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4éme Theme - Lectures 35 a 50

Naissance et avatars de Vichnou. Combat de
Taraca. Vichnou et BrahmaA.

TRENTE-CINQUIEME LECTURE.
FAMILLE ET NAISSANCE DE CRICHNA.

Vésampdyana dit :

Vasoudéva eut quatorze épouses : Rohini de la famille de Pourou, 1illustre Madirs,
Vésakhi, Bhadra, Soundmni, Sahadéva, Santidéva, Sridéva, Dévarakchiti, Vricadévi,
Oupadévi, Dévaki, Soutanou et Badava : ces deux derniéres étaient esclaves.

Rohin{ était, comme nous l'avons dit, de la famille de Pourou, et fille de Bahlica! ; c'était la
premiere épouse de Vasoudéva et la plus chérie. Elle eut dix enfants : Rdma son ainé,
Sarana, Satha, Dourdama, Damana, Soubhra, Pindaraca, Sousinara, la belle Tchitra et
Coumari. O fils de Courou, Tchitra porta plus tard le nom de Soubhadra.

De Vasoudéva et de Dévaki on vit naitre le glorieux Crichna, surnommé Sori (ou petit-ils
de Sofira). Rdma eut de Révati un fils chéri, nommé Nisatha.

Soubhadri, unie a Ardjouna, surnommé Rathipartha, mit au jour Abhimanyou.
(D'Acrotira et de la fille du roi de Casi, naquit Satyakétou?2.)

Sept des nobles épouses de Vasoudéva?® eurent des enfants qui compterent parmi les héros
: C'est ainsi que Santidéva fut mere de Bhodja et de Vidjaya ; Soundmni, de Vricadéva et de
Gada ; et Vricadévi, d'Agavaha*.

Une fille du roi de Trigartta® épousa Sisirdyana, et donna le jour a un fils nommé Gargya,
qui, outré d'une parole injurieuse qu'on lui avait adressée®, obtint, au bout de douze
années de pénitence, qu'il serait le pere d'un héros pareil au dieu Scanda et rival de
Crichna lui-méme. Gargya choisit pour femme une jeune bergere. Or, cette bergere était
une Apsard qui avait pris ce déguisement : par la volonté du dieu qui porte pour arme le
trident’, elle congut de Gargya un fils qui se nomma Calayavana, et qui devint un roi tres-
puissant. Des chevaux qui avaient la téte et la moitié du corps d'un taureau, le trainaient

L Je trouve ce mot écrit Bahlica ou Bahlica. Rama, fils de Rohini, est le méme que Balardma, ou Baladéva
2 Ce passage n'est pas ici a sa place. Il semblerait devoir appartenir a la lecture précédente.

3 Ce sont les sept épouses, filles de Dévaca, dont il sera question dans la ==01i° lecture.
4 Ce passage me présente le verbe ] dans le sens actif et neutre. C'est un fait dont je ne parlerai plus.

5 Le Trigartta est placé au nord-ouest de 1'Inde. M. Wilson pense que ce peut étre le pays appelé aussi
Djdlandhara, qui formait une partie du Lahore, ou bien le Bahlica, qui était le pays de Balkh.

6 Les compagnons de Crichna lui avaient reproché en terme déshonnétes son défaut de postérité. Nous
verrons dans la suite cette histoire traitée avec plus de détail.

7 Telle est I'arme ordinaire du dieu Siva, surnommé pour cette raison Trisoillin.
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dans les combats. Il avait été élevé dans le gynécée d'un prince Yavana qui n'avait point
d'enfants : de Ia son nom de Cala-yavana®.

Quand il eut succédé au roi (son pere adoptif), il rassembla les Kchatriyas. Le divin
Néarada avertit les Vrichnis et les Andhacas des préparatifs qu'on faisait pour les subjuguer
par la force des armes. En effet, Cdlayavana marcha contre Mathoura et envoya un héraut
a ses ennemis. Ceux-ci, se présentant devant le sage Crichna, délibérerent ensemble sur les
craintes que leur inspirait 1'Yavana. Trouvant qu'ils n'étaient pas en état de lui résister, et
cédant a la terreur que leur inspirait l'oracle de Siva, ils résolurent de se retirer et
d'abandonner la belle ville de Mathour4, pour aller se fixer a Dwéaravati, dans le pays de
Cousasthalf®.

L'homme instruit qui, purifiant son corps et domptant tous ses sens, dans les jours de
fétel0, fait la lecture de cette naissance de Crichna, sera libre de toute dette et jouira d'une
fortune prospere.

TRENTE-SIXIEME LECTURE.
FAMILLE DE DJYAMAGHA.

Vésampdyana dit :

Crochtou eut encore un fils célebre nommé Vridjinivan. Celui-ci donna le jour a Swahi,
fameux par les offrandes! dont il honorait les dieux. Swahi engendra Ousadgou?, qui se fit
remarquer par son éloquence et sa piété dans les sacrifices, lesquels sous son régne furent
nombreux et solennels, et accompagnés des plus riches présents. Ousadgou désirait un fils
qui lui fit honneur par ses hautes qualités ; et le ciel lui donna Tchitraratha, illustre par ses
exploits.

Tchitraratha fut le pere d'un prince guerrier, pieux et libéral, de Sasavindou, qui obtint le
rang élevé de Radjarchi, et eut pour fils Prithousravas, dont la gloire s'étendit au loin. Les
savants, instruits dans les Pourdnas, célebrent le siécle de Prithousravas. Souyadjna lui dut
la naissance : celui-ci donna le jour a Ouchan, uniquement occupé du soin des sacrifices ;
Ouchan a Sinéyou, terreur et fléau de ses ennemis ; Sinéyou, a Maroutta le Radjarchi ; et
Maroutta, a Cambalavarhicha qui fut son fils ainé.

Celui-ci, par sa piété et sa justice, acquit de grands mérites, dont la colere lui fit perdre le
fruit. Il désira un fils, qui lui fut accordé : ce fils se nomma Sataprasofiti?, et fut pere de
Roukmacavatcha. Ce prince tua sur le champ de bataille, de ses fleches aigués, cent
ennemis couverts de leurs armures et armés de leurs arcs, et s'empara d'un riche butin. Il
eut pour fils Paradjit, sous les coups duquel succomberent de nobles héros.

8 Mot composé de Cala, qui est le dieu du temps ou de la mort, et d'Yavana, nom général donné par les
Indiens aux peuples de 1'Occident.

9 Clest le pays de Cutch, au fond du golfe de Cambaye. Dwaravati devait étre dans une petite ile de la
partie septentrionale de la cote de Malabar.

10 J'ai traduit ainsi d'une maniére générale le mot tﬁ&{qui désigne certains jours du mois lunaire dans
lesquels on fait des sacrifices.

1 Littéralement swdhd, qui était une exclamation employée au moment des sacrifices, quand on jetait
'offrande dans le feu. On en avait fait le nom d'une déesse, épouse du dieu Agni.

Autrement Rousadgou.

Autrement appelé Sataprasavan.
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Paradjit fut le pére de cinq guerriers forts et invincibles, Roukméyou, Prithouroukma,
Djyamagha, Palita et Hari. Il donna en adoption ces deux derniers a deux princes du pays
de Vidéha*. Roukméyou fut roi, et Prithouroukma lui préta son secours. Ils chasserent du
royaume Djyamagha, qui se retira dans un ermitage. Il vécut quelque temps paisible
habitant de la forét, et disciple des Brahmanes ; ensuite, prenant son arc, déployant son
drapeau, il monta sur son char de guerre, et se dirigea vers un autre pays. Il conquit, seul,
sur les rives de la Narmad4i, la ville de MoftrticAvati, et soumit a ses lois le mont
Rikchavan qui forme une partie de la chaine appelée Souktimati®.
Djyamagha avait pour épouse une femme forte et pieuse, nommée Sévya. Il était privé
d'enfants, et cependant ne songeait point a former d'autres noeuds. Dans un de ces
combats dont il sortit vainqueur, il fit prisonniere une jeune fille, qu'il présenta avec
quelque embarras a sa femme en lui disant : « Voila ta bru ! » La jeune fille, en I'entendant,
dit aussi : « Voila votre bru ! » L'excellent roi Djydmagha reprit la parole : « O reine, le fils
qui naitra de toi, sera I'époux de Djatabhi® ». Celle-ci se livra donc a une pénitence sévere,
et enfin l'illustre Sévya, humble et pieuse, obtint un fils qui se nomma Vidarbha. Ce prince
épousa celle que le roi son pere avait appelée sa belle-fille, et il la rendit mere de deux
héros sages et habiles dans l'art des batailles, Cratha et Késica. (Vidarbha eut un troisieme
fils, distingué surtout par sa justice, et nommé Lomapada. De Lomapada naquit Babhrou ;
de Babhrou, Ahladi ; d'Ahladi, le sage et pieux Késica ; de Késica, Tchédi, qui donna son
nom aux princes Tchedyas )
De Vidarbha naquit encore un fils appelé Bhima®. Bhima fut le pere de Counti ; Counti, de
Dhrichta, prince superbe et terrible dans les combats ; et Dhrichta, de trois héros
distingués par leurs hautes vertus et nommés Avanta, Dasarha et Vichahara. Dasarha
donna le jour a Vyoman ; Vyoman, a Djimotta ; Djimotta, a Vrihati ; Vrihati, a Bhimaratha
; Bhimaratha, a Nararatha ; Nararatha, a Dasaratha ; Dasaratha, a Sacouni ; Sacouni, a
Carambha Carambha, a Vedarata Védarata, a Devakchatra Devakchatra a lillustre
Madhou, prince d'une éloquence douce et facile, pareil aux d1eux, orgueil de son pére, et
chef de la famille des Madhous. O fils de Courou, de ce roi et de Bhadravati®, princesse de
la maison de Vidarbha, naquit le grand Pouroudwan!® ; celui-ci eut pour épouse
Ekchwaki!l, et, ami de la vérité!? il la rendit meére de Satwata, qui fut le chef de la race
illustre et vertueuse des Satwas.
Celui qui apprend l'histoire de la famille du grand Djyamagha, obtient un grand bonheur
et de nombreux enfants.

Le Vidéha formait une partie de la province de Bahar, aujourd'hui le Tirhut. C'était la méme contrée que
celle de Mithil4, au nord-ouest du Bengale. Dans cette contrée a régné le fameux Djanaca, qui a donné son
nom a Djanacapoura, dont Buchanan retrouve les ruines dans Janickpour.

C'est une des sept chaines de montagnes qui traversent 1'Inde. Wilford (Rech. asiat. t. XIV) dit que le
Rikcha est la. partie orientale du Vindhya, s'étendant du golfe de Bengale a la source de la Narmada.

Le manuscrit bengali lui donne le nom d’Oupaddnavi.

Ce passage, que je crois extrait du Bhagavata-pourana, ne se trouve que sur le manuscrit dévanagari de
Paris.

Il parait que Bhima est plutot le petit-fils de Vidarbha et le fils de Cratha.

Le manuscrit de M. Tod appelle cette princesse Indravati.

10" Le manuscrit dévanagari de Paris intercale entre Madhou et Pouroudwén un prince nommé Maroughasa.

11 Le manuscrit de M. Tod l'appelle Ikchwaki.

12 L'auteur donne la raison du nom que porta le fils de Madhou ; car le mot satwa dont est formé Sdtwata,

veut dire vérité, vertu. Ce passage est un peu obscur, et les manuscrits ne sont pas d'accord.
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TRENTE-SEPTIEME LECTURE.
HISTOIRE DE LA FAMILLE DE COUCOURA.

Vésampdyana dit :

Cosalya donna au vertueux Satwata plusieurs fils : Bhadjin, le divin Bhadjaména, le roi
Dévavridha, le puissant Andhaca, et Vrichni, orgueil de la maison d'Yadou. Ils formerent
quatre familles, sur lesquelles je vais te donner des détails.

Bhadjaména eut deux femmes du nom de Srindjay4, qui avaient le rang, 1'une de premieére,
'autre de seconde épouse'. Elles lui donnérent plusieurs enfants : de la premiere naquirent
Crimi, Cramana, Dhrichta, Sotira et Pourandjaya ; et de la seconde, Ayoutadjit,
Sahasradjit, Satadjit et Dasaca.

Le roi Dévavridha fit des sacrifices et embrassa les rigueurs de la pénitence pour obtenir
un fils doué de toutes les vertus. Plongé dans ses pensées pieuses, il faisait des libations de
l'eau de la Parnasa?. En le voyant occupé de cette oeuvre religieuse, la nymphe de la
riviere congut pour ce prince un tendre sentiment. Pensant au moyen de combler les voeux
de Dévavridha, elle se dit a elle-méme : « Il n'a pas encore vu la femme qui doit lui donner
un fils tel qu'il le souhaite. Il faut que je prenne une forme humaine et que je devienne son
épouse ». Elle dit, et en méme temps elle apparut sous l'extérieur d'une vierge brillante de
beauté. Elle fixa le choix du prince et devint reine. Noble et généreuse princesse, elle
congut et mit au monde, au bout de dix mois, un fils plein de force et de vertu, qui s'appela
Babhrou, et qui fut 'honneur de sa race, comme le disent les hommes instruits dans les
Pourénas ; car en célébrant les qualités du grand Dévavridha, ils s'écrient : « Admirables
tous deux et de loin et de pres, Babhrou s'éleva au premier rang parmi les mortels, et
Dévavridha s'égala aux dieux ». Sous les coups de Babhrou, successeur de Dévavridha,
soixante et treize mille? héros perdirent la vie. Ce fut un prince aimant la pompe des
sacrifices, généreux, prudent, attaché a la science sacrée, ferme dans les combats, habile a
conduire un char de guerre, glorieux et puissant parmi les descendants de Satwata. Sa
postérité fut nombreuse, et composée des Bhodjas, surnommés Marticavatas. Andhaca
épousa la fille de Casya ; il en eut quatre fils, Coucoura, Bhadjaméina, Sama et
Cambalavarhicha.

Coucoura donna le jour a Dhrichnou ; Dhrichnou, a Capotaroman ; Capotaroman, a Téttiri
; Téttiri, a Pounarvasou ; et Pounarvasou, a Abhidjit. Abhidjit eut deux enfants tres-
fameux, Ahouca et Ahouki.

1" Le texte porte les deux mots AT&II et SUAIRIh] que j'ai cru pouvoir rendre par l'idée qu'exprime ma
traduction. Le verbe 9&_ a le méme sens que le mot latin ducere ; et de ce verbe on dérive 9¥, qui veut
dire femme, et DGl qui signifie épousée. Je ne crois pas que ces deux mots se trouvent dans les lois de
Manou.

2 Wilford (Rech. asiat. t. XIV, p. 396) dit que Parnasa est un nom de la TAmasa, riviere qui se jette dans le
Gange, au-dessus de la ville de Mirzapour.

3 Je crois n'avoir point ici commis d'erreur dans mon addition. En général la maniere d'énoncer les
o
nombres sanscrits est assez obscure ; voici le vers tout entier :'q'@'%l glcd YoRIl HdeHAlV] o Y44,

mot a mot, sexagintaque sexque heroes milliaque septemaque.




http:/ / www.utqueant.org

C'est d'Ahouca que les poétes disent dans leurs vers : « Que ce grand prince marche le
premier, pareil au soleil, accompagné d'un cortege d'officiers habillés de blanc, chargé
d'un bouclier que recouvrent quatre-vingts cuirs d'animaux?. Pour marcher avant Bhodja3,
il faudrait avoir plus d'enfants que lui, il faudrait étre plus libéral, entouré de plus de cent
mille combattants®, plus renommé par des oeuvres pieuses et la magnificence des
sacrifices. Bhodja posséde dans l'orient dix mille éléphants armés en guerre, ornés de
drapeaux, formant des attelages superbes, dix mille chars retentissants comme le bruit du
tonnerre, vingt et un mille cakchas? d'or et d'argent ; il en possede autant dans le nord.
Prés de lui sont d'autres Bhodjas, qui protegent au loin la terre, et ornés de riches ceintures
que garnissent de bruyantes clochettes ».

Les Andhacas donnerent Ahouki sa soeur aux Avantis.

Ahouca eut de Casya deux fils, pareils a deux immortels : Dévaca et Ougraséna. De
Dévaca naquirent quatre fils, semblables a des dieux : Dévavan, Oupadéva, Soudéva et
Dévarakchita ; et sept filles qu'il donna a Vasoudéva : Dévaki, Santidéva, Sridévas,
Dévarakchitd, Vricadévi, Oupadévi et Soundmni.

Ougraséna fut pere de neuf enfants, dont Cansa était I'ainé. Les autres se nommaient
Nyagrodha, Soundman, Canca, Sancou, Sambhotichana, Réachtrapéila, Soudhanou et le
vénérable Anddhrichti. Ils eurent cinq soeurs, Cansd, Cansavati, Soutanou, Rachtrapali et
la belle Canca.

Ougraséna et ses enfants sont renommés comme descendants de Coucoura.

Celui qui garde en son esprit I'histoire de ces illustres Coucouras, obtient une nombreuse
postérité.

TRENTE-HUITIEME LECTURE.
FAUSSE ACCUSATION PORTEE CONTRE CRICHNA.

Vésampdyana dit :

Bhadjamana eut pour fils Vidotrratha, fameux par ses chars de guerre. Vidotratha fut le
peére de Sodira, connu aussi sous le nom de Radjadhidéva. Celui-ci donna le jour a des fils
renommés surtout par leur vaillance, aux courageux Datta et Atidatta, et a leurs freres,
Sondswa, Swétavahana, Samin, Dandasarman, Dattasatrou et Satroudjit. Il eut aussi deux
filles, Sravana et Sravichtha.

4 Ainsi dit le texte : aTSﬂﬁ%lﬁU]@?ﬁ L'exagération poétique est ici bien forte, et cependant elle rappelle

ce que les Grecs disaient aussi de leur Ajax, dominus clypei septemplicis.

5 Tai déja fait remarquer que ce mot est ou un nom de famille, ou une expression générale qui remplace le
mot roi.

6 J'ai pris sur moi de corriger ici mon texte, et de lire ATHEHARATE:, au lieu de HTJY:, lecon que portent

les deux manuscrits dévanagaris. Le bengali donne 3{TJRI:. Mon habile et savant maitre, M. de Chézy,

croyait que Y. pouvait bien étre considéré comme un adjectif au nominatif singulier ; mais comme sa

mort, malheureusement trop prématurée pour la science, m'a empéché de lui soumettre de nouveau ce
passage, j'ai mieux aimé hasarder ma correction. Les deux legons peuvent jusqu'a un certain point étre
ramenées a une méme idée, centum millia habens telorum, ou bien vitarum (liominum).

7 La cakchd est une mesure de poids dont se servent les joailliers. On la nomme aussi goundji et rakticd
(retti). Voy. ces mots dans le Dictionnaire de M. Wilson.

8 Le manuscrit bengali la nomme Sandévj, et le manuscrit de M. Tod, Soudéva

—6—
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De Samin naquit Pratikchatra ; de Pratikchatra, Swayambhodja ; et de Swayambhodja,
Hridica. Tous les enfants de celui-ci devinrent puissants et redoutables : l'ainé fut
Critavarman, le second Satadhanwan ; les autres, Dévanta, Naranta, Bhichadj, Vétarana,
Soudanta, Abhidanta, CAmada et CAmadambhaca.

Devanta eut pour fils le sage Cambalavarhicha. Celui-ci fut le pere de deux enfants,
Asamddjas et Nasamoddjas. Asamodjas n'avait point d'enfants : son pere lui fit adopter
Soudechna, Soutcharou et Crichna, tous trois Andhacas.

On comprend sous le nom d'Andhacas ceux que je viens de te citer, et beaucoup d'autres
encore. Conserver le souvenir de l'histoire de toute cette race des Andhacas, c'est, n'en
doute pas, s'assurer a soi-méme l'avantage d'une nombreuse famille!.

Nous avons vu que Crochtou avait eu deux épouses, Gandhari et Madri. Gandhari avait
enfanté le vaillant Anamitra ; et Madri, Youdhadjita et Dévamidhoucha.

Anamitra fut un prince invincible et redoutable pour ses ennemis. Il eut pour fils Nighna.
Celui-ci donna le jour a deux guerriers toujours vainqueurs, Praséna et Satradjit. Praséna,
se trouvant a Dwaravati, obtint de Sotirya? une pierre précieuse d'une qualité divine, et
nommée Syamantaca. Satradjit était un ami intime de ce dieu. Un matin, au moment ou1 la
nuit se retirait, cet illustre prince, montant sur son char, se rendit sur les bords d'un lac
pour y faire ses ablutions et rendre ses hommages au soleil. C'est alors que Vivaswan lui
apparut : le dieu au disque brillant avait une forme que les sens ne pouvaient supporter.
Le prince lui dit : « Roi des astres, je te vois en ce moment, comme tu te montres toujours
dans le ciel, orné d'un disque resplendissant : tu daignes me visiter en ami, et quelle
différence de toi a moi ! » Le dieu, en l'entendant, détacha de sa poitrine la pierre
Syamantaca, et la jeta a terre : le roi le vit alors sous une forme supportable, et heureux de
cette marque d'amitié, il prolongea avec lui I'entretien pendant une heure. Il finit par dire a
Vivaswan : « O dieu, voudrais-tu bien me donner cette pierre dont tu éclaires les trois
mondes ? » Le soleil consentit a lui donner la pierre Syamantaca : le prince 1'attacha sur sa
poitrine et revint a la ville ; le peuple l'environnait en s'écriant : « C'est le soleil qui vient
vers nous ». Toute la ville et le gynécée du prince étaient ravis d'admiration. Satradjit, par
amitié pour son frered, lui céda cette pierre divine. Elle faisait tomber une pluie d'or dans
la maison de Vrichni et d'Andhaca : les nuages donnaient dans la saison leurs ondes
bienfaisantes ; la maladie n'inspirait aucune crainte*. La possession de ce trésor excita la
jalousie contre Praséna. Govinda® devint maitre de cette pierre : mais, malgré sa puissance,
il n'avait jamais eu la pensée de la prendre ou de la ravir. Un jour Praséna, partant pour la
chasse, s'en était orné. Un lion, errant dans la forét, le tua pour la lui enlever. Le roi des
ours (Rikcharadja)” rencontra ce lion qui fuyait : il lui donna la mort, prit la pierre, et se

1 Ce paragraphe n'est que sur le manuscrit dévanagari de Paris

Soilrya, et plus bas Vivaswin, sont des noms du soleil.
Ce frere est appelé ici Prasénadjit au lieu de Praséna.

Qu'était-ce que cette pierre poétique du Syarnantaca ? On pourrait, d'apres ce récit, supposer que c'était
quelque mine de diamants, qui avait répandu la richesse et l'abondance dans les états du prince qui la
possédait. On pourrait croire aussi que le Syarnantaca était la méme chose que cette pierre merveilleuse
appelée par les Indiens soiiryacinta, et que nous prenons quelquefois pour le cristal ; ou bien un ornement
royal, marque distinctive de 'autorité, que tous ces princes se disputaient.

Govinda, et plus bas Mddhava, sont des surnoms de Crichna.
Le motfﬁ_& sinha, qui veut dire lion, s'applique également a un prince guerrier.

7" Rikcharddja peut aussi se traduire par roi du Rikcha ; et en effet, nous verrons tout a l'heure Crichna
parcourir cette montagne.
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retira dans sa caverne. Les Vrichnis et les Andhacas, apprenant la mort de Praséna,
soupconnerent d'abord Crichna, qui autrefois avait paru désirer le Syamantaca. Crichna,
constamment animé de I'amour du devoir, leur répondit qu'il n'était point l'auteur de cet
accident, et qu'il retrouverait la pierre précieuse. Il se rendit dans la forét, ott Praséna avait
dirigé sa chasse. Avec ses compagnons fideles, il rechercha les traces de ce prince ; il
parcourut avec soin le mont Rikchavan® et le mont Vindhya : enfin accablé de fatigue, le
sage Crichna trouva le cadavre de Praséna et celui de son cheval ; mais la pierre avait été
enlevée. A quelque distance, il vit le lion tué par le roi des ours, et a la marque des pas il
reconnut sous quel ennemi ce lion avait succombé. Madhava suivit les traces qu'il voyait
sur la poussiere, et arriva a la caverne de ce roi, nommé Djambavan. Il entendit alors dans
l'intérieur la voix d'une femme, d'une nourrice, qui prenant l'enfant du prince, et le faisant
jouer avec la pierre précieuse, lui disait : « Ne pleure pas, bel enfant ; le lion a tué Praséna ;
Djambavan a tué le lion. Ne pleure pas, le "Syamantaca" est a toi ».

En entendant ces mots, Crichna entra, sans rien dire, dans la caverne du roi des ours,
faisant placer a la porte les Yadavas, et son frere armé du soc guerrier’. Lui-méme
s'avanga, son arc a la main, et apercut Djambavan. Aussitdt dans la caverne méme
commenga un combat entre ce prince et le fils de Vasoudéva ; et serrés dans les bras I'un
de l'autre, les deux rivaux luttérent vingt et un jours. Ne voyant point sortir Crichna,
Baladéva et les autres retournerent a Dwaravati, et y porterent la nouvelle de sa mort.
Cependant le fils de Vasoudéva, vainqueur du robuste Djambavan, enleva sa fille, qui était
la célebre Djambavati, et prit la pierre Syamantaca, dont il se para. Il sortit de la caverne,
emmenant avec lui ce roi des ours, et revint a Dwaravati, chargé des plus brillantes
richesses. Pour se justifier complétement des soupgons qu'on avait congus contre lui, ce
noble héros donna au vertueux Satradjit la pierre qu'il avait reconquise. C'est ainsi que
Crichna, vainqueur de ses ennemis et maitre du Syamantaca, se vengea de ses accusateurs
et confondit lui-méme leur injustice.

