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L’Un, qui est sans nuances, apparait

par un dessein secrel sous des couleurs diverses

effets de son pouveir multiple.

Que I'Etre-de-splendeur en qui se dissolvent les mondes
el de qui un jour ils renaissent

daigne nous octroyer la lumiére de U'intelligence.

Il est Agni, le dieu du Feu,

Il est le Soleil ef e Vent el la Lune.
Il est la Semence. Il est I'Immensilté,
le progéniteur des vivants.

Tu es la Femme el {u es ' Homme.

Tu es la Vierge, le fier Adolescent,

le Vieillard qui trébuche malgré son bdlon.

Tu es la mouche bleue et le perroquet a I'eeil rouge,
le nuage que [éconde I'éclair.

Tu es le cycle des saisons. Tu es la mer,

ce qui n'a point de commencement,

le Seigneur éternel de qui naissent les sphéres.

(Shvetidshvatara Upanishad, 4, 1-4.)
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INTRODUCTION

Cette étude n'est pas une iconographie hindoue.
Nous ne chercherons pas & exposer dans son détail
le symbolisme des divinités de 1'Inde, mais nous nous
efforcerons d’expliquer sous ses divers aspects la signifi-
cation des dieux, telle qu'elle apparait aux hindous
eux-mémes.

Le mystére de la création et le destin de 'homme peu-
vent étre approchés de divers points de vue. Toutes
les religions présentent ou impliquent des théories cosmo-
logiques et métaphysiques qui cherchent & résoudre
ou & éluder I'énigme de 1'Univers, de son origine et de
sa fin. La complexité du polythéisme hindou vient
d’'un conservatisme qui tend & préserver cite i cite
tous les efforts, toutes les théories de ceux qui, an cours
d'une trés longue histoire, cherchérent & découvrir des
lois universelles et & comprendre la nature des prin-
cipes desquels 'Univers et I'Homme, la vie et l'ime
sont issus.

Les noms des dienx et les symboles employés pour
représenter des principes universels ont été altérés
chaque fois que cela semblait pouvoir aider & rendre
ces principes plus faciles A saisir, chaque fois qu'un
¢lément nouveau semblait s’ajouter & la connaissance
de D'inconnaissable. L’évolution historique de l'icono-
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graphie ne représente donc pas nécessairement le déve-
loppement des idées religieuses des hindous. On ne
saurait établir une histoire de la pensée religieuse hindoue
en se basant sur I'adoption des croyances, des rites ou
des dieux de certains peuples a diverses époques. Si
certaines formes extérieures, certains dieux, certains
cultes ont été préférés A un moment particulier, cela
n'implique pas que les conceptions qu'ils symbolisent,
n'étaient pas déjd représentées sous d’autres formes.

Le point de vue de I'historien moderne est analytique.
Il tend & différencier, i isoler, les éléments religieux,
sociaux, philosophiques qui se sont combinés pour
donner sa structure présente au panthéon hindou. La
tendance hindoue, au contraire, est de chercher pour toute
idée ou systtme nouveau, que I'on veut comprendre
ou assimiler, un équivalent, une sorte de précédent
légal dans la tradition & laquelle on veut intégrer I'idée
nouvelle.

Lattitude de I'historien moderne tend A tracer un
tableau clairement établi de systdmes et de croyances
originaux qui viennent se mélanger et se confondre dans
la masse des conceptions hindoues, alors que 'attitude
hindoue nous présente une théorie générale de la connais-
sance, cohérente mais en évolution constante, ayant
ses racines en d'anciens modes de pensée qui expri-
maient avec plus ou moins d’habileté la structure du
cosmos et dont I'expression, mais non Pas nécessaire-
ment la substance, fut améliorée, clarifie, plus subtile-
ment analysée dans la mythologie de plus en plus com-
plexe des époques ultérieures.

Le mot hindou dont nous nous servons parce qu'il
est commode, est inadéquat puisqu’il semble rattacher
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I'hindouisme & un lien géographique, & un groupement
humain particulier, & une époque. Les hindous appellent
leur religion Sanatana-Dharma, la perfection-éternelle,
car elle représente pour eux ce qui demeure d'une source
originelle de la connaissance qui fut I'héritage commun
de toute 'humanité et qui rassembla peu i peu tout ce
que 'homme put découvrir par 'expérience ou par les
révélations de sages inspirés, depuis les premiers dges.
Cette loi-de-perfection éternelle reste nécessairement
ouverte a toute révélation ou i toute découverte qui
viendrait lui apporter des éléments nouveaux ou des
modes d’expression mieux adaptés i des Ages différents.

Le développement de « religions » s’excluant les unes
les autres, telles que celles qui se partagent aujourd’hui
la plus grande partie de I'humanité, serait, d’aprés les
hindous, un phénoméne relativement récent, ayant
commencé seulement durant le Kali yuga, I'Age des
Conflits 1; quelle que soit l'importance que nous attri-
buons aux grandes religions modernes, nous ne pouvons
pas les metire en parallile avec I'hindouisme qui n'est
pas une religion et qui ne saurait s'opposer i aucune
foi, & aucun prophéite, & aucune incarnation, & aucune
méthode de réalisation spirituelle puisque 'un de ses
principes fondamentaux est de leur faire place dans son
sein ainsi qu'a toutes les formes d'expérience religieuse
du passé et de I'avenir. La loi-de-perfection éternelle
nous enseigne que chaque peuple, & chaque époque voit
apparaitre les formes de la révélation qui lui sont néces-
saires et que, dans ces formes ou en dehors d’elles, chaque

1. Le Kall yuga commenga & la fin de la guerre du Mahdbhdrata
Trnc‘h tradition hindoue date diversement entre 3000 et 1500 av.
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individu doit trouver pour lui-méme selon son degré
de développement, une voie de réalisation distincte, des
modes de priére qui lui conviennent, une morale, des
rites, des dienx qui sont les siens,

Le réle de 'homme-réalisé, de I'étre qui posséde un
fragment de la connaissance, est simplement de trans-
mettre & des néophytes qualifiés ce dont il a lni-méme
Pexpérience et rien d'autre. Il ne saurait prétendre que
sa vérité est la seule, car il ne peut savoir ce qui apparait
vrai & d’autres yeux. Il ne peut dire qu'une voie parti-
culidre est la seule voie, car le nombre des chemins qui
ménent du relatif i I'absolu est sans limites. Le maitre
explique ce qu'il sait et laisse celui qui cherche faire
ses découvertes et trouver le chemin de son développe-
ment, car chacun de nous nait seul et meurt seul et n’est
finalement responsable de son destin quenvers lui-
miéme.,

Il o’y a pas de place dans I'hindouisme pour un
dogme, un prosélytisme, des régles fixes de conduite. Bien
que la pratique de certaines vertus ou disciplines puisse
apparaitre en général comme un moyen utile de déve-
loppement intérieur, nul ne peut fixer pour les autres
des normes de conduite, Les régles de la morale sont
une question de commodité sociale mais n’ont rien & voir
avec le progriés intérieur de I'étre. On ne peut lier la
spiritualité & la morale que dans des religions nationales
dont le but principal est de codifier et d’imposer les
régles de conduite d'un groupe humain, d'une race,
d'une civilisation. « Dieu », devient alors un simple
chef de tribu qui impose un code de conduite humaine
au moyen de menaces supra-humaines. La multiplicité
des « dieux » dans un systime polythéiste oit une divinité
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populaire est fréquemment opposée & une autre, a été
un instrument utile pour empécher que l'application
de conventions morales ne tende i remplacer, comme but
principal de la religion, la recherche d'une vérité transcen-
dante. Beaucoup des nations civilisées de notre temps
sont aujourd’hui plus primitives dans leurs croyances,
dans l'image qu'elles se font du dieu qui dirige leurs
guerres et approuve leurs habitudes et leurs préjugés,
que les plus sauvages des tribus aborigines de 1'Inde.
Le message de I'hindonisme peut étre pour ces nations
un message de tolérance et d’intelligence.

-
LB

Il existe un certain nombre de divinités hindoues
dont la signification symbolique ne m'apparait pas
clairement et dont je n'ai pu avec certitude établir
l'origine, car les textes anciens encore existants et les
études contemporaines n’en mentionnent que les mythes.
Dans de tels cas, et de manitre i ne pas laisser de coté
des divinités importantes, j'ai donné simplement une
description de leurs images et un résumé de leur mythe.
Toutefois ceci forme un tableau incomplet et trompeur.
Nous espérons au cours de contacts avec les pandits
vivants des diverses régions de I'Inde arriver un jour &
trouver la clef de leur signification.

Ce livre est le fruit de nombreuses années d'études
faites i Bénards auprés de quelques-uns des représen-
tants les plus qualifiés de la tradition hindoue. Mon
travail a surtout comsisté 4 poser des questions et &
coordonner les réponses qui m'ont été faites. Les régles
qui gouvernent dans I'Inde traditionnelle les devoirs du
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disciple m'interdisent de mentionner les noms de ceux
qui ont bien voulu m'accorder leurs enseignements, de
crainte que la maladresse de mon interprétation, I'insuffi-
sance de mon savoir ne rejaillissent sur eux. Quelques
réponses & des questions que j'ai posées ont parfois
été publiées et j'en traduis ici du sanscrit et du hindi
plusieurs extraits.

Je suis profondément conscient des problémes que
pose l'exposé de notions philosophiques et religieuses
aussi complexes dans des langues qui n’ont point de voca-
bulaire correspondant et oii tous les termes techniques
ge référent 4 une conception du monde et une division
de I'étre humain trés différente de celle des hindous.
J'ai fait de mon mieux mais je suis certain qu'il y aurait
beaucoup d’améliorations & apporter & la terminologie
que j'ai employée.



Note sur la traduction des termes sanscrits

En cherchant des expressions pour traduire les noms
des dieux et des entités cosmiques, j'ai cherché @ me rappro-
cher le plus possible de I'image usuelle que ces noms évoquent
dans le sanscrit parlé, de ce que ces noms représentent
dans Pesprit de I'étudiant de la philosophie traditionnelle.

Il faut se rappeler que dans le domaine de la philosophie
et de la religion le sanscrit utilise des étymologies symboli-
ques en dehors des étymologies grammaticales, c'est-d-dire
que I'on attribue @ chacune des syllabes d’un mot un sens
particulier pour permettre d Pensemble des syllabes de
servir @ représenter une idée qui est tout d fait indépendante
du sens étymologique. J'ai souvent préféré dans mes traduc-
tions de termes ce sens symbolique puisque c'est celui qui
correspond au sens actuel du mot sans lequel son usage
dans certains contextes serait aberrant. Il existe des textes
qui font autorité et qui expliquent le sens symbolique de
tous ces mots, en particulier de tous les noms des dieux
que nous avens cherché d traduire. J'ai dans beaucoup de
cas supprimé ces textes justificatifs pour ne pas alourdir
outre mesure ce livre avec des notes purement technigues
qui restaient en dehors du but de cet ouvrage. Lorsque je
traduis Vinatd par « Celle-devant-qui-le-savoir-s'incline »
cect implique un commentaire qui exigerait une nofe qui
m'a semblé inutile. Le mot Vinatd veuwt en effet seulement
dire « celle devant qui on s’incline ». Ce « on » est en fait
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le savoir. J'ai incorporé dans ma traduction du terme
le commentaire explicatif que Pétudiant brahmane donne
immédiatement.

Dans les traductions de textes, j'ai souvent conservé
les noms méme s'ils élaient déja traduits, pour que leur
sens soit apparent. Ainsi je traduis « Vishnu, I’Immanent »
alors qu'il n'y a dans le texte qu'un seul mot Vishnu qui
veut dire I'Immanent.

Un certain nombre de citations prises dans des textes
dont je n'ai eu entre les mains que des fragments ou des
manuscrits sans divisions claires n'ont pas de référence
de chapitre ou de verset. Nous n’avons pu malheureuse-
ment dans la présente édition en donner le texte sanscrit,
comme jlen avais Uintention.

Je m'excuse de donner les références du Mahibhérata
notdes au cours de lectures dans deux éditions différentes.
Je n'ai pas eu le temps ni le courage de les ramener au
texte d'une seule édition.



PREMIERE PARTIE

PHILOSOPHIE
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LA THEORIE DU POLYTHEISME

ouR représenter quelque chose en termes de quelque
P chose d'autre on a besoin d’'un systéme de corres-

pondances. La mention d'un ordre de choses dans
un autre ordre de choses ne peut se faire qu’a l'aide d'équi-
valents apparents ou arbitraires que l'on appelle des
symboles. Pour représenter les moissons en termes de
quantités, il nous faut des symboles : les nombres. Pour
représenter des idées au moyen de sons, nous employons
des symboles : les mots. Pour représenter des mots graphi-
quement, nous avons besoin de symboles : les caractéres,
Un symbole est une représentation analogique, percep-
tible, d'une chose ou d'une idée. Le langage n'est qu'une
forme particuliére du symbolisme. L'écriture, probable-
meni a l'origine toujours basée sur des idéogrammes,
est essentiellement symbolique.

Un symbole peut étre naturel ou conventionnel. La
relation directe entre deux ordres de choses, l'intersection
de deux mondes, de deux aspects de I'existence, est I'origine
des symboles naturels.

Dans la théorie cosmologique hindoue, le symbolisme
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est congu comme l'expression d'une réalité, comme la
recherche des points particuliers ol différents mondes
se croisent et ol la relation entre des entités appartenant
& des ordres de choses différents peut devenir apparente.

D'aprés la conception hindoue du monde, tous les
aspects du manifesté proviennent de principes communs,
et ont, pourrions-nous dire, des ancétres communs. Il y a
done un parallélisme certain et des équivalences entre
les sons, les formes, les nombres, les couleurs, les idées
ainsi qu'entre les états subtils et transcendants et les formes
du monde perceptible. Les phénoménes astronomiques
peuvent étre envisagés comme des symboles fondamen-
taux. Nous pouvons trouver en eux la figuration de lois
universelles, une expression directe de la pensée qui crée
le monde. Le vrai symbolisme, loin d’étre inventé par
I'homme, jaillit de la nature elle-méme. La Nature n'est
que l'expression, le symbole d'une réalité plus haute.

Ce que nous nous représentons comme des aspects
du divin sont essenticllement les prototypes plus ou
moins abstraits des formes du monde manifesté, Ces
prototypes par leur nature méme constituent les modéles
d'aprés lesquels sont formés, 4 leur image, les aspects de
I'univers perceptible. Chaque aspect divin nous apparait
done comme ayant des affinités avec des formes, des
nombres, des couleurs, des plantes, des animaux, des
parties du corps, des énergies vitales, des constellations,
des sons, des rythmes, des moments particuliers des
cycles du jour, de I'année, des éons, ctc.

Le panthéon hindou et sa théorie iconographique sonl
basés sur la supposition que de telles affinités existent
réellement. C'est pourquoi un aspect divin peut étre
représenté et adoré dans des formes extrémement diverses
et pourtant strictement équivalentes, telles qu'une image
mentale, un diagramme géométrique (yantra), une sculpture
anthropomorphique (miirti), une formule parlée (mantra),
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un étre humain particulier (mére, maitre, ete.), un fruit,
un animal, un minéral, ete. Chacune de ces formes peut
étre utilisée indiféremment comme un support & travers
lequel rituel et méditation peuvent atteindre le principe
dont elles sont 1'image, 'aspect manifesté,

Les représentations du Transcendant

Toutes les religions et leurs philosophies peuvent étre
envisagées comme des efforts pour découvrir la nature
du monde perceptible — et de nous-mémes qui le perce-
vons — le processus de la manifestation et le but de la
vie et de la mort, afin de nous permettre de trouver les
moyens d'accomplir et d’aider notre destinée. Toutes
les mythologies sont des maniéres de concevoir des états
supérieurs ou transcendants de 1'étre, représentés comme
des dieux et percus & travers des symholes.

Les anciens sages de 1'Inde avaient trouvé que, selon
les postulats et les méthodes que nous sommes préts
4 accepter, mous pouvons emprunter différentes wvoies
pour notre exploration du monde suprasensible. Ces
voies utilisent des facultés et des sens distincts. Chacune
delles nous méne vers des sphéres lointaines, mais a
d'étroites limites, des caractéristiques et des méthodes
qui lui sont propres, et nous observerons rapidement
qu’elles nous conduisent chacune a des conclusions qui
semblent différer de celles auxquelles nous arrivons par
d'autres voies.

La Réalité-transcendante est au-deld des conditions qui
limitent mos moyens de connaitre. Pourtant, méme si
nous ne pouvons pas comprendre sa nature, nous pouvons
indirectement conclure qu'il doit exister des formes
d'étre, au-deld des sphéres de nos perceptions. Chaque
fois qu'il pousse 4 sa limite extréme une forme quelconque
d'expérience, 'homme apergoit un au-deld inconnaissable
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qu'il appelle Dieu. Ce Dieu ne peut étre ni saisi, ni compris
car il commence li4 oi nos facultés nous font défaut.
Chacune des voies que nous empruntons s’arréte devant
cet inconnaissable. Nos efforts les plus efficaces pour
réaliser le divin ne sont que des « approches » des Upa-
nishad-s. Toutefois leur ensemble et leur cohérence nous
permettent de conclure 4 l'inévitabilité d'un substrat
que nous ne pouvons percevoir directement bien qu'il
soit toujours proche, toujours présent, mais dont nous
apercevons un aspect 4 la limite de chaque forme d'expé-
rience. Plus nous pouvons réaliser de ces approches qui
nous donnent sur les origines du monde sensible des
apercus contradictoires, plus nous pouvons espérer arriver
4 construire négativement une image générale de la mysté-
rieuse réalité que nous appelons Dieu.

L'image sculptée est ce qui reste de la pierre quand on
en a enlevé les morceaux inutiles. Cette image nous pou-
vons alors la voir sous différents angles. Nous compre-
nons sa forme seulement aprés I'avoir vue de face, de dos,
de profil. Chacune de ces visions est différente des autres
et certains éléments de leur description pourraient paraitre
incompatibles. Pourtant c’est & l'aide de ces perceptions
contradictoires de nos yeux que nous pouvons nous faire
une idée générale de I'ensemble, idée que nous pourrions
difficilement réaliser en partant d'un seul point de vue.

La contradiction apparente entre les aspects du trans-
cendant que nous apercevons & travers les différentes
approches, exprime la connaissance la plus profonde que
nous puissions avoir de cette réalité « immense » qui ne
saurait dtre imaginée dans son ensemble. C'est pourquoi
le divin a été défini comme « ce en quoi les contraires co-
existent ». Plus nous pouvons aveir d'apercus du divin,
4 travers des chemins divers, plus nous pressentons
d'aspects différents, plus nous voyons de dieux au-dela
des formes apparentes de I'Univers, plus nous pouvons
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rassembler d’éléments contradictoires pour élaborer des
conceptions de l'origine des choses, de I'évolution et du
but de l'existence, plus nous avons de chances de com-
mencer 4 nous former une idée de ce que peut élre ou
plutdt ne pas étre, le divin.

11 existe des courbes dont I'équation ne peut étre résolue.
Dans de telles circonstances, le mathématicien recherche
des cas particuliers dans lesquels la formule se simplifie. A
I'aide des données ainsi obtenues il marque divers points
de la courbe et peut arriver ainsi & en tracer approxi-
mativement le contour. Ceci aurait été impossible a I'aide
d'une seule approche, d'un seul point de vue. La théarie
du polythéisme est basée sur une conception similaire.
C'est seulement par la multiplicité des approches que nous
pouvons mous faire une idée de cet inconnaissable qu'est
la Réalité-transcendante, Les multiples entités manifes-
tées qui sont 4 la base des formes existantes sont seules
4 la portée de notre compréhension. Toute conception
que nous pouvons avoir de quelque chose au-delid sera
une projection mentale de nous-mémes, un lien imaginaire
établi entre diverses données apparentes.

Certains philosophes hindous considérent que le mystére
de I'Univers peut étre approché de trois points de wue
principaux. Ce sont : 1° Le point de vue expérimental
(Vaisheshika) et sa méthode, la logique (Nyiya), qui
étudie « I'Etre impermanent » l'aspect perceptible et
destructible du créé. 20 Le point de vue cosmologique
(SAmkhya) et sa méthode, la perception supramentale
directe (Yoga) qui étudie 1' « Etre permanent », c'est-i-
dire les lois constantes qui régissent le créé et précédent
done la création, et 3° Le point de vue métaphysique
(Védanta) et sa méthode, I'étude du langage et des rites
(Mimansa) qui essaie de saisir la nature de I’ « Etre immua-
ble s, du substrat immobile qui doit exister au-deld de
toutes les formes comme de toutes les lois de 1'Univers,
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pouvons affirmer qu'il n'est pas un, pas deux, pas plusieurs.
L'expression préférée par les védantistes est « pas deux ».
C’est pourquoi un principe non duel fut décrit comme
existant au-deld des formes de la divinité manifestée.

« Ce qui reste lorsque l'esprit réalise que le concept
d'un « étre vivant » ou celui d'un « étre divin » sont de
pures illusions et que les apparences perceptibles n’ont
point de réalité, est [appelé] I'Immensité-non-duelle, »
(Advaya-tiraka Upanishad, 3.)

La non-dualité, nature du non-manifesté, ne peut
exister sur le plan de la manifestation. Bien que la doctrine
du non-dualisme représente un but vers lequel tendent
nos efforts pour réaliser 'absolu, ce but reste pour nous
toujours hors d'atteinte. I est sur un plan différent de
celui de I'existence et ne peut en aucun sens représenter
une réalité du point de vue du manifesté. Nous ne saurions
imaginer, nous ne saurions nommer, nous ne saurions
décrire I'Immensité non duelle que I'on appelle le Brahman.
C'est une pure abstraction qui ne peut étre ni percue,
ni rendue propice et qui ne peut avoir aucun rapport
avec une forme quelconque de rite, de religion, de morale
ou d'expérience mystique.

Existence est synonyme de multiplicité. Ce qui n'est
pas multiple n'existe pas. Nous pouvons imaginer un
continu sous-jacent pénétrant toutes choses, mais il
demeurera toujours sans forme, sans qualité, sans indivi-
dualité. A partir de I'instant ol nous imaginons une
divinité personnifiée ou lui attribuons une qualité quel-
conque, cette divinité appartient au multiple et ne saurait
étre une, car il existe inévitablement une entité personni-
fiant la qualité contraire, une forme complémentaire de
sa forme, d'autres dieux.

Chaque fois que nous concevons 'existence d'un dieu,
que nous nous en faisons une image, que nous le vénérons
ou le prions, ce dieu ne saurait étre qu'un parmi d'autres,
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Lorsque mous I'appelons l'unique, le seul, nous ne lui
donnons pas une place plus élevée, nous restons seule-
ment aveugles 4 d'autres réalités, nous ne nous appro-
chons en rien de 1'Immensité non duelle, du Brahman.
En ce sens tout monothéisme écarte 'homme de la voie
de la connaissance et de la réalisation métaphysique,
remplacant un effort pour comprendre la nature multiple
du divin par un postulat simpliste et inexact.

Les dieux sont des entités symboliques utilisées pour
représenter les forces dirigeantes dont chague aspect
des mondes visibles et invisibles semble devoir étre issu.
Les divinités doivent donc étre congues comme des éner-
gies causales et transcendantes. Chacune de ces énergies
se manifeste dans un aspect particulier de I'univers percep-
tible oli, si nous commencons notre recherche en partant
des aspects formels, chaque divinité apparait comme
une entité subtile qui préside au fonctionnement d’un
aspect particulier de 1'Univers.

Il est vrai que ces aspects du divin qui, du point de
vue de I'homme, semblent plus ou moins distants, peuvent,
du point de vue du divin, apparaitre comme les aspects
divers d'une méme essence. On les compare aux notes de
la flite dont la différence est la base méme de la musique
bien qu'elles puissent étre envisagées comme de simples
variations d'un méme mouvement de 1'air.

« C'est par un mouvement de l'air, en soi-méme non
différencié, que les différentes notes appelées do, ré, ete.
sont produites au moyen des divers trous de la flite.
De méme, c'est & partir d'un Soi supréme et non diffé-
rencié que les divers états d’étre semblent exister. » (Vishnu
Purdna, 2, 14-32.)

Cependant, bien que les différentes notes puissent
¢tre envisagées comme de simples modalités de la vibra-
tion de I'air qui est une, il n'en demeure pas moins que
c'est de leurs différences, de leurs rapports que nait la
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possibilité de la musique; P'unité de I'air, leur véhicule,
n'apparait plus alors que comme un facteur accidentel.
De méme, du point de vue de I'existence, c'est la multi-
plicité divine et non une unité divine qui est la source
de I'univers, La possibilité de la connaissance ainsi que
le moyen du retour de I'dtre eréé i sa source, ont pour
base inéluctable la multiplicité du divin.

Monothéisme et polythéisme

De notre temps le monothéisme est souvent représenteé
comme une conception religieuse et philosophique plus
€levée que le polythéisme. Nous entendons parler de
Dieu, nous voyons des hommes qui prient Dieu, qui
cherchent Dieu, plus souvent que des hommes qui parlent
des dieux, prient un dieu particulier ou reconnaissent
I'existence de diverses incarnations divines. Toutefois,
si nous observons avec plus d'attention le fait religieux
dans sa réalité objective, nous pouvons aisément remar-
quer que tous les monothéistes vénérent des aspects trés
particularisés de leur « Dieu », et non pas un étre informel,
causal, non manifesté. Nous éprouvons un sentiment de
proximité, nous sentons un écho immédiat dans I'aspect
formel qui manque inévitablement au concept abstrait,
Pourtant une Energie-causale, omniprésente, qui serait
la source et I'origine de toutes les formes et aspects du
monde ne saurait étre manifestée dans une forme parti-
culiére. Elle serait par sa nature méme également 4 la
base de toutes les formes concevables ou inconcevables,
Nous pouvons seulement atteindre le divin & travers ses
manifestations et il existe doge Pour nous autant de
dieux qu'il existe d'aspects du créé, Les dieux et 1'univers
sont les deux aspects — les énergies conscientes et les
!o;-im:aa inconscientes — d'une multiplicité éternelle et
niimie.
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Dans les religions polythéistes, chaque individu se
choisit un dieu-préféré (ishla-devatd) et ne wvénére pas
d'ordinaire d'autres dieux autant qu'il vénére son dieu,
celui dont il se sent le plus proche, celui dont la forme
éveille en lui plus d'écho et permet une concentration
plus aisée. Toutefois il sait qu'il existe d'autres dieux.
L’hindou, qu'il soit 'adorateur de 1'Immanent (Vishnu),
du Destructeur (Rudra), de I'Energie-causale (Shakti),
du Soleil (Sarya), du Feu (Agni) ou du Phallus, source
de vie (Shiva), est toujours prét 4 admettre 'équivalence
de ces diverses divinités concues comme la manifestation
de forces distinctes émergeant de ' « Immensité » incon-
naissable et indéterminée, Il sait que cet étre ou ce non-
étre ultime est a jamais hors de son atteinte, au-dela
de I'existence, et qu'il est impossible de le vénérer ou de
le prier. Par ailleurs il comprend que dans I'ordre de la
multiplicité divine, les dieux des autres hommes ne sont
que des aspects du ou des dieux qu'il adore lui-méme.
Il est fondamentalement tolérant et doit reconnaitre
que toute forme de connaissance ou de croyance est poten-
tiellement wvalable. Le prosélytisme ou la persécution
d'autres formes de religion, si étranges que puissent lui
paraitre les croyances ou les rites d’autres peuples, ne
peut jamais étre une attitude défendable du point de
vue hindou.

Partant de la base vaste et solide que forme la multi-
plicité des aspects de la manifestation, le polythéiste
peut s'élever peu & peu vers le bul jamais atteint du
non-dualisme et vers I'illusion d’'une identification finale
it I'Etre-absolu. A chaque degré de sa montée, il découvre
un état de moindre ou de plus grande multiplicité qui
convient 4 son propre état de développement et il évolue,
partant des formes extérieures du rituel et de la morale,
vers les aspects les plus abstraits de la connaissance et
du non-agir. Ces aspects sont représentés formellement
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par divers groupes de symboles statiques, les dieux, et
de symboles actifs, les rites. L'adepte, & mesure qu'il
avance sur le chemin qui méne & la libération, choisit
pour chaque degré les dieux et les rites qui conviennent
4 son développement et qui sont & sa portée.

Durant le pélerinage de la vie, le polythéiste va d’un
temple 4 un autre, il pratique différents rituels, diffé-
rents modes de vie, différentes méthodes de développe-
ment intérieur, 11 reste constamment conscient de la co-
existence d'une multitude de voies menant vers le divin
et pouvant convenir 4 des étres dont le développement
est différent.

Il est beaucoup plus difficile, pour I'individu qui se
trouve emprisonné dans un systéme monothéiste, d'établir
une hiérarchie dans ses attitudes envers le divin au cours
des divers stages de son développement spirituel. 11 lui
est presque impossible de ne pas confondre les plans et
les méthodes, car la vérité relative est différente 4 chaque
degré et méme le plus souvent contradictoire. Pourtant
la pleine compréhension de la nature d'un degré parti-
culier est essentielle si 1'on veut pouvoir le dépasser.

Parce qu'il ne peut pas voir clairement cote i cote,
illustrés par différents symboles, différents dieux, diffé-
rents cultes, différentes attitudes religieuses, les divers
stages de son propre développement passé et futur, toutes
les tentatives du monothéisme pour dépasser les limites
des dogmes et des lois du systéme dans lequel il se trouve
immergé, tendent & lui faire perdre I'équilibre. C'est a
cause de cet équilibre précaire que nous trouvons dans
les systémes monothéistes si pen de marge entre le prosé-
lytisme et I'irréligion, si peu de place pour la tolérance,
si peu de respect pour les modes de penser, de culte, de
conduite, différents de la « norme » Le monothéisme
généralement confond les plans religieux et moraux, les
observances conventionnelles et le progrés intérieur. I
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mélange foi et propagande, émotion mystique et progrés
spirituel.

L’homme qui se trouve & un degré de développement
différent de celui pour lequel un systeme monothéiste a été
élaboré n'a guére d'alternative, s'il ne veut se dégrader,
que de I'abandonner, mais cela peut le conduire, s'il n'a
pas de contacts avec d'autres contextes religieux, 4 aban-
donner toute religion, méme parfois toute recherche spiri-
tuelle, ou bien & se forger un systéme qui n'a nulle raison
de lui ouvrir des voies qu'il ne connait pas déja.

Les monothéismes sont toujours liés a une culture, a
une civilisation. Ce n’est pas par leurs formes mais malgré
elles que l'individu doué peut atteindre une véritable
réalisation spirituelle. Nous verrons que le monothéisme
est la projection de l'individualité humaine dans la sphére
cosmique, la formation d'un dieu 4 I'image de I'homme.
C'est pourquoi les monothéistes, en pratique, imaginent
toujours leurs dieux comme des entités anthropomor-
phiques qui partagent les habitudes et les préjugés des
hommes, recommandent leurs coutumes et agissent selon
leurs idéaux. La religion devient alors pour chaque peuple
un moyen de glorifier sa culture et sa race, de répandre
et d'imposer son influence. Les fidéles sont le peuple élu
qui suit la « voie de Dieu », comme s'il pouvait exister
une voie qui ne méne pas & Dieu. Nous ne devons donc
pas étre surpris de voir toutes les religions monothéistes
combattant pour imposer leurs dieux et détruire les
autres, comme si Dieu n'était pas un, ainsi qu'’ils le procla-
ment. Le monothéisme est donc toujours en fait I'exalta-
tion du dien préféré qui se dresse contre tous les autres
aspects du divin, contre tous les autres dieux qu'il faut
alors considérer comme faux ou dangereux. La notion
méme d'un faux dieu est ¢évidemment fallacieuse, S'il
existait une divinité toute-puissante et omniprésente,
comment pourrait-il exister de faux dieux? Comment
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pourrions-nous adorer quelque chose qui n'est pas lui?
Quelle que soit la forme que nous cherchions 4 adorer,
notre adoration ne pourrait finalement aller qu’a lui qui
est le tout.

« Ceux qui pieusement adorent d'autres dieux dont
ils sont les fidéles, c'est moi seul qu'ils adorent [bien
qu'ils soient] ignorants des rites qui conviennent. » (Bha-
gavad-Gitd, 9, 23.)

Le monothéisme apparait done comme l'opposé mémc
du non-dualisme, qui pourrait aussi bien étre appelé
non-monisme et qui conduit 4 la notion d'une divinité
omniprésente, ¢'est-a-dire, du point de vue de nos percep-
tions, infiniment multiple.

Non-dualisme et monisme

1l n'est pas toujours prudent d'utiliser le terme de
« non-dualisme », ear il peut aisément étre interprété
comme s'il reposail sur un concept moniste. Les écoles
philosophiques qui utilisérent abondamment ce terme,
ouvrirent la voie au monisme religieux qui apparait
toujours li¢ & un humanisme qui fait de 'homme le centre
du monde et de « Dieu » la projection de I'ego humain
dans la sphére cosmique. Le monisme reparait périodi-
quement dans I'hindouisme ol il prend la forme de
tentatives pour donner une interprétation théologique
de la théorie des substrats. Toutefois le monisme hindou
est toujours rest¢ une théorie de philosophes, il n'attei-
gnit jamais les sphéres de In religion pratiquée. La ten-
dance vers le monisme n'cut jamais d'influence sur les
formes du culte religicux des hindous. Un systéme aussi
simplifi¢ ne pourrait jamais cadrer avee celte unité com-
plexe aux mille visages que constitue le panthéon hindon
dans lequel, bien que chaque élément puisse étre, d’un
certain point de vue, pris comme un équivalent de chaque
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autre, le tout ne saurait en aucun cas étre ramené a l'unité
numérique.

Dans le tableau fait aujourd'hui des formes récentes de
I'hindouisme, on exagére généralement beaucoup l'impor-
tance attribuée a certaines écoles de monisme et de non-
dualisme hindou qui se sont développées sous l'effet
d'influences islamique et chrétienne et qui prétendent
ré-interpréter les textes wvédiques dans une lumiére
nouvelle.

L'équivalence des religions

La classification des énergies fondamentales dans le
panthéon cosmologique n’est pas une création arbitraire
de I'esprit, mais représente un effort rationnel pour défi-
nir les divers éléments nécessaires pour que l'existence
et la vie apparaissent. Comme c'est le cas pour toutes
les formes de la connaissance, il se peut que la classifica-
tion établie dans un pays particulier, 4 une certaine
époque, ne soit pas la meilleure. Il ne peut s'agir la que
d’hypothéses de travail qui peuvent et qui doivent étre
améliorées par des expériences ultérieures ou par une
pensée plus profonde, bien qu'elles puissent également
aussi avoir été parfaitement définies par une intuition
juste dés le début. La seule chose qui importe vraiment
est ln nature des réalités permanentes que ces classifica-
tions cherchent & analyser et & définir. Il en est de méme
pour toutes les sciences, toutes les philosophies, toutes
les religions.

Les plus grands obstacles au développement du savoir
et & la connaissance du réel sont les dogmes et les croyances
qui présentent un tableau fixé une fois pour toutes des
formes changeantes du réel. Les hindous ont toujours
essayé d'établir des correspondances entre les formes
employées pour exprimer un aspect des [orces cosmigues

3
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dans les diverses religions et par les divers philosophes.
C'était d’ailleurs une attitude commune & tout le monde
ancien : le Rudra védique était naturellement identifié
avec le Shiva dravidien (?), le Dionysos grec, 1'Osiris
égyptien. Tout 4 fait comme nous disons : « les Anglais
appellent une cuiller, a spoon », I'hindou dira : « les chré-
tiens vénérent un aspect de Vishnu qu'ils appellent Christ »
parce que pour lui, Vishnu n'est pas un dieu personnel
appartenant @ une religion particuliére mais il est une
réalité, un principe universel aussi inévitablement repré-
senté dans toute théologie, tout code de symboles cos-
mologiques ou religieux que sont représentés dans tout
langage des mots indiquant des objets (noms), des actions
(verbes) ou des qualités (adjectifs).

La mythologie hindoue reconnait donc potentiellement
tous les dieux. Puisque toutes les énergies qui sont & 1'ori-
gine de toutes les formes de la manifestation ne sont que
des aspects de la puissance divine, il ne peut exister aucun
objet, aucune forme d’existence, qui ne soient divins par leur
nature. Tout nom, toute forme, toute action peuvent étre
pris par celui qui cherche le divin comme la manifesta-
tion, le symbole, la forme méme de son dieu.

Les dieux mentionnés dans les Véda-s ne forment qu'une
petite partie du panthéon hindou qui a graduellement
incorporé et reste prét 4 incorporer toutes les conceptions
du cosmos, tous les dieux, tous les rites, toutes les incar-
nations ou représentations nouvelles des puissances sur-
naturelles dont 1'Univers est imprégné.

Beaucoup des dieux adorés aujourd'hui par les hindous
ne sont pas mentionnés dans les Véda-s et beaucoup
de dieux védiques ne sont plus connus que des savants.
Mais on aurait grand tort de vouloir chercher un change-
ment de religion dans ce qui n'est qu'une question de
mode, de fagon de représenter le divin qui convient mieux
i une époque, & une civilisation, & un pays particulier,
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aux coutumes d'un groupe ou i une conception différente
de I'Univers. Les dieux sont des principes universels, des
réalités toujours présentes. Les mots et les formes que
nous employons pour les représenter ne peuvent étre que
des approximations qui varient comme les mots du lan-
gage employés pour représenter le méme objet, comme
les symboles utilisés pour représenter les mémes réalités
physiques ou mathématiques.

Toutes les religions reposent sur la supposition de I'exis-
tence d'une réalité suprasensible. Il est rare que nous
puissions trouver dans une religion une assertion positive
qui ne soit pas justifiable. L'erreur et les conflits provien-
nent de tendances exclusives, d'éléments négatifs. Ils
apparaissent dans la religion comme dans la science,
aussitdt que I'on cherche & fermer la porte aux décou-
vertes nouvelles, aux révélations d'un autre dge. Une reli-
gion réduite & une foi centrée autour de dogmes et refu-
sant de comparer ses données & celles d'autres religions
est similaire a l'art du médecin magicien primitif qui
utilise, pour assurer son pouvoir personnel, plutot que
pour chercher vraiment & guérir, des éléments de science
rassemblés au hasard. Ceci reste trés loin de la science
médicale et d’'une recherche totale de la vérité, de Ia
réalité, C'est pourquoi dans bien des pays, 'homme de
science pour étre vrai envers lui-méme découvre qu'il
doit choisir entre la raison et la foi. Ce dilemme ne sau-
rait se poser pour un hindou, car I'hindouisme n'a jamais
prétendu que ses découvertes aient été autre chose que
des approches. Il rejette par principe tout dogme, toute
croyanee que la raison et l'expérience ne sauraient jus-
tifier. Il reste toujours ouvert 4 une expression meilleure
des lois universelles que l'intuition et le raisonnement
peuvent nous aider 4 découvrir et définir.

1l est évident que dans 1'Inde, comme partout ailleurs,
la superstition et I'ignorance ont souvent pris le dessus



36 LE POLYTHEISME HINDOU

sur la raison et la pensée éclairées. Beaucoup des sectes
modernes ont peu de choses & envier & celles d'autres
pays en matiére de pensée superficielle et de dogmatisme
arbitraire. Mais le principe d'une approche multiple au
probléme du surnaturel, la reconnaissance du droit fon-
damental de I'individu & avoir ses dieux a lui, son propre
code de morale et de rituel, a évité jusqu'ici a 1'Inde
cette standardisation des croyances, des rites, de la morale
qui est, par sa nature méme, le plus grand obstacle sur
la voie de la découverte du divin.



I1

LA NATURE DE L’'ABSOLU

L'origine de I'existence

i v commencement, trés charmant, ce monde n'était
A qu'Etre (sat) sans dualité. Certains, il est vrai,

affirment qu'au commencement ce monde n'était
que non-Etre (a-sat) sans dualité, et que I'Etre sortit
du non-Etre. Mais comment cela serait-il possible? Com-
ment pourrait I'Etre sortir du non-Etre? Au commence-
ment ce monde doit avoir été I'Etre pur, unique et sans
second. » (Chdndogya Upanishad, 6, 2.)

C'est ainsi que le sage Aruni pose le probléme de I'ori-
gine des dieux, des hommes et du cosmos.

Les méthodes du yoga, que les Aryens avaient proba-
blement apprises d'habitants plus anciens de I'Inde, les
avaient rendus conscients, par introspection, d'un vide
profondément caché au cceur de l'étre humain, d'un
état d'immobilité impossible & décrire, au-deld de la
pensée et du réve, au-dela de la perception et de la con-
naissance, état qui n'était pas conditionné par l'espace
et le temps. A quoi pouvait bien correspondre cet état
mystérieux et fondamental, ce noyau vide de I'étre vivant?
Etait-ce 14 le principe méme de I'dtre au-deli des formes
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apparentes? Ce vide était-il le substrat de'existence méme?
Y avait-il un substrat de la matiére, un autre du temps
comme il semblait en exister un de la pensée? Ces divers
substrats étaient-ils les aspects d'un autre substrat unique
plus subtil encore? Les philosophes des Upanishad-s médi-
térent longtemps sur ces problemes et ils nous ont légué
quelques-unes de leurs conclusions.

Les continus perceptibles

Lorsque nous essayons d'arriver 4 la source d'un aspect
quelconque du manifesté, nous sommes amenés 4 conclure
qu'il doit exister, au-deld des formes et des apparences,
un état causal, un continu non différencié duquel cet
aspect ne serait qu'un développement apparent.

Espace, temps et pensée

Le plus apparent des substrats continus qui sert de
support aux formes du monde perceptible semble étre
l'espace. L'espace vide absolu est défini par les philo-
sophes indiens comme un continu sans limites, indiffé-
rencié et indivisible qu'ils appellent I'éther (Akdsha) et
dans lequel sont construites les divisions imaginaires de
I'espace relatif. La localisation apparente des corps célestes
et leurs mouvements créent l'illusion d'une division qui
n'apparait réelle que du point de vue de nos perceptions
limitées, car selon 'exemple classique « I'espace intérieur de
la jarre n'est pas réellement séparé de I'espace extérieur s,
1l n'était pas distinct lorsque la jarre n’était pas formée
et ne sera pas distinct lorsque la jarre sera brisée: il ne
saurait donc étre réellement distinct pendant que la jarre,
dont la substance méme n'est qu'une apparence, existe,
Toutes les divisions de I'espace en atomes ou en sphéres
célestes ne sont qu'apparentes et leurs dimensions n’exis-
tent que du point de vue de nos perceptions. L'espace
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4 l'intérieur d'un atome est aussi vaste que celui d'un
systéme solaire et il ne saurait y avoir de limites au nom-
bre des mondes contenus les uns dans les autres.

D'une maniére analogue le substrat du temps est
appelé akhanda-danddyamdna, « semblable &4 un béton
indivisible » ou continu. Ce temps absolu est une éternité
toujours présente, inséparable de I'espace. Les formes
du temps relatif sont le résultat de la division apparente
de I'espace par le rythme des corps célestes.

Le troisitme des continus perceptibles est la pensce.
Tout ce qui existe apparait avec une forme définie,
dans un systéme coordonné. L'univers semble, en tout,
dtre la réalisation d’un plan, la matérialisation d'un réve
organisé, C'est pourquoi le monde visible doit étre consi-
déré comme la forme cristallisée de la pensée d'un créa-
teur, car chaque fois que nous allons au fond d'un aspect
du monde, nous trouvons non plus une substance, mais
une formule, un concept dont la nature peut &tre rappro-
chée de celle de la pensée.

Les trois formes de [I'étre

Si nous envisageons le Cosmos non pas comme un méca-
nisme inconscient mais comme un état créatif, comme la
manifestation d'une pensée, d'une volonté, nous sommes
conduits & chercher un substrat actif, nous pourrions
presque dire, vivant, pour chacun des continus perceptibles.

