité d'une caste ou d'un groupe social particulier.
Le public de ce corpus vivant est large’. Bien que faiblement favorisée par le
patronage royal jusqu'a I'époque moderne®, cette continuité cultuelle repose,
a notre avis, sur plusieurs facteurs tels que la rédaction de textes qui
integrent et promeuvent le Tevaram (hagiographie, tralapuranam), le soutien
d'institutions locales (assemblée, temple, monastere) et, entre autres, la large
diffusion des hymnes du Tévaram sur le sol tamoul.

Les hymnes du Tévaram se sont propagés, avec ou sans déplacement
de leurs auteurs présumés, et se sont enracinés, ou sont appropriés, dans tous
les sites qui sont dits avoir été célébrés (patal perra talarikal)’. Ainsi, le
territoire couvert par ces sites est traditionnellement divisé en dix pays
(natu)® : le pays Cola, région de la plaine deltaique de la Kaveéri, coupé en
deux (le fleuve délimitant le Nord et le Sud), regroupe le plus grand nombre
de sites ; le pays Ilam, aujourd'hui le Srilanka ; le pays Pandya est la pointe
péninsulaire dont le site principal est Alavay (Maturai); le pays Malai,
Kerala actuel ; le pays Konku englobe les districts de Coimbatore, de Salem
et une partie de Mysore ; le pays Tontai correspond au nord du Tamilnadu
actuel dont le site majeur est Kaficipuram ; le pays Natu (« milieu ») se situe
entre les pays Cola et Tontai ; le pays Tulu est la partie sud du Karnataka ; et
le pays Vata («nord») englobe aussi bien les temples des régions
limitrophes au Tamilnadu que ceux de l'extréme Nord tel que le site
mythique de Kayilai (Kailasa). Depuis plus d'un millénaire ces textes
religieux sont profondément ancrés dans la soci€té, la culture et la
géographie des tamouls.

Le site le plus célébré dans le Tevaram, avec soixante et onze poemes,
est Cikali’ qui, situé au nord de la Kavéri dans le Colanatu, est la ville natale
de Campantar, grande figure de la dévotion shivaite au Pays Tamoul : trois
cent quatre-vingt-cinq hymnes du corpus du 7Tévaram lui sont attribués. Des
le début du deuxieéme millénaire des textes tres divers célebrent grandement
ce poete et font référence a plusieurs €pisodes de sa légende : les poemes
attribués 2 Nampi Antar Nampi (Tirumurai XI) aux XI-XII° siecles, le
Periyapuranam, texte hagiographique du Xir° siecle (Tirumurai Xin), le

> Cf. aussi 1'expérience de J.-L. CHEVILLARD (2000 : 732 et 738).

¢ Cf. VELUPPILLAI 2016.

7 Voir le tableau 1 sur la répartition par pays (natu) des sites et des hymnes. 70 % de ces
lieux saints célébrés sont concentrés dans le delta de la Kaveri, ¢f. CHEVILLARD (2000 :
730-731). 11 arrive parfois que les hymnes soient transportés d'un site a un autre, cf.
CHEVILLARD (2000 : 739) et ScHMID 2014.

8 Cf. GOPAL IYER (1991 : 188-203).

? Cf. VELUPPILLAI 2013,
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Takkayakapparani'® au Xi* siécle et le Tiruvalavayutaivar
Tiruvilaiyatarpuranam, talapuranam du site de Maturai du X111° siecle.

Le Nombr |Sites Sites | Sites Nombre |Hymnes |Hymnes |Hymnes

Tévaram |e  de|chantés chantés [chantés |d'hymnes |chantés chantés [chantés
sites par par par par par par

Les natus Campantar | Appar |Cuntarar Campantar |Appar | Cuntarar

Nord de 1a|63 54 33 20 239 137 79 23

Kaveri

dans le

Colanatu

Sud de 1laf128 101 66 26 317 149 133 35

Kaveri

dans le

Colanatu

Tlanatu 2 2 0 1 3 2

Pantiyanat |14 13 4 5 34 24 5 5

u

Malainatu |1 0 0 1 0 0 1

Konkunatu |7 1 4 9 4 1 4

Natunatu |22 15 9 10 62 23 27 12

Tontainatu |33 26 9 12 69 32 24 13

Tulunatu |1 1 1 0 2 1 1 0

Vatanatu. |5 5 2 14 6 5

potu 0 48 7 37 4

« général »

total 276 221 125 82 798 385 312 101

Tableau 1 : Répartition par pays des sites et des hymnes attribués aux mivar.

Le travail de traduction que nous exposons maintenant a débuté avec un
contrat de recherche post-doctoral & I'Ecole francaise d'Extréme-Orient 1'été
2015 pour traduire les poemes dédiés a Cikali. Ce travail a pour objectif de
présenter, pour la premiere fois dans une langue occidentale, une traduction
int€grale des hymnes du 7Tévaram. Il vise a atteindre un public vaste et
hétérogene intéressé par ce corpus parce qu'il est li€ aux langues, littératures,
religions, images et a l'histoire de 1'Inde du Sud. Il se veut utile aux initiés

' Ce parani, genre des « poemes de guerre », de huit cent quinze strophes, composé par
Ottakdttar, célebre le mythe de Daksa, la déesse et les rois calas sur fond de militantisme
shivaite. Le chapitre 6 (TYP 169-221) est consacré a I'épisode de la 1égende de Campantar
a Maturai ou il vainc les jains. La figure du poete enfant Campantar est présentée comme
une incarnation du dieu Murukan, fils de Siva (TYP 169, 185, 194).
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avertis, aux chercheurs et aux enseignants mais aussi accessible aux
étudiants de divers cursus, tamoulisants ou non.

En nous appuyant sur les éditions, les commentaires et les gloses des
lettrés tamouls, acteurs de la transmission des traditions textuelles!!, nous
analysons chaque strophe en quatre €tapes dans ce travail de traduction.
Nous donnons ainsi le texte tamoul, la translittération, un mot a mot et enfin,
une traduction littérale. Pour illustrer notre démarche, nous présentons la
deuxieme strophe de 1'hymne inaugural du corpus établi du Teévaram
célébrant le site de Cikali, sous I'un de ses douze noms, Piramapuram'?. Le
Periyapuranam cite et insere la premiere strophe de cet hymne dans la
narration hagiographique : Campantar chante ce poeme lorsque son pere lui
demande qui lui a donné le lait qu’il a bu (PP 1974).