Satradjit eut dix femmes et cent fils : parmi ces fils on en distingue trois, Bhangacara I'ainé,
le vaillant Vatapati, et Oupasthavan!?. Il eut aussi trois filles, célebres dans le monde :
Satyabhdma, la premiere des femmes, la pieuse Vratini, et Praswéapini, qu'il donna pour
épouses a Crichna.

Bhangacara fut pere de deux fils, Sabhdkcha et Nariya, doués des qualités les plus
éminentes et célebres par leurs vertus.

Du fils de Madri, Youdhédjita, naquit Vrichni!'. Vrichni eut deux fils, Swaphalca et
Tchitraca. Swaphalca épousa la fille du roi de Céasi, nommée Gandini, a qui son pere,
chaque jour, donnait une vache. Elle devint mére d'un prince vaillant et hospitalier, savant
dans les écritures sacrées, rempli de hautes qualités, aimant a célébrer les sacrifices, et
magnifique en présents. Il se nommait Acrofira : il eut pour freres Oupamadgou, Madgou,
Mridoura, = Arimédjaya,  Arikchipa'2, = Oupekcha!®,  Satrouhan!4, = Arimardana,

8  Clest la partie orientale des monts Vindhyas, dont la partie méridionale est spécialement désignée par le

nom de Vindhya.

Balardma, Baladéva ou Balabhadra, frére de Crichna, porte dans les combats une arme en forme de soc
qu'il lance au milieu des rangs de ses ennemis, tandis que Crichna porte quelquefois un fchacra ou disque
dont le bord est aiguisé et tranchant.

10" Un manuscrit donne Viyatsnata.

11 Voyez la XXXIVe lecture, ol se retrouve mot pour mot tout ce. passage, sauf les variantes que je signale.

12 Les manuscrits dévanagaris portent Girikchipa.

13 Le manuscrit de M. Tod donne Outkchépa.

14 La lecture XXXIVe l'appelle Satroughna.
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Dharmabhrit!5, Yatidharma'¢, Grighramodja, Andhaca'?, Avaha et Prativahas. Il eut aussi
une soeur, nommée Soundari, qui épousa Aswa et lui donna une fille, appelée
Vasoundharj, brillante de jeunesse, de beauté et de vertu. Acrotira rendit Ougraséni'?
mere de deux enfants, Soudéva?® et Oupadéva, pareils aux immortels.

De Tchitraca naquirent Prithou, Viprithou, Aswagriva, Aswabahou?!, Souparswaca,
Gavéchin, Arichtanémi, Aswa, Soudharman, Dharmabhrit??, Soubahou, Vahoubahou ; et
deux filles, Sravichtha et SravanA.

Celui qui lit avec attention cette histoire de la fausse accusation portée contre Crichna, ne
sera jamais exposé aux imprécations mal fondées que pourraient lancer les dieux.

TRENTE-NEUVIEME LECTURE.
CONCLUSION DE L'HISTOIRE DE LA PIERRE SYAMANTACA.

Vésampdyana dit :

Crichna avait donc donné a Satradjit cette pierre Syamantaca. Acrolira, qu'on nomme
aussi Babhrou!, en devint possesseur par l'intermédiaire du Bhodja? Satadhanwan. Depuis
longtemps il la désirait, et il avait, dans cette intention, demandé la main de la vertueuse
Satyabhdama. Le vaillant Satadhanwan ayant tué Satradjit, prit cette pierre pendant la nuit,
et en fit présent a Acrofira. En la recevant, celui-ci lui promit sa reconnaissance. « Si tu es
attaqué par Crichna, nous te secourrons. N'en doute pas, aujourd’hui Dwaravati tout
entiere est a moi ». La pieuse Satyabham4, affligée de la mort de son pere, monta sur son
char, et se rendit a la ville appelée Varana3. La malheureuse, les yeux baignés de larmes,
révele a son époux l'action du Bhodja Satadhanwan. Crichna, faisant ses ablutions a la
suite d'un sacrifice de famille que les freres Pandavas venaient de célébrer, ordonne a
Satyaki d'atteler son char, et le vainqueur de Madhou* arrive promptement a Dwaravati. Il
dit a son frére ainé, au héros qui est armé du soc : « Le lion avait tué Praséna,
Satadhanwan a tué Satradjit. Celui-ci avait regu de moi le "Syamantaca”, j'en suis le maitre.

15 La méme lecture porte Dharmadhrik.

16 Le manuscrit bengali de Pans écrit Dharmin, et celui de M. Tod, Dharmétma.

17 Le manuscrit bengali le nomme Antaca.

18 Sur les manuscrits dévanagaris on lit Soubdhou et Pratibihou.

19 La lecture XXXIV porte Ougrasend.

20 Cette méme lecture donne Praséna, au lieu de Soudéva.

21 Le manuscrit bengali appelle ces deux princes Aswaséna et Agrabihou..

22 Le manuscrit de M. Tod porte Dharmavit ici comme a la XXXIVe lecture.

J'ai dii ajouter ces mots, parce qu'il me semble que dans tout le cours de cette lecture on confond Babhrou
et Acrotira. J'en ai conclu que Babhrou était une épithete donnée au fils de Gandini et de Swaphalca, et
non pas le nom du personnage fils de Devavridha, dont il s'agit dans la XXXVIIe lecture.

Bhodja me parait un nom général de famille : car Satadhanwan est un fils de Hridica. Voyez la lecture
précédente.

Je ne connais pas cette ville : nous avons vu ailleurs qu'a quelque distance de Bénares, il y avait un
ruisseau nommé Varand. Etait-ce une ville fondée sur ses bords, et par conséquent appelée Varana ? Voy.
lect. CLXVI, note 1. Le mss. de M. Tod l'appelle Véaranavata.

Mauvais génie tué par Vichnou, dont Crichna est un avatare.

—9_
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Monte rapidement sur ton char ; que le vaillant Bhodja soit détruit, le "Syamantaca" nous
appartient ».

Clest alors qu'une guerre cruelle commenga entre Crichna et Satadhanwan, qui attendait le
secours d'Acrotira. Mais celui-ci, en voyant l'acharnement de ces deux ennemis, malgré
son traité d'alliance, n'eut pas le coeur de se montrer. Le Bhodja, vaincu par la crainte,
songea a la retraite, et fit cent yodjanas® sur le méme cheval avec lequel il avait combattu
et qui s'appelait Hridaya. Trouvant alors un char, il quitta sa monture harassée de fatigue ;
et l'animal, d'épuisement et de regret, expira sur-le-champ.

Crichna dit a Balardma : « Reste en cet endroit, nos chevaux sont fatigués ; je veux aller a
pied a la conquéte du "Syamantaca" ». Alors mettant pied a terre, le héros poursuivit
Satadhanwan jusqu'aupres de Mithila®, ou il le tua. Mais vainement il avait déployé sa
force et son adresse ; aprés avoir terrassé le Bhodja, il ne vit point le Syamantaca. A son
retour, son frere lui dit : « Donne-moi cette pierre » « Je ne 1'ai point », répondit Crichna.
« O honte ! répéta plusieurs fois Balardma irrité ; je vous le pardonne, parce que vous étes
mon frere. Adieu, je vous quitte. Je n'ai plus rien a déméler avec Dwaravati, avec vous et
les Vrichnis ». Le terrible Balardma se retira a Mithila, dont le prince lui rendit tous les
honneurs qu'il pouvait désirer.

Cependant le prudent Acrotira multipliait sans ménagement toutes les especes de
sacrifices. Ce glorieux et savant fils de Gandini’, afin de pouvoir conserver le Syamantaca,
fit composer une espece de charme® religieux, et pendant soixante ans, il ne cessa de
présenter aux dieux des pierreries et mille autres offrandes magnifiques : ce sont la les
sacrifices si fameux du grand Acrolira, dans lesquels était déployée la plus grande
somptuosité en dons et en présents de tout genre.

Le prince Douryodhana vint a Mithila pendant le séjour qu'y fit Balardma, et apprit de lui
l'art difficile de manier la massue. A la fin, les Vrichnis et les Andhacas, avec le grand
Crichna, parvinrent a apaiser le héros et a le faire revenir a Dwaravati.

Acrotira s'était éloigné aussi avec les Andhacas, soupgonné d'avoir participé, avec son
parent, a la mort de Satradjit. Crichna, a qui il inspirait quelque méfiance, le surveillait
avec soin. Aussitdt apres son départ, Indra cessa d'envoyer des pluies sur la terre, et la
sécheresse dépeupla le pays. Alors les Coucouras et les Andhacas s'entremirent pour le
ramener : il rentra dans Dwaravati ; et a I'arrivée du prince magnifique qui employait si
pieusement ses richesses, le roi du ciel, aux mille yeux, ouvrit le trésor des eaux, et envoya
la pluie aux plantes de la terre. Pour sceller sa réconciliation avec Crichna, le prudent
Acrofira lui donna en mariage sa soeur, qui était douée de toutes les vertus’.

5 L'yodjana est une mesure itinéraire que 1'on évalue a 4 miles : d'autres calculs ne la portent qu'a 5 milles
ou 4 milles et 1/2.

6 C'était la capitale d'un royaume dans le nord-est du Bengale. Voy. lect. XXXV, note 4.

7 Ce vers offre un exemple des licences que se donne quelquefois le poéte ; les trois syllabes du mot Gandini
le génaient, il a réduit ce mot a deux syllabes, Gdndi. J'ai déja rencontré plusieurs cas semblables que je
n'ai point relevés : ainsi il dit Djanmédjaya, pour Djanamédjaya.

8 Ce charme, ce talisman porte le nom de hdd, cavatcha, qui signifie proprement armure. C'est

ordinairement une priére écrite sur 1'écorce de I'arbre qu'on appelle bhoidirdja.
9 1y aici quelque erreur, ou le poéte s'est trompé dans la lecture précédente en donnant Soundari au
prince Aswa. Il est vrai de dire que les manuscrits, pour cette lecture, n'étaient pas d'accord. Le bengali,

avec une syllabe de trop dans le vers, faisait Soundari épouse de Sdmba : c'est le méme manuscrit qui lui
donne Vesoundhara pour fille.

-10-
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Par la vision de 1'yogal0, Crichna découvrit que le Syamantaca était en la possession
d'Acrotira ; il lui dit en pleine assemblée : « Prince digne de tout mon respect, je vous
donne cette pierre précieuse qui est maintenant entre vos mains. J'ose attendre de votre
part tous les égards que j'ai pour vous. Il y a soixante ans que ma coleére éclata plus d'une
fois avec trop de violence : le temps, qui détruit tout, a éteint cette inimitié ». Ainsi parla
Crichna dans l'assemblée de tous les Satwatas!! ; alors le sage Acrotira lui remit de sa
propre main le Syamantaca : le héros satisfait regut cette pierre pour la lui rendre aussitot ;
et le fils de Gandini, apres l'avoir prise des mains de Crichna, l'attacha sur sa poitrine et
brilla de tout I'éclat du soleil.

L'homme qui, pur et recueilli, écoute cette histoire, obtiendra un jour le bonheur céleste. Sa
gloire et sa renommée, 6 prince, s'étendront jusqu'au monde de Brahma. N'en doute point,
je ne te dis ici que la vérité!2.

QUARANTIEME LECTURE.
DESIR DE CONNAITRE LA GRANDE MERVEILLE.

Djanamédjaya! dit :

Les Pourénas rapportent la manifestation du tout-puissant Vichnou sous la forme d'un
sanglier? : elle y est racontée par les sages. C'est une histoire dont je ne connais point les
détails. Quels furent les motifs et le but de l'apparition de cet étre merveilleux ? ses
oeuvres et ses qualités ? sa nature, sa forme, son essence divine, sa grandeur, sa vie enfin
et ses actions ? Un jour que les Brahmanes, rassemblés pour le sacrifice, se livraient a des
disputes de rivalité, Crichna-Dwépayana? leur raconta les aventures du grand sanglier, et
leur dit comment Nardyana, sous cette forme, éleva sur une de ses défenses la terre
plongée dans les eaux de la mer. O saint Brahmane, je désire aussi connaitre en détail
toutes les oeuvres de Hari, revétu de la forme du sage Crichna et terrassant tous ses
ennemis. Reprenant, des l'origine, l'histoire de ses actions, fais-moi connaitre quelles
furent ses diverses manifestations, quelle est sa nature, et comment le dieu Vichnou,
maitre des Souras et vainqueur de ses adversaires, jugea convenable de devenir le fils de
Vasoudéva. Quittant le monde des Dévas, habité par les immortels et les &mes vertueuses,
il descendit dans ce monde mortel. Comment celui qui est le maftre des dieux et des
hommes, qui est la majesté souveraine remplissant le ciel et la terre, a-t-il uni sa nature

10" Nous avons déja vu que la dévotion procurait une espece de seconde vue a celui qui se trouvait, par sa
méditation profonde uni au grand Etre : le mot yoga signifie union.

11" Nom de famille, qui s'étend a toute la race des Yadavas. Voyez lect. XXXVI et XXXVII.

12 Ce paragraphe ne se trouve que sur le manuscrit dévanagari de Paris.

1 L'intervention de Djanamédjaya dans cette lecture est une faute de gofit car il y parle comme un maitre, et

non plus comme un disciple qui a besoin de s'instruire. Au reste, son discours est formé de morceaux que
'on retrouvera en différents endroits des lectures subséquentes.

Le mot sanscrit pourrait aussi se traduire par cochon ou pourceau. Sur les monuments égyptiens, le cochon
joue un roéle particulier : a la suite des inondations, il aime a se plonger dans le limon ; et il est devenu,
par cette raison le symbole de la nature qui renait la suite des pluies ou des déluges. Quoi de plus
conforme aux idées des mythologues, que de choisir, pour relever la terre submergée, un animal
accoutumé a se vautrer dans les eaux immondes et bourbeuses ?

Méme personnage que Vyasa, fils de Pardsara et de Satyavati C'est lui que 1'on regarde comme I'auteur
du Mahéabharata ; c'est aussi a lui que 1'on attribue les Pourénas.

-11 -
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divine a la nature humaine ? Celui qui, seul, fait tourner ce disque?, espoir et salut de la
terre, comment est-il venu parmi les hommes manier le disque des combats ? Celui qui est
le pasteur universel du monde, ce divin Vichnou, comment est-il descendu sur la terre
pour s'y faire pasteur ? Celui qui, &me de tous les étres, porte en son sein et enfante les
éléments, comment est-il né au sein d'une femme mortelle ?

C'est lui qui, cédant aux désirs des dieux, et devenu en trois pas maitre des trois mondes?,
établit les trois voies de l'univers, les trois qualités supérieures qui font l'essence de la
nature® ; lui qui, a la fin des dges, dévorant la terre sous la forme de l'eau, produit un
monde qui n'est plus qu'une vaste mer ot il circule par des routes visibles et invisibles ;
qui, anciennement, &me des temps antiques’, sous l'apparence d'un sanglier terrible pour
ses ennemis, a soulevé la terre sur le bout d'une de ses défenses ; qui, le premier parmi les
Souras, n'a jadis vaincu les Asouras que pour donner aux dieux les trois mondes, source
inépuisable de biens pour toutes les créatures ; qui, devenu moitié homme et moitié lions,
a mis autrefois a mort le puissant Détya Hiranyacasipou ; qui, placé dans le Patala®, sous la
forme d'un volcan nommé Orwal?, a desséché 1'eau de la mer ; lui, que d'dge en 4ge on a
célébré comme un dieu a mille tétes, a mille yeux, a mille dents, a mille pieds ; sur
I'ombilic duquel naquit le lotus, demeure de Brahma, quand tous les étres, animés et
inanimés, étaient ensevelis sous les flots de la mer universelle.

C'est lui qui, dans le combat de Taraca!l, terrassa les Détyas, en se présentant sous une
forme qui renfermait tous les dieux et se servait de toutes les armes ; qui, monté sur
Garouda, terrassa le Détya Céalanémi, et vainquit Taraca, terrible et grand Asoura ; qui,
dans le nord, sur les flots de 1'Océan de lait, de la mer d'ambroisie, dort au milieu des
ténebres profondes, plongé dans une pieuse méditation'? ; lui, dont Aditi, par la force de
sa pénitence, obtint d'étre mere!3, heureuse d'enfanter celui qui est la source divine de tous
les Souras ; lui, qui délivra Sacral4, pressé par les Détyas, en brisant le sein qui le

C'est le mot A%  tchacra, qui signifie roue et disque et peut désigner ici le soleil, auquel on compare le
disque de guerre qui est ordinairement I'arme de Crichna. Dans 1'Oupnék'hat, t. II, pag. 97, il y a une
comparaison détaillée du monde avec la roue d'un char.

Ce passage fait allusion a l'histoire de Bali, & qui Vichnou, sous la forme d'un Brahmane nain, vint
demander qu'on lui donnat autant de terre qu'il en pouvait mesurer en trois pas. Bali le lui accorda, et le
nain, grandissant tout a coup, remplit les trois mondes. Voila pour quelle raison Vichnou fut surnommé
Trivicrama.

Ce sont le satwa, le radjas et le tamas. Voy la XVIIe lect. du Bhagavad-gitd. Quant aux trois voies, voyez les
lois de Manou, XIle lect

7" On pourrait traduire aussi : dans les Pouranas, 4me des Pouranas, X U GHATHL

Clest I'avatare appelé Narasinha.

Le Patala est I'enfer o habitent les Nagas ou serpents.

10 Nous verrons plus tard l'histoire de cet Orwa, mais sans y retrouver un avatare de Vichnou.

11" Combat fameux entre les Détyas et les dieux, auquel le poéte fait souvent allusion, et dont la description
se trouvera plus loin.

12 Le terme qui exprime cette idée est yoga.

13 Aditi fut la mere des douze Adityas, au nombre desquels on met Vichnou.

14 Nom du dieu Indra.

-12 -



http:/ / www.utqueant.org

contenait!® ; qui créa, pour étre les pieds du monde, les Détyas, habitants des eaux?s, fit les
Dévas pour étre les habitants du ciel, et donna a ceux-ci un roi qui fut Indra. C'est lui qui
inventa les vases sacrés'’, les présents pieux!®, les cérémonies!®, la coupe pour boire le
soma?), le mortier?’ pour nettoyer le riz, le feu domestique et perpétuel??, les rites
funéraires?, le feu sacré?*, I'emplacement destiné au culte?, le gazon? et la cuiller du
sacrifice?, la victime, le vase appelé dhrouva?, et les offrandes supplémentaires? ; lui qui,
par un triple effet de sa sagesse, nous a créés tous deux, nous Dwidjas, pour offrir le havya
et le cavya®, en méme temps qu'il créait les Souras pour recevoir le havya, et les Pitris
pour profiter du cavya ; qui enfin, pour le bonheur des étres, imagina, avec les priéres, les

15

16

17

18

19

20

21

22

23

24

25

26

27

28

29

30

Je crois que 1'on indique ici une légende qui se rapporte a celle qui est racontée a la fin de la Ille lecture ;
quoiqu'elles different 1'une de I'autre, je suppose que toutes les deux ont le méme objet en vue : il faut y
voir un conte allégorique sur l'origine de I'aire des vents.

La terre s'éleve au-dessus de la mer, qu'habitent les grands serpents, lesquels servent de base et en
quelque sorte de pieds a cette terre.

g , patrdni. C'est le mot qui exprime en général les ustensiles nécessaires au sacrifice, comme plats,

coupes, cuillers, etc.

Nous avons déja vu que dans tous les sacrifices on faisait aux Brahmanes des présents, qu'on appelle

&I, dakchina.

J'ai rendu ainsi le mot E?f&ﬂ, dtkschd, qui veut dire en général une cérémonie quelconque, et en particulier

certains rites ou certaines prieres qui précedent le sacrifice.

Le soma est le jus de 1'asclépias ; cette coupe se nomme AHY, tchamasa.

SRUES ouloitkhala, mortier de bois dans lequel on nettoie le riz. Parmi les pénitents de divers genres, il y

en a qu'on nomme dantoloiikhalicas, et qui s'astreignent a manger leur, riz sans le monder

Ce feu domestique, appelé 1T éq ¥, gdrhapatya, est transmis de pere en fils aux chefs de maison, qui

doivent l'entretenir a perpétuité.

Les cérémonies funebres portent le nom général de srdddha : 1'expression employée ici est 3TaTeTy,

anwdhdrya. Cette cérémonie consiste en un repas célébré en 1'honneur des manes, le jour de la nouvelle
lune.

Ce feu est nommé 3T|%T>|=ﬂ'€r, dhavaniya. 11 est pris au feu domestique perpétuel, et sert aux sacrifices.

Le mot sanscrit est a i’, védi. C'est une place carrée, destinée au sacrifice

D2, cousa (poa cynosuroides).

%13, srouva. C'est une cuiller de bois, avec laquelle on verse dans le feu du sacrifice le beurre clarifié. On

dit aussi €9 et Ed.

La dhrouvd est un vase qui a la forme de la feuille de figuier indien : il est fait du bois du flacourtia sapida.
(Voyez Wilson.)

Nous avons déja parlé plusieurs fois de ce sacrifice, qui se nomme 3IIY IH qvabhrithya.

Le havya et le cavya sont deux sacrifices, I'un en 'honneur des dieux, l'autre en I'honneur des manes.

-13-
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poteaux et les anneaux® ot I'on attache les victimes, les matieres qui servent a entretenir le
feu, la cuiller sacrée, le soma, les ablutions, les objets des sacrifices, les sacrifices mémes et
les différents feux, les sacrificateurs, les assistants®?, les offrandes et les cérémonies les plus
efficaces. C'est lui qui, autrefois, remplissant les fonctions de créateur supréme en formant
la révolution des mondes, divisa le temps en ages successifs, et distingua les Kchanas, les
Lavas, les Cachthés, les Calas®, les trois temps, les heures®, les jours, les mois, les
Pakchas®, les années, les saisons®® et les Yogas®” chroniques, voulant que ces diverses
mesures fussent multiples du nombre trois®, fondant les ternaires du temps, de l'espace et
de la matiere®, de l'attribut, de la forme et du sujet!?, établissant trois castes?!, trois
mondes, trois Vedes, trois feux, trois temps, trois oeuvres, trois résultats de 1'action®?, trois

31 Ces poteaux se nomment U, yotipa : ils sont faits ordinairement de bambous ou de bois de tchadira,

tchayar (mimosa catechu). On attache, selon quelques auteurs, un anneau de bois a la partie supérieure, ou,
suivant d'autres, un anneau de fer a la partie inférieure de ces poteaux, qui sont plantés avec certaines

cérémonies, et consacrés par une libation de beurre. Le mot que j'ai rendu par anneaux est 4 g paridhi.

M. Wilson dit que c'est la branche d'arbre a laquelle on attache la victime. La préposition IR ma paru

présenter 'idée de cercle, d'anneau : je vois 1a une espece de hart fixée au poteau sacré.

32 Cette idée est exprimée par le mot HSH, sadasya, qui s'entend d'un prétre chargé d'assister 1'officiant, et

de lui faire remarquer les fautes qu'il peut commettre dans le cours du sacrifice.

33 Un kchana est composé de trente calds et forme 1 minute. Un lava est un soixantieme de nimécha on clin
d'oeil ; quelquefois c'est une division de temps plus grande renfermant trente-six nimeéchas ou deux
cichthds, autrement 1/2 seconde. Une cdchthid est un trentieme de cald ou dix-huit niméchas. Une cald est
trente cdchthds ou 8 secondes.

34 On compte trente heures ou mouhourttas par jour, de 48 minutes chacune.

35 Un pakcha est une moitié de mois lunaire : il y a le pakcha noir et le pakcha blanc, suivant les phases de la
lune. Voyez lect. VIIL

36 Les Indiens comptent six saisons.

37 Ces yogas sont au nombre de vingt-sept. Un yoga est 1/27° des 360 degrés de l'écliptique, et sert a
mesurer les longitudes du soleil et de la lune. C'est aussi une période astronomique.

38 Tels sont les mots du texte, THIUT Ffag Y,

39 Ainsi ai-je rendu le mot 9. J'ai vu ici la double idée d'accumulation et d'agrégation de molécules, ce

qui me semble expliqué par le mot matiere.

40 Le texte porte S0 iq_\cﬁ'ga J'ai vu dans@@é formé de g8 et dérivé de Y et de T (bene stare), 1'idée
9

de la substance supportant la modification de la forme et de l'attribut qui la distingue particulierement.
Rofipa signifie aussi couleur.

41 L'auteur, par esprit de systéme, supprime la quatrieme caste, dont les membres en effet ne portaient pas
le nom de dwidjas ou régénérés. Tout a I'heure il la rétablira, quand il voudra parler de la division par
quatre. Il en est de méme des Vedes, dont le quatrieme, 1'Atharva, passe pour plus moderne. Quant a ce
que l'auteur entend par les trois temps, il nous semble que c'est le passé, le présent et 1'avenir. Tel est au
moins l'avis de M. Wilson, dans son Dictionnaire, au mot Triciladjna. Voy. cependant dans 1'Oupnék’hat,
t. I, p. 61, t1I, p. 167, et alibi, une autre explication moins naturelle.