Le substrat de l'espace apparait alors comme étant
I'existence (sat), le substrat du temps : 'expérience ou
jouissance (Ananda), le substrat de la pensée : la conscience
(cit).

L’existence (sat), substrat de I'espace

Pour qu'un lieu, un emplacement, une dimension puisse
exister, il faut qu'il y ait quelque chose & y placer, une
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forme quelconque d'existence. Le non-existant ne peut
avoir de lieu ni de mesure, Donc I'existence doit précéder
'espace,

L’expérience ou jouissance (finanda), substrat du
temps

Le temps n'existe que par rapport & une perception,
Un temps non percu ne peut avoir de durée, ne peut étre
la mesure de rien. Le principe de la perception doit donc
précéder le temps. Cette perception premiére, potentielle,
indifférenciée, ce premier principe de I'expérience corres-
pondrait & la jouissance parfaite, a la joie pure, absolue
qui est la pature ultime de l'existence. « Sache que le
principe de tout est la jouissance. De la jouissance tous
les étres sont nés, une fois nés ils sont maintenus en vie
par la jouissance et quittent ce monde pour retourner
i la pure jouissance. » (Taittiriya Upanishad, 3, 6.)

« Il n'y a pas d'expérience, de jouissance possible sans
existence, et pas d'existence sans expérience (sans jouis-
sance). Lorsque nous parlons de jouissance [eomme]
forme d'une exisltence qui s'illumine elle-méme {spa-pra-
kdsha satd-ripa dnanda), la jouissance apparait comme
autre chose que la sensation, et lorsque nous disons que
I'existence est une forme de la jouissance, I'existence se
trouve débarrassée de la notion d'inertie. » (Karapatri,
Lingopdsand-rahasya, Siddhanta, vol, II, p. 153.)

Le Seigneur-du-sommeil (Shiva), qui est le prineipe
de la désintégration (téimas), la source d'un univers qui
s'étend (se désintigre), est le principe du temps, le des-
tructeur, et est en méme temps le principe de 'expérience,
de la jouissance, dont le symbole est la source de vie,
la source du plaisir, le linga ou phallus. La jounissance
qui est la vie, et le temps qui est la mort, apparaissent
donc comme les deux aspects d'une méme entité. La source
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de la vie et de l'immortalité (a-mrita) est la méme que
celle de la mort (mrita), un symbole qui s'exprime dans
toutes les traditions par 'union de I'amour et de la mort
(a-mor et mor-tis).

La jouissance étant la forme de I'expérience, le continu-
jouissance, base de l'expérience, est aussi connu sous le
nom de sensation (rasa) ou émotion, « Il ('Etre absolu)
[n']est en vérité [que] sensation '. » (Taittiriya Upanishad,
2, 6.)

L'expérience d'une jouissance pure, sans limites, envi-
sagée comme la nature intime des choses, implique la
réalisation du Temps-absolu qui est l'éternité, le présent
continuel. L'étre qui atteint ce stage est libéré des liens
de I'action.

« Celui qui connait la jouissance de I'Immensité n'éprouve
plus de crainte d'aucun coté. Il n'est pas tourmenté par
la pensée : « Pourquoi n'ai-je pas agi comme il conve-
« nait? Pourquoi ai-je failli? » Celui qui sait [que le bien
et le mal sont relatifs] atteint le Soi (I'dme universelle). »
(Taittiriya Upanishad, 2, 9.)

Le Soi ou ime (Atman), substrat du conscient

Le substrat de la pensée est la conscience. Une pensée
ne peut exister que dans un esprit conscient, Il ne saurait
y avoir de pensée sans penseur, sans quelque forme d'in-
dividualité consciente de son existence.

La conscience apparait donc comme le substrat iné-
vitable de la pensée et est inséparable de la notion d'exis-
tence individuelle et de quelque sorte de monade, de
soi, d'étre personnel et durable. C'est parce que la cons-
cience est nécessairement liée & une notion d'individualité
que le lieu de la conscience universelle est appelé le Soi

1. Rase pai sali.
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(Atman). Cette Immensité informelle, substrat ultime de
la conscience, peut étre éprouvée comme un vide, un
silence, une obscurité totale dans la région sans limites
qui s'étend au-deld de l'esprit, au-deld de I'intelligence.
Elle est percue par 'homme comme un vide au fond de
son &tre qui est son moi le plus intérieur, mais un moi
commun avec les autres &tres et qui est I'Océan informel
du Soi d'oit émerge la nature particularisée de chaque
étre. « Ce [Soi] immense, resplendissant, impensable,
brille plus ténu que ce qu'il ¥ a de plus ténu, plus loin-
tain que ce qu'il y a de plus lointain. Pourtant il est ici
tout proche, caché dans le cceur des voyants. » (Mundaka
Upanishad, 3, 1-7.)

« Ce Soi n'est ni ceci, ni cela; impalpable, on ne peut
le saisir; éternel, il ne peut &tre détruit; sansattachements,
il n'a point de contacts; libre, il ne connait pas I'inquié-
tude; rien ne peut lui porter atteinte. » (Brihad-drangaka
Upanishad, 3, 9, 26 et 9, 5, 15.)

Echappant aux liens de I'espace et du temps, le Soi
ou &me individuelle est aussi minuscule qu'un atome,
aussi vaste qu'un univers. « Celui qui réalise le vaste
espace enfermé dans la caverne de son cceur, acquiert
tout ce qui est désirable et prend contact avec I'Immen-
sité, » (Taillirlya Upanishad, 2, 1.)

L'dme, le Soi, est une unité qui relie tous les étres indi-
viduels. Elle constitue un continu indivisible dans lequel
les &tres apparaissent comme des entités conscientes indi-
viduelles. Chaque chose existante enveloppe une parcelle
de I'Ame comme chaque forme enveloppe une parcelle
d'espace et chaque durée une parcelle de temps. Toute-
fois, bien que le parcellement de I'Ame donne l'existence
4 des étres individuels, un pen comme le parcellement
de 'espace donne leur forme aux amphores, I'dme indivi-
duelle n'est jamais réellement séparée de 1'me univer-
selle, du Soi, substrat continu de conscience universelle.
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Toute expérience de I'Ame est I'expérience d'une identite,
c'est pourquoi la conscience absolue est appelée le Soi,
le soi-méme de chaque étre individuel, « car, 14 ol existe
une dualité, on voit l'autre, on sent l'autre, on goite
I'autre, on parle 4 l'autre, on entend l'autre, on pense d
'autre, on touche l'autre, on comprend l'autre. Mais
lorsque rien n'est plus que seulement soi-méme, qui pour-
rait étre vu, par quoi? qui pourrait étre senti, par quoi?
qui pourrait étre goité, par quoi? qui pourrait parler, &
quoi? qui pourrait entendre, quoi? qui pourrait penser, &
quoi? qui pourrait toucher, quoi? qui pourrait compren-
dre, quoi? qui pourrait comprendre ce par quoi toutes
choses sont comprises? » (Brihad-dranyaka U panishad, 4,
5, 156.)

En tant que substrat de la conscience, 1'dtman est le
Soi, la nature profonde de toutes les divinités, de toutes
les formes de I'Univers manifesté, de tous les étres vivants.
Le Soi est la somme de tous les dieux. « Tous les dieux
sont le Soi et tout est dans le Soi. » (Manu smriti, 12, 119.)

« Le souverain du ciel et tous les dieux forment le Soi
supréme, Il est supréme parce qu'il inclut tout. » (Kulluka
Bhatfa, commentaire de la Manu smriti, 12, 119.)

Comme le feu qui pénétrant les mondes
prend la forme innombrable des choses

le Soi unique au fond de fous les éfres
emplit leur forme et Uespace autour d'elle.
Comme air qui pénétrant les mondes
prend la forme innombrable des choses

le Soi unique au fond de tous les élres
emplit leur forme el Uespace autour d'elle.
Comme le Soleil, @il des mondes

qui n'est point affecté des défauts de la vue
le Soi unique au fond de tous les Elres

ne peut élre souillé par la douleur.
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1l n'est qu'un Soi pour tous les éires

un seul qui conirdle le tout,

une forme qui erée foules les formes,

les forls qui la pergoivent dans leur ceeur
seuls connaissent la joie perpétuelle.

Il est I'élernité des choses éternelles,

la conscience de I'éire conscien,

U'unité de ce qui est multiple,
I'assouvissernent du désir,

Les forls qui le pergoivent dans leur ceeur
Seuls connaissent la joie perpétuelle.

(Katha Upanishad, 5, 9-13.)

Le Soi, le continu de la conscience qui pénétre toutes
choses, devient l'unique objet de la méditation du sage
réalisé. « Ce Soi en wvérité est en dessous, ce Soi est en
dessus, ce Soi est 4 I'ouest et & I'est. Ce Soi est dans le
sud, ce Soi est dans le nord. Ce Soi en vérité est I'uni-
vers entier. » (Chdndogya Upanishad, 7, 25.)

« Il n'est pas né et ne meurt point. Il n'est venu de nulle
part et il n'est devenu personne, Jamais né, perpétuel,
éternel, primordial, il n’est point détruit quand le corps
est détruit. » (Katha Upanishad, 2, 18.)

Il n’est point affecté par les actions accumulées qui facon-
nent l'individualité de I'étre vivant. Pourtant au contact
des caractéres individuels, il parait coloré par eux comme
un cristal placé prés d'une rose de Chine semble rouge.

« Celui qui voit, qui comprend, qui désire le Soi, qui
joue avec le Soi, qui fait 'amour au Soi, qui atteint son
plaisir dans le Soi, devient son propre maitre et se meut
i sa fantaisic parmi les mondes. Mais celui qui pense
autrement reste dépendant. Il demeure dans les sphéres
périssables et ne peut en sortir quand il veut. » (Chidndogya
Upanishad, 7, 25.)
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Le Moi et le Soi

Il existe une profonde différence entre la notion du
Soi ou Ame, et I'entité formant l'individualité, le Moi.
L'dme est un continu qui existe au-dedans et au-dehors
de toutes choses. Le Moi ou individualité n'est quun
neeud temporaire, un point particulier de la conscience
ot sont liées ensemble différentes facultés universelles,
C'est un centre particulier formé en un point du Soi
indéfini par la conjonction de divers courants, tout comme
un objet est un groupe d'énergies liées ensemble en un
point localisé¢ de I'espace indéfini. Le Soi peut exister
indépendamment de toute notion particularisée, sans
pensée. Il n'en est pas de méme du Moi, centre de la vibra-
tion qui est la pensée.

La réalisation du Soi

Le Soi est celui des substrats universels dont I'homme
peut le plus aisément prendre conscience puisqu'il est
le substrat de la conscience méme de I'homme. La réa-
lisation du Soi, de I'dme universelle, est donc la forme
d'identification avee I'Etre absolu a laquelle 'homme
peut avoir accés par sa nature méme. Le Soi est I'absolu
de 'Homme. 11 n'existe pas pour lui d'autre riéalité trans-
cendante.

« Le Soi est caché dans toutes choses, il ne resplendit
pas de lui-méme, mais il est vu, percu par les voyants
avec les yeux subtils de Uintellect. » (Katha Upanishad,
3, 12)

Le point ou s'accomplit I'identification de I'ame uni-
verselle et de I'dme individuelle, le point ol tous les
étres deviennent um, est appelé le point-limite (bindu).
C'est de ce point que commencent l'espace, le temps
ct toutes les formes de la manifestation et c'est dans ce
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point qu'elles sont finalement résorbées. Dans la hié-
rarchie du manifesté, ce point, le bindu, est décrit comme
la limite entre la conscience (cit) universelle qui est passive
el sans extension et l'intellect (buddhi) universel qui est
actif et requiert donc une sphére d’activité, une forme
d’extension.

L’expérience du Soi, que I'on peut identifier au point-
limite, au bindu, se place 4 ce point méme ou I'étre uni-
versel et I'dtre individuel s'unissent.

« Le Soi est un pont qui relic ces mondes pour les
empécher de se disperser. Ni le jour ni la nuit, ni I'dge
ni la mort, ni le bien ni le mal ne peuvent passer ce pont.
Tous les maux s'arrétent en deca car le monde de I'Immen-
sité est hors d'atteinte du mal. C'est pourquoi lorsqu'ils
passent ce pont, les aveugles recouvrent la vue, ceux qui
¢taient liés sont libérés, ceux qui souffraient ne souffrent
plus. En traversant ce pont, la nuit devient pareille au
jour car ce monde de I'Immensité n'est que Lumitre. »
(Chdndogya Upanishad, 8, 4.)

« On n'arrive pas au Soi par des enseignements, ni
par lintelligence, ni par le savoir. Il est atteint par celui
qui se dédie a lui. A celui-la, le Soi révéle sa forme. Celui
qui n'a pas renoncé # l'action, qui n'a pas trouvé la paix,
qui ne sait pas se concentrer, qui n'a pas réduit sa pensée
au silence ne peut atteindre le Soi par la seule force de
U'intelligence. » (Katha Upanishad, 2, 23-24.)

« Il ne peut étre saisi par la vue ou par la parole, ni
par aucun des organes des sens. Il n'est pas obtenu par
des austérités ou des bonnes actions. Celui qui médite
et dont la nature est purifiée par la connaissance peut
seul le contempler dans sa totalité indivisible. » (Mundaka
Upanishad, 3, 1-8.)

« C'est pourquoi celui qui sait cela, qui est en paix,
calme, tranquille, patient, voit le Soi en lui-méme. Il
voit I'dme en toute chose. Le mal ne peut le dominer
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car il domine le mal. Le mal ne peut le briller car c'est
lui qui brile tout mal. Libre du mal, libre de la souillure,
libre du doute, il devient I'un de ceux qui connaissent
I'Immensité. » (Brihad dranyaka Upanishad, 4, 4. 23.)

L’Immensité (le Brahma), substrat commun

L’hypothése que les trois continus de I'espace, du temps
et de la conscience peuvent étre les aspects divers d'un
substrat causal plus subtil encore, ne pourra jamais étre
vérifiée puisque tous ses éléments sont au-dela de nos
moyens de perception et de toutes nos méthodes de rai-
sonnement, car la logique du raisonnement ne saurait
s'appliquer aux régions qui sont au-dela des sphéres de
I'expérience. On appelle ce substrat possible, imaginaire,
I'Immensité, le Brahma. Cette prodigieuse généralisation,
cette idée inspirée, a été, par la facilité avec laquelle elle
peut étre mal comprise et transposée dans des sphéres ol
elle ne saurait s'appliquer, un €élément dangereux dans
le développement de la pensée religieuse de I'Inde comme
de toutes les autres pensées religieuses ou philosophiques.

L' Immensité qui peut étre décrite comme le continu
Espace-Temps-Conscience, serait le stage ultime et absolu
dans lequel sont unies I'Existence, source de la forme
spatiale, la Conscience ou Connaissance, base de Ia pensée,
et la durée sans limite ou Lternité, base de I'expérience
on jouissance. Le Brahma est donc défini comme « I'unité
indivisible de I'Existence, la Conscience et I'Eternité ».
(Taittiriya Upanishad, 2, 1, L)

Ce principe ultime demeure au-dela de la portée de
la forme, de la pensée, de I'expérience, au-dela de toutes
les catégories du manifesté, au-dela du temps, au-dela
de I'espace, au-dela du nombre, au-deld des noms et des
formes, au-dela de l'intelligence et de la parole. Cest le
lien duquel « lesprit et la parole retombent n'ayant
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plus de prise. » (Taittiriya Upanishad, 2, 9.) « De cela
qui est hors de I'atteinte de la vision, de la parole et de
'esprit, nous ne savons rien, nous ne comprenons rien.
Comment pourrions-nous expliquer? Cette chose qui est
autre que tout ce qui est connaissable est au-dela de
I'Inconnu. » (Kena Upanishad, 1, 3.)

Ce stage ultime ne peut pas étre appelé non-étre, ni étre.
Il n'est ni un, ni plusieurs. Nous pouvons seulement le
définir négativement en disant qu'il n’est rien de ce que
I'homme peut savoir ou concevoir, ni dieu ni homme, ni
chose. Nous ne pouvons chercher & en parler que négative-
ment en l'appelant le non-duel, I'inconnaissable, I'infor-
mel, l'inchangeable, 'illimité. 11 n'est ni positif ni négatif,
ni mile ni femelle, ¢'est pourquoi on en parle au neutre,

« C'est une essence invisible, inactive, insaisissable,
inqualifiable, inconcevable, indescriptible, sans contact
avec le manifesté, et que nous cherchons & représenter
par le terme de Soi. C'est le quatriéme degré non duel,
non manifesté [de I'étre] calme, paisible, favorable (shiva),
au-deld des trois degrés de I'existence physique, subtile
el causale el des trois degrés correspondants de I'expé-
rience, les états de veille, de réve et de sommeil profond. »
(Mdndikya Upanishad, 1, 7.)

Cette immensité, ce vide, cet inconnu, cet absolu non
existant semble étre la nature la plus profonde de toutes
choses. « Elle est I'audition de I'audition, la pensée de la
pensée, la parole de la parole, le souffle du souffle, la vision
de la vision. » (Kena Upanishad, 1, 2.)

« Ce que la parole ne peut exprimer mais par quoi la
parole est exprimée, sache que cela est 1'Immensité et
non pas ce qu'on adore ici-bas.

« Ce que la pensée nme peut concevoir mais par quei la
pensee est pensée, sache que cela est I'Immensité et non
ce qu'on adore ici-bas.

« Ce que le regard ne peut voir mais par quoi le regard
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voit, sache que cela est I Immensité et non ce qu'on adore
ici-bas.

« Ce que I'ouie ne peut entendre, mais par quoi I'ouie
entend, sache que cela est I'lmmensité et non ce qu'on
adore ici-bas.

«Ce que le souflle ne peut respirer mais par quoi le souflle
respire, sache que cela est I'Immensité et non ce qu'on
adore ici-bas. » (Kena Upanishad, 1-4-8.)

« Li ne brillent ni le soleil, ni la lune, ni les étoiles,
Li ne scintillent ni I'éclair, ni le feu, et pourtant c'est
par sa splendeur que le tout est illuminé. L'Univers en
recoit sa lumiére. » ({Mundaka Upanishad, 2, 2-10, et
Katha Upahishad, 5-15.)

« Cela n'a jamais commencé. On ne peut affirmer que
cela existe on m'existe pas. Toutes les perceptions des
sens reposent sur cela qui ne pergoit rien, qui n'a aucune
qualité et pourtant est le bénéficiaire de tout mérite.

« Extérieur 4 toutes choses, cela impregne toutes les
choses animées ou inanimées. Cela est si subtil qu'on ne
peut le saisir. Toujours proche, cela est 4 jamais hors
d'atteinte. Indivisible, cela n'apparait que dans la frag-
mentation de la vie. Cela nourrit tout ce qui vit, puis le
dévore et lui donne &4 nouveau naissamce.

« Cela est la lumiére des lumiéres au-dela de I'obscurite.

« Cela est la connaissance et I'objet de la connaissance
que [seule] la connaissance peut atteindre, et qui habite
le cceur de tous.

« C'est ainsi que le champ [de la connaissance, c¢'est-i-dire
le mental], la connaissance et I'objet de la connaissance
peuvent étre considérés comme Une entité, » (Bhagavad-
Gitd, 13, 12-18).
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Les trois tendances fondamentales et la Trimité

Lorsque dans 1'Immensité non différenciée, par I'ins-
trument du pouvoir d'Illusion qui est sa nature, la pre-
miére tendance, le premier mouvement apparait, ceci
implique déja I'existence de trois éléments : deux forces
contraires et leur résultante. C'est pourquoi partant du
non-duel, le premier degré de la manifestation est néces-
sairement une triade. Nous découvrirons que cette triade
pénétre toutes choses et apparait a4 la base de tous les
aspects de I'univers physique ou mental. Ces trois forces
de base ou tendances, appelées les trois qualités (guna)
fondamentales, ne peuvent, dans leur essence, étre saisies
par la pensée. Nous pouvons seulement essayer d'en com-
prendre la nature en observant leur action dans les diflé-
rentes sphéres de l'univers manifesté.

En cosmologie les trois tendances apparaissent comme
une attraction-centripéte (iddna), une force-centrifuge
(utkrdnti) et leur équilibre (pratishthd) duquel provient
le mouvement des sphéres.

L'action centripéte, qui erée la cohésion, est appelée
saffva (existence) parce que I'existence est une concentra-
tion d'énergie, un assemblement, une force d'agglomé-
ration.

Sur le plan mental, la force de cohésion apparait comme
la tendance qui crée la lumiére, I'unité. On peut la repré-
scnter comme une attraction exercée par le soleil de Ia
conscience, source de lumiére et de vie, bien que ce soleil
lui-méme soit déja son effet. Cette tendance qui lie ensem-
ble les éléments constituant le monde est la tendance
préservatrice personnifiée par Vishnu, I'Immanent, le
Préservateur de 1'Univers, la personnification de safipa,

L'action centrifuge, appelée tamas, mot qui veut dire
obscurité ou inertie, est la force qui cherche a empécher
la concentration. Elle est ohscurite puisque la dispersion
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méne a la nuit tout comme la concentration crée la
lumiére.

Tamas, la tendance centrifuge, la tendance 4 la disper-
sion, a la dissolution, & I'annihilation de toute existence
individuelle et cohésive, peut étre prise comme le sym-
bole de la désintégration finale de tout dans le non-éire,
dans 1'Immensité supra causale et non manifestée. Elle
représente donc la libération de tout ce qui lie, de tout
ce qui est individuel et limité. Cette tendance qui tou-
jours cherche & dissocier, & disperser I'Univers, est per-
sonnifiée par Rudra, le Seigneur-des-larmes, le destruc-
teur des mondes, aussi appelé Shiva, le Seigneur-du-som-
meil qui incarne I'obseurité de I'abime dans lequel toute
activité se dissout & la fin des temps. « Ce Grand-Dieu
est la nature fondamentale de toutes choses. » (Linga
Purdnd, 1, 17, 12.)

« Finalement tout provient d’une désintégration (tamas)
et finit par une désintégration. Comme le pouvoir qui
gouverne et contrle la désintégration, le Seigneur-du-
sommeil est le principe final de I'Univers. » (Karapdtri,
Lingopdsand-rahasya, Siddhanta, vol. II, p. 155.)

L'équilibre de saliva et de tamas, du centripéte et du
centrifuge, de la cohésion et de la dispersion, de la lumiére
et de I'obscurité, donne naissance & la troisiéme tendance,
la tendance a l'orbitation, rajas, qui est l'origine de
Pactivité, de la multiplicité. C'est cette résultante qui
est la source des formes, variant a 'infini, de I'univers
manifesté.

De rajas, de la tendance orbitative, proviennent tout
mouvement, toute division rythmique des continus de
I'espace et du temps et toute activité mentale qui n'est
qu'une division rythmique du continu de la conscience.
Cette troisitme tendance représente le processus par
lequel la création dans son infinie variété apparait dans
la pensée divine. Elle est personnifiée dans le Créateur,
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I'Etre-immense (Brahma) ! qui construit 'univers. Brahma
est la source de tous les rythmes, toutes les formes, il
est la pensée de laquelle I'univers est issu, I'intellect
universel duquel jaillit I'Embryon-d'or ou ceuf du monde =,

Bien que fondamentalement distinetes, les trois qua-
lités sont inséparables et I'une ne peut exister sans les
autres. Si nous mettons en avant leur unité, nous pou-
vons les considérer comme les aspects du pouvoir de mani-
festation de 1I'Immensité (Brahman). Nous verrons que
cette manifestation ne peut étre gu'une apparence et
que les trois qualités constituent le pouvoir d'illusion
{méya) de 1'lmmensité.

C'est en partant de I'état de repos absolu qui est Shiva,
le Seigneur-du-sommeil, la tendance désintégrante (tamas)
que les deux autres tendances apparaissent lorsque la
manifestation commence, lorsque le premier remous de
I'lllusion apparait dans I'Océan causal.

« Au commencement tout n’était qu'obscurité (tamas).
Stimulée par la quiddité, cette obscurité devint instable
et la forme de la tendance orbitante (rajas) apparut.
Stimulée elle-méme, cette tendance orbitante devint ins-
table et la tendance désintégrante, la tendance centri-
fuge (tamas) apparut? Stimulée & son tour elle devint
instable et la tendance cohédsive (sattva) se manifesta.
(Maiirdyani Upanishad, 4, 5.)

La conception des trois tendances semble provenir de
I'ancienne philosophie shivaite. Le mot guna, qui dans le
sanscrit classique signifie « qualité », apparait pour la
premiére fois dans le sens particulier des trois tendances
fondamentales dans la Maitri Upanishad et la Shveldsh-
vatara Upanishad qui sont des exposés de la philosophie

1. Le mot Brahmd est Ia forme masculine, n.inﬁad Brahm
e L e
OUs VOyons double rdle et 1
désintégré et 1'aspect désintégrant E: Sll.i'lll‘l.l 7 “m“ o o
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shivaite. Le mot gupa semble avoir eu originellement le
sens de « partie d'un tout » ou, plus concrétement, d'un
des filaments formant une corde. Le mot Tri-mirti, signi-
fiant « Trinité? » par lequel on représente les trois qua-
lités personnifiées dans les trois dieux, Brahma, Vishnu
et Shiva, semble étre de création relativement récente
et n'a jamais été d'un emploi généralisé ®.

Les trois états de I'expérience

I.a réalisation des trois tendances est lice 4 celle des
trois formes de I'étre : l'existence, la conscience et 'expé-
rience. Nous retrouvons ici les substrats de I'espace, de
la pensée et du temps. Cette réalisation a lien respective-
ment dans les trois états de veille, de réve et de sommeil-
profond. L'état de veille est lié a rajas, c'est-d-dire
Brahma, le réve & sallva, ¢'est-a-dire Vishnu et le sommeil-
profond & lamas, c'est-d-dire Shiva.

La tendance orbitante qui dépend du substrat de I'espace

1. Les symboles se rapportant 1a trinité hindoue ne semblent
pas étre sans connexion avee la conception chrétienne de la Trinité.
Shiva, la cause supréme, est aErpdé le Progéniteur, le pére. Son
symbole est le linga, I'organe de la procréation. Dans la notlon de
+ Dien le Pire », ln personne du procréateur est substituée & 1'organe

Vishnu, le préservateur, descend dans le monde sous la forme
d'un apatdra, d'une incarnation. C’est lul qui vient montrer ln vole
aux anges et aux hommes lorsqu'ils s'écartent de leur destinée. 11
correspond done @ la notion de « Dien le Fils », du rédempteuf.
Beaucoup des éléments ag-mba‘ilquﬂ rencontrés dans les s de
Ia nalssance et de la vie du Christ ont des équivalents trés proches
dans les mythes de la nalssance de Krishna et des autres avaliras.

Le Saint- t est re té comme procédant du Pére et du
Fils, Un ke peut établl avec la tendance rafas résultant
de I'équillbre de saliva et de lamas et personnifite par Brahma.

1l serait probablement aisé de Lrouver Wi lien histerique entre la
Trinité et In Tri-mirti. Les conceptions philosophiques des hindous
étalent connues en Grice et dans le Moyen-Orient avant et aprés
le commencement de 1'ére chrétienne. 1l fant toutefols remarquer
que, alors que la Trinité est mgréuntin ar les scolastigues comme
un mystére, elle demeure une sfinition fondamentale de la cosmo-
loc_:l: religieuse des hindous.

Valr I'Inde classique, vol. 1, p. 518.
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est l'origine de toutes les sphéres de I'existence percep-
tible. Dans 1'état de wveille nous réalisons l'expérience de
I'existence qui dépend de l'espace et du temps relatifs,
manifestés dans les principes-des-éléments qui somt la
base des formes perceptibles. Cet état est donc en rapport
avec Brahmi, U'Etre-immense, le Créateur. L'action
(karma) et plus particuliérement 1'action rituelle est la
voie de réalisation correspondante.

Dans I'état de réve nous réalisons l'expérience de la
tendance centripéte (sattva), substrat de Ia pensée qui
représente le processus de la manifestation, du plan subtil
du monde, L'homme qui réve se comporte comme Vishnu
dormant, étendu sur I'Océan causal. La pensée, le savoir
est la voie de réalisation correspondante. L'homme qui
réve en vérité recrée le monde.

« Quand il s'endort, ces mondes lui appartiennent. Il
devient alors un grand roi ou un savant, il hante les lieux
élevés ou bas. Comme un grand roi qui se meut comme
il lui plait & travers son domaine, emmenant avec lui sa
suite, lui, promenant avec lui ses sens, se meut comme
il lui plait au-dedans de lui-méme. » (Brihad-drangaka
Upanishad, 2, 1, 18.)

« Quand I'homme s'endort, il emporte avec lui la
matiére de ce monde qui contient tout. I1 le démonte
et le reconstruit dans son réve, éclairant ce monde inté-
rieur de sa propre lumiére. Il n'y a 14 ni chars, ni jougs,
ni chemins, mais il fait jaillir de lui-méme des chars,
des jougs, des chemins. Il n'y a pas la de joies, de bonheurs,
de plaisirs, mais il fait jaillir de lui-méme des joies, des
bonheurs, des plaisirs. Il n'y a pas la de lacs, d'étangs,
de lotus, de riviéres, mais il fait jaillir de lui-méme des
lacs, des étangs pleins de lotus, et des riviéres, car il
;:-1 est le créateur. » (Brihad-dranyaka Upanishad, 4, 3,

10.)

Le sommeil-profond, qui est 1'état inactif de la Cons-
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cience, est la perception de la félicité, I'état causal de
I'expérience. La tendance-désintégrante (tamas) est I'aspect
causal des trois qualités; I'état de veille et I'état de réve
jaillissent de I'obscurité du sommeil-profond et se
dissolvent en lui.

L'état de sommeil-sans-réve est lié & Shiva, le Seigneur-
du-sommeil. C'est dans le non-agir, dans le silence com-
plet de la pensée que nous pouvons réaliser le plus haut
degré de conscience, la félicite parfaite de l'existence
pure. Du point de vue des réalisations humaines, Shiva
représente la dissolution finale de lindividualité — et
c'est vers cette fin que D'esprit métaphysique gs'oriente
— tandis que 1'Immanent, le Préservateur, Vishnu repreé-
sente l'illumination supréme, la divine expérience du
transcendant vers laquelle tend toute religion. En réalité
les religions ne connaissent le plus souvent que l'aspect
Vishnu du divin et ne parlent que de la voie vishnuite.

Imtmiiqnllit&ﬂllmnnifﬂtlﬁﬂn

Le silence, I'obscurité dans lesquels se perd l'origine
et la fin de la manifestation, se rencontrent également
aux deux extrémités du conscient, aux deux bouts du
supra-conscient et du subconscient. C'est pourguoi
tamas, la tendance-désintégrante, est la substance des
facultés transcendantes au-deld de la pensée, comme aussi
de I'inertie inconsciente de la matiére. Lorsque nous cher-
cherons 4 analyser le role relatif des trois qualités dans
I'univers manifesté, nous rencontrerons surtout la forme
inerte, subconsciente de lamas puisque son aspect trans-
cendant est le non-manifesté.

La hi¢rarchie des trois qualités varie donc selon le
point de vue duquel elles sont envisagées. Du point de
vue de I'action humaine, famas est l'aspect inférieur,
salfva laspect le plus haut. Tamas apparait comme la
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mort, le mal, I'inaction, l& ol l'action seule semble don-
ner des résultats, Cependant, du peint de vue de la réali-
sation spirituelle ohi l'action est le principal obstacle,
salfva est I'aspect inférieur, celui qui lie par les liens du
mérite et de la wvertu, {amas est I'aspect le plus haut,
celui de la libération par le non-agir. 11 existe donc deux
voies principales par lesquelles I'homme peut s'échapper
des filets dans lesquels la Nature 'emprisonne : la voie
inférieure, celle du mérite et de ses fruits, qui conduit
vers la concentration de 1'énergie, vers I'union avec le
divin manifesté, c'est-i-dire vers les diverses formes de
ce gque nous appelons le ciel et le salut, L'autre voie, la
plus haute, est la voie de la libération et du non-agir par
laguelle 'homme se débarrasse des liens de I'existence indi-
viduelle et se dissout dans I'immensité de la félicité infinie,

Dans le processus de la manifestation, des relations
de plus en plus complexes apparaissent entre les trois
tendances. Elles donnent naissance & divers types d’exis-
tence, 4 différents étres, 4 des entités différentes.

« Parmi les énergies de chaque univers, celles en qui la
tendance désintégrante prédomine sont & Iorigine des
formes physiques (bhautika prapafica). Dans ces aspects
inférieurs de l'existence quelques éléments des tendances
cohésive el orbitante subsistent. De 1'aspect cohésil
sont formées les facultés internes ! et les sens de la percep-
tion® De la tendance orbitante naissent le souffle wvital

1. Ces facultés internes sont quatre : Le mental (manas) dont
la nature est de délibérer, de discuter.

L'intellect (buddhi) dont la nature est de choisir, de décider.

La substance mentale li'w:ltl'.l‘,r sur ]nguelle s'imprime la mémolre.

Le moi ou notlon-d’existence-individuelle Ehnmklm}.

2. Nous possédons cing sens perceptifs et clng sens actifs corres-
pondant aux cing éléments (éther, air, feu, eau et terre), Ces élé-
ments ne représentent pas des substances, Leurs noms sont des
np}:::‘lntlnn: symboligues des sphéres d'actions des sens.

sens perceptifs ont pour leurs organes : I'orellle (oule-éther),
la pean stnnchnrhnlr}. les yeux (vue-feu), la langue {godit-ean) et
le mezx (o t-terre). Les sens actifs correspondants somt la parole,
la main, le pied, le sexe et I"anus.
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et les sens de l'action. Les corps physiques (sthila bhata)
naissent de la tendance désintégrante. C’est ainsi que le
monde perceptible jaillit de I'aspect dissolvant de
I'énergie universelle. » (Karapdtri, Shri Vishnu tallva,
SiddhAnta, vol. V, p. 73.)

Les divers plans de l'existence sont différenciés par
la proportion relative des trois tendances.

Sattpa dans safiva, la Conscience dans la Conscience
est la nature du Soi, de I'dtman.

Rajas dans satfva, I'Existence dans la Conscience esl
la nature de la divinité, d'Isheara.

Tamas dans saitva, I'Expérience dans la Conscience
est la nature de 1'étre vivant, du jiva.

Sattva dans rajas, la Conscience dans 1'Existence forme
l'instrument intérieur (antahkarana), ¢'est-a-dire 1'ensemble .
des facultés (le mental, l'intellect, le conscient et la notion-
du-moi).

Rajas dans rajas, I'Existence dans I'Existence est la
nature des énergies vitales (prina).

Tamas dans rajas, I'Expérience dans I'Existence forme
les sens (indriya-s).

Satfva dans tamas, I'Existence dans I'Expérience donne
naissance aux princip&des—élémr:uts (mahé-bhita-s).

Tamas dans famas, I'Expérience dans I'Expérience est
la nature des formes inanimées du monde physique.

L'une ou l'autre des trois tendances prédomine dans
chaque catégorie de chose, dans chaque espéce d'étre.
Dans les esprits célestes, toujours attirés vers la lumiére
divine, la Conscience prédomine. La tendance Expérience-
plaisir est la nature principale des génies, des puissances
obscures. L'Existence qui est activité domine dans les
principes-créateurs et les hommes, dont l'action est la
nature et la fonction.

C'est pourquoi les dieux (Deva-s) naissent de I'élément
sattva de 1'Etre-cosmique, les Progéniteurs ou Seigneurs-
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des-créatures (Prajd-pati-s) naissent de I'élément rajas,
les démons ou esprits destructeurs (Rudra-s) naissent de
I'élément famas.

Les étres humains, selon leur nature et leur degré de
développement, sont attirés vers ces différentes émana-
tions de I'Etre-cosmique. Ceux en qui la conscience prédo-
mine vénérent les dieux (Deva-s); ceux pour qui I'action
ou l'existence est plus importante adorent les génies
(Yaksha-s) et les anti-dieux (Asura-s); ceux pour qui le
plaisir, la sensation prédomine honorent les fantdmes
et les esprits (bhiita-s et preta-s).

Dans le microcosme, ¢'est-i-dire dans 'homme, les trois
tendances sont plus particulitrement localisées dans
certains centres subtils, Brahmé (I'Existence) habite le
ceeur, le centre de la vie physique; Vishnu (la Conscience)
dans le nombril, centre du corps subtil et nerveux; Shiva,
(I'Expérience, la Jounissance) a sa demeure au milien
du front, dans le centre d'abstraction et dans le sexe,
centre du plaisir. Durant les « méditations quotidiennes
de midi et des crépuscules » (sandhy#), les trois aspects
divins sont vénérés dans une concentration mentale sur
ces divers centres du corps physique.

Pour les végétaux, le centre vital est dans la racine,
le centre subtil dans le trone, le sexe et la sensation dans
la frondaison. La formule de vénération du figuier sacré
est done la suivante ;

« Je me prosterne devant le figuier saint, devant Brahmil
dans sa racine, Vishnu dans son tronc et Shiva dans sa
frondaison. » (Ashvaftha-stolra, 16.)

Toutes les impulsions morales, mentales, physiques des
étres vivants qui font partie de la sphére de la Nature,
sont 1'effet des combinaisons relatives des trois tendances
de base. Ceci nous permet de comprendre que les valeurs
que nous appelons morales sont purement relatives,
vraies seulement sur un plan particulier, & un certain
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niveau de notre développement. Tout ce qui va @ I'encontre
de la conservation de la vie, c'est-d-dire le plaisir (qui
est usure), la passion, la cruauté mais aussi le renonce-
ment, le détachement appartiennent 4 la tendance désin-
tégrante (tamas). Toul ce qui tend & préserver, a faire
durer, comme par exemple la dévotion, la pureté sont de
la nature de la tendance cohésive (sattva). Toutes les
impulsions créatrices proviennent de la tendance orbi-
tante (rajas). C'est pourquoi tous les efforts, les qualités,
les vertus qui nous conduisent vers une forme de réalisa-
tion mous éloignent des autres. Toute vertu et tout vice
ont leur récompense, toute action bonne ou mauvaise porte
des fruits?, mais ces fruits sont eux-mémes a4 l'intérieur
des limites des trois tendances. Ils ne peuvent que nous
enfermer davantage dans la prison de I'existence. C'est
seulement par le non-agir, en renoncant & la vertu comme
an viee, au bien comme au mal, au plaisir comme & la
souffrance, que NOUsS pouUvVoNs nOus libérer des liens qui
nous entrainent d'une existence dans une autre, d'un
monde dans un autre, de la terre dans divers paradis ou
enfers et de nouveau sur terre une fois que nous avons
épuisé le crédit di a nos actions.

« Lorsque dans les joies de ces vastes paradis, ils ont
dépensé les mérites acquis, ils retombent dans le monde
mortel et suivant la triple voie des mérites, ces hommes
qui cherchent le bonheur continuent leurs allées et venues. »

(Bhagavad-Gitd, 9, 21.)

Miiyd, la puissance d'illusion
Le substrat est par Ini-méme éternellement immobile.
Cependant, si une forme quelconque doit exister, il faut

1. Pour Phomme ordinairement, « le frult d'une bonne action est
Fur et de satipa, celul de rajos est la doulear, celui de famas est
ignorance » (Bhagavad-Gitd, 14, 16.)
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que quelque part dans l'immensité immobile apparaisse
un mouvement, une vague, un tourbillon.

La force qui crée l'apparence d'une polarisation, d'une
localisation, d'un rythme — comparé au tourbillon qui
forme une étoile dans le continu indifférencié de I'éther —
est appelée I'lllusion (Mayd). C'est ce mouvement pur
dépourvu de substance, ce mouvement qui est en fait
l'unique substance de toute matiére que I'on représente
comme la source mystérieuse de tout ce qui existe,

Le caractére insubstantiel de ee mouvement apparent,
duquel toute forme est un développement, explique la
nature de l'univers qui semble exister bien qu'il n’ait
finalement d'autre matitre qu'une énergie. La puissance
d'illusion peut étre comparée & une délibération mentale
introspective (vimarsha) qui penserait le plan de I'univers.
On peut la représenter comme la « pensée de 1'Etre cos-
mique » dont I'univers serait la matérialisation apparente.

L'énergie, subtile ou matériclle, au moyen de laquelle
un visionnaire omniprésent pense, c'est-a-dire crée, toutes
choses, est appelée la puissance d'illusion, c’est « I'entité
qui a la vision de l'univers ». Les centres conscients
de cette énergie qui sont les dieux et les étres vivants, et
les centres inconscients qui sont les sphéres et les atomes
del'univers, ne sont que la manifestation de cette puissance.

Du point de vue de I'homme, « la puissance d'illusion
apparait sous deux formes, comme un voile (dvarana) qui
obscurcit, empéche la perception et comme une évolution
(vikshepa) par laquelle l'illusion devient une entité indé-
pendante, automotrice. Dans le sommeil profond nous
avons 'expérience de I'aspect voilant qui entoure I'esprit,
Visolant de toute expérience. Il n'y a plus alors de percep-
tions ni rien qui présente le caractére d'un dévelop-
pement ». (Commentaires de Upanishad Brahmavogi sur la
Nrisimha ultara-tdpini Upanishad, 1x, 4.)

Dans I'état de réve nous avons 'expérience d’une évolu-
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tion qui ressemble a l'aspect créateur de la puissance
d'illusion. Lorsqu'on lui demande comment une illusion
peut &tre la substance des dieux et du cosmos, le védantiste
répond : « une illusion est une fausse apparence, mais une
apparence a nécessairement pour base une réalité, car rien
d'illusoire ne peut exister sans un support, et la réalité du
support emplit lillusion. En adorant une illusion ou ses
manifestations, on adore la réalité qui est derriére elle,
cest-a-dire I' Tmmensité 4 jamais inconnaissable sur laquelle
elle repose ». (Karapétri, Shri Bhagavati tativa, Siddhdnta,
vol. V.)

« O charmant visage! je n'ai jamais affirmé qu'une illu-
sion puisse étre adorée. Clest le support conscient de I'illu-
sion qui mérite de 1'étre. Les mots illusion, énergie, et
autres similaires cherchent seulement & indiquer un niveau
particulier d'étre. Clest I'adoration de I'lmmensité que
I'on cherche A indiquer & I'aide de mots tels qu'illusion. »
(Un Tantra cité dans Siddhénta, vol. V, p. 243.)

« Une illusion n'est pas la méme chose quune erreur.
Dans I'abime sans fond de I'Immensité il n’y a pas de place
pour I'erreur. Le substrat immense qui est la seule réalité
forme la substance du pouvoir d'illusion et reste entre-
lacé avec elle. » (Karapitri, Shri Bhagavati taltva, Sid-
dhinta, vol. V.)

Illusion et ignorance

Madyd est 4 la fois la source du Cosmos et celle de la
conscience qui le pergoit. Tous deux sont interdépendants.
Le Cosmos non pergu n'a pas d'existence et la conscience
qui ne pergoit rien n'a pas de réalité.

La manifestation n'existe que par rapport & la percep-
tion. Si personne ne la percevait, rien ne pourrait témoi-
gner qu'elle existe. C'est pourquoi les principes-des-sens,
comme les principes-des-éléments, dont les limites condi-
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tionnent les apparences que nous percevons, sont considérés
comme les causes mémes de la manifestation, les formes
que prend la puissance qui crée le monde.

La conscience qui percoit est le corollaire nécessaire
du pouvoir qui manifeste. L'étre vivant et 'étre cosmique
n'existent que l'un par l'autre. De la vient la nécessité
de consciences individuelles, d'étres vivants pour le pouvoir
qui crée, la dépendance ol se trouve le Créateur par
rapport 4 sa création.

Dans le microcosme, c'est-i-dire dans I'individualité
manifestée, Miy4, la puissance d'illusion cosmique, devient
le pouvoir d'ignorance (a-vidyd) ou de non-savoir (a-jiidna)
humain qui constitue 1'élément qui percoit I'illusion.

« Que ce soit par I'intermédiaire du savoir ou du non-
savoir, toutes choses prennent leur réalité de celui qui les
percoit. » (Karapdtri, Shri Bhagavati laitva, Siddhanta,
vol. V.)

