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Chez Elien, XII, 48 « Des poemes d’Homere » il est dit que: « ‘Ot Ivdol ] mopd
oploy  €myopiw eovly @ OupfApov petayplyavteg Gdovoty oU  pdvolr GAAA kol ol
[lepo@v Pacirelg, &l w1 ypn moteley 10l UmEp toUtwv! iotopolol; Les Indiens
chantent les vers d'Homere, traduits dans la langue de leur pays. lls ne sont pas
les seuls : on en dit autant des rois de Perse, si toutefois on peut en croire ceux qui
l'ont écrit ». Comme le remarque Perizonius dans son édition d’Elien, ces mots
correspondent a un passage du rhéteur Dion Chrysostome (de Pruse en Bithynie, époque
de Trajan) dans son discours Sur Homere, orat. 53 — Il, 277, ed. Riske; Il 636,
ed.Emperius — dans lequel il parle abondamment de la traduction indienne d’Homere.
Elien ajoute a cela? que (non seulement les Indiens ont traduit Homére, mais aussi) le roi
des Perses (qui I'aurait fait traduire). Ecoutons maintenant Dion Chrysostome lui-méme : «
wote ph pévov ToUg OpoyAMDTTONS Kal Opoewvoug tocoltov Hon katExewy ypovov, AAAA kal TWv
BapPdpov morhoUc: kol ToUc p€v SryAwrrovg kol pyddoc oeodpagumeipovg etvar TV €GOV
aUtol, moAAd TWv GAlev Qyvoolvtac tWv EAXnvik@v, €viovg 8¢ kal tWv c@Odpa pokpAv
duwkiopévav- ondte kol map” Tvdolc pacty Gdecbon v Ourpov moinciy, petaroféviov althy &ig
v oeet€pav d1dhektOv te Kol povhy. (53,7) Wote kal Tvéol tv pev Gotpov tv map’ Aulv
oAV elowv AO€ator 1Ag yAp Apktovg oU oot @aivesbor mop” avtolg thv 8¢ IIpiépov
noOnudtev kol tv Avépoudyne kal Exdpnc Opfivov kol odvpulvkol thg AxMi€ng te kal
“Extopog avdpeiac oUk Aneipwc €xovotv. tocoltov loyvoev €vOc Avopoc povoikh: » c’'est a dire :

T scil. des Perses, et non pas des mpayuotwv. Perizonius écrit : « qui de his populis scribent : nec dubito
quia respexerit Ctesiam, forte et Dinonem ; », probablement plutdt le dernier, car Athenée , en 14, 8, note
dans les Persiques que les anciennes coutumes de chanter les exploits des héros valaient aussi pour les
barbares ; Elien a peut-&tre mal compris ce passage, qu'il ait eu devant lui le texte de Dinon lui-méme, qu’il
cite par exemple en 7, 1, ou seulement celui d’Athenée, qui mourut quelques années avant lui. Dinon vivait a
I'époque de Philippe de Macédoine, et Cornelius Nepos lui fait la réputation d’étre particulierement fiable.

2 Bohlen, Indes I, 399, dit étrangement « il en est ainsi chez Elien, embelli par Chrysostome ». Mais Elien
a vécu environ 130 années aprés Dion Chrysostome ! Bohlen a sans doute confondu celui-ci avec
Kirchenvater. De plus Bohlen ne cite pas exactement ce passage d’Elien, et laisse de c6té les mots ou
puoévot jusqu’a Boaotrelg, ce qui lui fait perdre tout son sel.
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« Les Hellenes n’étaient pas les seuls a tenir Homére en haute estime, mais aussi des
barbares, aussi bien des peuples qui comprenaient le grec et connaissaient intimement sa
poésie, sans connaitre rien d’autre des Grecs, que d’autres peuples qui habitaient trés loin
d’eux ; car, méme chez les Indiens, dit-on, la poésie d’Homeére est chantée car ils (gén.
abs.) I'ont traduite dans leurs propres dialectes et langues. Ainsi les Indiens, méme s’ils ne
voient pas nombre de nos étoiles —la Grande Ourse est invisible chez eux, dit-on — sont
familiers avec la douleur de Priam, les plaintes d’Andromaque et d’Hécube, les exploits
d’Achille et d’'Hector ».

Il va de soi qu’il ne faut pas prendre au mot cette information et penser vraiment qu’il
y ait eu une traduction indienne d’Homeére ; il faut le prendre bien plus comme un
témoignage du fait que les Indiens comme les Grecs possédaient une poésie épique a la
maniére des chants homériques (et particulierement de I'lliade). On peut en tout cas se
demander si nous pouvons trouver parmi cette poésie indienne, vu son contenu
spécifique3, un poeme qui traite du méme sujet, que ce soit le Maha-Bharata ou le
Ramayana. Car ce que le Grec entendait dire de la douleur de Dagaratha pouvait
parfaitement lui rappeler celle de Priam, comme ce qu’il entendait dire de la douleur de
Dhritarashtra; de méme pour les plaintes des femmes (antahpurastrivilapa,
mandodarivilapa, Ram., VI, 94-95 et stripralapa, Mahabharata., Xl) ; pour les exploits
d’Achille et d’'Hector, on peut trouver également des analogies frappantes, aussi bien dans
le Ra&mayana que dans le Mahabharata. Cependant, on ne peut pas nier que dans
chaque cas, la balance penche en faveur du récit du Mahédbharata ; Dhritarashtra
correspond certes bien mieux a Priam que Dasharatha, car son fils a réellement été tue,
alors que le fils de ce dernier a été vainqueur. Les plaintes qu’émettent dans le
Mahébhérata les méres et les femmes de Suyodhana etc, correspondent mieux aux
plaintes d’Andromaque et d’Hécube que celles que poussent dans le Rdméyana les
femmes des géants tués par le fils de Dasharatha. Il est également plus juste d’apercevoir
Suyodhana en Hector, car les plaintes de son pére, de sa meére et de son épouse
s’appliquent également a lui, plutét qu’en Ravana dont les parents ne sont jamais évoqués
et sur lequel seule son épouse se lamente. Si 'on ne peut pas nier, cependant que
I'expédition vers la lointaine Lanka et le sieége de la ville dans le Rd&méayana présentent
une plus grande analogie avec I'expédition vers la lointaine Troie et avec le siége de la
ville que le combat entre des peuples voisins, les Kuru et les Pancala, sur un champ de
bataille ouvert dans le Mahabhéarata, I me semble toutefois que le silence,
presqu’inexplicable autrement, sur une ressemblance si évidente est une preuve que sous
« Homére indien », nous devons comprendre un poeéme sur la Iégende du Mahédbhérata
et non pas sur celle du Rédméayana.

Mais d’ou vient cette information rapportée par Dion Chrysostome, c’est une autre
question ? Vient-elle encore de Ctésias ? Ou bien de I'expédition d’Alexandre (comme le
croit Bohlen) ? Ou bien du temps des rois greco-bactriens ? Ou bien de la période du
commerce florissant d’Alexandrie avec l'Inde, du temps des Césars ? Ces différentes
possibilités représentent une période de plus de quatre cents ans. La réponse a cette
question dépend d’abord de savoir si I'on trouve peut-étre la méme information chez des
auteurs antérieurs a Dion Chrysostome ? Si c’est n'est pas le cas, et cela semble vérifié
(méme Fabricius, dans sa Bibliotheque grecque, |, 434, n’évoque aucun passage
ultérieur), cela est déja, dés le départ, une preuve solide contre les trois premiéres
possibilités évoquées. Si Ctésias, Néarque, Mégasthéne, et alia, avaient fait allusion de
quelque maniéere a ’'Homeére indien, il serait trés frappant que Pline, par exemple, n’ait pas
mentionné un fait aussi important. Ainsi, nous sommes ramenés dés le début a la
quatrieme hypothése, qui fait venir I'information de Dion « de la période du commerce

3 lls sont si particuliers qu'on ne peut en aucun cas penser qu’ils puissent étre un embellissement
rhétorique de la simple information donnée par Dion Chrysostome de l'existence d’'un Homére indien,
comme Bohlen ocit., 'a admis.
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florissant d’Alexandrie avec 'Inde, du temps des Césars ». Cette hypothése devient une
certitude incontournable quand nous regardons de plus prés les mots suivants, dans le
passage de Dion Chrysostome : « wote kol Tvdol v ue&v dotpov v map” AU moAAQWVY gioty
ab€ator 10 yap dpxrovg oU @act gaivesbor map” avtolg, Ainsi les Indiens, méme s’ils ne
voient pas nombre de nos étoiles — la Grande Ourse est invisible chez eux, dit-on » lls ne
prennent tout leur sens que si on les considere comme une information nautique du sud
de lI'Inde ; car c’est la que la position des étoiles par rapport a la Gréce est si différente
que les marins grecs devaient penser au début qu’il ne s’agissait pas des mémes étoiles.
Il ne les trouvaient plus a I'endroit ou ils étaient habitués a les voir et ne pouvaient plus se
diriger sur elles.Tandis qu'’ils avaient vu jusque ici I'Ourse a 65 degrés environ au dessus
de I'horizon, elle s’en trouvait maintenant a 35 degrés, et tandis que cette constellation
n’était pour eux jamais passée en dessous de I'horizon, elle disparaissait maintenant une
partie de la nuit. Il ne faut pas s’étonner alors, s’ils pensaient qu’il ne s’agissait pas de la
méme constellation.

De plus, cette information ne peut avoir été connue de maniére générale qu’aprées
Pline, et méme si ce n’était que peu aprés, car sinon, il aurait difficlement pu l'ignorer ;
elle date donc de I'époque du Périple, soit donnée par 'auteur méme de cette ceuvre, qui
avait sirement ramené d’autres informations, et pas seulement celle-ci, et les avait mises
dans cet ouvrage purement mercantile, soit par ses disciples ou ses successeurs
immédiats.

Nous avons donc le résultat suivant : dans la seconde moitié du premier siécle aprés
J.-C., les Indiens, particulierement dans la partie la plus au sud de 'Inde, possédaient un
poéme a la maniere d’Homeére qui traitait de la méme Iégende que celle qui est traitée
dans le Mahabharata : d’aprés la nature des sujets, ce poéme est visiblement la base
du Mahéabhéarata Ilui-méme, a partir de laquelle celui-ci s’est développé peu a peu
jusqu’a son imposant volume actuel.

Je ne peux pas m’empécher d’ajouter ici encore quelques remarques. Si j'ai désigné
comme évidemment erronée la conception grecque selon laquelle les Indiens auraient
traduit Homere, je ne peux pas me cacher la possibilité que la formation et la rédaction de
chants héroiques en une masse compacte, une épopée, ait pu, en partie, résulter d’'une
connaissance de I'épopée grecque , comme on ne doit pas non plus se cacher la méme
possibilité a propos des drames indiens. |l ne faut pas non plus trop minimiser l'influence
grecque sur 'Inde, et, vice versa, l'inflence indienne sur I'évolution des grecs. Tout a fait
indépendamment de la question encore controversée et se rapportant a une époque bien
antérieure, de linfluence de la philosophie indienne sur la formation de la philosophie
grecque, le commerce de la Gréce avec I'Inde, depuis I'époque du Périple, avait pris un
essor considérable qui ne s’était pas limité a des buts mercantiles, mais s’était étendu
également a des aspects scientifiques et religieux. J'ai montré plus haut, I, 400, dans une
légende du Mahédbhérata , que des brahmanes a Alexandrie se souvenaient avoir connu
le culte du Christ , et que, rentrés chez eux, ils I'avaient reporté sur Krishna, un de leurs
héros, ou sage, tandis que de leur c6té, et cela est admis depuis longtemps, ils avaient,
soit produit, soit réclamé, le développement de [I'enseignement gnostique. Que
I'astronomie ndienne repose principalement sur 'autorité de Yavana et de Yavanacharya,
nous le savons depuis longtemps: méme les noms grecs des planétes donnés par
Varadhamihira, et la maniére de désigner les sept jours de la semaine?, encore en vigueur
maintenant dans I'Inde, est la méme, en nom et en ordre, que celle des grecs. De plus, on
a longtemps douté, mais cela est maintenant sir, que les Indiens ont emprunté le
zodiaque aux grecs. Tout récemment, Reinaud in Mémoire sur I'lnde, 332, a trouvé
dans Albirani l'information qu’une des cing ceuvres indiennes principales sur I'astronomie,

4 A lorigine, les Indiens désignaient les jours (tithi) en donnant leur numéro d’ordre dans les deux moitiés
du mois lunaire, la quinzaine claire et la quinzaine sombre.
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le Paulica-Siddhéanta, avait été rédigée, (ou méme directement traduite ?) d’apres
I'ceuvre d’un grec, Paulus al YUnani (Paulus Alexandrinus ?). La vive activité intellectuelle
que nous devons bien constater dans les premiers siécles de notre ére a
OCtnvn ?? (Oxiane ?) etc... est sans aucun doute due a linfluence grecque, en partie
directement par I'exemple et I'enseignement, en partie indirectement, par suite de
I'opulence introduite par le commerce avec Alexandrie. Et que les Indiens reconnaissent
parfaitement la supériorité grecque dans les sciences, cela ressort suffisamment des
remarques d’AlbirQnT reprises en note par Reinaud, 233. D’autre part, on ne peut pas,
apres les recherches faites sur ce sujet par H. H. Wilson, Asian Research, 17, 607-620,
(contrairement a l'information dont nous sommes partis), écarter la possibilité que Nonnus
d’Alexandrie (5éme siecle), lors de la composition de son Dionysiaca, ait eu une
connaissance directe de I'épopée indienne, soit par transmission orale, soit par des hotes
indiens ; et si, plus to6t déja, les fables et contes indiens n’avaient pas trouvé leur chemin
d’Alexandrie a I'Occident, a travers Kalila wa Dimna, etc. Dans les époques postérieures,
s’il faut traiter ce point également, les relations entre I'Inde et les pays chrétiens de I'ouest
ne sont pas a négliger. D’une part, des missionnaires bouddhistes peuvent étre venus a
plusieurs reprises en Syrie et en Perse, puisqu’on impute la secte des Manichéens a leur
influence ; et, au vu des ressemblances plus que frappantes entre les rites bouddhiques et
catholiques, qui ont visiblement donné naissance plus tard a la Iégende du roi Jean, on ne
peut simplement écarter la question de savoir si et de quel cdté des emprunts ont pu avoir
lieu, mais il serait nécessaire de mener des études plus poussées. Mais d’autre part, un
grand nombre de missionnaires chrétiens sont venus en Inde, soit par mer — et I'on peut
trouver encore actuellement des traces de leur activité chez les chrétiens se réclamant de
Saint Thomas sur la céte de Malabar — soit aussi par le nord, ou ils se sont naturellement
limités d’abord dans les parties nord ouest de I'lnde ; si nous n’y trouvons pas de colonies
chrétiennes, la raison en est partiellement qu’elles ont servi constamment de point d’appui
pour des envahisseurs étrangers, partiellement aussi, et c’est la raison principale, que leur
lien avec leur pays d’origine était totalement coupé et qu’ils ne pouvaient s’y procurer ni
ressources intellectuelles nouvelles, ni aucune aide ; il en était allé tout autrement avec les
chrétiens du Malabar, ce qui leur avait permis de se maintenir. Bien qu’il soit impensable a
priori que des colonies chrétiennes aient pu se maintenir dans la partie nord ouest de
I'Inde, j’ai montré ci dessus, |, 421, a partir d’'une légende rapportée par H. H. Wilson,
Asian Research, 17, 187, qu’existait un souvenir du fait que cing chrétiens, ou plutét
une mission de cinq prétres chrétiens, s’était établie dans ’'Himalaya et y avait préché le
monothéisme. Soit qu’il s’agisse d’'un accomodement de leur part, soit, ce qui est plus
vraisemblable, que leurs auditeurs indiens aient modelé leur enseignement d’aprés leurs
propres concepts, ce qui avait été évidemment le cas pour Krishna — bref, cette mission
chrétienne fut comprise par les Shivaites comme une révélation de Shiva lui-méme, qui
proclamait sa supériorité sur tous les autres dieux.

Dans son remarquable traité sur les sectes indiennes, H. H. Wilson, Asian
Research, 16 et 17, a fait remarquer que la plupart des sectes indiennes doivent leur
origine a un mélange de concepts religieux islamiques et indiens ; mais je suis remonté
bien plus t6t et jai déja supposé plus haut, |, 423, que les caractéristiques de I'ensemble
des sectes indiennes®, pour autant qu’elles se fondent sur le culte exclusif d’'un seul dieu
personnellement choisi, doivent leur naissance a des influences chrétiennes, qui se sont
répandues essentiellement a partir d’Alexandrie, comme semble le prouver, au moins pour
le culte de Krishna, les Iégendes du Mahéabhérata citées plus haut

5 A mon avis, toute la doctrine des avatars est une reprise du dogme chrétien de I'incarnation divine et son
origine peut toujours lui étre rattachée. — Quand J. Bentley, dans son « Historical view of the Hindu
Astronomy », Londres 1825, 112-113, exprime sur ce sujet une opinion similaire, c’est cependant pour de
toutes autres raisons. Aussi libre soit-il des préjugés actuels contre les anciens écrits indiens, et aussi
souvent juste soit son jugement sur eux, il lui manquait cependant d’avoir une vue sur la critique actuelle,
particulierement depuis que I'idée de « forgeries und impositions » était devenue chez lui une idée fixe.
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Chapitre 11, 7
Analyse de I'Upanishad contenue dans la
traduction d’Anquetil du Perron
par l'auteur, pp. 170-230

Chapitre 11, 8
Histoire de 'astronomie indienne
par l'auteur, pp. 256-287

Remarque préliminaire

De méme que, selon les connaissances du moment, I'dge de ce que I'on connait
jusqu’ici de la littérature indienne a été considérablement surévalué, surtout a cause des
idées bizarres d’A. W. von Schlegel, de méme, en particulier, celui de l'astronomie
indienne, malgré les recherches de Colebrooke, prudentes ici aussi, comme toujours. Des
Voix puissantes s’élevérent bientdt contre cette vision, comme celles de Bentley, Stuhr et
Holtzmann, mais elles furent marginalisées et moquées ; aprés les Informations sur
Albirani de Reinaud®, il n'y a plus aucun doute que l'astronomie indienne, comme
science, doit étre considérée comme la fille de I'astronomie grecque.