Etape 1: le texte tamoul
LPHMVYWLD R)OT BTHGIDT(H 6TT(LPEWETH OB TLDL| jsWex LiewdT(h),

UMMV HeVTTLI L0 GHiTThl, 6TEIH| 2 _6ITETLD BT FH6iTeLT —
MMV CHL_L 60 2 swLwimi Gluflwmi &1psv swBWTV-C1GT (LS 6T5HD,
QuDMLD 2o, Llrwryrd Cueallw, GlLiboTeT — @)ousT HerEm !
1.1.2

Le texte que nous reproduisons et traduisons fut édité par T. V. Gopal Iyer".
C'est notre texte de base. En 'absence d'édition critique de ce corpus notre
choix s'est porté naturellement'* sur cette édition dont E Gros décrit la
qualité en ces termes : « Cette édition de référence, représente 1'état du texte
a ce jour, avec un retour appréciable a une lecture plus critique des
manuscrits, la plupart des é&ditions intermédiaires étant de simples
réimpressions. » (FE GROS dans Tévaram 1984 : xxxiv).

"YRappelons qu'a la différence du corpus de bhakti vishnouite tamoul de la méme période
le corpus du Tévaram n'a pas évolué autour d'une tradition exégétique ancienne. Mais ce
corpus shivaite a été récupéré aux XII-XIV° siecles comme texte fondateur de 1'école
Saivasiddhanta tamoule.

12 Sur les douze noms de Cikali ¢f. VELUPPILLAI (2013 : chap. 3).

B Cf. GOPAL IYER 1984-1985 et 1991. Sur T. V. Gopal Iyer, ¢f. CHEVILLARD 2007 et The
Hindu en tamoul qui publiait le 22 janvier 2016 un hommage en dix points, 7i. Ve.
Kopalaiyar 10, a 1'occasion de son quatre-vingt-dixieme anniversaire.

* Nous avons eu la merveilleuse opportunité de lire ces textes avec l'éditeur et de
recevoir directement de ce maitre, représentant de la tradition, une lecture d'un texte
vivant. Lors de nos différents séjours de recherche doctorale au centre EFEO de
Pondichéry, nous avons bénéficié, pendant des séances de lecture quotidiennes, des
commentaires, explications et conseils du regretté T. V. Gopal Iyer sur tous les hymnes du
Tévaram sur Cikali.
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Etape 2 : la translittération
murral amai ila nakamotu éna mulai kompu avai piintu,
varral otu kalan a pali terntu, enatu ullam kavar kalvan —
karral kettal utaiyar periyar kalal kaiyal tolutu étta,
perram iirnta, piramapuram meéviya, pemman — ivan anre ! 1.1.2

Ensuite nous présentons une translittération qui suit celle du Tamil Lexicon
avec le sandhi completement résolu en délimitant typographiquement
chaque lexeme. L'édition de T. V. Gopal Iyer présente le texte du Tevaram
avec le sandhi résolu et une ponctuation, et donc une interprétation, mais un
espace n'est pas systématiquement marqué entre chaque mot. Ici par
exemple, nous avons séparé les deux premiers mots des deux premiers vers.
Au deuxieme vers, nous avons aussi choisi d'espacer le nom kalan de
l'infinitif a@(ka) et de supprimer le redoublement de la labiale « p »%. Cette
étape est nécessaire pour la présentation du mot a mot.

Etape 3 : un mot 4 mot

ancien tortue jeune serpent-(instr.) sanglier pousser-(rad.) défense ceux-
la-(nt.) orner-(abs.),

viande-séchée crane bol devenir-(inf.) aumone chercher-(abs.), je-(gén.)
intérieur ravir-(rad.) voleur —

apprentissage écoute posséder-(AV pl.) grand-(AN pl.) anneaux main-
(instr.) vénérer-(abs.) louer-(inf.),

taureau monter-(part. passé) piramapuram habiter-(part. passé) seigneur
celui-ci-(mas.) n’est-ce-pas-(nég. inter. emph.) ! 1.1.2

A ce niveau les mots sont traduits individuellement et, le cas échéant, sont
reliés par un trait d'union a leur analyse grammaticale entre parenthéses'®.,
Les lecteurs peuvent ainsi se repérer plus facilement dans le texte et suivre
la traduction.

Etape 4 : une traduction

Ormé de la [carapace] de T'antique tortue, du jeune serpent et de la
défense a croissance [continue] du sanglier'’,

5 T. V. Gopal lyer nous avait conseillé de traduire cet infinitif par un associatif « avec ».
Cf. RajaM (1992 : 925) sur 1'usage de l'infinitif @(ka) pour formuler une métaphore.

1 Cette mise en forme est inspirée des études grammaticales du tamoul (RAJAM 1992,
LEHMANN 1998, STEEVER 1998 et 2005) et des éditions critiques établies par E. Wilden
dans Narrinai 2008 et Kuruntokai 2010.

'7'Si le serpent est un attribut omniprésent dans les représentations des manifestations de
Siva, la tortue, ou du moins sa carapace, et la défense du sanglier sont des parures peu
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familieres. Dans le texte normatif de | Uttarakamikagama ces ornements sont prescrits
pour la forme de Siva dansant ; cf. vol. 2 de Rao (¥1997 [1914] : 226-227) qui ne donne
pas la référence du passage textuel.