42 Voyez lois de Manou, lect. XII, sl. 3 et suiv. Le mot 3TUMH apdya (résultat de I'action) est peut-étre

synonyme de 7T (;l,.gati.
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qualités, créant enfin, dans son éternelle action, ces trois mondes éternels avec les étres de
toute espece, et toutes les qualités qui les distinguent. C'est lui qui se joue dans les
merveilles de l'organisation humaine, maitre du passé et de l'avenir et souverain du
monde, voie supréme des hommes vertueux, fermée aux pécheurs, principe des quatre
castes, conservateur des quatre holocaustes*?, savant dans les quatre Vedes, protecteur des
quatre ordres de dévots, horizon*, atmosphere, terre, eau, air et feu, splendeur du soleil et
de la lune, précepteur des Yogins ; lui, qui dissipe les ténebres de la nuit, et que l'on
célebre comme étant la supréme lumiere, la supréme pénitence, 1'étre supérieur qui ne voit
rien au-dessus de lui, 'dme sublime et universelle, Narayana, plus grand que les Vedes,
les cérémonies du culte, les saints devoirs, la voie du salut, la vérité, la pénitence, la
délivrance finale®, enfin, plus grand que ce qui est vraiment grand. C'est lui qui est le
divin Aditya et ses freres, et la mort pour les Détyas, la mort pour le monde a la fin de
chaque 4ge, la mort pour celui méme qui a tué le monde ; lui, qui est le salut de ceux qui
sont le salut du monde?$, 1'offrande du sacrificateur, le docteur des hommes savants dans
les Vedes, le principe des principes actifs, Soma?*” pour tout ce qui est sous l'influence de la
lune, le feu des objets briilants, l'intelligence des étres intelligents, la pénitence des
pénitents, la modestie des gens modestes*3, la vigueur des hommes vigoureux, la force des
forts, la voie de ceux qui suivent la voie supréme, le créateur des créations diverses, la
cause premiere du monde. C'est lui enfin qui est 'auteur de 1'éther, l'air qui est I'dme de
l'air, le feu qui # est I'ame du feu, les dieux qui sont le souffle de ce méme feu, et le
vainqueur de Madhou. Le sang vient du fluide élémentaire (rasa)®, du sang vient la chair;
de la chair, la matieére séreuse ; de la matiére séreuse, les os ; des os, la moelle ; de la
moelle, le sperme ; du sperme, I'embryon ; et cette suite de productions a pour fondement

43 Ces quatre holocaustes sont sans doute les quatre sacrifices que les lois de Manou, lect. II, sl. 86,
désignent sous le nom de pdncayadjnas. Plus bas, les quatre ordres de dévots sont les quatre dsramas, dont
nous avons déja parlé plusieurs fois,

44 3T !, digantarah. C'est l'espace compris entre les divers points du ciel,

45 ITT&T, mokcha. Voyez XXXe lect. note 2.

N v
46 e texte porte HJAl SIHHTJAL Le mot sétou désigne ces chaussées qui séparent les champs, et qui

servent, pendant les inondations, pour le passage des voyageurs. Je n'ai pas trouvé d'expression frangaise
qui rendit ce mot, dont l'interprétation devient facile si I'on suppose que les hommes sont jetés dans ce
monde comme dans une mer, et que les bons, par leurs exemples comme par leurs mérites, sont des
especes de sétous ou chaussées, qui servent de communication entre la terre et le ciel. Cette pensée me
parait contenue dans le passage suivant de 1'Oupnék'hat, t. I, p. 386 : Et ille dtma pons ad mokcham et
liberationem (salutem) est.

47 Soma est la lune, qui exerce une grande influence sur I'organisation humaine, comme nous le verrons un
peu plus loin.

48 Voy. Bhagavad-gita, lect. V, vers la fin.
49 TJe crois que par ces dieux on entend les sept flammes ou langues (septem apices) que 'on donne au feu et
que l'on a divinisées.

50 Le rasa est la qualité particuliere a 1'eau formée de la lumiere. Voyez lois de Manou, lect. I, sl. 78. Voyez
aussi le Dictionnaire de M. Wilson, pour ce mot qu'il croit signifier le chyle. ]J'ai traduit ce passage aussi
exactement qu'il m'a été possible. Il est curieux de voir comment les Indiens entendaient la physiologie. Je
ne défends pas leurs idées, et je ne veux pas non plus les déguiser. Voyez dans 'Oupnék’hat, t. Il, p. 235,
des détails sur la formation successive du foetus...
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le rasa. La premiere influence est donc l'influence® aqueuse, qu'on appelle lunaire (sémya)
: la seconde est celle du feu, qui échauffe I'embryon. Ainsi le sperme est animé par la lune
(soma) ; le sang menstruel, par le feu : or, ce feu et cette lune sont également animés par le
rasa, comme le sperme lui-méme. Celui-ci se convertit en flegme, le sang devient bile : le
siége du flegme est le coeur ; celui de la bile est I'ombilic. Au milieu du corps est placé le
coeur, qui est aussi le siége de 1'ame ; entre I'ombilic et 1'estomac est établi le dieu du feu ;
I'dme est Pradjapati, le flegme est Soma, la bile est Agni® ; et c'est ainsi que le monde est
fondé sur I'union d'Agni et de Soma?. Le foetus, une fois constitué, s'augmente comme le
nuage : l'air s'y introduit et s'y confond avec le souffle supréme. Il forme, nourrit, agrandit
les membres de ce corps ot il est établi, et il poursuit ses accroissements, se divisant lui-
méme en cing especes d'air qu'on nomme prana, apana, samana, oudana et vyana®. Le
souffle appelé prana augmente et fortifie le siége principal ou réside l'air ; 'apana, les
organes inférieurs du corps ; l'oudana, les organes supérieurs ; le vyana, les parties
intérieures o, avec le samana, il exerce son action. Les cing éléments, la terre, l'air, I'éther,
l'eau et la lumieére, s'unissent ensemble pour former les organes des sens, dont chacun
s'accroit des molécules qui lui conviennent. De la terre vient le corps ; de l'air, le souffle
vital ; de l'éther, les parties creuses® ; de l'eau, les humeurs ; de la lumiére, la vivacité
percante de la vue. Enfin arrive l'intelligence, qui dirige les sens, comme le cocher guide
ses chevaux, et qui établit la communication entre eux et les objets extérieurs®.

Clest Vichnou, principe fécondant (pouroucha), qui a créé tous ces mondes éternels :
comment donc est-il venu, dans ce monde périssable, se revétir de I'humanité ? Saint
Brahmane, voila ce qui m'embarrasse et m'étonne. Comment celui qui est la voie supréme
a-t-il pris une forme mortelle ? Tu m'as appris la généalogie de ma propre famille : je
désire connaitre aussi l'histoire de Vichnou et la suite de celle des Vrichnis. Vichnou est
pour les Dévas et les Détyas la grande merveille. Raconte-moi, 6 savant Mouni, le miracle
de ses naissances : récit étonnant, source d'une grande félicité, monument de gloire pour le
tout-puissant Vichnou, célebre par sa force et son courage, admirable par ses oeuvres
immortelles.

Je rends § , rdsi par influence.

52 Agni est le nom du dieu du feu, ignis.

53 Le mot qui rend cette idée est mﬂ, agnichoma. Voyez la Grammaire de Wilkins, no 1095.

54 Voyez a ce sujet 'Oupnék'hat, t. I, p. 19 et 302. Le prdna est la respiration, le souffle qui sort des poumons.

L'apdna a son siege dans les intestins ; le samdna, dans l'estomac ; l'ouddna, dans la téte ; et le vydna dans
toutes les veines du corps.

55 T'ai traduit littéralement le mot .

56 Dans ce passage on rencontre le mot ATH, grdma, avec le sens de collection, réunion, assemblage, quoique M.

Wilson semble exiger que pour avoir ce sens il soit en composition avec un autre mot. La XLVe lecture le
reproduit, mais en composition, dans EREUDIE indriyagrama et AHATH bhodtagrama.
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QUARANTE ET UNIEME LECTURE.
COURTE EXPOSITION DES AVATARES! DE VICHNOU.

Vésampdyana répondit :

La demande que tu me fais est importante : tu veux connaftre les actions du dieu qui porte
'arc Sarnga?. Je me conformerai a ton désir, 6 prince, autant qu'il me sera possible, et je
vais tentretenir de la gloire de Vichnou. Tu éprouves le désir de connaitre les effets
merveilleux de sa puissance. Ecoute, je te dirai et sa nature et ses oeuvres divines : dieu
infini, il a mille yeux, mille bouches, mille pieds, mille bras, mille mains, mille langues ;
seigneur généreux et resplendissant, ses mille tétes sont ornées de mille diademes : il
possede toutes les perfections qui le rendent le premier des étres. Il est l'ablution,
l'offrande, I'holocauste et le sacrificateur, les vases consacrés, les purifications, 1'autel?, les
rites préparatoires*, 1'oblation®, la cuiller, le soma, la corbeille, le pilon, la victime, la
promenade autour du foyer sacré’, le prétre instruit dans 1'Yadjour?, le lecteur du Sama, le
Brahmane?, 'acolytel?, le temple!?, I'assemblée!?, le poteau, 1'aliment du feu, le cousa, la
louche’3, la coupe, le mortier, la chambre de famille!4, 'emplacement pour la cérémonie,

1" Ce mot, qui signifie descente, indique l'apparition d'une divinité sous une forme mortelle. Il s'agit
spécialement ici des incarnations de Visnou, dont les principales sont au nombre de dix. Mais il parait
que les auteurs ne s’accordent pas sur la nature de ces avatares. Le poéte, dans cette lecture, ne fait
aucune mention du Poisson et de la Tortue, regardés par quelques écrivains comme les deux premiers
avatares ; mais il en cite d’autres, sur lesquels il donnera plus tard d’assez longs développements.

2 Sarnga est en général un arc de corne ; et en particulier celui du dieu Vichnou

3 Clestle motaﬁ védi, que j'ai rendu ici par autel.
4 <, dikcha.

5 9%, tcharou.

6 Le pilon sert émonder le riz dans le mortier.

7 SI&UTHYT, dakchindyanam. Nous avons déja vu que dans les sacrifices, il y avait une cérémonie qui

consistait a tourner autour du feu sacré, en laissant toujours ce feu a sa droite.

8 W, adhwaryyou.
o fam, vipra.

10 g, sadasya.

11 9&, sadana.

12 9]Y, sadas.

13 Clest la traduction du mot % %1, darwi, qui désigne une espece de cuiller.

14 Y, pragovansa.
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l'officiant et l'auditoire!®, tout objet enfin, petit ou grand, animé ou inanimé, les
pénitences!t, 'arghyal’, le terrain préparé pour le culte's, le gazon, la priere!?, le feu qui
dévore le sacrifice, la portion réservée aux assistants, et les dévots qui la mangent. Voila le
portrait que donnent de Vichnou les Brahmanes savants dans les Vedes ; ils disent que le
feu et le soma forment ses deux bras, que le beurre du sacrifice compose ses rayons, et que
c'est un souverain éternel a 1'arme toujours haute et menacante. Il est le roi des Souras ; sur
sa poitrine est gravé le Srivatsa?. Dans sa supréme sagesse, il s'est déja mille fois
manifesté, et sans doute il daignera encore se manifester au monde : c'est ce que nous a
révélé le saint patriarche?!.

O grand roi, tu m'as demandé le récit d'une histoire mémorable et divine : tu as désiré
savoir pour quelle raison le grand Vichnou, le maitre des Dévas, le vainqueur de si
puissants ennemis, quittant le séjour des dieux, est né dans la famille de Vasoudéva. Je
vais donc te raconter en détail les hauts faits de 1'illustre Crichna.

Pour l'avantage des dieux et des mortels et le bien des mondes, celui qui est I'ame de tous
les étres a plusieurs fois revétu une forme extérieure. Je te dirai quelles furent ces saintes
apparitions, et leurs caracteres divins, ainsi que les célebrent les poétiques récits de nos
saints livres. D'un coeur pur, d'une dme recueillie, écoute, 6 Djanamédjaya, ces histoires
antiques et révérées, dont les Vedes aussi font mention. Voici ce que l'on raconte de
Vichnou.

Fils de Bharata, quand l'amour pour les saints devoirs commence a s'affaiblir, pour
rallumer le zele qui s'éteint, le maitre du monde nait sur la terre. Sa forme divine, et qui
reste toujours dans le ciel, se livre a de rigoureuses austérités. Son autre forme, étendue
sur sa couche, tombe dans le sommeil. L'dme supérieure (Adhyéatma) s'occupe en elle-
méme de la destruction et de la reproduction des créatures. Au bout d'un sommeil de
mille ans, apparait, pour accomplir son oeuvre, le dieu des dieux, le pere du monde.
L'aieul de la création??, Brahm3,

15" Ce mot est la traduction de TI, tchayana, qui m'a fort embarrassé, parce que cacya, tchaya, entre autres

significations, voulait dire assemblage, multitude, collection. J'ai pensé que TAF, pourrait bien se préter au

sens de rassemblement.
16 W, prayastchitta.

17 L'arghya est la méme chose que 1'argha. Voyez lect. XIV, note 21.
18 ¥fUge sthandila, terrain uni et carré préparé pour le sacrifice. Nous avons vu ailleurs que cette idée était

exprimée par le mot védi ; et quelques lignes plus haut, W’i—ﬁ:’, yadjnabhoiimi (champ du sacrifice)

rappelle la méme circonstance. Je ne saurais dire s'il existe quelque différence entre ces mots : ce passage
d'ailleurs me semble contenir quelques autres répétitions.

19 U9, mantra.

20 Le Srivatsa est un signe particulier en forme de rosace que forment les poils bouclés sur la poitrine de
Vichnou.

21 Le texte emploie d'une maniere vague le mot pradjdpati, sans désigner quel est le personnage dont il est ici
question.

22 ﬁﬁm_ﬁ', Pitdmaha. C'est ordinairement un nom que 1'on donne a Brahma, ainsi que le mot Paramechthin,

qui vient un peu plus loin.
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Capila?, le souverain dieu?, les gardiens de la terre?, le soleil, la lune, le feu, les Dévas,
les Saptarchis, le glorieux Tryambaca?t, l'air, les mers et les montagnes, sont tous
renfermés dans son corps, avec le puissant Sanatcoumara et le grand Manou, divins
fondateurs de la race humaine. L'ancien des dieux travaillait ainsi a la reproduction des
mondes?’, et brillait comme le feu le plus éclatant. Toute la nature, animée et inanimée,
avait péri ; les dieux, les Asouras, les hommes, les serpents, les Rakchasas n'existaient plus.
S'élevant du milieu de la mer, deux Danavas, Madhou et Kétabha, fiers de leur force et de
leur courage, demandaient le combat. Ils succomberent sous les coups de ce dieu puissant,
qui daigna les consoler en leur accordant la faveur de revivre un jour. Celui sur 'ombilic
duquel s'éleva un lotus?®, dormait au milieu des flots de la mer. De ce lotus naquirent les
dieux, et les divers ordres de Richis. Dans le Pourdna qui célebre la gloire de ce dieu, cette
manifestation porte le nom de Pdchcara?.

Vient ensuite 'apparition de Vichnou, le premier des Souras, sous la forme d'un sanglier,
étre mystique qui a pour face 1'écriture sainte, pour pieds les Vedes, pour défenses les
poteaux du sacrifice, pour bras les sacrifices mémes, pour bouche le biicher sacré, pour
langue le feu, pour soies le darbha®), pour téte la science divine ; il est habile dans les
exercices de la pénitence ; le jour et la nuit sont ses deux yeux ; les Védangas sont sa
parure, le beurre est son nez, la cuiller son boutoir, les airs du Sama son grognement :
grand, terrible, vénérable, il est la loi et la vérité méme ; les saintes pratiques’! sont sa

23 Capila n'est pas ici le nom du philosophe, fondateur du systeme sankhya. C'est un avatare de Siva ou de

Vichnou, par lequel on désigne un des principes actifs du monde.

24 tl'{'ﬁ'@:[( Paramechthin (in primo stans).

25 Le nom sanscrit est locapdla : on entend par ce mot les dieux ou génies chargés spécialement de garder les

différents points du ciel et les diverses parties de la création.

26 Nom du dieu Siva, que nous avons déja vu.

27 Ce passage, qui m'a paru interpolé, renferme un mot qu'il m'a été impossible de rendre littéralement :

c'est le mot Y U , pourdni, qui signifie ville. Je ne congois pas que Vichnou, dans la position ot le place le

poéte, puisse fonder des villes. J'avais essayé de faire rapporter cette idée a Manou : mais la difficulté était
toujours la méme. J'avais pensé ensuite que ce mot signifiait collection, classe d’étres. J'ai mieux aimé le
regarder, dans ce passage, comme synonyme de loca (monde), c'est-a-dire, réceptacle, habitation des diverses
créatures. C'est dans ce sens que, par métaphore, poura signifie calice d'une fleur, et corps. Le Bhagavad-
gita appelle le corps humain la ville aux neuf portes.

28 11 s'agit ici de Vichnou, sur l'ombilic duquel s'éleva le lotus mystique d'oit sortit Brahma ; fiction qui a

donné lieu a plusieurs épithetes par lesquelles ces deux divinités sont désignées.

29 Un des noms du lotus (nymphea nelumbo), est pouchcara. Voyez le tome VIII des Recherches asiatiques ;

Wilford y donné une carte indienne qui représente la terre sous la forme d'une fleur de lotus.

30 Le mot darbha est synonyme de cousa, le gazon sacré.

o o
31 Ce passage m'a embarrassé ; il contient cet hémistiche ShHIZHHYhA:, cramavikramasantkriyah. Je

trouve dans Wilson que crama est un précepte divin, ou une pratique prescrite par les Védes. M.
Colebrooke nous avertit que crama est une des petites divisions des Védes. Mais cette expression signifie
aussi force, pouvoir, ainsi que vicrama. Il m'a semblé que ces deux mots devaient avoir entre eux un rapport
et non une opposition de signification ; que par conséquent je ne pouvais pas traduire le pouvoir des
cramas ; que je devais aussi rejeter un sens éloigné, tel que force et pouvoir, et prendre le sens propre qui
indique marche et mouvement.
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démarche et son pas ; les oeuvres de pénitence ses ongles, les victimes®? ses genoux,
I'holocauste son pénis ; les plantes employées dans les sacrifices sont les autres organes de
la génération ; le souffle des instruments est son ame, les prieres sont ses reins, le soma son
sang, le vedi3® ses épaules : il a pour odeur celle du beurre clarifié ; sa force est celle du
havya et du cavya® ; le pragvansa® est son corps, lumineux et orné de mille cérémonies ;
les donations pieuses forment son coeur ; occupé des exercices de 1'yoga, il est le grand
sacrifice personnifié : la lecture des Vedes est l'opiat qui embellit ses levres® ; les
tourbillons du feu l'entourent comme un vétement ; les vers des livres sacrés®” sont une
jonchée que foulent ses pas, et les mystérieux Oupanichats’®® forment ses aliments
ordinaires. Il s'élance avec la majesté du dieu qui occupe le sommet du Mérou et qui
s'avance accompagné de son épouse Tchhaya®. La terre, entourée de mers, avec ses
montagnes et ses foréts, ne présentait plus que l'apparence d'un immense Océan, et elle
était plongée dans les vastes flots. Le dieu qui a mille tétes, le maitre de la nature, pour le
bien des mondes, prit cette forme de sanglier du sacrifice, forme puissante et miraculeuse :
sur une de ses défenses, il souleva la terre submergée sous l'eau de la mer. Telle est
l'apparition que 1'on appelle l'apparition du sanglier (Varaha).

Voici maintenant celle ot il se montra sous la forme d'un homme-lion, et donna la mort a
Hiranyacasipou. Ce fut dans l'age appelé Crita : cet ennemi des dieux, ce héros Détya, fier
de sa force, se livra a une rigoureuse pénitence pendant onze mille cinq cents ans?,
s'abstenant de boire de 1'eau, restant avec constance silencieux et immobile dans la méme
place. Par sa mortification, son abstinence et son application aux saintes études, par sa
pénitence et ses austérités, il gagna la faveur du divin Swayambhou, du grand Brahm,
qui lui apparut sur un char aussi brillant que le soleil et trainé par des cygnes?!, entouré
des Adityas, des Vasous, des Sadhyas, des vents et des autres dieux, des Roudras, des

32 Clest le mot UX], pasou (pecus) que j'ai rendu par victime. 1 désigne en général un étre vivant, et en

particulier une chevre. Ce mot signifie aussi sacrifice, offrande.

33 Le védi, comme nous l'avons déja dit, est le terrain sur lequel on sacrifie. Voyez note 18, et lect. XXXIII
note 5.

34 Nous avons déja dit que le havya est le sacrifice en 'honneur des dieux, et le cavya le sacrifice en 'honneur
des manes.

35 Le pragvansa (voyez note 14) est une piece située vis-a-vis de la salle qui contient les ustensiles du
sacrifice ; c'est 1a que s'assemblent la famille et les amis de la personne par qui le sacrifice est offert.

36 Cet opiat porte le nom de routchaca, et plus communément de rotchand ou gorochand. C'est une substance
jaune et brillante, préparée avec l'urine dé la vache ou avec des matiéres que cet animal a vomies. Elle sert
a marquer sur le front des dévots les signes de secte, appelés tilacas. On 1'emploie aussi dans la peinture,
la teinture et la médecine.

37 <Y, tchhandas.

38 Ce sont des traités sur la théologie des Vedes ; quelques-uns de ces traités, traduits en persan, ont été
reproduits en latin par Anquetil Duperron, et forment I'ouvrage connu sous le nom d’Oupnék’hat.

39 Voyez la lecture IX.
40 Comme j'ai averti que la méthode indienne pour compter les années 'me paraissait incertaine, je donne ici
le vers qui contient le nombre que j'ai adopté  TYIHIEE0T ] S91 9 =,

10,000 + 100x10 -+-100x5= 11,500.

41 L'oiseau consacré a Brahma est appelé en sanscrit hansa (anser).
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Viswas, des Yakchas, des Rakchasas, des Kinnaras*?, des points principaux de I'horizon et
des points intermédiaires®, des fleuves, des mers, des constellations, des heures, des
oiseaux, des poissons, des Dévarchis, riches de leur pénitence, des Siddhas, des Saptarchis,
des saints Radjarchis, des Gandharvas et des Apsards. Le maitre des étres animés et
inanimés, le sage Brahma, environné de tous les Souras, dit au Détya : « Je suis satisfait de
ta dévotion et de ta ferveur. Je viens t'en féliciter : demande-moi un don, je promets
d'accomplir ton voeu ».

«Je demande, répondit Hiranyacasipou, que les dieux, les Asouras, les Yakchas, les
serpents, les Rékchasas, les hommes et les Pisatchas ne puissent me donner la mort. O pére
du monde, je demande que les Richis puissants par leur pénitence, ne puissent dans leur
colere me nuire par leurs imprécations. Tel est le don que je choisis. Qu'invulnérable a
toute espece d'arme, je ne puisse mourir ni par le coup d'une pierre ou d'un arbre, ni par
l'effet du sec ou de I'humide, ni d'aucune autre maniére ; que je ne succombe que sous la
puissance de celui qui de sa main seule me terrassera au milieu de mes serviteurs, de mes
soldats et des animaux qui me servent de monture ; que je sois aussi le soleil, la lune, l'air,
le feu, l'eau, le firmament, les constellations, les dix points cardinaux, la colere, le désir,
Varouna, les Vasous, Yama, le dieu dispensateur des richesses, roi des Yakchas et des
Kimpourouchas* ».

Ainsi parla le Détya au divin Swayambhou, qui lui répondit en riant : « Mon ami, je
t'accorde tous ces dons merveilleux : tu jouiras, sans aucun doute, de I'objet de tes désirs ».
Il dit, et disparut dans les airs pour retourner dans sa brillante demeure qu'habite la
troupe des Brahmarchis. En apprenant quel privilege venait d'étre accordé a
Hiranyacasipou par le dieu qui est sorti du sein de 'onde®, les dieux avec Indra a leur
téte, et les serpents, les Gandharvas et les Mounis, vinrent remontrer a Brahma le danger
d'une pareille concession. « Grand Dieu, lui dirent-ils, fort de ce privilége, I'Asoura nous
donnera la mort. Ayez pitié de nous, et trouvez le moyen de le détruire lui-méme ». Le
divin Swayambhou, peére et souverain de tous les étres, fondateur des havyas et des
cavyas?, esprit invisible et matiére organisée, maitre éternel, en entendant ce discours des
dieux, prononcé dans l'intérét du monde, leur répondit : « O dieux, il doit jouir du fruit de
sa pénitence ; mais a la fin, le divin Vichnou lui donnera la mort ». A ces mots du dieu né
du sein d'un lotus, tous les Souras retournérent avec joie dans leurs demeures.