Dans une premiere période, les Indiens se sont, trés tot, beaucoup occupé
d’astronomie, comme le montrent les passages que jai cités plus haut , I, 86, 100, 155,
267, de Vajasaneyi Samhita, XXX (Taitt. Br. lll) et de la Chandogyopanishad, et le
seul fait que 'année védique soit une année solaire de 360 jours et non pas une année
lunaire, laisse conclure a une observation soigneuse de la course du soleil ; d’autre part,
on ne peut en conclure que ces calculs résultent de I'aspect du ciel nocturne, ils peuvent
avoir été plutét mesurés « d’aprés l'apparition de jours plus courts et plus longs » (Stuhr,
55) ; a cette époque, I'observation et I'appréciation des étoiles se limitait exclusivement a
un petit nombre d’étoiles fixes’, en particulier aux vingt-sept ou vingt-huit mansions

6 J.Bentley in Asian Research, VI, VIl ; P.F. Stuhr, Untersuchungen iiber die Urspriinglichkeit
der Sternkunde bei den Indern, Berlin 1831, (15 sq. principalement sur Bentley) ; A. Holtzmann, Uber
den griechischen Ursprung des indischen Thierkreises, Karlsruhe 1841 (un petit ouvrage
hautement significatif) ; Reinaud, Mémoire sur I’Inde, Paris 1849. — Malheureusement nous n’avons
toujours pas regu depuis 1843 le texte arabe d’Albir(ni utilisé par Reinaud, qu’il nous avait pourtant promis.
La date de ce texte, AD 1031, semble tout a fait certaine d’aprés le Journal Asiatique, 1844 |V, 250, 279,
286, 287, 289, mais les informations données semblent d’'une part tellement contradictoires avec les
données indiennes, par exemple sous 252n, d’autre part si importantes, que nous ne pouvons que réclamer
que nous soit fourni d’'urgence ce texte.

7 Les noms habituels donnés plus tard (par Varaha Mihira in Vrihatsamhita) aux étoiles de la
constellation des sept rishi sont en fait encore plus récents, car les anciens sept rishi portaient réellement
des noms totalement différents, et certains de ces noms (Pulaha, Pulatsya, Kratu) étaient totalement
inconnus dans les temps anciens ; a l'origine, Vishvamitra en avait fait partie, car la Iégende le met en
relation avec le ¢cunahgepa, c’est-a-dire avec le xvvocovpa, identique au moins en ce qui concerne la
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lunaires et a la lune® elle-méme, et cela uniquement pour des buts astrologiques. Si le
culte des mansions lunaires sur lequel le passage du Taitt. Br. Ill, traduit plus haut en I,
90, donne des renseignements précis, ne s’est pas complétement perdu, car il a été
conservé dans le rituel védique ou elles apparaissent encore dans leur ancien ordre, il
n'est plus qu’'un pur objet de cérémoniel védique. Les planétes prennent vie — et je
considére cela comme une deuxiéme période de I'astronomie indienne — d’abord en
fonction des positions lunaires, puis par leur place. Je crois que lI'on peut trouver leur
mention la plus ancienne dans le passage cité ci-dessous en note du Taitt. Arany. |, 79,
ou il n’est pas encore question d’un culte qui leur serait rendu. On les trouve pour la
premiere fois chez Yajnavalkya (pas encore chez Manu), et il y en a neuf chez lui (I, 294
sq) puisque Rahu et Ketu, téte et queue du dragon, s'ajoutent aux sept autres. Ce chiffre
de neuf d'une part, les noms des planétes d'autre part, montrent que leur découverte a
bien été faite par les Indiens eux-mémes. Leurs noms sont quelque fois peu clairs, mais
cependant typiquement indiens. Mars s'appelle bhauma, « fils de la terre », un nom qui
etait resté jusqu’ici complétement incompréhensible, car ce n’est que depuis peu que nous
connaissons a Bali un Bhaumakavyam en Kavi, voir plus haut, I, 141, qui traite d’un
géant Bhauma ; mais nous n’en avons trouvé aucune trace dans les textes indiens. Quand
Mercure est appelé somaputra, « fils de la lune », on ne sait pas de fagon certaine d’ou
cela vient, car s’il apparait bien (sous le nom de Budha, celui qui comprend) dans les
récits indiens, voir plus haut, |, 170, il ne joue nulle part un réle assez important pour
mériter une telle place. Il en va autrement pour Jupiter, le Brihaspati fils d’Angiras, et pour
Vénus, I'Ucanas Kavya, fils de Bhrigu, qui appartiennent tous deux aux plus anciennes
lignées et jouissent dans les légendes d’une grande influence, 'un comme précepteur des
dieux, 'autre comme précepteur des démons (voir 90), et par Ia, sont parfaitement aptes a
la dignité de planéte. Un autre nom de Vénus, gukra, la brillante, est visiblement emprunté
a la brillance de I'étoile, comme lohita, la rouge, désigne Mars. La seule planéte qui porte
un nom astronomique est Saturne, Canaigcara, « celle qui se déplace lentement ». Sur
Rahu, voir plus haut |, 272. Pour Ketu (drapeau ?), je n’ai pas d’explication valable ; est-ce
que la pointe du drapeau signifierait la queue du dragon ? Le terme graha, «le
saisisseur », par lequel les planétes sont désignées, me semble particulierement relever
de l'astrologie?©.

8

signification du mot. Je tiens le mythe du gunahgepa « queue de chien e, pour un mythe astronomique, car il
sera plus tard en relation directe avec la Iégende de Triganku, c’rst a dire « /la croix », voir Roth 121 sq.

8 Le nom de la lune signifie « celle qui mesure le temps », voir plus haut, |, 194. Ses différentes phases ont
été directement personnifiées dans les chants du Rik en déesses secondaires, dont il ne sera plus question
dans le cérémoniel védique, voir plus haut, I, 39. Un développement ultérieur de ces observations, qui
appartient également a cette premiére période, a son origine méme, et qui, comme les noms de quelques
étoiles fixes remonte peut-étre encore aux temps reculés de I'indo-germanique, est I'idée des quatre yuga,
voir plus haut |, 283-286. — Dans le Rik, ou les étoiles sont encore évoquées trés parcimonieusement, les
28 naxatra semblent ne pas apparaitre, si toutefois le Vajasaneti Samhita, IX, 7, n'est pas emprunté au
Rik, voir plus haut I, 89, ou elles sont seulement 27. Le nom du sixieme naxatra , Tishya, se trouve dans le
Rik M., 54, 13, mais est attribué au soleil par Sdyana. — Le plus ancienn décompte des naxatra est celui de
la Taittriya Samhita, IV, 4, 10 (a savoir seulement 27).

9 sapta cirshanyah pranah sirya ity acaryah | "apacyam aham etant sapta siryan" iti | — tesham esha
bhavati: sapta slrya divam anu pravishtah — iti | "sapta 'rtvijah sdrya ity acéryah, tesham esha bhavati: sapta
disho nénéa slrydh sapta hotéara ritvijah | deva adityd ye sapta tebhih somébhiraxana (?) iti." Je n'ai
malheureusement pas copié entierement ce passage, et ne puis donc juger de sa pertinence. Puisse la
Taitt. Arany. trouver bient6t un éditeur !

10 On a donné plus tard a ces neuf « graha » une trés nombreuse famille, dénombrée par exemple dans le
52°™ Atharvaparigishta. On a désigné sous le nom de « graha » pratiquement toutes les mauvaises
influences, particulierement les maladies, surtout celles des enfants (balagraha). La racine grah- semble
avoir été employée trés tot pour désigner « la possession ».
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Yajnavalkya affine, en plus du culte des planétes qui atteindra plus tard son point
culminant dans le cérémoniel des Purana, aussi (I, 267) celui des naxatra, encore
présent, qu’il donne encore dans leur ordre ancien. Si cet ordre ne résultait pas du fait qu’il
s’en tenait au rituel védique des grihya, on pourrait en conclure que ce nouvel ordre, tel
qgu’il a été transmis aux arabes vers 800 aprés J.-C., et comme on le trouve aussi dans
I’Amarakosha, n’existait pas encore, mais a été introduit seulement aprés que sont
parvenus des calculs plus précis obtenus par 'entremise des astronomes grecs'!.

Cette derniére transmission, la grecque, caractérise aussi |la_troisieme période de
'astronomie indienne, et est spécialement marquée par la prise en compte par les Indiens
des signes du zodiaque. Holzmann a réduit a néant de fagon irréfutable les preuves
données par Schlegel de la découverte des signes du zodiaque par les Indiens. lls ne sont
évoqués ni par Manu, encore moins par Yajnavalkya, et les passages du Ramayana (I,
19; Il, 15, dans I'édition de Schlegel), dans lesquels il a pensé les trouver (comme le
mrigardja (Lion ), dans le Vikramorvagi de Kalidasa'?, ed. Bollensen, 70) sont, au
contraire, une preuve de plus d’une rédaction autrement plus tardive du Ra@mayana lui-
méme, (par rapport au Vikramorvagi), au moins dans cette recension. Dans le
Mahébhérata. on peut bien trouver maint passages ou les signes du Zodiaque sont
nommeés, bien que je n’en aie aucun sous la main'3 ; pourtant cela serait di au caractére
encyclopédique de I'ceuvre, et ne donnerait aucune indication sur leur age. Il nous reste
cependant encore un passage qu’on pourrait citer a ce propos'. Colebrooke, |, 202,
mentionne, en effet, un passage de Baudhayana, ou sont nommés mina (Poissons X),
mesha (Bélier ") et vrishabha (Taureau ¥). De plus, il faut remarquer que Colebrook ne
cite pas ces passages par lui-méme, mais a partir des scholiastes d’'un ouvrage
d’astronomie. Il est possible gqu’ici se soit glissé un quid pro quo, car les scholiastes sont
fréquemment coupables de fausses citations. En tout cas, on se demande de quel
passage de Baudhayana cette citation peut provenir : difficlement du ¢rautsitra, en
aucun cas, pourrais-je méme dire ; alors du grihyas(tra ? Cependant, si c’était le cas, ce
fait perdrait considérablement de son importance, car il est bien connu que les
grihyasitra sont assez tardifs (quoique pesque toujours antérieurs a Manu et
Yajnavalkya), et riches en interpolations. Mais cela ne me semble pas trés vraisemblable
et je croirais plutdt que cette citation, si elle est vraiment de Baudhayana, est tirée du
dharmacastra ou de quelque autre texte portant ce nom, ou méme dun texte
astronomique. — Quant au nom plutét obscur de ragi avec lequel sont désignés les signes
du zodiaque (Haufer, Masse, et Rik asht., IV, 8, 21, 3, vasoh réagih), il se trouve déja dans

11" Si nous posons le fait que ce nouvel ordre des naxatra, celui qui commence par Acvini, date d’environ
400 aprés J.-C., peu aprés Aryabhatta*, et qu’il s’appuie sur des observations plus justes, nous aurions pour
le 26°™, & partir duquel le ciel des naxatra avait été déplacé par rapport a I'ordre ancien, au moment ou cet
ancien ordre était correct, la somme de 72 (années par degré) x 26 = 1872 avant J.-C. Entre cette date et
536 avant J.-C., ou l'ordre aurait d0 commencer avec Bharani, a probablement eu lieu I'observation qui
plagait les Krittikas en téte.

* S'il n'est pas di a Vara Mihira, environ 500 aprés J.-C. ; voir Reinaud, 337. D’aprés Colebr. Il, 327, on le date peu

avant Brahmagupta, qui était postérieur a Albir(ni, 664 aprés J.-C. Mais cela semble trop tardif, car déja dans la

Brihajjataka de Varaha Mihira on trouvait ce nouvel ordre.

12 Qui voudrait, d’aprés I'introduction d’Holtzmann, ocit., 19-22, placer Vikarmaditya au premier siécle aprés
J.-C., le ferait a ses risques et péril. Mais, indépendemment de cela, qu’il soit impossible que I'ceuvre de
Kalidasa remonte a une période si reculée, j'en ai donné mes raisons plus haut, 148.

13 Les mentions d’autres étoiles dont je dispose sont les suivantes : |, 6960 (gigumaragiras) ; 5376, 8045
(un naxatra) ; 5331 (Mars, v. aussi Malavikaga. 42, 15; Vikramorv. v. 142). Les tarakamaya, taranam
sampata, taranam patanam (et naxatranam paryaya, Xll 1134) souvent évoqués (voir I, 4096 ; I, 939, 1034 ;
Ill, Arj. Sam. 6, 24) sont-ils en relation avec les ouvrages astrologiques qui traitent du grahayuddham ? Ou
bien ne résultent-ils que du phénomeéne des étoiles filantes (voir plus haut, I, 41) ?

14 LLa mention de Yayus v . 5 dans le Jyotisham, pour étre complet, est bien entendu dépourvue de toute
autorité. — Sur les passages de la Maitrayani Up., voir plus haut |, 278-279.
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son sens astronomique — ou arithmétique ? — dans la Chandogyop., voir plus haut, I,
267, en tout cas, d’aprés le contexte, absolument pas dans le sens de « signe du
zodiaque ».

Les astronomes indiens eux-mémes disent généralement que les Yavana ont été
leurs maitres : et méme si les les mansions lunaires et les planétes avaient été observés
depuis longtemps'® par les astronomes indiens et utilisés a des buts astrologiques'. Le
traitement scientifique de I'astronomie, qui s’appuie sur le zodiaque, sur le partage du ciel
en degrés (ou en grades), sur le mouvement des points vernaux, n’a été découvert par
eux que sous linfluence grecque. Si hardie que puisse paraitre cette explication a
premiére vue, je suis fermement persuadé que celui que les Indiens considérent comme le
premier qui a fait connaitre la science des étoiles, a partir du soleil lui-méme, a savoir
'asura Maya, n’est autre que — Ptolémée ! Nous savons, par les inscriptions de Kapur di
Giri (in Wilson, 73), que les Indiens traduisent le nom de Ptolémée par Tura-Maya. N'est-il
pas frappant que ce nom leur rappelle leur asura Maya, qu’ils connaissaient déja comme
sculpteur et architecte, au point qu’ils aient identifié celui-ci avec Ptolémée, comme ils
avaient remplacé de la méme maniere le Christ par leur Krishna ? Oui, mais je vais encore
plus loin et ne rejette pas la possibilité que 'asura Maya lui-méme ne doive peut-étre son
origine a Tura-Maya : le passage lll, 5, du Mah&abharata., d’apres la version que jen ai,
n‘est pas une preuve contre cette hypothése : qu’il nous faille souvent entendre des
peuplades étrangeres sous la désignation de Danava ou de Asura, je n’ai pas besoin de le
prouver, il suffit de se rappeler les Kilatakuli ou Ravana. Le renseignement donné par
Whish que Maya était né dans un pays mleccha, a Romaka, s’appuie vraiment sur une
tradition, et n’est pas seulement, comme le pense Lassen, une fausse interprétation de ce
que disait Wilford, a savoir que Sdrya aurait invité Maya a Romakanagara, ou ce dernier
aurait dévoilé le SGryasiddhanta?’.

Les Indiens sont, a leur tour, devenus les maitres des Arabes, qui ont recu d’eux les
mansions lunaires dans leur nouvel ordre, commencant par Ashvini, et cela
vraisemblablement avant qu’ils puissent avoir accés eux-mémes aux sources grecques :
en effet, il faut mentionner ici Ardubarius (Arjabahr, Aryabhatta), comme le nommaient le
plus souvent les Indiens, et avant tout I'introduction de la téte et de la queue du Dragon au
nombre des planétes (v. Ideler, ocit., 36-37); tout cela se trouve dans les textes
astrologiques et astronomiques du moyen age, qui proviennent de nouveau de sources
arabes. Tout a fait de la méme maniére, ils ont d’abord appris le systtme de Ptolémée
d’écrivains arabes, pour aller directement plus tard directement aux sources originales,
comme l'avaient fait les Arabes.

Dans les époques plus récentes, enfin — et je considéere cela comme la_quatriéme
période — les Arabes, visiblement sous l'influence des souverains musulmans, sont

15 Ce que Ideler dit de I'astronomie des Ptolémée dans ses « Untersuchungen iiber die Ursprung
und die Bedeutung des Sternnamen », XXIX, semble convenir ici ; mais voir particulierement Stuhr,
op. cit., 54 sq.

16 |e passage de V4j. S., 30, 10, cité plus haut en |, 100, pourrait aussi étre interprété comme relevant de
questions astrologiques ; mais cela ne serait pas exact : les commentaires le rapporten,t indubitablement a
juste titre, aux disputations habituelles (brahmodyam).