Dans le corpus du Tévaram, la tortue amai est peu décrite dans son contexte
naturel (3.119.1, 4.79.6 et 5.100.5). Elle constitue essentiellement un ornement porté sur
le torse marpu de Siva (2.65.2,2.116.2, 3.42.2, 3.44.3, 3.114.4, 6.13.9 et 7.46.3). Le texte
n’est pas explicite sur la facon dont est porté I’animal. La carapace peut servir de cuirasse
ou plus probablement de pendentif car les descriptions de jeunes tortues ila amai
abondent et laissent imaginer des animaux de petite taille (2.102.2, 3.60.5, 4.72.7, 7.18.4
et 7.46.3). Cet ornement est souvent associé a d’autres parures caractéristiques de Siva
faites d’os (enpu, akku : 141.2, 1.73.4, 2.77.8, 2.95.4, 5.36.2, 59714 et 7.36.9) et de
serpents (aravu, aravam, nakam : 1.394, 1.44.7, 1.51.7, 1.79.5, 1.117.4, 1.120.1, 2.68.2, 3.85.7,
3118.6, 4.8.4, 5.831, 6.10.1 et 7101.4) ou des deux (1.994, 2.421, 2.78.2, 3.65.9, 3.75.2,
3781, 3.82.2, 4.34.2, 4111.6 et 6.65.6). La carapace de la tortue apparait souvent en
association avec la défense du sanglier (1.103.2, 1.106.3, 1.107.5, 2.102.2, 2.111.9, 3.60.5,
4.2.2,472.7, 7184, 7.53.5 et 7.97.9) parfois en combinaison avec des os (2.85.2 et 7.70.9)
ou des serpents (1.62.2, 1.73.10, 2.50.3, 2.63.5, 3.59.4, 3.70.1 et 3.74.5). Dans le
commentaire des strophes 1.107.5 et 2.65.2 V. M. Subramanya Aiyar identifie la tortue
comme 1’incarnation vishnouite de Kurma sans plus de précision. Le qualificatif murral
dans ce vers 1.1.2 peut, a notre avis, conforter cette identification.

Quant au sanglier, il est tres présent dans le corpus du Tévaram sous plusieurs
appellations : énam, keélal, panri et citkaram. Cet animal sauvage qui apparait dans les
énumérations de la faune des montagnes ou des foréts (1.69.3, 1.70.1, 1.76.5, 2.71.6,
2.85.6,3.69.1-2, 3.79.4, 4.77.7 et 7.79.9) est celui qui apporte des pierres précieuses a la
surface de la terre qu’il retourne avec ses défenses (1.43.5, 1.78.3, 2.114.5, 6.18.9 et
7.50.8). Siva porte sur le torse la défense du sanglier (kompu, eyiru, maruppu : 1.52.9,
1.66.6, 1.74.6, 1.82.11, 2.65.7, 2.94.8, 2.107.6, 4.51.6, 4.80.6, 6.28.5, 6.53.10, 6.89.4, 1.117.11,
7.38.6 et 7.80.7) avec des os (1.26.2, 3.26.5 et 4.43.5), des serpents (1.42.1, 1.84.6 et 4.55.4)
et avec la carapace de la tortue (voir supra.). Le sanglier est un protagoniste important
dans deux mythes panindiens grandement célébrés dans le corpus tamoul. D’abord, il est
’animal que Siva dans sa manifestation du chasseur vainc pour sauver Arjuna (1.48.6,
2.31,4.44.5, 45811, 4931, 498.2, 5.68.5, 6.44.7, 6.83.5, 7.17.8, 7.53.8, 7.57.6, 7.66.4, 7.68.7
et 7.98.9). Ensuite, et surtout, il est la forme que Visnu prend dans la Lingodbhavamurti
pour aller chercher sous terre la base de la colonne de feu (1.7.9, 1.56.9, 1.103.8, 1.123.9,
1.126.9, 1.129.9, 1.131.9, 1.132.9, 2.28.9, 2.32.9, 2.37.9, 2.102.9, 2.122.8, 3.75.9, 3.80.9, 3.86.9,
3.100.5, 310911, 3.111.9, 311311, 4.56.9, 4.59.9, 4.100.6, 4.107.9, 7.18.6 et 7.68.5). Cet
épisode est systématiquement chanté dans les hymnes attribués 2 Campantar. A quel
sanglier appartient donc la défense que porte Siva ? Elle peut appartenir au sanglier
abattu par le chasseur qui la porte comme un trophée. Mais elle peut aussi appartenir a
Varaha. Dans un hymne attribué a Karaikkalammaiyar, Arputat tiruvantati, aux strophes
38 et 48, Siva porte la défense du sanglier. E Gros (dans Karaikkalammaiyar 1982 : 48)
précise qu’il s’agit de la défense de Varaha en prenant appui sur I’un des mille noms de
Siva donnés dans le Lirigapurana. Le contexte sectaire du Tévaram ot la suprématie de
Siva est clamée a chaque strophe ainsi que 1’association fréquente de la défense du
sanglier avec la carapace de la tortue nous conduisent a soutenir 1’hypothese que cette
défense appartient a Visnu Varaha. Cette identification comme Varaha est explicite dans
une seule strophe, 1.66.6 : « le lumineux orné de la dent appartenant au sanglier qu’est
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Cherchant I’auméne avec pour bol un crine carné, [il est] le voleur qui
ravit mon [for] intérieur ;

Quand les grands pourvus de ce qui est appris et €couté, vénérant avec
leurs mains [ses pieds aux] anneaux, [le] louerent,

N’est-ce pas lui le Seigneur qui monta le taureau et qui vit a
Piramapuram ? 1.1.2

Enfin, nous proposons une traduction littérale et fidele, accompagnée d'une
annotation soutenue pouvant présenter des traductions alternatives, des
explications ou développant des problemes d'ordre sémantique, syntaxique,
mythologique, etc. Dans le présent échantillon la note sur la carapace de la
tortue et la défense du sanglier apporte des informations inédites sur des
ornements singuliers de Siva qui peuvent intéresser les historiens des
religions et de I'art.

Nous menons ce travail dans une approche philologique en nous
appuyant également sur les éditions publiées par les monasteres de
Tarumapuram et de Tiruvavatuturai, les commentaires des lettrés de ces
institutions, la traduction glosée de V. M. Subramanya Aiyar'® ainsi que sur
des traductions littéraires (SHULMAN 1990 et PETERSON *1991 [1989]).

Ce travail de traduction de grande envergure n'est pas une fin en soi
mais 1l constitue une base fondamentale pour conduire notre projet de
recherche sur l'histoire du shivaisme tamoul dont 1'un des axes est 1'histoire
des textes shivaites du pays tamoul. Notre point de départ est 1'étude de
I'histoire du Tévaram et de ses auteurs présumés. Jusqu'a présent ce corpus et
les trois poetes ont toujours ét€ considérés a travers le prisme d'une
hagiographie du XII® siecle, le Periyapuranam. Notre démarche est inverse.
Nous partons du texte du Tévaram et cherchons a comprendre comment et
dans quels contextes sa légende dorée a été développée, intégrée et
perpétuée. Nous essayons de rendre compte a la fois de la réalité
« historique » et de la réalité « imaginaire » véhiculée par la propagande
religieuse qui fabrique les traditions et assure la continuité. Quelle est
I'histoire de la légende de Campantar ? Quelles sont les représentations de
cette 1égende ? Qui les fonde, comment, dans quel but et pour qui ?