Cependant le Détya Hiranyacasipou, orgueilleux du privilege qu'il avait obtenu,
tyrannisait tous les étres. Il allait, jusque dans leurs ermitages, tourmenter les saints
Mounis, occupés d'oeuvres pieuses et de mortifications, et ne connaissant d'autre plaisir
que celui que donnent le devoir et la vérité. Vainqueur des Dévas habitants des trois
mondes, et souverain de ce triple empire, le puissant Asoura avait établi son séjour dans le
ciel. Sa grandeur l'avait comme enivré : il n'admettait plus aux sacrifices que les Détyas, et
en avait exclu tous les dieux. C'est alors que les Adityas, les Roudras, les Viswas, les
Vasous, demanderent la protection du dieu des dieux, puissant et sauveur, de Vichnou,
maitre des sacrifices, seigneur adoré par le monde, de Nardyana qui est le passé, le présent
et l'avenir.

42 Les Kinnaras étaient des demi-dieux, que l'on représentait avec une téte de cheval. Ils étaient attachés au
service de Couvera comme musiciens.

43 Qutre les dix points cardinaux reconnus chez les Indiens et dont on faisait des divinités, sous le nom de
Disas, il y avait encore des points intermédiaires appelés vidisas, et d'autres nommés pradisas et apadisas.

44 Ce mot est synonyme de Kinnara. Voyez la note 42.
45 Cette idée rappelle le moment de la création ot Brahma, dans I'oeuf d'or, apparut sur la mer universelle.

46 Voyez la note 34.
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« Maitre des dieux, lui dirent-ils, secourez-nous aujourd'hui contre Hiranyacasipou. Vous
étes notre dieu, notre protecteur, notre conseil ; vous étes pour nous bien au-dessus de
Brahma et de tous les Souras. O vous, dont l'oeil ressemble a la feuille du lotus, vous qui
pouvez détruire les armées de vos ennemis, sauvez-nous aujourd'hui des fureurs de la
race de Dit ». Vichnou leur répondit : « Dieux immortels, soyez sans crainte ; croyez-en ma
parole, avant peu vous rentrerez au ciel. Ce Détya, entouré de sa cour et fier d'un privilége
usurpé, ce roi des Danavas, qu'aucun immortel ne peut mettre a mort, ne saura me
résister ».

Ainsi parle le grand Hari, et il quitte les dieux pour se rendre au conseil d'Hiranyacasipou.
Il prend cette forme que 1'on appelle Nérasinha ; la moitié de son corps est d'un homme,
'autre moitié d'un lion. Il est brillant, fort, retentissant et rapide comme le nuage orageux.
Il frappe ses deux mains l'une contre l'autre, et d'une seule il va saisir et tuer le Détya
vigoureux et superbe, comparable au tigre pour la force, et protégé par la foule de ses
orgueilleux compagnons. Tel fut 'homme-lion : Vichnou apparut aussi sous la forme d'un
nain pour le malheur des Détyas.

Le puissant Bali faisait un sacrifice : le puissant Vichnou, en trois pas, renversa ces grands
Asouras, qu'il semblait que rien ne pouvait renverser. La se trouvaient assemblés
Vipratchitti, Sivi, Sancou, Ayassancou, Ayassiras, Aswasiras¥, le courageux Hayagriva, le
rapide Kétouméan*¥, Ougra, le grand Ougravyagra, Pouchcara, Pouchcala, Aswa®,
Aswapati, Prahrada, Coumbha, Samhrada, Gaganapriya, Anouhrada, Hari, Hara, Varéha,
Samhara, Ahara, Sarabha®, Salabha, Coupatha, Copana, Cratha, Vrihatkirtti, Mahadjihwa,
Sancoucarna, Mah4swana, Dirghadjihwa, Arcanayana, Mridoutchdpa5!, Mridoupriya,
Véayou, Djavichtha, Namoutchi, Sambara, le grand Vikchara, Tchandrahantri,
Crodhahantri, Crodhavarddhana, Calaca, Calakéya, Vritra, Crodha, Virotchana,
Garichtha, Varichtha52, Pralamba, Naraca, Indratdpana, Vatipin, Asiloman, Pouloman,
Vachcala, Pramada, Mada, KhasoGima, CAalavadana, Carala, Cosica, Sara, Ecakcha,
Tchandrabdhou, Samhara, et Bhidouraswana®. Leurs mains sont armées des instruments
qui tuent cent hommes®, de disques, de massues, de machines qui lancent les pierres, de
traits5®, de mortiers® garnis de dards, de haches, de noeuds coulants”, de larges marteaux,

47 Ce nom est répété deux fois dans cette liste.

48 Meéme observation.

49 Le manuscrit de M. Tod t'appelle Sikha.

50 Le méme manuscrit de M. Tod porte ici Sarala.

51 Le méme manuscrit donne Mridouvikya.
52 Ce manuscrit, au lieu de ce personnage, met Tchacrahasta.

53 Je me suis permis ici une correction, ne pouvant me résoudre adopter Mridouraswana, qui ne me
paraissait pas un mot sanscrit

54 Le nom de cette arme est ITTH , sataghni. On a voulu la faire passer pour une espéce d'arme a feu, connue

des anciens Indiens ; mais il paraitrait que c'était une pierre garnie de piquants de fer.
55 Mes trois manuscrits appellent cette arme Tarfosy @, bhindipila. M. Wilson donne <Y @, bhindapila. 11
dit que c'est une petite fleche lancée a la main, ou par le moyen d'un tube.

56 Je ne sais pas trop quelle espéce d'arme peut étre un mortier. Je suppose que cette arme ressemble a la
description que ]'on donne de la sataghni. Voyez note 54.

57 19, pasa.
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de pilons, de quartiers de rocher et de tridents. L'extérieur de ces guerriers, terribles et
impétueux, est aussi varié que leurs armes. A voir leurs tétes, on les prendrait pour des
tétes de tortues, de coqs, de corbeaux, de hiboux, d'dnes, de chameaux, de porcs, de
poissons, de chacals, de rats, de grenouilles, de loups, de chats, de lievres, de crocodiles,
de béliers, de vaches, de chevres, de brebis, de buffles, d'alligators, de hérissons, de
hérons, de sarabhas’®, de rhinocéros et de paons. Ils sont couverts de peaux d'éléphants ou
d'antilopes noires, ou bien d'écorces d'arbres. Ces Asouras sont magnifiquement ornés de
turbans, de diademes, de pendants d'oreille, d'aigrettes, de panaches, de colliers. Tel est le
costume varié de ces Détyas, parés aussi de mille et mille guirlandes. Ils saisissent leurs
armes qui semblent lancer des flammes. IlIs environnent Hrichikesa ; mais celui-ci marche,
et de ses pieds, de ses mains, il renverse les Détyas. Sa forme devient terrible, et du
premier pas, il est maitre de la terre : la lune et le soleil sont a la hauteur de sa poitrine. Du
second pas il s'empare du ciel, et ces astres sont a son ombilic. Il va plus haut, et ils ne lui
viennent plus qu'au genou. Tel est le récit des saints Brahmanes®. Maitre de la terre et
vainqueur des Asouras, le tout-puissant Vichnou rendit le ciel a Indra. C'est ainsi que les
sages, instruits dans les Vedes, racontent a la gloire de Vichnou l'apparition du nain, qu'ils
appellent Vamana.

Ce dieu, ame de tous les étres, se montra encore sous le nom de Dattatréya®®, modele de
patience et de miséricorde. Les dieux n'existaient plus ; les cérémonies et les sacrifices
avaient cessé ; les obligations des quatre castes étaient confondues ; 'amour du devoir
était affaibli ; le vice croissait en force ; la vérité avait perdu son influence ; l'injustice
régnait avec audace, les étres dépérissaient, et toute distinction entre les familles était
méconnue. C'est le sage Dattatréya qui rétablit les sacrifices, les cérémonies, les Vedes ; lui,
qui arréta la confusion des castes. C'est lui aussi qui donna au roi des Héhayas, au prudent
Ardjouna®!, fils de Critavirya, un heureux privilege. « Je t'accorde, lui dit-il, que tes deux
bras s'augmentent au nombre de mille. Tu régneras sur toute la terre, vainqueur de tes
ennemis, et fidele a toutes les regles du devoir ».

Grand roi, apres t'avoir parlé de cette noble et brillante manifestation de Vichnou, je te
raconterai son apparition comme fils de Djamadagni, quand il vint sous le nom de Rama,
prince et guerrier, donner la mort sur le champ de bataille a cet Ardjouna, fort de ses mille
bras. En vain celui-ci, élevé sur son char, menacait en grondant comme la nuée chargée
d'orages : le petit-fils de Bhrigou le terrassa, le frappa a plusieurs reprises, lui et sa famille,
et lui coupa ses mille bras avec sa hache®? brillante comme le feu. La terre, couronnée des
monts Mérou et Mandara, fut dix-sept fois couverte du sang des Kchatriyas, qu'il
massacra par milliers. Quand il eut détruit cette race guerriére, consacrant ses victoires par
la pénitence, pour effacer la trace de tous ses péchés, il célébra le sacrifice du cheval. C'est

58 Le sarabha est un animal fabuleux, qui habite les Montagnes de neige et & qui 1'on donne huit jambes. Le

manuscrit dévandgari de Paris, au lieu de sarabha, porte garouda, qui est le nom d'un oiseau fabuleux,
compagnon de Vichnou.

59 C'est cette aventure qui a fait donner a Vichnou le surnom de Trivicrama (le dieu aux trois pas). Le mot

trivicrama est aussi employé pour désigner la personne qui possede les trois degrés de la science magique,
appelés dcrama, pracrama et vicrama.

0 Ce mot signifie Datta, fils d'Atri. La légende raconte que la Trirnofirtti indienne s'incarna dans le sein

d'Anousotiya, femme d'Atri : Soma fut I'avatare de Brahma ; Datta, l'avatare de Vichnou ; et Dourvasas,
l'avatare de Siva. Wilford veut que Datta soit le Thoth égyptien. Voyez la lecture XXXIII.

61 Voyez la lecture XXXIII.

62 Cette hache s'appelle parasou : de 1a vient que ce Rdma (car il y a trois Rdimas) est nommé Parasourdma (le

Réama i la hache). Celte légende a cela de singulier, que Vichnou vient, sous le nom de Rama, défaire ce
qu'il a fait sous le personnage de Datta. Pour la naissance de Parasourdma, voyez la XXVIle lecture.
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dans ce sacrifice magnifique, que, satisfait de Casyapa, fils de Maritchi, il lui donna la terre
en présent. Vaillant guerrier, sage et glorieux vainqueur, il profita de cette circonstance
solennelle pour distribuer a ses compagnons d'armes des armures, des chevaux, des chars,
de l'or, des vaches et des éléphants. Aujourd'hui retiré sur le mont Mahendra®, et livré,
pour la félicité des mondes, aux ferveurs de la pénitence, il brille d'un éclat tout divin.
Clest ainsi que le sage Vichnou, chef des Souras, le dieu marqué du signe Srivatsa, se
manifesta comme fils de Djamadagni.

Dans le 24e youga®, celui dont 1'oeil ressemble a la feuille du lotus, naquit comme fils de
Dasaratha et disciple de Viswamitra. Pareil a un soleil resplendissant, il apparut dans le
monde sous le nom d'un guerrier puissant, de Rdma, partagé en une quadruple forme®>. Il
vint, plein de gloire et de majesté, terminer les souffrances du monde, confondre les
Rékchasas, et ranimer l'amour du devoir. Ce prince mortel fut une incarnation du
souverain des étres.

D'abord il recut du sage Viswamitra des armes que les Souras eux-mémes devaient
redouter, et destinées a la mort de leurs ennemis. Orgueilleux de leur force, Maritcha et
Soubahou troublaient les sacrifices des pieux Mounis. Le vaillant Rdma les attaqua et leur
donna la mort. Pendant les cérémonies du sacrifice du grand Djanaca, il rompit en se
jouant l'arc de Siva. Durant quatorze ans, ce petit-fils de Raghou, fidele observateur de
toutes les lois, séjourna dans la forét, et s'y soumit aux rigueurs de la pénitence : son frere
Lakchmana n'avait point voulu le quitter ; et 1a, heureux du bonheur de tous les étres,
Rama avait encore pour compagne celle que les hommes ont appelée la belle Sit3, et qui
n'était autre que Lakchmi, descendue sur la terre avec son divin époux. Habitant du séjour
des mortels, il y accomplit I'oeuvre des dieux.

Poursuivant les traces du ravisseur de Siti, ce héros donna la mort a deux Réakchasas
terribles et puissants, Virodha et Cabandha, qui se trouvaient sous le coup d'une
imprécation des Gandharvas. Il perca leurs corps de ses traits aussi brillants que les rayons
du feu et du soleil, de ses traits dont la téte était ornée d'un or éblouissant, et dont la force
égalait celle de la foudre d'Indra.

Il combattit et tua Balin, roi des singes, et fit sacrer a sa place Sougriva dont il avait
embrassé la cause.

Le roi des Rakchasas, Ravana, avait obtenu la faveur de pouvoir braver tous les coups des
Dévas, des Asouras, des Yakchas et des Rékchasas leurs alliés. Entouré d'une troupe
innombrable, pareil a un nuage noir et menagant®, ce monarque, puissant et cruel, se
rendait redoutable aux trois mondes. Fier d'un privilege qui le protégeait contre les
Souras, terrible et semblable au tigre pour la force du corps, cet impie furieux, cet

63 Le Mahendra est une chaine de montagnes que 1'on regarde comme la partie septentrionale des Gates.

64 Le mot youga présente une idée trop vague pour que je puisse expliquer ce chiffre 24. Il y a quatre yougas
; mais ils sont subdivisés en un certain nombre de parties qu'on nomme bhdgas. Youga serait-il ici un mot
synonyme de cette derniére expression ? Dans ce cas, I'auteur désignerait la 24e partie de 1'age Trétd, vers
la fin duquel naquit ce second Rama, que 1'on appelle Rdmatchandra.

65 Ce passage est obscur : il dit que le maitre aux grands bras se fit quadruple, & IHH Wﬁfgﬂf

H‘ﬂ_‘?f . Javais d'abord pensé que l'auteur faisait ici allusion aux quatre bras avec lesquels on

représente Vichnou. J'ai soupgonné ensuite qu'il voulait dire que Vichnou était venu animer a la fois
Rama et ses trois freres. Cette derniere explication, que j'ai adoptée, ne me satisfait pourtant pas. Les
mémes expressions se retrouvent ailleurs : voyez la LXXVIlIe lecture.

66 Je n'ai pas rendu un mot qui se présente quelquefois, et qui signifie masse d’onguent noir, HroTeed.

L'andjana est un onguent dont on se sert dans I'Orient pour noircir les sourcils.
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invincible fils de Poulastya, vint, malgré son courage, sa grande taille, ses clameurs
retentissantes et 1'armée qui l'environnait, tomber sous la main de Rdma, maftre divin de
tous les étres, et entralna dans sa ruine son frére, ses enfants, ses amis et tous ses guerriers.
Un Dénava superbe, fils de Madhou et nommé Lavana, avait aussi requ un privilege dont
il abusait pour répandre au loin la terreur. Ce grand Asoura fut tué par Rama dans le bois
de Madhou (Madhouvana). Rdma, le plus instruit des hommes dans la science du devoir,
apres avoir accompli toutes ces oeuvres, offrit sans obstacle dix sacrifices sanglants®” de
cheval. Sous le régne de Rama, on n'entendit aucune mauvaise parole, le vent ne transmit
aucune indigne rumeur® ; on respectait les propriétés ; les veuves ne se livraient point aux
plaisirs, et elles n'avaient point perdu, en perdant leurs époux, toute espéce de protection.
Sous le regne de Rama, tout le monde aima la vertu ; les mortels n'avaient a redouter ni
I'eau ni le vent, et les vieillards ne se voyaient point obligés de célébrer les funérailles des
enfants. Les Kchatriyas étaient soumis aux Brahmanes, les Vésyas aux Kchatriyas, et les
Sotidras aux trois autres castes. Le mari ne négligeait point sa femme ; la femme respectait
son mari. Les hommes pratiquaient la vertu, et la terre n'était point irritée. Rama,
souverain des mortels, se montrait aussi leur protecteur. La vie humaine durait alors mille
ans ; et les hommes, peres de mille enfants, ne connaissaient point les maladies. Sous le
régne de Rdma, les dieux, les Richis et les hommes habitaient ensemble sur la terre. Tels
sont les récits que font sur ce grand et sage monarque les hommes qui connaissent nos
antiques annales, et qui savent la vérité sur son histoire. Ce prince avait le corps noirci par
le soleil®, les yeux rouges, le visage enflammé, les bras longs”, les épaules d'un lion ; il
possédait les formes et la beauté de la jeunesse et I'éloquence la plus variée. Il régna sur
Ayodhya pendant onze mille an’!. Durant tout ce temps, on ne cessa d'entendre le son
religieux du Rig, de 1'Yadjour et du Sama, ou le son guerrier de la corde de I'arc : c'étaient
des libéralités, des sacrifices continuels. Ami de la vérité, orné de mille vertus, Rdma, fils
de Dasaratha, brilla, comme le soleil et la lune, de son propre éclat. Apres avoir fait des
centaines de sacrifices accompagnés des plus riches présents, cet illustre petit-fils de
Raghou, ce noble descendant d'Tkchwécou, fameux par la mort de Ravana et la destruction
de son armée, quitta Ayodhya pour monter au ciel.

Une autre manifestation de Vichnou eut lieu a I'époque de la catastrophe’? de Mathoura :
ce dieu vint, pour l'avantage du monde entier, combattre et tuer Salwa, Ménda,

67 Le texte sanscrit porte ST ¥, jdroutha, qui signifie charnel : les autres sacrifices n'étaient que des offrandes

de fleurs et de fruits présentés aux dieux, ou du beurre jeté dans le feu.

68 J'ai pensé que le mot HIYd, mdrouta (ventus) devait étre pris ici dans un sens figuré : j'ai cru cependant, en

traduisant ce passage, pouvoir réunir les deux sens, 1 H & Tﬁﬁ

9 ITH, sydma.

70 Le texte dit que ses bras descendaient jusqu'a ses genoux.

71 Quant a ce nombre, voici le vers du texte : 31 W S ECENGIE] =, 10,000 + 10 X 100 = 11,000.

En prenant ces années pour des jours, on trouve que le regne de Rdma aurait été de 30 ans. Bailly dit dans
son Astronomie, tom. I, p. 154 :
72 C'est ainsi que j'ai rendu h Y, calpa. Ce mot semble indiquer que le temps pendant lequel a fleuri la ville

de Mathourd, forme une ére, une époque.
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Dwivida?, Cansa, Arichta, Vrichabha”, Kési, la prostituée Pottana, 1'éléphant
Couvalayapida, Tchanotra et Mouchtica, tous Détyas revétus d'une forme mortelle. Il
coupa les mille bras de l'enchanteur Béna ; il donna la mort sur un champ de bataille a
Naraca et au puissant Célayavana : il dépouilla les rois de leurs richesses et de leurs
pierres précieuses, et frappa tous les princes que l'on regardait sur la terre comme
invincibles.

La neuvieme manifestation de Vichnou arriva dans la 28e section du Dwépara’> : il naquit
alors sous le nom de Védavyasa, disciple de Carna. Védavyasa divisa les Vedes en quatre
parties ; ce fut d'un fils de Satyavati sa mere que sortit la famille de Bharata.

Telles sont les manifestations passées du grand Vichnou né autrefois pour le bien du
monde : on parle aussi de manifestations futures. C'est encore pour l'intérét de tous les
étres que, dans sa dixieme manifestation, il viendra sous la forme de Calkin, surnommé
Vichnouyasas, Brahmane sorti de Sambalagrama’, et disciple d'Yadjnavalkya”.
Réunissant tous ceux qui devront participer a sa mission, il s'établira avec sa suite dans le
pays situé entre le Gange et 1'Yamoun4, et les temps se trouvant alors accomplis, il n'y
aura plus sur la terre que des gens armés ; les rois seront tués, les peuples resteront sans
lois et sans protecteurs. Les hommes se massacreront dans les batailles, se volant
mutuellement, accablés de maux et sans pitié pour les maux des autres. Ils arriveront par
cette suite de calamités a 1'époque du crépuscule (Sandhya) du Cali-youga, ot tous les
étres cesseront d'exister. A cet 4ge succédera celui que 1'on appelle Crita, age de vertu et de
perfection.

Ces manifestations divines que nous venons de citer, et beaucoup d'autres encore ot
différents dieux viennent aussi jouer un role, sont rapportées dans les Pouranas, par les
maitres de la science sacrée, pour exalter la gloire du souverain maitre des mondes. En
écoutant ces antiques histoires, consignées dans les Vedes et les saintes écritures, les dieux
éprouvent un vif sentiment d'admiration et les Pitris se livrent a des transports de joie.
Quant au mortel qui, dans la posture du respect et de I'adoration’8, entend le récit de ces
métamorphoses

merveilleuses, il est délivré de tous ses péchés, et il obtient pour longtemps, par la faveur
de Vichnou, la fortune, les richesses et les plaisirs.

73 Au lieu de Dwivida, qui est un personnage de 'histoire de Ramatchandra, le manuscrit dévanagari de

Paris porte le mot e dwividha, qui signifie double, et qui, appliqué a Gansa, rappellerait que ce

personnage est un Asoura incarné.
74 Autrement dit le taureau.
75 Voyez la XVIIle lecture, note 13.

76 Jignore si par ces mots j'ai bien rendu SIS IHH! T8, Le mot sambalagrima décomposé signifie bourg

de prostituées.

77 Yadjnavalkya est un fameux législateur, auteur supposé d'un code trés-célebre ; on dit aussi qu'il

enseigna le premier la partie de 1'Yadjour-Véda appelée blanche, que le soleil lui révéla en lui
apparaissant sous la forme d'un cheval. Les traditions mythologiques le font vivre & la cour du roi
Djanaca, et par conséquent du temps du deuxiéme Rama, qui est Rematchandra.

78 Cette posture est celle du critdndjali. Voyez lecture V.
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QUARANTE-DEUXIEME LECTURE.
COMBAT MERVEILLEUX DE TARACA! ; PROMESSE DE VICHNOU.

Vésampdyana dit :

O roj, je te dirai comment Vichnou, dans le Crita-youga, fut Vichnou et Hari ; comment il
est Vécountha? parmi les dieux et Crichna parmi les hommes ; comment ici-bas il est
fswara3, voie secrete et impénétrable de toutes les oeuvres passées et futures.

Celui qui est a la fois 1'étre simple et matériel?, est aussi Nardyana, dieu des dieux, ame de
l'infini, source intarissable de créations. Ce Nardyana, dans le Crita-youga, fut Hari : il fut
méme aussi Brahm4, Indra, Soma, Dharma, Soucra et Vrihaspati. C'est lui encore qui
devint fils d'Aditi? et qui prit naissance dans la famille des Yadavas. Comme fils d'Aditi, il
porta le nom de Vichnou, et se trouva frere d'Indra et plus jeune que lui. Il naquit en cette
qualité pour venger les Souras et donner la mort a leurs irréconciliables ennemis les
Détyas, les Danavas et les Rakchasas.

Esprit vivifiant de la nature, il a créé Brahma ; celui-ci fut le premier maéle, et pour la
formation du monde, donna naissance aux Pradjapatis®, lesquels, devenus chefs de sept
races dont Brahma est le premier auteur, ont par la étendu et perpétué I'oeuvre éternelle
du créateur.

Oui, Vichnou mérite les louanges du monde ; et je veux te faire le récit de ses oeuvres
miraculeuses.

Le Crita-youga venait de s'ouvrir, et Vritra” avait déja été tué, lorsque commencga dans les
trois mondes le combat de Taraca. Les terribles Dénavas, transportés d'une ardeur
guerriere, terrassaient les Dévas, les Gandharvas, les Yakchas, les serpents et les
Rékchasas. Abattus, le front baissé, n'ayant plus dans leurs mains que les trongons de leurs
armes brisées, ceux-ci vinrent trouver le grand Narayana dont ils implorerent le secours et
la protection. Cependant des nuages, semblables a un noir charbon, couvraient le soleil, la
lune, les étoiles et le ciel entier ; on les voyait déchirés par les éclairs, et ils s'annongaient
par un long et affreux murmure. S'attaquant mutuellement avec violence, les sept ordres
de Marouts® ébranlaient tout de leur souffle. La pluie rougie par la foudre, les coups de
tonnerre, le feu, le vent, formaient un horrible concert dont résonnait le ciel enflammé par
des météores effrayants. Mille feux traversaient l'air en forme de cometes : les chars des

Tdraca signifie étoile. Cette lecture et les suivantes renferment plusieurs fictions allégoriques ayant
rapport a l'astronomie, ou du moins a la météorologie, et dans lesquelles les poétes puisent souvent des
allusions.

Nom patronymique formé du nom de Vicounthd, femme de Soubhra et mére d'un avatare de Vichnou.
On donne de ce mot d'autres étymologies moins positives.

Voyez lecture I. Ce mot signifie ordinairement seigneur.

Cette épithete mérite d'attirer l'attention du lecteur, parce qu'elle est composée d'un mot remarquable,
qui rappelle un symbole fameux, S %’5%’1, vyaktalingah. Le mot. linga exprime ici la qualité extérieure et

sensible que revét I'Esprit universel.

Voyez la Ille lecture.

Voyez la premiere lecture.

Détya qui fut tué par Indra, lequel porte différents surnoms tirés de cette circonstance.