17 Si les vers du Stryasiddhanta concernant ce point, tels que les donne Wilford, sont eux-mémes une
interpolation — on ne les trouve pas en effet dans les principaux mss — et aussi douteuses que soient les
prétentions des ouvrages qui renvoient mainenant ce titre a une certaine ancienneté* et a 'authenticité (voir
Bentley, As. Res. VI, VIl ; Colebr. Il, 391), il est au moins exact que dans les vers d’introduction, I'asura
Maya dit qu’il les aurait regu directement du soleil.
* Guérin tire de la position des étoiles décrite dans le huiti€me chapitre la conclusion étrange que I'ouvrage daterait
de 345 aprés J.-C. ! Que ses calculs soient justes ou non, il en résulterait que cet ouvrage ne pourrait pas étre plus
ancien, ce qui n'a pas besoin d’étre prouvé. Reinaud, 327, s’appuie aussi sur Davis et situe le S. S. « dans les
premiers siécles de notre ére » !l
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redevenus les maitres des Indiens et cela a donné un nouveau souffle a une astronomie,
fondée sur les précurseurs arabes (v. Colebr., Il, 372). Le but des pages suivantes est de
prouver cela de plus prés.

L’ouvrage d’ou jai principalement tiré mes informations, est un nouveau manuscrit,
trés beau mais souvent erroné, de la collection de Chambers, n° 184, qui contient 226
folios du Hayanaratna'® (Perle de I'année), écrit en Samvat 1834 Caka 1699, c'est-a-
dire en 1777. L’auteur de cet ouvrage s’appelle Balabhadra, a ne pas confondre avec ses
homonymes plus anciens, 'un cité d’Albiruni par Reinaud, 335, I'autre par Colebr. I, 390.
Notre Balabhadra est originaire d’'une famille d’astronomes de la lignée de Bharadvija,
établie a Kanyakubja. Il donne dans lintroduction de son ouvrage des renseignements
extrémement détaillés sur sa famille, et commence par 'arriere grand-pére de son arriere
grand-pére. Celui-ci s’appelait Lala et avait cinq fils, dont Cridevidasa qui avait composé
un fika (commentaire) pour le paddhati (manuel) de Cripati. Son fils s’appelait Lahguh
Crikhemakarnah (?), et son fils Narayana était renommé en tant que « vyakarane
patishthah ». Le fils de ce dernier s’appelait Laghuh Crimanmigracaturbhujah et était le
pére de Laghuh Damodarah qui avait accompli une vritti pour Bhaskara. Le fils de
Damodhara est notre Balabhadra, qui avait un fréere, Harirama, et un fils Jayarama, auquel
on doit un commentaire sur le grihyas(tra de Paraskara. Balabhadra vivait dans un
¢rirdjamabhila, sous la protection du sahisuja, c’est-a-dire du Shah Suja, qui devait étre un
protecteur zélé de I'astronomie, car sur le folio 14b est cité un méasapraveshanayanam
likhistham qu’il aurait composé lui-méme. Ce Shah Suja a été un vice-roi sous Shah
Jehan (jusque 1656) ou Aurungzeb (Avarangasaha jusqu’en 1717), car d’apres le folio
203D, il serait né le troisieme jour de la quinzaine sombre de Cravana, un samedi, Samvat
1673 Céka 1538, c’est-a-dire en 1616 a Ajameru (= Ajmer ?, auparavant Ajamidha ?). La
date de l'ouvrage lui-méme semble étre, d’apres le folio 206b, Caka1577, c’est a dire
1655, bien que ce passage, d’aprés lequel le Shah n’aurait été agé alors que de 33 ans,
ne me paraisse pas clair. Comme le folio 3a cite le Todarananda, rédigé sur commande
de Todaramalla, un vice-roi et premier ministre du Shah Akbar Jellaleddin, je dirai que cet
ouvrage a été écrit au plus t6t a la fin du 16°™ ou au début du 17°™ siécle, méme s'il n'y
avait pas cette indication précise. — Le maitre de Balabhadra s’appelle Rama'?; il le
nomme des lintroduction, et a plusieurs reprises ( toujours avec un torrent d’épithétes
honorofiques), v. 11b, 16a, 20a (d’aprés lequel il aurait composé un paddhaticintamani),
37b (dans lequel 'ouvrage s’appelle siddhantacintamani), 192b, 197a, etc. Un frére
ainé de ce Rama est Cakracudhamani qui est également cité comme une autorité dans le
folio 11a.

Si le titre de cet ouvrage, « hdyanaratna » semble dans sa premiére partie
d’origine arabe — car hayana, dans son sens de « année » rappelle I'arabe 'z tempus
existit : tempum idoneum adfuit Freit., que ce soit pour « hdyan » ou « hayin » — cela est
confirmé car ce mot apparait sous ce sens dans Amarak. I, 1, 129. Mais I'auteur nous
donne lui-méme une explication complete de l'influence arabe ; il ne compte pas ses
sources seulement dans lintroduction, a savoir Hilldja, Khatta, Khuttirya, Khindhi,
Romaka, mais il y revient immédiatement plus loin: « le traité rédigé en persan par
Yavanacarya, un complément du Jyotihgastra (traité astronomique) qui traite des calculs
annuels, etc, s’appelle Tajikam : il a été ensuite traduit en sanskrit sous le méme nom
Tajikam par des brahmanes versés dans les langues, Samarasinha entre autres : ils ont

18 On trouve le méme ouvrage a Fort Will. sous le n° 262.

19 || s’agit ici de Rama, fils d’Ananta, oncle de Cintdmani, dont le muhdrtacintamani (rédigé Caka 1521,
c’est-a-dire 1599) se trouve a Oxford, Bodl. Walk. 184 et Chamb. 452. Ce Rama est le frére de Nilakantha,
le rédacteur du samjnatantra, et on trouve dans Chamb. 482 un janmacintamani de son fils en 45 adhy., 973
vV.
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conservé ce faisant quelques termini technici, comme lkkavala entre autres ». Balabhadra
entame ensuite une discussion circonstanciée pour savoir si I'étude de ces textes est
autorisée, car il est dit expressément dans la smriti : « on ne doit pas parler la langue des
Yavana, méme s’il en va de sa vie ». « Ensuite — ajoute-til — Yavanacarya a été compté
parmi les dix-huit auteurs de traités, sa parole fait donc autorité ; Kacyapa dit en effet :
Slrya, Pitdmaha, Vyasa, Vasishtha, Atri, Paracara, Kagyapa, Narada, Garga, Marici,
Manu, Angiras, Lomaca (pour Romaga = Romaka ?), Paulica (= Paulus al YQni chez
Albir(ni, peut-étre Paulus Alexandrinus), Cyavana, Yavana, Bhrigu et Caunaka — voila les
maitres du Jyotihgcastra20 ». Il existe aussi un Jatakagastram (traité sur les naissances)
écrit par Yavanacarya et traduit en sanskrit sous le titre de Yavanajatakam?!, et, de
méme, on rapporte qu’il aurait composé un tajikam (ouvrage astronomique) transmis par
Brahman lui-méme. Romaka dit: « ce qui a été enseigné par Brahman au soleil et a
Yavana par le soleil, puis exprimé par Yavana, cela est connu comme le tajikam »
(Balabhadra ajoute, ce qui n’est pas trés cohérent: « d’autres maitres du Tajika sont
donnés dans le Todarananda, Khattakhutta ( !), Romaka, Hilldja, Dishana, Durmukha —
voila les maitres du Tajika »). Car on dit (dans le Jirnatajika) : « a 'age krita, on utilise le
Paitdmaham, au tretd le Badaradyanam, au dvapara le Gargiyam et au kali le
Tajikam », et comme Garga le dit clairement (voir Colebr. I, 410 ; Reinaud, 333) : « les
Yavana ne sont que des mleccha, mais cet enseignement repose sur eux, ils doivent donc
étre honorés comme des Rishi, et combien plus par un brahmane connaissant les dieux
s», ainsi la lecture des traités astronomiques de Yavana n’est visiblement pas interdite aux
dvija ; et Ganegadaivajna dit aussi: « Méme si le traité tartiyikam (? de tritiya) a été
composé par Turushka, un ennemi des brahmanes, il peut cependant étre étudié par eux ;
on ne dédaigne pas la fleur de lotus parce qu’elle a grandi dans la fange, ni la perle (mani)
parce quelle a été prise sur la créte d’'un serpent ». A cela s’ajoute une autre raison :
Hilldja rapporte en effet que le dieu soleil lui-méme, a la suite d’'une malédiction de
Brahma, Vishnu et Rudra, est né sous la forme de Yavana et a composé le
Yavanacastram : ainsi son étude convient aussi bien aux brahmanes que celle du
Sdryasiddhéanta, également révélé par Sarya. D’autres racontent que, né sous la forme
d’un mleccha, dans une ville des Romaka, il aurait recu cette connaissance d’un
Romaka?2. Quoiqu’il en soit, il résulte que l'interdiction d’apprendre la langue des Yavana
ne s’applique qu’a leur littérature poétique, etc, et non pas a leur astronomie.

Puisse le brahmane orthodoxe apaiser ainsi sa conscience ! Nous importent seuls
les faits rapportés. Le Tajikagcastram (ou Tajakag., au choix) a été traduit du persan
(parasi bhasha), cela est le fait de Turushka, le Romaka découle du Yavana. Comme ces
deux derniers mots désignent également les Grecs dans les premieres périodes de
'astronomie indienne, ils doivent indubitablement désigner les Arabes; en effet,
Yavanacarya écrit en persan. Mais Perse et Turushka signifient visiblementi ici:
« Arabe », comme nous le montre en partie ce mot Tajika lui-méme, qui, d’aprés les
remarques du Pr. Fleischer, est a dériver de I'arabe « tazaya », le nom patronymique de la
racine « tay » que les Perses utilisaient principalement pour désigner les Arabes?3 ; en

20 On trouve une liste semblable dans la Naradasambhita, de la fagon suivante :
brahmacaryo Vasishtho’trir Manuh Paulastya-Romacau |
Maricir Angira Vyaso Naradah Caunako Bhriguh || 3||
Cyavano Yavano Gargah Kagyapag ca Paragarah |
ashta dacgaite gambira jyotihgastrapravartakah ||4||

21 ¢f. Reinaud, 336 : il existe un vriddhayavanajatakam, Calc. n° 1525 et Bodl. Wils, 427.

22 Ce passage est trés détérioré : kegavishnumukhanirgatagcapan mlecchatadhigatatigmamarice Romakena
puri ladham (labdham ?) agesham ta(d)dvijabhir ato ‘dh(y)ayaniyam iti | puri Romakapattane yaxyatu (!?)
tad eva prameyam|

23 |l en va de méme dans la traduction depuis le Pehlvi du Nériosengh par Burnouf, Etudes sur la
langue zend, Paris 1850, 172 (187), ouvrage que m’a amicalement signalé le Prof. Spiegel.
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partie aussi parce que les mots cités ci-dessus sont purement arabes, comme nous le
verrons, et non pas persans ; de plus les Perses eux-méme ont la plupart du temps écrit
en arabe sur 'astronomie, et, parmi tous les maitres du Tajika cités, il en est au moins un
d’'un astronome indubitablement arabe : c’est Khindhi, ou, comme il est parfois nommé
Khindaka (ff.30b, 33a, 88a, 170a), qui ne peut étre autre qu’Alkindi, qui joue un grand role
dans nos textes astronomiques du moyen age (spécialement depuis I'édition baloise
d’Albohazen). Qui sont les autres ? Je ne saurais bien sdr le dire. Tandis que dans
I'inroduction, Khatta est séparé de Khuttirya, il semble que dans les passages cités du
Todarananda, Khattakhutta est considéré comme un seul nom, et la ou il apparait
ailleurs (33a, 170a), il se trouve au début de composés avec adi qui ne permettent de rien
conclure. Romaka et le Romakatajakam?4 sont trés souvent cités (ff. 27b, 30b, 68ab, 69a,
76a, 150a, 170a (mleccha), 217a), mais le plus souvent de tous Hilldjaz> et le
Hillajatakam (ff. 25a, 28a, 32b, 46a, 67b, etc), dont une traduction en shloka doit avoir
existé : un Hillajatadjakam est également nommé (198a). En ce qui concerne les deux
autres maitres du Tajika nommés dans le passage ci-dessus de la Todarananda,
Durmukha et Dishana, seul le dernier est nommé de nouveau, 82a, 172b (Dhishano
jagada), et, d’aprés 82a (munthahaphalam samastam Dhishanacaryena me gaditam), il
appartiendrait & I'Ecole arabe ; est-ce le méme que celui que Cripati nomme Udara
Dhishana?6 ? Son nom, comme celui de Durmukha, est bien indien.

En plus de ces noms, Balabhadra cite encore une masse d’autres auteurs et d’autres
ouvrages ; tout d’abord Samarasinha, nommé, comme nous l'avons vu, en tant que
premier traducteur du Tajaka; il est appelé en 14b « tdjakakartrishu
rishisthanabhishiktah ; on semble lui attribuer aussi un manushyajatakam (48a) ; il a été
commenté par Tukajyotirvidah (plural. vener. 41a, 68b, 170a). De plus, il cite trés
longuement Tejahsinha, Vamana, Yadava, Candegvara, comme si toute I'ceuvre de
Balabhadra n’était qu’'une compilation de différents points de vue. Et encore Manittha qui
recoit au folio 39b le surnom de « atipracinacarya », c’est-a-dire « trés vieux maitre » ; on
peut peut-étre penser que c’est le méme que celui que Vardhamihira appelle Manittha
(avec un n dental) dans son Brihajjataka, 7, 1 (Chamb. 688b), mais que Bhattotpala
dans L. J. 2, 9 et Bhddhara, Ch. 76, nomment Cripati, et que Wish, d’aprés son manuscrit
(Z. f. d. K. des M., IV, 313, 324) nomme Manindha ; mais la-contre, le fait que dans les
shlokas cités de Manittha on trouve des termini technici arabes : ces shlokas ont-ils été
insérés sous son nom ? Quand Lassen, op, cit., 332, identifie Manindha avec le Mandavya
nommeé la-méme, 324, il se trompe ; Mandavya (en tout cas avec nd cérébral) est un
ancien astronome qui, daprés le folio 10a est aussi nommé dans le
Vasishthasiddhanta?’ ; Manittha lui-méme évoque les Yavanah puranéah. Et encore,
Garga (114b, 220b), Vardha (198a), Badarayana (221a), Brahmagupta-Makaranda28-
Migradayah (19a : Migra seul 27b), Satyacarya (114b : est-ce le méme que le Satya du

24 Un exemplaire du Romakasiddhanta se trouve a Oxford & la Bodleiana, coll. Walker, n° 157d ; voir
D.M.G. Il, 339 (cela semble étre un remaniement d’'un astrologue arabe)

25 ’homophonie de leurs noms me laisse penser qu'Hillaja est identique a Hazel, trés souvent cité ci-
dessous ; il suffirait qu’'une métathése des deux derniéres syllabes ait eu lieu. La question reste
naturellement en suspens.

26 5. 7. d. K. des M., IV, 324-325. Lassen se trompe quand il explique « udaradhishana » par « pas de
nom ».

27 Ce dernier dit explicitement « ittham Mandavya samxepad uktam ¢astram mayottamam|. Voir As. Res, I,
335, ou Vashishtha enseigne également Mandavya.

28 Un Makarandavivaranam en 127 vers de Divakara, fils de Nrisinha, oncle de Krishna,se trouve Chamb.
476. Bal. cite Divakara au f° 62b.
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Brihajjatdaka de Varaha Mihira, 19, 37?), Bhaskaracaryah?®, Brahmasidhanta,
Vasishthasiddh. (220b cite Pitdmaha), Slryasiddhéanta. Et encore Padmanabha (38b),
Cripati (tdjakapaddhatau 169b), Devakirti (174b), Saryasari (161b, commentateur de
Bhaskara), Vaidyanatha (88b), Vasantardja (auteur du Cakunam, 5b). Et encore les
Vishnuyamalam (17a), trailokyaprakagca (16a, b, etc), et dipikd (16b),
bhipalavallabha (225a), samvitpraka¢ca (220a), sudhanidhi (15b etc),
yogasudhanidhi (23a), tajakasudhanidhi (20a), siddhantaciromani (12b, 204b de
Bhaskara), cGdamani (141a, 155a), ratnavali (39a), siddhantasundara (19a, Kag.
19), paddhatibhGshana (15b), yantrakara (18b), vivahavrindavana (le Kegavarka,
d’aprés Bodlei. Walk. 161e), tajakamuktavali, tajakaratnaméala (peut-étre de Cripati),
prashnavaishnava (41b etc, Chamb. 582), varshatantra (90b de Nilakantha, d’apres
Fort Will. 75), abdatantra (114a), uttaratantra (110b etc), jatakapadmakoca (119a:
« atha pravaxye Yavanaditattvam» - etc), grahajnabharana (11a etc),
hayanasundara (93a etc), hayanasindhu (56b etc), hayanottama (183b),
Damodarapaddhati (19a), Vigvanathatajakam3® (68a), tajakatilaka (20a etc),
tadjakasarvasvasara (112b), tajakalamkara (11b etc), jirnatajika (fréquent, cite 133b
de Yavanegvara), jirnatikd (56a etc), tdjakasara d’Haribhatta (Bodlei. Wils. n° 428),
tdjakabhdshana de Ganecgadaivajna de Parthapura, les paddhati de Kegavadaivajna.
Balabhadra critique la plupart du temps les trois derniers, il les cite trés souvent de méme
que le tajika et le samjnatantra de Nilakantha : c’étaient visiblement ses prédecesseurs
immédiats. On trouve le tajikam de Nilakantha dans Chamb. 688a, sur 18 folios (Cac
455 ; Fort Will. 56) : de plus il était le fils d’Ananta, 'auteurd’'un jatakapaddhati, et 'oncle
de Cintdamani, de la famille de Garga, voir Mack. Coll., |, 127. J’ai utilisé ¢a et la ci-dessous
son ouvrage. On trouve le tdjakapaddhati de Kegavadaivajna dans Chamb. 349, en 27
strophes, ainsi qu’'un jatakapaddhati du méme auteur (42 strophes)dans Chamb. 481 et
494 et Fort Will., n° 56 : de plus, un grahakautukam du méme en Fort Will. n° 627 et un
muhdrtatattvam n° 266. Je n’ai pas encore mis la main sur le tdjakabhdshanam de
Ganecadaivajna, fils de Kegava, mais on trouve un grahaldghavam qui en fait partie
dans Chamb. n°® 165, et un lilavatitika de lui dans Fort Will. 70. Le tajikalamkara, Ch.
321, 349,688, est de Sdrya, fils de Jnénaraja de Parthapura ; voir Colebrooke I, 451 pour
son commentaire sur le bhaskariyavijam (Chamb. 348) ; il rédigea ce dernier ouvrage
en Caka 1460 = A.D. 1538. — (Il exixte un tajikajyotirmani, Fort Will. 627, et un
tajikapragnadhyaya, Kag. 34).