Nous offrons un rapide apercu de notre analyse d'un détail 1€gendaire
1ié a un site singulier dont les hymnes ont forgé (ou ont €té forgés avec) une
légende que différents publics se sont réappropriés pour construire leur

devenu le corps de Mal (Visnu) » meym mal ana citkaram cér eyiru piunta cotivan.

Dans une liste recensant quarante formes de Siva T. V. Gopal Iyer (1991 : 358-
360) identifie les manifestations décrites dans ce premier vers de 1.1.2 a Kurmasamharar,
Siva destructeur de Kiirma, et & Varakatantahatar, Siva destructeur de la défense de
Varaha.
'8 Cf. CHEVILLARD 2000, Kaninittevaram, 2007.
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identite€ religieuse.

Campantar aurait chanté deux cent vingt et un des deux cent soixante-
seize sites c€lébrés dans le corpus du Tevaram, soit 80%. 1l serait le seul a
avoir loué cent treize sites: vingt et un au nord de la Kaveri dans le
Colanatu, cinquante-cing au sud de la Kaveri dans le Colanatu, un dans
Tlanatu, six dans le Pantiyanatu, trois dans le Konkunatu, sept dans le
Natunatu, dix-huit dans le Tontainatu et deux dans le Vatanatu. Il aurait
glorifié de fagon exceptionnelle certains sites : Cikali (soixante-sept des
soixante et onze hymnes, soit 94,3%) et Vilimilalai dans le delta de la Kaveri
(quatorze des vingt-trois hymnes, soit 60,8%) ainsi que Maturai dans le pays
pandya (neuf des onze hymnes, soit 81,8%).

Maturai, nommée Kiital ou Alavay dans les textes littéraires, est située
au sud-est de la péninsule indienne et fut la capitale politique des rois
pandyas jusqu'au X1v© siecle, puis des souverains nayakas du XvI° au XVIIT®
siecle. Cette ville est aussi traditionnellement associée a la langue et 4 la
littérature tamoule. Les premiers textes épigraphiques tamouls en brahmi
sont gravés sur le territoire autour de Maturai et sont liés aux jains qui,
compte tenu des données archéologiques, restent actifs dans le pays pandya
jusqu'aux X°-XI¢ siecles®. Grand centre littéraire, cette cité antique fut jadis,
selon la légende, le siege des académies (carikam)?. Les textes littéraires
appartenant aujourd'hui au corpus classique profane dit du cankam célebrent
souvent ce site, son fleuve, Vaiyai ou Vaikai, et ses rois pandyas®.
Considérée comme une capitale culturelle du Tamilnadu, Maturai accueille
de grands temples dont le plus connu, communément appelé Minatci koyil,
« temple de Minaks », est dédié a Siva Sundare$vara et a sa parédre Parvati
manifestée en Minaksi®. Siva est descendu 4 Maturai pour épouser la
princesse Minakst, fonder et faire prospérer la lignée pandya.

Sur les onze pogmes du corpus du Tevaram célebrant le site d'Alavay
neuf sont attribués a Campantar’. Nous avons déja souligné la nature

11 semble que les historiens aient été moins fascinés par la dynastie pandya que la
dynastie cola. Pour une recherche pionniere sur les pandyas, cf. NILAKANTA SASTRI 1929
et sur la période médiévale, cf. SETHURAMAN 1978 et 1980. Pour une étude de la ville de
Maturai sous les nayakas cf. SATHYANATHA AIYAR *1924 [2001] et REYNOLDS 1987.

0 Cf. VELUPPILLAI (2002a : 167-185) et ORR (*1998 [1999] : 192).

! Cf. SHULMAN (1980 : 69-75).

* Cf. REYNOLDS (1987) pour une rapide présentation des textes de la littérature du
Carkam sur la ville de Maturai et ¢f. VELUPPILLAI (2002a : 185-203) pour un inventaire
des ceuvres tamoules composées par des auteurs jains.

# Sur la légende de fondation de ce site c¢f. HARMAN *1989 [1992] et DESSIGANE,
PATTABIRAMIN 1960.

* Les hymnes 4.62 et 6.19 attribués & Appar ne font référence ni aux jains ni aux légendes
de Maturai et de Campantar. Peterson (*1991 [1989]:272-280) propose des traductions
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exceptionnelle de cet ensemble (VELUPPILLAI 2013 : 58-61). Chacun des
neuf poemes attribués a Campantar contient une singularité qui le démarque
quelque peu du reste du corpus du Tévaram (voir tableau 2): cinq
comportent une allusion claire a la 1égende de Campantar (2.66 ; 3.39, 51,
115, 120), quatre sont consacrés a la vitupération des jains (3.39, 47, 51,
108) et quatre sont construits selon des procédés littéraires (1.94 ; 3.52, 108,
115)%.

Tableau 2 (ci-dessous et page suivante) : Les hymnes attribués a Campantar sur Maturai®

Contenu  |Citation dans le [ Toponymes |Référence |Référence |Critique |Procédés
des Periyapuranam ala ala des jains  |littéraires ou
hymnes légende légende de autre
Références fondgtrice Campantar particularisme
des du site ?
hymnes
1.94 PP 2565 Alavay a st. 10 Irukkukkural

toutes les

strophes

sauf

Kital

Alavay (st.

5)

pour plusieurs strophes des neuf hymnes attribués a Campantar : 2.66.1 et 11 ; 3.39.1, 2, 4,
11;3471,4,5,10,11;3.51.1,3,11; 3.108.1, 3, 11 et 3.120 en entier.

¥ Cf. VELUPPILLAI 2013 sur l'analyse de tous les passages du Tevaram interprétés comme
des allusions autobiographiques de Campantar, sur la critique systématique des jains et
des bouddhistes dans 1'avant-derniere strophe des hymnes attribués a Campantar et sur les
procédés littéraires complexes qui organisent de nombreux poemes dédiés a Cikali.