Le texte porte simplement les sept Marouts. Je suppose que l'auteur veut désigner la premiere division
septénaire de la rose des vents chez les Indiens. Voy. lect. III,
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dieux®, détournés de leur route, s'égaraient ¢a et la. Le monde craignit la catastrophe qui
doit arriver a la fin des quatre ages : telle était l'apparence épouvantable de ces
phénomenes menagants. Les ténébres avaient tout enveloppé : une profonde obscurité
voilait les dix régions célestes. Le jour, comme entouré d'un vétement noir, ressemblait a la
nuit : et dans cette horrible confusion on efit dit que le soleil n'existait plus.

De ses deux bras, le puissant Hari déchirant cet amas d'épaisses vapeurs, montra sa forme
divine et noirel?, pareille a une masse impénétrable de nuages qui composeraient son
corps. Cette forme s'étend comme une vaste montagne aux flancs éclairés d'une sombre
lumiere. Le teint du dieu est d'un pourpre foncé, et son vétement d'un jaune brillant : sa
parure étincelle d'un or pur. Tel paraitra le feu qui doit tout consumer a la fin des ages. Ses
huit membres!! sont larges et robustes, ses cheveux ornés d'un diadéme, ses armes
éblouissantes d'or. Il brille des rayons du soleil et de la lune, et s'éleve comme une colline
orgueilleuse ; portant dans ses mains son irréprochable Nandaca!?, et dans son carquois
ses fleches pareilles a des serpents ; armé en méme temps de la lance, du tonnerre, du
soc!3, de la conque! du disque et de la massue ; dieu puissant qui est le Vichnouséla'® (roc
de Vichnou), la source de toute constance, le Srivrikcha (arbre de Sri ou de la félicité), le
possesseur de l'arc Sarnga. Le char qui le porte est attelé de chevaux verts!® ; Garouda lui
sert de banniere!” ; le soleil et la lune sont les roues, le Mandara l'essieul8, et le Mérou le

9 Le mot qui exprime cette idée est%ltﬂq, vimdna. Ces chars, qui transportent les dieux a travers les airs, se

meuvent, dit-on, d'eux-mémes, avec une espece d'intelligence qui obéit aux désirs de ceux qui les
montent.

10 p, crichna, que j'ai traduit par le mot noir, indique aussi la couleur bleu foncé, laquelle en effet convient

a Han, qui est le ciel personnifié : voila pourquoi le méme Han regut le nom de Crichna, lorsqu'il
descendit sur la terre pour naftre de Vasoudéva.

1T C'est-a-dire les avant-bras et les bras, les jambes et les cuisses.

12-On appelle ainsi le cimeterre de Vichnou. Dans les poémes sanscrits, les armes des héros ont des noms
propres qui les distinguent.

13 Nous avons déja vu que le soc et le disque étaient deux especes d'armes employées dans les combats.
14 On représente ordinairement les guerriers indiens avec une conque marine qui leur sert de trompe

15 Je ne sais s'il faut donner aux mots Vichnouséla et Srivrikcha un sens propre ou un sens figuré. Je doute
qu'il soit ici question de cette pierre de Vichnou, appelée silagrdma, objet d'une haute vénération chez les
Indiens, et de l'arbre consacré aussi a ce dieu, qu'on appelle toulasi (ocymum sanctum.) Au reste, voici
I'histoire de cette pierre et de cet arbre. Les légendes rapportent qu'une femme, nommée Toulasi, apres
une longue pénitence, demanda a Vichnou de devenir son épouse. Lakchmi, qui l'avait entendue, la
changea en plante. Alors Vichnou promit a Toulasi qu'il prendrait la forme du silagrdma et resterait sans
cesse avec elle. En effet, les dévots conservent le sdlagrdma entre deux feuilles de toulasi. Or, le sdlagrdma
est une pierre ou plutét un coquillage qu'on trouve dans la Gandaki, et au sein duquel on prétend que
Vichnou a séjourné. Le docte Wilson, dans son Dictionnaire, dit que le srivrikcha est le figuier sacré (ficus
religiosa).

16 Je traduis ainsi le mot ® 3, hari : on donne au soleil sept chevaux de cette couleur.

17 Garouda est un demi-dieu, qui a la téte et les ailes d'un oiseau. Il sert de monture a Vichnou. Il combattit
un jour contre ce dieu au sujet de 'amrita qu'il avait dérobé, et vaincu par son adversaire, obtint de lui
d'avoir une place plus élevée que la sienne. De la vient que, quand Vichnou monte sur son char, Garouda
se place au-dessus en forme de banniére flottante.

18 Le lecteur verra probablement comme moi dans ce passage une allégorie cosmogonique. Le Mérou, que
les poetes indiens prennent ordinairement pour le pdle terrestre, me semble ici figurer la longitude ; et
par conséquent le Mandara, qui, en qualité d'essieu, forme avec le timon un angle droit, ne peut
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timon de ce char entouré de rayons incomparables, que 1'oeil ne peut soutenir. Les astres y
brillent comme des fleurs dont un peintre 1'aurait orné ; les planetes et les constellations
forment une espéce de guirlande qui I'environne. Monté sur ce char merveilleux, le dieu
apparait dans l'air aux Souras vaincus par les Détyas : sa présence calme leurs terreurs.
Tous, dans une posture respectueuse, implorent leur sauveur ; Indra s'avance a leur téte, et
leur bouche a prononcé le mot qui témoigne de leur amour et présage la victoire!.
Vichnou, en entendant leurs voix, se sent touché d'une tendre compassion. Il pense au
moyen de détruire les Danavas dans un grand combat. Au milieu des airs, le maitre
souverain de la nature fait aux dieux cette promesse : « Rassurez-vous, 6 Marouts ! que le
salut soit avec vous, ne craignez rien. Je saurai vaincre les Danavas, et je vous rendrai les
trois mondes ».

Heureux de l'assurance que leur donne Vichnou, source de toute vérité, les dieux sont
remplis de joie, comme s'ils venaient d'acquérir l'eau d'immortalité. Les ténebres
disparaissent, les nuages se fondent, les vents soufflent paisiblement, et les dix régions
célestes recouvrent leur tranquillité. Les astres reprennent leur clarté, et font autour de la
lune leur révolution respectueuse?’. Les rayons lumineux rendent un pareil hommage au
soleil. Les planeétes retrouvent leur cours, et les océans rentrent dans leur lit. Les trois voies
célestes?! brillent de nouveau de tout leur éclat. Les fleuves roulent leurs ondes paisibles,
et le tumulte des mers s'apaise. Les hommes, dont les sens sont rassurés, respirent
tranquillement. Les Maharchis, exempts d'inquiétude, lisent les Vedes sans se troubler, et
dans les sacrifices le feu consume heureusement l'offrande pieuse. Fidele a suivre la regle
du devoir, chacun, dans le monde, se livre a la joie en entendant la promesse que vient de
faire Vichnou d'exterminer 1'ennemi commun.

QUARANTE-TROISIEME LECTURE.
COMBAT DE TARACA : ARMEMENT DES DETYAS.

Vésampayana continua :
En apprenant la menace de Vichnou, les Détyas et les Danavas résolurent de se préparer
au combat et de faire 1'épreuve de leurs forces. Maya!, avide de gloire, monte sur son char

représenter que la latitude. En partant de cette supposition, on expliquerait aisément la fameuse fable du
barattement de la mer, dans lequel le Mandara, servant de baton, est tourné par le serpent Sécha, qui est
la figure de l'écliptique. Cette fable, ou l'on a vu l'histoire déguisée du déluge universel, ne me semble
qu'une description allégorique du phénomene annuel de l'inondation de I'Inde, commengant en juin et

finissant en octobre. Le mot que j'ai traduit par essieu est 31&], akcha, que M. Wilson donne seulement

comme signifiant une partie du char. Peut-étre aussi me suis-je laissé trop séduire par la ressemblance
d'akcha avec axis. Ce mot a pourtant cette signification d'essieu dans le 291e sloca de la lecture VIIle des
lois de Manou.

19 Le mot victoire est un cri d'acclamation ordinaire chez les Indiens.

20 C'est-a-dire ils font le pradakchina cérémonie qui consiste, comme nous l'avons dit, tourner a droite autour
de l'objet que 1'on veut honorer.

2l Le lecteur pensera peut-étre avec moi que ces trois voies sont le méridien, I'équateur et I'écliptique.
Voyez, pour trois autres voies différentes de celles-ci, I'Oupnék’hat, tom. II, pag. 98. Voyez encore la XIle
lecture des lois de Manou, sl. 3, qui désigne aussi trois voies, 1'une supérieure, 1'autre inférieure, et la
troisieme intermédiaire ou terrestre.

1" Maya est l'ingénieur des Détyas. Cest lui qui construit leurs palais ; il a dans ses attributions tous les
objets d'art, et il exécute ses ouvrages avec un talent qui tient de la magie.
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brillant et divin, qui le porte a travers les plaines de l'air, et dont la force est supérieure a
tout. Ce char est d'or, long de douze cents coudées?, porté sur quatre roues, hérissé, dans
son immense largeur, de toute espece d'armes, garni de tous les cOtés de bruyantes
clochettes, recouvert de peaux de tigre, et orné d'or et de pierreries : partout l'oeil y
rencontre de nombreuses figures de loups et d'oiseaux. L'essieu et le fond? de ce char sont
d'une solidité remarquable : aussi haut qu'une montagne, il résonne comme mille nuages
ou comme la mer en courroux. Il contient un carquois rempli de traits divins, des massues
et des haches ; des drapeaux, des banniéres le couvrent en flottant & une grande hauteur ; a
voir les filets d'or qui le décorent, son timon et ses roues* de méme métal, on dirait le
palais du soleil dans toute sa splendeur. On le prendrait a sa masse, a sa couleur, pour le
roi des éléphants, ou pour un nuage, ou pour la vaste criniere d'un lion. Mille ours le
trafnent, et Maya, qui le monte, ressemble au soleil s'élevant sur le mont Mérou.

Quant au char de Téra, long d'une lieue5, surmonté d'une banniere ot brille la figure d'un
corbeau, et dont les huit roues sont de fer ainsi que le timon, c'est une masse toute noire,
qui ressemble a un monceau de rochers. Il luit de la clarté sombre d'un charbon qui briile,
et résonne d'un bruit sourd, comme le nuage. Il est percé de larges meurtrieres rondes®
garnies d'un grillage de fer, et armées de haches d'armes, de tridents, de traits, de fleches,
de noeuds coulants, de dards barbelés, de massues, de leviers et de cognées, dont
I'horrible éclat effraye au loin les regards. Attelé de mille anes vigoureux, ce char s'éleve
au milieu des bataillons ennemis comme un autre Mandara.

Virotchana, animé par la colere et brandissant sa massue, se distinguait au front de
I'armée, et ressemblait a un volcan qui briile par son sommet. Le Danava Hayagriva fait
avancer au combat un char attelé de mille chevaux, et menace d'exterminer ses ennemis.
Allongeant ses mille bras armés d'un grand arc, Vardha a la téte des combattants, parait
comme une haute montagne. Kchara, dans sa colere orgueilleuse, verse des pleurs ; ses
dents, ses levres, sa bouche tremblent ; il attend avec impatience le signal de 1'attaque.
Arichta est monté sur un char trainé par douze chevaux, et ce vaillant chef parcourt les
rangs des Danavas. Swéta, fils de Vipratchitti, remarquable par la blancheur de sa parure,
et placé sur le devant de I'armée, ressemble a une roche blanche. Arichta’, le plus cher des
enfants de Bali, a pour armes des arbres ou des quartiers de rochers, et se tient a la téte des
bataillons, prét a combattre, et pareil a une montagne. Kisora, plein d'orgueil, brille au
milieu des Danavas comme le soleil a son lever. Lamba, orné d'un vétement trainant,
rappelle a la vue le nuage suspendu dans les airs : il traverse les rangs des Détyas, et brille
comme le soleil entouré d'une couronne de frimas. Le terrible® Swarbhdnou est redoutable

Le mot sanscrit qui exprime cette mesure est 1<, nalwa. Un nalwa équivaut a 400 coudées.
C'est-a-dire, I'endroit ol1 se place le guerrier, [YW, oupasthina.

Ainsi ai-je rendu le mot HUS®, mandala.

Ou d'un crosa (%ﬁ'QT), mesure itinéraire qu'on peut évaluer a 2 milles 1/2.

6 Ta74, gavdkcha, littéralement il de beeuf.
Dans les noms de ces trois derniers personnages, il me semble qu'il y a un peu de confusion.

Le texte porte grande planéte, HEIHUG:. On confond ce personnage de Swarbhnou avec Rahou, qui est le

noeud ascendant personnifié par les Indiens, et complétant avec Kétou, lequel est le noeud descendant, le
nombre de leurs neuf grahas ou planétes. Rahou, dit-on, dévore la lune et le soleil au moment des éclipses,
et la description ici donnée de Swarbhénou semble se rapporter a cette circonstance.
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dans le combat par ses machoires : ses dents, ses levres, ses yeux, voila ses armes, et il se
tient, en riant grossierement, a la téte des Danavas.

Parmi ceux-ci, les uns sont portés sur des chevaux ou sur des éléphants ; les autres sur des
lions, des 1éopards, des sangliers, des ours ; quelques-uns sur des anes et des chameaux,
d'autres sur un nuage. Plusieurs s'avancent montés sur des oiseaux de toute espece, ou
soutenus par les vents. Un grand nombre sont a pied, horribles a voir et difformes pour la
plupart : les uns n'ont qu'un pied® et cependant, comme ceux qui en ont deux, ils sautent
dans l'impatience du combat, criant et frappant leurs mains 1'une contre l'autre. Mais les
chefs surtout se faisaient remarquer par leurs clameurs qui ressemblaient aux
rugissements des superbes léopards. Agitant leurs arcs et leurs massues de bois ou de fer,
ils balancaient leurs bras tout armés, et provoquaient les dieux. Ils élevaient, en se jouant,
leurs dards, leurs noeuds coulants, leurs massues, leurs leviers, leurs traits, leurs
instruments qui tuent cent hommes, et leurs masses au tranchant affilé. Avec leurs
poignards, leurs tridents, leurs massues de bois, leurs masses de fer, leurs disques
brillants, les nobles Détyas faisaient une espece d'épreuve de leurs forces menacantes, et
ils appelaient le combat, comme s'il etit dGi leur apporter la victoire. Telle était cette armée
de Danavas, fiere de sa force et de ses ressources ; elle s'agitait vis-a-vis des Dévas,
tumultueuse comme une armée de nuages : étonnant assemblage, ot des milliers de
Détyas viennent se heurter, et dans lequel l'oeil ébloui trouve la confusion de tous les
éléments, de l'air, du feu, de l'eau, des nuages et des rochers. Avant le combat leur ardeur
est déja si grande qu'on la prendrait pour cette ivresse qui suit la victoire.

QUARANTE-QUATRIEME LECTURE.
COMBAT DE TARACA : ARMEMENT DE VICHNOU.

Vésampdyana dit.

Je viens de te dépeindre, 6 roi, I'armée des Détyas ; maintenant je vais te donner la
description de celle des Souras, commandée par Vichnou. Les Adityas, les Vasous, les
Roudras, et les deux vaillants Aswins, accompagnés de leur suite, se placent a leur rang de
bataille. A leur téte se présente Indral, le prince des Souras, le gardien du monde, le roi
aux mille yeux, monté sur son éléphant divin2. A la gauche de ce dieu est son char, aussi
rapide que le vol de l'oiseau, porté sur des roues magnifiques, et orné d'un foudre d'or ; il
passe, accompagné d'une foule innombrable de dieux, de Gandharvas et d'Yakchas,
célébré par la voix des prétres fervents et des Maharchis, et environné de nuages orageux,
sillonnés par 1'éclair, gonflés par le tonnerre et pareils a des montagnes volantes. Le dieu
quitte ce char pour monter sur son éléphant, quand il parcourt les rangs de son armée.
Partout, dans le ciel, a la suite d'Indra, des Brahmanes, placés devant un brasier, chantent
des airs sacrés, et font les offrandes de beurre et de riz, au son d'une musique divine.
Partout des troupes d'Apsards dansent en sa présence. Au-dessus de ce char, attelé de
mille chevaux aussi prompts que la pensée, et conduit par le fils de Matali, flotte
I'étendard royal. En apercevant cette masse brillante, on croit voir le Mérou tout
enveloppé de la splendeur du soleil.

9 Tly abien dans le texte UhUTS, écapddah (unipedes).

1 Le mot du texte est Pourouhoiita, qui signifie fort honoré.

2 Cet éléphant s'appelle Eravata. Il est sorti de la mer lorsque les dieux 1'ont barattée.
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Aux premiers rangs de 'armée des Souras apparait Yama3, élevant sa terrible verge et sa
massue qu'accompagne la mort : par ses cris il épouvante les Détyas.

Au milieu des Dévas se montre Varouna*, entouré des quatre Océans, et de serpents qui le
caressent de leurs langues. Dieu des eaux, il en a la forme : il porte des bracelets formés de
coquillages, de coraux et de perles : il tient dans sa main un noeud qui serre I'ennemi et
donne la mort : ses chevaux, pareils pour la couleur aux rayons de la lune, soufflent I'eau
avec violence et se livrent a mille ébats joyeux. Le dieu est couvert d'un vétement jaune, et
orné de pierres précieuses du noir le plus brillant ; des colliers de perles descendent
jusqu'au bas de sa poitrine. Il attend le moment du combat avec la fureur de la mer dont le
vent vient de fendre la vague.

Couvéra brille a la téte des Yakchas, des Rékchasas et des Gouhyacas® ; ce dieu, roi des
rois, maitre des richesses, dispensateur de la fortune, est paré de pierres du plus beau jais,
et entouré de la troupe des Trésors®, Sankha, Padma et les autres, qui obéissent a ses
ordres. Ordinairement il se fait porter sur les épaules des hommes” ; mais dans un jour de
bataille, c'est sur un char, sur le char Pouchpaca® qu'il apparait plein de majesté et
d'ardeur. Ami de Siva, on le prendrait pour Siva lui-méme.

L'aile de I'orient est commandée par Indra ; celle du midi par Yama, roi des Pitris ; celle de
l'occident par Varouna, et celle du nord par Couvéra. Ces quatre régents du monde, aux
quatre postes confiés a leur zele et a leur courage, combattent sous les ordres du souverain
des dieux, appuyés par leurs quatre autres collegues’.

Parmi les dieux s'avance Sotrya (le soleil), 1'ame des douze mois, le pére du jour,
illuminant le monde de ses mille rayons. Son char aérien est trainé par sept chevaux ;
riche, éblouissant de lumiere, il a pour roues la porte orientale et la porte occidentale du
ciel ; il tourne autour du Mérou®?, échauffant I'univers de ses ardeurs inépuisables.

Yama est le dieu qui juge les morts ; il est en méme temps le régent du midi. Cette verge qu'il porte se
nomme danda, et sert de marque distinctive au magistrat chargé de la justice : voila pourquoi Yama a regu
le nom de Dharma. On le confond quelquefois avec le Temps ou Céla et la Mort.

Varouna est le dieu de la mer et le régent de I'ouest. En voyant que les Indiens avaient pris pour présider
a l'occident le dieu de la mer, j'ai pensé quelquefois qu'il ne fallait pas rapporter l'origine de cette idée
mythologique a 1'Inde, mais & un pays plus septentrional, par exemple aux contrées bornées a 1'ouest par
la mer d'Aral ou par la mer Caspienne.

Les Gouhyacas, comme on le voit, sont des demi-dieux de la suite de Couvéra, dieu des richesses, et les
gardiens de ses trésors. Leur nom dérive d'une racine qui signifie garder, cacher.

Les Trésors (ﬁﬁ'{, nidhi) sont personnifiés dans la mythologie indienne, et forment une partie du cortege

de Couvéra. On les représente avec une corbeille qui renferme des substances diverses, mais dont la
nature n'est pas bien déterminée. Les poétes en comptent neuf, savoir Padma, Mahdpadma, Sankha, Macara,
Catchtchapa, Moucounda, Nanda, Nila et Kharba.

Les auteurs indiens donnent a Couvéra 1'épithete de NI&IH, qui signifie porté sur un homme. Je ne sais si
cette épithete fait allusion a une légende particuliere. J'ai pensé qu'appliquée au dieu des richesses, elle
était caractéristique, et indiquait l'habitude des gens riches et voluptueux de se faire porter en palanquin.
Ce char se meut de lui-méme au gré de celui qui le monte.

Nous avons déja vu que les Indiens reconnaissaient dix points cardinaux : en retranchant le zénith et le
nadir, il en reste huit a I'horizon. Les quatre régents que le poete ne nomme pas sont Vayou, Agni, Isa et

Neérrita.
10 Le mont Mérou est considéré comme placé au centre des sept continents, et le soleil parait exécuter
autour de lui sa révolution.
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Soma (la lune), aux rayons glacés!, brille sur un char attelé de chevaux blancs, baignant le
monde de ses splendeurs humides et gelées. Ce dieu, chef des Brahmanes, accompagné de
la troupe des constellations, portant sur son corps les taches de l'ombre d'un lievre!?,
ennemi mortel des ténébres de la nuit, ce prince des astres, maitre et dispensateur des
fluides'3, conservateur des planetes, dépositaire de l'ambroisie, premier partage!* des
hommes, fluide élémentaire et glacé, apparait aux yeux des Danavas, ayant le froid pour
arme.

Celui qui, &me de tous les étres, dans 'homme se divise en cinq parties, qui va parcourant
en maitre les sept étages!> des trois mondes, qui excite et anime le feul®, source supréme de
la nature, qui dans la voix humaine se produit par les sept tons de la gamme?’, qui est le
premier entre les éléments, et qu'on surnomme l'incorporel, qui, léger dans sa course, a
I'éther pour voie et le son!8 pour essence, Vayou enfin, qui donne la vie a tout ce qui existe,
se leve avec toute sa force, et de son souffle trouble les Détyas : il les prend en face comme
de revers, et amene avec lui les nuages.

Les Marouts, les Dévas, les Gandharvas et les Vidyadharas!® se jouaient avec leurs
brillantes épées qui ressemblaient a des serpents déchainés. Les princes des dragons
célestes, tels que les fleches des Souras, langaient, dans leur colére, un poison brilant, et
couraient par les airs la gueule ouverte. Les montagnes et les rochers?, avec leurs pointes
aigués et leurs arbres aux cent branches, se rangeaient du coté des dieux pour abattre la
puissance des Danavas.

11 On ne doit pas s'étonner que passant de la chaleur excessive des jours a la fraicheur des nuits, I'Indien

s'exagere l'influence de la lune, dont les rayons lui semblent tenir de la nature de la glace. Il suppose
qu'une pierre particuliere (peut-étre le cristal), appelée tchandracinta, est formée des rayons congelés de la
lune.

12° Les taches de la lune passent chez les Indiens pour étre des lievres ; de 1a I'épithete de sasin qu'on donne a

cet astre.

13 Principalement des fluides du corps humain, que I'on désigne par le mot rasa. Voyez la Xle® lecture.

14 L es Pitris, ou &mes des hommes, vont d'abord dans la lune, et s'y nourrissent de I'ambroisie dont elle est

le réservoir : voila vraisemblablement pour quelle raison on appelle Soma le premier partage des, hommes.

15 T'ai ainsi rendu le mot WH¥h¥, saptascandha. J'ai pensé que par ce mot, qui littéralement signifie sept

épaules, 'auteur désignait les sept mondes ou locas, lesquels existent dans ces autres mondes qui sont au

nombre de trois. Voyez a ce sujet le Dictionnaire de M. Wilson, au motm, loca.

16 Sans doute l'auteur fait allusion a I'instrument qui sert a souffler le feu ; 'expression qu'il emploie est

3 %L agner yantri. Je sais que 1'on pourrait aussi bien l'interpréter par celui qui arréte et comprime le feu.
J'aime mieux y voir celui qui agit sur le feu par le moyen d'une machine.

17 L'échelle musicale porte le nom de swaragrdma. Les Indiens font des notes de la gamme autant de

nymphes. Voyez a ce sujet les Recherches asiatiques, tom. III, pag. 64, et tom. IX, pag. 446.

18 Le son, est la propriété particuliere de I'éther ; de 1'éther naquit le vent, qui a deux propriétés, le tact et le

son ; la lumiere, formée du vent, a trois propriétés, la forme, le 'tact et le son, etc. ; chaque élément
possédant ainsi toutes les qualités de ceux qui le précedent. Voyez le Bhagavata-pourana, liv. II.

19 Nom d'une casse de demi-dieux, qui vivent au milieu des airs, avec le pouvoir de rester invisibles. Le mot

vidyd s'entend d'une espece de boulette magique qui, placée dans la bouche d'une personne, lui donne la

puissance de s'élever dans le ciel.
20 Autrefois les montagnes avaient des ailes et se transportaient par les airs de place en place. Ce fut Indra

qui, avec sa foudre, leur brtila ces ailes.
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Cependant le divin Hrichikésa, sur 1'ombilic duquel s'éleva le grand lotus, qui en trois pas
a parcouru les trois mondes, qui a la fin des ages brille sous la forme du feu aux noires
empreintes?!, le maitre de I'univers qui a eu la mer pour berceau, le vainqueur de Madhou,
honoré par les sacrifices et qui dévore 1'holocauste, qui est a la fois la terre, 1'eau et le ciel,
I'dme de la nature, 1'étre bon, magnanime et généreux, qui donne la paix a ses amis, la
mort a ses ennemis, matrice et semence du monde, précepteur des hommes, Vichnou, au
milieu de 'armée des immortels, tient dans sa main droite son disque victorieux, brillant
comme le disque du soleil armé de tous ses rayons ; de sa main gauche il brandit sa large
et terrible massue, qui porte le trépas dans les rangs de ses ennemis. Dans ses autres
mains??, le maitre divin et glorieux, qui a pour étendard l'oiseau destructeur des
serpents?3, agite son arc ou d'autres armes éblouissantes de lumiere.