Cette liste de noms, dont j’ai peut-étre omis quelques uns, est une preuve suffisante
que l'astrologie arabe, le tajikam, s’est considérablement développé chez les indiens ; on
trouve aussi parmi eux, ce dont on s’apercoit au premier coup d’ceil, un grand nombre
d’ceuvres qui appartiennent a la premiére période de l'astrologie indienne, du temps du
jataka ; ils étaient, comme nous I'avons noté dans l'introduction, partie d’origine indigéne,
comme les naxatrakalpa, témoignant leur appartenance aux Parigishta de I’Atharva
et a d’autres ceuvres similaires, partie forgés sous l'influence grecque, comme le prouvent
les noms grecs des signes zodiacaux et des planétes qui y figurent et les mots hora =
wpa, drikdnad! = dexavog, liptd = Aemra, anapha (laghuj. 9, 1-5; brihajjat. 13, 3 sq)
avodr, sunaphd = ovva¢n (cf. Paulus Al, Witenberg, 1586, f° 29), durudhéra

29 En ce qui concerne Bhaskara, v. les données de Colebrooke, I, 379, 419, qui place le Karana
Kutdhala en 1183 A.D., et celles de , As.Res. VI, 583, différentes d’'un montant non négligeable de 284
années par rapport a celles de Reinaud, 335. Comment peut-on expliquer cela ?

30 || s’agit ici de Vigvanatha, fils de Divakara, dont il existe & Oxford, Bodlei. Walk. 178b, un commentaire au
kecavi jatakapaddhati ? Chez Fort William, n° 76 une grahalaghavatika, n° 73 une makarandodéahriti,
n° 529 unrahasyoddharanam.

31 On trouve aussi drikkana, drikshana, drekkana, drekshana : les formes avec shk sont dues seulement &
une copie peu exacte, de méme que I'on rouve ishkavala a cétéde ikkavala. — Pour ces noms, v. Colebr. I,
526-30.

-14 -



http:/ / www.utqueant.org

dopugoprar (Paulus Al, f° 22), veci (laghuj. 9, 6) = ¢aowg (Paul. Al. f° 21), kendra =
Kevrpov, apoklima = amokAlwuo, panaphara = emavadopa, trikona = tpirywvog, hibuka
vroyewov, jamitra = duauetpov, dyutam = dutov, meshlrana = pecovpavnua, rihpa = punm,
qui reviennent presque tous®? constamment dans les les taités Tajaka : cela montre
claireement que dans ces derniers, I'enseignement des traités Jataka sont intimement
mélées au nouvel enseignement provenant des arabes. Balabhadra cherche cependant
dans son introduction la différence entre jataka et tajaka, dans le fait que le premier, a
cause de la grande difficulté des calculs qu’il exige, ne peut-étre que I'affaire de savants
(siddhantavidam eva, na yadricanam tadricanam), et qu’il ne fournit, quelque peine qu’on
se donne, que de longues définitions préliminaires (sthdlakalapradam), alors que le
Tajikam donne tout de suite, au milieu de I'année, les explications et les aides désirées
(t3jike tu varshamadhye sarvesham grahanadm dacah samayanti). La vraie raison pour
laquelle le tajika prend la place du jatakashastra n’est pas a chercher dans la
différence de leur contenu, qui n’est pas si grande, mais dans le fait que les souverains
islamiques de l'Inde étaient pour la plupart férus d’astrologie et que, a travers eux, le
systéme astronomique arabe, découlant de la prédilection des Arabes du désert pour
'observation du ciel (cf. Ideler Unters. pour les noms des étoiles), formé sous des
influences indiennes et surtout grecques, a été apprécié et introduit en Inde, dans le pays
méme d’ou il avait tiré plus tot matiére et encouragement.

Aprés que Balabhadra a écarté I'objection que le Jatakashastram suivait le méme
but que le tdjakam, et que ce dernier était donc inutile, il s’attaque a un adversaire de
I'astrologie, a savoir le fatalisme (nanu pracinakarmar(pasya daivasya avagya(m)bhavitvat
katham udyamo varshaphalavicarasya ?), avec les mots mémes de Kegavarka : « Si tout
est déterminé d’avance, pourquoi se donne-t-on la peine de cultiver les champs, etc ?
Pourquoi la cruti et la smriti précisent-elles les conduites interdites et celles qui sont
permises ? ». « Le destin découlant des naissances précédentes ne se réalise pas sans
les actions des hommes ». — De ce passage et d’autres, on tire que le destin dépend des
actions humaines. L’influence du grahaganti, I'apaisement di aux constellations, ne
s’étend qu’aux maux les plus Iégers, pour lesquels elle est déterminante et sdre, pas a
ceux qui sont enracinés, et les paroles de Caunaka sur la force du daivam, le destin, ne
s’appliquent qu’a ces derniers, les maux enracinés. Pour les rapports entre le daivam et le
purushakara B. cite Yajnavalkya, |, 350 (ed. Stenzler), et, pour l'efficacité de I'étude du
Jyotihgastra, un shloka du Mandavya puis un autre du Stryasiddhanta. Aprés qu’il a
fait encore une sortie contre les naxatraslcaka, les faux astronomes, qu’il décrit a 'aide
d’une strophe de Varahamihira et auxquels il attribue le fait que dans les dharmashastra
on enseigne : « ¢raddhe ganakdndm apankteyatvam », ce a quoi correspond une
sentence de Vasishtha et il plaide a la fin de son introduction pour son exactitude avec
quelques strophes de Yadava, qui lévent tout doute et rendent inutile toute référence a
d’autres ouvrages.

Il en arrive ensuite au cceur du sujet, et d‘abord (a partir de 7a) a la description des
signes zodiacaux et des planétes, ensuite a la recherche du début de l'année
(jusqu’a23a) : le deuxiéme adhikara, drigadhyayah (jusqu’a 41b), traite de l'aspectus
planetarum, leur force et leur faiblesse selon leur position, etc ; le troisieme (jusqu’a 57b),
des seize constellations (yoga); le quatrieme (jusqu’a 76b), des cinquante, ou des
soixante-quinze, sahama (neutre), c’est-a-d. des biens terrestres que I'on peut obtenir ou
des maux que I'on peut éviter grace a l'influence des astres ; le cinquieéme (jusqu’a 113b),
des régents annuels (varshega), etc: le sixieme (jusqu’a 161b), des douze maisons
(bhavas, tomov); le septieme (jusqu’a 198b), de la prédiction du futur ; le huitieme enfin

32 A la seule exception de anapha, sunapha, durudhara, kemadruma, vegi, car I'enseignement des
constellations dans les traités Tajika ne repose pas sur des sources grecques, mais sur des sources arabes.

-15-



http:/ / www.utqueant.org

(jusqu’a 226b), des mois et des jours. Il termine par la maniére dont on doit écrire le
calendrier (varshapadam).

Il n’est naturellement pas dans mon intention d’entrer maintenant dans le contenu lui-

méme : il y faudrait plus de familiarité avec l'astronomie et l'astrologie, et avec
'enseignement des Arabes, que le peu que jen posséde, et je me contenterai de signaler
les points de contact principaux. Les ouvrages sur lesquels je peux m’appuyer ne sont
malheureusement que des traductions en latin des astrologues arabes?3, car je n’ai pas
réussi a dénicher un texte qui soit pertinent ici.
Balabhadra commence la description et I'énumération des signes du zodiaque en les
divisant en krlra, néfastes, et saumya, bénéfiques. Les premiers sont les signes impairs,
1,3,5,7,9, 11, les autres les signes pairs 2, 4, 6, 8, 10, 12. Variables34 sont les signes v,
53, 2, %, fixes les signes ¥, &, M, =, les autres sont variables et fixes ; v, ¥, &, % et la moitié
postérieure de x* ont quatre pieds ; g5, . ont beaucoup de pieds ; =z, X, sont sans pieds ; II,
o 1 et la moitié antérieure de x* ont deux pieds, d’aprés I'enseignement de Yavanacaya ;
sont ignea v, ¢, X, terrea ¥, M, %, aérea II, &, =, aquatica s, M, X, rationabilia
(ardhashabdah) %, =, ™, muta 2, M, s5, X, habentia vocem v, ¥, II, &, ¥ ; signa multorum
filiorum (bhavapatyah) o, M, X, II, ¥, =, paucorum filiorum Y%, &, M, v a X : amara
(rdxah) &, 2, v (en méme temps citoshnah pittadhavatah), aéra (encore rixah ! en méme
temps ushnagcitdh vatulah) v, MW, %, dulcia (snigdhanga, en méme temps ushnah et
chleshmadhatavah) II, &, =« (manque salsa =, I, X) ; 1, 2, 3, etc. appartiennent a I'est. =,
%, X, Y, ¥ se lévent avec le dos, les autres avec la téte, X avec les deux, ceux qui se
levent avec le dos sont efficaces le jour, les autres la nuit; leurs couleurs sont, dans
'ordre : rouge (aruna), blanc (sita), vert, rose (patala), gris (dh(sara), pale (vipandura),
chatoyant (vicitra), noir (¢iti), doré, jaune (pinga), tacheté (karvura), brun (babhru).

On retrouve a l'identique toutes ces propriétés chez les Arabes, en grande partie
aussi chez les Grecs : a comparer avec Scaliger, Manilius Astronomicon, Leyde 1599,
pp. 120-122 (et l'index sous signa), qui cite au méme endroit les passages correspondants
de Ptolémée, Paulus Alex. au début de son etcaywyn, Witenb. 1586, et enfin Beck, op.

33 Ce sont les suivants :

» Albumasar (disciple d’Alkindi d’aprés Berthelot), Flores astrologiae, Aug. Vindelic. 1495.

* Du méme, introductorium in Astonomiam, ib., 1489, cf. Colebr. Il, 505-508, Gildemeister script.
Arab. de reb. Ind., p. 110.

* Alchabiti, introd. in astrologiam, F. a. O., 1508.

* Messahalla, de scientia motus orbi, Nuremberg. 1504 (cf. Colebr. Il, 508 ; Reinaud 325).

* Liber quadripartitus Ptolemaii de la traduction arabe de Haly Heben Rodan et son commentaire,
traduits en latin, Venise 1519 (on y trouve aussi ajoutés quelques petits écrits de Hermes, Bethem,
Almansor, Zahel, Messahallach).

» Albategni, de motu stellarum, Nuremberg. 1537 (On trouve chez lui et chez Alfergani peu de atériel
astrologique.

* Albohali, de indiciis nativitatum, Nuremb. 1549.

» Albohazen, de indiciis astrorum, Bale 1551. —Je n’ai malheureusement pas pu me procurer le
Anonymus Persa de siglis Arabum et Persarum astronomicis (Londres 1648). Ce n’est que
dans les ephemerides Persarum de M. F. Beck, Aug. Vindel 1696, que jai pu trouver la plupart des
termini technici directement expliqués ; quelques uns aussi dans Velshii commentarius in Ruzname
Nauruz, Auggsburg 1676. — En ce qui concerne Messahalla, je signale en passant un doute de Colebrooke.
A coté de I'ouvrage de M., qu’il mentionne in op. cit., et qui porte le titre : « libri tres », parait la méme année
a Nuremberg chez le méme Joachim Heller, un autre ouvrage de M.: de elementis et orbibus
celestibus liber, et en plus deux annexes, dont la seconde est: sriptum cuiusdam Saraceni de
Eris seu intervallis regnorum, et dont 'avant derniére page mentionne vraiment le Kankaraf Indus.
D’aprés Baillyil faudrait lire 1549 plutét que 1648.

34 |l semble manquer ici une division des signes en masculins et féminins (pumketah pumracau striracau
strigrahah balina iti) ; d’aprés Varahamihira, laghujat., les signes impairs sont masculins, les signes paire
féminins.

35 Le texte est ici détérioré ; il dit « karkalimina bhavapatya jit. moxagatakah (manquent deux syllabes) |
madhyena (!) —sinhakanyaja (?) —tula(-¢ ?) capo ‘Ipasitayah ||
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cit., p.16. Les jatakagastra donnent en grande partie les mémes définitions, montrant
ainsi I'influence grecque. Balabhadra continue ainsi :
« Varaha, dans Vrih. Jatak. I, 8, donne aux signes du zodiaque les noms suivants :
kriya — tavuri — jituma — kulira — leya — pa — thona — jaka — kaurpyakhyah|
taixika — akokero — hridogag cantyabham (! var. cantinam) cettham ||
et plus loin 36, les termini technici suivants (dans Laghu Jataka |, 18): kantaka,
kendra et catushtaya sont trois noms pour la premiére, la septieme, la dixiéme et la
quatrieme maison, celles qui suivent immédiatement (2, 5, 8, 11), s’apellent
panapharam, les suivantes (3, 6, 9, 12) apoklima ; enfin (dans Vrih. Jat. |, 14 : cf.
Laghu Jat. I, 22), les maisons trikona des planétes: &, ¥, la premiére (= V), la
sixieme (=) (des planétes) en commencant par le soleil (sdryat). »

La premiére de ces trois listes a souvent été discutée, d’abord par Wish, cf. Z. fur die
K. des M., IV, 306 sq, Journal of the Asiat. Soc. of Bengal 1845, p. 805-811 etc. Ces mots
ont été utilisés de la méme fagon a c6té des noms locaux dans presque tous les ouvrages
astrologiques méme si I'on trouve quelques ouvrages qui les contiennent comme toutes
les expressions techniques étrangéres. Je donne a cette occasion les noms les plus
usuels des signes du zodiaque :
Y (Aries): mesha, aja, chaga.
Y (Taurus): vrisha, vrishabha, uxan.
IT (Gemini): mithunam, yugma, yuj, agvin ( ? en comp.), jitma pour jituma.
o (Cancer): karka, karkata, karkin.
(Leo): sinha, mrigardj, hari, mrigendra.
(Virgo): kanya, angana, yuvati, pramada.
(Libra): tula, tauli, vanij.
(Scorpio): vrigcika, ali, nakra
(Sagittarius): dhanus, capa, dhanvin, dhanurdhara, kdrmukabhrit, hayanga.
(Capricorn): makara, mriga, mrigasya, mrigadri¢, enadrig, ena.
2 (Aquarius): kumbha, ghata, kumbhadhara.

¥ (Pisces): mina, jhasha.

En plus de cela, ils sont désignés par leur nombre ordinal ou leur nombre cardinal, par
exemple ¥ par dvitiya ou dvi.

52
M
m
X
Y%

Les mots cités dans la deuxiéme liste sont kantaka et catushtaya, visiblement des
mots indiens : kendra par contre est kevtpov, panaphara sravadopa, apoklima amoxAiua.
Sur ces trois mots, voir Scaliger, Manilius, Leyde 1599, pp. 183-203-122 ; Paulus
Alexandr. f° 58b ; Beck, p. 18 ; Pfaff, p. 151, et ci-dessous.

La troisieme liste correspond presque mot pour mot avec celle de Paulus Alex (in f°
6a: de domibus planetarum). Les domus sont: v et "L Martis, ¥ et 2 Veneris, I et
Mercurii, s Lunzge, 8 Solis, » et X Jovis, % et z: Saturni; seule la lune est traitée
différamment ; trikona est tpiywvog, car, méme si le mot kona est un mot commun depuis
toujours pour coin, pointe, lidentité du concept avec les termini technici montre
indubitablement 'emprunt. Les Indiens n’ont pas rendu ce mot par trigona, mais, cette
fois-ci avec une etymologie juste, par trikona.