% Cokkan et Ankayarkanni sont, respectivement, les équivalents tamouls de Sundara
(Siva) et MinaksT (Parvati) qui fondent la lignée pandya a2 Maturai selon la légende de
fondation du site. L'appellation cokkan connait quatre occurrences dans quatre hymnes du
Téevaram et désigne Siva : une a Civapuram (6.8.7) et une a Vetikuti (3.78.5) dans le delta
de 1a Kaveri et deux a4 Maturai. Elle ne semble donc pas étre réservée uniquement au Siva
de Maturai comme l'est l'appellation Toniyappar qui désigne exclusivement le Siva de
Cikali en référence a la 1égende de fondation du site. De plus, il nous est difficile de voir
dans l'occurrence du nom Ankayarkanni de la strophe 3.120.1 une référence explicite a la
manifestation de la déesse de Maturai. Les termes am kayal kanni, « celle aux beaux yeux
[en forme] de carpe » forme une épithete fréquemment employée pour décrire la beauté
du regard féminin. Parvati est décrite ainsi dans des poemes dédiés a Ke&ticcuram
(2.107.6) et a Cikali (3.2.7). Mais des femmes, des danseuses, sont aussi présentées avec
des yeux semblables dans des hymnes a la gloire de Tirumullaivayil (7.69.7) et de
Kantiytr (3.38.6). Ce nom appellatif dans le corpus du Tévaram n'est donc pas une
désignation exclusive de Parvati a Maturai, et de ce fait, ne nous semble pas renvoyer a la
manifestation de Minaksi. Si I'hymne 3.120 appartient au corpus « premier » du Tevaram
l'interprétation de V. M. Subramanya Aiyar (2007) et Peterson (*1991 [1989] : 273) qui
attribuent ce nom a Minaks1 nous semble anachronique.
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Contenu  |Citation dans le [ Toponymes |Référence |Référence |Critique |Procédés

des Periyapuranam ala ala des jains  |littéraires ou

hymnes légende légende de autre

Références fondgtrice Campantar particularisme

des du site ?

hymnes

2.66 PP 2662 Alavay Guérison de |st. 10 Hymne des
(toutes les la fievre du cendres,
strophes) roi pandya tirunirrup

(st. 11) patikam

3.39 PP 2658 Alavay Cokkan | Adresse a la | Toutes les
(toutes les  [(st. 11) reine strophes
strophes) pandya ;

allusion a
I'age de
Campantar
(st. 1)

3.47 PP 26371 Alavay Allusion a | Toutes les
(toutes les un débat strophes
strophes) contre les

jains (st. 1,
4-9)

3.51 PP 2602 Alavay Cokkan | Transfert du | Toutes les
(toutes les [ (st. 3) feu sur le strophes
strophes) corps du roi

pandya
(toutes les
strophes)

3.52 PP 2763 Alavay (st. st. 10 Tiruvirakam

7, 11),
Kutal
Alavay (st.
1-3, 5-6, 9-
10),
Maturai
Alavay (st.

4, 8)

3.108 PP 2637.3 Ten Alavay Allusion a |Toutes les |Nalatimél
(toutes les un débat strophes  |vaippu
strophes) contre les

jains (st. 1-
9)

3115 PP 2768 Alavay Allusion au |st. 10 Iyamakam
(toutes les bijou de la
strophes) reine

pandya (st.
0)
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Contenu  |Citation dans le [ Toponymes |Référence |Référence |Critique |Procédés

des Periyapuranam ala ala des jains  |littéraires ou
hymnes légende légende de autre
Références fionqiltr})ce Campantar particularisme
des u site 7
hymnes
3120 PP 2561 Alavay Am kayal |Eloge dela |st. 10

(toutes les  |kanni reine

strophes) (st. 1) pandya et
du ministre
(toutes les
strophes)

Mais la spécificité qui nous interpelle le plus est la citation et donc
lI'incorporation de tous les poemes attribués a Campantar sur Maturai dans le
Periyapuranam. Ce cas de figure est vraiment exceptionnel car seuls quatre-
vingt-cinq des trois cent quatre-vingt-cinq hymnes attribués a Campantar
sont cités dans I'hagiographie du XIr® siecle, soit 22%*’. Le particularisme
des hymnes sur Maturai attribués a Campantar serait la cause, ou le résultat,
du développement d'un épisode spécial de la 1€gende du poete qui a été pris
comme Vvérit€é historique pour élaborer une périodisation de I'histoire
ancienne du pays tamoul avec un renouveau brahmanique au VI siecle®,
Que raconte le Perivapuranam ? D'aprés cette hagiographie du XII®
siecle, & Maturai, a l'issue de quatre confrontations, Campantar vainc les
jains et convertit le roi pandya au shivaisme (PP 2497-2793). Dans ce long
passage de pres de trois cents quatrains®, Campantar est appelé par la reine
pandya (fille du roi cola) et son ministre, tous deux fervents shivaites, pour
venir délivrer le pays et le roi pandya de I'emprise du jainisme. Campantar et
ses fideles arrivent a Maturai. Les jains sont troublés et racontent au roi, leur
protecteur, leurs réves prémonitoires de trés mauvais augure. La reine et son
ministre sont trés heureux et vont accueillir Campantar au temple d'Alavay
Campantar s'installe ensuite dans un monastere. Les jains apprennent son

7 Pour comparaison, seulement dix-sept des soixante-sept poemes dédiés a Cikali sont
intégrés dans le Perivapuranam, soit 25%. Pour un relevé de toutes les citations des
hymnes attribués a Campantar dans le Perivapuranam cf. VELUPPILLAI (2013 : 210-216).
* Cf. VELUPPILLAI (2013 : 167-169) sur les arguments peu fiables qui permettent de dater
Campantar. Pour un compte rendu des littératures secondaires qui ont longtemps imposé
le schéma narratif d'une renaissance shivaite au VII° siecle au pays tamoul avec
l'introduction de la bhakti et pour une remise en question de ce déroulement cf. DAVIS
*1999 [1998].