La différence entre la puissance d'illusion (Mayid)
et le pouvoir d’ignorance (a-vidyd) réside en ce que d’un
cOté la manifestation de 1'univers est produite par May4,
par lillusion cosmique; I'abime de I'Immensité se mani-
feste dans un Cosmos immense, alors que par ailleurs ¢’est
au moyen de l'ignorance que sont formés des centres de
perception, de sorte que 1'illusion puisse étre percue et
devenir ainsi une réalité relative. C'est par l'ignorance
que les étres individuels arrivent 4 exister comme des
entités distinctes. Le non-savoir n’est pas ici simple
absence de connaitre, mais représente un état au-deld
du savoir dont la nature est celle de I'étre transcendant.
C'est seulement du non-savoir que peut naitre le voile
qui est la cause des apparences et « le savoir étre enveloppé
de non-savoir?® »,

« Le non-savoir est I'expérience de Tlillusion [qui

1. AMdnamdvritam fidnam, fBhagavad-Giid, 5. 15.)
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voile le substrat.] » (Nrisimha-uffara-tdpini Upanishad,
9, 4)

L'illusion est donc elle-méme masquée par le non-
savoir et c'est cette illusion masquée par l'ignorance qui
est la nature intrinséque de l'univers. Ceci implique que
I'existence est la nature méme de l'ignorance car le non-
existant ne saurait rien masquer. L'ignorance est donc
un voile comme I'illusion.

« Avant la Création, le savoir (jidna) et son objet (artha),
¢'est-d-dire tout ce qui peut étre percu (drishya) n'existent
pas séparément. » (Cité dans Siddhanta, vol. V, p. 263.)

Aussi longtemps que la capacité-d'étre-vu (drishya-
shakti) qui est la nature de la Nature, n'est pas apparue,
I'dme universelle, le Soi-conscient (cid-itman) ne peut
se penser lui-méme que comme non-existant (asat).

Dans une affirmation telle que : « nul ne peut me voir
enveloppé dans l'illusion de lidentité! », « me »représente
le « je s, la premiére notion d'existence individuelle (asmat)
qui est la premiére forme manifestée de I Immensité
insondable voilée par le non-savoir. C'est pourquoi I'étre
divin peut se décrire lui-méme comme « je suis inconnu
(aham ajfiah), je ne me connais pas moi-méme (mAm
aham na jdndmi), je ne te connais point (tvim aham na
janami) ». Le non-savoir apparait comme la source de
I'expérience. Si le non-savoir n'était qu'une absence de
perception, une telle expérience ne pourrait aveir lien
car toute illusion est basée sur la conscience.

La nature

La nature de la manifestation consiste donc dans cette
rencontre du pergu et du percevant, du pouvoeir d'illusion
et du pouveir d'ignorance, du Cosmos et de I'étre vivant.

1. Bhagavad-Gitd, 7, 25.
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Le Vishnu Purdna (6, 7, 61) divise en trois degrés le
pouvoir de wvoiler qui caractérise la nature et qu'il
appelle : 1° le pouvoir d'illusion transcendant (pard) qui
est immanent; 2° le pouvoir d’expérience ou de connais-
sance des choses extérieures (kshetra-jfia) qui est le pou-
voir non transcendant, l'intelligence cosmique, le processus
de la conception du monde; 3° le pouvoir d'action (karma)
qui est la manifestation du non-savoir (a-vidya).

La création nait du pouvoir de connaissance plus ou
moins voilé par le pouvoir d’action. Le voile est plus épais
dans la matiére inanimée et graduellement plus léger
dans les plantes, les montagnes, les insectes, les oiseaux,
les animaux, les hommes, les esprits et génies, et les dienx.

Finalement la source de la connaissance est dans le non-
savoir (a-vidyd) car c'est le seul nom qui puisse étre donné
4 la réalisation de l'inconnaissable. Nous verrons que cet
objet supréme du non-savoir est décrit comme la Mére
universelle, la déesse supréme, source de tout ce qui est.

¢ Elle dont I'Etre-immense et les autres dieux ne
peuvent eux-mémes comprendre la forme est appelée
I'Inconnaissable. Elle dont la limite ne peut étre trouvée
est appelée I'lllimitée. Elle qui seule est partout présente
est appelée I'Unique.

« Elle est la conscience transcendante dans toute connais-
sance. Elle est le vide dans tous les vides. Elle, au-dela
de qui il n'est point d'au-deld, est appelée I'Inaccessible
(Durgd). » (Devi Upanishad, 26-28.)

L'individualité vivante peat s’opposer i la nature

Pour des étres dont les sens seraient différents des notres,
'univers serait différent. C'est finalement dans les centres
de perception, c'est-d-dire dans les individualités vivantes
que mous devons chercher la réalité d'un cosmos qui
autrement est illusoire.
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Ce que nous décrivons comme des énergies cosmiques
fondamentales doit se trouver aussi nécessairement
nous-mémes ear mous ne pouvons connaitre quelque chose
qui n'est pas en nous. Les mondes célestes et infernaux
existent seulement dans la mesure oil ils sont présents dans
un esprit qui les percoit. Car c'est la que s'en situe l'expé-
rience. Notre effort pour connaitre le monde extérieur est
limité & la connaissance que nous pouvons avoir de nous-
mémes. Notre perception du monde extérieur n'est que la
projection de notre monde intérieur. C'est pourquoi le
panthéon tout entier n'est qu'un tableau de la vie inté-
rieure de I'homme.

« Les dieux représentent les inclinations des sens illu-
minées par la révélation. » (Shankaraciirya, commentaire
de la Chdndogya upanishad, 1, 2, 1.)

« La vie n'a servi de rien & celui qui quitte ce monde
sans avoir réalisé son propre monde intérieur. Elle reste
invécue comme les Veda-s mon récités ou toute autre
action non accomplie. » (Brihad-dranyaka U panishad,
1, 4,15.)

hpniumﬂﬂchmmnhudeihmnmhmw

A chaque degré de la manifestation, |'énergie causale
apparait comme un voile de non-savoir, comme un obstacle
4 la connaissance qui empéche le voyant, le sage inspiré,
de percer le secret de Dillusion, de la vaincre et de réduire
le monde au néant.

« C'est ainsi que la puissance-transcendante-d'illusion
(Maha-maya) empéche la base de toutes choses, I'Immensité
qui s'illumine elle-méme, d’étre découverte. Brutalement,
elle trompe les esprits des voyants, des sages imprégnés de
la connaissance secréte des Ecritures. Cette puissance
@'illusion, quand elle prend la forme de la connaissance,

est la source de la libération tandis que sous la forme de
5
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I'ignorance, elle est le principe qui maintient assemblés
les éléments de I'univers. Elle est le Sommeil-de-la-réinté-
gration (yoga-nidrd), ou Iillusion-de-I'identité au moment
olt, 4 la fin des 4ges, le pouvoir de cohésion s’endort sur
les anneaux du serpent qui représente les restes (shesha) des
univers détruits, » (Karapatri, Shri Bhagavall tativa,
Siddhdnta, vol. V.)

Dans le processus de la manifestation, tout est fait
pour eréer illusion de la multiplicité et pour empécher la
réalisation de I'identité fondamentale de tous les étres,
car ceci ménerait 4 la destruction de la notion du Moi qui
est la force de cohésion qui maintient assemblés les élé-
ments constituant I'étre individuel, le témoin qui donne sa
réalité au Cosmos. Tout affaiblissement de la tendance
centripéte qui caractérise l'individualité est contraire
au processus de la eréation du monde. Le but de tout
créateur est d’empécher une réalisation qui détruirait sa
création. C'est pourquoi « le Soi n'est pas i la portée du
faible! » 11 faut le conquérir en allant contre toutes les
forces de la nature, toutes les lois de la création.

La nature est I'expression de la pensée du Créateur,
c’est la puissance qui crée les formes. C'est aussi la puis-~
sance qui empéche d'échapper au monde des formes.
Dans son effort vers la libération, 'homme doit vaincre
tous les artifices de la nature qui cherche en tout a le
tromper. Toute connaissance révélée a pour but de main-
tenir I'homme dans son état d'individualité manifestée.
Nous pouvons done comprendre pourquoi toutes les rigles
de la morale, toutes les formes du savoir sacré ou profane,
tous les liens de la religion et des rites semblent avoir
essentiellement pour but d'écarter 'homme du sentier
de la libération, de la connaissance, de le maintenir homme

. } Ndyam dlma balahinena labhgah, {Mundaka Upanishad, 2, 3,
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par la promesse d'un bonheur éternel, de plaisirs célestes
ou autres avantages transitoires.

Tous nos moyens de perception sont orientés vers I'exté-
rieur. Comme des insectes attirés par la flamme, nous
sommes attirés par les spectacles et les sons du monde
extérieur, faits pour nous empécher de regarder en dedans.

« Celui qui est né de lui-méme (svayambhu) perca les
ouvertures des sens vers I'extérieur. C'est pourquoi I'homme
regarde au-dehors et mon au-dedans. Um jour, un sage,
cherchant I'immortalité, regarda au-dedans et contempla
le Soi face & face. » (Katha Upanishad, 4, 1.)

Lorsque le Yogi cherchant la libération fait quelques
progrés dans ses efforts pour se libérer de tous liens, la
nature lui offre de nouvelles aptitudes, de nouvelles tenta-
tions, de nouveaux accomplissements pour le ramener en
son pouvoir. Chacune des trois tendances de la nature au
lieu d'étre un chemin ouvert vers la libération, devient
un moyen d'enchainer.

« Pur Arjuna! la tendance cohésive (sattva) dont la
pureté illumine toutes choses, lie les hommes par l'attrait
de la joie, par l'illusion du savoir.

« Fils de Kunti! la tendance & I'action (rajas) est faite
d'attachement né avec le désir. Elle lie les étres par les

*

liens de l'action.

«Fils de Bharata ! sache quela tendance a la désintégration
(tamas) jaillit de l'ignorance. Elle trompe les vivants et les
lie par la négligence, la paresse et le sommeil. » (Bhagavad-
Gild, 14, 6-8.)

Tout culte religieux a pour but de garder I'homme empri-
sonné dans les liens de 1a manifestation dont les dieux sont
les énergies fondamentales.

« Quiconque adore une divinité autre que 1'Immensité
en pensant « Il est un, je suis un autre » ne sait pas. Il
est comme une [téte de] bétail pour les dieux. Chaque étre
vivant est utile aux dieux comme le bétail est utile anx
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hommes. Si méme une seule béte est enlevée, c'est désa-
gréable. Que dirons-nous si beaucoup sont enlevées? C'est
pourquoi il est désagréable aux dieux que les hommes
sachent. » (Brihad-dranyaka Upanishad, 1, 4, 10.)

Le dualisme fondamental

Lorsque nous l'envisageons du point de vue du pouvoir-
de-manifestation, le substrat apparait comme l'un des
termes d'une dualité. L'Immensité semble prendre un
aspect positif. On l'appelle alors la Personne (Purusha)
et on lui attribue un caractére male. Le pouvoir de mani-
festation de la Personne est appelé Nature (Prakriti)
et est considéré comme femelle?,

La Personne agit selon sa nature.

« Limité par le pouvoir de mon propre pouvoir et forcé
par ma nature je crée, indéfiniment, ces agglomérés d’'élé-
ments. Gouverné par ma loi, le pouvoir de Nature donne
naissance aux mondes animés et inanimés. » (Bhagavad
Gitd, 9, 8, 10.)

1. = Le mot Purusha {per:nnlne‘; est d!l\‘l;linidtj::emm H .Turushm
sarpapiranat puri maiu'andam t voulair T ce rem
(plrana) tnutpn ou bien « ce g:I ]E:umﬂum dans la cité urn? g.)rh

2\‘le.ﬁ- {Shankardcirya, commentaire du Chdndogya Upanishad,
, 12, 6.

Le mn}ll: Prakriti (Mature) veul dire : « ce qui, dans la création,
est tronscendant (parama). 2

« La :ﬂllu.be pra veut dire élevé : kriti (action) représente In créa-
tion. Celle qui dans ln création est transcendante, la déesse-supréme
?t1“15m; connue sous le nom de Prakriff. » (Brahma-vaivaria Purdna,

fanikartuh prakritih, « La Nature (Prakritl) est ce de quol on
nalt. » (Pdnini sdtra-s, 1, 4, 36.)

« La nature est ce qui agit incessamment. C'est la base fondamen-
tale, l'état d'équilibre de saffea, rafas, et fomas, » (Sdnkhpa taltoa
Jmm%udr. commentaire de la kdrikd 3.)

= Etre la nature implique qu'on est la cause immanente dans la
hiérarchie [des causes]. La nature est définie comme "action trans-
cendante, c'est-i-dire I'action sous la forme de 'évolution. Le mot
Nature (Prakritl) est souvent pris comme un ;zunnyme d'énergie
{smm(\,. de non-née (Ajd), de fondement (pradhdnaj, de non-évo-
luant (avyaktd), de dﬁlntégmﬂun tamas). d'llusion (Mdyd) el
d'ignorance (Avidyd). » (Vijiddia B Sdnkhya sdra, l.-£]
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On ne peut distinguer réellement une personne de sa
nature ou de son pouvoir, Personne et Nature, bien que
distinetes, sont i jamais inséparables et sont les deux
aspects d'une méme chose. Cette unité duelle apparait
dans chaque forme de leur manifestation.

Chaque aspect du Cosmos ou de la Conscience cosmique
doit donc étre représenté sous une forme duelle, Clest
pourquoi chaque dieu est décrit comme ayant une compagne
ou énergie inséparable de lui-méme.

L’ Immensité est ainsi accouplée & I'Illusion, le Pouvoir-
de-désintégration (Shiva) 4 I'Energie (Shakti), le Pouvoir-
de-cohésion (Vishnu) 4 la Multiplicité (Lakshmi), le Pou-
voir-de-Création (Brahmad) au Savoir (Sarasvati).

Lorsque nous parlerons de la Trinité hindoue et des
formes de la déesse, nous verrons la signification de ces
diverses entités.

Certains des sytémes philosophiques considérent I'énergie
manifestante comme plus fondamentale que le substrat
continu, Ceci méne aux formes de religion on I'état supréme
du divin est féminin. Dieu est femme. Ces systémes sont
appelés Shakla, culte de I'Energie.

« Diea » (Ishvara) et Pillusion de I'Unité divine

La notion de dualité ne peut s'appliquer qu'a ce qui est
déja multiple puisque la premiére manifestation du non-
duel implique une trinité. L'Unité n’apparait que lorsqu’on
veut considérer globalement comme un tout, les trois
aspects de la Trinité et leurs natures ou puissances respec-
tives ainsi que le substrat gqu'est I'Immensité qui elle-
méme est au-deld du nombre. La notion de 1'Unité divine
semble bien étre une fiction, une construction mentale,
sorte de projection par I'étre vivant de sa notion du moi
dans le complexe causal, la création d’un dieu a I'image de
I'homme. « Dieu (Ishvara) devient une individualite
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particuliére dans laquelle ne se trouveraient pas de traces
de douleur ou de désir et qui ne serait pas affectée par ses
propres actions. » (Yoga-siira-s, 1, 24,)

Cette unité imaginaire de la personne divine, reflet du
manifesté, est une illusion, tout comme est illusoire 1'unité
de la personne humaine qui n'est en fait qu'un nceud
temporaire liant ensemble diverses facultés. La notion
méme d'un « Dieu » conduit immédiatement & un nouveau
dualisme, 4 une distinction entre le Créateur et le eréé.
L'Unité divine ne peut étre envisagée que comme collec-
tive dans le sens ot une famille forme une unité. En fait,
du point de vue de la numérologie le un est toujours une
somme, une résultante, jamais un point de départ. Lorsque
nous voulons avoir des rapports avec une famille, nous
nous apercevons que cela n'est pas possible, nous avons 4
faire face 4 la personnalité de chaque membre séparément
ou ensemble, 11 en est de méme dans l'ordre de la mani-
festation comme dans celui de la réalisation; c'est de la
Trinité et de la multiplicité qui en dérive, que nous pouvons
avoir une expérience, jamais de leur unmité fictive. Dans
toute forme de rituel, de priére, d'expérience mystique,
I'homme peut approcher seulement de I'un des multiples
aspects manifestés, de 'un des dieux innombrables. Il ne
peut jamais atteindre I'Immensité indéterminée qui, de
toutes maniéres, ne pourrait lui apporter d'autre réconfort
que celui de la non-existence.

L'unité et I'interdépendance des trois tendances fonda-
mentales, considérées comme une seule entité, est appelée
Ishvara, le Seigneur. C'est de cette notion qu'est appa-
remment dérivée l'idée simplifiée que les monistes ont du
divin. Le Seigneur représente I'état d’équilibre des trois
tendances et en tant que tel correspond & 1'état neutre
de 1'INusion.

Dans les textes religieux, le Seigneur (Ishvara) est appelé
Bhagavdn (le Tout-Puissant). Ce mot voulait probablement
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dire, & l'origine, « celui qui a droit & une part » et s'appli-
quait & ceux qui avaient droit & une part enti¢re des biens
de la tribu. Le mot devint une appellation polie envers
toute personne respectable et aussi envers les dieux.
('est ainsi qu'on s'adresse encore aujourd’hui aux saints ou
aux sages. Le sens classique donné au mot est « celui qui
posséde les six pouvoirs (bhaga) » D’aprés le Vishnu
purdna (6, 5, 74-76).

« Les six pouvoirs, splendeur (aishvarya), perfection
(dharma), gloire (yasha), beauté (shri), savoir (jiiina)
ot détachement (vairdgya) sont appelés bhaga. L'Etre-
immuable que représente la syllabe va est le nom que l'on
donne & la notion que tous les étres sont établis dans
le Soi universel qui lui-méme est établi dans tous les
étres.

« O Maitreya! C'est ainsi que le grand nom Bhagavdn
représente justement I'Etre qui est I'Immensité supréme,
le divin resplendissant & V'intérieur de toute chose, et nul
autre.

« Celui qui comprend l'ascension et la dégradation,
l'allée et la venue, la sagesse et lignorance de tous les
dtres est appelé Bhagavdn. » (Vishnu Purdna, 6, 5, 78.)

Un seul dieu, la vie

La Brihad-dranyaka Upanishad (3, 4, 1) parle du souffle-
vital (prina), le principe de la vie, comme de I'dme des
dieux. Sans la vie il ne saurait y avoir de perception indi-
viduelle, pas de témoin et par conséquent rien qui donne
la réalité 4 I'apparence de la manifestation cosmique. La
vie est la manifestation de I' « Existence » envisagée
comme « la forme propre de la réalité et de la connaissance
infinies » {mtya-jﬂﬁnﬁnanta—avarﬂpa}. Elle est donc le
senl Ftre supréme.

Chaque phrase des Veda-s peut étre interprétée comme
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glorifiant directement ou indirectement la vie. Tous les
dieux ont leur part d'existence. Les noms des divinités
sont des noms de la viel,

Les rapports de « Dieu » et de I'Univers

Si nous acceptons d'employer le terme « Dieu » (étymo-
logiquement « ce qui brille s) pour représenter la source
des formes subtiles et supra mentales dont dépendent les
sphéres du physique, du mental et de I'intellectuel que nous
PErcevons ol croyons percevoir, nous découvrirons que les
rapports de ce « Dieu » avec le monde peuvent se présenter
de six maniéres qui sont : a) Dieu est dans le monde;
b) le monde est en Dieu; ¢) le monde est « Dieu » ou « Dieu »
est le monde; d) le monde et « Dieu » sont distincts:
€) « Dieu » est distinct du monde mais le monde n’est pas
distinct de Dieu; f) il est impossible de déterminer si le
monde est distinct de « Dieu » ou non.

Nous pouvons remplacer le mot « Dieu » par le mot
# cause » on tout autre mot qui convienne & nos habitudes
mentales et nous verrons que cette définition couvre les
principales possibilités de rapports. Le fait que ces diffé-
rents rapports peuvent coexister est illustré en termes de
fil et de tissu :

a) 11y a du fil dans le tissu; b) le tissu est dans le fil (sa
nature et son existence dépendent entiérement du fil);
c) le tissu est fil; d) pourtant le tissu est différent du fil;
€) le fil existe en dehors du tissu, mais non pas le tissu sans
le fil; f) nul ne peut dire si le fil et le tissu sont distincts
ou non.

De ces diverses conceptions du divin sont dérivées diffé-
rentes approches qui sont toutes valables bien qu’elles

1. Dans le langage chrétien « esprit » comme « dme » viennent
de racines ex ant le souffle, la vie. Le mot « Dieu » (div) veut
simplement resplendissant,
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puissent sembler contradictoires. Ces diverses approches
sont la base des différentes formes de religion et des diverses
théologies et philosophies.

Le Verbe originel

La parole a le pouvoir d'évoquer des images et des idées.
Le processus par lequel une pensée, d’abord indistincte,
devient peu & peu définie et s'extériorise, est semblable
an processus par lequel la pensée divine devient I'univers.
La différence est seulement une différence de degré. Si
notre pouvoir de pensée et d'expression était plus fort,
les choses que nous évoquons par la parole apparaitraient
réellement. Avec mos pouvoirs limités, c'est seulement
leur image éphémére qui parait. La parole, le verbe, peut
trds bien étre considérée comme l'origine de toutes les appa-
rences. Le Cosmos est I'expression, la formulation d'une
dée, une parole matérialisée. Le Créateur est le Verbe
originel, 1’ Immensité de la Parole (Shabda-Brahman).

Le processus de la manifestation de la parole comme de
I'univers est par quatre degrés successifs. D’abord dans le
substrat indifférencié de la pensée, une intention, une
tendance apparait. Peu & peu cette intention prend une
forme définie. Nous pouvons « voir » I'idée bien qu'elle ne
soit pas encore liée & une forme verbale et que nous cher-
chions des mots pour V'exprimer. C'est le second degré de
la manifestation de la pensée. Nous trouvons ensuite des
mots qui peuvent servir de véhicule & I'idée. Cette formu-
lation de I'idée en termes de mots dans le silence de V'esprit
est le troisitme degré. Le quatriéme degré est la manifes-
tation de I'idée en termes de sons perceptibles. Ces quatre
degrés sont appelés les quatre formes du Verbe.

« Le lien [ol l'idée se forme], I'instrument [qui permet
<a manifestation], la premiére tendance [vers l'idée],
la conscience s'éclairant elle-méme et dans laquelle n'existe
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pas encore de division en mots, forment le Verbe-lranscen-
dant (pard-vik).

« La premiére impulsion mentale, comme une pousse
jaillissant d'une semence invisible, constitue le Verbe-
visualisé (Pashyanti).

« Le son-potentiel qui deviendra le véhicule de l'idée est
le Verbe-intermédiaire (Madhyama). [L'idée prend une
forme verbale silencieuse.]

« Le son extériorisé sous la forme de syllabes articulées
est le Verbe-manifesté (vaikhari). » (Karapdtri, Shri
Bhagavall talta, Siddhinta, vel V.)

Selon Mallindtha : « Vaikhari manifeste la parole,
Madhyamd est percue par la pensée, Pashyanti éclaire
I'idée, le Verbe-transcendant (Pard) s'identifie 4 I'Immen-
sité causale non différenciée. »

« Seule la forme extérieure de la connaissance peut étre
transmise par le Verbe-manifesté qui est une forme
valable de la connaissance, mais une forme approxima-
tive et périssable. » (YogatrayAnanda. Rdmdvaldra kathd,
p. 34.)

Dans le monde extérieur, la manifestation visible du
Verbe-causal n'est que I'aspect périssable de la eréation.

« Les trois degrés inférieurs de la manifestation sont
symbolisés par les trois cotés d'un triangle qui représente
la pensée divine, la source de I'existence. Ces trois cotés
sont le pouvoir-de-vouloir (icchd-shakti), le pouvoir-de-
savoir (jidna-shakti) et le pouvoir d'agir (kriya-shakti),
appelés aussi Intention, Formulation et Expression.
[Nous verrons qu'il s’agit ici d'un aspect des trois tendances
personnifices en Shiva, Vishnu et Brahmd.]

« Le centre du triangle, la notion indifférenciée, assimilée
4 Pard vk, le Verbe-transcendant, est le quatritme degré,
le plan du non-manifesté. Ce triangle avec son centre
devient un symbole parfait de « Dieu » (Ishvara), concu
comme I'Immensité de la parole (Shabda-brahman) ou
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principe-du-Verbe (Vilk-tattva). » (Rimachandra Shankara
Takki, Pard aur apard Shakli, Kalyina, Shakti anka,
p. 477.)

La théorie du Verbe-créateur et du Verbe-révélé ou
Veda est dérivée de cette conception de la manifestation
des idées. La réalisation du principe du Verbe en remontant
le long de la voie de sa manifestation est 1'une des pratiques
fondamentales du yoga.

Plus nous allons vers l'intérieur dans notre recherche
du Verbe-causal, plus le sens du langage devient profond.
Au bout de notre recherche nous arrivons 4 la premiére
manifestation du langage articulé qui est le monosyllabe
AUM? qui inclut tous les sons et tous les sens de toutes les
langues. AUM est la semence delaquelle le langage est issu;
c'est la graine qui contient la totalité du savoir. Les
quatre Veda-s sont seulement les commentaires de cette
syllabe au sens infini qui forme le quatriéme niveau, le
niveau non manifesté de la révélation, au-deld des niveaux
physique, subtil et causal.

« AUM est la syllabe unique et éternelle dont tout ce qui
existe est un développement. Le passé, le présent, le futur
sont tous inclus dans ce son unique et tout ce qui existe
au-dela des trois formes du temps est aussi impliqué en
lui. » (Mdndikya Upanishad, 1, 1)

« AUM représente I'unité indestructible, I'Immensité.
Celui, qui, son esprit fixeé sur moi, abandonne son corps et
quitte ce monde en murmurant cette syllabe, atteint le but
supréme de sa destinée. » (Bhagavad-Gild, 8, 13.)

« Le rapport des choses, & Roi! est connu seulement
par la parole. La science-des-métres (le Rig-Veda), la
science-des-contenus (le Yajur-Veda), la science-des-déve-
loppements (le Sama-Veda), la science-des-correspon-

1. Le son AUM est formé de la gutturale A, la labiale U et ln
cérébrale M, formant un triangle q:ﬁu délimite physiquement toutes
les possibilités d'articulation.
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dances-subtiles (I’Atharva-Veda) ou [science magique],
des Angirasa-s, l'histoire, les mythes, les sciences, les
connaissances ésotériques, les hymnes, les proverbes, les
commentaires et l'exégése, les rites d'offrande et de
sacrifice, le manger et le boire, ce monde et 'autre, et
tous les étres qu'ils contiennent sont révélés par la parole, »
(Brihad-dranyaka Upanishad, 4, 1-2.)

Nous retrouverons de nouveau la théorie de la mani-
festation du Verbe dans la philosophie shivaite, et aussi
dans la description des divers aspects de Shiva, du Verbe-
divinisé et des formules-mentales (mantras).

Dangers de la métaphysique appliquée

Bien que certaines Upanishad-s utilisent les noms des
divers continus comme des expressions presque équiva-
lentes, leur unité possible n'est qu'une pure spéculation,
qu'une projection dans la sphére cosmique de l'individua-
lité égocentrique de I'homme. Nous imaginons qu'a l'autre
bout de la hiérarchie cosmique, il peut exister une entité
qui contient tout, qui peut dire « je » et qui peut considérer
tous les dieux et toutes les sphéres comme faisant partie
d'elle-m&me. Cette spéculation, qu'il ne sera jamais pos-
sible de vérifier, doit étre considérée comme une abstrac-
tion sans aucune connexion possible avec la sphére de
Faction. La théorie des substrats reste donc un sujet
ésotérique réservé 4 ceux qui sont capables de jouer avec
les idées sans essayer de les mettre en pratique.

« En wérité un pére peut enseigner ce qu'est I'Immensité
4 son fils ainé ou & un éléve dévoué mais & nul autre. »
(Chdndogya Upanishad, 3, 11.)

La théorie des substrats et celle de 1'Unité divine ont
toujours ¢été considérées par les anciens hindous comme
dangereuses lorsqu'on veut les appliquer  la religion et &
la morale parce que leur expression, étant sur le plan
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physique nécessairement inexacte, méne inévitablement
i des absurdités. Les notions purement métaphysiques ne
peuvent trouver d’application sur le plan pratique de la
religion.

Les efforts pour introduire la notion abstraite de I'Unite
divine dans la sphére religieuse et les régles de conduite
humaine font partie de ce que les hindous appellent
anadhikdra-veddnta, « les fins de la connaissance vues
par les [gens] non qualifiés ».

L’exemple classique du genre dabsurdités auxquelles les
utilisations puériles de notions abstraites peuvent conduire
est le suivant : « Tous les étres font partie du Soi, leur
différence est purement illusoire, il 0’y a donc pas de diffé-
rence entre une mére, une épouse et une fille, nous pouvons
donc nous comporter avec toutes les trois de la méme
maniére. » Dans ce cas, nous remarquons aisément I'absur-
dité du raisonnement mais appliqué dans d’autres catego-
ries, nous avons tendance a I'accepter. Une grande partie
des sectes religieuses modernes, en Inde comme ailleurs,
basent toutes leurs doctrines sur des confusions de plans.
La plupart des théories politiques et sociales de notre
époque emploient des raisonnements tout aussi absurdes.
Presque chaque fois que I'homme moderne parle de = Dieu »,
sa pensée parait au lettré hindou, inexacte, confuse et
sacrilege.



', “|1h\;11 ‘-J El""k-l.‘r %
I Tﬁ-}"‘k‘ ?a'r.-‘v?“ e o M S """’#' R0}
.d., i.f:d L ﬂ;ﬁ Hh’-,ﬂ L G it ) ik | ?‘-L .-'t-‘ll i' e
.".-l«-“fh&.rh«_.'_ |‘4'I- a1 Pl N 1."' "'_.’F}h f"‘l.r 'i "" L
:,.'-.;.. ¢, CERLR S I_r'n‘:.lr. eI ““‘i"'f Fe .' !
?;-“Pr_‘}.':'-' |?'.|"J'F|'L.l-.' Ll iy et i Al . r by |}. :‘l ol ﬁ:" v :
.'- L -.1-1.‘. Lals TV ‘-ri' ..41-' *'-' "l' pa T f'.‘- -1

:I"_'f.‘ !ua-" '!- I.‘-'_ S5 5: 4 x“,-"..l kY, .!'1 "h L;;';-'I l.-_._ |-
i I-

"IT-"-HH-‘HJ _'-..'. |

T

o hunu ‘_-p\\. = lbfﬂdu’r"h ‘,'""'diilkl
ﬁ‘ﬁ-ﬂ‘-‘@‘:‘”"“-‘-ﬂﬂﬁﬂn-ﬁ.
BTN AVE jrrlv it W

Sty e Bl e nh'!!-u*..l:-.c Alr !

l-i_n-wr'm"“v--.-tf' -*#:'l"*ﬁ r hes [
Sk L Ml e \‘*-;rf ~ TG 3

,ﬁmﬁ- 1’mﬁwu’-npﬂmuwmamﬁgn e

: £ Hﬁ-w -i-llﬂurﬂ"n '.I_p?‘lf'l‘* :

- T ugule: I-H}rwt:‘

= ! 'tq'h‘-'ba-u' ‘ *u“'i--i-.;_ i

: *'+ _..m"n‘ﬁ-n** 3 3 NS RR LA TR &

i 'I"l’-ﬁim“‘l*"';l'fi ORI ) B

.-'g.f""Aﬂ;s{-!-ﬂ*f n,._ { b T :;.

,~ - 'BII"' SR ﬁ. o ‘3 _.

' - F"*“m"‘li ki e =

' =y Ed
¥ -‘ A Al ,5. o

.u... 15 LN
_‘hf{_.j'v-.i ‘*‘"‘rr ‘:'"-"'r“f; N
Poaed BT e A



I11

L'ETRE-COSMIQUE

Macrocosme el microcosme

s'agit évidemment pas seulement de I'univers phy-

sique mais de la totalité des principes universels, de
l'univers intégral avec sa pensée, ses énergies directrices,
les lois qui réglent son développement et la conscience qui
précéde son apparition. Le monde des formes perceptibles
ne constitue pas plus l'univers entier que les membres
et les organes physiques du corps ne constituent la tota-
lité de I'homme.

« Ceux qui ne voient dans le Soleil qu'une sphére et
ignorent la vie qui l'anime, ceux qui voient le Ciel et la
Terre comme deux mondes et ne savent rien de la conscience
qui les régit, possédent de I'univers une connaissance bien
limitée. Une science qui n'étudie que la partie inerte des
choses et n'atteint pas la vie qui les anime, la conscience
qui les habite, est incompléte et ne méne pas 4 une com-
préhension réelle et durable de leur nature. » (Vijayénanda
Tripathi, Devald-taliva, Sanmarga, vol. 111, p. 682.)

Il existe une vie intérieure, une conscience cachée qui
régit chaque aspect de lexistence, chaque forme de la

Lunsqu‘un identifie 'Univers & 1'Etre-cosmique, il ne
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nature. Des divinités diverses, qui sont des aspects de la
Conscience cosmique, gouvernent les mouvements des
astres aussi bien que les fonctions de notre corps. La tech-
nigque d'introspection, connue sous le nom de yoga, semble
avoir été un instrument utile pour la découverte du monde
cosmigque. Toutefois le yogi n'est pas d'ordinaire capable de
traduire sa vision par des mots. L'obstacle qu'il rencontre
lorsqu'il cherche & déerire le Cosmos dont il a eu la vision
n'est pas une difficulté d'expérience autant qu'une diffi-
culté d'expression.

Dans I'état d'identification supra sensible atteint par les
pratiques du poga, l'adepte peut passivement percevoir
des mondes différents du notre, plus vastes ou plus ténus,
mais il n'a pas nécessairement la capacité de donner une
forme mentale ou de décrire & 1'aide de symboles verbaux
basés sur des expériences humaines, des choses pour les-
quelles il n'a pas d'éléments de comparaison. Emprisonné
dans son corps, I'hnomme ne possiéde pas d’autre systéme de
référence que les impressions que ses sens et son cerveau
lui communiquent. Pourtant les impressions des sens sont
discontinues et trompeuses. Seul son univers intérieur est
réellement accessible a4 I'homme. C'est seulement par
analogie avec ses propres formes que l'esprit peut décrire
ce qui s’étend au-deld de ses limites. Le monde extérieur
n'est qu'un reflet dont la réalité réside dans le miroir qui
le refléte. C'est pourquoi la formulation de la connaissance
n'est possible que dans les limites ol celui qui cherche a
'exprimer posséde d'abord une connaissance articulée
de lui-méme.

A cause de cette limitation de tout savoir dans les limites
de la connaissance que celui qui cherche & savoir a de lui-
méme, il semble qu'il y ait, &4 chaque niveau de la connais-
sance, une équivalence absolue entre la structure de |'homme
lui-méme et la structure de I'univers tel que I'homme le
percoit ou le congoit. Il est donc légitime de comparer
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I'univers 4 un homme immense avec un corps, des facultés
et un esprit qui le dirige. Les Upanishad-s décrivent donc
I'Etre-cosmique comme un homme avec des yeux et des
oreilles, une pensée et un souflle vital. Ceci peut n'étre
qu'une analogie mais nous n'avons aucun moyen d'en
établir une plus justifiée. Par ailleurs nous pouvons décrire
notre propre forme vivante comme un univers minuscule
et trouver en nous-mémes le soleil, la lune, la terre, les
éléments. Toute conception que nous pouvons avoir de
'homme et de I'univers n'est qu'un reflet mutuel de I'un
sur 'autre.

L’homme est appelé 1'univers-divisé (vyashfi) ou micro-
cosme (kshudra-brahmanda) (mot 4 mot : I'ceuf minuscule
de I'Immensité), tandis que I'Etre-cosmique est I'univers-
total (samashfi), le macrocosme ou « ceuf de 1I'Immensité »
(brahménda). L'homme et I'univers apparaissent comme
deux étres paralléles et similaires. Les Veda-s, selon l'in-
terprétation traditionnelle, les comparent & une paire
d'oiseaux :

« Deux oiseaux, bien ailés, amis inséparables, vivent cote
4 cbte sur un méme arbre (I'Univers). L'un d'eux (I'étre
individuel) mange le fruit [de I'action], 'autre (I'étre uni-
versel) regarde mais ne mange point. » (Rig Veda, 1, 174,
20: Mundaka upanishad, 3, 1, 1; Shveldshvatara Upa-
nishad, 4, 8.)

Comme I'Etre universel, I'étre individuel est éternel,
« jamais-né, immortel, perpétuel, ancien, il n'est pas tué
quand le corps est détruit » (Bhagarad-Gitd, 2, 20.)

Le corps de 'homme est « une ville aux onze portes dans
laquelle réside le conscient sans-défaut, le non-né. Celui
qui gouverne sa ville ignore la souffrance et atteint la
libération, lorsqu'il la quitte ». (Katha Upanishad, 5, 1.)

L'homme, vu par lui-méme, occupe une place centrale
dans la création, car il est le seul étre moralement respon-
sable de ses actions, une responsabilité qui n'incombe ni

6
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aux dieux, ni aux bétes, L'état d’homme est donc la
matrice de I'action (karma-yoni). Les actes et les pensées
de I'homme ont une puissance créatrice similaire 4 celle
des actes et des pensées divins. En ce sens également
I'homme ressemble & 1'Etre-cosmique. « Je suis ce qu'il est.
11 est ce que je suis. » (Bhagavad-Giid, 9, 29.)

Tous les degrés supérieurs de I'Etre peuvent étre atteints
i travers I'un ou l'autre des deux ordres paralléles de la
manifestation, le macrocosme et le microcosme : « Ce qui
est ici est 14, ce qui est 1a est ici, il erre de mort en mort
celui qui voit une différence. » (Katha Upanishad, 4, 10.)

L'Etre-cosmique, totalité de tous les étres, est lui-méme
un étre. Les éléments qui le constituent, son intellect, son
esprit, sont semblables & ceux des étres individuels. Lui
aussi meurt et renait. Il est 1'Univers; I'Univers est sa
forme. L'Etre-cosmique n'est pas un dieu personnel qui
crée de rien. Il crée parce que créer est sa nature, sa vie,
son fonctionnement, tout & fait comme notre COTps crée
des corpuscules sanguins, des cheveux, des secrétions
diverses et digére des formes de vie pour en former d'autres.

Comme une araignée qui crache et ravale son fil,
comme les plantes qui croissent sur la ferre,

comme les cheveuzx el les poils qui poussent sur le corps,
toul, ici-bas, sort de I' Impérissable.

(Mundaka Upanishad, 1, 1, 7.)

Du point de vue de I'homme, la manifestation de I'Etre-
cosmique semble avoir lieu dans trois ordres distincts mais
pourtant en rapport I'un avee I'autre. L'un de ces ordres
est T'ordre successif impliquant une forme de durée, le
second est un ordre locatif impliquant une forme d'espace,
le troisiéme est un ordre perceptif impliquant des degrés de
conscience et par conséquent des plans différents de mani-
festation.
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La durée cosmique

La Personne-cosmique, Purusha, est I'aspect male, inac-
tif, d'une dualité. C'est par sa contrepartie active ou
femelle, appelée Nature (Prakriti), que la Personne se
manifeste. Personne et Nature sont des compléments insé-
parables, et toute forme de manifestation porte la signa-
ture de cette dualite.

Une personne est une entité dont I'unité subsiste & tra-
vers les diverses phases de son développement. La Personne,
Purusha, dépend par conséquent du substrat du temps.

Du point de vue de la durée, I'Etre-total, ou Tout-
cosmique peut étre envisagé sur trois plans qui sont appelés
I'Impermanent, le Permanent et I'Immuable. L’Imperma-
nent comprend les mondes physique et subtil. Le Perma-
nent représente les lois invariables qui régissent I'appa-
rence, I'existence et la fin de 1'Impermanent. L’ Immuable
est le substrat au-dela de la manifestation, au-deld du
changement, au-dela de l'existence particularisée.

L’aspect impermanent de 1'Etre-cosmique est appelé la
Personne-destructible (kshara-purusha); 1'aspect perma-
nent est la Personne-indestructible (akshara-purusha); le
substrat est la Personne-immuable (avyaya-purusha).
C'est & ces trois niveaux de la Personne qu'appartiennent
les trois éléments constituant tout étre vivant qui sont :
substance (artha), activité (kriyd) et perception (jfidna).

« La Personne-immuable est le milieu dans lequel se
forme tout ce qui existe, mais elle reste elle-méme au-dela
de I'action, au-dela de la substance. Elle n'est ni le monde
visible, ni son créateur, mais la source commune des deux,
le point de départ des causes efficientes et immanentes de
la manifestation. » (Giridhara Sharma Chaturvedi, Shiva
Mahimd, Kalyfina, Shiva anka, p. 46.)

« Ne pense pas & moi comme & leur créateur, je suis
I'Immuable qui ne crée rien. » (Bhagavad-Gila, 4, 13.)
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« Sur moi reposent tous les étres. Je ne suis pas en eux,
ni eux en moi. » (Bhagavad-Gitd, 9, 4, 5.)

« Il n'est ni leur cause, ni leur effet. » (Sheetdshvatdra
Upanishad, 6, 8.)

Le corps permanent des lois universelles par lesquelles
sont régies toutes les formes de la manifestation est appelé
la Personne-indestructible. C'est le cadre stable dans
lequel I'univers se développe. Ce pouveir qui décide du
cours futur des planétes aussi bien que de la croissance des
brins d'herbe avant qu'ils n’existent, peut étre identifié 4
I'Energie primordiale, au moteur universel ou Divinité-
manifestée (Ishvara). Ce corps de lois invariables forme
la nature-transcendante (paré-prakriti) de la Personne-
immuable, et on le représente comme son souflle-vital
(préna).

Tout effort pour comprendre la nature de I'Univers est
une recherche de la Personne-indestructible. La simple
observation de formes changeantes ne peut constituer la
science véritable. La science est la perception des lois
permanentes qui régissent leur évolution.

« Celui qui observe ce qui change ne pergoit pas la nature
profonde des choses. Il est comme un enfant qui ne com-
prend rien. Seul I'homme qui sait voir peut comprendre, »
(Mahdbhdrata, 12, 214, 26.)

La Personne-indestructible est la force (bala) qui appa-
rait lorsque les énergies latentes de la Personne-immuable
se groupent et forment un neeud. Ce neeud constitue Ia
premiére individualité car toute individualité, tout moi,
est un point dans lequel différentes formes d’énergies sont
nouées ensemble. Du point de vue de la perception, par
une inversion de perspective, nous avons la notion d'un
pouvoir émanant d'un Soj (dtma-shakti) plutét que d'un
pouvoir possédant une individualité.

Ce pouvoir de Ia Personne-indestructible est la cause
efficiente de I'univers, Il apparait sur trois plans appelés :
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Energie, Vie et Action. Le pouvoir potentiel, ¢’est-i-dire
le pouvoir latent qui existe dans 1'état de sommeil profond,
est I'Energie; le pouvoir actif, c'est-a-dire le pouvoir prét
4 agir, la tension qui existe dans la pensée et le réve est
la Vie (prina); le pouvoir appliqué, c'est-a-dire la force
employée dans 1'état de wveille, est I'Action (kriyd). C'est
pourquoi nous vivons en réve mais n'agissons pas, nous
existons dans 1'état de sommeil profond mais ne vivons
pas.

La Personne-indestructible peut étre subdivisée en cing
¢léments-constituants appelés 1'Impulsion-interne, le
Régent-intérieur, le Ceeur, I'Impulsion-externe et le Moi-
Lransmigrant,

L’Impulsion-interne (antashcara) est une tendance i
s'exprimer, & se manifester. Elle correspond 4 la tendance
orbitante et est donc un aspect de Brahmd, de I'Etre-
immense,

Le Régent-intérieur (antaryamin) représente la force
cosmique latente dans toutes les formes de l'existence. Il
correspond & la tendance cohésive ou centripéte et est
done un aspect de Vishnu, 1I'lmmanent.