Balabhadra donne ensuite le «racisvaripaprayojanam », c’est-a-dire en quelle
circonstance on utilise chaque division, puis en arrive a la description des planétes
(khecara, khe’ta, khabha, etc). Ce qui montre l'origine grecque de ces données, c’est que
Rahu y apparait rarement, et Ketu pas du tout, tandis qu’ils me manquent jamais dans les
textes originaux. Je donne d’abord les noms les plus usuels des planétes :

36 Ces mentions n’ont aucun rapport avec le contexte et ne s’expliquent que si l'on suppose que
Balabhadra a voulu en finir une fois pour toutes avec tous ces mots étrangers
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© Soleil : ravi, arka, prabhékara, ina, sdrya, tixnangu, ushnaga, ushnakara,
martanda, bhaskara, dinamani, dinakrit, Heli.

@ Lune : vidhu, indu, gitagu, anushnagu, himagu, rohinipriya, ¢agin, soma.

4 Mars : xitija, bhGmija, xmaja, kuja, bhauma, maheya, dharasinu, avaneya ;
kraradrik, vakra, mangala ; lohita, raktanga, angakara ; Ara.

¥ Mercure : budha, jna, bodhama ; induja, saumya, ¢agija, rohinibhava, himaragmija,
somaja, candrasuta, candraputra ; Himna (! ainsi dans Chamb., Vrih. Jat.,
688).

9 Jupiter: guru, devejya, suraguru, dhishana, angiras, spuri, vacasampati,
(brihaspati), vakpati, jiva ; Jyaus (ainsi dans Chamb., Vrih. Jat., 688).

¢ Venus: bhrigu, bhargava, bhrguputra, bhriguja, kavi (uganas), danavapiijita;
cukra, sita ; Asphuijit.

h Saturne : ¢ani, manda,mandaga, ¢anaigcara, arkanandana, sdryanandana, ravija,
ravisuta, arki, bhaskari, dinegatmaja, sahasrancguja, saura, sauri ; yama ; asita ;
Kona.

£2 Rahu : bhujangama, tamah, sinhikeya, phanin, svarbhanu, tamogu, asura.

T Ketu : cikhin.

Les noms Heli, Himna, Jyaus, ne sont pas d’'usage courant: il est possile que jiva
soit dérive de Jyaus, car le sens indien du mot « vivus » n’a pas de rapport direct avec
Brihaspati : cependant, dans le passage correspondant de Varaha Mih., Brih. Jat., 2, 3,
jiva se trouve a cété de jyau, voir Z fir die K des M, IV, 318 sq. Ara, Kona et Asphuijit sont
également souvent employés, comme les noms indiens. Balabhadra tire la description des
planétes du Trailokyaprakaca.

Q @, se meuvent dans l'eau, ¥ 2, dans les villages (grama), § & £2 (Rahu), dans les
foréts ; ¥ 2, appartiennent au matin, @ &, au midi, @ @, a I’apres midi, £2 h, au crépuscule ;
— bile @ &, humeur & <, répartition égale des sucs (samadhatu) @ 2, vent® £2 ; — ® J sont
apres (katuka), 2 est doux, ¥ est acre (tuvara, expliqué par kashaya), 9 @ sont acides
(xaramla), @ (sic, on attendait £2) & ; grand (sthilla) est @, en demi-lune3” @, carrés sont ®
ronds (vartulau) ¥ 2, longs £2 & ; — Les brahmana sont ¢ 2, les xatriya ® J, les vaishya
7, les ¢hdra ¥, les mleccha £2 ®; — & est rouge, 2 doré, ¥ plume de perroquet (vert), @
jaune (gaura), @ de la couleur de la fleur mandararka, ¢ tout blanc (dhavala), £2 + sont
noirs ; — roi ®, pénitent @, orféevre &, brahmane ¥, marchand 2|, vaigya @, danseur
(vrishalah) %, nishada £2; — adolescent &, enfant ¥, hommes (madhyamau) @ @, vieillards
(sthavirdh) @ 2l » £2;—® & 2 sont masculins, les autres (soit < ¥ & Q) féminins ; — argent
7 Q,or¥, or et ivoire 2, perles ®, zinc (trapuh) &, fer h, os §2. — D’aprés Vamana, 2 € § Q
sont favorables, les autres défavorables (soit © & h £2); @ est défavorable quand elle
décroit, de méme ¥, quand elle est lié a des planétes défavorables ; — la peau, la chair, les
cheveux h, la moelle, les os @, le sang &, la semence @, (21 ¥ £2 manquent), la graisse ;
— Pour la souveraineté sur les huit régions du ciel (pragadi), ® @ & £ v @ ¥ 2 se
succédent ; ® @ 2 appartiennent au sattva, ¥ Q@ au rajas, £2 & k au tamas. — Les plus
importantes de ces données correspondent bien avec celles des Grecs et des Arabes,
bien que la correspondance ne soit pas aussi compléte qu’avec les signes du zodiaque.

Aprés que Balabhadra a ainsi exposé ['utilisation de ces divisions et la mesure du
début de l'année, il passe a la drishti, dri¢, 'aspectus planetarum ; il est quadruple :
pratyaxasneha (plenae amicitiee), guptasneha (medize am.), guptavaird (mediee inim.),
pratyaxavaird (plenae inim.), mais cependant il présente encore d’autres divisions. B.
donne aussi les noms arabes de Ya(va)na en 24b :

mukarinad syad aikarxe saptame syan mukavila |

37 sthala induh khimta khandah | khimta doit receler un nom de Vénus, qui serait sans cela complétement
ignorée, peut-étre sitah ? Une glose dit : khandau ridhvacandrakarah, c’est-a-d. « khando ‘rdhacand ».
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taravi drik caturthe tu tisrah prokta bhayapradah |

tritiyaikddacge drishtis tasdi prokta mahottama |

navapancamayor drishtis tacli proktd mahacgubheti ||
Nous arrivons en terrain arabe, lorsque les Arabes eux-mémes ont déja emprunté ces
divisions aux Grecs, chez lesquels les noms correspondants sont: ocvvodog, oynuc,
eEaymvog, TpLywvog : Voir la-dessus, et sur les noms arabes eux-mémes, ainsi que sur leur
signification, Beck, op. cit., p. 35-37 et Scaliger, Manilius, p. 174. Il est intéressant
d’'observer, ici et par la suite, les rapports des noms grecs aux noms arabes. En général,
ces derniers s’appliquent aux points qui ont été développés par les Arabes eux-mémes,
ou se sont développés d’eux-mémes, et pour lesquels, a cause de cela, aucun nom grec
n’était encore connu des Indiens ; les noms grecs, par contre, qui se trouvent déja dans le
Jatakacastra, ont été aussi repris dans les traductions des textes arabes de Khindaka,
Hilldja, dans lesquelles on n’a donc pas utilisé I'expression arabe, méme si elle était
connue alors, comme le montrent les passages cités.

Une des divisions principales des planétes et des signes du zodiaque (spécialement
pour trouver 'annus dominus), est le pafcavargicakram, a savoir :
1. grihegah : répartition des signes sur les planétes, comme maisons et régents.
2. uccanicams38 : énoncé des signes des planétes selon leur exaltatio (vypwua) et leur
delectio (tamervmua).
3. haddecah(= tringangapah) : division, tous les 30 degrés, d’un signe en différents
hadda et leur répartition entre les planétes comme leurs régents respectifs.
4. trairagikegvarah (= drikdnapah) : répartition de chaque groupe de trois planétes
sur un tiers (dexavog) d’'un signe chacune.
5. mugallahecah (= navancapah) : division d’un signe en neuf parties, dont chacune
correspond a un des douze signes et parmi lesquelles se trouve le régent (voir
Laghu Jat., |, 8, 19-23).
B. en appelle, pour l'identité de mucallahecah et de navancapah, a 'autorité de Khindaka
(Ya’qlb ben Ishaq Alkindi, v. Gild. 152) :
tajakatilake, mucallahegdh tu navancanatha(h) prokta(h) sadad Khindaka-
Romakadyair iti | tdjakamuktavallyam api | musallaheg¢a(n) navamanpan ye jagur
mate Khindaka ¢astravijia iti ||
et il ajoute encore a la suite de cela un Khattakhutta-Khindakddisammatam ; mucallaha
(aussi musall.) vient evidemment de la racine « slh » et est mis, selon la bonne information
du Pr. Fleischer, pour « musallahaia », « condition favorable des constellations ». V.
Scaliger, Manilius Astronomicon, pp. 143-144, dans I'édition Argentor. de 1655 (Je n’ai
malheureusement a ma disposition que I'édition 1599 de Leyde). hadda pourrait venir de
« hadd », fractio.

Etroitement lié avec cela, la recherche de la force (bala) de chaque planéte et de
chaque signe dans leurs différentes positions, et la troisiéme section traite particulierement
des seize différentes constellations, yoga3?. Leur nombre et leur division particuliere sont
inconnus des Grecs — du moins je ne les trouve ni chez Ptolémée, ni chez Paulus Al. — et
n’ont recu que des Arabes un développement propre et des approfondissements. Dans le
tajikacastra, ce développement est d’origine purement arabe4’r, comme le montrent les
noms. En ce qui les concerne, Alchabiti, op, cit,. donne tout d’abord dans la differentia

38 ycca est parvenu dans la premiére période aux Arabes, puis de la également & nous, sous le forme aux,
gen. acis.

39 Quand deux planétes se montrent, 'une en kevtpov, 'autre en eravagpopa cela s’appelle yoga :
dvayor eve grahayoh kendrapanapharasamsthayor drishfau satydam yogah sambhavati |

40 Bien qu’Alkofthi (+ 1248), v. Casiri, |, 427, 439 ; Gildem. p. 104, 108, 111, dise exactement le contraire,
que I'enseignement des conjonctions (qaranat), en particulier de aligbal et de alidbéar, seraient d’origine
indienne (v. aussi Reinaud, p. 349 sq) .
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tertia: de his quae accidunt planetis in se et ab invicem, de nombreux noms de
constellations, ainsi Alcobol i.e. receptio, Almene (le second e avec un trait au dessus
indiquant une nasale) i.e. refrenatio, Alichorad i.e. contrarietas, Alfazim i.e. frustratio, mais
il y a en partie d’autre noms que ceux qui sont employés ici, et d’autre part la suite —
coniunctio, applicatio, oppositio, redditus luminis, prohibitio, receptio, redditus, refrenatio,
contrarietas, frustratio, abscissio luminis (utilisé par Pfaff) — correspond aussi peu a la
suite observée par Balabhadra que celle donnée par Albumasar, introduc. VII, 5, de
applicatione respectuum stellarum et separatione, ou ils sont dix-huit: respectus,
applicatio, separatio, parilitas, solitudo, alienatio, translatio, collatio, prohibitio, collectio,
reditio, contradictio, impeditio, evasio, interceptio, compassio, remuneratio, receptio : v.
aussi Pfaff, Astrologie, Nuremb. 1816, pp. 143-145. Le traducteur et commentateur
arabe de Ptolémée, Haly Heben Rodan, donne dans les Commentare, |, 23, f° 2i jusqu’a
2xi, onze constellations qui corrspondent en général avec les précédentes, sans donner
leur nom arabe. Mais dans la traduction et I'explication du chapitre suivant, qui traite de
I'alictisal (continuatione) et de I'alnisigref (separatione), et in aliis fortitudinibus, il donne
deux des noms donnés par Balabhadra, le troisieme et le quatrieme. Faute de I'original, il
ne m’est pas possible de déterminer quels sont les mots grecs qu’il traduit ainsi: je
suppose qu’il pourrait s’agir de ouvag¢n et de ava¢rn. Mais d’autres ouvrages complétent
cette traduction d’Ali ben Rodan, et notamment trois, dus a Zahel bem bi¢ Ismaelita. Dans
le premier de ceux-ci, de interrogationibus, on trouve f° 112-114 les mémes seize noms
donnés par Balabhadra et dans le méme ordre, et chacun discuté avec une grande
exactitude et une référence constante a Messahalla, et des figures gravées. Considérons
d’abord les différents décomptes et présentons les particularités des différentes
constellations : de effecta et detrimento planeatrum. Scito quod omne quid significant
stellee faciendum vel non, sit 16modis : hoc est alichel arabice quod latine sonat
perfectus : alidbar est deterioratio : alictisal, coniunctio : alinciraf, separatio sive distinctio
planetarum a conjuctione sua : annael, translatio : algenmee, congregatio vel collectio,
quod melius sonat: almane, vetatio vel prohibitio: alcobol, receptio: gairacobol,
inreceptio : galaasen, evacuatio cursus : airchad, redditus : dapha alchia, pulsatio virtutis :
dapha aredir, pulsatio dispositionis et naturze : alcdetih, virtus vel fortitudo : adof,
debilitas : uvanuelhal camar, esse (!) lunze. Ainsi équipés, tournons-nous de nouveau
vers les noms de Balabhadra.

1. 2. D’abord ikkavala (ou comme on I'écrit par erreur, ishkavala, car kk et shk se
confondent facilement dans I'écriture), i.e. igbal, de la racine gbl IV, que nous avons
souvent rencontrée en astronomie, ainsi mukavila, Alcobol et istigbal chez Beck p. 21et 26
(oppositio plenilunium audit) : igbal lui-méme est donné par Richardson pour « the setting
(!) of a star». Ikkavala est expliqué, en méme temps que le yoga suivant, dans le
samjfiatantra de Nilakantha, que B. cite a ce propos : cet kanzake 1, 4, 7, 10 panaphare ca
2,5, 11,9 (sic 8, 11 !) khagah samasthah, syad ikkavala iti rajyasukhaptihetuz | &poklime 3,
6, 9, 12 yadi khagah sa kilenduvéaro na syacchubhah kvacana tajakacastragitah || Si toutes
les planétes sont dans les quatre kevtpa (cardinibus) ou dans les quatre emavagopar
(locis succedentibus), ces constellations favorables s’appellent ikkavala, dans le cas
contraire, quand elles sont dans les quatre amokhuata, (cadentibus domiciliis) ces
constellations défavorables s’appellent induvara. L’explication de Zahel convient bien ici :
« alicbel (perfectio) est quum planetae fuerint in angulo vel in sequente angulum, alidber
(deterioratio) est ut sit planeta cadens ab angulis ». D’aprés Zahel, le mot induvara : alidb.,
avec un point sur le b, est la transcription sanskrite de idbar IV de la racine dbr.

3. Le troisieme yoga s’appelle itthacadla ou muthagila*!: il est triple, vartamana,
pariplrna ou bhavisyhat, et, d’aprés Nilakantha, il se produit quand « gighro ‘lpabhéagair
bahubhdgamande ‘grasthe nimam teja uadadhita », c’est-a-d. quand une planéte rapide

41 Les mots qui en dérivent sont muthagilin et muthagilita que I'on trouve chez Samarasinha.
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se trouve derriere une planéte plus lente, et transmet sa force a celle-ci, ce qui rend
nécessaire quelques modifications. Zahel dit: « alictisal est ut petat planeta levis atque
velox coniunctionem alterius planetee tardioris atque ponderosioris ». Le mot alictisal (et
mutatil chez Zabel) apparait souvent sous la forme « ictisal » dans les écrits astrologiques,
comme nous l'avons montré par exemple chez les traducteurs arabes de Ptolémée. v.
encore Albohali, cap. 16 n° 30 ; Pfaff, Astrol., p. 223 ; Albatani, p. 82. Cap. 84, « de
certitudine quantitatum Alictisal, quae secundum stellarum latitudinem efficiuntur », ou il est
expliqué : « cun stellae at sextum sive quartum, ad trinum quoque vel oppositum aspectum
aliarum stellarum inverint, erunt eis Alictisal ».

4. Le quatriétme yoga s’appelle isardpha ou mdasaripha (aussi mudsahripha) et,
d’aprés le tajakabhlshana, se produit quand « gighragraho mandagater grahat tu
yadaikabhdgam puratah prayati », c’est-a-d. quand une planéte rapide dépasse une
planéte lente : cela est trés néfaste, cependant, d’aprés Hillaja, cela peut étre favorable si
la plaméte favorable est elle-méme favorable. Nous avons de la peine a rattacher les
formes des noms que nous rencontrons chez Ali ben Rodan et chez Zahel, alnisigref et
alniciraf, au mot juste : mais I'explication de Zahel « recessio vel separatio planetarum :
est ut preetereat planeta levior alium ponderosiorem — ainsi que I'explication indienne, ne
laisse aucun doute qu’il nous faut entendre par la isarapha et mdsirapha, ou itasiraf et
mutasarif.*

5. Le cinquiéme yoga s’appelle naktam et, d’aprés Nilakantha, que B cite a ce
propos, se produit quand « laghnegakaryadhipayor na drshtir mitho 'tha gighrah | adaya
tejo yadi prshtasamsthan nyased athanyatra hi naktam etat ||, c’est-a-d. quand une
planéte rapide se trouve entre laghnega et karyadhipa (c’est-a-d. la planéte au domaine
de laquelle I'objet en question appartient) et transmet sa force du celui-ci au premier.
Zahel : « translatio luminis a planeta in planetam est ut separetur planeta levior ab alio
ponderosiori et iungatur alteri : tunc quasi coniugit eos et defert naturam primi ad alterum
cui iungitur ». L’annael de Zahel est une erreur : il faut lire utagal, d’'ou la forme sanskrite
naktam.