¥ Cet épisode important occupe environ un quart de 'hagiographie alors que les vingt-
quatre hymnes attribués a Campantar célébrant des sites du pays pandya ne représentent
que 6,2% de « ses » poeémes.
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arrivée et, ne pouvant supporter son chant, vont voir le roi pour lui annoncer
le malheur qu'un enfant est venu pour les battre. Les jains proposent
d’incendier le monastere pour chasser le poete shivaite et le roi accepte.
Quand les jains mettent le feu Campantar, par le pouvoir de son chant (PP
2601 : 3.51.1), transfere le feu sur le corps du roi qui devient sujet a une
fievre terrible et incurable par ses soigneurs jains. Le roi trop souffrant
déclare alors qu'il rejoindra la foi de celui qui le guérira. Invité par la reine,
Campantar va honorer le Siva d'Alavay et arrive au palais. Les jains essaient
de guérir la moitié gauche du corps du roi mais la fievre empire et le roi se
tourne vers Campantar. Le poete enduit de la cendre sur la moitié droite du
roi en chantant un hymne (PP 2662 : 2.66.1). Une fois que le roi se rend
compte de la nullité totale des jains il est completement guéri. Les jains ne
s'avouent pas vaincus et demandent au roi d'organiser deux nouvelles
compétitions (avec les épreuves du feu et de I'eau). Dans I'épreuve du feu
chaque camp doit jeter ses manuscrits sur feuille de palmier dans le feu.
Seules les Oles de Campantar ne sont pas consumées. Les jains perdent une
troisieme fois. Avant I'épreuve de I'eau les jains, confiants, demandent a étre
empalés s'ils perdent. La population commence a abjurer le jainisme. Les
manuscrits sur feuille de palmier jetés par les jains dans le fleuve Vaikai sont
emportés par le courant. Ceux de Campantar remontent a contre-courant.
Les jains perdent a nouveau et le roi ordonne leur mort par empalement.
Campantar ne proteste pas. Devant la foule, le ministre fait installer des
rangées de pals sur lesquels huit milles jains s'empalent. Le roi est reconverti
au shivaisme. Tout le monde va adorer le Siva du temple d'Alavay. Les
monasteres et les temples jains sont rasés. Campantar, accompagné du roi et
de sa cour, termine son pelerinage dans le pays pandya et rentre au pays
cola.

Des hymnes appartenant au corpus actuel du Teévaram sont
soigneusement intégrés dans le récit hagiographique et sont pourvus de
pouvoirs qui meénent Campantar a la victoire’. Ces hymnes, ainsi
contextualisés dans la narration d'un miracle religieux, continuent d'€tre
considérés aujourd'hui encore comme investis de pourvoir divin®'.

* Sur les pouvoirs et sur les miracles engendrés par ces hymnes c¢f. VELUPPILLAI (2013 :
207-208).

' Nous avons récemment assisté aux funérailles d'une personne tamoule shivaite en
région parisienne. De la maison funéraire jusqu'a l'entrée dans le four de crémation le
corps de la défunte était accompagné de chants de strophes appartenant au canon shivaite
tamoul Tirumurai. L'hymne qui a ouvert ce répertoire, et qui fut le seul a avoir été chanté
en intégralité, est celui des cendres, tirunirruppatikam (2.66), celui qui a permis de guérir
le roi pandva selon la tradition. La croyance, nous a-t-on dit, est que le chant de cet
hymne précis lors du dernier hommage conduira certainement la défunte au monde de
Siva.
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Lorsque nous avons assist¢ pour la premiere fois a la grande féte
annuelle du temple de Cikali en avril-mai 2004, les dévots et les officiants
nous ont expliqué que le troisieme jour, qu'ils appelaient camanarkalu « pal
des jains » €tait la célébration de la victoire du shivaisme avec la conversion
du roi Kiuinpandyan, « le Pandya bossu » Et ce soir 13, avant le départ des
images mobiles pour la procession dans les rues de Cikali, un jeu théatral, a
l'extérieur du temple, devant le pavillon d'entrée est, reproduisait la
conversion du roi pandya : I'i'mage de procession de Campantar montée sur
un palanquin en argent est portée jusqu'a un homme assis et couronné, le roi
pandya. L'officiant enduit de cendre le front du roi alors que I'otuvar chante
I'hymne des cendres en entier (2.66 ; mantiram avatu niru). Campantar recoit
ensuite une offrande de lumiere puis l'officiant distribue de la cendre a la
foule. Le palanquin de Campantar effectue trois avancées-reculades rapides
vers le roi et retourne dans le temple.

Cette représentation cultuelle a Cikali de la conversion du roi pandya
est centrée sur les principaux protagonistes (Campantar et le roi) et sur les
pouvoirs de la cendre et de l'hymne de Campantar. Mais dans leur
description, leur perception, leur imaginaire de 1'événement les dévots
incluent trois €léments que 1'on ne voit pas ou plus dans cette représentation :
I'appartenance du roi au jainisme, la bosse du roi et 'empalement des jains.
Pour les besoins du présent article dont le but est d'illustrer notre démarche
dans 1'étude de I'histoire de la 1égende de Campantar ou plutot de la fabrique
de la continuité, nous exposons maintenant les grandes lignes de notre
recherche en cours sur Maturai en présentant tres succinctement I'évolution
d'un détail, celui de la bosse du roi pandya, a travers l'analyse de trois textes
fondateurs de genres différents. Pourquoi les dévots nomment ce roi converti
Kunpantiyan alors qu'il n’est pas représenté comme bossu ?

L'hymne 3.51 dédié 2 Alavay est un des quatre poémes du corpus du
Tévaram qui critiquent les jains a toutes les strophes. C'est le poeme chanté
par Campantar pour envoyer le feu sur le corps du roi d'apres I'hagiographie.
A l'exception de I'envoi, chacun des dix quatrains est organisé en trois temps
selon une méme structure : Campantar appelle le Siva d'Alavay ; il demande
de lui accorder grace ; il envoie le feu allumé par les jains sur le Pandya.
Bien que le schéma se répete d'une strophe a l'autre les épithetes pour
décrire Siva et le roi pandya sont trés variées. Le Pandya est Celui du Sud
(st. 2, 4, 6-10), il est pieux (pattiman st. 2), érudit (pattiman st. 4), versé dans
la prosodie et la mélodie tamoules (pan iyal tamil st. 5), pourvu d'un
royaume aux cing paysages (paiicavan st. 6), sans défaut (parikam il st. 7),
possesseur de la terre (parttivan st. 8), pourvu d'éloge (paviman st. 9) et
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érudit (pantiman st. 10)*. Voici la traduction de la strophe 7 :

GlFBIHevT GlousiTailewL_wimit | $lh Qpsvaumii
S BISETT | « 96hFev | » 6TdT M) | (H6TOIFIUI, sTEWEDT ;
HBIGEVTT HLOSITeRSH WIT ) (HILD S6vT6V,

LIS @60 ClgeiTesredTLITesvTIg WM& p58eu | 3.51.7

cem kan vel vitaiyay ! tiru alavay

am kana ! « aiical ! » enru arul cey, enai ,
kankul ar aman kaiyar itum kanal,
panikam il tennan pantiyarku akave ! 3.51.7

rouge ceil blanc taureau-(AN voc.) ! sacré Alavay

beau ceil-(AN voc.) ! « avoir-peur-(imp. sg. nég.) ! » dire-(abs.) grace
faire-(imp. sg.), je-(acc.) ;

nuit ressembler-(rad.) jain bas mettre-(part. non passé) feu,

défaut négation sud-(AN mas.) pandya-(dat.) devenir-(opt. emph.) !
3.51.7

O toi au taureau blanc aux yeux rouges ! O toi aux beaux yeux de la
sainte Alavay !