Le Ceeur (hridaya) est le centre duquel émanent les lois
naturelles qui régissent les choses. 1l correspond 4 Indra,
le Souverain-céleste.

L’'Impulsion-externe (bahishcara), I'activité perceptible
qui se trouve dans les corps-individuels (pinda), a la forme
d'une combustion identifiée avec Agni, le Fen.

Le Moi-transmigrant (sitritman) est la substance con-
sumée par Dactivité. Il est identifi¢ & Soma, 1'oblation,
la semence, le combustible.

Ces trois derniers aspects de la Personne-indestructible
pris ensemble sont appelés Maheshvara (le Grand-Dieu)
ou Shiva (le Seigneur-du-sommeil). Ils représentent les
formes de la tendance désintégrante ou centrifuge, tamas.

La forme transitoire de l'univers est la Personne-des-
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tructible (kshara-purusha). Cet aspect de I'Etre-cosmique
est aussi connu sous les noms de I'Evoluant (Vikéra) ou du
Mobile (Jagat). Cet aspect qui représente la nature mon
transcendante (apard-prakriti) de la Personne-immuable
se manifeste sous cinq formes : le Souflle-vital (Prina),
les Eaux-primordiales (Ap), le Verbe (Vik), le Dévorant
(Annada) et le Dévoré (Anna). Ces cing formes de la Per-
sonne-destructible sont l'expression extéricure des cing
entités qui constituent la Personne-indestructible.

Le Souffle-vital est 'expression de 1'Impulsion-interne,
c'est-d-dire du Créateur Brahma, de la tendance orbitante
qui erée le rythme,

Les Eaux-primordiales qui sont la substance immanente
de toute substance apparente, sont I'expression de Vishnu,
I'Immanent.

Le Verbe est la manifestation du Cceur ol réside la
Loi personnifiée par Indra, le Souverain-céleste,

Le Dévorant est la manifestation de I'Impulsion-externe
qui est le Feu (Agni).

Le Dévoré est I'expression du Moi-transmigrant ou
monade-vivante qui est Soma, l'oblation, la victime, la
semence-de-vie,

Nous reparlerons plus loin, & propos d'Agni et de Soma,
de la conception de 'univers comme le dualisme du dévo-
rant et du dévoré représentant le processus de toute exis-
tence.

La localisation cosmique

Du point de vue du lieu, 1'Etre-cosmique semble se
manifester sur trois plans, dans trois ordres de choses
correspondant aux divers circuits par lesquels il est percu.
Ces trois plans sont appelés : le plan céleste ou angélique
(4dhidaivika), le plan individuel ou subtil (adhyatma) et
le plan des éléments ou plan sensoriel (Adhibhautika). Ces
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trois plans co-existent et se pénétrent 'un l'autre. Chacun
est divisé en cinq sphéres (mandala) concentriques.

SUR LE PLAN CELESTE LES CINQ SPHERES SONT :

1. L' Auto-engendré (Svayambhu), qui est I'aspect créatif
de la Personne-immuable.
2. Le Souverain-supréme (Parameshthin), qui est la nature

(prakriti) de I'Auto-engendreé.

Pris ensemble, ces deux principes constituent le Progéni-
teur (Prajdpati), équivalent au Maitre-du-bétail (Pashu-
pati) du shivaisme.

3. Le Soleil (Sitrya), origine de toute évolution, source de
tout ce qui existe dans un univers donné, est le nom
attribué au Principe igné, qui dévore tout.

A. La Lune (Candra), fin de I'évolution, est le nom donné
4 l'oblation (Soma), le Dévoré, la substance dont se
nourrit le principe igné, le Soleil.

Pris ensemble, le Soleil et la Lune constituent le sacrifice-
cosmique, le principe méme qui est la base de toute forme
de vie. Le Soleil et la Lune forment I'équivalent spatial de
la Personne-indestructible et correspondent aux rénes
(pisha) de la philosophie shivaite.

5. La Terre (Prithivi), est la substance, 'aspect spatial de
la Personne-indestructible, le bétail (pashu) de la philo-
sophie shivaite.

Les sphéres cosmiques sont alternativement de la nature
d’Agni et de Soma, dévorantes ou dévorées, L'Auto-
engendré est igné, le Souverain-supréme est donc consumeé,
le Soleil est igné, la Lune est consumée, la Terre est ignée.

Dans chacune des sphéres l'un des cing composants
de la Personne-indestructible est prédominant et la
sphére est appelée la demeure de cet aspect particulier,
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Dans la sphére de I'Auto-engendré réside Brahma,
le Créateur. Dans la sphére du Souverain-supréme réside
Vishnu, I'lmmanent. Dans la sphére solaire réside Indra,
le Souverain-céleste. Dans la sphére terrestre réside Agni,
Seigneur-du-Feu, et dans la sphére lunaire Soma, I'oblation,
le combustible.

Chacune des sphéres est I'"émanation de la précédente.
Dans l'ordre de la Création, la Lune est la derniére bien
que du point de vue de la réintégration, le point de vue
de I'homme, la sphére lunaire soit entre la Terre et le
Soleil,

SUR LE PLAN INDIVIDUEL {ADHYATMIKA)
LES CINQ SPHERES SONT :

1. Le Non-manifesté (avyakta), qui est la conscience.
2. Le Grand-principe (Mahat), qui est Uintellect.

Ces deux sphéres qui sont les aspects de la Personne-
immuable forment le Maitre du bétail (Pashupati) qui
contrdle le troupeau des vivants.

3. La Perception-mentale (vijfidna).
4. La Perception-intuitive (prajfidna).

Ces deux sphéres qui sont les aspects de la Personne-
indestructible forment les rénes par lesquelles sont contro-
lés les dtres vivants,

5. Le Corps (sharira), forme individuelle de la Personne-
destructible, est le bétail.

SUR LE PLAN DES ELEMENTS (ADHIBHA UTIKA)
LES CINQ SPHERES SONT EN RAPPORT AVEC
LES CINQ SPHERES DE PERCEPTION -

1. La caverne (guha) est I'espace dans lequel un univers
particulier se développe, L'espace est une qualité de
I'Ether (dkasha). Li oi existe I'Ether, I'espace et la
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possibilité d'une localisation physique existent. C'est
pourquoi I'Ether-espace est la premiére condition pour
que la manifestation puisse avoir lieu.

C'est seulement dans I'Ether que les choses peuvent
étre appelées réelles (satya). La caverne, l'espace a
Iintérieur du cceur, est le lieu oi réside la conscience.

2. Les Eaux-primordiales (Ap) forment la substance cau-
sale dont la nature est celle de l'intellect. C'est le domaine
de Varuna, la sphire des dieux, associée & I'élément air.
La caverne et les Eaux-primordiales sont des aspects
de la Personne-immuable, du Maitre du bétail.

3. La Clarté (jyoli) est le principe de la vue, c'est-d-dire
de la perception mentale, associée au Feu, le troisieme
élément.

4. La Sensation (rasa), c'est-i-dire la perception émotion-
nelle ou physique, est le principe du sens du godt, connecté
avee I'eau, le quatriéme élément.

La perception mentale et la sensation, aspects de la
Personne-indestructible, sont les rénes qui controlent la
vie physique.

5. La Semence-de-vie (amrila), ¢'est-d-dire la perpétuation
de la vie ou immortalité physique, est la manifestation
tangible de la Personne-destructible, sans cesse mourant
et renaissant. Elle est liée & I'élément Terre, au sens
de l'odorat et au plaisir physique.

La nature de la manifestation

Le premier plan de 'Univers se dessine dans une Cons-
cience, dans une sphére de pensée abstraite. Il demeure
non-manifesté, une idée pure, aussi longtemps qu'un
centre indépendant de perception n'a pas été formdé
pour le percevoir comme une réalité. La manifestation
implique I'existence d'un percepteur individuel indépen-
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dant. Etant le point ol s'unissent deux formes de conscience,
ce percepteur indépendant représente nécessairement un
état limite. La manifestation peut apparaitre seulement
dans un lieu défini, au point de jonction de deux formes
de pensée, de deux ordres de choses. Il doit exister un
moment oi une chose va exister et n’a pas encore commencé
d'exister, le point ou elle apparaitra doit exister avant
qu'elle n'apparaisse. Elle doit avoir une position avant
d'avoir une extension. Le premier instant, oi le lieu dans
lequel la manifestation va apparaitre est déterminé par
le premier contact du macrocosme et du microcosme
mais oil la forme manifestée n'a pas encore d'extension,
est appelé le point-limite, le bindu. On peut tracer I'origine
de toutes les formes de I'existence manifestée 4 un tel
point-limite. Ce point dans lequel tous les développe-
ments futurs sont potentiellement impliqués est souvent
confondu avec le Soi, I'diman, dont il est la limite au
rebord du manifesté,

Du point-limite est issu le Grand-principe (Mahat-
tattva) ou Principe-transcendant-de-la-manifestation qui
est lintellect (buddhi) universel. Aprés le Grand-prin-
cipe nous rencontrons une autre limite, le Principe-de-
l'individualité (Aham tattva), premiére forme d'existence
différenciée. C'est seulement alors que la pensée peut
exister et fonctionner dans une conscience individuelle.
De la pensée sortent successivement dans 'ordre de leur
subtilité, tous les éléments ou sphéres de perception.
C'est pourquoi les Upanishad-s expliquent :

« Au-deld des sens sonl leurs objets,

Au-deld des objels des sens est le mental (manas ),
Au-dela du mental est Uintellect (buddhi ),

Au-dela de Uintellect est le Soi-iranscendant ou point-limite,

Au~deld du Transcendant est le Non-manifesté { Avyakia 1A
Au-dela du Non-manifesté est la Personne.
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Il n'est rien au-dela de la Personne.
La est la limile, le point le plus élevé que nous puissions
|atteindre. »

(Katha Upanishad, 3, 10-11.)
L’apparition de I'Univers

Suivant cette hiérarchie, la naissance de I'Univers peut
étre comparée i la croissance d'une plante.

« Le premier état, la semence endormie, est la potentia-
lité appelée May4, le pouvoir d'illusion. Le Non-manifesté
(Avyakta) est 'état de potentialité germinative (ucchiind-
vasthd), intermédiaire entre la semence et le germe, quia
lieu lorsque la semence se prépare & germer sous l'influence
de la chaleur et de I'humidité. Lorsque la semence a germé,
c'est Vétat-résultant (kdrydvasthd) qui inclut tous les
développements & partir du point-limite.

« Dans I'homme nous pouvons considérer I'état de sommeil
comme la semence; le conscient encore dépourvi de faculté
analytique comme le Grand-principe ou le principe universel
de manifestation. C’est en partant de ce principe et du
Principe de l'individualité qui en dérive, que se déve-
loppe la multiplicité du monde perceptible résultant. »
(KarapAtri, Aham-artha aur dimd, Siddhanta, vol. II, p. 67.)

Le Non-manifesté (la conscience), le Grand-principe
(intellect) et le Principe de Pindividualité pris ensemble
forment le corps-subtil de I'Homme-universel.

Lorsque ces entités partout présentes se nouent ensemble
en un point particulier, elles constituent une individualité.
Si la totalité des entités est prise dans ce nceud, I'indivi-
dualité résultante est un univers; si une fraction seule-
ment est impliquée, le ncend constitue un étre individuel,
un microcosme. L'étre individuel est donc une réplique
exacte de I'Etre-universel. L'ame ou Soi individuel est un
fragment de I'dme universelle, etc. Le corps lui aussi
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el le mental, organe de la pensée, fonl partie de la sub-
stance et du mental universels. Chacun de ces éléments
retourne & sa propre substance lorsque le neeud se défait
et I'étre individuel cesse d'exister. Sa matiére retourne &
la matiére, sa pensée 4 la pensée universelle, ses facultés
aux facultés universelles, etc., dont elles n’avaient jamais,
en fait, été réellement séparées.

Le neeud de lindividualité peut toutefois se défaire
progressivement, par degrés. Lorsque les enveloppes les
plus extérieures disparaissent, certains des éléments
subtils peuvent rester associés pour un temps. C'est ainsi
que sont formés les corps transmigrants, les parties de
I'étre vivant qui restent ensemble et en existence en une
unité individuelle aprés la mort physique. Ces corps
transmigrants peavent de nouveau former un nceud avee
la matiére corporelle et connaitre ainsi une nouvelle
naissance ou ils peuvent au contraire se dissocier de plus
en plus et ceci les conduit & la libération finale dans
laquelle I'étre individuel cesse complétement d'exister et
se dissout dans I'Etre-universel qui se résout lui-méme
dans le Non-8lre.

« Les riviéres qui courent wers 1'Océan disparaissent
quand elles l'atteignent, leur nom et leur forme cessent
d'exister ct elles sont appelées seulement 1'0céan. De
méme le spectateur individuel, formé de seize compo-
sants, disparait lorsqu'il atteint la Personne. Son nom
et sa forme sont détruits et il est appelé seulement « Ia
Personne » indivisible et immortelle. C'est pourquei les
Ecritures nous disent :

« Sache que celui en qui tous les composanis sont bien fixés
« comme des rayons dans le moyeu d'une roue

« est la Personne qu'il faut connailre.

« La connaissant tu ne crains plus la mort. »

(Prashna Upanishad, 6, 5-6.)



Du point de vue de la conscience, I'Etre-cosmique a
une triple forme, causale, subtile et physique. Ces trois
formes correspondent aux trois tendances fondamentales
ot sont donc un équivalent cosmologique de la Trinité.

Toute forme de manifestation a nécessairement un
aspect causal, un aspect subtil et un aspect physique.
L’aspect causal est non manifesté et ne peut done étre
distingué du substrat. On I'appelle I'Etre-conscient ou
I'Etre-de-connaissance. Il est formé de famas, la tendance
désintégrante, et est réalisé dans I'ctat de sommeil-profond.

L’aspect subtil est actif. Sa nature est l'intellect (buddhi).
Il provient de sallva, la tendance cohésive ou centripéle
et il est réalisé dans l'état de réve.

L’aspect physique, qui inclut le mental et dont toute
matiére est la forme, provient de rajas, la tendance orbi-
tante réalisée dans I'état de veille.

Dans I'Etre-cosmique, le corps physique, somme de
tous les corps physiques, est appelé le Glorieux (Virit)
ot forme I'univers perceptible. Tl est gouverné par Brahmd,
le Seigneur-de-l'immensité.

Le corps subtil de I'Etre-cosmique, somme de tous les
corps subtils, est appelé I'Embryon-d'or (Hiranya garbha).
Tl est gouverné par Vishnu, I'Immanent.

Le corps causal de I'Etre-cosmique est appelé I'Omnis-
cient (Sarvajiia). Il est gouverné par Shiva, le Seigneur-
du-sommeil.

Ces divisions du macrocosme correspondent a celles
du microcosme. L'étre-vivant (jiva) individuel, tel qu'il
est percu dans I'état de veille comme un corps physique
individuel, est appelé I'Enveloppe {vishva). En tant que
corps subtil individuel percu dans I'état de réve, 1'étre-
vivant est I'Igné (taijas). En tant que corps causal indi-
viduel il est le Conscient (prajiia) ou le Non-manifesté
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(avydkrita), percu dans I'état de sommeil-profond.

Dans I'état de sommeil-profond, I'Etre-universel et I'étre
individuel ne sont pas réellement distincts. Ils se dissol-
vent dans le substrat commun, dans la pure jouissance,
la félicité totale. Il n'y a donc pas de différence réelle
entre I'Omniscient et le Conscient (sarvajia et prajiia).
Le macrocosme et le microcosme sont ici un. On peut
atteindre cet état profond de I'étre a I'aide des techniques
du yoga qui réduisent au silence toutes les activités du
mental. Cette unité n’est toutefois qu'une unité d'expé-
rience. Méme unies, Ia conscience individuelle et la cons-
cience universelle restent différenciées, autrement tout
retour serait impossible. Le niveau de la conscience
universelle qui reste au-delid de 'atteinte des consciences
individuelles est appelé le quatriéme degré, le degré non-
manifesté de la conscience.

Toute existence est conditionnée par les trois tendances
fondamentales de la Nature et les trois dieux qui en sont
les personnifications. Du point de wue de la conscience
qui est celui de la libération, lamas, c'est-d-dire Shiva,
est le degré le plus abstrait, le plus élevé, et rajas, c'est-d-
dire Brahma, le plus coneret, le plus manifesté, le plus bas.

Du point de vue de la localisation, qui est celui de la
création, rajas (Brahmi) est la tendance causale, lomas
(Shiva) la tendance la plus matérielle, la plus basse.
Sattpa (Vishnu) est dans tous les cas le degré intermédiaire.
La durée agit dans une autre dimension & travers la
localisation et la conscience,

Durée Localisalion Conscience
Rajas Tamas
i Sattva Sattva

Rajas, Sattva, Tamas
Tamas Rajas
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Nous pouvons ainsi réaliser que la création et la libéra-
tion sont des processus contraires dépendant, sur tous
les plans, de la durée.

Les coordonnées de la durée et de la localisation ne
sont pas toujours au méme niveau de manifestation.
Ainsi prdna, la vie, qui est une forme de 1'lmpermanent
du point de vue de la durée, est en rapport avec I'Auto-
engendré, le Non-manifesté, la Caverne, qui sont des formes
du permanent du point de vue de la localisation.

A cause de cette ambivalence dans la nature de toutes
choses, les contacts sont rendus possibles entre les divers
ordres d’étre. Nous pouvons atteindre le Principe-de-la-
durée & travers les rites, le Principe-de-la-conscience par
V'introspection, le Principe-de-la-localisation par I'évolu-
tion de la vie. Mais, & tous les niveaux, nous pouvons a
travers un aspect plus manifesté, plus perceptible du
monde des formes, atteindre les aspects plus subtils,
moins matérialisés.

hpumiﬁuﬁoﬁdhduui;&nnﬂul’ﬂtrcmmiqm

Virdt, le Glorieux, la forme perceptible de I'Etre-
cosmique est D'entité visée par toutes les tentatives de
représentation du Divin. Il existe de nombreuses descrip-
tions de I'Etre-cosmique dans sa totalité ou dans ses
manifestations. Les Upanishad-s le décrivent comme un
gigantesque microcosme.

« 11 a, en vérité, des yeux partout, des bouches partout,
des bras partout, des pieds partout. Il est le Progéniteur,
le Seigneur unique. Il soutient de ses bras le Ciel et la
Terre qui s'effondrent. » (Shevetdshvatdra Upanishad, 3, 3;
Mahd-ndrdyana Upanishad, 1, 14.)

« Dans cet homme universel les trois mondes apparais-
sent. On dit du monde terrestre supportant tout qu'il
forme ses pieds. Parce que la plus haute, la voiite-céleste
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(dyu-loka) est appelée sa téte. La sphére de I'espace,
4 cause de sa profondeur, est son nombril. Le Soleil,
d'oi vient la vision, est son ceil. L'air est sa narine; les
directions sont ses oreilles; le Progéniteur (Prajépati)
est son organe de procréation; le Dieu-de-la-mort (Yama)
est son sourcil; la destruction, son anus. Les gardiens-
du-monde (loka-pdla), régents des huit directions, sont
ses bras, la Lune est son esprit; la honte sa lévre supé-
rieure et I'envie sa lévre inféricure. Ses dents forment le
clair de lune; son sourire est I'illusion, ses poils tout ce
qui pousse sur la Terre. » (Karapatri, Shri Vishnu faftva,
Siddhdnta, vol. V, p. 73.)

Les principaux dieux védiques qui gouvernent les diverses
régions du corps cosmique, commandent aussi les diverses
parties du corps humain.

« Mitra, I'esprit du jour, est son souflle aspirant (prina),

« Varuna, l'esprit de la nuit, est son souffle expulsant
(dpana),

« Aryaman, qui personnifie le Soleil, est son cil,

« Indra est sa force [son bras],

« Brihaspati [précepteur des dieux] est son intelligence
et sa parole,

¢ Vishnu, I'Immanent, aux grandes enjambées, forme
[les directions de I'espace et] ses pieds. » (Shankardcdrya,
Commentaire de la Tailfiriya Upanishad, 1, 1.)

« De son souffle [jaillissent] les Veda-s; de sa vue, les
cing éléments; de son sourire, tout l'univers animé et
inanimé; de son sommeil, la destruction totale. » (Bhimati,
Commentaire du Brahmasifra-bhishya de Shankara, 1
1, 1)

Dans la Bhagavad-Gild, Arjuna a la vision de Vishnu
personnifiant 1'Etre-cosmique, somme de toute existence,
de toute vie, de toute mort.

« Il avait des visages sans nombre, des yeux sans nombre,
des formes innombrables, surprenantes, couvertes d'orne-
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ments divins. Il avait des mains innombrables qui bran-
dissaient des armes menacantes.

« 11 portait des guirlandes de fleurs du paradis, était
oint de parfums exquis, couvert de vétements splendides.

« Cet Homme-universel rassemblait dans sa forme sublime
. et immortelle, tout ce qui semble merveilleux.

« Un millier de soleils divinsapparaissant soudain ensemble
n'auraient pu approcher par leur splendeur I'éclat de
cette grande dme.

« Frappé d'étonnement, les cheveux hérissés, le Conqué-
rant-de-la-richesse se prosterna devant I'Etre divin et il
lui parla les mains jointes :

« Resplendissant! Je vois en la personne

« lous les dienr assemblés ainsi que fous les élres.

« Je vois le Créaleur sur son lotus,

« le roi du ciel, les sages, les serpents célestes.

« Je ne pois a ta forme, ni début, ni centre, ni fin.

« Ta force est sans égale el tes bras sont sans nombre.

« Tes yeux sont le Soleil el la Lune

« el je puis discerner ton visage de gloire,

« britlant les mondes de ses ragons de flammes

« comme le feu sacré dévore les viclimes.

« Bras puissant! Ta forme m'apparail immense

« avec fous ces membres el ces yeur,

« lous ces visages, loutes ces formes, lous ces ventres el ces dents
[terribles.

« En le voyant les mondes fremblent

« el je tremble moi-méme.

« Btre-immanent ! Te contemplant plus haut que la votile célesle,

« resplendissant, multicolore, les mdchoires ouverles,

« les yeuz élincelants, mon espril est troublé.

« Je perds et le courage el le calme du ceeur.

« Je puis voir fes mdchoires et les denls aiguisées

« luisant comme les flammes du Temps.

=3



a8 LE POLYTHEISME HINDOU

« Je ne sais o je suis, je ne puis retrouver mon calme.
« Aie pilié de moi! Roi des dieux.
« Tu es le refuge des mondes.

« Je vois parmi les aulres rois

« les fils de Dhrilardshtra

« ¢l Bhishma et Drona el [Karna] le fils du cocher
« el lous ces fiers guerriers de nolre bord,

« s'élancer dans la bouche effrayante

« aiit dents lerribles.

« El je vois leurs téles broyées

« qui adhérent encore d les denls.

u Je regarde fous ces héros s'élancer dans tes bouches britlantes
w comme des flenves s'élancent vers la mer

« de tout Ueffort de leur courant.

« Comme les insecles qui volenl

u de toul leur pouvoir pers les [lammes des lampes
« pour y frouver la mort,

« les mondes roulent vers la bouche

« comme 5'ils désiraient leur fin.

« Elre-immanent! Tu saisis de les denls rougies
« el dévores les sphéres assemblées.

« Tes flammes répandues couvrent déja le monde

u el le réduisent a néant.

« Toul-Puissant! Forme lerrifiante!

« Fais-moi connailre qui tu es.

« Je suis proslerné i les pieds

« Sois pacifié! Meilleur des dieux

« J'ai poulu voir la forme vraie

« mais les acles dépassent ma force de compréhension, »

(Bhagavad-Gita, XI, 10-31.)
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La structure de 1'Univers

La structure de I'Univers peut étre décrite sous le triple
aspect de la durée, de la conscience et de la localisation.

LA STRUCTURE DU COSMOS SOUS L'ASPECT
DE LA DUREE

L'au-dela de I'’Au-dela (Paratpira) est 1'Inconnaissable.

*

*
La Totalité (samashfi) cosmique se manifeste sous I'aspect
de la durée dans le Soi-franscendant (Paramétman).

|
w *

La Personne-immuable (Avyaya-purusha) correspondant au
Progéniteur (Prajépati) ou Maitre-du-bétail (Pashupati)
se manifeste, sous I'aspect de la durée, dans la Perception
(jidna) et I'au-deli-du-Temps (kalatita).

L
. ¥

La Personne-indestructible (Akshara-purusha) ou Permanent,
représentant les lois invariables de 1'Univers et correspon-
dant & la Divinité-manifestée (Ishvara), ¢’est-i-dire aux
rénes qui guident le bétail, apparait sous 'aspect de la
durée, dans la Nature-transcendante (Para-prakriti),
souflle-vital de la Personne-immuable, qui est son activité
(kriya) et correspond & I'Eternité ou temps-indivisible-
sans-limites (akhanda-kila). La Nature transcendante se
divise en trois entités qui sont appelées 1'Action, la Vie et
I'Energie.

L'Action se manifeste comme 1'Impulsion-interne
(antashcara) correspondant i la tendance-orbitante (rajas)
ou Brahma.
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La Vie se manifeste comme le Régent-intérieur (Antarya-
min) correspondant 4 la tendance-cohésive (sattva) ou
Vishnu,

L’Energie se manifeste sous trois aspects : 1° le ceeur
(hridaya) correspondant 4 Indra le Souverain-céleste,
20 le Soi-transmigrant (sdtrdtman) correspondant 4 Soma
(oblation) et 3° I'Impulsion-externe (bahishecara) corres-
pondant & Agni (le feu dévorant). Ces trois aspects forment
la tendance-désintégrante (tamas) représentée par le
Souverain-supréme (Maheshvara) Shiva.

*
LA

La Personne-destructible (Kshara-purusha) ou Imper-
manent représente ce qui évolue (Vikéra), la forme chan-
geante de I'Univers, c'est-a-dire le bétail (pashu, les étres
vivants) et le mobile (jagat, le monde des astres).

Elle se manifeste, sous l'aspect de la durée, dans la
Nature non-transcendante (apari-prakriti) qui représente
la substance (artha) et le temps-divisible (kila) et qui
apparait sous l'aspect de la tendance-orbitante (rajas)
comme le souffle vital (prina), sous I'aspect de la tendance-
cohésive (sattva) comme les eaux-primordiales (Ap) ct
sous l'aspect de la tendance-désintégrante (tamas) comme
le Verbe (Vék), le Consumé (Anna) et le Dévorant (Annada).

LA STRUCTURE DU COSMOS SOUS L'ASPECT
DE LA CONSCIENCE

L'au-deld de I'Au-dela (Paratpéra) est I'Inconnaissable,

t‘i
La Totalité (samashti) cosmique apparait sous I'aspect
de la conscience dans le Seigneur-transcendant-du-som-
meil (Parama-Shiva) qui représente le quatriéme degré
(au-deld du causal) de 'étre de Pure-félicite (Ananda).
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La Personne-immuable (Avyaya-purusha) correspon-
dant au Progéniteur (Prajipati) ou au Maitre-du-bétail
(Pashupati) qui est, du point de vue de la conscience,
le substrat de 'Univers et représente la tendance-désinté-
grante (tamas) se manifeste;

1o dans le macrocosme comme la conscience-univer-
selle (sarvajfia) ou conscience-non-manifestée, qui est la
forme causale de I'Univers, représentée par Shiva, le
Seigneur-du-sommeil :

90 dans le microcosme comme la conscience (prajia)
ou Soi-non-manifesté (avydkrita) qui est I'aspect causal
de I'dtre vivant et correspond & I'état de sommeil-profond.

*
* #

La Personne-indestruciible (Akshara-purusha) ou Per-
manen!, représentant les lois invariables de I'Univers
et correspondant 4 la Divinité-personnifice (Ishvara),
est représentée comme les rénes (pdsha) qui guident le
bétail. Elle correspond 4 la tendance-cohésive (sattva)
qui se manifeste :

1¢ dans le macrocosme comme I'Embryon-d’or (Hiranya-
garbha), corps subtil de 1'Univers et équivalent de Vishnu,
I'Immanent;

20 dans le microcosme comme 1'Igné (Taijasa) formant
le corps subtil réalisé dans 1'état de réve.

k3
»

La Personne-destructible (Kshara-purusha) ou Imper-
manent qui est I'Evolutif (Vikdra), c'est-d-dire la forme
apparente de 1'Univers, est appelée le bétail (pashu) ou
le mobile (jagat) et correspond & la tendance-orbitante
(rajas) qui se manifeste :
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1° dans le macrocosme, comme le Glorieux (Virat),
totalité (samashfi) de 1'Univers physique et équivalent
de Brahm4, I'Etre-immense, la source de la création;

29 dans le microcosme, comme 'Enveloppe (Vishva)
ou corps physique individuel (vyashfi) qui forme 1'dtre
vivant (jiva) tel qu'il est percu dans 'état de veille,

LA STRUCTURE DU COSMOS SOUS L’ASPECT
DE LA LOCALISATION OU DE L'ESPACE

L'au-dela de I'Au-deld (Paratpéra) est 1'Inconnaissable.

*

* %
La Tolalité (samashti) cosmique apparait, sous 1'aspect
de la localisation, comme I'Immensité-transcendante (Para-

Brahman) et son Pouvoir latent d'illusion (MAy#) compa-
rable a la semence-endormie,
-'1-

La Personne-immuable (Avyaya-purusha) correspondant
au Progéniteur (Prajipati) ou Maitre-du-bétail (Pashupati)
et formant le substrat de 1'Univers spatial se manifeste sous
I'aspect de la localisation :

12 Sur le plan céleste (Adhi-daivika) comme 1'Auto-
engendré (Svayambhu) qui est Brahmd, la tendance orbi-
tante, I'extension personnifiée, I'aspect créateur de I'Im-
muable.

20 Sur le plan de I'individualité (Adhyatmika) comme le
Non-manifesté (Avyakta) qui est la conscience potentielle,
I'inclination au réveil,

3° Sur le plan des éléments (ddhibhautika) comme la
Caverne (guhd) représentant 1'élément éther dont la qualité
est I'espace et qui est 1'origine du sens de I'ouie, c’est-a-dire
du Verbe,
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Le Point-limite (bindu) ou Soi (dtman) est un état inter-
meédiaire qui forme la limite de I'Immuable et de I'Indes-
tructible dans leur manifestation spatiale. Il représente
I'impulsion germinative non encore réalisée.

'

La Personne-indestructible (Akshara-purusha) ou Per-
manent, représentant les lois invariables de 1'Univers,
forme la Divinité manifestée (Ishvara) ou les Rénes (Pisha)
qui guident le bétail. Sur le plan de la localisation, la
Personne-indestructible se manifeste :

12 Sur le plan céleste (adhidaivika) comme la Volonté-
supréme (Parameshthin) qui est Vishnu, I'Immanent, la
tendance cohésive, formant la nature (prakriti) de I'Auto-
engendré.

20 Sur le plan de l'individualité (ddhyatma) comme le
Grand-principe (Mahat) qui est l'intellect (buddhi) ou
conscience-analytique.

3o Sur le plan des éléments (Adhibhautika) comme les
eaux-primordiales (Ap), origine du sens du toucher et de
I'élément air.

L]
LR
Le Principe de l'individualité (aham-tattva) est un état
intermédiaire qui forme la limite de 1'Indestructible et

du Destructible.

*
LR

La Personne destructible (kshara-purusha) ou Imperma-
nent est I'Evoluant (vikara), ¢'est-a-dire le double aspect de
I'Univers appelé le bétail (les étres vivants) ou le mobile
(jagat) (le monde des astres). Elle se manifeste, sur le



104 LE POLYTHEISME HINDOU

plan’ de la localisation ou de l'espace, en divers aspecls
qui sont régis par la tendance-désintégrante (tamas) et
dont l'ensemble forme le Souverain-supréme (Mahesh-
vara), personnification de la puissance :

12 Sur le plan céleste, cette manifestation apparait sous
trois aspects : le Soleil (Sirya), le feu céleste dans lequel
réside Indra, Roi du Ciel, la Lune (Candra) demeure de
Soma, breuvage du sacrifice, et la Terre (Prithivi) demeure
d’Agni, le feu terrestre.

Strya et Candra personnifient le sacrifice cosmique.

20 Sur le plan de I'individualité (adhyatmika) 1'Imper-
manent se manifeste :

a) comme la connaissance mentale (vijidnAtman) et la
pensée (manas);

B) comme la connaissance intuitive (prajiiinitman) et
les sens (indriya);

¢) comme le corps physique (sharira).

3o Sur le plan des éléments (adhibhautika) 1'Imperma-
nent apparait comme :

a) la lumiére (jyotis), origine de la vision, de la percep-
tion mentale et de 1'élément Feu;

b) la sensation (rasa), origine du goiit, des perceptions
émotives et de 1'élément Eau;

¢) la semence-immortelle (Amrita), origine de I'odorat,
des sensations physiques et de 1'élément Terre,



DEUXIEME PARTIE

LES DIEUX DES VEDAS
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LE SACRIFICE COSMIQUE

Le Fen et I'Offrande, Agni et Soma

comme un perpétuel sacrifice. Ils furent frappés

d'étonnement en observant l'étrange destinée qui
oblige toute chose vivante a4 dévorer d'autres choses
vivantes pour survivre. La transformation de la vie détruite
en vie nouvelle semble étre la caractéristique méme de
'existence. « Vivre c'est dévorer la vie. » Toute existence
peut donc étre ramenée au dualisme fondamental de deux
fonctions, le Dévoré (Anna) et le Dévorant (Annida). Tout
étre vivant est le mangeur d'autres étres et est lui-méme
nourriture pour d'autres &tres. Vivre consiste essentielle-
ment 4 manger et a étre mangeé.

Celui qui mange et celui qui est mangé ne sont que des
&tres temporaires accomplissant une fonction. L'action de
dévorer prise en soi est la seule entité permanente, la nature
de la Création et du Créateur. Cette fonction est particu-
litrement apparente dans un des éléments qui grandit
aussitot qu'il est nourri et meurt dés qu’il est sans nourri-
ture : le fen. La nature du feu représente donc bien la
nature de l'existence dont il apparait comme I'origine et

LA nature du monde apparut aux Aryens védiques
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le symbole. A chaque instant des formes innombrables de
feu dévorent quelque forme de vie, de combustible. Le
soleil ne brille qu'en dévorant sa propre substance. Tous les
aspects de la combustion, de la digestion sont des formes de
feu. La relation de la nourriture et de celui qui la mange,
du feu et de 'oblation (Soma) est la forme wvisible du seul
Dieu, qui crée, soutient et détruit 1'Univers. Le « Dieu »
dela Taittiriya Upanishad (111, 10, 6) proclame : « Je suis la
nourriture, je suis la nourriture, je suis la nourriture! et
je suis le mangeur, le mangeur, le mangeur... né avant
toutes choses. »

« Cel univers entier n'est que nourriture et mangeur. »
(Brihad-dranyaka Upanishad, 1, 4, 6.) « Tout cet univers,
conscient et inconscient, est fait de feu (Agni) et d’oblation
(Soma). » (Mdhdbhdrata, Shanti parva, 338, 52.)

Agni, le feu, est tout ce qui brile, dévore ou digére :
le soleil, la chaleur, I'estomac, le désir, le plaisir. Soma,
I'oblation, est tout ce qui est sacrifié, dévoré on consumé,
le combustible, le froid, la lune, la nourriture, le sperme, le
vin, I'huile-sacrificielle. Agni est le souffle chaud qu’exhale
la bouche de la Personne-indestructible, I'Akshara-purusha
qui incarne la loi permanente du monde; Soma est I'air
froid qu'il inspire. Agni est la vie, Soma l'activité. Le
feu est celui qui jouit, Soma ce dont il jouit. Le feu est
rouge, Soma, couleur de nuit., « L'Igné est rouge or,
I'Offrande d'un bleu sombre. » (Chdndogya-Upanishad,
6, 4.)

Le feu avait été capté et domestiqué. Des hommes légen-
daires, fameux pour leur sagesse et leur habileté, avaient su
capter cette divinité et la maintenir vivante en la nourris-
sant avec soin. Ce Dieu autrefois terrible était maintenant
devenu bienveillant et demeurait au centre de la maison.
I1 fallait pour le maintenir une attention et des soins cons-
tants. 1l fallait le rendre propice par des offrandes. On
pouvait aisément observer ce qui lui était agréable ou lui
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déplaisait. Dans la demeure patriarcale des Nobles (Arya)
on pouvait constamment entendre 1'invocation : « Viens!
Agni! O Dieu! Accepte cette oblation. » (Rig Veda,7,11,5.)
Si le Dieu-feu était négligé et mourait, de grands problémes
se posaient & des tribus vivant trés dispersées dans le
cadre hostile de foréts primitives.

Ce Dieu puissant devint le support du progrés humain,
la force par laquelle I'homme put améliorer sa condition
ot dominer les forces de la Nature. C'est pourquoi Agni est
celui-qui-donne-la-richesse (Dravinodas). (Brihad-devald,
3, 65.)

C'est & travers le feu que I'homme put communiquer
avee des états d'étre supérieurs, avec les dieux et les spheres
célestes. Grice au feu, il put participer 4 la vie cosmique,
coopérer avec les dieux qu'il put nourrir par sa bouche.
« Agni est la bouche des dieux, c'est par cette bouche
qu’ils respirent. » {Knpis!hu!n-f{atlm-snmﬁim, 31, 20 et
Shatapatha-brdhmana, 3, 7.)

« Agni, la bouche des dieux, tient le premier rang parmi
eux. » (Aitareya Brdhmana, 1, 9, 2.)

« En vérité les dieux ne mangent ni ne boivent, mais ils
sont satisfaits par la vue des offrandes. » (Shatapatha
Brdhmana, 9¢ Khanda; Chdndogya Upanishad, 3. 8. 3)
Clest seulement a travers le feu qu'il est possible de les
atteindre, c'est pourquoi « Agni doit étre vénéré avant les
autres dieux ». (Taiftiriya Brahmana, 3, 7, 1.) 1l apparait
comme le plus ancien et le plus sacré des objets d’adoration.

La contrepartie d'Agni, du principe igné, dévorant, est
Soma, la douce chose dévorée, Tout I'Univers n'est que
nourriture. La Nourriture est la substance de tout. « La
Nourriture est le principe universel, car en vérite les étres
sont faits de nourriture, une fois nés ils vivent de nourri-
ture et lorsqu'ils sont morts ils deviennent eux-mémes
nourriture, » (Taittiriya Upanishad, 3, 2.)

« La Nourriture est la forme du Soi car I'étlre n'est que
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nourriture. L'Ecriture dit que lorsqu'un homme ne mange
pas il ne pense plus, n'entend plus, n'a plus de toucher, ne
voit plus, ne peut ni parler, ni sentir, ni goiiter. Ses éner-
gies vitales 'abandonnent *. Mais il est dit 2 que s'il mange,
il devient plein de vie. Il peut penser, entendre, toucher.
Il peut parler, godter, sentir et voir. C'est pourquoi :

Toules les créatures sont faites de nourriture,
Toul ce qui est sur Terre
Vit de nourriture et devient, & sa fin, nourriture 2,

Tous les étres en ce monde, jour aprés jour, s’agitent en
quéte de nourriture. Le soleil aspire par ses rayons sa
nourriture et rend de la chaleur. Le feu bien nourri, brile.
Ce monde fut faconné par la faim de I'Immensité. C'est
pourquoi nous devons vénérer la nourriture comme 1'Ame
de I'Univers. L'Ecriture dit * :

Toules choses soni nées de nourriture.
Nées, elles croissent par la nourriture.
Tout est mangé et mange. Donc touf est nourriture.

(Maitrt Upanishad, 6, 11-12.)

Il n’est pas possible de dire si le mangé est plus important
que le mangeur, le combustible plus important que le feu,
la chose plus importante que I'acte. 11 ne peut exister de
sacrifice sans victime. Le feu et I'oblation sont nécessaires
I'un & I'autre. Tous deux reposent sur une base commune
et sont les deux aspects d’une divinité qui est le Sacrifice.

La nourriture du feu sacré est le Soma, I'Oblation-
rituelle. Toute substance jetée dans le feu sacré est une
forme de Soma bien que ce nom soit plus particuliérement

1. Cf. Chdndogya Upanishad, 7, 9, 1.
2 oL wairlga Upanishad, 2, 3.

3. Tailtirtya had, 2, 2, 1.
4. Taillirfya Upanishad, 2, 2, 1.
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donné & la liqueur sacramentelle avec laquelle les flammes
sont ravivées. C'est I' « Eau de Vie », I'ambroisie qui
stimule le feu et enivre ses prétres. Sous cet effet, 'homme
apercoit des mondes mystérieux, entre dans un état de
frénésie magique et accomplit des actes an-dela de sa force.
Celui qui boit cette ambroisie participe au divin, C'est pour-
quoi la plante de Soma estla reine des plantes. La maniére
de préparer le Soma est un rite et tous les instruments
employés dans sa fabrication sont sacres.

Le Soma rituel qui fut employé dans les sacrifices védi-
ques était préparé avec la feuille d’'une plante que l'on
croit étre le Sarcastemma viminale ou 1'Asclepias acida.
Elle fut peut-étre aussi & certaines époques, le chanvre
indien. Les feuilles ¢taient écrasées entre deux pierres
(adri) par des prétres. Le liquide était ensuite filtré, mélangé
de beurre clarifié et fermente.

Le Soma s'identifie & 'élixir d'immortalité, I'amrila, la
boisson des dieux, produite la premiére fois, lors du baratte-
ment de la mer. Le Soma est aussi le sperme, essence de
vie. « Tout ce qui est humide, il le créa avec du sperme qui
est la source. » (Brihad drangaka Upanishad, 1, 4, 6,) La
semence humaine reste 'une des formes importantes de
Soma. Il existe des références & des sacrifices de sperme
comme une alternative aux sacrifices humains.

Le Soma est personnifi¢ en un dieu, I'un des plus impor-
tants des Véda-s. Les cent quatorze hymnes du neuviéme
livre du Rig Veda sont tous adressés & Soma. 11 existe
six autres hymnes 4 la gloire du Soma dans les différents
livres du Rig Veda. Le Sdma Veda est entitrement dédié
4 Soma, représenté comme un dieu tout-puissant, guéris-
sant tous les maux, distribuant les richesses, régnant sur
tous les autres dieux et parfois méme identifié & I'Etre
supréme.

Comme Agni, Soma est représenté sous I'aspect d'un
sage de la caste des prétres dont la vue est de bon augure
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pour les dieux comme pour les hommes. 11 est le fils du
Ciel et fut gardé dans un chiteau de bronze. Le musicien
céleste (gandharva) ! et 'archer (krishanu), qui fait décroi-
tre la lune?® étaient ses gardiens. Soma fut apporté sur
terre par un grand épervier ou par la foudre. Dans les
Brihmana-s, I'hymne-au-Soleil, ou Triplechant (gdyatri)
se saisit du breuvage qui donne I'immortalité. Le symbo-
lisme du nombre trois joue un role important dans les
descriptions de Soma.

« La nature d'Agni est de se répandre, celle de Soma de
se contracter et de disparaitre. Mais lorsqu'une chose s'est
distendue jusqu'a son maximum il faut qu’elle se contracte
4 nouveau. C'est ainsi que le feu devient Soma & chaque
changement de plan et que le Soma jeté dans le feu devient
feu lui-méme. Les fonctions de dévoreur et de dévoré sont
des élats successifs de toutes choses. Cette alternance
d'Agni et de Soma fait naitre la division des sphéres consi-
dérées tour & tour comme ignées ou oblationnelles. Telles
sont les sphéres de la Terre et du Soleil et de tous les corps
célestes en lesquels s’accomplit un perpétuel rite de saeri-
fice. » (Giridhara Sharma Caturvedi, Kalydna, Veda-anka.)