6. Le sixieme yoga s’appelle yamaya (une fois janaya chez Nilak.). Le
tajakabhdshanam I'explique ainsi : « parasparalokanavarjitam yat khe’'tadvayam pagyati
mandaketah | diptdngakair dhama carad grihitva sthirdya datte yamayabhidhanah ||, c’est-
a-d. il se produit quand une planéte lente en voit deux autres qui ne se voient pas elles-
mémes, et que les deux transmettent leur force de la plus rapide a la plus lente ». Zahel :
« xoniunctioluminis est quando dominus ascendentis et dominus quaesitee rei iunguntur
planetae ponderosiori sed qui coniungat eorum fortitudinem atque lumen et accipiat eorum
naturas » : la forme du nom algemee (le premier e avec un trait au dessus pour indiquer la
nasale), a co6té de jamaya chez Nilak. raméne a la racine jm, a partir de laquelle, par
exemple, Beck, p. 36, introduit , avec une signification semblable, ijatima’.

7. Le septieme yoga (défavorable) s’appelle manau et Yadava I'explique ainsi:
« bhaumo va ravijag carasya puratah prishte ‘thava samsthitah pashyan catrudrica 1. 4. 7.
10. svadiptalavakair hinair ahinair api | yat karyartham atho kritam muthagcilam tatra sthito
va graho grihnattha maho manaur nigadito yogo ‘rthanage patuh || : « quand & et & se
trouvent entre laghneca et karyeca, ou derriere la plus rapide des deux, et prend sa force,
soit que celles-ci aient ictisal pour elles-mémes, ou que & et h y prennent part, cette
constellation tres défavorable s’appelle manau ». Zahel : « almana id est prohibitio sit
tribus modis : quorum unus dicitur abcissio lumini, et hic sit quando inter dominum
ascendentis et dominum quaesitee rei fuerit planeta aliquis in paucioribus gradibus unius
eorum et fuerit cuniunctio cum eodem antequam fiat cuniunctio cum domino rei : secundus
modus est ut planeta levis et alter ponderosior sint ambo in uno signo et sit tertius inter
eos in eodem signo petens coniunctionem ponderosioris, hic aufert coniunctiones primi :
tertius modus est ut planeta levis iungatur alteri planetae ponderosiori in uno signo et si
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alter quoque eidem ponserosiori per aspectum iungatur, qui sit infra illam leviorem in
gradibus i. minus gradibus. Planeta ergo levis, qui com ponderoso est in uno signo,
prohibet coniunctionem alterius qui aspicit ». Almenem, refrenatio pour Alchabiti et almana
id est prohobitio pour Zahel nous raménent pour manau a la racine mn’.

8. Le huitieme vyoga (favorable), kamvilam se produit selon Nilakantha
« kéryalaghnecayor itthacale ‘trendvitthacalatah », quand laghneca et karyeca sont en
ictisal et que la lune est en muthagila avec les deux, ou 'un des deux : et kamvilam est
également triple ; uttamam quand les deux sont svagrihoccavasthitau, madyamam quand
ils sont haddadreshkénanavangavasth., et adhamam quand ils sont gatrunicigrihavasth. ; il
existe en plus plusieurs variétés (16 en tout). Zahel : « sit autem receptio planetarum, cum
planeta iungitur planetze a domo vel exaltatione sua : tunc recipit eum bono animo et
perfecta receptione ». L’alcobol de Alchabiti et de Zahel est sans aucun doute liée avec la
forme secondaire kavila (ff° 106a sq) et sous kamvila nous devons comprendre le mot
« qandl ».

9. Le neuviéme yoga (défavorable) s’appelle gairikamvilam (gairak. chez Nilak.)qui
résulte du Gair alcobol de Zahel, une composition de « gair » avec le précédent ; la seule
différence avec le tajikdlamkara est que tatkhetagehe tungastho na syad (yadi ca)
candramah.

10. Le dixieme yoga (défavorable) s’appelle khallasara et, d’aprés Yadava, se produit
quand « dvayor athaikena ca ¢itabhanur drishtim (bhanudrishtih cod.) svamarge vicaram
karoti | na mathagilam na ca samyutim va || - la lune apercoit le laghnega ou le karyecga,
ou les deux, mais n’est encore ni en mathacila ni en aucune connection avec eux. Zahel :
expositio cursus vacui cum luna et orbi eius (!) : vel planeta fuerit vacuus et planeta fuerit
quasi exulans : tum dicitur vacuus cursu : hoc est quum nulli palnetae iungitur aut nullus
planetarum iungitur ei » : je ne peux expliquer complétement ni galaacen , ni khallasara. :
la premiére partie du mot est cependant « khal ».

11. Le onziéme vyoga, radda, se produit selon Nilakantha quand un
astanicaripuvakrahinabhadurbalah est en muthacila. Zahel : redditus est quando planeta
vel luna iungitur retrogrado planetae aut sub radiis solis et reddit ei quod recipit ab eo et
destruit causam ». Bien que que je ne sois pas capable d’expliquer la forme airchad chez
Hazel, il n’y a cependant aucun doute que radda vienne de « rdd ».

12. Le douziéme yoga (favorable) s’appelle duhphalikuttha (duphal. et druhppha
asikuttham chez Nilak.) et, d’aprés le tdjakabhlOshana, se produit quand une planéte
lente dans sa maison ou au-dessus, ou dans son trairagika fait un muthacila avec une
planéte inoccupée (anadhikarind) plus rapide. Hazel : « pulsus virtutis est ut iungatur
planeta alteri de domo sua aut de ftriplicitate aut de exaltatione sua ». Le dapha alchia de
Hazel donne comme premiére partie du nom« dafu’ ». La seconde partie me reste
incertaine, car je ne sais pas comment relier alchia a alikuttha.

13. Le treiziéme yoga s’appelle dutthotthadavira (ou duhtth., dutthadavira, duttha
utthadiviram) et, d’aprés le tadjakabhGshanam, se produit quand laghnecga et karyega
sont faibles et 'un d’entre eux est en muthacila avec un autre qui se tient a la hauteur de
sa maison, par quoi les deux sont renforcés : d’aprés cela, ce yoga est anyasahayyat
karyakarah. Hazel : « pulsatio quoque dispositionis ac naturae est ut planeta iungatur cum
alio planeta de domo vel exaltatione et pulset dispositionem seu naturam suam ad eum ».
Selon Hazel, la premiére partie du nom ne devrait pas étre duttha, mais dupha comme
pour , 12, i.e. « dafu’ ». Dans la seconde partie, on devine la forme indienne d’aprés le
mot « tadddlyar, qui cependant n’a pas la méme signification : elle correspondrait bien plus
a « tartutayan, qui ne pourrait s’appliquer ni a la forme indienne, ni a I'aredir de Hazel.

14. Le quatorzieme yoga, tamvira, se produit, d’aprés le hayanasindhu,
quandlaghneca et karyega ne sont pas en itthacala, et que le plus fort des deux, entrant a

-22 -



http:/ / www.utqueant.org

la fin du signe, donne force a l'autre qui se trouve dans sa maison, grace a son itthacala
avec le signe suivant: ce yoga est particulierement favorable. Ce nom est visiblement
I'arabe « tamdyar ». Cette constellation manque complétement chez Hazel.

15. Le quinzieme vyoga s’appelle kuttha (duttha, une seule fois) et est
particulierement favorable. Ainsi s’appelle une planéte quand elle se trouve au kanthaka
de sa maison et s’est levée en pleine force sous les circonstances les plus favorables. Il
semblerait que ce nom soit identique a la seconde partie de 12, mais il est aussi peu clair
que lui, ou que l'alctedib, i.e. virtus vel fortittudo de Hazel, qui discute in extenso dans son
expositio les onze modos fortitudinis planetarum.

16. Le seizieme yoga s’appelle duruhpha (ou durapham chez Nilak. et durupha) ; il
est le contrairede 15: ainsi s’appelle une planéte quand elle est dans une position
défavorable. On pense a la racine srb, verberare, ou drb (IV, per angustias venit), bien
que le remplacement d’un b par un ph serait extrémement étonnant, car il est toujours
rendu par b, rsp. v. L'adof, i.e. debilitas de Hazel, qui a lui seul rassemble dix modi, ne
nous aide pas non plus. Pour la seizieme constellation, que Hazel compte ainsi, malgré la
quinzieme manquante : « de vitiis lunae et eius malo esse (dix modi) », on ne trouve rien
de semblable chez Balabhadra.

La quatrieme section, sahamadhikara indique par son nom son origine arabe;
comme nous le savons déja : bien que Yadava (comme Varaha Mihira avec hora) tente un
étymologie sanskrite : « sakalabhavaphalasya sahayatdm vidadhate sahaméani sada
yatah | vidhir ivodyamanasya nrinam atah sahamasamnayanam vidadhe sputam || ».
sahama n’est certainemment pas comme l'arabe sahama, kAnpog, sors, portio, v. Beck,
op. cit., p. 20 : On compte 50, pour d’autres 75, sahamani, traités chacun suivant son
rang : 1. punyam ; 2. guru ; 3. jAddnam ; 4. yagas ; 5. mitram : 6. mahatmyam; 7. aca; 8.
samarthata ; 9. bhratar ; 10. gauravam ; 11. rjyam ; 12. tata; 13. matar; 14. sOta; 15.
jivitam ; etc. Hilldja et le Romaka-tajikam sont cités ici comme autorités principales. Ces
sahama sont déja déterminés a la naissance, et doivent donc étre étudiés pour sonder le
bonheur ou le malheur du nouveau né et, si possible, le diriger.

La cinquiéme section traite des régents de I'année, pour la découverte desquels une
connaissance des munthaha (ou munthd) est avant tout nécessaire. Yadava tente ici aussi
une étymologie sanskrite : « prasdtlagnabrahmanena bhavan mathnati muntheti », mais
elle est fausse, comme celle de sahama: munthd n’est qu’'une forme abrégée de
munthaha (et aussi muthaha, sans anusvara ) et ce mot appartient, avec le inthihd de
méme sens, a la racine arabe thha VIII, et correspond a munthaha (finis, terminus) et
inthiha. Plusieurs auteurs sont cités pour la définition de ce mot, ainsi Samarasinha :
« janmagatavarsharacau dvadacgabhakte taduddhrite c¢eshe | lagnad ganite tatra
(dhanasahajadhibhave) vigramyati munthaha sa syad iti || ; et aussi Tejahsinha, Vamana,
Manittha : « dvicandra (12)-bhakta¢ ca gatabdapindah ¢eshentthiha (pour ¢esha intthiha)
syad atha janmalagnat | bhrahmena yukta muthaha puranaih gubhagubhasya ‘pi nirpana
ca », et finalement le tajakatilakam et le tajakamuktavali, etc. Aprés le découverte du
régent de 'année a l'aide du muntthaha, les effets des différentes planétes sont décrits
(jusqu’a 105a) : puis suivent arishtavicara, arishtabhanga, rajayogavicara, sujets qui sont
également traités dans le jatakagastra. La aussi, Manittha est souvent cité, dans des
strophes dans lesquelles apparaissent munthaha, mdsaripha, kavila 'un aprés 'autre2.

La sixiétme section traite des maisons (bhava): celes-ci seront décrites dans le
méme ordre et avec la méme signification que chez les Grecs. Les Indiens les auraient
obtenues directement des Grecs, sans [lintermédiaire des Arabes, car dans le
Jatakacgastra elles sont traitées en détail, et avec leurs noms grecs, et de méme dans

42 Je suppose que I'on a attribué & Manittha, qui était déja connu avant Varahamihira, un tajika-castram
(comme c’est le cas pour Kalidasa), car on ne peut pas trouver une identité entre ces deux données

-23.-



http:/ / www.utqueant.org

Vrihajjat. de Vardhamihira, I, 15 sq, XIX, 1 sq. et dans le Laghujat. du méme, I, 15 sq.
Les Arabes les ont probablement connues par les Indiens.. Les douze maisons sont,
comme ont le sait, les quatre kevtpa, 1. 4. 7. 10., les quatre emavadopatr, 2. 5. 8. 11. et les
quatre armokhuoata, 3. 6. 9. 12. Elles sont réparties selon leur signification pour celui pour
lequel le ciel est interrogé, de la maniére suivante (voir Pfaff*3, pp 150sq., Paulus Alex., f°
42 sq.) :
. tanu (nommé aussi lagnam?4) détermine la condition du corps.
. dhanam, la richesse.
. sahaja (hommé aussi dugcikyam, tuyikov ??), la parenté.
. suhrid (nommé aussi patala, hibuka i. e. vroyewov, sukha, ve¢gma, bandhu) , les amis.
. suta (hnommé aussi trikona, dhih), les enfants.
. ripu, les ennemis.
. jdya (nommé aussi astam, jamitram i.e. dwauetpov, dynam, dyatam*9), les épouses
(kalatram).

8. mrityu (hommé aussi chidram), la mort (nidhanam).

9. dharma (hommé aussi trikonam, tritrikonam), la vertu.

10. karma (aussi nommé meshdranam, Vrih. J. |, 18, i . e. uecovpavnua, les actes.

11. labha, les gains.

12. vyaya (aussi nommérishpham, rihpham, i.e. puyn?), les pertes.
En plus de leurs noms, les maisons sont désignées partie par leur nombre ordinal, partie
par leur nombre cardinal, par exemple la deuxieme par dvitiya ou dvi.,, Le sort du
nouveau-né, ou de celui qui interroge, est déterminé par la position des planéetes dans ces
maisons : B. cite ici principalement le Jatakapadmakoca et Manittha et prend aux deux
de trés longues citations.

~No o~ WN -~

La section suivante traite du dagavicara, c’est-a-d. du calcul du moment ou les
résultats obtenus apparaitront: « dagagabdena gubhagubhapéakakala ucyate ». Si nous
n‘avons trouvé jusqu’ici aucune trace directe d’'une influence arabe, deux nouveaux
termini technici nous aparaissent ici, qui la trahissent : d’abord ff® 170a sq le mot tasira,
tasira, ar. « tastitar » puis le mot mudda, ff° 189a sq, qui vient de I'ar. mdd, ou muddah.

Ce n’est ni mon but, ni mon envie, d’approfondir cette partie pratique, occupant le
développement ultérieur de I'ouvrage, et pourtant le fruit d’'une telle étude, si difficile soit-
elle, en vaudrait la peine. Mais pour permettre la comparaison de I'enseignement tajika
donné plus haut, concernant la répartition des signes du zodiaque et des planétes, avec
celui du jatakacastra reposant uniqguement sur des sources grecques,jajouterai la
traduction du premier et deuxiéme livre du laghujatakam4é de Varaha-Mihira, en faisant
précéder chaque strophe du texte sanskrit.

1, 1. yasyodayastasamaye suramukutanighrishtacaranakamalo ‘pi |

kurute ‘jalim trinetrah sa jayati dhdmnam nidhih sGryah ||

Le dieu aux trois yeux dont les pieds de lotus reposent sur le diadéme des dieux
donne la bénédiction quand il se leve et quand il se couche, qu’il vainque le solei,, le
trésor des mondes.

43 Du point du ciel qui se trouve au sommet pour le mortel soumis & l'influence des planétes, on trace dans
le ciel douze cercles — qui partagent I'horizon, et l'orbite du soleil, en douze parties : ce sont les maisons
célestes.

44 3. 6. 10. 11. s'appellent aussi upacaya, les autres apacaya ; je tire ces noms et les suivants des deux
jataka de Varadhamihira, et ils se trouvent de méme dans le tajakagastra.

45 Est-ce que ces deux mots ne sont pas en rapport avec duvewv ? La septiéme maison s'appelle
dvoig, duTtikov.

46 Qui, d’aprés Reinaus, p. 336, a été traduit en arabe par AlbirQni.
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2. horagastram? vrittair maya nibaddham nirixya ¢astrani |

yat tasyatha “ryabhih sdram aham sampravaxyami ||

De quel horacgastra, en me basant sur les traités rédigés en différents metres,
représenterai-je le noyau en strophe aryenne ?

3. tad upacitam anyajanmani gubhagbham tasya karmanah praptim |

vyanjayati ¢gastram etat tamasi dravyani dipa iva ||

Ce livre rend clair ce qui a été acquis, bon ou mauvais, dans une autre naissance
comme fruit des actes, ainsi qu’une lumiére révele les objets dans I'obscurité.

4. ¢cirshamukhabahuhridayodarani katibastiguytasamjfiani |

urQ janu janghe caranav iti racayo ‘jadyah ||

Vv est la téte du temps*8, ¥ la bouche, II les bras, s le coeur, é le ventre, W les
hanches, 2 le bas ventre, L les parties honteuses, x* les cuisses, % les genoux, = les
chevilles, ¥ les pieds.

5. kdlanarasyavayavan jantlnam cintayet prasavakale |

sadasadgrahasamyogat pushan sopadravang capi ||

On tient compte des membres de 'lhomme-temps a la naissance de 'homme et de
leur relation avec les planétes favorables ou défavorables, si elles sont soumises a la
sante ou aux accidents.

6. arunasitaharitapatalapanduvicitrah sitetarapicamgau |

pingalakarburababhrumalina rucayo (= varnah) yathasankhyam ||

Y est rougeéatre, ¥ blanc, II vert, <s rouge sombre, é blanchatre, ™ multicolore, 2
noir, M doré, X jaune, % tacheté, = brun, X gris.

7. pumstri krGrakrdrau carasthiradvisvabhavasamjnag ca |

ajavrshamithunakulirdh pancamanavamaih sahendrayah ||

1, 3,5, 7,9, 11, sont masculins et défavorables, 2, 4, 6, 8, 10, 12, sont féminins et
favorables ; 1, 4, 7, 10, sont variables, 2, 5, 8, 11, fixes, 3, 6, 9, 12, les deux; 1, 5, 9,
régissent I'est, 2, 6, 10, le sud, 3, 7, 11, 'ouest, 4, 8, 12, le nord.