Hari, au moment du combat, est monté sur cet oiseau, frere ainé d'Arouna?* et fils de
Casyapa, ornement des airs qu'il parcourt avec orgueil et puissance. Garouda porte,
comme collier?®, un des rois des serpents ses ennemis. Il enleva jadis 1'astre qui est le
réservoir de I'ambroisie?, et il garde encore la trace de la foudre d'Indra irrité contre le
ravisseur, auquel Vichnou seul put reprendre sa proie. Sa hauteur égale celle du Mandara,
et sa force a cent fois paru dans les disputes des Dévas et des Asouras. Une aigrette
surmonte sa téte, ceinte d'un diademe et ornée de pendants d'oreilles magnifiques. Son
plumage varié brille comme une montagne féconde en minéraux divers. Ses serres et son
bec sont aigus : un duvet blanc comme les rayons de la lune couvre sa gorge parée du
trophée conquis sur les serpents, lequel est pour lui la plus brillante des pierres précieuses.
Quand il s'amuse a déployer dans le ciel ses ailes peintes de riches couleurs, on dirait deux
nuages, pareils a ceux que, vers la fin des temps?, sillonne 1'arc d'Indra. Son grand corps
est un étendard resplendissant, ou se déploient les trois couleurs, le noir, le rouge et le
jaune. Vichnou lui-méme, assis sur 1'oiseau Souparna, entraine a sa suite les divers ordres
de dieux et les sages Mounis. Leurs voix saintes, accoutumées a la priere, célebrent a I'envi
celui qui porte la massue, celui qu'embrasse le fils de Visravas?®, qui précede le fils de

21 m crichnavartmd. On donne au feu cette épithete, parce qu'il est obscurci de fumée, ou parce qu'il
noircit tout sur sa route.

22 Vichnou a ordinairement quatre bras.

23 Ces mots désignent Garouda, appelé aussi Souparna, espece de vautour qui est, par sa nature, l'ennemi

naturel de la race des serpents. La mythologie dit que Vinatd, meére de Garouda, et Cadrou, mere des
serpents, foutes deux femmes de Casyapa, avaient eu ensemble une dispute, dont le résultat avait été de
diviser a jamais leurs enfants

24 Arouna est le conducteur du char du soleil. Il joue dans la mythologie indienne le personnage de

1'Aurore.

25 Garouda voulut se marier : les serpents, déja assez malheureux, se récrierent. Il en fit un grand carnage.

Un seul échappa, et tombant aux pieds de Garouda, il lui demanda grace. Celui-ci le prit, et l'attacha pour
trophée autour de son col.

26 Vinata, mere de Garouda, étant devenue, a la suite d'une gageure, l'esclave de Cadrou, mere des serpents,

ceux-ci, pour prix de sa délivrance, demanderent a Garouda l'amrita dont la lune est le reservoir. Garouda
alla saisir la lune et la cacha sous son aile. Indra l'attaqua et fut vaincu. Vichnou eut de la peine a
triompher de lui, et pour honorer son courage lui accorda l'immortalité ; et l'honneur de lui servir de
monture et de drapeau.

27 C'est-a-dire vers la fin de l'année, dans la saison des pluies : nouvel exemple du rapport établi entre la

période annuelle et la période du grand Calpa.
28 ('est-a-dire Couvéra, fils de Visravas, et surnommé pour cette raison Vésravana. Sravas et sravana sont

deux mots synonymes.
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Vivaswan?, qu'entoure le roi des ondes, qui brille de l'éclat du prince des dieux,
qu'embellissent les rayons de la lune, emporté par I'ardeur du combat, retentissant comme
l'air, brilant comme le feu, celui enfin qui est a la fois le pénétrant, le vainqueur, le patient
et le resplendissant30.

Cependant les deux puissantes armées engagent le combat ; les chefs ont donné le signal.
En l'entendant : « Victoire soit aux Dévas ! » a dit d'un c6té Angiras. Ousanas a dit de
l'autre : « Victoire soit aux Détyas ! »

QUARANTE-CINQUIEME LECTURE.
COMBAT DE TARACA : NAISSANCE DU FEU ORVA.

Vésampdyana dit :

Les dieux paraissaient animés de 1'ardeur de leur chef, de ce Vichnou qui est la divinité, la
vertu elle-méme. Suivis de leurs troupes et remplis d'espoir, ils attaquent rapidement les
Daéanavas. Les deux armées se pressent en tumulte, et cherchent a s'entamer mutuellement :
chaque parti aspire a la victoire. Dressant leurs armes menagantes, ils se précipitent les uns
sur les autres, comme des montagnes qui viendraient heurter d'autres montagnes. Dans ce
combat des dieux et des Asouras, c'était une chose étonnante a voir que la piété aux prises
avec l'impiété, la sagesse avec l'orgueil. Les chars sont lancés, et les montures des
combattants poussées avec vigueur. Des bras armés de glaives ou de massues s'allongent
de tous coOtés dans le ciel ; les arcs frémissants décochent au loin les fleches : horrible mélée
de dieux et de Danavas, qui répand la terreur dans le monde et ressemble a la destruction
générale de la fin des ages.

Mais enfin les Danavas, avec leurs masses de fer et leurs quartiers de rochers, accablent les
soldats d'Indra. Forts et victorieux, ils les pressent et les terrassent sous leurs coups. Les
dieux sont abattus et consternés. Une gréle de traits jette la confusion dans leurs rangs ;
leurs tétes fléchissent sous les masses de fer, leurs poitrines s'ouvrent déchirées par les
traits, et de leurs blessures jaillissent des torrents de sang. Ils se trouvent saisis par les
noeuds coulants de leurs ennemis, et privés de tout moyen de résistance. Les Danavas
emploient aussi contre eux l'art de la magie. L'armée des Souras se trouve tout a coup
dans 1impossibilité d'agir ; elle reste immobile, sans respiration, comme enchainée, et
incapable de tenir ses armes. Mais Indra, d'un coup de tonnerre, brise ces liens et ces traits
magiques : en méme temps il pénetre au milieu de cette armée terrible de Détyas, et les
frappe de traits! dont la nature est telle qu'ils couvrent le champ de bataille d'une
obscurité profonde. Au sein de cet effrayant brouillard, créé par Indra, les dieux et les
Asouras ne peuvent se reconnaitre. Ceux-ci, arrétés par ces ténebres magiques, font de
vains efforts pour résister aux formes mystérieuses qui viennent les assaillir au milieu de
I'ombre. Découragés, éperdus, enveloppés de cette noire obscurité, les Danavas tombent,
comme les montagnes quand elles perdirent leurs ailes. Leur foule se trouve confondue,
submergée dans ce noir océan de ténebres, composé de sombres nuages.

29 Ce fils de Vivaswan, nom qui désigne le soleil, n'est autre qu'Yama, régent du midi.

30 Ce passage renferme un rapprochement puéril de mots ayant la méme terminaison. Voici le vers - forsn

foun: wfewony snfsruiesT &,

L Rl HR, timasi mayad (tenebrosa magia).
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Pour détruire cette arme magique de l'obscurité, le chef des Danavas, avec le feu d'Orva,
fit une autre arme magique et incendiaire, bréilant comme la flamme qui doit consumer les
mondes a la fin des siecles. Cette arme dévora les ténebres ; et en méme temps des Détyas,
sous la forme de soleils, apparurent au milieu du combat, et les dieux attaqués avec
1'élément d'Orva, furent briilés et rechercherent le voisinage protecteur de Soma, de ce
dieu aux rayons glacés. Privés de toutes leurs forces, ils demandérent le secours de celui
qui porte le tonnerre. Dans cette cruelle extrémité, Indra fit appeler Varouna, qui lui tint le
discours suivant?.

Varouna dit :

O roi du ciel, un fils de Brahmarchi, nommé Ourva, se livra jadis aux rigueurs de la plus
austere pénitence : par son éclat, par ses qualités, il ressemblait a Brahma. Son zele ardent,
comme le soleil, éclairait, échauffait le monde : les Mounis, les Dévarchis et les dieux
vinrent le trouver. Hiranyacasipou lui-méme, roi des Danavas, lui adressa aussi quelques
représentations respectueuses. Les Maharchis lui firent entendre le langage du devoir.
« Pieux Mouni, lui dirent-ils, tu veux donc couper par la racine, parmi les familles de
Richis, celle dont tu es sorti ? Tu prétends rester seul et sans enfants, négligeant le soin de
perpétuer ta race : tu persistes dans le célibat, abandonnant les affaires de ce monde. Un
grand nombre de familles de saints Mounis se sont déja éteintes, parce qu'ils ont voulu
rester isolés. Mais que nous font ces anciens personnages qui ont rejeté leur propre
postérité ? Toi, illustre pénitent, non moins brillant qu'un Pradjapati, songe a propager ta
race et a doubler ton existence. De ta propre substance fais sortir un autre toi-méme ».

A ces mots, Ourva fut vivement piqué, et gourmanda les Richis en ces termes : «Le
Brahmane, qui descend d'une race pure et sainte, conservera en lui-méme 1'étre divin, s'il
suit les regles du Brahmatcharya? : tel est le devoir autrefois imposé aux Mounis, devoir a
jamais indispensable pour ceux qui aspirent au titre de Richis et se nourrissent de fruits et
de racines. Les Brahmanes qui veulent étre peres de famille?, ont trois moyens de

2 Le récit qui va suivre est assez mal placé au milieu d'un combat. Cette légende retrace I'origine du feu
Orva, qui, dans les livres sanscrits, peut étre considéré comme une espéce de feu grégeois. Lorsque mon
excellent et docte maitre, M. de Chézy, a publié son édition de Sacountald, je lui ai fourni I'analyse de ce
petit conte, et je me suis méme permis d'en donner l'explication qui me semblait la plus naturelle. Le
lecteur, qui a maintenant sous les yeux l'ensemble de 1'histoire d'Ourva, jugera si j'ai eu tort de supposer,
dans cette analyse, que les poétes ont voulu, par ce personnage, désigner une montagne stérile, que 1'on
avait inutilement essayé de cultiver, de méme qu'ils ont personnifié 1'Himalaya, le Vindhya, etc. Je
présume que sur un point de 'Ourva, s'ouvrit un de ces volcans que les Indiens connaissent sous le nom
de djwaldmoukhis ; que les eaux de la mer rongerent et engloutirent cette portion de la montagne, et qu'il
ne resta que la bouche du volcan, qu'on appela Badavimoukha : phénomene purement physique, auquel je
réduis toute cette histoire que la poésie a jugé a propos d'orner de ses fictions. Ce volcan fournissait sans
doute une espéce de bitume ou de naphte, que 1'on employait dans les armes a feu ou projectiles
enflammés de ces temps antiques. Ces djwdldmoukhis ou bouches de feu sont en général des objets de
vénération : on s'y rend en pelerinage, et I'on y fait des sacrifices. On les regarde quelquefois comme des
formes apparentes de la déesse Dourgd. M. Wilson cite, entre autres lieux de cette espece, un endroit pres
de Balkh, d'ot1 le gaz hydrogene s'exhale en telle quantité, qu'il s'enflamme des qu'il se trouve en contact
avec l'air extérieur : quelquefois il suffit, pour allumer ce gaz, d'approcher une lumiere de 1'orifice des
trous qui se forment dans ces lieux, et la flamme se trouve ensuite entretenue par le torrent de gaz qui
s'en échappe. Voyez aussi Nouv. Journal asiatique, n°® 64, pag. 358. Donnez de pareils phénomenes a
décrire a un poéte : il voudra personnifier cette flamme, et l'histoire d'Ourva sera inventée avec des
détails plus ou moins bizarres.

Le Brahmatcharya, qu'on regarde comme le premier des quatre dsramas, est I'état du jeune Brahmane se
formant par 1'étude et par la pratique, sous les yeux de son gourou, aux devoirs de sa caste. Mais ce mot
s'applique aussi a 1'état de ceux qui veulent poursuivre toute leur vie le cours de ces saintes études, ou de
ceux qui, par la mortification et la pénitence, cherchent a s'identifier avec Dieu : c'est dans ce dernier sens
qu'il faut ici I'entendre.

4 Le second dsrama est 1'état de Grihastha ou chef de maison.
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subsister. Pour nous, qui vivons dans la forét>, nous n'avons que I'eau pour boisson et 'air
pour nourriture : notre dent est le seul mortier® dont nous nous servions : le rocher est
notre lit, et, sans cesse jetinant, nous nous exposons encore a l'ardeur des cinq feux’. Des
Brahmatchérins tels que nous s'ouvrent la voie supréme par les oeuvres d'une pénitence
pénible. Le Brahmane méme ne tient son nom que de ces régles saintes, appelées brahmas,
et que l'oblige d'observer sa qualité de Brahmatchérin : ainsi 1'ont déclaré autrefois ceux
qui ont possédé la science divine. La fermeté et la pénitence constituent le Brahmatcharya :
les Brahmanes qui en suivent les pratiques, sont déja dans le ciel. Point de perfection sans
dévotion, point de gloire sans perfection ; on ne connait dans ce monde aucune source de
gloire au-dessus de la pénitence, et de la pénitence du Brahmatcharya. Que peut-on
comparer a l'état de celui qui sait se rendre maitre de ses propres sens et des cinq éléments
? Porter le djatd®, quand on n'est point dévot ; faire des oeuvres de piété et de religion,
quand le coeur n'y entre pour rien ; se livrer a de simples pratiques, quand on n'est point
un vrai Brahmatchéarin, voila trois actes de fourberie. Ou était la femme, 1'union charnelle,
le désordre de la passion, quand Brahmi tira de son manas la race spirituelle des
Manasas!? ? Si votre ame est vraiment ferme et forte dans les voies de la pénitence!l, faites
comme les Pradjapatis ; c'est avec elle qu'il vous faut procréer des enfants. Qu'elle
devienne une espece de matrice que la pénitence se chargera de remplir. Il n'est pas besoin
du rapprochement des sexes : la seule semence ici nécessaire, c'est la mortification du
pénitent. Imprudents ! sans mauvaise intention sans doute, vous m'avez provoqué a
abandonner mon devoir : vous agissiez envers moi comme des ennemis. Eh bien ! je
remplirai vos voeux. Je vais donner une forme a ce sentiment intérieur qui m'enflamme.
Sans le concours d'une femme, je ferai naitre un fils de mon propre corps : c'est ainsi que je
mettrai au jour un second moi-méme par une méthode convenable a un habitant de la
forét : mais je vous préviens que cet enfant ne vivra qu'aux dépens des autres qu'il
consumera ». Il dit, reprend sa pénitence, et plagant sa cuisse sur le feu, il agite avec une
tige de darbha!? le foyer ot s'accomplit la conception de son fils. La cuisse s'entr'ouvre ; il
s'en éleve un feu couronné de flamme et destructeur, qui manquant d'aliment veut brtler
le monde ; ce fils redoutable d'Ourva s'appelle Orva. A peine né, il dit a son pere d'une
voix éclatante : « Mon pere, j'ai faim, laissez-moi dévorer le monde ». De sa bouche qu'il
ouvre s'élancent vers le ciel des flammes qui envahissent les dix régions : tous les étres
sont consumés et servent a l'accroissement de ce feu exterminateur.

Cet état est celui du Vanaprastha.
Nous avons vu ailleurs que pour nettoyer le riz, les Indiens se servent d'un pilon et d'un mortier de bois.

Genre de pénitence auquel se livrent certains dévots pendant 1'été ; ils allument quatre feux autour d'eux
dans la direction des quatre points cardinaux ; le cinquiéme feu est celui du soleil qui darde sur leur téte.

Le mot brahma ne s'applique pas seulement a 1'Etre spirituel et supréme : il s'entend aussi de la loi sainte
et de la science sacrée.

Les pénitents réunissent ordinairement en touffe leurs cheveux, qu'ils raménent ensuite au-dessus du
front en forme de corne. Cette chevelure s'appelle djatd, et c'est celle du dieu Siva.

10 Voyez lect. 1, pag. 6, la création des étres appelés Manasas, formés du manas.

11 Tci le manuscrit de M. Tod intercale neuf vers qui n'ajoutent rien au sens de ce discours et qui ne font que

I'allonger. Ils sont un peu incorrects : je suis parvenu a les restituer, mais d'une manieére trop arbitraire

pour que j'en donne la traduction.
12' Le darbha est ordinairement le méme gazon que le cousa. On donne aussi le nom de darbha a deux especes

de roseau, distinguées par les dénominations de saccharusm spontaneum et cylindricam.
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Cependant Brahma, qui veille au bien de toutes les créatures, se rendit a I'endroit ot le
Mouni venait de donner naissance a un fils si redoutable. Il vit la jambe d'Ourva tout
enflammée par l'incendie qu'allumait le nouveau-né ; il apercut les mondes et les Richis
brtilés par le feu de la colere d'Orva. Brahma, saluant d'abord le Mouni, lui adressa ces
mots : « Mon enfant, contiens ces feux, aie pitié des mondes. O Brahmane, je veux donner
a ton fils une demeure convenable!? et une nourriture qui lui tiendra lieu d'ambroisie. Je te
fais une promesse que je saurai accomplir ». Ourva lui répondit : « Je suis bien heureux de
cette faveur et de cette protection divine que vous accordez a mon fils. Mais dans les jours
de féte!* et de joyeux rassemblement, par quels holocaustes, 6 dieu, voulez-vous qu'on
I'honore ? Ot sera sa demeure ? Quel aliment lui donnerez-vous, qui puisse répondre a sa
force et a son ardeur ? » «J'établirai, reprit Brahm4, sa demeure a Badavdmoukha's, au
sein'® méme de la mer. O pieux Brahmane, c'est de 1'eau que je suis sorti, et c'est aussi 1'eau
que je donne pour demeure a ton fils : qu'il sache s'y contenir. Qu'il regoive l'eau pour
offrande, comme Agni recoit le beurre consacré. Quand viendra la fin des dges et I'heure
de la destruction des étres, lui et moi nous nous unirons pour dévorer les mondes, et ce
feu, a qui je donne aujourd'hui l'eau pour nourriture, consumera tous les étres, dieux,
Asouras et Rékchasas » « Ainsi advienne », dit Ourva ; et ce feu, comme un tourbillon
enflammé, se précipita au sein de la mer, couvrant son pere d'un grand éclat.

Brahma s'en alla, et tous les Maharchis, aprés avoir contemplé la puissance du feu Orva,
retournerent dans leur demeure. Hiranyacasipou avait vu cette merveille : il se prosterna
devant Ourva et lui dit : « O vénérable Mouni, voila un grand miracle dont le monde vient
d'étre témoin. Le pere de la nature a paru satisfait de votre pénitence. Quant a moi, je suis
le serviteur de votre fils et de vous ; faites quelque chose pour moi. Vous me voyez soumis
a votre volonté, et attendant l'effet de votre faveur. O le plus fervent des Mounis, si jamais
je succombe, vous vous ressentirez de ma chute ». Ourva lui répondit : « Je veux que tu
puisses te réjouir de m'avoir pour maitre. Fort de ma protection, tu n'as rien a craindre
désormais. Prends cette arme magique faite de I'essence méme de mon fils, arme qui brile
sans aliment et qu'un autre feu ne peut détruire. Qu'elle devienne la propriété de ta race
pour la destruction de ses ennemis : qu'elle te protége toi-méme, qu'elle sauve ton armée
et dévore celle de tes adversaires » « Ainsi soit- il », dit le prince des Danavas : il prit cette
arme, salua respectueusement le grand Mouni, et s'en retourna dans le ciel, heureux de ce
qu'il venait d'obtenir.

Voila, continua Varouna, cette arme magique et pernicieuse, faite jadis avec le feu du fils
d'Ourva, et contre laquelle les dieux ont peine a se défendre. Notre ennemi avait perdu ses
forces : mais sans doute cette arme les lui rend, et tel est l'effet des paroles autrefois
prononcées par le puissant Mouni qui I'a donnée aux Danavas. Si cependant ta gloire
exige que je lui résiste, 6 Indra, donne-moi pour compagnon celui qui est le principe du
fluide et l'auteur de la nuit. J'irai au combat, accompagné de Soma, suivi des monstres de

13 Jai quelque scrupule sur la maniére dont j'ai rendu sahya. Ce mot ne serait-il pas un nompropre,
désignant la position géographique du volcan ? Le Sahya est une chaine de montagnes, qui a donné son
noma la presqu’ile de 1'Inde, vers Pounah.

14 Nous avons fait remarquer plus haut que les volcans et les bouches du feu souterrain étaient des lieux de
rendez-vous pour les dévots : a certaines époques on y célébrait des fétes, et 1'on y offrait la poudji et des
holocaustes.

15 Badavamoukha désigne en général un volcan sous-marin ; mais ce méme mot signifie téte de cavale : peut-
étre le cone du volcan présentait-il cette forme a l'oeil de 1'observateur ; et si nous entendions sahya
comme je l'ai proposé dans la note 13, nous pourrions placer ce volcan au nord de la c6te de Malabar.

16 L'expression sanscrite (378, asya, synonyme de §8, moukha), signifie bouche.
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la mer, et sans doute, avec ta faveur, je parviendrai a dissiper l'influence magique qui nous
accable.

QUARANTE-SIXIEME LECTURE.
COMBAT DE TARACA : APPARITION DE CALANEMI.

Vésampdyana dit :

« Ton désir sera accompli », s'écrie le roi des dieux, et aussitot il appelle Soma, qui va
combattre, armé de frimas et de glace. « Soma, lui dit-il, unis tes efforts a ceux de Varouna
pour détruire les Asouras et donner la victoire aux habitants du ciel. Ta force est
incomparable, et tu regnes sur les astres. Les personnes instruites savent que tu es la
source du fluide qui coule dans tous les mondes. Pareil a la mer qui ramene ses flots dans
son lit, tu répares les pertes successives de ton disque. Tu formes la révolution du jour et
de la nuit, et tu es pour le monde la mesure du temps. L'astronome, avec toute sa science,
ne peut expliquer ces ombres qui tachent ta face, et que 1'on a comparées a des lievres. Ta
voie est plus élevée! que celle du soleil, et que celles des autres astres. Chassant devant toi
les ténebres, tu viens illuminer le monde entier. Ta lumiere est blanche, ton corps est glacé,
0 roi des constellations, auteur de I'année, &me du temps, maitre vénérable, inépuisable
fluide? du sacrifice, souverain des plantes, source des cérémonies sacrées, astre qui
engendres 1'eau et dont les rayons sont froids et gelés, dépositaire de 1'amrita, entrainé
dans ton cours inconstant sur un char éclatant de blancheur ; tu es I'agrément des formes,
le soma® pour ceux qui boivent cette liqueur ; tous les mondes te désignent par 1'épithete
de Somya*, 0 toi, vainqueur des ténebres et roi des étoiles. Va donc avec le belliqueux
Varouna, et tichez d'éteindre cette flamme magique des Asouras, qui dans le combat nous
briile et nous consume ».

« O roi des dieux, maitre du monde, répondit Soma, puisque tu m'ordonnes de combattre,
voila que déja je fais tomber une pluie de glace qui doit amortir le feu des Détyas. Regarde
comme ils sont engourdis par mes frimas, enveloppés d'un vétement de givre, désarmés
de leurs traits magiques, et trompés dans leur fol orgueil ».

En effet, de froides vapeurs, s'étendant comme de larges nuages, se résolvaient en pluie et
pénétraient les terribles Détyas, arrétés dans leur course. Ces dieux, tous les deux maftres
de I'onde, se jettent sur leurs ennemis. L'un, armé de ses frimas, accable les Danavas de ses
traits glacés : 'autre les enlace dans son noeud coulant qu'il leur jette. On dirait, en les
voyant courir, deux mers immenses dont les flots sont soulevés. Le monde se trouvait
couvert de vastes nuages qui se fondaient sur la terre, et qui submergeaient I'armée des
Déanavas. Ainsi Varouna et Soma, se servant chacun des moyens qu'ils avaient a leur
disposition, éteignirent l'incendie allumé par les Détyas. Ceux-ci enchainés dans le combat
et par les rayons gelés de I'un et par les lacets de l'autre, restaient sans mouvement : ils
ressemblaient a des arbres dont la cime a été coupée. Percés par le froid, ils tombaient
insensibles et perclus de tous leurs membres, et s'éteignaient comme des feux sans chaleur.

1 Les Indiens regardaient la lune comme plus élevée dans le ciel que le soleil et les autres astres. C'est cette
opinion erronée que rappelle ce passage.

UY, yadjnarasa. Ce mot rasa que j'ai rendu par fluide, signifie encore goiit et saveur.