La relation des sphéres

La relation entre différentes sphéres peut étre exprimée
comme un échange de radiations. Les émanations du soleil
nourrissent le feu terrestre. Ces émanations forment Ia
lumiére-blanche, shyeta. Mais il existe aussi une émanation
terrestre qui nourrit le soleil, Celle-ci est appelée naudhasa,
I'exultation.

Ce feu intérieur qui emplit le corps-de-la-terre (prithivi-
pinda) est appelé le feu-immortel (amritdgni). Il rayonne
au-dehors et atteint le soleil. Cette radiation qui va en se

1. ou Centaure.
2. La lune est une coupe de Soma.
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dispersant peut étre divisée en des régions concentriques,
chacune desquelles est appelée un rite-accompli (stoma).
Les sloma-s sont divisés en sections appelées les parties-de-
sacrifice (ahargana). Du centre de la terre a sa surface,
trois sections sont envisagées. Au-deld, chaque division de
six sections forme une région.

Le monde terrestre (prithivi-loka), qui est le monde
d'Agni, étend sa sphére d’expansion jusqu'a la neuviéme
section. Le monde de I'espace intermédiaire (antariksha)
ou sphére du vent (viiyu) poursuit son expansion jusqu'a la
quinziéme section, la sphére céleste, régie par le soleil
s'étend jusqu'a la vingt et uniéme section. C'est pourquoi
« le soleil est appelé vingt et uniéme ». (Chdndogya Upa-
nishad, 2, 10, 5.)

Au-dela de la sphére solaire, le feu immortel se transforme
en oblation. Il s’étend sur douze sections. Les régions qui
s'étendent jusqu'a la vingt-septiéme section sont appelées
la Triple-région (Trivrit-stoma). C'est la sphére du Sou-
verain-supréme (Parameshthi mandala) aussi appelée le
Monde-supérienr (Mahar-loka) ou paradis (jana-loka).
C’est aussi le monde des Eaux-primordiales (Ab-loka).

Plus loin, jusqu’a la trente-troisiéme section, est la sphére
de I'Auto-engendré (Svayambhu-mandala) oi demeurent
les dieux supérieurs. Ces deux derniéres sphéres au-dela
des trois mondes sont des sphéres célestes faites de deux
sortes d'oblations, l'oblation de l'espace (dik-soma) et
I'oblation de lumiére (Bhisvara-soma).

Le rituel du sacrifice, le yajia

La vie implique I'action. Nul ne peut demeurer un instant
sans respirer, penser, réver. Méme l'inaction est une forme
d'action. Les actions peuvent étre neutres, n'ayant pas de
valeur morale, ou elles peuvent étre positives ou négatives.
Les actions telles que les rites des sacrifices qui mettent

]
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I'homme en contact avec les plus hauts aspects de I'étre,
avec les dieux, constituent les actes les plus importants de
I'hnomme. Nous ne pouvons pas vivre sans participer au
rituel cosmique en tant qu'instruments ou que victimes.
Toutefois cette participation n'est positive que lorsqu'elle
devient consciente et est accomplie avec la connaissance
des rites et des mots efficaces. C'est par le rituel des sacri-
fices volontairement accomplis que I'homme prend sa place
dans la symphonie cosmique comme un égal. Le but prin-
cipal de son existence est 'accomplissement de ce rituel.

« Le Progénitenr (Prajdpati) créa en méme temps le
rituel des sacrifices et I'homme. Il dit &4 I'homme ; « Tu pro-
« gresseras par ce rituel et tes désirs seront accomplis. Par
« lui, tu te rendras agréable aux dieux et les dieux te proté-
« geront en retour. Ainsi vous aidant lesuns les autres vous
« atteindrez la félicité. Contents de tes hommages, les dieux
« t'accorderont tous les plaisirs. Celui qui jouit de leurs dons
«sans leur payer leur did est un voleur. Mais celui qui ne
«mange que les reliefs des oblations est lavé de tout mal.
« Celui qui prépare & manger pour lui seul se nourrit de
« péché. Tous les étres vivent des fruits de la terre. Ces
«fruits viennent des pluies du ciel, les pluies sont le résultat
« des sacrifices et le sacrifice est le fruit d’actes méritoires.
« La valeur d'un acte est déterminée par la connaissance des
«valeurs permanentes qui se trouvent dans le Livre-du-
« Savoir, le Véda. Ce savoir est 'expression de I'Indestruc-
utible (Akshara), le principe qui se manifeste dans le rite
« perpétuel de sacrifice qu'est 1'Univers. Fils de Kunti
« (Arjuna)! Celui qui ne joue pas son réle dans ce sacrifice
«sans fin est fait de péché! Prisonnier de ses sens, son exis-
« tence n'a pas de but. » (Bhagavad-Gild, 3, 10-16.)

C'est lorsque se développa le rituel du feu que sa nature
universelle put étre observée. Le sacrifice du feu apparut
comme l'instrument essentiel de la participation de I'homme
au sacrifice cosmique. Par des sacrifices gigantesques qui
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devinrent de plus en plus élaborés, I'homme prit sa place
parmi les forces de la nature.

Les rites cherchérent & serrer de plus prés les rites éter-
nels par lesquels I'Univers existe. Le foyer domestique était
I'image du centre cosmique. L'Univers & son tour n’était
qu'un vaste sacrifice dans lequel le Dien feu, puissant,
violent, terrible dévorait 1'oblation gigantesque, faite de
tout ce qui est faible, tendre et doux.

La plupart des textes védiques qui sont arrivés jusqu'a
nous se rapportent au rituel des sacrifices. Autour du
monumental autel védique dans lequel étaient creusées les
bouches du feu, ol les offrandes et les victimes étaient
jetées, un cérémonial complexe se développa dans lequel
les divinités des huit directions de I'espace et les dieux des
€léments avaient leur place et étaient vénérés. Des prétres
appartenant & divers degrés hiérarchiques, représentant
les énergies cosmiques, accomplissaient des rites élaborés
dont les gestes précis, les invocations, les hymnes et les
chants étaient susceptibles d'agir sur l'ordre méme du
monde et de permettre aux hommes de tenir les dieux en
leur pouvoir.

Dans cet effort pour instaurer la suprématie de I'homme
sur les forces cosmiques, le rituel prit des proportions
inoufes. 11 y eut des sacrifices dont les cérémonies duraient
des années, employaient des milliers de pritres et absor
baient les revenus de grands royaumes,

Une fois commencée la série des rites, il fallait en suivre
le cours, tout au long du cycle des mois et des saisons. Un
rituel incomplet ou inexact pouvait causer des catastro-
phes. « Lorsque le Sacrifice Agnihotra n'est pas suivi des
sacrifices & la lune nouvelle ainsi qu'a la pleine lune, du
sacrifice des quatre mois et du sacrifice des moissons, ou
bien, lorsque 1'une des cérémonies n'a pas d'assistants ou
est omise, ou bien si les dieux ancestraux n'y recoivent pas
leur di, ou bien si les rites sont accomplis en enfreignant les
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régles, le sacrifice peut détruire les sept mondes. » (Mundaka
Upanishad, 1, 2, 3.)

« Dans le cas o, aprés que la litanie du matin a été
commencée, l'officiant principal s'interrompt avant la
conclusion, il ne trace qu'une voie, l'autre est interrompue.

« Comme un homme 4 une jambe ou un char & une roue
tombent lorsqu'ils cherchent & se mouvoir, ce sacrifice
aussi tombe. Le tort fait au sacrifice rejaillit sur celui qui
le commandite, D'avoir sacrifié lui cause du tort.

¢ Mais lorsque, une fois commencée la litanie du matin,
I'officiant ne s'arréte pas avant la fin, les deux voies sont
formées, la seconde n'est pas interrompue.

« Ce sacrifice est bien campé comme un homme sur ses
deux jambes ou un char sur ses deux roues. Le sacrifiant
est installé sur une base solide. Le sacrifice améliore sa
condition. » (Chdndogya Upanishad, 4, 16, 2-5.)

« Ceux qui accomplissent des sacrifices rituels deviennent,
par ces actions méritoires, plus qualifiés et peuvent alors
saisir le sens des Ecritures. Ayant la vision de la perfection
et de I'essence des choses et voyant ce qui existe au-deld
de la portée des sens, ils pénétrent le coeur des voyants et
atteignent le savoir véritable, le vrai Veda, qui y survit
sous une forme subtile lorsque I'Univers est détruit. Ayant
saisi cette Loi ils la répandent par le monde. » (Yogatraya-
nanda, commentaire du Rig veda, 10, 71, 3a, dans Shiva-
rdiri, p. 132.)

Les formes du sacrifice

Il existe de multiples aspects du sacrifice cosmique et
des sacrifices institués par I'homme. Chacun étant le reflet
de l'autre. L'Univers est créé par un rituel et toute forme
de eréation divine ou humaine a le caractére d'un sacrifice
rituel. « Toute action qui peut avoir pour résultat 'amélio-
ration de l'état d'homme a le caractére d'un sacrifice
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rituel. » (YogatrayAnanda, Shive-rdtri, p. 171.) Le fen
est purificateur, c'est pourquoi tout ce qui a été purifié
par le fen, péut étre offert aux dieux et « toute action qui
purifie a le caractére d'un sacrifice rituel », (Chdndogya
Upanishad, 4, 16, 1.)

Les sucs digestifs sont assimilés 4 des formes de feu, les
offrandes peuvent donc également étre mangées. Le feu
de la colére, le feu de la luxure ouvrent des voies diverses
de rituel, La guerre méme peut étre envisagée comme un
grand sacrifice. Dans le Rdmdyana de Tulasi-ddsa, le héros
Parashurdma dit :

L'offrande de fléches fut délivrée par I'arc.

Le feu de ma colére ful atfisé.

L'armée auz quatre corps élail mon combustible.
De grands rois conslituaient le bélail sacrifié.
Je les mellais @ mort avec ma hache.

C'est ainsi que j'ai pu accomplir

plus de mille fois le rite de la guerre.

(Rdma-carita-mdnasa, Bila-Kdnda, 287, 8, 2-4.)

L’humanité inconsciente accomplit sans cesse un rituel.
= Ceux qui ont faim et soif et ignorent la joie font la vigile.
Ceux qui mangent et boivent et jouissent de la vie sont les
victimes. Ceux qui sont heureux, se nourrissent avec soin
et aiment I'amour sont les hymnes de gloire. Ceux qui
pratiquent I'austérité, la charité, I'humilité, la non-violence
et dont la parole est véridique sont l'or distribué,... la
mort est P'ablution aprés la cérémonie. » (Chdndogya
Upanishad, 3, 17, 1-4.)

La vie de chacun est un sacrifice. « En vérité la vie
humaine est un rituel de sacrifice. Les vingt-quatre pre-
midres années sont les libations du Soma du matin en
rapport avec les Vasu-s, les sphéres-des-éléments... Les
quarante-quatre années qui suivent sont les libations du
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Soma de midi, en rapport avec les Rudra-s, dieux de
I'espace et de la vie... Les derniéres quarante-huit années
sont les libations du soir, en rapport avec les Principes-
souverains, les Aditya-s, divinités du Ciel. » (Chdndogya
Upanishad, 3, 16, 1-4.) Ainsi sont divisées les cent huit
années que dure la vie compléte d'un homme,

La technique du sacrifice

Lorsqu'une substance édible est offerte 4 un dieu puis
jetée dans la bouche du feu accompagnée de gestes et de
paroles rituels, ceci constitue I'acte fondamental du sacri-
fice qui comprend donc quatre éléments indispensables :
I'offrande, le feu, la parole et le geste.

Le sacrifice est une technique. Son but et sa forme sont
des éléments essentiels de son efficacité, « Le sacrifice
accompli sans rituel, sans offrandes de nourriture, sans
distribution d'or aux prétres et sans piété est un sacrifice-
noir. » (Bhagavad-Gitd, 17, 13.) « On ne doit pas offrir de
sacrifice simplement pour obtenir la réalisation d'un
view. » (Brihad-drangaka Upanishad, 1, 5, 2.)

L'offrande du sacrifice varie selon la nature et le but du
rituel, la divinité a4 laquelle le sacrifice est adressé et sa
place dans le sacrifice universel. On emploie pour les obla-
tions le blé et le riz, I'huile et le beurre, les boucs, les buffles,
les hommes, le soma et le vin.

Les sacrifices sanglants dans lesquels une ou plusieurs
victimes sont mises & mort sont communs dans I'Inde. De
nos jours ils se font selon les rites tantriques, moins compli-
qués et auxquels tous peuvent assister. Le rituel tantrique
peut dans tous les cas étre substitué au rituel védique et il
convient mieux aux conditions de I'dge présent. Les sacri-
fices humains sont encore relativement fréquents bien
qu'interdits par la loi moderne. Le sacrifice du cheval qui
doit étre accompli par un prince au sommet de son pouvoir
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aprés avoir soumis tous les Etats voisins était 'un des évé-
nements importants de la vie de I'Inde ancienne. Il durait
des années et absorbait toutes les ressources de puissants
royaumes. Les circonstances politiques n'ont pas permis sa
réalisation depuis plus de dix siécles.

Dans les sacrifices védiques tels qu’ils se pratiquent
aujourd’hui, I'oblation est habituellement faite de beurre
clarifi¢, d'huile, de céréales ou de gramindes, versées avec
la main ou la louche rituelle dans le feu qui brile dans des
foyers carrés creusés au sommet de I'autel ou dans le sol
du hall des sacrifices. Il peut y avoir un grand nombre de
ces foyers ayant chacun pour officiants plusieurs prétres
et acolytes qui récitent des manlra-s distincts. La cérémonie
est dirigée par un grand-prétre qui conduit le rituel. Il
est assisté par des chefs de groupes qui veillent & ce qu'au-
cune erreur technique ne s'introduise. « Le conducteur du
sacrifice accomplit mentalement toute la cérémonie tandis
que les officiants, le sacrificateur, le chantre et autres,
prononcent actuellement les paroles. » (Chdndogya-Upa-
nishad, 4, 16, 2.)

1l existe un rituel différent pour chaque forme de sacri-
fice. Ce rituel est expliqué dans des textes qui ne doivent
étre lus par personne excepté les prétres sacrifiants.

« La nourriture offerte aux dieux est de deux sortes, celle
que mangent les prétres (Brihma-odina) et celle qui est
jetée dans le feu (pravargya). Le dieu auquel on sacrifie
est nourri par ce que mangent les prétres et la Création
de I'Univers a pour substance ce qui est jeté dans le feu.
Les reliefs (uccishfa) du rituel cosmique forment la subs-
tance de tout ce qui existe., C'est pourquoi « Le monde
entier est un reste de nourriture. » (Motilal Sharma Gaud,
Ishopanishat vijidna bhdshya, p. 61.)

Les divers rituels du sacrifice doivent étre accomplis
dans des feux différents. Les offrandes simplement dépo-
sées devant une image ne constituent qu'un sacrifice
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incomplet bien que l'offrande soit mangée par les prétres
ou par l'offrant lui-méme, puisque I'oblation dans le feu
(pravargya) n'a pas lien.

Le plan du temple, ou de la maison, est conCu comme
ayant la forme d'un homme étendu, appelé le Vastu-
purusha. Lorsque les rites sont accomplis dans la maison,
« les offrandes & la Fortune (Shri) doivent étre faites sur
la téte du Vasfu-purusha (c’est-a-dire au nord-est), celles
au dieu terrible du Temps sur les pieds (sud-est). Les
offrandes au Progéniteur et au Grand-architecte au
milieu du corps, celles aux Principes universels doivent
étre lancées en l'air. Les offrandes aux esprits diurnes
doivent étre faites de jour, celles aux esprits nocturnes,
de nuit. Les offrandes 4 I'Ame-universelle doivent étre
placées sur le dos du Vastu-purusha et s'il reste quelque
chose on peut I'offrir aux Anedires sur la droite (vers le
sud). » (Manu-smriti, 3, 89-91.)

La création de I'homme

L’homme est le fruit d'un rituel en cing degrés, c'est
pourquoi dans tous les sacrifices, la cinquiéme oblation
est appelée « 'homme »,

Dans la premiére oblation :

« L'Univers est le foyer, le Soleil est le feu
ses rayons la fumée, le jour la flamme.

La Lune est le tison, les éloiles, les étincelles.
Les dieux dans ce feu offrent leur obédience
el le royal Soma apparait. »

Dans la seconde oblation :

« Le Dieu-des-eauz célestes est le foyer, le vent le feu,
les nuages la fumée, I'éclair la flamme
la foudre le tison, le tonnerre les étincelles.
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Les dieux dans ce feu offrent le Soma
et la pluie apparail. »

Dans la troisiéme oblation :

« La Terre est le foyer, 'année le feu
l'espace la fumée, la nuit la flamme

les quatre directions sont le tison

les directions intermédiaires les étincelles.
Les dieur dans ce feu offrent la pluie

el la moisson parail. »

Dans la quatriéme oblation :

« L'homme est le foyer, sa parole est le feu
Son souffle la fumée, sa langue la flamme
ses yeux sont les tisons, ses oreilles les étincelles.

Les dieux dans ce feu offrent les grains de la moisson
el le sperme apparail, »

Dans la cinquiéme oblation :

« La femme est le foyer, le membre viril est le feu
les avances soni la fumée, la vulve est la flamme

la pénélration le tison, le plaisir ['élincelle.

Les dieur dans ce feu offrent le sperme

el lenfant naif. » (Chindogya Upanishad, 5, 4-8.)

Un passage presque identique se trouve dans la Brihad-
dranyaka Upanishad (6, 2, 9-13).

Le dernier sacrifice

« Cet homme vil aussi longlemps qu'il vit.

Puis, lorsqu'il meurt il est porté au feu.

Son feu relourne au feu, sa subslance & la substance

sa fumée a la fumée, sa flamme a la flamme
ses lisons aux fisons, ses étincelles aux éfincelles.
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Les dieux dans ce feu offrent le corps de I'homme.
Et de cette oblation s'éléve
un élre neuf couleur de lumiére. »

La voic des dienx

« Ceuz qui savent et vivent pieusement dans la forél,
pénétrent dans le feu [de leur biicher funébre].

Des flammes ils passent dans le jour

du jour dans la lune ascendante

de la lune ascendante dans la demi-année du soleil ascendant,
puis des mois ascendants dans le monde-des-dieur,

du ciel des dieux dans le soleil,

el du soleil dans Iéclair.

Un pur esprit parail dans ces régions oit I'éclair régne
el les conduit dans le monde-des-causes.

Dans cet immense monde ils trouvent leur demeure.

De la, il n’est point de retour. »

La voie des ancétres

« Ceux qui ont conquis tous les mondes

par leurs austérités, leurs charités el les riles de sacrifice

enirent dans la fumée [de leur bicher funébre].

De la fumée ils passent dans la quinzaine sombre du déclin

[de la lune,

puis de la lune déclinante dans la demi-année oil le soleil
[descend vers le Midi,

puis des mois descendants dans le paradis des ancélres,

du monde des ancéires dans celui de la lune.

Pénétrant dans la lune ils deviennent euz-mémes

une nourriture pour les dieuz,

emplissant la coupe de Soma royal (la lune)

que les dieuz pidenf en s'en abreuvant,
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Lorsqu'ils onl épuisé les mériles qu'ils avaient su accumuler,
ils rentrent a nouveau dans Uespace, de l'espace

dans U'air, de U'air dans la pluie, de la pluie dans la terre.
En atfeignant la terre ils deviennent la nourriture

offerte dans le feu de Uhomme et le feu de la femme.

1ls naissenl & nouveau el grandissent en ce monde

el recommencent le cycle de leur pie.

(uant a ceux qui n'onf poinf suivi ces deux poies

ils deviennent des insectes qui rampent et qui polent

el tout ce qui mord en ce monde. »

(Brihad-diranyaka Upanishad, 5, 9-10).

L'Etre divin personnifiant le sacrifice

Nous avons vu que le principe qui donne naissance
au monde a un triple aspect, le Dévoreur, le Dévoré, et
I'action de dévorer ou sacrifice qui est leur relation.
C'est par cette relation que l'univers existe et se main-
tient. C'est pourquoi le Sacrifice peut étre identifié au
principe immanent qui préserve le monde. « Le Sacrifice
est Vishnu. » (Taittiriya-samhitd, 1, 7,8 et Krishna Yajur
Veda, 3, 5, 2.)

« Parce qu'il est la nature intrinséque de tous les sacri-
fices ou parce que sous la forme du sacrifice il satisfait
tous les dieux, le Protecteur est lui-méme appelé le Sacri-
fice. » (Shankardcirya, Vishnu-sahasra-ndma-bhdshya, 20.)

Le sacrifice est personnifi¢ comme un dieu :

« Un grand dieu 4 quatre cornes, trois pieds, deux tétes,
sept mains. 11 a la forme d'un taureau, qui attaché en
trois endroits descend parmi les mortels. » (Rig Veda,
4, 58, 3; Mahd-ndrdyana Upanishad, 10, 1).

« Les quatre cornes représentent les quatre Veda-s,
les trois pieds, les trois ablutions du matin, de midi et
du soir. A I'aide de ces trois pieds il se tient debout sur
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les trois mondes. Les deux tétes sont les oblations man-
gées par les prétres ou jetées dans le feu. Les sept mains
sont les sept chevaux qui représentent les métres sacrés
des hymnes. » (Motilal Sharma Gand, Ishopanishat-vijiidna-
bhdshya, p. 61.)

L'animal, victime du sacrifice, est I'image méme du
COSIMOs.

« L'aurore est la téte du cheval sacrifié,

Le Soleil, son eil, le vent son souffle,

Le feu dévorant est sa bouche ouverte,

L'annde est son dme. La voitle céleste est son dos,

la sphére de U'espace son ventre,

la lerre, la place de ses flancs

Ses cdles sont les directions de I'espace.

Les saisons sont ses membres,

les mois lunaires et les demi-mois ses jointures.

Les jours ef les nuits sont ses pattes,

les constellations ses os, ['éther sa chair.

Le sable est la nourriture non digérée de son estomac.
Les riviéres sonl le systéme excrétfoire.

Les montagnes sont les organes de son foie jusqu'a son cceur.
Les herbes el les plantes forment sa criniére.

Le soleil levan! est sa poilrine

et le soleil couchant son arriére-train au-dessous du nombril.
Quand il bdille il fait des éclairs.

Quand il se meut, il tonne.

Son urine est la pluie. Toule parole est sa voir. »

(Brihad-ranyaka Upanishad, 1, 1,

Dans le Harivamsha, le sanglier, qui est Vishnu, est
décrit comme 'incarnation du sacrifice.

« Les Veda-s sont ses pieds, le poleau du sacrifice ses dents.
L'offrande est sa main, le bicher sa bouche,
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le feu sa langue, U'herbe sainte ses poils.

Sa fdte est le clergé. Son austérilé est grande.

Son apparence est divine. Les jours el les nuils sonl ses yeux.

Les [six] sciences-sacrées (veddnga) sonl ses ornements.

Son nez est le beurre clarifié, son museau la louche du sacrifice.

Le son majestueur du Sima Veda est son cri puissani.

Fait de justice et de vérité il est riche.

Ses verlus soni la hiérarchie el ordre.

Ses ongles sont I'austérité. Il est terrible.

Ses genoux soni ceur d'une béle. Son bras esl long.

Le récitani est ses entrailles, l'oblafion son pénis,

les semences et les herbes soni ses grands lesticules.

L’'air est son moi intériear, les paroles magiques ses cuisses.

Le breuvage du sacrifice (le soma} esl son sang.

Grande est son enjambée.

L'autel est son épaule, U'oblation son odeur.

Les offrandes auzx dieux ef aux ancélres sonl sa course rapide.

Les marches montant & I'Est vers U'aulel forment son corps.

On le vénére dans les cérémonies d'initiation,

1l est le grand yogi dont le cceur est Uor disiribué,

dont la substance est la session sacrificielle.

Ses lévres el ses denls sont les préliminaires aux sacrifices
du printemps.

1l est orné de poils frisés

qui sonf les préliminaires auz sacrifices du Soma.

Les nombreux métres védiques soni son enirée el sa sorlie.

Son derriére est 'enseignement secrel des Upanishad-s.

Il est assis sur un {rdne a cété d'Ombre, son épouse. »

(Harivamsha, 3, 34, 34-11,)
L'image du sacrifice

L'image du sacrifice se trouve dans tous les temples :
« Placée dans I'angle sud-ouest du temple, l'image du
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dieu qui incarne le sacrifice regarde l'ouest. Sa couleur
est celle de I'or fondu, 1l a quatre cornes, deux tétes,
sept bras. Il porte un disque, du beurre clarifi¢ et [quatre]
louches (darvi, sruk, sruva et juhu). 11 a trois pieds,
porte un vétement rouge. I est couvert de tous 5es oroe-
ments. A sa droite et & sa gauche se tiennent les deux
femmes du Seigneur-du-feu qui sont la Parole-rituelle-
d'eblation-aux-dieux (sviihd) et la Parole-rituelle-d’obla-
tion-aux-ancétres (svadhd). Le Seigneur-du-sacrifice est
la source de grandes grices. Tous les dieux forment sa
substance. 11 est le plus grand dans tous les rituels, »

(Vaikhdnasdgama.)

Lemiﬁeuinthianrdufogi

« Dans le sacrifice du Soma, le soma liquide est bu
par les pritres. Ceci n'est que le rite exotérique qui corres-
pond au rite intérieur dans lequel le calice de liqueur
divine est le corps méme de I'homme et I'élixir de vie
qui emplit ce calice est absorbé de I'intérieur pour devenir
le breuvage d'immortalité. Les sens sont les coupes dans
lesquelles le breuvage divin peut se boire, L’essence de
I'énergie proeréative est produite dans la région inférieure,
dans le Sud, 1a oit demeurent les ancétres, La semence
purifiée remonte peu & peu jusqu'd la téte et est recueillie
dans un centre appelé [par les Tantra-s] Méjavin. De 13
elle s’écoule dans les centres nerveux. Clest ainsi que
Soma devient le dieu-du-Nord (de la téte) 1,

«La téte est comme une coupe inversée. Son conteny
se déverse dans tout le corps. La réabsorption de la semence
est représentée comme I'absorption du breuvage d'immor-
talité. Ce processus exige un contréle mental absolu

1. Udici dik Somddhipatih.
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el peut seulement étre accompli 4 I'aide de la pratique
parfaite des techniques du yoga. C'est ainsi que le yogi
seul boit l'ambroisic que I'homme ordinaire dparpille,
On représente Shiva comme perpétuellement intoxiqué
par ce breuvage dont la coupe, en forme de croissant de
lune, brille 4 son front. Dans le symbolisme du corps
physique, I'énergie vitale (prina) est représentée comme
un serpent (niga) et le roi des oiseaux, Garuda, le mangeur
de serpents, ‘est le sperme. Tous les étres essayent de
conquérir le breuvage d'immortalité sans lequel il n’est
point de bonheur éternel. Seuls les dieux sont capables
de se l'approprier. Les dieux sont ici les divinités des
sens, rendus puissants par le soma, par I'élixir de vie,
brillant autour d'Indra, le roi céleste, qui est le Soi, I'dtman.

« Le sperme est la substance du désir, c'est de lui que
dépend I'énergie de I'homme, son pouvoir de connaitre
et d’'agir. C'est par I'usage de cette substance qui est la
vie gqu'il se détruit ou devient immortel. La semence
qui est un poison pour l'orgueillenx, apporte la paix et
la lumiére & I'homme qui sait contrdler ses passions. Si
quelque trace de poison reste présente dans I'élixir, le yogi
ne peut pas le boire. Mal employé par les anti-dieux, ce
breuvage d'immortalité devient pour eux l'intoxicant
qui rend leur conduite désordonnée et réduit la durée
de leur vie. Shiva boit la partiec empoisonnée de cette
énergie et calme ses flammes brillantes pour que les dieux
puissent boire I'ambroisie. Shiva est le yogi qui a su
percer au travers des cing centres ol se trouvent les diffé-
rentes formes de I'énergie vitale et qui barrent la voie
de la réintégration. C'est seulement aprés avoir, par la
pratique du yoga, dépassé ces cing portes que le yogi
peut maitriser le désir et acquérir lui aussi le pouvoir
de boire le poison et de purifier 'ambroisie. C'est pour-
quoi il est dit que le poison s'arréte dans la gorge de Shiva
au point on est situé le cinquiéme centre du corps subtil
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au-dela duquel la nature n’a plus de prise sur le vogi
réalisé. » (Traduction abrégée du Shiva-svariipa, par
Visudeva Sharana Agravila, Kalydna, Shiva anka, p. 497-
498.)

Le yogi qui peut boire le poison et purifier 'ambroisie
devient alors la personnification du sacrifice.



11

LES TRENTE-TROIS DIEUX

lorsque Shakalya demanda au sage Yajhavalkya quel
était le nombre des dieux, le sage répondit énigmati-
quement :

« Le nombre des dieux est celui mentionné par les Eeri-
tures. Leur nombre est trois cent trois et trois mille trois. »
Questionné & nouveau le sage répondit : « Les dieux sont
six, les dieux sont trois, les dieux sont deux, les dieux
sont un et demi, les dieux sont un. »

Pour expliquer ces nombres il énuméra les principales
divisions du monde perceptible et subtil auxquelles se
rapportent ces divisions de la puissance divine. Shilkalya
demanda :

« Qui sont ces trois cent trois et ces trois mille trois? »
Yajiavalkya dit : « Il s’agit 1a seulement de sphéres de
développement (mahiman). Les dieux eux-mémes sont
seulement trente-trois.

— Qui sont ces trente-trois?

_— Les huit Sphéres-d'existence (Vasu-s), les onze Prin-
tipes-de-vie (Rudra-s) et les douze Principes-souverains
(Aditya-s). Ce qui fait trente et un. Le Souverain-céleste
(Indra) et le Progéniteur (Prajipati) complétent les trente-
traois.

— Qui sont les Sphéres-d’existence?

LA Brihad-dranyaka Upanishad (3, 9, 1) raconte que



130 LE POLYTHEISME HINDOU

— Le Feu, la Terre, le Vent, I'Atmosphére, le Soleil,
le Ciel, la Lune, lesConstellations. Ils forment des demeures
(Vas-us) carlemonde habite en eux et eux-mémes habitent
le monde.

— Qui sont les Principes-de-vie?

— Les dix sortes d'énergie vitale qui se trouvent
dans tout étre vivant. La pensée forme la onziéme. Lors-
qu’ils abandonnent notre corps mortel, nous nous lamen-
tons, C'est pourquoi ils sont appelés les Causes-de-larmes,
les Rudra-s.

— Qui sont les Principes-souverains?

— En vérité ce sont les douze mois de l'année. Iis
avancent entrainant avec eux tout I'univers. Ils sont des
guides (Aditya-s).

— Qui sont ce Souverain-céleste et ce Progéniteur?

— Le tonnerre est en vérité le Souverain-céleste
(Indra). Le sacrifice est le Progéniteur (Prajapati).

— Qu'est-ce que le tonnerre?

— C'est la foudre.

— Qu'est-ce que le sacrifice?

— L'animal sacrifié.

— Qui sont les six dieux?

— Le Feu et la Terre, le Vent et I'Espace (antariksha),
le Soleil et le Ciel. Ils ne sont que six car le monde entier
est contenu dans ces six.,

— Qui sont les trois dieux?

— En wvérité il s’agit des trois mondes car c'est en eux
que résident les dieux,

— Qui sont les deux dieux?

— La Nourriture et le Souffle,

— Qui est I'un et demi?

— Le Vent (le monde subtil) qui purifie.

On lui demanda alors :

— Il suffit que celui qui purifie soit un. Pourquoi serait-
il un et demi?
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— 1 est un et demi parce que le monde se développe
au-dedans de lui.

— Qui est le Dieu unique?

— Le Souffle-vital qu'on appelle I'Immensité (Brahman).»

(Brihad-dranyaka Upanishad, 3, 9, 11.)

Les trois sphéres d’Agni

Le monde tel que I'homme peut le percevoir apparait
divisé en trois sphéres qui sont la Terre, 'Espace et le
Ciel. Ces trois sphéres sont les symboles visibles des trois
mondes & l'intérieur desquels se trouvent tous les étres :
le monde terrestre des hommes, le monde spatial des
esprits, et le monde céleste des dieux. Dans le premier
monde se trouvent les principes-des-éléments, dans le
second les régents subtils de la vie, c'est-i-dire les prin-
cipes qui régissent I'humanité et le cosmos, dans le monde
supérieur résident les principes lumineux et l'intellect.

Le feu et I'oblation constituent la nature de toute
existence, 'origine de toutes choses. Il est done inévitable
qu'une forme de feu se rencontre dans chacune des sphéres
du monde perceptible.

« Le Seigneur-du-feu, s'étant divisé en trois, réside
dans ces mondes et tous les dieux selon leur hiérarchie,
reposent sur ses rayons.

« Les Voyants vénérent dans leurs hymnes sous ces trois
noms I'étre qui, sous les trois formes du feu, réside dans
les mondes qui sont nés, C'est lui qui resplendit dans le
cceur de tout étre. Ses noms sont « le Feu » en ce monde,
I'Eclair (Indra) ou le Vent (Vdyu) dans I'espace, le Soleil
(Siirya) dans les cieux. Il est ainsi connu sous le nom des
trois dieux. » (Brihad-devald, 1, 63-69.)

« Envisagées ensemble, comme un principe igné univer-
sel, les trois formes du feu sont appelées le Progéniteur
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(Prajdpati). C'est pourquoi « la divinité » a laquelle sont
adressés tous les hymnes sacrés pris ensemble est le
Progéniteur alors que le dieu auquel s’adresse chacun
individuellement peut étre Agni (le Feu), Vayu (le Vent)
ou Sirya (le Soleil). » (Brihad-devatd, 2, 124.)

Les sphéres des trois mondes et tout ce qu’elles contien-
nent, viennent du Progéniteur, ¢'est-d-dire de la Totalité
des trois formes du feu.

« Le Progéniteur, pour le bien du monde, concentra
(dhydna) son esprit. De la chaleur [de sa pensée] jaillit
I'essence des trois mondes. De la Terre sortit le Feu,
de I'Espace le Vent, du Ciel le Soleil. » (Chdndogya-Upa-
nishad, 4, 17.)

Les trois sortes de dienx

Chaque fois que nous considérons I'une des énergies
fondamentales de I'Univers, nous pouvons I'approcher du
point de vue de l'inconscient comme une foree gouver-
nant les éléments, ou nous pouvons 'envisager comme
une conscience-subtile ou dieu qui dirige les formes de
la manifestation. Ces deux maniéres d'envisager les lois
du monde sont appelées le plan des éléments (Adhi-bhau-
tika) et le plan céleste (adhi-daivika).

Mais, comme nous l'avons wvu, toute connaissance du
monde extérieur refléte la structure de I'individualité qui
le percoit. Les forces et les aspects du monde cosmique
ne peuvent étre imaginés par I'homme que selon les
formes de son propre étre intérieur. Les énergies qui régis-
sent I'Univers nous apparaissent donc comme les facultés
d'un Etre cosmique ayant leurs équivalents dans la
structure de notre étre individuel. Cette conception de
I'Univers est appelée I'approche individuelle (Adhyadtmika),

Chaque principe universel peut donc étre représenteé
comme une énergie physique naturelle gouvernant les
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¢léments, une énergie mentale, esprit on dieu, résidant
dans une demeure céleste ou dans un monde dont la
substance est la pensée, et enfin comme un ensemble de
facultés constituant une individualité par laquelle I'étre-
universel apparait semblable & 1'homme. Ces facultés
s'expriment par des lois qui régissent 1'Univers tout
comme nos lois régissent la société humaine.

Chaque dieu particulier peut étre envisagé sous ces
trois aspects qui ne s'excluent pas l'un l'autre. Tout le
symbolisme du panthéon s'applique simultanément dans
ces trois sphéres. Tout texte révélé, comme d'ailleurs
tout autre texte, a nécessairement trois significations
distinctes et coordonnées.

Il est expliqué, par exemple, que 'histoire du Mahdbhi-
rata représente le conflit des instinets supérieurs contre
les bas instincts de I'homme; que parmi les héros Arjuna
est le pouvoir de la Vérité, Bhima celui de la Force, Bhishma
celui de la Sagesse et que leurs adversaires sont la rapa-
cité, la luxure, I'ambition, etc. Ceci a été peut-étre envi-
sagé par les auteurs de cet immense poéme épique dont
le but n'était certainement pas d'écrire une simple chro-
nique historique. Le fait que certains événements aient
une réalité historique n'exclut pas la possibilité qu’ils
soient I'image du conflit intérieur de I'homme comme
aussi du conflit éternel des forces cosmiques, le combat
des puissances de lumiére contre les puissances obscures,
le combat entre les dieux et les démons. L'histoire a ici
comme toujours la valeur d'un symbole, étant I'expres-
sion des lois intérieures qui régissent le destin de 1'huma-
nité. L’histoire est 1'expression d'une réalité tangible, mais
cette réalité apparente est l'expression d'un état causal
non moins réel. Le Mahdbhdrata déerit une bataille his-
torique en méme temps qu'un conflit éternel de forces
cosmiques et la lutte intérieure qui se passe en chacun
de nous.
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Le nombre des dienx

Tous les étres subtils ou matériels sont inclus dans les
trois sphéres d'Agni, dans les trois mondes. Les dieux
sont les forces qui régissent les trois mondes. Il y a donc
trois sortes de dieux et les dieux sont en tout soumis au
nombre trois. C'est pourquoi ils sont représentés par
des nombres multiples de trois. Leur principale épithéte
est « les trente » (tri-dasha), bien qu'on emploie aussi
trente-trois ou ses multiples. Les Iraniens comptent égale-
ment trente-trois dieux.

Les Brdhmana-s divisent ce nombre en huit divinités
régnant sur les sphéres des éléments, onze Principes de
vie ou dieux du monde subtil et douze divinités du saveir
ou aspects de la conscience, Ces derniers sont les Principes-
souverains personnifiant les lois qui gouvernent I'Univers
aussi bien que la société humaine. On leur ajoute deux dieux
qui regoivent des noms différents dans différents textes et
traditions mais qui représentent toujours l'aspect trans-
cendant et 1'élément coordinateur des autres dieux.

Trente-trois est pris comme une expression symbolique
représentant un aspect particulier du panthéon. En réa-
lité il ne saurait y avoir de limite au nombre des dieux.
Chaque aspect de la manifestation est une voie par la-
quelle 'homme peut atteindre le divin. Le nombre des
dieux hindous est par conséquent le méme que celui des
aspects possibles de la manifestation créée ou potentielle,
Il est représenté dans I'hindouisme tardif par le nombre
symbolique de trente-trois crores (330 000 000).

Selon la tradition védique, des offrandes peuvent étre
présentées seulement & ces trente-trois dieux principaux.
1l existe en dehors d'eux de nombreux habitants du Ciel
qui méritent d'étre priés et vénérés mais ne sont pas des
dieux & part entiére. Des sacrifices ne sauraient donc leur
étre offerts.
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LES SPHERES ET LEURS DIEUX

Les huit sphéres d’existence. Les Vasu-s

(1) La Terre (Prithivi) oit réside (2) le Feu (Agni),

principe de la nutrition. (3) L'Espace (Antariksha) ot
réside (4) le Vent (Viyu), principe de la vie. (3) Le Ciel
(Dyaus) oii réside (6) le Soleil (Siirya), principe de l'in-
tellect. (7) Les Constellations (Nakshatra) ol réside
(8) la Lune (Soma), principe d'immortalité.

LE5 huit sphéres d'existence sont :

Les sphéres d'existence et les puissances qui résident
en elles sont les principes desquels le monde physique
des éléments (Adhibhautika) se développe. lls sont donc
pour I'homme I'aspect le plus immédiat du divin, les
dieux les plus directement perceptibles. En tant que
premiers degrés de la parution des choses, ils représen-
tent la jeunesse du monde. La Chdndogya Upanishad
(3, 16, 1) les compare avec les premiéres vingt-quatre
années de la vie et les libations du matin.

Le mot Vasu selon les Unddi-sifra-s (1-11) veut dire
« ce qui enveloppe ». D’aprés le commentaire de Shan-
karficarya sur la Chdndogya Upanishad (3, 16, 1), « Les
Vasu-s sont ainsi appelés parce qu'ils résident ou sont
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une résidence. » Ce en quoi quelque chose réside ou qui
réside en quelque chose est donc appelé Vasu. Clest
pourquoi les sphéres d'extension, c'est-d-dire les sphéres
de I'espace et les puissances qui les gouvernent sont les
Vasu-s, les « résidences », les dieux des sphéres,

Aucune chose ne peut étre créée sans un lien, un espace
oi elle peut se placer, se développer. Les sphéres d’exis-
tence, les Vasu-s sont les premitres manifestations de
Brahmd, I'Etre-immense, Seigneur-de-I'étendue, person-
nification de la tendance orbitante qui crée I'espace par-
ticularisé. En tant qu'aspects de la tendance orbitante,
les Vasu-s sont représentés comme de couleur rouge,

Le mot Vasu peut aussi étre dérivé de la racine vas
qui veut dire : briller. Il référe en ce cas a la splendeur
d’Agni et des sphéres sur lesquelles il régne. Les Vasu-s
sont parfois représentés comme les compagnons d'Indra,
dieu de la foudre qui est la forme céleste d"Agni.

Les relations qui existent entre les sphéres d’existence
et les forces qui les dirigent sont 'origine méme des corps
physiques et des sens qui les pergoivent. Les Vasu-s
forment donc le contenant et le contenu de la totalité
du monde sensible.

Dans les Purdna-s, en particulier le Vishnu-purdna
(1, 15, 111), et dans le Mahdbhdrata (1, 66, 19), des noms
divers sont donnés aux Vasu-s mais ces noms représen-
tent toujours les mémes principes.

« Les noms des Vasu-s sont : Apa, Dhruva, Soma,
Dharma, Anala, Pratyiisha, Prabhdsa. » (Vishnu-purdna,
1, 15, 111.)

« Les huit Vasu-s sont : Dhara, Dhruva, Soma, Aha,
Anila, Anala, Pratylisha, Prabhisa. » (Mahdbhdrata, 1,
66,19.)

12 Dhava (le courant) et Dhara (le support) représen-
tent la Terre.
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20 Aha ou Aha (omniprésent) et Apah(Eaux-supérieures)
ou Sdvitra (solaire) représentent la sphére de l'espace
(Antariksha).

30 Prabh#ésa (lumineux ou crépusculaire) est le Ciel
(Dyaus).

4° Anpala (vivant) et Pidvaka (purificateur) représen-
tent le Feu (Agni).

50 Anila (le souffle) représente le Vent (Vayu).

6o Pratyiisha (cuisant ou lumineux) est le Soleil.

7¢ Soma (I'Oblation) est la Lune.

80 Dhruva (immobile) représente les Constellations.

En tant que sphéres d'existence, les Vasu-s sont la
forme visible des lois de 1'Univers. Ils sont donc appelés
les fils du Législateur (Manu) ou de la Loi-de-perfection
(Dharma) elle-méme. (Mahdbhdrata, X1I, 7587 et 7540.)
Ils s'incarnérent sur la Terre comme les fils du Gange
et retournérent ensuite au Ciel. (Mahdbhdrala, 1, 3887.)

La sphire de la Terre et Agni, dien-du-fen

La premiére des sphéres est la Terre, support (Dhara)
de toutes les créatures, nourriciére de toute vie.

La Terre est représentée comme une déesse ou comme
une vache nourrissant de son lait tous les étres. Elle est
la mére de tout &tre vivant, la substance de toute chose.

Prithu, le premier roi et I'inventeur de l'agriculture,
obligea la Terre & ouvrir, contre son gré, ses trésors et
4 nourrir les hommes, C'est pourquoi la Terre est Prithivi,
le domaine de Prithu.

La Terre s'unit au Ciel pour former le couple Ciel-
Terre (Dydva-Prithivi) que 1'on appelle les deux Lamen-
tations (Rodas) car c'est en eux que réside le Seigneur-
des-larmes (Rudra).

Dans les invocations la Terre est souvent identifiée &
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Aditi, I'Etendue primordiale qui est « I'inépuisable source
d’abondance s, la premiére des déesses et la mére des
dieux.