8. kujagukrajiiendvarkajhagukrakujajivasauriyamaguravah |

bheca navangakdnam ajamakaratulakuliradyah ||

J estleréegentde 1et8, Qde2et.,¥de3et6,7ded, ®de5, A de9eti12 hde 10
et 11. La maison de chaque planete est partagée en 9 parties, dont chacune correspond a
un des 12 signes et le régent se trouve parmi elles, de la maniere suivante : pour v, & et
X, ces neuf parties se trouvent sous les régents de Y a X ; pour ¥, et %, sous ceux de %
ah; pour I, &, 22, sous ceux de 2 & I ; enfin pour g3, M, X, sous ceux de s & H49.

9. svagrihad dvadaga bhaga, drekanah syuh prathamapancanavapanam |

hore vishame ‘rkendvoh samaragau candratixnancyoh ||

On divise la maison d’une planéte en 12 parties,correspondant aux douze signes, en
commengant toujours par la maison elle-méme : par exemple, par Y pour V' - X, par ¥ pour

47 Bhattotpala explique horacastram par jatakam : et par 13, il entend le brihajjatakam : en effet, c’est
a ce dernier que sont empruntés tous les passages de I'Horagastra cités par Whish, a I'exception d’un seul
passage, celui qui se trouve dans la traduction de I'essai de Whish par Lassen, in Z. fur d. K. d. M., IV, p.
324. (les prédécesseurs de Vardha Mihira cités sont: Maya, Yavana et Yavanah, Manittha, CaktipQrva,
Vishnugupta, Devasvamin, Siddhasena, Jivagarman, Satya, Paragara.

48 v. Whish chez Lassen, op, cit.pp. 342 sq, ou il faut lire: «— vasobhrito, tato ‘nghridvayam,
meshagviprathama navarxacaranag cakrasthita racayo — griharxabhanibhavanam caikarthasampratyayah |

49 navancakanam adhipah ajamakaratulakuliradya iti | ajamak. lira (a4)dya yesham navangakanam te ajam-
radyah | meshasya (1) meshadya dhanvyantah (1 — 9), vrishasya (2) makaradya kanyatah (10-6),
mithunasya (3) tuladya mithunantadh (7 — 3), karkatasya (4) karkatddyad minantadh (4 — 12) | meshavat
sinhadhanvinoh (5, 9), vrishavat kanyamakarayoh (6, 10), mithunavat tulakumbhayoh (7, 11), karkatavad
vrigcikaminayoh (8, 12) | navangakanam eva ragyadhipa evadhipatayo jneyah | Bhattotpala
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Y -V, etc, et ces douze parties (dvadagangakah) sont régies chacne par le régent des
signes corrspondants. Les Drek&na de chaque signe (régitribhagah, Askavou, v. Colebr. I,
370, ff* 526) se trouvent entre les régents de 1, 5 et 9. Les deux horéa (racyardham ,wpa.)
se trouvent pour 1, 3,5,7,9, 11 sous ® et @, pour 2, 4, 6, 8, 10, 12, au contraire, sous «
et o.

10. kujayamajivajfiiasitah paficendriyasumunindryanganam |

vishameshu samarkesthitkramena tringangakah kalpyah ||

Si on divise la maison en 30 (anga) degrés, il reste, pour les signes impairs, 5, 5, 8,
7, 5 degrés sous la protection de &, », 2, ¥, Q, respectivement, et, au contraire , pour les
signes impairs, 5, 7, 8, 5, 5 degrés sous la protection de ¢, &, 2, b, J.

11. uricatushpadakitapya balinah pragdaxinapatottaragah |
samdhyadyuratrabalinah kita nricatushpadacg caivam ||

12. meshavrishadhanvisinha¢ catushpada makarapdrvabhéagac ca |
kitah karkataracih sarisripo vrigcikah kathitah ||

13. maka(ra)sya pagcimardham kumbho minag ca jalacarah khyatah |

mithunatuladharakanya dvipadakhyah kumbharagigirag ca ||

Parmi les signes, les humains, c’est-a-d. I, W, 2, |la partie avant de X, «, sont forts
quand ils se trouvent a l'est (c'est-a-d. en lagna, dans la premiere maison), les
quadrupédes, c’est-a-d. v, ¥, &, la partie arriére de », la partie avant de %, quand ils se
trouvent au sud (c’est-a-d. dans la dixi€me maison), le ver, c’est-a-d. M, quand il se trouve
a l'ouest (c’est-a-d. dans la septiéme maison), les animaux marins c’est-a-d. s, la partie
arriére de %, X, quand ils se trouvent au nord (c’est-a-d. dans la quatriéme maison). Les
vers (comprenant aussi les apya), c'est-a-d. ', s, la partie arriére de %, X, sont forts au
crépuscule, les humains le jour, les quadrupéedes la nuit.

Telle est l'explication donnée par Bhattotpala: elle en contradiction avec la
répartition donnée dans les strophes 12, 13, dans laquelle seule la téte de = appartient
aux signes humains, la partie inférieure aux animaux marins, x* appartient entierement aux
quadrupédes, et . aux vers, aprés . Bhattotpala peut ne pas avoir eu connaissance de
ces strophes, ou les avoir ignorées. Sont-elles apprues aprés son époque, dans une note
marginale ? Dans le texte lui-méme ? Sinon, comment peut-on s’expliquer cela ?

14. adhipayuto drishfo va budhajivayutexita¢ ca yo racih |

sa bhavati balavan na yada yukte(o) drishto ‘pi va ¢eshaih ||

Un signe est fort quand il est en relation avec son régent ou avec ¥ ou 2 ou est vu
par eux, qu’il soit lie a d’autres planetes, ou vu par elles. Il est faible au contraire, quand ce
n’est que le drnier, et pas le premier (et fort a moitié, selon Bhatfotpala, quand il est vu par

son régent et en méme temps par d’autres planétes qui ne sont pas liées avec lui, mais
avec d’autres.

15.tanudhanasahajasuhritsutaripujayamrityudharmakarmayan |

vyaya iti lagnad bhavag caturasrakhye ‘shtamacaturthe ||

Le corps, la richesse, la parenté, les amis, les enfants, les ennemis, les épouses, la
mort, la vertu, les actes, les gains, les pertes — voila les douze maisons a partir de lagna
(aovatoAn). La quatriéme et la huitiéme s’appellent aussi « carrées ».

16. patalahibukasukhavegmabandhusamjfiag caturthasya |

navapancame trikone navamarxam tritrikonam ca ||

La quatrieme s’appelle patala, hibuka (vmoyswov), sukha, vegma, bandhu; la
neuvieme et la cinquiéme s’appellent trikona (tpwymvog) et la neuviéme aussi tritrikonam.

17. dhih parficanam trittyam dugcikyam saptamam tu jdmitram |
dydnam dyutam ca tac chidram ashtamam dvadagam rishpham ||
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La cinquiéme s’appelle dhih, la troisiéme dugcikyam (tuywcov ??), la septiéme
jamitram (duauetpov), dydnam et dyutam (dutov ?), la huitiéme chidram, la douziéeme
rispham?30 (pugm ?)

18. kendracatushtayakantaka (!) lagnastadagamacaturthanam |

samjfidh paratah panapharam apoklimam tu tatparatah ||

Les premiére, septieme, dixieme et quatrieme maisons s’appellent kendra,
catushtaya et kantaka, un panapharam (eravagopa) suit chaque kendra (kevtpov), et un
apoklimam (atokAwua) chaque panapharam (v. supra).

19. trishadaikddagadagamany upacayavbhavananyatho ‘nyatha ‘nyani |

vargottama navancag caradishu prathamamadyantah ||

Les troisieme, sixieme, onzieme et dixieme maisons s’appellent upacaya, les autres
apacaya. — Si I'on divise un signe en neuf parties (dont chacune correspond a un des
douze signes, et se tient sous son régent), 'une d’entre elles obtient le nom vargottama, la
premiere pour les signes variables (quand le premier signe est variable), la cinquiéme
pour les signes fixes, et la neuviéme pour les signes qui possédent les deux propriétés.

20. meshadyacg catvarah sadhanvimakarah xapabala jiieyah |

prishtodaya vimithunah ¢irasa ‘nye hi ubhayato minah ||

v, ¥, II, g3, X, %, sont forts la nuit>! et vont avec le dos ; les autres sont forts le jour et
vont avec la téte, et c’'est aussi le cas pour II, tandis que X va aussi bien avec le dos
gu’avec la téte.

21. ajavrishamrigdnganarkarkaminavanijamgakeshv inadyuccéah |

dagacikhyashtavingatitithindriyatrighanavingeshus? ||

L’'uccam (npoua) d'une planéte se trouve dans les signes suivants: © dans le
dixieme ancga (degré) du v, @ dans le troisitme anca du ¥, & dans le vingt-huitieme anca du
Y, ¥ dans le quinziéme anca de la ™, 2 dans le cinquieme anca du s, @ dans le vingt-
septieme anga des X, » dans le vingtieme anca de la 2.

22. uccan nicam saptamam, arkadanam trikonasamjfiani |

sinhavrishdjapramadakarmukabhrittaulikumbhadharah |

Le nicam (tamewvouca) d'une planéte se trouve dans le septieme signe, compté a
partir de celui dans lequel se trouve 'uccam. — &l est le trikonam du ®, ¥ dela @, Y de &,
de ¥, xde 2, 2 de Q, = de h.

23. grihahoradekana navabhago dvadagancgakas tringah |

vargah pratyetavyo grahasya yo yasya nirdishtah ||

Chaque planéte a un signe dans sa maison, qui vaut comme régent, et est divisé en
deux hora ou trois dekana : on peut aussi le diviser en neuf, douze ou trente parties, et
obtenir ainsi les régents particuliers de toutes ces parties (v. strophes 8-10, 19).

2, 1.pracyadica ravisitakujardahuyamendusaumyavakpatayah |
xinendvarkayamarah papas taih samyutah saumyan ||
L’est régit le ®, le sud est 2, le sud &, le sud ouest £2, I'ouest &, le nord ouest @, le

nord ¥, le nord est 2. Défavorables sont la lune décroissante (de la moitié du huitieme jour

50 3 r'origine, rihpham : au cas ou il viendrait d’'un mot étranger, on avait souvent placé un visarga devant le
ph, qui, suivant les régles euphoniques du sanskrit, s’était transformé en sh.

51 atra yady api halagrahanama sti tathapi samjfiamatram veditavyam | yatha ratrisamjfia | tatha dinasamjfa
iti | yatas tesham balam uktam (in strophe 11) samdhyadyuratribalina iti | Bhattotpala.

52 ¢ikhi(n) est mis pour feu ; trighana pour trois au cube, 33.
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du paxa sombre a la moitié du huitieme jour du paxa clair), et ®, », &, et ¥, s'il est lié avec
cex-Ci ; sinon ¥ et les autres planétes sont favorables.

2. kilbapati budhasaurau candrasitau yoshitam nrindam ¢eshah |

rigatharvasédmayajusham adhipa gurusaumyabhaumasitanh ||

Sur les eunuques (neutra) regnent ¥ b, sur les femmes @ @, sur les hommes les
autres. Rik, Atharvan33, Saman, yajus sont régis par 2 § & 2.

3. jivasitau vipranam xatrasyaroshnag( vigam candrah |

cadradhipatih ¢acijah ganaihgcarah samkarabhavanam ||

9 Q régissent les Brahmanes, & © les Xatriya, © le Vig, ¥ les Cldra, h les castes
mixtes.

4. balavan mitrasvagrihoccanavangakeshv ixitah cubhaic capi |

candrasitau strixetre purushaxetropagah ¢eshah ||

Une planéte est forte quand elle se trouve dans un signe ami — soit © @ pour les
signes féminins (pairs), les autres pour les signes masculins (impairs) — ou dans sa
maison, ou en vywua (Bhattotpala ajou ou en te en trikona), ou en navanga.

5. pracyada jivabudhau sOryarau bhaskarih cagankasitau |

udagayane ¢agislryau vaker ‘nye snigdhavipulag ca ||

9 & sonr forts a I'est (en lagna, avatoin), ® & au sud (dans la dixiéme maison), k a
l'ouest (dans la septiéme maison), © @ au nord (dans la quatrieme maison). Dans la
course nord (10 — 3, % jusqu’a X), © et © sont forts, dans la course sud (4 — 7, & jusqu’a
xX), les autres®4.

6. ahani sitarkasurejya dyunici jio naktam indukujasaurah |

svadinadishv agubhagubha bahuletarapaxayor balinah ||

Q ® 2 sont forts le jour, & le jour et la nuit, © &  la nuit. Chaque planéte est forte le
jour qui porte son nom%®, a I'exeption des des planétes défavorables durant la quinzaine
sombre, et des planétes favorables durant la quinzaine claire.

7. mandarasaumyavakpatisitacandrarka yathottaram balinah |

naisargikabalam etad balasamye ‘smad adhikacinta ‘pi ||

La planete la plus faible est #, puis, un degré plus haut &, ensuite ¥ 2 @ © et ®. Si,
d’aprés cela, deux planétes ont la méme force, il faut voir plus loin.

8. dagamatritiye navapaficame caturthashtame kalatram ca |

pagyanti padavriddhya phalani caivam prayachanti ||

La dixieme et la troisieme maison voient seulement le quart d’'une plameéte qui se
trouve dans la premiére, la neuviéme et la cinquiéme la moitié, la quatrieme et la huitieme
les trois quarts, et la septiéme en entier. Leur influence y correspond.

9. mitrani arkgj jivo jhagur( jhasitau vibhaskara vikujah |

vindavarka vikujavindavag ca kesham cid arayo ‘nye ||

D’aprés certains maitres®, le © est ami avec 2, les autres planétes lui sont
ennemies, la @ avec ¥ 2, & avec ¥, Q avec toutes les planétes, sauf ®, 2 avec toutes les
planétes, sauf &, Q avec toutes les planétes sauf @ ©, et » avec toutes les planétes, sauf
“oet d.

53 Ce déplacement vers l'avant de I'Atharvan signifie-t-il quelque chose ? Ou est-il tout simplement d{ & la
métrique ? — L’Atharvaveda est en tout cas paticulierement significatif et utile pour I'astrologie, comme cela
résulte du naxatrakalpa et du parigishfa qui en font partie.

54 vakre ‘nye sphutagatya, pratipagatayo vakrina ucyante | bhaumadayo vakritag ca balino bhavanti |
tathdgamane snigdhah drigyaméana balina bhavanti vipula brihatpramanag ca drigya va || Bhattot.

55 adigrahanat svabde svamase svakalahorayam ca |Bh.

56 Bhattotpla dit : Yavana-Manitthadinam.
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10. ¢atr0 mandasitau samag ca ¢agijo mitrani gesha raveh |
tixnangur himaragmijagca suhridauceshah saméah ¢itagoh |
jivendlshnakarah kujasya suhrido jfio ‘rih sitarki saman |
mitre sdryasitau budhasya himaguh catruh samag ca ‘pare ||
11. sGreh saumyasitav ari ravisutomadhyo ‘pare tv anyatha |
saumyarki suhridau samau kujagur( gukrasya cecav ari |
cukrajfiau suhridau samah suraguruh saurasya canye ‘rayas |
tatkale ca dacayabandhusahajasvantyeshu (10 11 4 3 2 12) mitram sthitih ||

(Pour nous, les choses seraient plutét ainsi :)

®, ennemi de b @, ami avec les autres, indifférent envers ¥ ;

@, amie de @ ¥, indifférente envers les autres, ennemie d’aucune ;

3, amide 2 € ©, ennemi de ¥, indifférent envers Qh;

g,amide © ¢, ennemide la @, indifférent envers les autres ;

9, ennemi de ¥ 2, indifférent envers k, ami des autres ;

Q, ami de ¥ n, indifférent envers & 2, ami des autres ;

h, ami de @ ¥, indifférent envers 2, ennemi des autres ;

De plus, une planéte est amie qui, au moment considéré, se trouve dans la dixieme,
la onziéme, la quatrieme, la troisieme, la deuxiéme ou la douzieme maison (Il s’agit d’'un
tatkalamitram, ami par circonstance, tandis que les autres amis le sont par nature).

12. mitram udasino ‘rir vyakhyata ye nisargabhavena |

te ‘dhisuhrinmitrasaméah tatkalam upathitag cintyah ||

Celles qui par leur nature sont amies, ennemies ou indifférentes sont, dans les
maisons données, extrémement favorables ou défavorables, ou au moins indifférentes (au
contraire, pour celles qui se trouvent dans les autres maisons, 1, 5, 6, 7, 8, 9, les amies
deviennent indifférentes, les indifférentes ennemies et les ennemies extrémement
ennemies).

13. caturasro natyuccas tanukegah paittiko ‘sthisarag ca |

¢aro, madhupingaxo raktacyamah pritug carkah®” ||

Le © est carre, pas tres haut, il a les cheveux fins, un tempérament bilieux, il est tout
en os, il a les yeux couleur de miel, il est rouge sombre, large.

14. svaxah prajiio gaurag capalah kaphavatiko rudhirasarah |

mriduvag ghrini priyasakhas tanuvrittah candramah prancguh ||

La © a de beaux yeux (darcaniyah Bhatt.), elle est blanchatre, intelligente,
changeante, d’'un tempérament aérien et humoral, elle est tout sang, elle a une belle voix,
elle est compatissante, amie fidéle, douce et ronde, haute (prancur uccah Bh.).