3 Soma est un des noms de la lune ; mais c'est aussi la liqueur des sacrifices, formée du jus de l'asclépias.

4 1l peut paraitre singulier qu'une des épithetes de Soma soit 1'adjectif sémya formé de ce méme mot soma,
comme si l'on disait luna lunaris. Sémya veut dire aussi doux, aimable.
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Leurs chars, si brillants et si magnifiques, avaient perdu leur éclat : ils erraient ¢a et 1a dans
le ciel. Maya vit que ses feux, naguere vainqueurs, étaient arrétés par Varouna ou éteints
par Soma aux lueurs glaciales. Aussitot, par son art magique, ce chef des Détyas forma
une montagneS immense, hérissée de larges rochers et de pics aigus, couverte d'arbres
élevés, remplie de bois et de cavernes, peuplée de lions, de tigres, d'éléphants et de loups ;
les échos y répetent les cris des chefs Détyas, et le vent qui agite la cime des arbres
augmente encore ce bruit terrible. Cette montagne que Maya vient de créer de la substance
de son fils Crontcha®, s'éleve dans les airs : une gréle de pierres, de rochers et d'arbres
tombe sur les dieux et sauve les Danavas. Les armes de Soma et de Varouna s'émoussent,
et leur force magique s'évanouit. Les bataillons des Dévas se trouvent couverts de
quartiers de roches aussi durs que le fer, qui viennent les heurter. Le ciel encombré de
pierres, d'arbres, de pics amoncelés, ressemble a des terres coupées par de hautes
montagnes. Frappés, meurtris par des éclats de rochers et par les arbres, les dieux ont
disparu sous ces masses accumulées. Leurs arcs sont brisés, leurs armes fracassées et
rompues ; incapables de résister, ils laissent seul, exposé a tous les coups, le dieu qui porte
la massue, le puissant Djandrddana’. Ce maitre du monde, ferme au milieu du combat, ne
témoignait ni faiblesse ni coléere. Pareil au nuage azuré, lui qui connait le temps, attendait
le moment favorable, et contemplait la lutte des Dévas et des Asouras. En cet instant, le
dieu envoie Vayou et Agni, et leur ordonne d'arréter les triomphes de Maya et le succes de
son invention magique.

Alors s'excitant mutuellement, ['un ardent, l'autre impétueux, ils partent dociles a l'ordre
de Vichnou, et attaquent le fléau qui accable les dieux. Cette montagne, produit de la
magie, est briilée au milieu des tourbillons que forment ces deux chefs, et bientot réduite
en cendres. Le vent et le feu, confondant leurs efforts, répandent sur I'armée des Détyas
des flammes pareilles a celles qui brilleront a la fin des siécles ; et le souffle de l'un et les
ardeurs dévorantes de l'autre semblent se jouer cruellement a travers les rangs des
Daénavas, dont les chars embrasés par un feu vainqueur, ou brisés par le vent, s'égarent ¢a
et 1a dans leur course.

La puissance magique des Détyas se trouvait abattue ; leurs efforts semblaient désormais
vains et impuissants. Dans les trois mondes, rendus a la liberté, retentissaient les louanges
de Vichnou : les dieux, heureux de ce triomphe, applaudissaient a la victoire d'Indra et a la
défaite de Maya. Tout, dans les diverses régions du ciel, était rentré dans l'ordre ; la lune
parcourait librement sa route, le soleil avait repris son cours accoutumé. On observait le
culte prescrit par la loi et adressé aux trois ordres de parents décédés, mais vivant encore
dans la nature® : la mort ne brisait point les liens de la famille, et le feu du sacrifice était
allumé (pour les manes par les vivants). Les dieux, appelés a partager les offrandes,
donnaient en échange la possession du ciel. Tous les gardiens du monde veillaient dans
leur char au poste qui leur est confié. Il n'y avait plus que des étres purs et mortifiés ; nulle

5 el A, pdrwati mdyd (montosa magia).

6 Crontcha est a la fois le nom d'une partie de 1'Himalaya, et celui d'un Asoura, vaincu par le dieu

Carlikéya. Le poéte fait ici Crontcha fils de Maya, et confond ensemble la montagne et le mauvais génie.
7 Surnom du dieu Vichnou.

8 11 m'a semblé que ce passage faisait allusion a un ordre de parents désignés par le nom de sapindas. Voyez
l'explication que donne a ce sujet le Dictionnaire de Wilson. Voyez aussi les Recherches asiatiques, tom.
VIL Je pense qu'il s'agit ici du Srdddha appelé pdrwana, et qui s'offrait en I'honneur de trois ancétres, le

pere, l'aieul et le bisaieul. Au mot &, bandhou, M. Wilson parle aussi de trois espéces de parents,

considérés sous le rapport de leurs droits a un héritage. Mais ce n'est point cette derniere idée que le
poéte me parait avoir voulu exprimer.
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apparence de péché. La joie régnait parmi les dieux, la confusion parmi les Détyas. La
Piété s'appuyait sur trois pieds?, 1'Tmpiété n'en avait qu'un. La bonne voie était large et
ouverte : on suivait religieusement les regles des castes et des quatre états!® de la vie. Les
rois, environnés de splendeur, s'occupaient de la défense de leurs sujets. Par de saints
cantiques on célébrait les louanges des dieux : le péché ne souillait plus la terre, et les
ténebres avaient partout disparu. Tel était le résultat de la victoire d'Agni et de Vayou. Les
mondes, purs comme eux, se réjouissaient de leur triomphe.

En apprenant cet exploit d'Agni et de Vayou, les Détyas éprouverent d'abord une grande
terreur. Alors apparut un Danava, nommé Calanémi'! : sur sa téte brille un diademe d'or ;
des bracelets de clochettes entourent ses membres, tout couverts d'ornements d'argent. Il
ressemble, pour la hauteur, au Mandara. Il porte cent armes menagantes ; il a cent mains,
cent visages, cent pieds, et se dresse avec la majesté d'un mont a cent tétes. Son immense et
riche ceinture brille comme un feu placé au milieu des neiges!2. Sa chevelure est pourpre,
et sa barbe verte! ; de larges dents garnissent sa bouche. De son vaste corps il remplit
l'intervalle des trois mondes : ses bras vont toucher le ciel, et ses pieds battent les
montagnes de la terre. Sa respiration produit des nuages orageux. Ses grands yeux sont
farouches et rouges. Il semble vouloir consumer de ses feux tous les Dévas : il les
gourmande avec violence. Sa masse couvre les dix régions du ciel. En le voyant, on
prendrait l'orgueilleux Danava pour la Mort se levant affamée au moment de la
destruction universelle.

I1 éleve son bras droit que parent de magnifiques guirlandes ; il étend ses longs et larges
doigts, qu'il agite quelque temps ; il dit aux Danavas frappés par les dieux

« Levez-vous ! ». Ainsi parle ce Calanémi, semblable a Céla : le combat va recommencer, et
les Souras n'ont apercu cet ennemi qu'en tremblant. Pleins de frayeur, tous les étres l'ont
vu marchant avec orgueil, et pareil a 'immortel Narayana, qui en trois pas s'empare des
trois mondes. Le terrible Asoura n'a encore levé le pied qu'une fois pour s'élancer au
combat : le vent tourbillonne dans son vétement, et la crainte est au coeur de tous les
dieux. Il marche, tenant embrassé Maya, le roi des Détyas ; et ce groupe ressemble a celui
que formerait le Mandara avec Vichnou. Les dieux et Indra lui-méme sont épouvantés a la
vue de Céalanémi s'avancant escorté de la terreur qui environne Cala.

9 Voici le vers entier BTG %ID% e e e %I;l% Je I'ai traduit sous I'impression du 81e sloca de la

premiére lecture des lois de Manou, ot il est dit que la Piété (Dharrna) a quatre pieds dans le Crita-youga,
et qu'elle en perd un a chaque age. Ces quatre pieds sont le satya (vérité), ou plutdt le tapas (pénitence), le
djndna (science), 1'yadjna (sacrifice), et le dana (libéralité). 1l résulterait de ce vers que 'événement raconté
dans ces lectures serait censé avoir eu lieu dans le deuxiéme age, c'est-a-dire dans le Tréta, pendant lequel
le Dharma perd un pied que gagne 1'Adharrna. Cependant il est juste d'observer que 'auteur se trouve en
contradiction avec lui-méme ; car il a dit, lect. XLIL, pag. 198 : le Crita-youga venait de s’ouvrir : mais il nous
a accoutumés a ces défauts d'exactitude.

10 C'est-a-dire des quatre dsramas.

11" Ce mot signifie roue de Cala. Cala est le Temps qui détruit le monde, ou la Mort. Le lecteur jugera si, dans

I'histoire de ce personnage, il doit voir un conte astronomique, ou bien le récit poétique de l'invasion d'un
ancien conquérant.

12" Cette comparaison porterait a croire que Calanémi avait un vétement blanc.

13 On se rappelle que le vert est aussi la couleur des chevaux du soleil.
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QUARANTE-SEPTIEME LECTURE.
COMBAT DE TARACA : SUCCES DE CALANEML.

Vésampdyana dit :

Le grand Asoura, Calanémi, prét a secourir les Danavas, apparaissait, étendu et brillant,
comme le nuage a la fin de 1'été. En le voyant marcher dans l'intervalle des trois mondes,
les chefs Danavas se releverent et reprirent des forces nouvelles, comme s'ils eussent gotité
un breuvage d'immortalité. Les soldats de Maya et de Tara, auparavant mornes et
consternés, maintenant exaltés par 1'espoir de terminer glorieusement le combat de Taraca,
couraient a I'ennemi avec ardeur et remplis d'une ivresse belliqueuse. A l'aspect du
Dénava Calanémi, tous saisissaient leurs armes et volaient a leur rang, au milieu des
transports de la joie la plus vive. Rassurés a sa vue, aupres de lui accourent Maya et ses
généraux les plus habiles, Tara, Vardha, le vaillant Hayagriva, Swéta fils de Vipratchitti,
Kchara, Lamba, Arichta fils de Bali, Kisora, Ouchtra, et le grand Swarbhanou, que les
dieux nomment Vaktrayodhin! : tous expérimentés et savants dans 1'art de la guerre, tous
éprouvés par la pénitence. Ils se rangent aupres de Calanémi, armés de lourdes massues,
de disques, de haches, de pilons meurtriers, de traits, de longs maillets, de pierres
énormes, de débris de rochers, de javelots, de piques, de masses de fer, de cognées,
d'instruments qui tuent cent hommes ; plusieurs portaient des machines en forme de jougs
de chars, ou des espeéces de balistes et de béliers? ; quelques-uns n'avaient que leurs bras
nerveux et tendus ; d'autres se présentaient avec des noeuds coulants, des dards barbelés,
des fleches pareilles a des serpents a la langue menagante, des projectiles fulminants, des
lances enflammées, des épées nues, des tridents affilés et brillants. Remplis d'ardeur et
brandissant leurs armes, ils se placent a la suite de Calanémi et sur le front de bataille.
Cette armée de Détyas, d'ou s'échappent de sombres lueurs, ressemble a un ciel parsemé
d'étoiles et de nuages au lever du soleil. De l'autre c6té apparait 1'armée des dieux,
conduite par Indra, resplendissante des briilants rayons du soleil et des rayons glacés de la
lune, forte de l'impétuosité de Vayou, belle des graces de Soma?3, étincelante des feux des
étoiles qui sont comme ses enseignes, environnée des nuages jetés autour d'elle en forme
de vétement, ornée de l'éclat des planetes et des constellations, dirigée par Yama, Indra,
Varouna et le sage Couvéra, enflammée de toute 'ardeur d'Agni et de Pavana*, et soumise

1 Voyez la lecture XLIIle, pag. 203, et la note 8. Ce passage explique le surnom de Vaktrayodhin, qui signifie

que ce Danava combat de la bouche.
2 Je ne me suis pas bien rendu compte des expressions de ce vers, indiquant toutes des instruments de
o o o e e o . , n .
guerre :-ﬂﬁﬁ% HHh ou HYH U AUCTNS:. Youya est le joug d'un char, et peut-étre par extension
poétique, le timon ; yantra est une machine quelconque ; argala est une barre de porte. J'ai pu me tromper

dans l'interprétation que j'ai donnée de ces mots, et a laquelle m'ont amené les épithetes qui les
accompagnent. Dans la XII° lecture, le poéte a déja fait mention d'une machine a lancer des pierres,

ST, asmayantra. Je crois qu'il veut parler ici d'une petite baliste, et non pas d'une simple fronde.

Comme le mot youga signifie couple, I'youga pourrait bien étre une espéce de fléau composé de deux
pitces assemblées, et servant a chasser les projectiles. Je me figure l'argala comme une barre de fer aplatie
par le haut et offrant une espece de téte, agratidita.

3 (Clest I'épithete somya, que nous avons vue dans le chapitre précédent. Voyez note 4.

4 Surnom du dieu du vent, de Vayou.
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au commandement supréme de Nardyana. Magnifiques par leurs armes, terribles par leur
nombre immense, ces dieux, auxquels se sont joints les Yakchas et les Gandharvas,
ressemblent aux flots d'une mer agitée. Les deux armées viennent alors s'attaquer, comme
un jour, a la fin des siécles, viendront se heurter le ciel et la terre : spectacle affreux que
cette mélée de dieux et de Danavas, ou la modération combat contre la violence, la sagesse
contre l'orgueil.

Les Souras et les Détyas s'avangant en fureur les uns contre les autres, ressemblaient a des
nuages s'élevant de la mer orientale et de la mer occidentale, et poussés par la violence de
deux vents ennemis ; ou a deux éléphants rivaux sortant de deux foréts opposées, dont les
arbres chargés de fleurs couvrent au loin les montagnes. On entendait le bruit des
tambours, le son des conques guerriéres. Le ciel, la terre, les dix régions en retentissaient
avec fracas, et les échos répétaient le frémissement des arcs et le sourd mugissement des
tambours détyas. Les deux partis s'attaquaient avec rage, se renversant mutuellement : les
bras tombaient sous les coups qu'on se portait de part et d'autre : en quelques endroits la
lutte générale avait dégénéré en combats singuliers. Les dieux brandissaient leurs masses
de fer, les Danavas leurs cimeterres et leurs lourdes massues. Les corps des combattants
étaient ou brisés par ces massues ou percés par les fleches. Les uns, couverts de blessures,
tombaient ca et 1a ; les autres continuaient a lancer leurs traits. Quelques-uns, portés sur
des chars rapides qu'entrainaient de légers coursiers, s'approchaient pour se combattre,
animés d'une mutuelle fureur ; et dans cette vaste mélée de chars et de fantassins, 1'oeil ne
voyait qu'un horrible tourbillon ol tout était confondu. Le bruit tumultueux des chars,
joint aux cris des guerriers, monte dans l'air comme les clameurs gémissantes des vaches
qu'on retient attachées. Tandis que ceux-ci font voler les chars en éclats, ou tombent
abattus sous les roues, ceux-la ne peuvent avancer et maudissent I'obstacle qui les arréte.
Les uns, menacgants et superbes, élevant leurs bras, s'élancent 1'épée haute et le bouclier en
avant ; et sur tous leurs membres résonnent l'or et I'argent de leurs parures. Les autres,
blessés et percés de traits, vomissent des flots de sang, comme les nuages qui, au
commencement de 'automne, répandent 1'eau dont ils sont gonflés. Des traits lancés et se
croisant dans l'air, des coups de massue regus et rendus, des Dévas, des Danavas acharnés
les uns contre les autres, tel était I'aspect de ce champ de bataille. Ainsi éclaterait un grand
orage, ou les Danavas seraient la nue grosse de tempétes, les armes des dieux 1'éclair qui la
sillonne, et les fleches des deux partis la pluie qui traverse l'air.

Cependant le terrible Asoura, Calanémi, croissait dans sa fureur comme le nuage qui
s'enfle des eaux de la mer. De la partie de son corps appelée Nagasiras® se détachent des
nues entourées comme d'un collier d'éclairs tremblotants, vomissant la foudre étincelante,
et se grossissant de la sueur qui se forme entre ses deux sourcils. Il respire avec rage, et de
sa bouche s'exhale un air mélé de flammes. Il agite dans le ciel ses longs bras qu'il abaisse
ou qu'il releve, et qui ressemblent a de noirs serpents a cinq tétes et aux dards menagants.
De ses armes variées, de ses arcs, de ses masses de fer il remplit les airs : on dirait autant
de hautes montagnes. Son vétement est soulevé par le vent ; et placé devant le front des
combattants, il ressemble au Mérou, dont la téte se trouve éclairée par les feux du
crépuscule. Des troncs d'arbres énormes et des pics de rochers qu'il brise d'un coup de
genou, il accable les dieux, qu'on prendrait pour de hautes collines frappées par la foudre.
De ses traits aigus, de ses armes tranchantes, Calanémi perce, fend leurs tétes, leurs
poitrines : les Souras sont comme paralysés par la terreur, et parmi les chefs des Yakchas,
des Gandharvas et des grands serpents, quelques-uns sont abattus par la force de son
poing ou taillés en pieces par le fer de ses armes. Les autres effrayés, éperdus, renoncent a

5 TJignore entierement ce que l'auteur désigne par ce mot, qui signifie téte de montagne ou d'arbre. Dans un
autre endroit nous avons vu pareillement Brahmasiras (téte de Brahma).
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tenter un dernier effort. Indra vient, sur 1'éléphant Eravata, essayer de combattre ce rival :
il est percé d'une gréle de fleches qui engourdissent tous ses mouvements. Varouna, privé
de son noeud coulant et réduit a une honteuse inaction, ressemble a une nuée épuisée
d'eau, ou a une mer desséchée. Le fils de Visravas, Couvéra, le plus illustre des régents du
monde, fléchissant sous le poids de masses meurtrieres, abandonne le combat. Yama lui-
méme, accoutumé a tout enlever, I'immortel Yama, qui porte les armes de la mort, est
repoussé vers le midi, et va se cacher dans sa propre région.

Vainqueur des gardiens du monde, Calanémi se chargea de leurs fonctions : il fit de son
corps quatre parts, et se plaga aux divers points du ciel. Swarbhanou lui montrant la voie
divine des constellations, il y entra hardiment. Il enleva a Soma sa beauté et son noble
domaine® ; il chassa de la porte céleste le soleil aux rayons de flammes, et lui 6ta son
empire, ses deux voies et la charge de présider au jour. Il apercut Agni dans la bouche des
dieux” : il le prit et le placa dans la sienne. Il vainquit Vayou et le soumit a ses ordres. Il
enleva a I'Océan tous ses fleuves, et par la force il réduisit sous ses lois les mers elles-
mémes qui devinrent une partie de son corps. Il réunit sous son empire les eaux terrestres
et les eaux célestes, et consolida la terre a laquelle il donna de forts appuis. Il brille comme
Swayambhou, maitre des éléments et souverain des mondes qu'il renferme et qu'il
épouvante. Il est 'unique gardien de la nature entiére ; il est 'ame de la lune, du soleil, des
planetes ; il est le feu et l'air, et ce Danava, couronné par la victoire, va se placer au trone
de Brahma?, pére inépuisable de tous les étres ; 13, il recoit les hommages des Détyas,
comme |'aieul des mondes y recevait ceux des Dévas.

QUARANTE-HUITIEME LECTURE.
COMBAT DE TARACA : MORT DE CALANEMI.

Vésampdyana dit :

Cependant Calanémi ne voit point autour de lui la Science, la Justice, la Modération, la
Vertu et la Félicité, qui, fideles a leur devoir, sont restées toutes cinq aupres de Narayana.
Irrité de leur absence, le maitre des Danavas recherche les traces de Vichnou, et arrive en
présence de ce dieu. Il le voit monté sur Garouda, tenant dans ses mains la conque
guerriere, le disque et la massue, cette massue brillante qu'il brandit pour le malheur des
Détyas. Vichnou ressemble au nuage azuré ; son vétement brille de la couleur de I'éclair, et
l'oiseau, fils de Casyapa, qui lui sert de monture, agite ses ailes dorées. Ferme et intrépide,
le dieu est prét a combattre et a porter la mort dans les rangs des Détyas ; et en le voyant,
Calanémi, sans se troubler, s'écrie : « Voila donc I'ennemi qui, couché sur la mer, a immolé

6 Voyez lect. XXV, note 19. Si cette fable est astronomique, on doit supposer que l'auteur indique ici un
point particulier de la sphere céleste. Je retrouve dans ce passage le mot%qz{, vichaya, qui m'embarrassait

dans la Ille lecture, note 18. Il se rapporte ici a la lune et au soleil, et je le rends par domaine et empire. M.
Wilson me semble 1'expliquer fort bien par département, sphere, province, etc. II était plus difficile d'en
rendre compte dans la Ille lecture, ot le poéte faisait une classe d'étres animés de ce que je regarde
comme l'entourage ou l'atmosphere de la terre. En astronomie, l'horizon se nomme kchitidja ( né de la
terre).

Agni ou le feu est, suivant les poétes, la bouche des dieux ; car c'est lui qui dévore les holocaustes qu'on
leur offre. Cette phrase signifie que C4lanémi voulut qu'on fit des sacrifices en son honneur.

8 Brahma, surnommé Paramechthin.
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les antiques Richis! Danavas, Madhou et Kétabha ! Le voila, ce vainqueur irréconciliable,
qui aujourd’hui méme a sacrifié a sa haine un grand nombre de Déanavas ! Le voila, ce
guerrier sans pitié qui ne respecte ni les enfants ni les femmes, et qui livre au déshonneur
du veuvage? les épouses des Détyas ! C'est donc lui qu'on nomme Vichnou parmi les
dieux et Vécountha’ parmi les habitants du ciel, Ananta parmi les serpents, Swayambhou
sur les eaux, Swayambhouva parmi les hommes ! Lui, qui est le maitre des dieux et notre
ennemi juré, qui, dans sa colere, a donné la mort a Hiranyacasipou ! Lui qui, protégeant
les dieux réfugiés a I'ombre de son bras, leur fait manger* par le feu du sacrifice les trois
holocaustes de beurre offerts par les Maharchis ! Lui qui, envoyant le trépas dans les rangs
des ennemis des dieux, moissonne nos bataillons avec son disque brilant ! Lui qui, dans
les combats, dévouant sa vie pour les Souras, lance au milieu de leurs adversaires ce
disque aussi resplendissant que le soleil ! C'est lui qui est la mort des Détyas ; et moi aussi,
je suis la mort, j'apporte a cet insensé le prix de cette valeur invincible et meurtriere.
Allons ! que Vichnou paraisse devant moi, et ma fleche aujourd'hui va le percer et lui
donner la mort. Oui, ce Nérdyana, I'épouvante des chefs Détyas, je veux aujourd'hui
m'illustrer en lui 6tant la vie ; et son trépas sera bientot suivi de celui des insensés qui ont
mis en lui leur espoir. Dans ses diverses naissances, il a combattu les Dénavas : ils
tomberent jadis sous les coups de cet immortel Ananta, alors que de son ombilic s'éleva le
lotus. Au milieu des flots de la mer universelle, il terrassa, en les frappant au genou, les
princes Danavas, Madhou et Kétabha. Plus tard il revétit la double forme de lion et
d'homme, et seul, donna la mort & mon pere Hiranyacasipou. Meére des dieux, Aditi le
congut aussi dans son sein. Au moment du sacrifice de Bali, il vint sous la forme d'un nain,
et en trois pas s'empara des trois mondes. Mais aujourd'hui, dans ce combat de Tarac, lui
et les dieux vont périr sous mes coups ». Ainsi parlait Calanémi, par ses discours insolents
provoquant Narayana et le défiant au combat.

Insulté par le prince des Asouras, le dieu qui porte la massue ne témoigne aucune colere.
Fort par sa modération, il sourit et lui répond en ces termes : « O Détya, elle est bien faible
la force qui vient de l'orgueil : il n'y a de force solide que celle qui naft de la modération.
Tu te perds avec ta présomption, toi qui, par tes discours, braves ma patience. Je connais
ton impiété. Malheureux ! ta puissance n'est qu'en paroles. Je te vois engagé dans la méme
route que tes devanciers. Le pere des étres a construit pour chacun la chaussée® qu'il doit
suivre dans ce monde. Est-ce donc en la coupant soi-méme que l'on peut se sauver ? Tu
succomberas aujourd'hui sous mes coups, toi qui as outragé les dieux ; et je les rétablirai
sur leurs trones ».

C'est un Danava qui parle, et par conséquent ce mot Richi est employé pour désigner les patriarches de sa
race.

N

Littéralement, leur enlevant 'honneur du sirnanta, qui consiste a séparer les cheveux de chaque coté,
laissant sur le haut de la téte une ligne distincte, quelquefois marquée en rouge. C'est un soin que
prennent surtout les femmes enceintes, le quatrieme, le sixieme ou le huitieme mois de leur grossesse ;
cette cérémonie s'appelle simantonnayana. La femme se nomme d'une maniére générale simantini. En
l'absence de son mari, elle se contente de tresser ses cheveux, sans y joindre aucun ornement : cette
coiffure est appelée praveni.

3 Voyez lecture XLII, note 2.

Les Indiens considerent le feu comme la bouche des dieux, parce que c'est lui qui dévore les sacrifices qui
leur sont offerts. Une autre bouche des dieux, c'est celle des Brahmanes.

[&;]

@@ sétou. Voyez lect. XI, note 45.