Tous les aspects de la nature et de la vie sont les formes,
les enfants de la déesse Terre. Les montagnes, les arbres,
les riviéres, les animaux portent en eux une vie multiple
et pourtant une et sont guidés par des étres conscients
qui sont les serviteurs de la déesse Terre.

« Les riviéres et les montagnes ont une double nature.
Une riviére parait n’étre qu'un courant d’eau, pourtant
elle a une personnalité distincte. Les montagnes semblent
des masses inertes et pourtant leur réalité est autre.
Nous ne pouvons savoir en regardant un coquillage immo-
bile qu'il contient un étre vivant. De méme les riviéres
et les montagnes qui semblent inanimées cachent une
vie subtile et peuvent parfois prendre la forme qu'elles
désirent. » (Kdlikd-Purdna, 20, 10, 13.)

Agni (le feu)

La Terre est la résidence du fen. Le fen, capturé et
apprivoisé par 'homme, a été le principal instrument de
son progrés et de sa puissance. Toute forme de feu est
vénérée comme un &re divin, mais c'est principalement
dans le feu sacré, né de deux morceaux de bois frottés
ensemble au cours d'une cérémonie ol sont prononcées
des formules rituelles, que le Dieu du feu est présent,

Agni est le dieu principal des Veda-s qui lui dédient
plus d’hymnes qu'a aucune autre divinité. Il est le média-
teur entre I'homme et les dieux, le protecteur des humains
et de leurs foyers, le témoin des actions, invoqué dans
toutes les occasions solennelles. 11 préside & tous les sacre-
ments, & tous les grands événements de la vie.

Le fait de briller est, en toutes choses, une qualité d'Agni,
c'est pourquoi en le vénérant I'homme acquiert 1'éclat de
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Iintelligence et celui de la force, de la santé, de la
beauté,

En tant que principe cosmique, Agni joue le rdle de
chef parmi les sphéres d'existence, mais quand il est
envisagé seulement comme le feu terrestre, le role princi-
pal peut étre attribué & ses deux autres aspects : Indra,
la foudre, la forme de feu de la sphére intermédiaire de
l'espace et Vishnu, le Soleil, I'Immanent, & la fois souve-
rain de la sphére céleste et du feu intérieur, caché dans
tous les &tres oi il constitue leur pouvoir de dévorer et
de digérer.

Agni est Celui-qui-pénétre-toutes-choses (Vaishvinara).
La compréhension de la nature du feu équivaut & la
compréhension de la nature de I'Univers. La science du
feu est la clef de tout savoir. Agni est la puissance d'illn-
mination intérieure aussi bien qu’extérieure. Il représente
la capacité de savoir aussi bien que de percevoir. Il est
le Dieu-de-la-science. Les anciennes chroniques d'Agni
(Agni Purdna) forment l'encyclopédie des sciences tra-
ditionnelles.

Dans le Vishnu Purdna, Agni est appelé la Fierté
(abhiman). 1l est représenté comme le fils ainé de I'Etre-
immense, le Créateur Brahm#-Agni jailli de la bouche
de la Personne cosmique (Virdt-purusha) qui est le corps
de I'Univers. Dans le monde de I'homme, Agni fut engen-
dré, sous la forme du feu rituel par Fille-de-lumiére
(Vasubhdry4), épouse de la Loi-de-perfection (Dharma).
L'Intelligence (Medhd) est sa sceur. Sa propre épouse
est le mot-qui-accompagne-l'oblation (sviha). De son
épouse il eut trois fils appelés Pur (Pivaka), Purifiant
(Pavaména) et Pureté (Shuci). Ces fils eurent & leur tour
quarante-cing enfants qui sont les aspects divers du feu,
formant un total de quarante-neuf formes de feu.

Dans le Harivamsha, Agni est I'un des huit régents de
I'espace. Il régne sur la direction sud-est appelée Ia lumiére
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avancée (puro-jyotis). C'est dans l'angle sud-est que
nous trouvons son image dans les temples,

Agni est rouge avec des yeux jaumes et deux tétes.
Il porte aux dieux les oblations des sacrifices. Son image
est d'or avec des ormements rouges. Il a quatre bras,
porte une hache et une torche, un éventail (qui sert de
soufflet) et une louche. Il tient parfois aussi un rosaire
et une lance (Shakti) de feu.

Orné de flammes, il est vétu de noir. Son étendard est
de fumée. Il est accompagné d'un bélier qu'il chevauche
parfois, Il apparait assis sur un chariot que tirent des
chevaux rouges. Les sept vents sont les roues de son char.
Agni a sept langues, chacune ayant un nom distinct.
I s’en sert pour lécher le beurre versé en oblation.

« De solide stature, avec un large ventre, Agni est rouge
avec des moustaches, des cheveux et des yeux brun-doré,
Assis sur un bélier, il tient un rosaire et une sphére. Il a
sept langues couleur de feu. » (Un Agama cité par le Shabda-
Kalpa-druma au mot Agni.)

Comme le dieu des sacrifices, Agni est appelé Mangeur-
doblations (Hutdsha ou Hutabhuj), Porteur-d’oblations
(Havya-vahana), Messager (Vahni). Parmi ses noms, les
plus communs sont : Possesseur (Jatavedas), Pur (Pavaka),
Brilant (Jvalana), Riche-de-lumiére (Vibhavasu), Multico-
lore (Citrabhanu), Resplendissant (Bhiritejas), Flambant
(Shikhin), Jaune (Pingesha), Faiseur-d'or (Hiranyakrit),
Flamboyant (Plavanga), Grandissant-au-dedans-de-sa-mére
(Matarisvan, c'est-a-dire au-dedans du bois dont il jaillit).

Il est fils du Soleil (Vishvanara), Porteur-de-lotus (Abja-
hasta), son étendard est la fumée (Dhima-Ketu), Porteur-
de-javelot (Tomara-dhara), il est le Brillant (Shukra), le
Pur (Shuci). Aux-chevaux-rouges (Rohitdshva), il che-
vauche un bélier (Chdgaratha). Aux-sept-langues (Sapta-
jihva) il donne la richesse {(Dravinodas).

Dans un hymne célébre du Rig-Veda, Indra et les autres
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dieux sont appelés pour venir détruire les Mangeurs-
de-chair (Kravyfida) ou Noctambules (Rakshas), ennemis
des dieux. Agni est lui-méme un mangeur-de-chair. Sous
cet aspect il prend une forme terrible. Il aiguise ses crocs
d'acier et dévore ses ennemis.

Les dix formes du fen

Il existe dix formes principales de feu, cing formes
naturelles et cing formes rituelles. Les cinq formes natu-
relles sont :

1° Agni, le feu terrestre ou feu ordinaire qui peut étre
visible ou potentiel, c'est-d-dire contenu dans le
combustible.

20 Indra (ou Viyu), la puissance de la foudre qui réside
dans les nuages et qui est le feu de I'espace, du monde
intermédiaire. Il est la source des conflagrations et des
incendies de foréts (diva-agni), terreur des étres vivants.

de Siirya, le Soleil ou feu des sphéres célestes, illumine
les mondes et est appelé le feu-du-ciel (divya-agni).

40 Vaishvanara, Celui-qui-pénétre-toutes-choses, est le
pouvoir de digestion, d’absorption, qui se trouve en toutes
choses, en tout étre. I1 est le soutien de la vie.

50 Le feu destructeur. Agni naquit des eaux-primor-
diales ol réside I'énergie de I'éclair et sa forme la plus
terrible, cachée dans I'élément aqueux, reste toujours préte
a détruire le monde. On 'appelle le feu-plongeant (Vidava-
agni), de la racine vadri « plonger » ou le feu-du-cheval.
Ce feu qui détruira le monde reste dormant dans un volcan
appelé la bouche-decheval (vidava-mukha) au fond de
la mer australe, aux antipodes de la montagne polaire, le
Meru.

Les cing formes du feu rituel sont : le feu-de-l'immensité
(Brahma-agni), le feu-du-Progénitenr (Prdjapatya-agni),
le feu-du-foyer-domestique (GArhapatya-agni), le feu-des-
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ancétres (Dakshina-agni) et le feu-du-bicher-funébre
(Kravyada-agni) %,

« Le feu-de-I'immensité se manifeste durant les rites
du Sacrifice. Il sort du morceau de bois que I'on fait tourner
rapidement tout en prononc¢ant une formule magique.
Il représente le feu sacré qui jaillit de la substance du
monde.

Le feu-du-progéniteur est transmis 4 I'étudiant céliba-
taire lorsqu’on I'investit du cordon sacré. C'est dans ce feu
qu'il accomplit les rites d’oblation appelés Agni-hotra.
Il fait le serment dc préserver ce fen, de le vénérer, de
le nourrir jusqu'au jour oi, au bord de la vieillesse, il
abandonnera sa maison pour se retirer dans la forét,

Le feu-du-foyer-domestique est apporté dans la maison
durant la cérémonie du mariage. Il demeure le centre de
tout le rituel familial. Il doit étre maintenu toujours
vivant et toutes les oblations offertes par le chef de famille
doivent étre versées dans sa flamme.

Le feu-des-ancétres ou feu-du-Sud est celui dans lequel
des sacrifices sont offerts aux ancétres. Les rites d’exor-
cisme (abhicira-yajfia) sont aussi accomplis avee ce feu,
Durant les grands sacrifices, un foyer allumé avee les
tisons d'un feu-du-Sud est entretenu au-dehors de la
porte sud du hall sacrificiel (yajia-mandapa). Ce feu
détruit les obstacles qui autrement interviendraient pour
empécher le sacrifice d'étre conduit avee succes jusqu's
sa fin.

Le feu-funébre est le feu du biicher dans lequel le corps
de I'homme est jeté comme une derniére offrande. Ce feu

1. Certains textes donnent six formes de Feu-rituel qui sont :
Le Feo-du-foyer-domestique (Girhapatya-agni), le Feu-du-rituel.
védique (Ahavaniya TI e Feo-des-ancétres {Dakshina-agni),
I{lFau:iu-nueml;{ { my:anml . l:iI-'au ggnmcﬁﬂm A otra

\rmi.hyl-lwﬂ.&iui nt au Fen-du-pro ur el le la-
culte (Aupdsana-agni), = bk
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ne doit pas étre approché par les vivants. » (Vijaydnauda
Tripathi, Devatd-lativa.)

La sphére de I'espace et Viyu, dieu du vent

Entre la Terre, demeure du feu et le Ciel ol le Soleil
réside se trouve la sphére-intermédiaire (antariksha)
de I'espace. C'est le lieu ol se meuvent les &tres subtils
dont le souverain est Viyu, dieu du vent.

Le feu, qui dévore tout, est la bouche des dieux, et le
vent est leur souflle. Dans les Upanishad-s, Viyu est par-
tout représenté comme la respiration, le souffle vital du
Cosmos. Le Mahdbhdrala I'appelle la respiration du monde,
le souffle universel, l'instigateur de la vie et des étres
vivants (Mahdbhdrata, 12, 328, 35). Viyu est également
la substance et I'essence du Verbe (Véc). Plusieurs hymnes
védiques lui sont adressés. Le mot Viyu vient de la racine
Vi « soufller »,

Viyu est un purificateur. Il fut le premier a4 boire le
Soma, I'ambroisie. 11 est un voyageur, le messager des
dieux, le guide des sacrifices. Il est aussi appelé Vaga-
bond (Véata) (Mahdbhdrala, 1, 5908 et 3, 11914). Il
est celui sans qui on meurt (Marut), celui par qui on vit
(Anila), le purificateur (Pdvana). Les trois premiers noms
se rapportent 4 son aspect destructeur, les deux derniers
4 ses aspects bénéfliques.

Viyu est I'ami d'Agni, qu'il renforce et qu'il aide.

« Le vent, ami du feu, parfumé, caressant, erre dans la
demeure des dieux, stimulant tous les sens. » (Mahdbhd-
rala, 12, 8418.)

Le mot Viyu peut aussi vouloir dire « pénétrer, se
répandre ». « Subtil il réside dans l'espace, pénétrant
(vydpya) les trois mondes qu'il emplit. Les Voyants le
vénérent en lappelant Viyu. » (Brihed-devald, 2, 32.)
Il est le fils des directions de I'espace et il est le régent

10
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du quartier Nord-Ouest ot il réside. D’aprés le Purusha-
sukta, Vayu jaillit du souffle de la Personne-cosmique
(Purushka). Ailleurs on en fait le fils de Tvashtri, I'artisan
céleste. Dans les Véda-s, Viyu est ami d’Indra, la foudre.
Il monte prés de lui sur un char d’or tiré par mille chevaux
et capable d’atteindre le ciel. Le Vishnu Purdna, par contre,
fait de Viyu un serviteur d'Indra.

Véyu est représenté comme un homme blane, vigou-
reux, chevauchant une gazelle. Il porte un arc et des fléches.
Tous ses attributs sont blancs.

« Lorsque parut le puissant Védyu, je dus employer
pour l'arréter toute ma force car il brise aisément les
arbres, les montagnes et toutes autres choses. Il n’existe
aucun étre dont la force puisse se comparer i celle de Vayu.
Le Lanceur-d’éclairs (Indra), le Roi-de-la-mort (Yama),
le Maitre-des-trésors (Kubera) et le Souverain-des-eaux
(Varuna) ne peuvent lui résister. Comment le pourrais-tu,
0 arbre! » (Mahdbhdrata, 12, 528.)

Le Bhdgavdta Purdna raconte qu'un jour le sage Nirada
incita le vent & briser le sommet de la montagne polaire.
Véiyu souffla un terrible ouragan qui dura une année,
mais la monture de Vishnu, 'oisean Verbe-ailé (Garuda),
protégea la montagne de ses ailes ouvertes et les efforts
du dieu des vents furents vains. Nérada lui suggéra d'atta-
quer la montagne lorsque l'ciseau serait absent. C'est ce
qu'il fit. 11 brisa alors le sommet qui tomba dans la mer
ot il devint I'ile de Ceylan.

Viyu est le pére du héros Bhima et du singe Hanuman
dont la force est restée légendaire. Viyu est aussi, d’aprés
le Vishnu Purdna, le roi des musiciens célestes,

La sphire céleste (Dyaus) et le Soleil (Sirya)

Dyaus qui personnifie la voite céleste, le firmament
supréme, est I'un des plus connus des dieux Indo-Euro-
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péens. Le Ciel est le pére, Ia Terre, la mére de toutes choses.
Tous les dieux, le Soleil, la Lune, le Vent, la Pluie,
I'Eclair, 1'Aurore, ete..., sont les enfants du Ciel. Dyaus
couvre la terre et la fertilise de sa semence qui est la pluie.

Le mot Dyaus qui représente « le lieu ol brillent les
dieux » est souvent pris comme un équivalent d'éther
(akdsha) « la on brillent le soleil et les autres [astres] »
L’éther est la manifestation physique de Dyaus.

Le Mahdbhdrata (1, 99) raconte que par suite d'une
malédiction, Dyaus dut s'incarner dans un homme.
C'est ainsi que naquit Bhishma, le pére des héros.

Parmi les noms de Dyaus les principaux sont : Demeure-
des-nuages (Abhram ou Maghaveshma), Voile (Ambara),
Impartible (Ananga), Ce-qui-recouvre (Vyoma), le Grand-
voile (Mah#-vela), le Réservoir-des-eaux (Pushkara),
Demeure-des-trois-mondes  (Trivishlapa), Espace (An-
tariksha), Chemin-des-vents (Marudvatma), Séparateur
(Viyat), Chemin-des-oiseaux (Vihayah), Mobile (Ga-
gana).

Le Soleil est I'un des trois dieux principaux des Véda-s.
Il est envisagé sous deux aspects. Comme I'une des sphéres-
d’existence, 'un de Vasu, le Soleil est la forme céleste du
feu, d’Agni. Comme la source de la lumiére, de la chaleur,
de la vie, de I'intelligence, 1'énergie solaire est 'origine de
toutes les formes de vie représentées dans les douze fils
de I'Immensité-primordiale (Aditya-s), les douze Principes-
souverains,

Le Soleil est au centre de la création, au centre des
sphéres. Au-dessus de lui sont les sphéres non-manifes-
tées, celle de I'Auto-engendré (Svayambhu) et celle de la
Volonté-supréme (Parameshthin). Au-dessous de lui sont
les sphéres du monde manifesté, celles de la Lune et de la
Terre. Le Soleil représente la limite, le point ol les mondes
manifestés et non manifestés se rejoignent. « Le Soleil
représente donc le principe-supréme d’abord non manifesté,
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puis manifesté. » (Chdndogya-Upanishad, 3, 19, 1.) 1l
est pour nous la porte qui conduit vers les aspects non
manifestés du divin, I'ostensoir & travers lequel la réalité
divine peut étre pergue. « Le Soleil est la porte du chemin
des dieux. » (Mahdbhdrata, 13, 1681.)

En tant que source de lumiére physique, mentale et
spirituelle, le Soleil est I'image la plus proche du divin
que nous puissions concevoir. « Le Soleil est la divinité
visible, I'il du monde, la cause du jour. Il existe éter-
nellement. Nul autre dieu ne peut lui étre comparé. Il
est la source du temps. Les planétes, les étoiles, les sphéres
d'existence (Vasu-s), les Principes-de-vie (Rudra-s), le
Dieu du vent, le Dien du feu et tous les autres dienx ne
sont que des parties de lui. » (Bhavishya Purdna.)

Le Soleil est I'origine visible du monde ol nous vivons.
« Tout ee qui existe est né du Soleil. » « De tout ce qui est,
fut et sera, de tout ce qui se meut ou demeure immobile,
le Soleil seul est l'origine et la fin. » (Brihad-devald,
1, 61.)

« L'Esprit-solaire, la divinité qui réside dans la sphére
du Soleil (Siirya-Mandala) est le principe de tout dévelop-
pement et est donc l'origine de l'évolution (Bharga). »
« Ce principe d'évolution est 'dme de tout ce qui existe,
des choses animées ou inanimées qui se trouvent dans les
trois mondes. Il n'est rien en dehors de lui. » (Brdhmana-
sarvasva, cité dans The Garland of letlers, p. 262.)

Au moment de la création, « 'ceufl du monde se divisa
en deux parties, 'une d'argent, l'autre d'or. La partie
d'argent devint la terre, la partie d'or, le ciel. La coque
extérieure de I'ceuf forma les montagnes, la membrane
intérieure, les nuages et la neige. Les veines intérieures
devinrent les rivitres, le liquide dans I'ceuf forma 1'océan.
Lorsque le Soleil apparut on entendit un grand eri et de ce
cri naquirent tous les étres et leurs plaisirs. C'est pourquoi
quand il se léve et se couche on entend des cris et des
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chants. Tous les étres et leurs désirs s'élévent vers lui.
Ceux qui vénérent le Soleil comme 1'absolu entendent
constamment des sons merveilleux et sont remplis de
joie ». (Chdndogya-Upanishad, 3, 19, 1-4.)

Fait d'un feu qui consume sa propre substanece, le Soleil
est identifié au sacrifice cosmique, Il est dit que le Progé-
niteur, principe du sacrifice (Yajfia-prajipati) devenant
le Soleil, procrée les vivants. En tant que dieu de la pro-
création il est représenté sous la forme d'un taureau.
Dans le fen solaire qui s'engendre lui-méme, la semence
du Souverain-supréme est incessamment versée comme
offrande et comme combustible, (Voir : Motilal Sharma
Gaud, Ishopanishat Vijfidna-bhdshya, p. 61.)

« Par I'entremise de ses rayons [le Soleil] instille la vie
dans les blés et les dtres-vivants. Il est le pére de tous. »
(Mahdbhdrata, 3, 135.) Le Soleil est appelé le Nourrisseur
(Savitri).

« Quand le Soleil se léve, il entre dans le quartier Est
et soutient de ses rayons les habitants de I'Est. Il illumine
le Sud et I'Ouest, le Nord, le haut, le bas et tout ce qui se
trouve entre eux et il fait subsister tous les étres par ses
rayons. Il se léve et, avec lui, I'Univers, I'Etre cosmique,
la vie, le feu, apparaissent. L'Ecriture dit que le Soleil
resplendissant qui personnifie I'Univers, sait tout, soutient
tout, éclaire et réchauffe toutes choses de ses mille rayons,
de ses tourbillons multiples. Toujours présent, il se léve,
apportant la vie 4 toutes les créatures. » (Prashna Upa-
nishad, 1, 6-8,)

Formé d’un principe dévorant, le Soleil est le destruc-
teur, « A la fin des temps, il desséche le monde entier. »
(Mahdbhdrata, 12, 11057.)

Créant, soutenant, détruisant perpétuellement la vie,
ravissant tous les étres par sa lumiére multicolore, le
Soleil est la forme visible de Miy4, le pouvoir d'enchan-
tement de I'Etre supréme. II est digne d'étre adoré
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(Varenya). « Quand le Soleil se léve, Lous se tournent vers
lui. » (Mahdbhdrata, 7, 8459; 3, 11847.)

« Je salue la substance de toutes choses, celui qui est
tout, qui personnifie 1'Univers, la lumiére sur laquelle le
Yogi se concentre. » (Mdrkandeya Purdna, 105, 5).

« Digne d'étre glorifié, il est I'origine de tout, la lumiére
supréme, distincte du fen, qui existe au commencement.

« Je te salue, matiére dont les dieux sont I'esprit, étre
resplendissant, permier né, transcendant. » (Mdrkandeya
Purdna, 105, 7.)

« Il est le Soi des yogis qui cherchent a4 dissoudre leur
intellect. I1 est le conscient de ceux qui cherchent la
connaissance. Il est le dieu du sacrifice pour le sacrifiant. »
(Mdrkandeya Purdna, 111, 6-2.)

« Le Soleil est I'dme du monde. » (Rik-Samhild, 1, 115, 1.)

Le dieu-soleil est cet esprit méme qui habite notre dme,
car « I'8tre qui réside dans I'homme et I'étre qui réside
dans le Soleil sont un ». (Taitfiriya Upanishad, 8.) Etant
notre étre méme, la divinité solaire guide nos facultés
intérieures et régit tous nos cycles vitaux. Le Soleil inté-
rieur est percu par le yogi dans le fond de son cceur
comme une source éblovissante de lumiére qu'il compare
4 un feu sans fumée.

L'image du soleil

« L'étre doré qui réside dans le soleil a une barbe et des
cheveux d'or. Tout en lui est resplendissant jusqu'aux
bouts de ses ongles. Ses yeux sont brun doré comme la
fleur de kapydsa. Sa gloire est immense. Il est au-dela
du mal. En vérité celui qui le comprend s'éléve au-dela
de tout mal,

« Ses deux voix sont le Rik et le Sdma. C'est pourquoi
il est appelé le Haut-chant (udgitha). Celui qui le chante
est le Haut-chantre (udgitri). Il est le souverain des
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mondes supérieurs, de 1'Au-deld o0 se réalisent les désirs
des dieux. » (Chdndogya Upanishad, 1, 6-8.)

Il existe des temples du soleil dont il est la divinité
principale. Son image est « couleur de cuivre, rouge et
bronzée. De bon augure, me créant pas la crainte, il est
entouré des inmombrables Principes-de-vie (Rudra-s) qui
résident dans toutes les directions ». (Nilarudra Upanishad,
1,9.)

Selon le Vishnu-Purdna, le Soleil a T'apparence d'un
nain, avec un corps couleur de cuivre bronzé et des yeux
légérement rouges. Sa résidence est la Cité-resplendissante
(Vivasvati ou Bhisvati).

Son cou est comme 1'écaille de la tortue. Il porte des
bracelets et un diadéme dont I'éclat illumine tous les quar-
tiers du ciel. (Mahdbhdrata, 3, 17077.) Ses boucles d'oreilles
lui furent offertes par la déesse-mére Aditi. (Mahdbhdrala,
3, 17118.)

Le Soleil a deux bras, trés longs, ou quatre bras. Il est
vétu des pieds 4 la poitrine « & la mode du Nord » (Brihad
Samhitd), ou bien il porte des bottes et une ceinture.
« Surveillant les mondes, il voyage sur un char d’or, tour-
nant en rond avec la nuit, il établit [a leur propre place]
les immortels et les mortels. » (Tailtiriya Samhitd, 3, 4,
11-12)

Les chevaux du Soleil sont mentionnés dans le Rig
Veda : « que le Soleil arrive avec ses sept chevaux! »
(Rig Veda, 5, 45, 9.) Son chariot n'a qu'une roue. « Le
Resplendissant se meut sur son orbite sur un char 4 une
roue. » (Mahdbhdrata, 12, 362, 1.) Dans son char le Soleil
est assis sur un siége de lotus. Les chevaux ou juments
trainant le char peuvent étre quatre ou sept. Parfois c'est
un cheval unique, mais & sept tétes qu'entoure un halo de
rayons. Quelquefois ce char est trainé par un dragon
(Naga).

Le cocher du Soleil, connu pour sa sagesse, est le Rouge
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(Aruna), le frére ainé de l'oiseau Verbe-ailé (Garuda).
Aruna, comme le Resplendissant (Vivasvat), également fils
du voyant Kashyapa, est le dieu de l'aurore. Il se tient
debout sur le char devant le Soleil et son robuste Corps
protége le monde de la fureur solaire. Aruna est plus beau
que le dien de la Lune lui-méme,

Dans les Purdna-s, le Soleil est le fils du sage Vision
(Kashyapa) ! et de la déesse-mére qui s’appelle Etendue-
primordiale (Aditi). C'est de ce couple que sont nés tous les
dieux. Le Rdmdyana mentionne I'Etre-immense (Brahma)
comme le pére du Soleil. Toutefois BrahmA est habi-
tuellement considéré comme le pére de Vision (Kashyapa),
done le grand-pére du Soleil.

Selon le Kurma Purdna (20 adhydya), le Soleil a quatre
¢pouses : Connaissance (Samjiid), Souveraineté (Rajii),
Lumiére (Prabhd) et Ombre (Chdyi). Le Midrkandeya
Purdna mentionne seulement Connaissance et Ombre.
Ailleurs les femmes du Soleil sont appelées Multicolore
(Savarna), Existence-personnelle (Svati) et Grand-courage
(Mah&-Viryd). Quelquefois on fait du Soleil I'époux de
I'Aurore (Ushas), quelquefois son fils. Dans le Mahdbhd-
rata, Connaissance (Samjiia) est la fille du Grand-archi-
tecte (Vishvakarman) (1, 2599). Elle est appelée Resplen-
dissante (Suvarcald) (12, 6751).

Le Dieu-Soleil a plusieurs enfants. Le législateur
Manu, le Souverain des morts, Yama, et la riviére Yamuna
sont nés de Connaissance d’aprés les Kdrma et Mdr-
kandeya Puardna-s. Le Mahdbhdrata remplace Yamuna
par Yami, sceur jumelle de Yama.

Selon le Kirma Purdna, Souveraineté (Rajiii) eut un
fils, Revanta (le Mobile); Lumiére (Prabhd) enfanta Aurore
s PEAE ot s Kt s e vt
usage o ent pour les mots bollques ou magiques ayant un
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(Prabhéta) et Ombre (Chayd) eut pour fils le législateur
Sévarni (de méme couleur). Pour le Mdrkandeya Purdna,
Savarni, Revanta et Saturne (Shani) sont les fils d'Ombre.
Le Mahdbhdrala nous dit que le héros Karna était le fils
illégitime du Soleil par Kunti. Le Soleil est aussi le pére
du roi des singes Sugriva. Vaivasvata Manu, le législa-
teur, fils de Connaissance (Samjad) et du Soleil, fut le pére
d'Ikshviku, le fondateur de la dynastie solaire. Toutefois
I'éclat du Soleil était si violent que Connaissance (Samjiid)
ne put le supporter longtemps. Elle laissa donc Ombre
(Chiiyd) aux cdtés du Soleil et se retira dans la forét pour
se consacrer 4 la religion. Pour se cacher elle avait pris
la forme d'une jument. Le Soleil, 'ayant découverte, se
changea lui-méme en cheval et s"approcha d’elle sous cette
forme. Elle lui donna deux fils aux tétes de chevaux, les
Ashvin-s, qui sont les dieux jumeaux de l'agriculture.
Aprés la naissance des Ashvin-s, le Soleil ramena son
épouse 4 la maison. Pour adoucir ses souffrances, le pére
de Samjid, le Grand-architecte Vishvakarman placa le
Soleil sur sa meule et enleva un huitiéme de ses rayons,
le rognant de partout sauf les pieds. Ces morceaux de
rayons tombérent sur la terre et c'est avec eux que Vishva-
karman faconna le disque de Vishnu, le trident de Shiva,
la massue de Kubera, la lance de Kartikeya et les armes
des autres dieux.

Les deux noms les plus courants du Soleil sont Strya
(lumineux) et Aditya (fils de I'Etendue-primordiale). Le
mot Sdrya vient de la racine sur ou spar qui veut dire
briller. De la méme racine vient aussi svarga. (le ciel)
qu'il éclaire, « Lorsque I'Eternel, le Soi-unique, le Pouvoir-
de-connaitre, désira un second, une lumidre apparut qui
fut appelée Strya. » (Vardha Purdna, 26, 1-2.)

Le mot Adilya veut dire « fils de I'Etendue-primordiale »
mais peut aussi signifier « origine » « C’est en tant qu’origine
du monde que le Soleil est appelé Aditya. » (Varaha Purdna,
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26, 7.) Le Soleil est le Bouc-é-une-patte (Aja-ekapida),
le bouc étant le symbole des trois tendances fondamentales.
On appelle encore le Soleil par d'autres noms. Il est le
Purificateur (Pivaka), la Source-de-vie (Jivana), le Vieto-
rieux (Jayanta), le Diviseur (Ravi). (Varaha Purdna, 26, 5.)

Né d’un ceuf sans vie (Mritdnda) il est appelé Mértanda.
1l est Procréateur et Nourricier (Savitri ou Savitd), le
Maitre-du-jour (Arhapati), 1'(Eil-du-monde (Jagat-cakshu
ou Loka-cakshu), le Témoin-des-actes (Karma-sakshin),
le Roi-des-planétes (Graha-rdja), Celui-aux-cent-rayons
{Sahasra-Kirana ou Sahasrimshu), Celui-aux-rayons-rognés
(Vikarttana), 1'Ame-des-douze (DvéAdashitman), Celui-
aux-sept-chevaux (Saptishvah), le Joyau-du-ciel (Dyu-
mani), le Maitre-des-planétes (Graha-pati), le Pénétrant
{Helih), le Voyageur-de-l'espace (Khagah), I"’Ami-du-lotus
(Padma-banduh), le Porteur-de-lotus (Padma-pani),
I'Ennemi-des-neiges (Himdrdtihk), I'Effaceur-de-I'obscurité
(Tamopahah).

Les autres noms du Soleil rappellent surtout son éclat
(voir Mahdbhdrata, Hymne au Soleil, 2, 166 et Vardha
Purdna, 26). Arka vient de arc, « briller »; Tamisra-han
veut dire Tueur-de-l'obscurité; Tamonuda, Disperseur-de-
I'obscurité; Divdkara, Faiseur-du-jour; Diplamshu, Aux-
rayons-flambovants; Prabhd-kara, Producteur-de-lumiére;
Citra-bhdnu, Clarté-multicolore; Bhdnu, Rayonnant;
Bhdskara, Faiseur-de-lumiére; Vibhd-pasu, Demeure-de-
lumiére; Vivaspal, Resplendissant; Rohila, le Rouge;
Gopati, Maitre-du-bétail; Bradhna, Lié-par-ses-rayons.

L’Aurore (Ushas)

Dans le Rig Veda, I'Aurore, Ushas, apparait comme une
fille qui découvre ses seins pour étre admirée. Toujours
jeune, elle repousse I'obscurité et éveille tous les étres
vivants. Elle se meut sur un char splendide. Sceur de la Nuit
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elle est 1'épouse ou la maitresse du Soleil, la fille du Ciel.
Selon les Brdhmana-s, elle a des rapports incestueux
avec son pére, le Progéniteur (Prajipati).

La sphére des Constellations (Nakshatra-s) et la Lune
(Soma)

Au-deld du monde solaire existent des sphéres immenses
qui n'appartiennent plus au monde des humains et oi
tous les aspects relatifs de I'espace et du temps qui condi-
tionnent I'existence terrestre n'ont plus cours. Ces sphéres
représentent pour nous les aspects transcendants de 1'Etre
cosmigque, le pouvoir sans limites duquel I'Univers est né.
Elles sont la demeure de 1'Inconnaissable, que I'on appelle
I'"Auto-engendré (svayambhu). Au-deld se trouve la sphére
de la Volonté-supréme (Parameshthin). Ces sphéres loin-
taines situées au-deld des limites du monde solaire sont
appelées les sphéres des Constellations.

Le Soleil apparait donc bien ici pour nous comme le
centre des mondes, étant la limite entre le monde terrestre
et I'espace de notre univers, d'un cOté et les sphéres trans-
cendantes de 1'Auto-engendré et de la Volonté-supréme, de
l'autre. Les expressions symboliques que nous pouvons
employer pour représenter ces sphéres inconnues sont
certaines d’étre inadéquates mais les symboles sont les
seuls instruments par lesquels nous pouvons indiquer leur
existence.

Les principes supérieurs, les dieux, résident dans ces
mondes supra-solaires que sont les sphéres des Constella-
tions. C’est 14 aussi que se trouvent les esprits des ancétres.
Le contact avec ces mondes n'est possible qu'a travers les
rites du sacrifice. C'est pourquoi les Constellations, les
Nakshatra-s sont filles de I'Art-rituel (Daksha). Elles sont
les épouses de la Lune qui est la coupe d’ambroisie et le
régent du mental.
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26, 7.) Le Soleil est le Bouc-a-une-patte (Aja-ekapida),
le bouc étant le symbole des trois tendances fondamentales.
On appelle encore le Soleil par d'autres noms. Il est le
Purificateur (Pivaka), la Source-de-vie (Jivana), le Victo-
rieux (Jayanta), le Diviseur (Ravi). (Varaha Purdna, 26, 5.)

Né d'un ceuf sans vie (Mrifdnda) il est appelé Mirtanda.
Il est Procréateur et Nourricier (Savitri ou Savitd), le
Maitre-du-jour (Arhapati), '(Eil-du-monde (Jagat-cakshu
ou Loka-cakshu), le Témoin-des-actes (Karma-sakshin),
le Roi-des-planétes (Graha-rija), Celui-aux-cent-rayons
(Sahasra-Kirana ou Sahasrimshu), Celui-aux-rayons-rognés
(Vikarttana), 1'Ame-des-douze (DvAdashdtman), Celui-
aux-sept-chevaux (Saptishvah), le Joyau-du-ciel (Dyu-
mani), le Maftre-des-planétes (Graha-pati), le Pénétrant
(Helih), le Voyageur-de-I'espace (Khagah), I'Ami-du-lotus
(Padma-banduk), le Porteur-de-lotus (Padma-pani),
I'Ennemi-des-neiges (Himaratih), I'Effaceur-de-I'obscurité
(Tamopahah).

Les autres noms du Soleil rappellent surtout son éclat
(voir Mahdbhdrata, Hymne au Soleil, 2, 166 et Vardha
Purdna, 26). Arka vient de are, « briller »; Tamisra-han
veut dire Tueur-de-l'obscurité; Tamonuda, Disperseur-de-
I'obscurité; Divdkara, Faiseur-du-jour; Diplamshu, Aux-
rayons-flamboyants; Prabhd-kara, Producteur-de-lumiére;
Citra-bhdnu, Clarté-multicolore; Bhdnu, Rayonnant;
Bhdskara, Faiseur-de-lumiére; Vibhd-rasu, Demeure-de-
lumiére; Vivasval, Resplendissant; Rohila, le Rouge;
Gopati, Maitre-du-bétail; Bradhna, Lié-par-ses-rayons.

L’Aurore (Ushas)

Dans le Rig Veda, 1'Aurore, Ushas, apparait comme une
fille qui découvre ses seins pour étre admirée. Toujours
jeune, elle repousse l'obscurité et éveille tous les étres
vivants. Elle se meut sur un char splendide. Sceur de la Nuit
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elle est 1'épouse ou la maitresse du Soleil, la fille du Ciel.
Selon les Brdhmana-s, elle a des rapports incestueux
avec son pére, le Progéniteur (Prajdpati).

La sphére des Constellations (Nakshatra-s) et la Lune
(Soma)

Au-deld du monde solaire existent des sphéres immenses
qui n'appartiennent plus au monde des humains et oi
tous les aspects relatifs de I'espace et du temps qui condi-
tionnent I'existence terrestre n'ont plus cours. Ces sphéres
représentent pour nous les aspects transcendants de I'Etre
cosmique, le pouvoir sans limites duquel I'Univers est né.
Elles sont la demeure de 1'Inconnaissable, que I'on appelle
I'Auto-engendré (svayambhu). Au-dela se trouve la sphére
de la Volonté-supréme (Parameshthin). Ces sphéres loin-
taines situées au-deld des limites du monde solaire sont
appelées les sphéres des Constellations.

Le Soleil apparait donc bien ici pour nous comme le
centre des mondes, étant la limite entre le monde terrestre
et I'espace de notre univers, d'un cdté et les sphéres trans-
cendantes de 1'"Auto-engendré et de la Volonté-supréme, de
'autre. Les expressions symboliques que nous pouvons
employer pour représenter ces sphéres inconnues sont
certaines d'étre inadéquates mais les symboles sont les
seuls instruments par lesquels nous pouvons indiquer leur
existence.

Les principes supérieurs, les dieux, résident dans ces
mondes supra-solaires que sont les sphéres des Constella-
tions. C’est 14 aussi que se trouvent les esprits des ancétres.
Le contact avec ces mondes n'est possible qu'a travers les
rites du sacrifice. C'est pourquoi les Constellations, les
Nakshatra-s sont filles de I'Art-rituel (Daksha). Elles sont
les épouses de la Lune qui est la coupe d’ambroisie et le
régent du mental.
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La Lune, coupe de la liqueur oblative (Soma)

Dans les hymnes tardifs du Rig Veda, ainsi que dans
I'Atharva Veda et les Brdhmana-s, la liqueur oblative, le
Soma, est identifiée 4 la Lune qui en est la coupe et au
Dieu-lunaire qui en est la personnification. Soma est le
nom le plus fréquemment employé pour la Lune dans le
Mahdbhdrala. La Lune est le calice d’ambroisie divine que
boivent les ancétres et les dieux et qui s’emplit & nouveau
de lui-méme. La substance lunaire est faite de tout ce qui
est doux, gracieux, soumis : l'offrande, la victime, le
combustible du sacrifice ainsi que le sperme, la semence
de vie,

En tant qu'élixir de vie, donneur d'immortalité, Soma
n'appartient pas au monde de la mort. Sa nature est donc
celle des sphéres supra-solaires. La Lune est le souverain
du monde des Constellations et le symbole des sphéres
immortelles ol résident les ancétres, au-dela de la mort.

En Yoga, le Soma, I'ambroisie, est le nom donné i
I'énergie sexuelle. Le sperme est fait de la méme substance
que le mental. En sublimant son énergie procréatrice, le
yogi acquiert des pouvoirs mentaux prodigieux. La Lune
est la coupe de sperme, la substance du mental. Elle est
'organe de la pensée de I'Homme-cosmique (Virdt purusha),
le lien de la pensée universelle.

En tant que l'essence du désir sublimé, la Lune est faite
des os de Kama, le dieu de la luxure, dont le corps fut
détruit par un seul regard de Shiva, le grand yogi.

La Lune est divisée en sept doigts. Chaque jour les dieux
en boivent un doigt. Durant les éclipses solaires le dernier
doigt est absorbé par le Soleil. C'est & ce moment que, dans
un effort pour boire au moins ces derniéres gouttes de
I'élixir d'immortalité, le démon Rahu tente de dévorer
le Soleil.

« Lorsque les dieux se partagérent la liqueur d'immorta-
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lité, la Lune reconnut I'anti-dien Réhu, déguisé en dieu,
qui s’apprétait a boire. C'est 4 cause de la Lune que
Rihu fut condamné 4 mort, mais bien que sa téte ait été
séparce de son corps, elle ne pourra jamais cesser de vivre
car ses lévres avaient touché la liqueur d'immortalité.
Cette téte reste donc en vie, et par vengeance, chaque fois
que la lune est pleine, Rahu cherche 4 la dévorer. C'est
la légende des éclipses. » (Devald lativa.)

Le monde est une pensée divine, une vibration dans le
substrat causal. C'est pourquoila Lune, le mental-cosmique,
est assimilée aux eaux-primordiales (Ap), dont les vagues
donnent naissance a toutes les apparences du monde
tangible.

¢ Car le Soleil est le principe de la vie et les eanx-
primordiales sont la Lune. Ces eaux sont la source de tout,
de ce qui est visible et invisible. Les eaux sont I'image du
tout. » (Prashna Upanishad, 1, 5.)

La Lune, en tant que dien de I'élément liquide, régit
les marées de la mer, La sphére de la Lune est une citerne
d'eau de pluie. Les étres subtils, descendant des mondes
célestes, traversent la sphére lunaire et descendent sur
terre dissous dans 'eau de pluie. C'est ainsi que les dmes
errantes, cherchant 4 s'incarner, pénétrent d'abord dans les
plantes, puis dans les animaux et les hommes,

En tant que le lieu d'oii les dmes errantes descendent
sur la terre, la Lune est représentée comme la demeure
des esprits transmigrants et des ancélres. En tant que
réserve de pluies, la Lune est le roi des plantes, le dieu
protecteur de la vie végétale. Les propriétés des plantes
médicinales deviennent plus actives durant les éclipses.
La Lune apporte la pluie, elle fait fleurir le lotus. Ses doux
rayons calment la terre brilée par les ardeurs du Soleil.

« Bien que du point de vue de la Création, la Lune soit
née la derniére, qu'elle soit le monde le plus bas, il se trouve
qu’elle encercle la terre, et que du point de vue de la réinté-
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gration, du point de vue de I'esprit libéré qui veut échapper
au monde terrestre, la sphére lunaire, qui est la sphére
du mental, sépare le monde physique, la Terre, de la sphére
solaire faite de lumidre et d'intelligence. Il nous faut tra-
verser la sphére du mental avant de pouvoir atteindre le
Soleil, le monde de la vérité, la porte des mondes transcen-
dants, » (Devald taltva.) Le Dieu-Lune est représenté sous
la forme d'un homme portant un croissant sur le front. 11
est accompagné par le Soleil ou par deux épouses. Tous ses
attributs sont blanes. Il monte une antilope.

« Le Dieu-Lune est blanc, vétu de blanc, il porte des orne-
ments d'or. I est assis sur un chariot que tirent dix che-
vaux. Il a deux bras et porte dans une main une massue
tandis que son autre main fait le geste d"éloigner la crainte, »
(Kalikd Purdna, 81.) )

« Large de deux envergures, il est assis sur un lotus.
Il est de la race des marchands et a pour pére Détachement
(Atri), le fils de I'Océan. » (Graha-ydga-taiivam.)

Selon les Purdna-s, le char de la Lune a trois roues et
est tiré par dix chevaux plus blanes que le jasmin, cing a
droite du timon, et cing a4 gauche. Ce char a deux
cochers,

On utilise de nombreux noms et épithétes pour parler
de la Lune tels que : le Lumineux (Candra), la Goutte
[de soma] (Indu); Celui qui porte la marque du liévre (Sha-
shi); le Faiseur de la nuit (Nishdkara); le Seigneur des
Constellations (Nakshatra-nitha); Celui dont les rayons
sont frais (Shitamarici); Aux blancs rayons (Sitimshu);
marqué comme un chevrenil (Mrigdnka), Couronne de
Shiva (Shiva-shekhara); Seigneur du lotus (Kumuda-
pati); Aux chevaux blanes (Shveta-vdjin). Selon la Brihad-
devatd, commentant le Rig Veda, 10, 85, le nom principal
de la Lune, Candramd, a la signification suivante : « Le
Dieu-Lune court (dramati), joliment (cdru) ou en regar-
dant (cdyam), ou bien « il court » digne d'étre regardé
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(cdyana). Ou bien, partant du verbe cam (boire [le somal]),
il faconne I'agrégal des étres. » (Brihad-devatd, 7, 129.)