15. hinsro hrasvas tarunah pingéaxah paittiko duradarshah |

capalah saraktagauro majjasara¢ ca maheyabh ||

4 est méechant, court, jeune, il a les yeux jaunes, un tempérament bilieux, il est
temeraire ( ? =duracari Bh.), changant, rosatre (padmapatragravarnah), il est tout moélle.

16. madyamarUpah priyavag darvagyamah ciratato nipunah |

tvaksaras tristhGnah satatam hrishtah tu candrasutah ||

¥ est de stature moyenne, beau parleur, brun clair ( ? = cadvalaparvanuparnah)
nerveux (drigyasnayuh), adroit, il est tout peau, il a les trois tempérament (bilieux, aérien,
humoral), il est toujours gai.

57 || faut rajouter & cela les vers suivants qui appartiennent visiblement & la strophe 12 : granthantaram |
malatrikonashashtatrikonanidhanaikaragis saptamagah | ekaikasya yathanyayam bhavanti tatkalika ripavah |

Les planétes qui se trouvent dans la troisieme, sixieme, neuvieme, huitieme, premiére, septi€me maison
sont constamment ennemies par circonstance.
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17. madhunibhanayano matiman upacitamansah kaphatmako gaurah |

ishatpingalakesho medahséaro gurur adirghah ||

9 a les yeux couleur de miel (ishatkataralocanah Bh.), il est blanc, charnu, il a un
tempérament humoal, il est blanchatre, il a les cheveux jaunes, il est tout gtaisse, il est
court.

18. gyamo vikrishtaparva kutilasitamardhajah sukhi kantah |

kaphavatiko madhuravag bhriguputrah gukrasarag ca ||

Q est sombre, elle a des membres déliés (viralacarirasamdhih), des cheveux noirs
bouclés, elle est amicale (bhogavan) et aimable, elle est d’un tempérament aérien et
humoral, elle parle volontiers et est avant tout semence.

19. krigadirgah pingéxah krishnah piguno ‘laso ‘nilaprakritih |

sthdlanakhadantaroméa slryasutah snayusarag ca®8 ||

h est mince et long, il a des yeux jaumes, il est noir, sournois, paresseux, il a un
tempérament aérien, des ongles, des dents et des cheveux longs, et il est tout tendons.

Chapitre 11, 9
Sur le Cankhyana- ou Kaushitaki-bramana
par l'auteur, pp. 288-315

Chapitre II, 10
Un alphabet mystique
par l'auteur, pp. 315-316

Dans la Ramaparvatapaniyopanishad (Ch.483 =A; E. |. H. 1726 =) str. 75-81,
le mala-mantra de Rama est enseigné de la maniére suivante :

taro, nati¢ ca, nidrayah (!), smritir, medag ca, kamika ||75||

rudrena samyuta, vahnir, medha ‘maravibhishita |

dirgha ‘krGrayuta, hladiny, atho dirghd samanada ||76||

xadha, krodhiny, amogha ca, vigvam api, atha medhaya |

yukta dirgha, jvalini ca sasGxma, mrityurQpint ||77||

sapratishta hladinf, tvak, xvelah, pritic ca samara |

jyotis, tixna ‘gnisamyukta, ¢gvetad ‘nusvarasamyuta ||78||

kamikapancamo, lantas, tanto ‘tha, dhanta ity atha |

sa sananto, dirghayuto vayus, sGxmayuto vishah ||79||

kamika, kdmika rudrayukta 'tho, ‘tha sthira, say (A., sa l.), e |

tapini, dirghayukta bhur, anilo, ‘nantago ‘nalah ||80||

58 || faut rajouter & cela les vers suivants qui appartiennent visiblement & la strophe 19 : granthantaram |
uchrayah parinahag ca tulyo yasya caririnah | sa ca raja parijfieyo ‘nyaguro (?) parimandalah |
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narayanamakah kalo, prano, ‘mbho vidyaya yutam |

pita (A. prita I.), ratis, tatha lanto yonya yukto, ‘ntato natih ||81|

Cela signifie : om namo bhagavate Raghunadanadya raxoghnavicaddya madhura-
prasannavadanaya ‘mitatejase valdya Ramaya Vishnava namabh |

On en tire l'alphabet suivant : a n'est pas désigné — &, manada 76 ; ananta 79 80,
dirgha 79 80 ; pratishta 78 ; narayana 81 —1, sGxma 77 79 ; vidya 81 —u, amara 76 78 — e,
rudra 79 80 ; e 80 ; yoni 81 — o, vigvam 77 — x, amogha 77 — g, smriti 75 — gh, medha 76
77 —j, 80 — n (cereb.), rati 81 —t, kdmika 75 80 — d, hladini 76 78 ; tanta 79 — dh, priti 78 —
n, dirghd 76 77 ; dhanta (?) 79 ; kdmikapancama 79 — p, tixna 78 — bh, nidrad 7 — m, xvela
78 ; visha 79 ; kala 81 — m (anusv.), akrQra 76 ; anusvara 78 — y, xudha 77 ; tvak 78 ; vayu
79 ; anila 80 ; prana 81 — r, vahni 76 ; agni 78 ; krodhini 77 ; jyotis 78 ; anala 80 — v,
medas 75 ; jvalini 77 ; lanta 79 81 ; tapini 80 ; ambhas 81 — I, bh( 80 — ¢, mrityurQpini 77 —
s, gvetd 78 ; sa 80 — sh, pitd 81 (A, prita I.). [Manquent n, /i, i, ai, au, k, kh, fig, c, ch, jh, i,
t, th, d, dh, ph, b, h]

La plupart de ces noms se retrouvent dans le cérémoniel tantra, aussi dans les livres
de magie et, pour I'enseignement de la puissance magique des lettres, dans des
diagrammes et des amulettes. De plus, parmi les noms des tons (kala, raga).

Chapitre II, 11
Nouvelles de I'Inde
pp. 321-368

Chapitre II, 12
Tableau des rapports entre les Samhitas du Rik,
du Saman, du Yajus blanc et de ’Atharvan.
par W. D. Whitney, pp. 321-368

Chapitre 11, 13
Sur les fondements de la philosophie indienne et
ses rapports avec les philosophemes des peuples
occidentaux.
par le Baron v. Eckstein, pp. 369-388
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Une lettre a Pauteur

J'ai regu le nouveau cahier® du « Zeitschrift der deutschen Morgelandischen
Gesellschaft », dans lequel se trouve I'essai de Mr. Muller, aprés avoir regu votre dernier
ouvrage ; il montre quelles taches prévalaient dans I'lnde ancienne, dans le domaine
philosophique comme dans tous les autres. L’essai de Mdller est trés stimulant et ses
perspectives riches et décisives ; mais dans les points qu’il évoque régne, a mon avis, un
malentendu. Il s’agit en effet du contexte du monde a une certaine époque de 'antiquité ;
un contexte qui n’a rien a voir avec le rapport de parenté entre les peuples européens et
asiatiques. Selon moi, ce dernier est bien antérieur a la fondation des états, a I'exception
de Babylone, de 'Egypte ou de la Bactriane ; mais il est cependant bien plus vieux que
toute fondation d’états assyriens. Le contexte du monde est tres différent ; en Asie, il s’est
formé a 'occasion de trés anciennes conquétes assyriennes ; a mesure que les Grecs se
répandaient dans le Moyen-Orient, et qu’ils nouaient des relations commerciales avec les
Phéniciens et les Egyptiens, ils entraient matériellement dans ce contexte. Comme I'a
montré Bockh, leur systéeme de masse et de poids provient de Babylone ; et quelle qu’ait
pu étre I'élaboration complétement indépendante de l'art grec ultérieur, le point de départ
de leur art hiératique provient des concepts babyloniens et assyriens de I'architecture, de
la peinture et de la sculpture; selon moi, les premiers fondements de leurs
mathématiques, de leur astronomie, de leur médecine, viennent de toute évidence de
I'Asie ; cependant le génie grec, méme si il a été mis en branle de I'extérieur par les
contacts des Grecs des iles et des Grecs de I'Asie avec I'Orient, n’est pas un génie
asiatique, mais un génie pélago-hellénique qui a retravaillé a la maniére grecque les
semences de I'esprit et du savoir venues de I'Orient ; il posséde une originalité grecque, et
non pas asiatique. Mais ce rapport n’est fondamentalement pas celui qui existe entre
Chinois et Japonais, ou entre Indiens, Malais, Ceylans, Birmans, et Tibhétains, ou, d’'un
point de vue plus élevé, entre Grecs et Romains, ou encore entre les originaux grecs et
romains et leur reproduction au XlIVéme siécle par les ltaliens et les Francais. Ce que,
selon moi, ceux qui ont voulu séparer le monde grec, dans l'origine de sa formation
matérielle et artistique, du grand contexte du monde, n’ont pas bien compris ni reconnu.

Du développement matériel, je passe au développement spirituel, au développement
philosophique, laissant de c6té tout ce qui concerne la poésie ou la politique (pourtant
purement grecques).

Les trois communautés scientifiques, indiennes, babyloniennes et iraniennes, ont
communiqué depuis trés longtemps entre elles et ont été en rapport étroit. On le sait de
fagcon certaine pour les Mages et les Chaldéens ; on peut en conclure ainsi pour les
Indiens et les Chaldéens. Et de la fagon suivante : tout le systéme des quatre yuga
élaboré par les brahmanes, se retrouve trés exactement dans le systéeme des saroi de
Berossos ; les manvantara brahmaniques et ce qui est dit des différentes manifestations
d’Oannos correspondent trés exactement. Tout le systéeme astronomique des brahmanes,
avant qu’ils soient en contact avec les Grecs, est chaldéen. Je ne veux pas dire par la que
les brahmanes n’ont pas fait montre d’une certaine orignalité dans leur systéeme des yuga
et des manvantara; mais le résultat chronologique est trop identique pour qu’il ait
nécessaire de préciser ces points. De méme, ce que les mages connaissaient des
sciences mathématiques et astrologiques est en rapport trés étroit avec le systeme des
Chaldéens ; de cette maniére, les anciens parlent d’un Zoroastre chaldéen.

La ou une concertation si étroite a eu lieu dans des domaines scientifiques si
importants, comment la philosophie des brahmanes, certainement trés ancienne quant a
son origine, en apparence sans orgueil pour la diversité de ses Ecoles, n'aurait-elle pas
donné lieu a une concertation similaire avec les communautés cultivées de I'étranger avec

59 A savoir le premier cahier du sixiéme volume.
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lesquelles elle était en rapport ? Je distingue dans la philosophie indienne les prémices et
les systémes plus tardifs des Kapila, Patanajali, Jaimini, Kanada et Gotama, dont I'dge ne
peut étre déterminé exactement. Le dialogue entre les deux grandes Upanishad, la Vrihad
Aranyakam et la Chandogyam nous dévoile un trés riche développement physico-
métaphysique. La rédaction de ces deux Upanishad et de quelques autres parmi les plus
intéressantes, parmi lesquelles I'Aitareya Aranyakam occupe une place particuliérement
significative, pourrait avoir eu lieu n'importe quand, son caractére d’assemblage ou de
compilation est évident. Une chose est claire : ces dialogues et propositions sont tirés
d‘éléments trés différents ; en méme temps, il y est fait référence a de nombreux points de
vue de philosophes, évoqués en peu de mots. Tout cela nous montre une trés ancienne
philosophie traditionnelle, formée par les échanges vivants entre Ecoles, plutdt qu'une
composition attribuée a un auteur et une systématisation poussée. Dans I'ensemble du
monde théocratique, comme chez les druides celtes, prend place un extraordinaire
entrainement de la mémoire. Les Sutra ultérieures montrent que I'on avait formulé depuis
des temps trés anciens des opinions (yvwun) philosophiques, un enseignement vivant qui
était commenté de facon personnelle dans les Ecoles. Quel que soit I'dge des
formulations les plus anciennes, un temps trés long s’est écoulé avant qu’elles soient
développées dans les Ecoles. On pense en outre que dans les Ecoles les plus anciennes,
le systéeme de pensée n’était pas simplement une opinion, mais présentait un rapport tres
étroit avec différentes fagons de vivre philosophiques, plus ou moins ascétiques.

Toute les écrits des Chaldéens ont disparu ; sur ce qui reste de leur maniére de
penser, on peut tout au plus se baser sur les maigres traités de Damascius, trés peu
fiables ; également sur sur les systemes gnostiques et cabalistiques, encore moins fiables,
développés plus tard et de fagon toute différente. Sur la philosophie des Chaldéens —
comme sur les Ecoles des mages — nous avons des indications trés insuffisantes par les
anciens. Nous savons de fagon positive que pendant ses longs voyages en orient, le
médecin, mathématicien et astronome, Démocrite d’Albera, a étudié chez eux. A I'époque
des Sassanides, s’est ouvert pour nous, a travers les Arabes, spécialement au Dabistan et
au Schahrasthani, la richesse certaine, en soi trés intéressante, des Ecoles des mages ;
une grande partie en a été reprise dans les systémes sectaires des bataniens et des
ismaélites et ils I'ont retravaillée a leur maniére, selon leurs buts et dans leur esprit. Dans
ces systémes plus tardifs, une grande importance est donnée aux idées des shivaites
indiens, importance que je ne peux qu’indiquer brievement ici. L’énorme roman scientifico-
religieux du systéme manichéen, découlant d’'une Ecole des mages sassanides
christianisée, est étroitement lié aux débuts du bouddhisme, mais seulement a des
débuts, car la philosophie du manichéisme est totalement différente de celle du
bouddhisme. Mais, dans les périodes anciennes comme dans les plus récentes, le rapport
des Ecoles indiennes bouddhiques et brahmaniques avec les Ecoles des mages est
évident.

Donnons maintenant un court apercgu sur les indications de Damascius concernant le
systéme mythique de la philosophie chaldéenne. Si 'on ne tient pas compte de ses
interprétations confuses et grécisées, on reconnait une parenté ancienne de ses traits
principaux avec une des cosmogonie chaldéennes de Berossos ; a savoir un systéme
basé sur deux principes, une nature féminine et un esprit masculin ; et la, différentes
combinaisons peuvent étre privilégiées ; soit la nature féminine est premiére et seule, elle
donne naissance d’elle méme a un fils, I'esprit masculin, la mére épouse son fils et donne
naissance a partir de lui a la création, ou celui-ci développe avec elle ; |a dessus, en tant
gu’esprit humain, il se distingue d’elle par I'ascétisme, devient physiquement eunuque et
outil spirituel d'un monde de pensée, ou bien, dépouillé de toute idée, il se plonge dans les
abstractions de son moi; Ou bien la nature féminine et I'esprit masculin sont
dualistiquement contemporains ; le mariage, ou le mélange, résultent de la séduction, le
regret suit la séduction, I'esprit spéculatif se défait de la nature aprés la création et se
plonge dans sa propre solitude. Chez Berossos, chez Damascius et dans les cultes et la
religion officielle des Babyloniens, on trouve des échos de ces deux fagons de voir. Mais
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nous sommes ici pleinement dans le domaine indien du Sankhya, tel qu’il s’est attaché au
culte populaire indien des sectes shivaites ou, plus tard, aux modifications mystiques
d’'une partie des sectes vishnuites ; cela n’est pas un domaine brahmanique primitif, ni un
domaine védique ; il n’a aucun antécédent dans les hymnes du Veda ; cela peut découler
de plusieurs cultes populaires indiens extraordinairement anciens, et en avoir été abstrait.
Pour autant que nous en sachions, cela est purement indien et permet aussi le rapport
dual de la Prakriti au Purusha. Mais il me semble tout a fait indéniable que ce systeme a
trouvé une expression ultérieure dans le dualisme d’Anaxagoras ; et cela a la maniére
grecque, et non pas a la maniére indienne ou chaldéenne ; dans la cosmogonie
phénicienne chez Damascius, dans les fragments d’Eudokos et chez d’autres encore, on
trouve une parenté dans leur esprit le plus profond. Les voyages d’Anaxagoras en Orient,
sont connus, méme s’ils ne sont pas diplomatiquement confirmés, ils sont analogues aux
voyages d’autres philosophes grecs. Il n’a pas voyagé en vain, mais comme le faisaient
tous les philosophes chez les anciens, pour apprendre, pour explorer, pour expérimenter ;
quelle rupture a pu produire dans son esprit pergant, ce qu'’il a vu en voyageant chez les
philosophes phéniciens, égyptiens, chaldéens, ce qu’il a appris d’eux ? N’est-il pas, a
cause de cela, aussi bon qu’avant ? Les Grecs auraient-ils di rester sans aucun contact
avec le reste du monde, méme le plus connu ? Les Romains n’étaient pas curieux
intellectuellement, mais conquérants matériellement, cela nous le savons bien; les
voyages et explorations d’Hérodote, I'esprit scientifique et religieux des expéditions
d’Alexandre, les traductions grecques de I'Ancien Testament et celles de tant d’autres
ceuvres orientales, malheureusement perdues, nous renseignent sur la curiosité
intellectuelle des Grecs, leur caractére ouvert sur tout. Non, les Grecs n’ont jamais été des
copistes ; mais, depuis toujours, ils ont refusé de tirer tout d’eux-méme sous prétexte
d’'une fausse originalité, mais ils ont sucé I'esprit des hommes et du monde. Il va de soi
que
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