Disant : « n'aie crainte » accorde moi [ta] grace ;

Que le feu allumé par les mauvais jains [noirs] comme la nuit

Soit pour le Pandya, Celui du Sud, immaculé ! 3.51.7

Dans le corpus du Tévaram, plusieurs autres strophes attribuées a
Campantar feraient allusion au roi pandva : korravan le victorieux (3.87.11 et
3.120.2) et tennavan Celui du Sud (3.115.6). La présentation en termes
mélioratifs du roi pandya dans tous ces hymnes ne fait nullement allusion a
un quelconque défaut physique ou moral (parikam il 3.51.7). Le mot kiin
« courbe » n'est employé dans ce corpus que dans le cadre de la description
de la courbure du croissant de lune®, du glaive’ ou de la défense du
sanglier®. Ainsi, la représentation d'un roi pandya bossu est absente dans ces
poemes dévotionnels de la fin du premier millénaire.

Ensuite dans le Periyapuranam, texte hagiographique composé dans le

2 Nous suivons pour ce poeéme I’interprétation de V. M. Subramanya Aiyar.

¥ Kin mati 2.29.9, 2.334; kin ilamatiyinanai 4.37.6 ; kin pirai 5.55.1; kin
ilavenpiraiyum 3.60.5 ; kiinal ilampirai 2.91.2, 6.75.2 ; kiinal venpirai 3.92.5 ; kunal pirai
L14.1, 11411 ; kiin amarum venpiraiyum 2.574 ; kinal tinkal 21161 et kiin utai tinkal
4104 4.

* Kiin tikal val arakkan « démon au glaive courbé et brillant », 4.107.10.

3 Kiin eyiru « défense courbée [du sanglier] », 6.53.10.
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pays cola® au X1 siecle alors que la dynastie cola exergait son hégémonie
sur le royaume pandya, le roi pandya — reconverti au shivaisme par
Campantar qui a répondu a l'appel d'une reine pandya, fille de roi cola, —
n'est pas décrit avec une malformation physique. Le pelerinage de
Campantar a Maturai, capitale pandya, nous apparait comme une allégorie
de la conquéte cola du territoire pandya. L'enfant shivaite du pays cola, armé
de ses poemes et de cendre, marche sur le territoire ennemi pandya jain. Il
s'agit donc d'une conquéte religieuse sur fond de lutte politique qui construit
lI'identité¢ d'une dynastie : la dynastie cola est conquérante et shivaite. La
critique systématique des jains dans les poeémes attribués & Campantar®’ a
probablement conduit 1'hagiographe a développer une confrontation contre
les représentants de ce courant religieux qui €tait implanté depuis plusieurs
siecles dans la région de Maturai®®. Dans cet épisode hautement symbolique
et exceptionnellement développé du Periyapuranam, l1égitimé par
I'intégration des hymnes du 7Tévaram, la seule occurrence du terme kiin
figure dans le passage situé entre la victoire de Campantar dans I'épreuve de
la Vaikai et I'empalement des jains sur ses rives :

ampuya malaran marpa nanapaya nennufi cirttic
cempiyan cerko lennat tennankii nimirnta tanre (PP 2745.3-4)

ampuya malaral marpan anapayan ennum cirtti
cempiyan cem kol enna tennan kitn nimirntatu anré (PP 2745.3-4)

lotus fleur-(AN fém.) torse-(AN mas.), Anapayan® dire-(part. non
passé) gloire

Cempiyan® droit sceptre dire-(inf.)*' sud-(AN mas.) courbure redresser-
(passé nt. sg.) ce-jour-la-(emph.) (PP 2745.3-4)

% Cf. 1a célébration du pays cola et du roi cola au début du Periyapuranam.

7 Pour une étude des critiques des jains et bouddhistes dans les hymnes attribués a
Campantar ¢f VELUPPILLAI 2002b.

* On peut rapidement établir un paralléle avec la 1égende d'Appar qui convertit au
shivaisme le roi jain pallava a Kaficipuram. La capitale pallava fut aussi un territoire ou
l'implantation jaine était importante i date ancienne (VELUPPILLAI 2002a).

* Du sanskrit anapaya littéralement « impérissable » ; sur ce terme et son association
avec la dynastie cola, cf. VELUPPILLAI (2013 : 158-160).

* Titre des membres de la dynastie cola qui revendiquent leur descendance du généreux
roi Sibi (voir les généalogies des tablettes de cuivre de Leiden, EI 22.34 v. 4, et de
Tiruvalankatu, SI7 3.205 v. 27 par exemple).

* Cette forme verbale, ena ou enna, sert a introduire une comparaison, cf. RAJAM (1992 :
913-914).
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Tel le sceptre droit du Cempiyan glorieux appelé Anapayan,

Celui au torse pourvu de Celle a la fleur de lotus (Laksmi)*,

La courbure [du sceptre] de Celui du Sud s'est redressée jadis. (PP
2745.3-4)

Le texte n'est pas explicite et peut €tre interprété de deux facons. S'agit-il de
la courbure du roi ou celle de son sceptre ? Parce que nulle part ailleurs dans
le Periyapuranam le roi pandya est présenté avec une malformation sur le
dos® et parce que limage d'un sceptre courbé symbolise un régne
adharmique, la comparaison porte, a notre avis, sur la droiture du sceptre. Le
roi pandya en devenant jain a régné de facon injuste, son sceptre n'était pas
droit (kotunkol). Mais, apres la victoire complete de Campantar, des qu'il
embrasse pleinement le shivaisme et qu'il est sur le point d'empaler les jains
son reégne devient juste et légitime et ainsi, symboliquement son sceptre se
redresse et devient droit (cernkol) comme celui du roi modele, du roi de celui
qui compose l'hagiographie, le roi cola shivaite. La représentation d'un roi
pandya bossu nous semble donc absente dans cette hagiographie.