« La Lune n'est pas souvent vénérée de nos jours, mais
les phases de la Lune réglent I'ordre des fétes et des jednes.
En adorant la Lune, I'homme se libére de ses faiblesses
physiques et mentales. Il acquiert 'aptitude 4 concen-
trer son esprit. On vénére aussi la Lune pour obtenir la
beauté physique. En concentrant leur pensée sur le disque
lunaire, les yogi-s sont capables de voir les événements
présents, passés et futurs. » (Devald laffva.) L'influence
de la Lune détruit les amants malheureux.

L’histoire de la Lune

Le Vishnu-dharmotiara (1, 106) et le Skanda Purdna
(4, 1, 14) font de Soma, la Lune, le fils du sage Détachement
(Atri) et de son épouse Bienveillance (Anasiyd). Ailleurs
il est décrit comme le fils de la Loi-éternelle (Dharma) ou
du Resplendissant (Prabhikara, le Soleil), lui-méme un
descendant d'Atri. Il est conté aussi que la Lune apparut
lors du barattement de la mer. (Bhdgavala Purdna, 11,13;
Mahdbhdrata, 12, 203.) Le Vishnu Purdna fait de la Lune
un brdhmane et 1'appelle prétre, mais la Brihad dranyaka
Upanishad le considére comme un Kshatriya, ou chevalier.

« Lorsque 1'Océan fut baratté, la Lune en jaillit joyeu-
sement juste aprés la déesse de la Fortune, et répandit de
ses mille rayons une douce clarté. » (Mahdbhdrata, 1, 18,
34.)

« Détachement (Atri), né de la pensée del'Etre-immense,
¢tait un grand ascéte. Désirant engendrer une descendance,
il pratiqua pendant trois mille années célestes les plus
sévéres austérités. Ceci nous est conté, Son sperme, remon-
tant en lui, se changea en ambroisie et jaillissant de ses
yeux se divisa en dix parties qui illuminérent les direc-
tions de 1'espace. Sur I'ordre de I'Etre-immense, les déesses



160 LE POLYTHEISME HINDOU

des dix directions le recurent dans leur sein. Mais, & Roi,
elles furent incapables d'en supporter I'éclat. La semence
qu’elles ne purent retenir s'écoula sur la terre. Voyant tom-
ber le Soma, le sperme divin, I'Etre-immense qui est le
Progéniteur, considérant le bien du monde, prit ce Soma
qui est la Lune dans son char et par trois fois fit avec lui
sept fois le tour de la Terre qu'entoure I'Océan. Quelques
gouttes de I'ambroisie lunaire tombérent sur la Terre et
devinrent toutes les plantes utiles dont vit le monde. Le
Dieu-Lune fut élevé par I'Etre-immense qui lui fit épouser
les vingt-sept filles de I'Art-rituel [qui sont les maisons
lunaires] appelées Ashvini, etc. Mais le Dieu-Lune n'était
amoureux que de la senle Rohini... Art-rituel alors le
maudit, en disant : « Puisque tu as failli 4 ton serment,
« tu seras pris de consomption et ta semence ne portera
« pas de fruit. Tu guériras pendant la deuxiéme quinzaine
« de chaque mois et la consomption te dévorera & nouveau
« pendant les quinze jours qui suivront. Ayant ainsi recu
« un bon et un mauvais présage, Soma scintille dans le
« ciel, croissant et décroissant. » (Padma Purdna, Sarga-
Khanda, et Mahdbhdrata, Shalya-parva, chap. 36.) (Voir
¢galement Bhdgavata Purdna, 6, 7, 23-24.)

Le Dieu-Lune d'abord était pieux et offrit un grand
sacrifice appelé Rédjasiya. Plus tard il devint arrogant et
lubrique. 1l enleva pour en faire sa maitresse I'Etoile
(Téard ou Térakd), épouse du Précepteur-des-dieux Brihas-
pati et il refusa de la rendre. Une querelle s'ensuivit dans
laquelle le sage Ushanus, les anti-dieux et les génies
(Dinava-s, Daitya-s, etc.) s'allitrent &4 Soma. Le Roi-
céleste (Indra) et la plupart des dieux se rangérent aux
cités de Brihaspati. Dans la terrible bataille qui s'ensuivit
la Terre fut secouée jusqu’a son centre. Le corps de Soma
fut coupé en deux par le trident de Shiva. Brahmi fina-
lement arréta le combat et forga Soma & renvoyer I'Etoile
a son mari. L'Etoile donna bientdt naissance & un fils de la
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Lune qui est [la planéte] Mercure (Budha). C'est par lui
que commence la lignée des rois-lunaires. » (Vishnu
Purdna, 4, 6; Bhdgavala-Purdna, 9, 14; Harivamsha, 1,
25; Padma-Pardna, 12; Brahma Purdna, 23; Devi-Bhd-
gavala, 1-11; Vidyu Purdna, 90-91.)

11
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LES DIEUX DES SPHERES DE L’ESPACE

Les dieux de Pespace et de la vie, les Marut-s oun
Rudra-s

ES Marut-s et les Rudra-s sont les divinités du monde
subtil, de la sphére intermédiaire ou sphére-de-
I'espace, situés entre le Ciel et la Terre (Rig Veda,

3, 5). Ils sont parfois considérés comme distinets, parfois
comme les mémes dieux. Les Marut-s ou principes d’im-
mortalité sont les dieux des Vents. Ils représentent le
souflle vital du cosmos (Viyu-prina). Ils pénétrent les
dix centres vitaux de tous les corps vivants on ils se
manifestent comme les énergies-vitales (Rudra-prina-s).
lls sont alors appelés les Rudra-s, les Hurleurs.

« Ces énergies-vitales (prina-s) de I'homme sont au
nombre de dix, I'Ame (Atman) étant la onziéme. » (Brihad-
dranyaka Upanishad, 3, 9, 4.)

Les Hurleurs sont donc les principes de vie, intermé-
diaires entre les éléments physiques inconscients et I'in-
tellect, entre la sphére terrestre et la sphére solaire.

Apparentés aux divinités qui régnent sur la sphére de
I'espace, les Rudra-s appartiennent & la seconde phase
de I'évolution cosmique, au second stade de la création,
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dans lequel le principe de la vie apparait dans la matiére
jusque-ld inanimée. Les Rudra-s sont les dieux de la
seconde phase de toute évolution et de la seconde phase
de tous les rites. Ils président a la deuxiéme partie des
rites du sacrifice, 4 I'oblation de midi et 4 la maturité
de I'homme (de 24 4 68 ans). Durant cette période « si
quelque mal le saisit... qu'il s’écrie : « O SoufMle de vie,
« & Rudra-s, faites que cette libation du midi de ma vie
¢ 5¢ continue jusqu'a la troisitme libation. Faites que le
« rituel de ma vie ne soit pas interrompu alors que m’en-
« tourent les énergies-vitales, les Rudra-s. » (Chindogya-
Upanishad, 3, 16, 3.)

Le mot Rudra qui peut étre traduit par le Hurleur ou
le Rouge peut aussi vouloir dire « cause-de-larmes s,
« En vérité les souffles-vitaux sont des causes-de-larmes
car tous se lamentent quand [ils nous quittent]. s (Chdn-
dogya-Upanishad, 3, 16, 3.)

« En quittant ce corps mortel ils font pleurer. C’est
parce qu'ils causent des larmes qu'ils sont appelés Rudra-s, »
(Brihad-dranyaka-Upanishad, 3, 9, 1.)

Le Vishnu Purdna nous dit que Rudra, le Seigneur-des-
larmes, naquit du front de I'Etre-immense (Brahma) et,
sur L'ordre du Dieu, se divisa en une forme male et upe
forme femelle et que la forme male se divisa & nouveau
pour former onze créatures dont certaines étaient blanches
et douces, les autres noires et furibondes. Ailleurs il est
dit que les onze Rudra-s sont les fils du sage Vision (Kas-
hyapa) et de Terre-parfumée (Surabhi) représentée comme
la Vache-d'abondance,

Le nombre des Rudra-s est généralement de onze
puisqu’ils sont identifiés aux onze énergies-vitales (prina-s).
Le Mahdbhdrata toutefois (13, 984) dit que leur nombre
est de onze cents,

Les Rudra-s apparaissent partout comme les compa-
gnons fidéles de Rudra-Shiva. Ils sont ses amis, ses mes-
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sagers, craints de tous. Quelques-uns d'entre eux sont
identifiés 4 des aspects de Rudra lui-méme. Nous les
rencontrerons encore comme les compagnons de Shiva.

Huit des Rudra-s sont les équivalents des huit mani-
festations propices de Shiva (ashfa-mirti), les autres
représentent les formes terribles du feu. Les premiers
peuvent étre rendus favorables par des rites; I'homme
doit toujours se tenir & 1'écart des seconds.

Les Rudra-s ne sont pas des aristocrates célestes. Ils
appartiennent & la classe ouvriére du ciel. Le Shalapatha
Brdhmana explique que Rudra lui-méme est un prince,
mais que les innombrables Rudra-s, ses sujels, sont des
artisans,

Les symboles alphabétiques des onze Rudra-s sont les
lettres D. Dh. N. T. Th. D. Dh, N. P. Ph. B. Leur usage
est important dans toutes les formules magiques.

Les Marut-s ou Principes d'immortalité

D’aprés les Purdna-s, le mot maruf veut dire : « ne pleure
pas » (Bhdgavata Purdna, 6, 18, 64.) Lorsqu'ils naquirent,
chacun pleura sept fois. On leur dit « Ne pleure pas »
(Méarodih), « Ne crie pas! (Marud)! Puissances qui vous
mouvez dans le Ciell votre nom sera Marut (ne crie pas), »
(Vdmana Purdna, chap. 69.)

En dehors de cette étymologie symbolique, 1'origine du
mot Marut semble incertaine. Il peut signifier « brillant
ou scintillant » ou s'il vient de la racine mrin, « mourir ».
Avec le privatif uf, il veut dire immortel. « Ce sans quoi
les étres meurent (mri -+ ut) est le principe d'immortalité
(marut). » (Unadi sitfra-s, 9, 14.) Cette étymologie iden-
tifie les Marut-s aux Rudra-s.

Ces Principes d'immortalité (Marut-s) forment une
troupe batailleuse de jeunes gens tapageurs, transposition
dans I'espace des hordes de jeunes guerriers appelés les
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marya (mortels). On les a comparés 4 une société de sol-
dats, pratiquant des rites secrets et employant des for-
mules magiques. Ils incarnent les actions héroiques et
les vertus morales aussi bien que l'exubérance de la
jeunesse. Ils sont trés unis entre eux. « Ils ont des dents
de fer. Rugissant comme des lions, ils errent sur des chars
dorés tirés par des étalons fauves. Leur résidence est dans
le Nord. » (Rig Veda, 1, 133, 6.) « lls portent des ares,
des fléches et lancent des projectiles ronds. » (Rig Veda,
5, 52, 13.) Chevauchant les cyclones, ils dirigent les tem-
pétes et s'avancent & grand bruit, en chantant. Brutaux
bien que d’humeur joyeuse, ils sont craints de tous. Vétus
de pluie, leur fonction est de répandre la pluie (Rig Veda,
1, 38, 9); de créer et de chasser les tempétes. Les montagnes
tremblent et les arbres sont renversés quand ils se meu-
vent. (Rig Veda, 1, 39, 5; et 5, 53-54.)

Les Marut-s sont les compagnons d'Indra, le porteur
de foudre (Rig Veda, 8, 7, 31) et aussi de son épouse
Indrani (Rig-Veda, 10, 86, 9). D'aprés le Mahdbhdrata,
Indra est leur chef. C'est lui qui leur donna les brillants
ornements et les armes étincelantes dont ils se parent.
Ils aident Indra dans ses guerres. Indra lui-méme est
appelé chef-des-Maruts (Marut-vat).

Pour les Veda-s, les Marut-s sont les fils du taureau
Rudra et de la vache Prishni qui représente 1'Océan ou
la Terre (Rig Veda, 5, 452, 16-17). On les appelle donc
fils-de-Rudra (Rudriya-s). D'aprés le Vdmana Purdna,
ils sont les fils de Vision (Kashyapa) et de I'Etendue-
primordiale (Aditi)*. C'est Indra qui leur accorda le sta-
tut de dieux (Vdmana Purdna, 68-69). Dans le Mahd-
bhdrata (12, 7540) et le Bhdgavata Purdna (6, 6, 17-18)
ils sont les fils de la Loi-de-perfection (Dharma) identi-

1. La méme origine leur est attribude dans le Rdmd, 1, 47);
hu;_m (1, ﬁﬁ!ga et 12,207-2); le Bhdgavata Purdng fu, 18)
a

le Mahd
le Maisya Purdn
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fice au Roi-des-morts (Yama), lni-méme un aspect du
Destructeur (Shiva). Ishéina, le Souverain, le bénéficiaire
de toutes choses, qui est l'une des formes de Shiva, est
leur protecteur (Goptar) (Mahdbhdrafa, 12, 4498). Les
Marut-s sont appelés fréres d'Indra, fils de 1'Océan, fils
du Ciel, fils de la Terre.

Comme les Rudra-s, les Marut-s sont selon les Brdh-
mana-s, des prolétaires, Ils sont les chefs de la classe ouvriére
des agriculteurs-éleveurs,

Le nombre des Marut-s varie. Le Rig Veda (1, 133, 6)
en mentionne vingt et un, mais ailleurs parle de vingt-
sept et de quarante-neuf (sept groupes de sept) (Rig Veda,
5, 52, 16-17). Ils sont également sept fois sept dans le
Rdmdyana (1, 47), le Mdhdbharala (1, 132, 53 et 12, 207,
2), le Bhdgavala Purdna (6, 18) et le Malsya Purina (146).

Le Harivamsha donne vingt-quatre noms distincts de
Marut-s, le Brahmdnda Purdna (3, 5, 91-95) donne la
plupart des quarante-neuf noms. Dans le Mahdbhdrala,
les Marut-s sont onze comme les Rudra-s et sont appelés
Tueur-de-bétes (Mrigavyddha), Serpent (Sarpa), Infortune
(Nirriti), Bouc-d-une-patte (Ajaikapada), Serpent-de-
mer (Ahirbudhnya), Archer (Pindkin), Brileur (Dahana),
Seigneur (Ishvara), Porteur-de-crines (Kapéli), Tronc-sec
(Sthanuh) et Fortuné (Bhaga.) (Mahdbhdrata, 1, 67, 2-
4 et 1, 132, 51 éd. de Kumbakonam.) Le Mahdbhdrata
donne ailleurs (12, 207, 19-201; et 13, 255, 12?) des listes
légtrement différentes.

Dans le Depi-Purdna, les Marut-s portent les noms des
sept vents : Priviha, Nivaha, Udvaha, Sanvaha, Vivaha,
Pravaha, Parivaha, L’Agni-Purdna qui, dans le Gana-
bheda adhyaya parle de quarante-neuf Marut-s, les

1. A'R?‘ da, Ahirbudhnya, Viry ha, Ralvata, Hara, Bahu-
Tt]:.- y:;:hukn, S;mhm Snlgrau, Jayanta, Pindkin, Apard-
2. Ajalka Ahirbudhnya, Pinfikin, Apardjita, Rita, Pitrirlipa,
T e Shabis, Hiavaxs, Jorvirs:
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appelle Ekajyoti (une lumiére), Dvijyoti (deux lumiéres),
Trijyoti (trois lumiéres), ete,

Le Bhdgavata Purdna (6, 6, 17-18) appelle les Marut-s :
« Raivata, Aja, Bhava, Bhima, Vama, Ugra, Vrishika,
Ajaikapida, Ahirbudhnya, Bahuriipa, Mahin. »

Le Brahmdnda Purdna (3, 5, 79-88) explique que les
sept groupes de sept Marut-s résident respectivement
dans les sept sphéres qui sont la Terre, le Soleil, la Lune,
les Constellations, les Planétes, la Grande-Ourse (sept
sages) et 1'Etoile polaire. Leurs noms sont :

Groupe I (Terre) : Lumiére-variée (Citra-jyotis), Bicher-
funébre (Caitya), Resplendissant (Jyotishman), Lueur-de-
I'éclair (Shakra-jyotis), Vérité (Satya), Lumiére-de-vérité
(Satya-jyotis), Brilantes-austérités (Su-tapas).

Groupe I1 (Soleil) : Sans-ami (Amitra), Vainqueur-de-
la-vérité-absolue (Rita-jit), Vainqueur-de-la-vérité (Satya-
jit), Ami-du-charretier (Suta-mitra), Ami-des-dieux (Sura-
mitra), Bon-discophile (Sushena), Vainqueur-d’armées
(Sena-jit).

Groupe III (Lune) : Effrayant (Ugra), Dispensateur-
de-richesses (Dhanada), Racine (Dhatu), Terrible (Bhima),
Souverain-des-eaux (Varuna), (Eil-vif (Abhiyuktakshika),
Appelé (? Sihdya).

Groupe IV (Constellations) : ces moms ne sont pas
donnés dans les éditions du Brahminda Purdna.

Groupe V (Planétes) : Autrement (Anyadrish), Ainsi
(Idrish), Mouvant (Drum), Bref (Mita), Arbre (Vriksha),
Pareil (Samit), Courant (Sarit).

Groupe VI (les sept Sages) : Ainsi (Idrish), Pas-autre-
ment (Nényddrish), Personne (Purusha), Contraire (Prati-
hartri), Egal (Sama-cetana), De-méme (Sama-vritti),
Semblable (Sanmita).

Groupe VII (Etoile polaire) : ces noms ne sont pas
donnés dans les éditions du Brahmdnda Purdna.
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La légende des Marut-s

D'aprés le Rdmdyana (1-16), les Marut-s sont issus d'un
fils non encore né de Diti, la mére des anti-dieux.

La mére des anti-dieux était en deuil. Vishnu avait tué
ses deux fils, (Eil-d'or (Hiranyiksha) et Toison-d'or
(Hiranya-kashipu). Dans son désir de se venger, Diti,
avec une patience et une adresse toutes féminines, entre-
prit de plaire & son époux Vision (Kashyapa) et d'obtenir
de lui qu’il mette 4 mort Indra, lui-méme fils de Vision.

Vision me wvoulut pas coopérer directement mais il
conseilla 4 Diti d'accomplir le jeiine donneur-de-fils (pum-
savana). Comme ce jedne approchait de sa fin, Indra
commenca de trembler. [l descendit sur terre et se mit &
servir Diti. Si elle succombait & la vanité, ne fit-ce que
pour un instant, cela lui donnerait I'occasion de mener a
bien son projet. Longtemps Diti fut prudente dans ses
mortifications mais un jour, au coucher du Soleil, elle
s'endormit. Indra en tira aussitdt avantage. Entrant dans
lIn matrice de Diti, il déchira avee sa foudre le fetus en
quarante-neufl morceaux. Ces fragments devinrent les
Marut-s. Indra en fit les gardes du calice de Soma.

Le monde des Marut-s est la sphére de l'espace ou
sphére-intermédiaire, L'espace est donc appelé Lieu-des-
Marut-s (MAruta). C'est le paradis de la caste intermédiaire,
celle des marchands (Vaishya-s).

On vénére les Marut-s pour obtenir des pouvoirs sur-
humains et pour 'accomplissement de projets ambitieux.

Indra, souverain du Ciel

¢« Indra représente le pouvoir de la foudre (stanayintu),
I'énergie électrique (tadit-shakti ou vidyut-shakti), omni-
présente, base de la vie cosmigue aussi bien que terrestre.
Cette énergie est apportée sur la terre par la pluie, Elle
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est emmagasinée dans le sperme (virya) des étres vivants. »
(Devatd-tattva, 3, 3.)

Dans les Veda-s, Indra est le dieu de la sphére de I'espace.
1l est le dispensateur des pluies et réside dans les nuages.
Craint, en tant que Seigneur des tempétes et lanceur
d'éclairs, il est aussi la source de toute fertilité, En tant
que souverain du Ciel, il est le compagnon du Dieu-des-
vents, Viyu, qui est le souflle-vital du Cosmos. Dans
plusieurs hymnes du Rig Veda, les attributs et les fone-
tions divines les plus hautes lui sont donnés. Dans la
triade des dieux qui dominent tous les autres et qui
sont Agni, Viyu et Sirya, Indra prend fréquemment la
place de Viyu comme souverain de I'espace. Agni, Indra
et Sirya représentent alors les trois formes du feu : le
feu terrestre, le feu de l'espace ou foudre, et le fen du
ciel ou Soleil,

En tant que roi des dieux, Indra est une divinité impor-
tante. Plus d’hymnes lui sont adressés dans les Veda-s
qu'a aucun autre dieu, si I'on excepte Agnil. « La voite
céleste (Dyaus) est enceinte d'Indra comme la Terre
I'est du Feu. » (Brihad-dranyaka Upanishad, 6, 4, 21.)

Indra incarne les qualités de tous les dieux. « Il est fait
de tous les autres dieux réunis. C'est pourquoi il est le
plus grand. » (Avyakta Upanishad, 5, 1.) Ses formes sont
multiples et il prend tous les aspects qu'il veut.

Indra représente la puissance. Il est le chef des Marut-s,
les dieux de la tempéte. Son compagnon, Vishnu, est la
personnification de la Loi-cosmique et de la Sagesse,
Toujours jeune, Indra incarne les vertus de la jeunesse,
I'héroisme, la générosité, I'exubérance. Son attitude est
celle de l'action, du service, mais il est aussi partisan
de l'usage de la force qui méne au pouvoir, 4 la victoire,

1. Dans le 'Padulupﬂmtpﬂurétﬁunmaum e d'Indra
sont dans 1, 11; 1, 33; 2, 12; 2, 14; 2, 15; 4, 18; 7, 16; &, IUEI;‘IDI:EH.
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au butin. Il conduit les guerriers et les protége de sa
foudre, et de son arc, l'arc-en-ciel.

Dans la mythologie tardive Indra devient un aspect
de Shiva et, du point de vue du culte, il n'est qu'un dieu
mineur. Il reste toutefois le roi des dieux. Il est le souverain
des sacrifices. Son nom est toujours mentionné dans les
rites du Soma. Il est aussi danseur et magicien.

Les ennemis d'Indra? sont les anti-dieux, fils de Diti,
et aussi Namuei, le génie qui obstrue le courant des eaux
célestes et Puloman dont il enleva la fille Grice-divine
(Saci). 11 détruit les cités fortifiées de ses ennemis et réduit
les armées des anti-dieux et des sauvages (Dasyu-s).
Armé de la foudre il tue Vritra ou Ahi, le démon-magi-
cien qui cause la sécheresse. D'aprés les Purdna-s, Vritra
appartenait 4 la caste des prétres. Pour expier ce meurtre,
Indra dut abandonner son trone céleste. Il se cacha
dans une tige de lotus qu'il quitta seulement 4 la requéte
d’Agni et du préceptenr des dieux Brihaspati. Le Bhdga-
vala Purdna (6, 10, 13) le montre hanté par son crime
qui le poursuit sous la forme d'une femme de basse nais-
sance.

Indra aime l'ivresse et le plaisir. Il boit le soma qu'il
a volé &4 son pére et qui I'emplit de force. Il se lance
ensuite contre ses ennemis et accomplit des hauts faits
fabuleux. Le Mahdbhdrala raconte que le sage Activité
(Cyavana) I'obligea 4 partager le soma avec les dieux de
I'agriculture, les Ashvin’s, malgré leur basse naissance.

Indra a de nombreuses amours. Sa lubricité est célébre
et ses aventures sont souvent citées pour excuser I'adul-
tére. De plus il envoie les nymphes de son paradis pour
troubler les sages dans leurs méditations et essayer de
mettre fin & des austérités qui leur donnent une puissance
dont il a peur. (Bhdgavala Purdna, 11, 4, 7.)

1. Les noms de quelques-uns des ennemis d'Indra sont donnés
dans le Rig Veda (1, 84, 13).
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Indra prit I'apparence du roi Rukmangala pour séduire
Mukund4, femme du sage Vacakavi, qui était amoureuse
du roi. (Ganesha-Purdna, 1, 36-40.) 1 séduisit I"épouse du
sage Utathya et en fut notoirement puni. (Skanda Purdna,
2, 7, 23.) 1l séduisit aussi la femme du sage Gautama,
Son mari la répudia et la rendit invisible et la malédic-
tion du sage fit apparaitre sur le corps d'Indra des mar-
ques ressemblant & un organe féminin pour punir sa
lubricité. Plus tard ces marques furent annoblies et devin-
rent des yeux. Aussi l'appelle-t-on le Vulveux (Sayoni),
aux yeux de vulves (netra-yoni) ou aux mille yeux (sahas-
ritksha).

Incarnant la virilité, Indra est représenté comme un
taureau, le male parfait. 1l prit d'ailleurs la forme d'un
taureau pour devenir la monture du roi Puraiijaya qui
vint aider les dieux dans leur combat contre les anti-
dieux. (Bhdgavala Purdina, 9, 6.)

Indra est le régent de I'Est et le chef des régents de
I'espace. Il est parfois considéré comme le chef des Vasu-s,
des sphéres d'existence. Son nom est aussi donné an
Soleil durant le mois de Shrivana. (Bhdgavata-Purdna, 1,
10, 30.)

L'étymologie du mot Indra semble incertaine. Le gram-
mairien Vopadeva le fait dériver de la racine id qui veut
dire « puissant ». Le mot Indra pourrait aussi venir de
indu, goutte, puisque Indra est le dispensateur des pluies.
L'Aitareya Upanishad donne une étymologie symbolique
du mot Indra. « Lorsqu'il fut né, il regarda toutes choses-
existantes (bhita-s) pensant : « Que pourrait-on déerire
« comme différent de soi-méme? » 11 vit alors que I'lmmen-
sité, le Brahman, était la seule entité qui se suffisait 4 elle-
méme et il dit mystérieusement, car les dieux aiment le
mystére : « je I'ai vu! » (Idam adarsha.) Aussi son nom est
fdam-dra (vu cela). » (Aitareya Upanishad, 4, 3)

Shakra (le puissant) est un nom usuel d'Indra, bien
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que Shakra soil quelquefois considéré comme un dieu
distinet. (Voir plus loin, les Aditya-s.) Quelques-uns de
ses autres noms sont : le Grand-Indra (Mahendra), le
Magnifique (Maghavan), Seigneur-des-artisans-célestes
(Ribhuksha), le Seigneur-des-sphéres (Visava), Digne-
d’éloges (Arha), Porteur-de-foudre (Vajrapéni), Chevau-
cheur-des-nuages (Megha-vihana), Glorifié-dans-cent-sacri-
fices (Shata-Kratu), Seigneur-des-dienx (Deva pati),
Roi-des-dienx (Surddhipa), Régent-de-'espace (Divas-
pati), Seigneur-des-vents (Marutvin), Roi-du-paradis
(svarga-pati), Chef-des-cohortes-célestes (jishnu), Destruc-
teur-de-cités (Puram-dara), la Chouette (Ulika), 1'Archer-
terrible (Ugra-dhanvan), ete.

L'aspect d'Indra et sa conduite sont décrits dans les
Veda-s. Il a un corps, de longs bras, un ventre. Il hoit le
soma. Il a des lévres, des dents, une barbe. Sa taille est
énorme. Il est doré ou fauve comme les chevaux qui
tirent son char. Les Purdna-s font de lui un jeune homme
monté sur un cheval blane ou sur un éléphant et portant
la foudre dans sa main droite.

Indra n'est pas incréé, « Un dien vigoureux 1'engendra,
une femelle héroique I'éleva. Son pére est le sage Vision
(Kashyapa), sa mére 1'Etendue-primordiale (Aditi).
L'épouse d'Indra, Indrini ou Aindri, parfois identifiée 4
Saci, est invoquée parmi les déesses. » (Rig Veda, 10, 159.)
Le Shatapatha Brdhmana 'appelle la bien-aimée d’Indra.
Le Taittiriga Brdahmana explique qu'Indra choisit Indrini
comme épouse, de préférence aux autres déesses, i cause
de sa sensualité. Il l'enleva et tua son pére le Daitya
Puloman pour échapper a sa malédiction. La fille de Bha-
radvaja, la belle Connaisseuse-des-écritures (Shruta-vati)
se livra 4 des mortifications terribles pour devenir I'épouse
d’'Indra. (Mahdbhdrata, 4, 49.)

Griice-divine donna trois fils & Indra. Leurs noms sont :
Victorienx (Jayanta), le Taurean (Rishabha) et Libéralité
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(Midhusha). (Bhdgavala-Purdna, 6, 18.) Indra est le pére
du puissant roi des singes, Valin, qui est aussi son incar-
nation partielle (Brahmdnda Purdna, 3, 7, 114). Valin
fut tué par Rima pour aider Sugriva.

Le héros Arjuna est aussi un fils ou une incarnation
partielle d'Indra (Mdrkandeya Purdna, 5, 22). Pour la
donner 4 Arjuna, Indra prit & Karna sa cotte de maille
magique et lui offrit en échange un javelot infaillible.

La monture d'Indra est I'éléphant blanc Airavata (ou
Airavana) qui se tient 4 I'entrée du ciel. Il a quatre défenses
et ressemble 4 la montagne Kailisa. On raconte qu'il
était un ancien roi-serpent qui prit naissance 4 nouveau
au moment du barattement de I'Océan. Le cheval blanc
d’'Indra s’appelle Hennissement-bruyant (Uccaihshravas).
Il apparut lui aussi lors du barattement de la mer.

Le char (vimana) d'or d'Indra est appelé victorieux
(jaitra). Il est tiré par deux ou par dix mille chevaux
fauves ou par mille chevaux blancs plus rapides que le
vent. (Mahdbhdrata, 13, 173.) Traversant le ciel, il disperse
les nuages et remplit tous les quartiers de I'espace d'un
roulement de tonmerre. Le char est chargé d’éclairs,
d'épées, de javelots ainsi que de serpents. Son insigne
appelé Victoire (Vaijayanta) est bleu sombre et or. Cet
insigne fait 'objet d'un culte séparé. Monté sur ce char,
Indra détruit les anti-dieux.

Matali, cocher et ami d’Indra, est son égal par le courage.
La femme de Matali est appelée Vertueuse (Sudharma);
sa_fille Belle-chevelure (Gunakeshi) est fameuse pour sa
beauté. Matali ne put trouver parmi les hommes et parmi
les dieux un prétendant digne d'elle. Il visita les mondes
souterrains et en ramena le charmant serpent Beau-visage
(Sumukha) qui devint I'époux de Belle-chevelure, (Mahd-
bhdrata, 5, 3672.)

La foudre d'Indra fut faconnée par l'artisan du ciel
Tvashiri avec les os du sage Dadhici (Brahmdnda Puriina,
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3, 1, 85). Elle a la forme d’'une massue et est supérienre
& toutes les autres armes. Avec elle, Indra coupe les monta-
gnes et fit voler la téte de Vritra. (Mahdbhdrata, 5, 10, 41
et 12, 288.)

Le Mahdbhdrata compare la foudre au pénis, les Tanira-s
en font le symbole de la force sensuelle envisagée comme
I'énergie fondamentale.

Indra porte aussi un crochet, un lasso, un are, I'arc-en-
ciel, appelé Victorieux (Vijaya), une épée nommée Conguéte
(Paraiijaya), une conque Dieu-donnée (Devadatta), mais
son arme principale est la magie.

Le royaume d'Indra est d'une magnificence et d'une
splendeur sans égales. La cité d'Indra est la ville-immor-
telle (Amaravati) qui est située prés de la montagne
polaire, le Meru. Il y réside dans le palais-des-victoires
(Vaijayanta). Le parc est le lieu-de-délices (Nandana)
appelé aussi jardin-des-bulbes-fleuris (Kandasard) ou le
broussailleux (Pirushya). La cour d'Indra offre tous les
plaisirs. Elle est le modéle des cours royales.

Dans le Rdmdyana (7, 29-30) nous voyons Rivana,
le roi de Lanka, attaquer Indra dans son propre ciel.
Indra fut vaincu et transporté 4 Lanka par l'un des fils
de Ravana appelé Bruit-des-nuages (Meghanéda), qui
aprés cet exploit recut le titre de vainqueur d'Indra
(Indrajit), Brahmi et les autres dieux durent acheter la
liberté d'Indra au prix d'une promesse d'immortalité
conditionnelle. Brahma expliqua alors au dieu humilié
que sa défaite était la punition de sa conduite avec Ahalya.

Les Purdna-s contiennent beaucoup d’histoires & propos
d'Indra. Plusieurs fois il est en conflit avec Krishna. 11
mit en colére Durvasas en n'appréciant pas une guirlande
que le sage lui avait offerte. Comme suite de la malédic-
tion de Durvasas, il fut vaincu par les Daitya-s et réduit
4 une telle pauvreté qu'il dut mendier un peu de beurre
sacrificiel. Ses vainqueurs toutefois négligérent leurs
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devoirs et furent une proie aisée pour Indra qui leur reprit
ses biens. (Padma Purdna, 3, 8 et Brahma-vaivarla Purdna,
Prakriti Khanda, 36.)

Indra étail le dieu des pasteurs de Vraja. Krishna les
persuada de renoncer 4 ce culte. Indra furieux envoya
un déluge pour avoir raison des pasteurs. Mais Krishna
souleva la montagne Govardhana et la maintint soulevée
pendant sept jours pour servir d'abri aux troupeaux.
Indra lui fit sa soumission (Bhdgavala, 10, 24-25). Lorsque
Krishna se rendit au paradis pour se saisir de l'arbre
Pirijata, Indra fut battu et Krishna put emporter I'arbre
(Bhdgavata, 10, 59). Indra n'est pas étranger 4 la naissance
des Marut-s (Bhdgavata, 6, 18), il rogna les ailes des monta-
gnes avec sa foudre (Rdmdyana, Sundar Khanda, 1, 121-
123). Il découvrit et sauva les vaches des dieux, volées
par un Asura appelé Pani ou Vala qu'il tua (Rig Veda,
10, 108).

« Ayant mené longtemps la vie chaste de 1'étudiant,
Indra obtint de I'Etre-immense des lecons de savoir-
supréme (Brahma-jidna) et c'est par son intermédiaire
que la connaissance spirituelle arriva dans le monde
des hommes. 11 fut le premier 4 enseigner la Science-des-
contenus, le Yajur-Veda. Il enseigna de plus I'art médieal
au sage Dhanvantari. Il est l'inspirateur de nombreuses
sciences. » (Devatd-lativa.)

Dans la mythologie tardive, un dieu indépendant, Par-
janya, remplace Indra comme dieu des pluies. De notre
temps Indra n'est vénéré dans aucun temple, mais il est
mentionné fréquemment dans les rites et il existe un
festival en son honneur, appelé la Montée-de-I'étendard
d'Indra (Shakra dhvajotthina). Son culte était plus
répandu dans I'Inde ancienne et Strabon raconte que les
Indiens adorent Jupiter-pluvius qui est Indra.



v

LES PRINCIPES SOUVERAINS (ADITYA-S)

nifications des principes moraux et intellectuels

ainsi que des vertus sociales qui réglent 'harmonie
de 1'Univers et de la société humaine. Les Principes-
souverains résident dans le Ciel, dans les sphéres les plus
hautes et dominent la vie et les éléments. Ils existent
antérieurement 4 toutes les formes perceptibles, étant les
principes mémes d'aprés lesquels 1'Univers est construit.

Du point de vue de 'homme ces principes universels
se référent aux deux aspects principaux de I'existence. Ils
réglent les relations de 'homme avec 'homme et celles de
I'homme avec les forces naturelles, c’est-i-dire les dieux
représentant les lois cosmiques pergues a travers les
éléments. Il y a done deux catégories de Principes-souve-
rains, ceux qui se rapportent 4 « ce monde-ci » notre
monde, et ceux qui se rapportent a4 «ce monde-li s, le
monde des dieux.

A cause de la similarité qui existe entre le monde humain
et le monde cosmique, il ¥ a nécessairement un principe
universel correspondant & chacun des principes qui régissent
la société humaine. Les Aditya-s vont donc toujours par
deux et sont en nombre pair. Ils sont six dans le Rig-Veda

12

LES Principes-souverains, les Aditya-s, sont les person-
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(2, 27, 1), huit dans la plupart des Brahmana-s (Tailtiriya
Brdhmana, 1, 1, 9), douze dans le Taittiriya Aranyaka
et le Shatapatha Brdhmana (11, 6, 3-8) et sont dés lors
mis en rapport avec les mois solaires, le cycle de la loi
étant identifi¢ au cycle du destin dont I'unité est I'année,

Les Principes-souverains sont représentés comme les
rayons de la roue du Temps. Leur caractére solaire s’accen-
tue encore dans les Purdina-s oil Aditya est pris comme le
nom méme du Soleil. Le Mahdbhdrata (2, 1119) les appelle
Souverains-suprémes.

Aditi, I’Et.mdue-primmdinlc

Les Principes-souverains (Aditya-s) sont les fils de
I'Etendue-primordiale (Aditi), la puissance originelle iné-
puisable, la totalité-indivise, la Premiére-déesse qui ne
connait pas d'obstacle et qui est la mort, la dévorante, la
pauvresse qui n'a rien & donner, Elle est le ciel sans limites,
la nuit sans fin, la nature méme du divin, la mére des dieux
(deva-matri). Les dieux sont nés de I'Etendue (Aditi), de
la Terre et de I'Eau. (Rig Veda, 10, 63, 2.) Cette Etendue-
primordiale a la forme du Ciel (Dyaus) et de la Terre.
(Rig Veda, 1, 72, 9; Atharva-Veda, 13, 1, 38.) Elle est le
support des dieux qui la supportent. « Elle est I'infini
visible, I'étendue sans fin au-dela de la Terre, au-deld des
nuages, au-deld du ciel. » (Max Muller.)

« L'aurore est le visage d’Aditi.» (Rig Veda, 1, 15, 3; 9, 90,
165 10, 11, 1.) « Aditi est la mére de I'Art-rituel (Daksha) et
aussi sa fille. » (Rig Veda, 10, 72, 4-5.) Ces relations de
famille sont d'ailleurs purement symboliques. Ainsi que
Yaska le remarque dans le Nirukta, « La nature des dieux
n'est pas telle qu'ils puissent étre considérés comme nés
les uns des autres, mais comme la nature les uns des autres. »
(Nirukta, 11, 3, 23.)

« Aditi est le ciel, Aditi est la sphére de I'espace, Aditi est
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la mére, le pére, le fils. Aditi est tous les dieux, les cing
sortes d’hommes, tout ce qui est né, et naitra. » (Rig Veda,
1, 89, 10; Vdjasaneya Samhild, 25, 23.)

¢ D'heureux auspices (shivd), elle contient le monde.
C'est pourquoi nous, qui cherchons ce qui nous est bon,
vénérons I'Etendue-primordiale. » (Taiffiriya Samhita,
4, 4, 12, 5; Kdthaka Samhild, 22, 14.)

Dans le Mahdbhdrala et le Rdmdyana, Aditi, fille de
I'Art-rituel (Daksha) est 1'épouse de Vision (Kashyapa).
De lui elle enfanta le Savoir (Vishnu), incarné en un nain
(Vamana) quienjambe les trois mondes, et la Force (Indra
ou Shakra). Krishna étant une incarnation de Vishnu, sa
mére Devaki est une manifestation d’Aditi.

Selonla Taitfiriya Samhitd, I'Etendue-primordiale (Aditi)
a huit fils. Sept naquirent normalement, mais le huitiéme
apparut comme un ceuf sans vie (Mirtdnda). De cet ceuf
fut formé le Soleil. Ces huit fils de I'Etendue sont identifiés
aux huit sphéres d'existence, les Vasu-s. D'aprés le
Taittiriya Arangaka (1, 13) et beaucoup d'autres textes,
Aditi a douze fils, les Aditya-s. Dans le Rig-Veda ot elle est
fréquemment implorée pour ses bénédictions sur les enfants
et le bétail, pour sa protection et pour son pardon, elle
est la mére des Aditya-s (Rig Veda, 4, 25, 3 et 10, 36, 3).
Dans les Purdna-s on identifie parfois Aditi & la Terre.

D’aprés le Vishnu Purdna, les Principes-souverains sont
douze et leur pére est le sage Vision (Kashyapa). Leur mére,
I'Etendue, fille de I'Art-rituel, fut incapable de porter dans
son sein la semence brilante de Vision. Le sage divisa alors
le feetus en douze parties. Chacune d'elles donna naissance
4 l'un des Principes-souverains identifiés aux mois de
I'annde,

Le Rig Veda (8, 25, 3; 8, 10, 3, 83; 8, 4, 79) mentionne
particuliérement Aditi comme la mére de I'Amitié (Mitra),
du Destin (Varuna) et de I'Honneur (Aryaman).
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Les douze Principes-souverains sont 1'Amitié (Mitra),
le Destin (Varuna), 1'Honneur (Aryaman), I'Art-rituel
(Daksha), le Partage (Bhaga), la Chance (Amsha), I'Indus-
trie (Tvashiri), la Magie (Savitri), le Progrés (Pishan), le
Courage (Shakra), la Morale ou loi humaine (Vivasvat) et
le Savoir ou pereeption de la loi-cosmique (Vishnu).

Il existe quelques variantes dans les noms des Prinecipes-
souverains. D'aprés le Mahdbhdrata (1, 2523 et 1, 65) et le
Vishnu Purdna, le Soutien (Dhatri) remplace I'Art-rituel.
Le Bhdgavala Purdna (6, 7, 40) appelle la Chance (Amsha),
le Dispensateur (Vidhatri), Ailleurs c'est Je Partage
(Bhaga) qui est appelé le Dispensateur. Dans le Mahd-
bhirata (19, 11548), la Puissance (Indra) remplace le
Courage (Shakra)?, le Soleil (Ravi) remplace le Pouvoir
magique (Savitri)?, le Législateur (Manu) remplace la
Morale (Vivasvat), le Dieu-des-pluies (Parjanya), un aspect
d’Indra, remplace 1'Art-rituel (Daksha). La pluie est, en
effet, considérée comme le résultat de I'Art-rituel.

Les Principes-souverains qui régissent les hommes et
les dieux, sont révélés dans les sphéres d'extension de la
connaissance, la partie de la sagesse cosmique qui trouve
son expression dans le Sdma-Veda.

Ce sont les principes que découvrent les hommes milrs
durant la partie de la vie consacrée & la recherche de
Ia sagesse, c'est-d-dire les dernitres quarante-huit années,
de soixante-huit & cent seize ans. Ils sont aussi en rap-
port avec la derniére partie des rites du sacrifice. « Les
Aditya-s vivent de la troisitme essence (le SAma Veda).
Le destin (Varuna) est leur chef, » (Chindogya-Upanishad,
3, 8 1)

1. Shakra est aussi un nom d'Indra.
2. Ravi et Savitri sont deux noms du Soleil.
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Les Principes-souverains majeurs de ce monde-ci sont :

10 MITRA (I'Amiti6) qui représente la solidarité, le
respect de la parole donnée, les liens de I'homme avec
I'homme.

20 ARYAMAN (I'Honneur), qui représente les principes
chevaleresques, la noblesse, les régles de la société.

3 BHAGA (le Partage), qui représente la part des biens
du clan constituant la propriété légitime et aussi I'impot
municipal qui est la participation an bien collectif.

Les Principes-souverains majeurs de ce monde-la sont :

1* VARUNA (ce qui couvre ou qui lie), qui représente
le destin, les lois mystérieuses qui nous guident wvers
I'inconnu, l'inattendu. C'est aussi la faveur des dieux, et
tous les liens qui unissent les hommes aux dieux.

20 DAKSHA (I'habileté), qui représente I'Art-rituel, les
rigles du sacrifice et la capacité de les accomplir sans faute.

3° AMSHA (la part ([d’heéritage céleste]), qui est la
chance, le don des dieux, les trésors trouvés, les coups de
fortune, mais aussi la part donnée aux dieux et I'impot
royal.