— 45—



http:/ / www.utqueant.org

Tel fut le langage de celui dont la poitrine est ornée du Srivatsa®. Le Danava a souri de
rage et s'est jeté sur ses armes. Il éleve ses cent bras chargés de cent instruments meurtriers
: ses yeux sont rouges de colere, et il frappe Vichnou a la poitrine. A cette vue, les Danavas
conduits par Maya et par Tara brandissent leurs lances et leurs glaives, et attaquent aussi
le dieu. Assailli par ces robustes Détyas, frappé par toutes leurs armes a la fois, Hari n'a
point été ébranlé : il est resté ferme comme une montagne.

Le grand Asoura, Calanémi, engage le combat avec Garouda, dont le souffle est si puissant
: de ses bras il éleve sa lourde massue, et il la laisse tomber, terrible, foudroyante, sur son
ennemi. Vichnou lui-méme admire le coup que vient de porter le Détya furieux. La
massue a frappé la téte de Souparna, et l'oiseau, tout meurtri, est venu se reposer sur notre
globe. Cependant avec des mottes de terre, des glaives, des pierres et des foudres, les
Détyas harcelaient le grand Vichnou : celui-ci paraissait ému, incertain, et les dieux
I'encourageaient par leurs louanges : « La victoire est a toi, 0 dieu puissant, vainqueur de
Madhou et de Kétabha, 6 toi qui jadis de ton ongle aigu as déchiré la poitrine
d'Hiranyacasipou ». Leurs voix firent sortir Vichnou de sa tranquillité. Déja les conques
des Danavas proclamaient sa défaite : déja leurs tambours avaient battu trois fois, et
frappant leurs mains l'une contre l'autre, les Détyas sautaient dans l'ivresse de leur joie.

En voyant la chute de Souparna, en se sentant lui-méme blessé, Vécountha, les yeux
rouges de colere, a saisi son disque. Il s'élance, et sa rapidité est égale a celle de Garouda.
Ses bras s'étendent et touchent les dix régions. Il grandit et remplit tous les points du ciel,
l'air et la terre : il grandit encore, et les mondes sont pleins de lui. A I'aspect de ce dieu qui
s'éleve et grossit, apportant la victoire aux Souras, les Richis et les Gandharvas font
retentir les louanges du vainqueur de Madhou. Son aigrette touche au firmament, ses
vétements flottent dans les airs, ses pieds mesurent la terre, ses bras couvrent I'horizon. Il
éleve son disque éclatant, connu sous le nom de Soudarsana : arme terrible, incomparable,
et briilante comme le feu ; roue’ fatale aux bataillons ennemis, brillante par ses mille
rayons, et semblable au soleil par son éclat ; sa circonférence est d'or et tranchante comme
un rasoir ; son centre est le siége de la foudre ; la terreur 1'accompagne ; épouvantable
instrument de mort, couvert de la moelle, des débris d'os, de la graisse, du sang des
Dénavas, orné de larges guirlandes de fleurs, intelligent et docile dans la main de son
maftre, création immortelle de Swayambhou, exécuteur redoutable et superbe de la
sentence des Maharchis irrités ; en le voyant briller, les étres animés et inanimés
frémissent, et tous ceux qui se nourrissent de la chair des cadavres poussent des cris de
joie en attendant les effets des oeuvres merveilleuses de ce disque, rival du soleil.
Enflammé de colere, le dieu orné du Srivatsa et armé de la massue montre de loin son
tchacra, qui consume de son éclat immense 1'éclat de ses ennemis. Il le lance, et abat de ce
coup les bras de Calanémi et ses cent tétes qui vomissent des torrents de flammes. Le
Danava, dont les bras et les tétes viennent d'étre abattus, reste sans mouvement sur le
champ de bataille, et son cadavre mutilé ressemble a un arbre sans branches. Volant avec
la rapidité du vent, Garouda, les ailes étendues, foule la poitrine de Calanémi. Ce grand
corps, sans téte, sans bras, tombe du ciel a travers les airs, et vient frapper la terre qui se
trouble. Au bruit de sa chute, les Richis et les dieux applaudissent a Vécountha, et tous
d'une méme voix célebrent sa gloire.

Les autres Détyas, témoins de cette catastrophe, restérent tous interdits : leurs bras furent
comme enchainés. Hari les prend les uns par les cheveux, les autres a la gorge, frappe
ceux-ci au visage, ceux-la au milieu du corps, les brise a coups de massue, les briile de son

6 Voyez lecture XLI, note 20.

7 Cette arme s'appelle T2h, tchacra, et le tchacra est aussi une roue.

— 46—



http:/ / www.utqueant.org

disque : sans respiration, sans vie, le corps tout rompu, ils tombent du ciel sur la terre.
Vainqueur de tous les Détyas, glorieux et triomphant, Vichnou vient aupres d'Indra pour
le complimenter.

Le combat de Taraca était terminé : le maitre des mondes, Brahm4, arriva dans ces lieux
avec tous les Brahmarchis, les Gandharvas et les Apsaras, et saluant le grand Hari, le dieu
des dieux lui dit : « O Vichnou, tu viens d'accomplir une grande oeuvre : par la mort des
Détyas tu as sauvé les Souras et ramené le bonheur parmi nous. Toi seul as pu vaincre le
terrible Calanémi ; a toi seul appartient cette gloire. Ce contempteur des dieux, bravant
tous les étres animés et inanimés, attaquant les Richis, osait m'outrager moi-méme. Je dois
donc aussi me réjouir de ce noble exploit, par lequel tu as terrassé Calanémi, 1'émule de
Cala. Recois mes félicitations, et daigne m'accompagner au plus haut des cieux. L3, les
Maharchis rassemblés célébreront tes louanges. Je me joindrai a eux, et nos voix
s'éleveront de concert pour te chanter. Et par quel présent digne de toi puis-je reconnaitre
tes bontés, 0 toi, généreux bienfaiteur, qui étends tes faveurs sur les Souras et méme sur
les Détyas, toi qui viens aujourd'hui, dans ce combat, de rendre au grand Indra l'empire
des trois mondes libre et florissant ? »

Ainsi parla le divin Brahma ; le noble Hari répondit, s'adressant aux dieux et a Indra leur
chef : « Ecoutez, 6 dieux qui étes ici rassemblés avec Indra, et qui, la téte baissée devant
moi, me donnez en cet instant les preuves du respect le plus religieux. Dans la bataille qui
vient de se livrer, les puissants Danavas, plus forts qu'Indra lui-méme, ont tous succombé
avec leur héros Calanémi. Dans ce méme combat, deux autres de leurs chefs sont aussi
tombés, le fils de Virotchana et le grand Swarbhanou. Indra peut donc reprendre son poste
accoutumé, ainsi que Varouna. Qu'Yama retourne gouverner le midi, et Couvéra le
septentrion. Que Soma revienne avec son cortege de constellations, et les visite
successivement. Que le soleil, reprenant ses deux voies?, rameéne tour a tour les saisons.
Que les prétres, honorant les dieux, leur présentent la part qui leur est due dans le beurre
sacré. Que les Brahmanes allument les feux que prescrivent les Vedes. Que les dieux
regoivent le saint hommage de 1'holocauste?, les Maharchis celui de la prierel9, les Pitris
celui du Sraddha. Que Vayou suive sa route ; qu'Agni briile de trois manieres!!, et que les
trois castes!? fassent le bonheur des trois mondes par les oeuvres qui leur sont attribuées.
Que les sacrifices soient célébrés par les saints Brahmanes, les présents offerts, suivant
l'usage, par la générosité des fideles. Que par leurs heureuses et douces influences, le soleil
favorise les vaches, Soma les fluides, et Vayou les divers souffles des étres animés. Que les
rivieres, formées de l'eau qui vient des grandes montagnes, meres fécondes des trois
mondes, continuent de se rendre a 1'Océan. Enfin, que, délivrés de la crainte des Détyas,
les dieux vivent désormais en sécurité. Soyez heureux, je m'en vais dans le monde éternel
de Brahm4. Cependant au sein de vos demeures particulieres, dans le ciel ou dans les
combats, ne vous laissez point aller a une confiance téméraire : les Danavas sont humiliés,
mais ils sont toujours en armes dans leurs sombres retraites, et ils ne resteront pas
constamment en repos. Ils pourront abuser de votre droiture et de votre franchise. Mais je

8 Le mot est ayana : ce sont les deux parties de I'écliptique coupée par I'équateur.
9 a%@’q, balihoma.
10 LT, swadhyadya.

11 L'auteur désigne les trois especes de feu, le trétigni; ce sont, dit-on, le feu du midi, le feu domestique et le
feu du sacrifice.

12 11 ne parle que des trois castes de dwidjas ou régénérés. Il ne compte pas les Sotidras.
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saurai déjouer les projets de cette race perverse, acharnée contre vous et forte par sa
déloyauté ; et s'ils vous donnaient encore quelque crainte fondée, je viendrais a votre
secours, et je vous aurais bient6t rendu la paix ».

Tel fut le discours qu'adressa aux dieux celui dont la vérité est toute la force. Comblé de
gloire, Vichnou suivit Brahma dans son séjour immortel.

O prince, voila le récit que tu m'avais demandé du combat merveilleux de Taracj, livré par
les Danavas contre Vichnou.

QUARANTE-NEUVIEME LECTURE.
ARRIVEE DE VICHNOU DANS LE MONDE DE BRAHMA.

Djanamédjaya dit :

Que fit Vécountha apres son départ pour le monde de Brahm4, ou il accompagna ce
souverain des dieux qui jadis naquit au sein des ondes ? Pourquoi fut-il conduit dans ce
séjour apres avoir achevé la défaite des Détyas et recu les hommages des dieux ? Quelle
place y occupe-t-il ? A quel exercice! s'y est-il livré ? A quelle pénitence s'est soumis ce
maitre supréme, essence de tous les étres ? Pendant ce temps, comment l'univers jouissait-
il de cette félicité enviée des Souras et des Asouras ? Comment se fait-il qu'il dorme a la fin
de I'été, qu'il s'éveille a la fin des pluies ? Comment, placé dans le monde de Brahma, tient-
il le timon des mondes ? O saint Brahmane, j'ai le désir de connaitre, dans tous ses détails,
dans toute sa vérité, l'histoire divine de Vichnou dans le ciel.

Vésampdyana répondit :

Je te donnerai d'abord quelques renseignements sur les saints plaisirs de Brahma et de
Nérdyana dans le séjour ou ils viennent de monter. Certes, la voie de Vichnou est
imperceptible, et peut a peine étre connue des dieux : écoute ce que je vais t'en révéler. Ce
dieu est le monde ; et les trois mondes, c'est lui-méme : il comprend aussi les dieux, et les
dieux dans le ciel sont encore lui. C'est un fleuve dont la pensée la plus profonde
n'apercoit point l'autre rive ; lui seul, Madhava, connait les bornes suprémes des mondes.
Voici maintenant quelle fut la conduite autrefois suivie dans le séjour de Brahma par cet
étre mystérieux, dont les dieux recherchent la trace. A son arrivée dans ces lieux, ot réside
le pere de la nature entiere, Vichnou salua tous les Richis, suivant le rite qui leur est
particulier. En apercevant le feu du sacrifice allumé a 1'orient? par les Maharchis, ce dieu,
éclatant de lumiere, se joignit a eux pour la cérémonie pieuse du matin®. Il les vit honorer
sa personne par les offrandes de beurre, lui donner une portion dans les sacrifices, et lui
assigner la premiere place. Il s'établit un échange de politesses entre lui et ces Richis
ressemblant a Brahma lui-méme. Incompréhensible divinité, il parcourt ce monde éternel.
Il voit les poteaux élevés dont le haut est orné d'un anneau?, et qui sont illustrés par les
innombrables sacrifices des Brahmarchis. Il sent la fumée du beurre consacré, il entend les
Vedes récités par les Brahmanes : il poursuit sa visite et se méle aux sacrifices. Les Richis,

—_

I, yoga.
2 UTRMdH, priksavana.

A o o
qratfgart R, porwannica criya.
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Voyez lect. XL, note 31.

— 48—



http:/ / www.utqueant.org

les dieux et les prétres réunis lui adressent la parole, élevant leurs bras vers lui, et tenant
dans leurs mains le vase® qui renferme 1'offrande de I'argha.

Tout ce qui appartient aux dieux, dépend de Djanarddana : tout ce que font les dieux est
I'ouvrage du vainqueur de Madhou. Le monde que les savants connaissent pour étre celui
d'Agni et de Soma, Brahma sait que c'est Vichnou ; que Vichnou est Agni et Soma. Du lait
vient la partie séreuse ; de cette partie séreuse vient le beurre : de méme c'est de
Djanarddana que viennent les mondes ou les étres sont en quelque sorte barattés® . Les
dieux, les Vedes et les mondes reconnaissent Hari comme étant I'ame supréme revétue de
sens et entourée des éléments. C'est Vichnou qui se renferme dans les corps, qui vivifie sur
la terre et la matiére et les organes des sensations ; comme c'est lui qui, dans le ciel, d'un
souffle souverain pénetre et anime les dieux. C'est lui qui donne, a ceux qui sacrifient, le
fruit de leur piété ; lui qui est en méme temps l'offrande sacrée : esprit supréme, il tient le
fil qui fait mouvoir tout le monde, et, honoré par la priere, il est lui-méme la priere
vivante. Les Richis lui dirent : « Salut, 0 toi le premier des Souras ; dieu de lumiére, toi qui
portes le lotus sur ton ombilic, sois en ces lieux le bienvenu, et recois avec nos prieres les
honneurs du sacrifice et de 'hospitalité. Tu es la sainteté” dans le sacrificateur, la pureté
dans l'eau de l'ablution des pieds® ; tu es I'hote que célebre la priere, 1'étre a jamais ferme
dans le bien. Dans le temps que tu t'occupais des combats, nos cérémonies se trouvaient
interrompues : il n'y a point de sacrifice, quand Vichnou est absent. C'est de toi que doit
venir le fruit de notre sacrifice qu'accompagnent les présents de la reconnaissance. C'est a
toi qu'aujourd'hui s'adressent nos hommages » « Que vos voeux soient remplis », dit le
dieu en honorant a son tour ces Brahmanes ; et désormais habitant du séjour de Brahmj, il
s'y livre aux plaisirs qu'y gofite ce souverain créateur.

CINQUANTIEME LECTURE.
LEVER DE VICHNOU.

Vésampdyana dit :

Ainsi le grand Hari, apres avoir accueilli les hommages de ces Richis, entra dans cet asile
antique et mystérieux, séjour divin de Nardyana. Son dme était remplie de joie ; des son
arrivée, il tint conseil avec les saints personnages, baissant la téte avec respect devant
l'ancien des dieux, Brahm4, né du sein d'un lotus. En mettant le pied dans ce séjour, qui de
son nom est appelé l'ermitage! de Nardyana, le dieu quitta ses armes. A ses yeux se

Ce vase porte le nom de ¥ %|‘>, pavitra. Nous avons vu ailleurs ce que c'était que I'argha, lect. XIV, note 21.
Image familiere a un peuple tel que les Indiens, chez qui la vache est particulierement honorée.

UM, pdtra, expression qui signifie vase, et en méme temps mérite particulier (propriety, fitness).
8 e, padya.

Traduction littérale de NIAUIHH, ndrdyandsrama. Les fonctions des dieux sont considérées comme un

exercice pieux, yoga ; et par conséquent Vichnou est assimilé a un solitaire renfermé dans son ermitage,
dsrama. Deés le commencement on 1'a représenté comme porté sur les eaux : cette lecture décrit son
sommeil mystérieux au sein de la mer universelle. J'avoue encore une fois que je ne puis voir ici une
tradition du déluge de la Bible : je n'y trouve qu'une peinture de I'inondation annuelle, qui, en couvrant
la terre, arréte la végétation endormie, détruit la riante magie de la nature, mais en méme temps prépare
la terre a une production nouvelle. Cependant un esprit vital circule par des voies secrétes et cachées
dans toutes les parties de ce grand tout, qui paraissait menacé dans son existence, et qui bient6t passe de
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déployait une vaste mer, qu'entouraient les dieux et les Maharchis. Elle est enveloppée
d'un nuage noir et menagant?, et semble se confondre avec le séjour des étoiles. La
profonde obscurité qui l'environne ne saurait étre percée ni par les Souras, ni par les
Asouras. On n'y sent l'influence ni de l'air, ni de la lune, ni du soleil : ces lieux sont éclairés
par l'éclat méme du dieu. Le serpent aux mille tétes?, relevant 1'énorme poids de sa
chevelure, s'approche et vient former la couche du grand Vichnou. Le Sommeil qui
pressent la fin des mondes, arrive aupres de lui : son oeil est comme celui de Cali* ; sa
forme est variable. Hari est étendu sur ce lit divin qu'entourent ses disciples et que
rafraichissent les ondes de 1'Océan ; il se livre a cette oeuvre pieuse que l'on distingue par
le nom d'écArnava(mer universelle). Pres du dieu endormi, pour le salut du monde,
veillent les dieux et les Richis. Du milieu de son ombilic s’éleve un lotus, premieére
demeure de Brahm4, et brillant comme le soleil, orné de mille feuilles et couvert de fleurs.
Ce chef des Mounis, tout en dormant, tient dans sa main les fils de Brahma3, et produit les
révolutions du temps pour tous les mondes. De sa bouche et du feu de son haleine sortent
les Pradjapatis. Ces premiers d'entre les étres, a peine nés, regoivent leur destination de
Brahm, s'élancent dans les quatre voies® qui leur sont ouvertes, et s'y livrent aux oeuvres
d'une création destinée un jour a périr. Ni les grands Brahmarchis, ni Brahma lui-méme ne
voient ce Vichnou, enseveli dans le sommeil et environné de ténébres. Ni les uns ni les
autres ne peuvent savoir en quel lieu il dort, en quel endroit il repose sur son siege divin,
quand il doit s'éveiller, quand il sommeille : ils n'apercoivent aucune trace de cet étre
bienheureux, plein de lumiére a la fois et d'obscurité. Les dieux peuvent bien le sentir a ses
opérations merveilleuses ; mais ils ne sauraient suivre son action ou deviner sa naissance.
Les anciens Richis ont autrefois chanté dans les Pouranas ces mysteres qui leur avaient été
révélés. Ils y racontent les oeuvres de Vichnou parmi les dieux : tous ces antiques récits
s'accordent a reconnafitre sa divine prééminence. Les traditions’, quelles qu'elles soient, ou
tirées des Veédes, ou transmises par les hommes, célebrent la puissance de cet étre
supréme, puissance qui n'a d'autre origine que lui seul.

la mort a la vie : espece de résurrection que les poétes de toutes les nations ont dépeinte, mais avec des
couleurs particuliéres a leurs climats. Dans nos contrées, c'est un vétement de neige et de glace qui couvre
la nature : dans I'Inde, ot le Gange débordé inonde les campagnes, c'est une mer universelle, écdrnava, qui
précede la création du printemps, comme elle succeéde aux chaleurs de I'été.

2 Le mot du texte estw, samvartaca, qui désigne ordinairement le bouleversement général de la fin du
monde. C'est donc ici un nuage pareil a ceux qui doivent accompagner la derniére catastrophe.

3 Le poéte désigne ici le grand serpent Sécha, connu aussi sous le nom d'Ananta, et qui soutient la terre sur
une de ses mille tétes.

4 (Cali, déesse de la destruction, dont le nom signifie noire. On peut observer du reste que ce Sommeil (nidrd,
nom féminin), est lui-méme la déesse Cali. Voyez la lecture LVII.

5 Vichnou, dans la lecture précédente, est représenté sous la figure d'un directeur de petits spectacles, qui
tient les fils par lesquels ses acteurs sont mis en mouvement : il est appelé Soifitradhdra, nom que I'on
donne au directeur d'une troupe de comédiens, qui semble aussi tenir le fil de I'intrigue d'un drame. Une
autre comparaison bien connue nous montre Brahm4 comme l'araignée qui tire son fil d'elle-méme, et qui
ensuite le reprend et le renferme dans son corps. C'est sous l'impression de cette idée que j'ai traduit ce
passage : peut-étre aussi le sens en est-il bien plus simple, et 'auteur a-t-il voulu dire que le dieu a la main

élevée sur son cordon brahmanique TGN, brahmasoiitra.

6 Je crois que 1'on désigne ici les quatre points cardinaux, qui sont les postes assignés aux Pradjapatis. Peut-
étre aussi fait-on allusion aux quatre castes qu'ils doivent perpétuer.

7 %I%, srouti.
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Quand le moment de la naissance des mondes est arrivé, celui qui est la source immortelle
de la nature, le vainqueur de Madhou, s'éveille pour la perte des Danavas. Au fond de cet
asile ot les dieux ne peuvent l'apercevoir, il s'était endormi a la fin des chaleurs ; il
s'éveille a la fin des pluies, ce dieu impérissable, ce Vichnou qui est a la fois les sacrifices,
les Vedes, les cérémonies et la voie du sacrifice. Tandis qu'il dort, I'oeuvre du prétre,
sanctifiée par la priere, a dii cesser entierement. Quand le regne® de 'automne est fini, il
sort de ce sommeil, pendant lequel le roi des nuages, Indra, a supporté le cercle des
saisons et rempli les fonctions de Vichnou. Dés que ce sommeil mystérieux commence,
cette magie intérieure et terrestre qui transforme sans cesse le monde, devient funeste et
terrible : elle est alors pour les protecteurs de la terre comme cette nuit qu'on appelle la
nuit de Cala? ; revétue de ténebres, elle vient détruire et la nuit et le jour, elle enléve a tous
les étres qui respirent sur la terre la moitié de leur vie. On frémit a son approche ;
personne ne peut supporter sa mortelle influence : 'homme qu'elle accable ressemble a
celui qui se sent submergé dans la mer. Ce sommeil n'est point celui qui surprend
quelquefois les mortels a la suite d'un repas ou du travail : ce n'est point celui que la nuit
apporte au monde. Le sommeil dont nous parlons ici exténue les étres affaiblis par les
rigueurs du jeline, et les livre sans défense a la mort. Parmi les dieux, c'est en Narayana
que repose cette magie qui fait et défait la nature visible, magie merveilleuse, amie du dieu
qui détruit tout, et produite de son corps. C'est elle qui, brillante comme la beauté a 1'oeil
de lotus, apparait sur la face de Vichnou, et, séduisant tous les étres, consume en peu de
temps les mondes. C'est elle alors qui, pour le bien de la terre doucement humectée, se
dispose a recevoir la semence féconde, pareille a la chaste épouse qui attend les
embrassements de son époux.

Ainsi, plongé au sein de ce sommeil, dans l'ermitage de Nardyana, Vichnou reposait, tout
en travaillant a la propagation du monde. Ce sommeil a duré mille ans!® : déja le Crita et le
Tréta sont finis, le Dwaparal!! est arrivé a la fin de sa révolution, quand, voyant le désastre
des mondes, le dieu de lumiere s'éveille a la voix des Maharchis.

« Sortez, lui disaient-ils, de ce sommeil dans lequel vous semblez vous plaire
naturellement, et qui presse votre front comme une guirlande agréable. Les dieux et
Brahma aspirent a vous voir. Ces Richis habiles dans la science divine, parfaits dans les
oeuvres de pénitence, occupés a chanter les hymnes sacrés, implorent votre secours, 6
Hrichikésa. Ame de la nature, source de la vie, 6 Vichnou, écoutez les voix suppliantes de
la terre, du ciel, du feu, de l'air et de l'eau. Les sept Richis, des spheres qui leur sont
assignées, vous adressent leurs chants divins.

Levez-vous, 6 Dieu brillant de lumieére, dont 1'oeil ressemble a la fleur du lotus, levez-
vous ; la tdche des dieux est maintenant trop lourde, et votre secours devient nécessaire ».
Aussitot Hrichikésa, qui vient de répandre partout des semences de création, fendant les
ténebres qui I'enveloppent, se 1eve resplendissant de gloire et de richesses. Il apercoit tous

Le mot que j'ai rendu ainsi est 3, yadjna, qui signifie sacrifice. L'esprit religieux ne voit que des sacrifices

dans l'exercice des fonctions des dieux, dans la succession des saisons, dans tous les phénomeénes de la
nature.

En sanscrit, Sh[® Y %L cdlardtri. Ainsi s'appelle une nuit particuliere, qui arrive le 7e jour du 7e mois de la

77e année, laquelle semble devoir étre ordinairement la derniére de la vie humaine. Celui qui passe ce
terme est exempt de toute observance religieuse. On appelle aussi cette nuit bhimarathi.

10" Ces mille ans sont peut-étre une saison, ou plutét un douzieéme de 1'année commune, que le poéte, par

une exagération de calcul, représente comme une révolution de douze mille ans.
11" Ce sont la les noms des trois premiers ages ou yougas : le quatrieme est le Cali, qui, a 1'époque des

événements qu'on va raconter, n'était pas encore commencé.
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les Souras rassemblés avec Brahmai ; leur trouble est visible, et ils semblent vouloir lui
parler en faveur du monde. Hari, les yeux encore fatigués par le sommeil, adresse aux
dieux un discours ou regne I'amour de la vérité et de la justice : « O dieux, d'ot1 vous vient
cette inquiétude ? quel est le motif de vos alarmes ? que désirez-vous ? quel besoin avez-
vous de mon secours ? Certes, le monde n'a rien de bon a attendre des Déanavas. Je veux
connaitre sans retard la cause de la souffrance des mortels. Je quitte la couche ou je
dormais entouré des Brahmanes, et je viens vous demander ce que je dois faire pour votre
bonheur ».
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