Enfin, deux chapitres du Tiruvalavayutaiyar Tiruvilaiyatarpuranam
(TTP), « histoire des jeux sacrés du Seigneur d'Alavay » narrent cet épisode
de Campantar. Le chapitre 37 est consacré a la guérison de la fievre du roi
(vepputtirtta tiruvilaiyatal) et le chapitre 38 a l'empalement des jains
(kaluverina tiruvilaiyatal). Ce talapuranam du temple de Maturai établit la
généalogie mythique des rois pandyas descendants de Siva-Sundare§vara et
de Parvati-MinaksT 2 travers soixante-quatre jeux sacrés de Siva. Ce texte,
composé au XII° siecle™, célebre cette cité et ses rois alors que le royaume
pandya, libéré de l'emprise de la dynastie cola effondrée, retrouve sa
souveraineté et annexe des territoires anciennement colas (HARMANN 1987).
Ce talapuranam se réapproprie toutes les 1égendes liées a Maturai dont celle
de Campantar pour construire son histoire religieuse de la dynastie pandya.
La dynastie pandya est conquérante et shivaite. Dans ces conditions
comment représenter dans ce texte un roi pandya jain descendant de Siva ?

2 Le roi cola est ici comparé a Visnu, I'archétype du roi, qui porte Sri dans son cceur. Les
rois colas sont systématiquement unis aux déesses de la Fortune (Sti) et de la Terre (Bhi)
dans les éloges royaux tamouls, les meykkirttis. Sur ce genre cf. E. FRANCIS et C. SCHMID
dans Putucceri manilak kalvettukkal 2010.

* Dans l'hagiographie d'Appar, les trois références 2 cette courbure qui se redresse ne
renvoient pas non plus clairement a un défaut physique du roi pandya (PP 1656, 1664 et
1670). Dans la 1égende de ce roi pandya qui appartient aussi au groupe des soixante-trois
dévots exemplaires célébrés dans le Periyapuranam (PP 4069-4078) il n'y a pas non plus
de référence a une bosse.

* Plusieurs datations ont été proposées pour ce texte mais nous suivons la proposition
convaincante de Harman (1987).
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Comment faire intervenir Campantar, le sauveur venant du pays cola ?

Le TTP suit la méme trame que le Perivapuranam, avec le mé€me
systeme d'intégration d’hymnes attribués a Campantar, a l'exception de
quelques détails concernant les principaux protagonistes : Campantar et le
roi pandya. Campantar est un enfant brahmane shivaite originaire de Pukali
(Cikali) qui a bu le lait maternel de Parvati, a chanté de nombreux poemes, a
recu des cymbales d'or, etc. (TTP 37.1-3). Sur l'appel de la reine pandya (TTP
37. 7) Campantar vient a Maturai. C'est un enfant du « pays de la Kaveri »
qui vient dans le «pays de la Vaiyai » (TTP 37.14). 1l s'installe dans un
monastere que les jains incendient. Campantar envoie le feu sur le roi
pandya bossu (TTP 37.40) : kinutai minavan, « Celui [a 'embleme] du
poisson qui possede une courbure » Le contexte ne nous permet pas
d'interpréter autre chose qu'une malformation physique. Ensuite, Campantar
en chantant I'nymne des cendres (77P 37.61) guérit la fievre du roi, efface sa
bosse et le rend beau (7TP 37.70-71). Le roi pandya prend alors le nom de
Cuntaramaran, « le beau Maran ».

Dans ce talapuranam de Maturai, Campantar ne vient pas du pays cola
mais du pays de la Kaveri. Dans cette généalogie mythique de rois pandyas
shivaites le roi qui nous occupe est jain et bossu. Des qu'il est guéri par
Campantar et qu'il embrasse le shivaisme sa bosse disparait. Il devient un
autre, shivaite et beau, et est rebaptisé Cuntaramaran. Il nous semble que le
défaut moral du roi (suivre le jainisme) est expliqué et justifié par un défaut
physique (la bosse). Ce roi pandya descendant de Siva était jain et mauvais
parce qu'il était bossu. En se convertissant au shivaisme il devient beau et
bon. Ainsi, ce Kunpandyan de 1'imaginaire des dévots shivaites de Cikali du
XXI¢ siecle a probablement pour origine une version de la 1égende qui n'est
pas celle du Periyapuranam mais celle de ce texte religieux du pays pandya.

Un épisode de la Iégende de Campantar est approprié par deux textes®
dont les contextes de rédaction différents favorisent la création de
bifurcations dans la transmission. Ces deux textes puraniques® intégrent les
hymnes du Tévaram pour légitimer leurs représentations de la 1égende de
Campantar et s'inscrivent dans une démarche de construction identitaire
dynastique et religieuse. Notre projet sur l'histoire du shivaisme au pays
tamoul vise a déceler, comprendre et essayer de reconstituer le mécanisme
de la fabrique de la continuité.

# 11 existe plusieurs autres textes qui célebrent la 1égende de Campantar. Nous renvoyons
ici a ceux que nous avons analysés pour cet article.
* Cf. HARMAN (1987 : 1) pour une catégorisation des puranams d'expression tamoule.
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ABREVIATIONS
abs. absolutif inter. interrogatif
acc. accusatif mas. masculin
AN Appellatif Nominal nég. négation
AV Appellatif Verbal nt. neutre
dat. datif opt. optatif
emph.  emphatique part. participe
fém. féminin pl. pluriel
gén. génitif rad. radical
mp. impératif sg. singulier
inf. infinitif voc. vocatif
instr. instrumental
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SUMMARY

Secondary literature often treated Shaiva Tamil texts of the first millennium
through a hagiography of the Xn™ century, the Periyapuranam. Our
approach is the opposite. The project on the history of Tamil Shaivism we
present in this paper is based on our translation of the Tevaram conducted in
a critical and informative way. We illustrate our reconstruction of "the
mechanism of the continuity fabrication” with the exploration of the
humpback of the pandya king who, in the legend, was converted from
Jainism and impaled 8000 Jains in Maturai.
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