Les Principes-souverains mineurs de ce monde-ci sont :

1¢ TVASHTRI (le Faconneur) qui représente l'indus-
trie, I'artisanat, les armes.

20 PUSHAN (le Nourricier) qui représente le progrés,
la prospérité, la sécurité intérieure.

3o VIVASVAT (le Resplendissant), qui représente la
morale, la coutume ancestrale, les lois humaines, l'ordre
traditionnel.

Les Principes-souverains mineurs de ce monde-la sont :

1 SAVITRI (le Vivifiant) qui représente la magie, les
armes magiques, le pouvoir magique des mots.

20 SHAKRA (le Puissant) qui représente le courage, la
sécurité extérieure, 'héroisme,



182 LE POLYTHEISME HINDOU

39 VISHNU (I'Immanent) qui représente le savoir, la
connaissance qui est la perception‘de la loi cosmique imma-
nente.

Les Principes-souverains majeurs de ce monde-ci
MITRA, AMITIE, LA SOLIDARITE

Parmi les Principes-souverains de ce monde-ci, le pre-
mier est la solidarité humaine, le respect de la parole donnée
et des traités, le caractére sacré de tout ce qui lie I'homme
4 I'homme. L'Ami (Mitra) semble avoir été la personnifi-
cation la plus importante des vertus des premiers Aryens,
bien qu'a I'époque du Rig Veda son réle ait déja pali 4
cité de l'attente de la faveur divine représentée par
Varuna. Un seul hymne du Rig Veda est adressé a Mitra.
Ceci peut vouloir dire qu’a 1'époque de la composition des
hymnes védiques existants, le rituel, c’est-d-dire les valeurs
de magie, avaient déja la priorité sur la morale sociale, sur
les régles d'association et de camaraderie qui primaient
tout dans la vie originelle de la tribu.

La camaraderie des hommes et la faveur des dieux
Mitra et Varuna sont complémentaires. Les régles claires
de 'association humaine et les mystérieuses lois du destin
sont celles qui gouvernent ce monde connu et cet autre
inconnu, symbolisés par le jour et la nuit entre lesquels se
partagent la vie humaine.

Mitra et Varuna régnent sur la terre et le ciel, encoura-
gent la vertu et punissent les fautes.

Le principal rdle de Mitra est de forcer les hommes &
tenir leurs promesses et & s'associer. Mitra leur montre
les mérites de la camaraderie, de la sincérité, de I'honnd-
teté, le respect de la parole donnée, le code de droiture
qui rend possible I'association des hommes en tribus
et en nations.

Mitra est le dieu des contrats et des serments, Il est bien-
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veillant et réconfortant, il protége les rapports directs et
ordonnés qui rendent la vie sociale possible, Il est 'ennemi
des querelles, de la violence. Il induit les hommes & bien
agir les uns envers les autres.

Mitra et Varuna placérent leur semence dans une urne
devant la nymphe Aurore (Urvashi). De cette semence
naquirent les deux Voyants, le Déplaceur-de-montagnes
(Agasti) et le Fortuné (Vasishtha) qui définirent les régles
de la société.

Prospérité (Revati), son épouse, donna & Mitra trois
autres fils. Tls furent nommés : Don (Utsarga), Bonheur
(Arishta) et Plaisir (Pingala). (Bhdgavata Purdna, 6, 18,
i) ARYAMAN, L'HONNEUR

Le second Principe-souverain de ce monde-ci est Arya-
man, qui représente I'honneur, la chevalerie, la qualité
d’étre noble (Arya) et les vertus que cela implique. La
principale fonction d’Aryaman est le maintien d'une société
aristocratique et de son code élevé de I'honneur. Aryaman
gouverne les contrats de mariage, les lois de 1'hospitalité,
les régles de la chevalerie, le maintien des traditions, les
coutumes, la religion.

Il protége la liberté des routes, préside aux alliances
matrimoniales, créant des liens entre beau-pére, beau-fils,
beau-frére, ete. Maitre des rites aryens, il régle le rituel
social, extérieur, alors que Daksha contrdle son aspect
technique et magique, son efficacité.

La richesse étant un élément essentiel des prérogatives
aristocratiques, Aryaman protége I’héritage familial et les
biens de la tribu. Il veille au maintien d'un niveau de vie
décent.

Représentant le principe du clan aristocratique, Aryaman
finit par étre considéré comme le Grand-ancétre, la source
du sang bleu. On fit de lui plus tard le Roi-des-ancétres
(Pitri-rdja). Des oblations lui sont offertes dans les rituels



184 LE POLYTHEISME HINDOU

de shrdddha par lesquels les ancétres sont nourris. Aryaman
partage avec Mitra et Varuna les offrandes faites en pro-
non¢ant le mot sudhd dans les sacrifices aux dienx et les
offrandes faites en prononcant le mot svadhd dans le rituel
des ancétres. La voie royale d'Aryaman est la Voie lactée,
(Taittiriya Brdhmana et Brihat Sambhitd.)

BHAGA, LE PARTAGE DES BIENS

Bhaga, « la part » des biens communs du groupe qui est
confiée & chaque citoyen 4 part entiére, représente la base
des institutions démocratiques. Bhaga est la personnifi-
cation de I'ancienne coutume, la redistribution annuelle
des biens, des terres de la tribu entre les hommes adultes,
Le fait de recevoir une part représentait I'accés au
statut d’homme, le droit de participation au conseil. C'est
pourquoi le titre de Ayant-part (Bhagavantah) est un
titre d'honneur. Les jeunes gens n’avaient pas droit 4 une
part, c'est pourquoi le Rig Veda (1, 91, 7) oppose Bhaga,
la participation, prérogative des hommes mirs, & Daksha,
I'habileté technique qui est I'apanage de la jeunesse.

La « part » concerne exclusivement les biens matériels
(rayi, rai, dhana, vasu, apnas, etc.). Il s'agit d'une part
prévisible, donnée & chacun, qu'il soit fort ou faible, selon
son statut. C'est une part assurée que 'on posséde avec
tranquillité, sans que des passions ou des jalousies puissent
entrer en jeu. Il semble que dans le clan aryen original, ces
parts étaient distribuées sans compétition et sans tenir
compte de la force ou de I'influence individuelle. Ceci
implique un systéme de répartition qui donne parfois &
I'un une meilleure terre qu'a l'autre. C'est pourquoi le
Rig Veda appelle Bhaga, le Dispensateur (Vidhatri).

« Le matin nous invoquons Bhaga, le Vigoureux, le
Conquérant, le fils de I'Etendue-primordiale, le Dispen-
sateur. Pensant & lui, le pauvre et le puissant, le roi lui-
méme disent « donne-moi ma part », Entends nos hymnes,
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Bhaga, et donne-nous la richesse. Augmente nos réserves de
bétail et de chevaux. Puissions-nous étre riches en fils et
en hommes. » (Rig Veda, 7, 41, 2-3.)

Bhaga a surtout des affinités avec Mitra, avec les lois de
ce monde-ci. Il a aussi des connexions avec Pishan, dieu
des troupeaux et de la fécondité, qui protége la sécurité
intérieure et la prospérité?,

Bhaga est aussi le nom de 1'un des onze Rudra-s. On dit
que Bhaga est aveugle car il ne voit pas de différence entre
les puissants et les humbles, les riches et les pauvres. Cet
aveuglement a donné naissance 4 divers mythes. Selon le
Shatapatha Brdhmana, Bhaga se battit avec le Progéniteur
(Prajapati) pour 'empécher de commettre un inceste avec
sa fille. Les dieux recueillirent la semence qui jaillit de
Prajipati et en firent une oblation. Bhaga qui se tenait au
Sud de I'autel vit I'oblation et devint aveugle. (Shatapatha
Brdhmana, 1, 7, 4.)

Selon une autre version, ¢'est durant le sacrifice offert
par Daksha que Virabhadra, un terrible génie qui est une
émanation de Shiva, arracha les yeux de Bhaga qui était
I'un des officiants. (Bhdgavata, 4, 5, 17-20.) D'aprés le
Mahdbhdrata, c'est Rudra lui-méme qui I'aveugla.

L'épouse de Bhaga s'appelle Réalisation (Siddhi). Elle
lui donna une fille appelée Espérance (Ashi). (Bhdgaprata,
6, 18, 2 et 6, 6, 39.)

Les Principes-souverains majeurs de ce monde-la

VARUNA, LA LOI DIVINE

Varuna préside aux relations de 'homme avec les dieux.
Il est le souverain de ce monde-l4, du monde invisible.
Nul ne peut prévoir ni comprendre les faveurs soudaines
qu’accordent les dieux et les éléments, ni leur inexplicable

1. Yoir ;: Les dieur des Indo-Europdens, p. 52, par Dumézil.
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cruauté. On ne peut prévoir la conduite de Varuna qui
régne sur le monde invisible, c'est pourquoi il semble un
maitre dangereux, un despote. « Il posséde un pouvoir
magique (May4), 4 I'aide duquel il crée toutes les formes
du monde visible. » (Rig Veda, 6, 48, 14 et 10, 99, 10.)
Il représente la réalité intérieure des choses, la vérité-
absolue (rita) et l'ordre transcendant au-dessus de la
compréhension humaine, Son pouvoir absolu est apparent
durant la nuit et dans tout ce qui est mystérieux alors que
les lois humaines représentées par Mitra gouvernent le
monde du jour.

On représente Varuna comme un anti-dieu, un magicien :
e Je suis le roi Varuna. Ces pouvoirs magiques me furent
donnés en premier. » (Rig Veda, 6, 42, 2.) Ceci peut indi-
quer qu'alors que les premiers Aryens insistaient sur le
cité social et humain de la morale, sur Mitra qui s'occupe
de ce monde-ci, ce pourrait étre aux Indiens pré-védiques
que fut empruntée la conception d'étres surnaturels qu’il
faut se rendre propices par des rites. Ceci expliquerait
aussi le caractére royal de Varuna si nous acceptons I'idée
que la notion de roi était étrangére au clan aryen originel.

Habituellement associé 4 Mitra, Varuna est parfois
invoqué seul. 11 est le souverain incontesté des Aditya-s,
Il est partout dans I'Univers et autour de lui, pénétrant
toutes choses comme la loi intérieure et I'ordre de la créa-
tion. « Il attacha ensemble les heures du jour et établit le
matin par son art magique. On 'apercoit au-dela de toutes
choses. » (Rig Veda, 8, 41, 3.) 11 est le créateur et le soutien
du monde, ayant hérité de la fonction préhistorique du Ciel.
(Louis Renou.) II établit et il maintient les lois naturelles
et les lois morales, expressions de l'ordre cosmique. Ses
lois sont immuables et reposent sur lui comme sur une
montagne.

En tant que roi, il rend la justice. Son devoir est de punir
les fautes. Il attrape et lie avec son lacet les coupables. « Le
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dieu qui chatie est Varuna. 11 est le roi dont le devoir est
de punir. » (Manu Smriti, 9.) Il est « le lieur » dont les
représentants surveillent les deux mondes, dont les espions
sont toujours actifs, Toutefois il délie le criminel qui se
repent.

Varuna est omniscient. (Rig Veda, 8, 41, 6-7.) « Il connait
les chemins des oiseaux dans le ciel. Souverain des mers,
il connait la route des mavires. Observant les jednes, il
connait les douze mois et leur progéniture (les jours et les
nuits). Il connait le sentier de la lune et le cours des vents
rapides. Il connait les dieux qui résident dans le Ciel.
Varuna, sage et respectueux des lois, régne comme un roi,
gouvernant tout et contemplant les choses qui ont été
et qui seront. » (Rig Veda, 1, 25, 7-9.)

Il voit loin et repousse le firmament plus haut que les
arbres des foréts. Il est le support des sphéres. C'est lui qui
fit briller le soleil dans le ciel. Le vent est son souffle. 11
traca le sentier du soleil et creusa le lit des riviéres qui
coulent selon ses ordres sans jamais faire déborder la mer,
Il établit le cours brillant de la lune et fait mystérieuse-
ment disparaitre les étoiles pendant le jour. Varuna initia
le sage Vasishtha dans ses mystéres. Ses secrets et ceux de
Mitra ne doivent pas étre révélés aux hommes sans sagesse.
Varuna connait cent mille remédes. On le prie de ne point
nous prendre notre vie, mais de la prolonger et d'épargner
ses fidéles.

Dans la mythologie tardive Varuna n'est plus qu'un
dieu de la mort. Indra, régent de la sphére de 'espace, a pris
le pas sur le souverain du ciel. Dans le Mahdbhdrala (2, 9)
et tous les textes ultérieurs, Varuna est le souverain des
eaux, le roi de I'Océan et des eaux souterraines. Il dispense
la pluie, cause I'hydropisie et fut le possesseur du Soma. Il
guide les rivitres et commande & leurs génies. Les dieux-
serpents, les Niga-s, sont ses sujets. Il est aussi le roi des
anti-dieux (Asura-s) et le régent de 1'Duest. Son domaine
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est l'océan occidental. Il régne également sur 'une des
maisons lunaires (Nakshatra-s).

Le nom Varuna vient probablement de la racine var qui
veut dire « entourer, envelopper, couvrir » et se référe au
ciel, & tout ce qui voile et couvre, tout ce qui est mysté-
rieux, cryptique, secret. Varuna est aussi le Seigneur des
eaux-supérieures qui entourent le monde. « Parce qu'avec
I'humidité visible, il couvre (vrihoti) & lui seul le monde, les
bardes dans leurs éloges I'appellent le couvreur (Varuna). »
(Brihad-Depald, 2, 33.)

Le mot Varuna peut aussi venir d'une autre racine par
qui veut dire « lier » et se référe au caractire du dieu comme
punisseur. « Il couvre toutes choses ou il les lie, c’est pour-
quoi il est Varuna (vari+unan). » (Unddi-sutra-s, 3, 33.)

Draprés les Veda-s, Varuna a quatre visages dont I'un
est le visage d’Agni. (Rig Veda, 7, 88, 2.) 11 a une langue,
il mange, il boit. Son wil, qu'il partage avec Mitra, est le
Soleil. Parfois il a un millier d'yeux féroces. (Rig Veda, 7,
34, 10.) 11 bat des paupiéres; son souflle est le vent. 1l a
des bras, de belles mains, des pieds brillants. Il est magni-
fiqguement vétu et porte une cape d'or. (Rig Veda, 5, 48, 5
et 1,25, 13.)

« I1a deux bras et se tient sur le dos d’un cygne. Sa main
droite fait le geste d'¢loigner la crainte. Dans sa main
gauche il tient un lacet fait d’un serpent. Il porte tout ce
dont on peut jouir. Les eaux-vierges dont il est le Seigneur
doivent &tre montrées sur sa gauche. A sa droite est e
Nourricier (son fils) d'heureux présage. Il est entouré de
serpents de rivitres, des fils de Yadu et des Océans. »
(Hayashirsha Pdncardira.)

« Souriant, gracieux, couleur de neige, de lotus ou de
lune, muni de tous ses ornements et attributs, il est debout,
heureux, entouré d'un halo fait d’une lumiére frafche qui
porte chance. On le vénére avec des flots d'eau salée. »
(Varuna dhydna.) Son parasol fait du chaperon d'un cobra,
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s'appelle Plaisir (Abhoga). Son embléme est un poisson.

Le char de Mitra et de Varuna brille comme le Soleil. I1a
un avant proéminent (Rig Veda, 1, 122, 15). Les rayons du
soleil sont ses rénes. Sa demeure favorite est la Montagne-
fleurie (Pushpa-giri). Son palais est d'or, Une eau fraiche
coule du toit (Mahdbhdrata, 5, 3544). Sa capitale, la plus
belle du monde, sappelle Nuit-étoilée (Vibhdvari) ou Cité-
terrestre (Vasudhd nagara) ou encore Joyeuse (Sukhi). Ses
palais sont peuplés de beautés célestes et pleins de tous les
instruments du plaisir.

La salle d’assemblée de Varuna fut construite par le
Grand-architecte Vishva-Karman. Située au milieu des
eaux, elle est agrémentée d'arbres précieux portant des
fleurs de toutes couleurs et dont les fruits sont des perles.
Il v a des buissons pleins d'oiseaux chanteurs. Varuna
est assis sur un trone dans cette salle, son épouse 4 ses
cdtés, entouré de serpents (Ndga-s), de génies (Daitya-s et
Dénava-s) et d’autres étres.

D'aprés le Mahdbhdirala, le pére de Varuna est la boue
(Kardama), son épouse Varunini ou Véruni est la déesse
du vin. Elle est parfois appelée Gaudi ou Gauri, la pile
(Mahdbhdrata, 2, 9). Leur fils est le Nourricier (Pushkara) !
ou le sage Remueur-de-montagnes (Agasti). On raconte que
Varuna enleva Fortunée (Bhadrd, 'épouse du Brihmana
Utathya), mais le dieu fut forcé de la rendre® D'une cer-
taine facon Varuna est aussi le pére du sage Vasishtha.

La premiére épouse de Varuna est la fille du sage Shukra
selon le Mahdbhdrata (1, 66, 54-55). Elle lui donna deux
enfants : un fils, Force, et une fille, Vin (Surd), Un autre de
ses fils, Immoralité (Adharma) épousa Infortune (Nirriti).
Leurs enfants sont Malchance (Nairrita) et les Esprits-du
mal (Rakshasa-s) ainsi que Peur (Bhaya), Terreur (Mahd-
bhaya), et Mort (Mrityu). Varuna eut d'une autre épouse

1. Mahdbhdrata, Ud Parvan, 898, 12
2. Mahdbhdrala, Mmﬂn Parvan, 259, 13.
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est l'océan occidental. Il régne également sur l'une des
maisons lunaires (Nakshatra-s).

Le nom Varuna vient probablement de la racine var qui
veut dire « entourer, envelopper, couvrir » et se référe au
ciel, 4 tout ce qui veile et couvre, tout ce qui est mysté-
rieux, cryptique, secret. Varuna est aussi le Seigneur des
eaux-supérieures qui entourent le monde. « Parce qu'avee
I'humidité visible, il couvre (vrihoti) & lui seul le monde, les
bardes dans leurs éloges I'appellent le couvreur (Varuna). »
(Brihad-Depald, 2, 33.)

Le mot Varuna peut aussi venir d'une autre racine var
qui veut dire « lier » et se référe au caractére du dieu comme
punisseur. « Il couvre toutes choses ou il les lie, c’est pour-
quoi il est Varuna (vari+unan). » (Unddi-sutra-s, 3, 33.)

D'aprés les Veda-s, Varuna a quatre visages dont 1'un
est le visage d'Agni. (Rig Veda, 7, 88, 2.) Il a une langue,
il mange, il boit. Son wil, qu'il partage avec Mitra, est le
Soleil. Parfois il a un millier d'yeux féroces. (Rig Veda, 7,
34, 10.) 11 bat des paupiéres; son souffle est le vent. 11 a
des bras, de belles mains, des pieds brillants, 11 est magni-
fiquement vétu et porte une cape d'or. (Rig Veda, 5, 48, 5
et 1, 25, 13.)

« Il a deux bras et se tient sur le dos d'un cygne. Sa main
droite fait le geste d'éloigner la crainte. Dans sa main
gauche il tient un lacet fait d’un serpent. Il porte tout ce
dont on peut jouir. Les caux-vierges dont il est le Seigneur
doivent &tre montrées sur sa gauche. A sa droite est le
Nourricier (son fils) d'heureux présage. Il est entouré de
serpents de rivitres, des fils de Yadu et des Océans. »
(Hayashirsha Pdncardtra.)

« Souriant, gracieux, couleur de neige, de lotus ou de
lune, muni de tous ses ornements et attributs, il est debout,
heureux, entouré d'un halo fait d'une lumiére fraiche qui
porte chance. On le vénére avec des flots d'ean salée. »
(Varuna dhydna.) Son parasol fait du chaperon d'un cobra,
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s'appelle Plaisir (Abhoga). Son embléme est un poisson.

Le char de Mitra et de Varuna brille comme le Soleil. Il a
un avant proéminent (Rig Veda, 1, 122, 15). Les rayons du
soleil sont ses rénes. Sa demeure favorite est la Montagne-
fleurie (Pushpa-giri). Son palais est d'or. Une eau fraiche
coule du toit (Mahdbhdrala, 5, 3544). Sa capitale, la plus
belle du monde, s'appelle Nuit-étoilée (Vibhivari) ou Cité-
terrestre (Vasudhd nagara) ou encore Joyeuse (Sukhd). Ses
palais sont peuplés de beautés célestes et pleins de tous les
instruments du plaisir.

La salle d'assemblée de Varuna fut construite par le
Grand-architecte Vishva-Karman. Située au milien des
eaux, elle est agrémentée d'arbres précieux portant des
fleurs de toutes couleurs et dont les fruils sont des perles.
Il ¥ a des buissons pleins d'oiseaux chanteurs. Varuna
est assis sur un trone dans cette salle, son épouse & ses
chlés, entouré de serpents (Naga-s), de génies (Daitya-s et
Dénava-s) et d'autres étres,

D’aprés le Mahdbhdrala, 1e pére de Varuna est la boue
(Kardama), son épouse Varundni ou Viruni est la déesse
du vin. Elle est parfois appelée Gaudi ou Gauri, la pile
(Mahdbhdrata, 2, 9). Leur fils est le Nourricier (Pushkara)
ou le sage Remueur-de-montagnes (Agasti). On raconte que
Varuna enleva Fortunée (Bhadrd, I'épouse du Brdhmana
Utathya), mais le dieu fut forcé de la rendre % D'une cer-
taine facon Varuna est aussi le pére du sage Vasishtha.

La premiére épouse de Varuna est la fille du sage Shukra
selon le Mahdbhdrala (1, 66, 54-55). Elle lui donna deux
enfants : un fils, Force, et une fille, Vin (Surd). Un autre de
ses fils, Immoralité (Adharma) épousa Infortune (Nirriti).
Leurs enfants sont Malchance (Nairrita) et les Esprits-du
mal (Rakshasa-s) ainsi que Peur (Bhaya), Terreur (Maha-
bhaya), et Mort (Mrityu). Varuna eut d'une autre épouse

1. Mahdbhdrala, Udyoga Parvan, 98, 12
2. Mahdbhdrala, Anushisana Parvan, 258, 13,



190 LE POLYTHEISME HINDOU

Eau-fraiche (Shitatoya), un fils Guerrier-fameux (Shrutayu-
dha). (Mahdbharata, 1, 67 et 5, 98.) Un autre de ses fils, le
Barde (Bandi), sortit victorieux de joutes philosophiques a
la cour du roi Janaka (Mahdbhdrata, 3, 136).

Varuna est appelé Savant (Vidvan), Sage (Medhira),
Intelligent (Dhira), Discriminateur (Pracetas), Subtil
(Gritsa), Habile (Sukratuh), Inspiré (Vipra), Clairvoyant
(Kavi), Poéte (Kavitara), le Grand-poéte (Kavitama),
Vivant-longtemps (Vishvdyu), Grand (Mahdn), Vaste
(Brihat), Puissant (Bhiri), Formidable (Prabhiiti). Dans
la période ultérieure il est appelé Seigneur-des-eaux
(Apampati, Amburdja, Jaleshvara, Jalddhipa, Viripa,
Udakapati), Maitre-des-animaux-aquatiques (Yaddsam-
pati), Aux-cheveux-d'eau (Viloma, Variloma), Maitre-des-
riviéres (Nadi-pati), Seigneur-de-tout-ce-qui-coule (Sar-
viisim-saritam-pati), Nourricier (Bhartri).

La correspondance Varuna Ouranos a souvent été notée,
mais le paralléle ne s’étend pas & tous les aspects du dieu.
En Iran, le Grand anti-dieu (Mahén-Asura) Varuna devient
Ahura Mazda.

DAKSHA, L'ART-RITUEL

L'Art-rituel (Daksha) représente I'habileté technique
du prétre et du magicien qui rendent le rituel effectif et
les contacts avec les dieux possibles et fructueux. Il exige
de eflicacité, de l'intelligence, de la précision, de I'imagi-
nation et est en conséquence le privilége d’hommes jeunes,
capables, adroits. « Nous t'invoquons, & oblation (Soma).
Apporte-nous la fortune, rends nos jeunes gens sincéres et
donne-leur I'habileté (daksha [rituelle]). » (Rig Veda, 1,91,7.)

L'existence de toute chose dérive de I'Art-rituel, de la
technique des sacrifices. Daksha définit la maniére de se
conduire envers les dieux, art complexe, mystérieux et
créatif qui est la contrepartie d’Aryaman, le rituel social, la
maniére de se conduire envers les hommes,
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« O Daksha! 1'Etendue-primordiale (Aditi) est ta fille,
Elle donna naissance aux dieux bénis, qui se partagent le
breuvage d'immortalité. » (Rig Veda, 10, 72, 5.) Les dieux
eux-mémes naissent du sacrifice et sont nourris par lui.
Daksha n’engendre que des filles qui sont les énergies nées
du sacrifice. Il les éléve avec soin et, un jour, il lanca sa
malédiction contre 1'Oblation que symbolise la Lune, le
calice du Soma, qui avait épousé vingt-sept de ses filles (les
maisons lunaires) mais avait montré trop de préférence
pour I'une d'elles, Rohinf.

Dans la vie du clan, Daksha représente le pére de la
femme qui cherche des alliances au moyen des rites de
I'amour desquels naissent de nouveaux guerriers. Arvaman,
au contraire, ne s'occupe que du coté mdle de la société.

Dans la mythologie tardive, Daksha, I'art du sacrifice,
est personnifié par un sage qui accomplit de grands rites
sacrificiels.

Dans le quatriéme livre du Bhdgavala Purdna, nous
voyons le sacrifice de Daksha dérangé par Shiva, I'époux
de I'une de ses filles, Fidélité (Sati), parce que Shiva ayant
négligé le protocole familial n'avait pas eu sa part du
sacrifice.

AMSHA, LA CHANCE

Amsha, la part des dieux, représente tout ce que I'on
gagne ou obtient par chance, par accident, par la guerre,
par des moyens inattendus. Il est le butin, les trésors
qu'on trouve, et se différencie de I'héritage humain et légal
qui est Bhaga.

« Augmente notre part [de butin] (amsha) dans la
bataille. » (Rig Veda, 1, 102,4.) «Sa part (amsha) est épuisée
comme la richesse du vainqueur. » (Rig Veda, 32, 12.)

Un autre aspect trés important de la part des dieux est
cette part mystérieuse dans sa forme et sa fin qui est
donnée aux dieux durant les sacrifices ou leur est offerte

avant un repas,
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Amsha est aussi la taxe royale, la part spéciale réservée
pour le roi et qui s'oppose a la distribution normale et éga-
litaire entre les membres du clan.

Les Principes-souverains mineurs de ce monde-ci
TVASHTRI, L'INDUSTRIE

Tvashiri, le Faconneur, représente l'art artisanal qui
produit les armes (Atharpa Veda, 12, 3, 33). Tvashiri est
donc un aspect essentiel de la sécurité et du progrés. Comme
artisan du ciel, il forge le tonnerre et ciselle la coupe de
Soma, Représentant un art qui appartient originellement
a I'Inde pré-aryenne, il est un anti-dieu, un Asura, mais il
est aussi I'un des ancétres de la race humaine. Il garde dans
sa maison le breuvage sacré, le Soma, que le guerrier Indra
vient y boire. Indra, pour lui voler ses vaches, tua le fils
du Faconneur, un fils 4 trois tétes, appelé Forme-du-monde
(Trishiras Vishvariipa)l, Le Forgeron, furieux, interdit sa
maison au guerrier, mais le dieu parvint & emporter de
force le breuvage d'immortalité.

Tvashiri porte une hache de fer. Il est beau, habile et
il donne la prospérité et la longévité ainsi que la force
sexuelle. Il fagonne 'un pour I'autre, I'épouse et I'époux.
C'est lui qui fait croitre la semence dans la matrice,
fagonne I'embryon et modéle la forme des hommes et des
animaux. [l a inventé et fait vivre beaucoup d'espéces de
créatures (Shatapatha Brdhmana). C'est le Faconneur qui
forma le Maitre-des-grands (Brahmanaspati) et le Sei-
gneur-du-feu (Agni) ainsi que le ciel et la terre, les eaux
et les craquements du feu rituel (les Bhrigu-s). Il s’associe
aux artisans du ciel, les Ribhu-s, et on le voit parfois
envieux, parfois admiratif de leur adresse,

1. Dans d'autres mythes il s'agit de d : Trof
5 Hhfessirg ¥t agi eux  fils s-Lites et
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Tvashiri a une fille, Nuage (Saranyu), qu'il maria 4 la
Loi-ancestrale (Vivasvat). Elle devint la mére des dieux
jumeaux de I'agriculture, les Ashvin-s. (Rig Veda, 10, 17,
1-2.)

D’aprés le Brihmanda Purdna (3, 1, 86-87) les trois fils
du Faconneur sont : Triple-téte (Trishiras), Forme-du-
monde (Vishva-ripa) et le Grand-architecte (Vishva-
Karman). Les deux premiers étaient les fils de Gloire
(Yashodard) et le dernier le fils de Fille-de-lumiére
(Vairocani). Triple-téte et Forme-du-monde sont parfois
considérés comme une seule personne. Dans les Purdna-s,
Tvashtri est lui-méme identifi¢ soit au Grand-architecte
(Vishva-Karman), le Constructeur de 1'Univers, soit au
Progéniteur (Prajdpati).

PUSHAN, LE PROGRES

Le Progrés (Pishan) est lié a I'héritage humain (Bhaga).
Plshan est le gardien des voies. Il protége les hommes et
le bétail des dangers de la route. Il est le guide des vivants
et des morts. Il retrouve les choses et les bétes perdues.
Il est le dieu du bétail, de la fécondité, des troupeaux.
Les magiciens lui sacrifient. 11 est le patron des sorciers,
surtout de ceux qui retrouvent les objets volés.

Source de la fécondité, Pilishan est associé 4 la semence,
4 l'offrande et & son réservoir, la Lune. Il dirige les céré-
monies du mariage. Il est souvent mentionné dans les
Veda-s. De nombreux hymmnes lui sont adressés.

Le nom Pishan vient de la racine push qui veut dire
« nourrir, développer » « Quand le Progéniteur eut faconné
les créatures, ce fut Pishan qui les nourrit. » (Taittiriya
Brdhmana.)

§ Pishan est 'amant de sa sceur Suryd (la Solaire). 11
aide & perpétuer le cycle du jour et de la nuit, et il se par-

tage avec Soma la protection des étres vivants. Il est
13
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invoqué avec d'autres dieux, mais le plus souvent avec
Indra et Bhaga.

Pishan est appelé le Splendide (Aghrini). Son apparence
et son pouvoir sont merveilleux. Dans le Nirukia et les
ouvrages plus tardifs, il est, comme les autres Aditya-s,
identifié au Soleil. Il est le frére d’Indra.

Piishan est sans dents. On le nourrit avec de la bouillie.
Toutes les oblations gu'on lui offre doivent étre hachées
ou moulues. On I'appelle Mangeur-de-pAtée (Karambhad).
Ce manque de dents est expliqué diversement. D'aprés
le Taittiriga Samhitd, Rudra qui aurait été exclu d'un
sacrlfice, perca l'oblation de ses fleches. Cette oblation
fut offerte 4 Pishan qui se brisa les dents. Selon le Shala-
patha Brihmana il perdit ses dents en mangeant 1'oblation
du sacrifice au cours duquel Rudra attaqua le Progéniteur
pour l'empécher de commettre un inceste avec sa propre
fille. Dans le Mahdbhdrata, Rudra se lance contre les dieux
présents au sacrifice de Daksha, et, dans sa rage, aveugle
Bhaga et, de ses pieds, brise les dents de Pishan qui
mangeait les offrandes. Dans les Pidrana-s, c'est Vira-
bhadra, une émanation de Shiva, qui vient déranger le
sacrifice des dieux et brise les dents de Pilshan.

Dans 'hindouisme tardif, il ne reste que des traces de
son culte.

VIVASVAT, LA MORALE OU LOI DES ANCETRES

Vivasvat est la personnification de la Morale, la loi du
bien et du juste. Il est le sage qui régle la conduite des
hommes d'aprés les lois établies par les ancétres,

Il est le pére de Yama qui est Roi des ancitres. (Rig
Veda, 10, 10, 1 et 10, 58, 1.) Comme tous les Principes-
souverains, il est le fils de Vision (Kashyapa) et d'Etendue-
primordiale (Aditi). Il est aussi le pére de Vaivasvata Manu,
le Législateur et premier ancétre de I'humanité présente
(Mahdbhdrala). Les dieux jumeaux de l'agriculture, les
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Ashvin-s, médecins du ciel, sont aussi ses enfants (Rig
Veda, 10, 17, 2). Parfois on fait de Vivasvat le pére de tous
les dieux (Rig Veda, 10, 63, 1).

La fille de Tvashiri, Nuage (Saranyil), est I'épouse
de Vivasvat (Rig Veda, 10, 17, 1). Ses messagers sont le
feu (Rig Veda, 10, 17, 1) et le vent (Rig Veda, 1, 58, 1).

Dans I'Avesta son nom est Vivahvant. Un livre de
sciences morales et politiques (Dharma-shdstra) est
attribué 4 Vivasvat.

Les Principes-souverains mineurs de ce monde-li

SAVITRI, LE VIVIFIANT, L'ART-MAGIQUE

Le septiéme Principe-souverain, 1'Art-magique ou pou-
voir magique des mots (Savitri) est parfois compté comme
I'un des Principes-souverains principaux (Rig Veda, 99,
114, 3).

Savitri représente le pouvoir magique du Verbe identifié
au pouvoir procréateur du Soleil. 11 représente le principe
méme de la création par le Verbe, 11 est le pouvoir magique
des mots qui permet toute action humaine et qui dirige
toutes les activités de I'homme.

« Le pouvoir-des-mots (Savitri) prit d'abord possession
de I'esprit et de la pensée. Il capta la lumidre du fen et la
fit sortir de la terre. Lorsque le mental est contrdlé, nous
recevons l'inspiration du pouvoir divin, du Verbe qui nous
donne la force et nous méne au Ciel. L'esprit, ayant pris
sous son controle les puissances qui sont transmises par la
pensée, entre dans des cieux brillants. Puisse le Pouvoir
du Verbe inspirer les hommes et une grande lumiére en
jaillir, » (Shveldshvatara Upanishad, 2, 1-3.)

Savitri, le Vivifiant, est I'essence de la parole magique,
du manfra que prononcent les prétres et qui fait se lever
le Soleil. 11 est le son méme par lequel le Soleil fut créé.
C'est pourquoi, comme Sayana lexplique, Savitri est
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le nom donné au Soleil avant qu'il se léve et aprés qu'il ait
disparu.

Le mot Savitri est dérivé de la racine su qui veut dire
faire naftre. Savitri est donc un nom du Soleil considéré
comme la source de la Création.

Savitri a des bras et des cheveux d'or. Son épouse est
Rayon-de-lumiére (Prishni). Onze des hymnes du Rig
Veda lui sont adressés et le considérent comme le Progéni-
teur. Son nom est particuliérement lié & un célébre vers
de douze syllabes du Rig Veda (3, 62, 10), aussi appelé
GAyatri, qui doit &tre récité trois fois par jour, au levant,
4 midi et au couchant par les deux-fois-nés et qui est la
parole la plus sacrée du Veda.

Savitri préside également aux armements magiques que
les dieux donnent aux faiseurs de sacrifices et qui les
menent 4 la victoire.

SHAKRA, LE COURAGE ET LA SECURITE EXTERIEURE

Shakra représente le courage, la nécessité de la force
brutale de la guerre, qui méne & la victoire, au butin, & la
puissance, 4 la sécurité extérieure. Il incarne I'héroisme
victorieux des guerriers et l'exubérance de la jeunesse. I1
porte les insignes du conquérant, les attributs d’un roi.
Il est vainqueur des ennemis naturels et surnaturels de la
cité, Il s'enivre du soma qui lui donne la force et la fureur.

Le mot Shakra vient de shak « étre fort » et veut dire
« puissant’ ».

PARJANYA, LE DIEU-DE-LA-PLUIE

Parjanya est le frére cadet d'Indra qui est parfois
substitué & Shakra dans la liste des Adityas-s. C'est un
dien bienveillant dont le nom weut dire « donneur de
pluie ».
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VISHNU, L'OMNIPRESENT, LE SAVOIR, LA LUMIERE DE
LA CONNAISSANCE, LA LOI-COSMIQUE, PARTOUT PRE-
SENTE DANS LES TROIS MONDES

Nous verrons, lorsque nous décrirons la! Trinité hindoue,
les différentes étymologies du mot Vishnu. Son sens prin-
cipal semble toutefois venir de la racine vish « pénétrer,
étre partout ».

Dans la mythologie védique, Vishnu I'Omniprésent ou
I'Immanent représente la perception de la loi-cosmique
qui est présente en toutes choses dans I'Univers et qui est
révélée 4 'homme par une illumination, que nous appelons
savoir, qui est comparée 4 la lumiére du soleil, traversant
en trois enjambées les sept régions de I'Univers. Quelques
commentateurs védiques expliquent les trois pas comme
les trois manifestations de la lumiére : le feu, I'éclair et le
soleil qui rendent visibles les trois sphéres enjambées par
Vishnu. Leurs emplacements symboliques sont les points
oit le soleil se léve, atteint le zénith et se couche. Ces trois
pas de Vishnu trouvent leur illustration mythique dans
l'incarnation du nain.

Dans les Veda-s, Vishnu s'associe occasionnellement avee
Indra. Le savoir s'unit au pouvoir. Le prétre qui incarne
le savoir aide le roi qui incarne la justice. Ensemble ils
tuent le démon Obstructeur (Vritra). En compagnie
d'Indra, Vishnu boit I'ambroisie. Il est appelé Second-Indra
(Upendras) ou frére d'Indra (Indrinuja).

Nous verrons, dans les chapitres consacrés & Vishnu,
son importance en tant que personnification du Pouvoir
de cohésion duquel nait le Soleil.

Dans le Rig Veda, Vishnu n'apparait pas au premier
rang des dieux. Il n'a pas tous les caractéres qu'il acquerra
ultérieurement, mais il est déja le Principe préservateur
et invincible.
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Dans les Brihmana-s, Vishnu posséde de nouveaux
attributs et est entouré de mythes inconnus des Véda-s,
mais encore trés différents de ceux des Purdina-s. Dans
Manu le nom est mentionné, mais pas comme celui d'une
divinité majeure.



VI

AUTRES DIEUX

Iﬂhhvh-u,luﬂimjnmmiﬁmduchﬂnl,
protecteurs de I'agriculture et médecins des dieux
Es anciens commentateurs des textes sacrés ont donné
L des interprétations trés diverses dela signification'des
Ashvin-s. Selon le Nirukia, ils sont le ciel et la terre,
le jour et la nuit. Ydska mentionne de vieux commen-
taires qui les prennent pour « deux rois qui accomplirent
des actes pieux » Le mot ashva (cheval) veut dire « péné-
trant ». Le cheval est toujours un symbole des divinités
lumineuses. Le char du Soleil est tiré par des chevaux.
Dans la hiérarchie céleste, les Principes-souverains
et Mitra-Varuna représentent la fonction sacerdotale, le
brahma; les Marut-s forment la noblesse guerriére, le
Kshaira : les Ashvin-s représentent la troisiéme fonction,
les agriculteurs-éleveurs, le vis. Ce sont eux qui donnent
la santé, la jeunesse, la fécondité. Ils sont la source de
I'abondance en nourriture, en hommes et en biens.
Connaissant les secrets des plantes, les Ashvin-s sont
les médecins du ciel. Guérisseurs, ils secourent les malades.
Ils apportent le miel aux dieux, et avec I'aide du sage-
magicien Dadhica (ou Angirasa), ils découvrent le Soma
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caché dans la demeure de l'artisan Tvashlri. Ce sont eux
qui enseignent aux hommes et aux dieux l'usage du vin
(surd).

Une atmosphére merveilleuse de légende entoure les
Ashvin-s. lls aident les héros qu'ils sauvent et dont ils
guérissent les blessures, Ils sauvérent le Plaisir (Bhujyu)
qui se noyait et I'Appétit (Atri) qu'un démon avait mis
dans une chaundiére bouillante.

Indra refusa de reconnaitre leur divinité et leur droit
au Soma puisqu'ils appartenaient 4 la classe ouvriére et
étaient donc impurs rituellement (Mahdbhdrata, 12, 7590).
Mais le sage Activité (Cyavana) qui avait regu d'eux la
jeunesse perpétuelle obligea Indra & leur faire une place
parmi les dieux.

Appelés les Inséparables (Ndsatya-s), les Ashvin-s sont
de beaux jeunes hommes au teint doré. Ils sont agiles,
rapides comme des faucons. Ils prennent toutes les formes
qui leur plaisent. Ils ont une seule femme en commun.
C'est Sirya, la fille du Soleil. On mentionne toujours les
Ashvin-s ensemble, parfois méme comme une seule per-
sonne. Leurs noms individuels sont aussi des noms qui
leur sont communs. L'un est appelé Sans-mensonge
(Nasatya) et l'autre Miraculeux (Dasra). Leurs autres
appellations sont Fils-de-la-mer (Abdhi-jau), Aux-colliers-
de-lotus (Pushkara-srajau), Fils-du-feu-sous-marin (Béda
veyau), Défaiseurs-de-maladies (Gadigadau), Médecins-du-
ciel (Svarga-vaidyau).

Les adjectifs qu'on leur applique sont nombreux et
font surtout allusion & leur jeunesse, leur beauté, leur
éclat, leur vivacité, leor bienveillance et leur art de
guérir,

Fils du ciel, ils apparaissent dans le ciel dés I'aurore.
Ils traversent l'espace dans leur char d'or que tirent des
oiseaux ou parfois des chevaux. Avant-garde de 1'aurore,
ils préparent la voie devant elle. Ils sont parents du
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Progrés (Pishan). Dans le Mahdbhdrata, ils sont les péres
de deux des Pandava-s, Nakula et Sahadeva.

La Connaissance-intuitive (Samjid), fille de I'Industrie
(Tvashtri), épousa la Loi-de-perfection (Dharma) qui est
la Loi-ancestrale (Vivasvat) dont le symbole visible est
le Soleil. Incapable de supporter l'éclat de son époux,
la Connaissance laissa i ses cotés son ombre et, prenant la
forme d'une jument (Ashvini) symbole de la lumiére
solaire, elle s'adonna A la vie ascétique. La Loi-de-perfec-
tion, prenant la forme d'un cheval, partit & sa recherche.
Lorsqu'il I'eut retrouvée, deux fils jumeaux naquirent
qui sont les Ashvin-s. (Mahdbhdrala, 1, 67-35; Bhdgavala,
6, 6, 40.) Puisque leur mére avait alors la forme d'une
jument, les jumeaux furent appelés les Fils-de-la-jument
{(Ashvini-Kumdra-s). . :

Le grand nombre des hymnes védiques qui leur sont
adressés attestent de l'importance du culte aujourd’hui
oublié des Ashvin-s. On les invoque encore durant les
cérémonies du mariage.

Un traité célébre d’art médical qui leur est attribué
s'appelle I' Ashpini-Kumdra-Samhitd.

Les Régents des directions de I'espace

L'espace, le substrat du Cosmos, est le lien, la source
des formes. Clest pourquoi les directions, les détermi-
nants de l'espace ont une signification particuliére. Des
puissances cosmiques ou des dieux sont symboliquement
attachés aux directions de l'espace dont ils révélent et
expriment la nature.

L'orientation est un ¢lément essentiel du rituel. L'Est
oii Ie soleil se léve, I’Ouest oi il se couche, le Nord et le
Sud vers lesquels il voyage durant le cycle des saisons
représentent des notions complémentaires qui s’expriment
dans la personne de certains dieux.
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Les Régents des directions sont les Protecteurs-du-
monde (Loka-pdla-s) et portent les attributs royaux. Ils
sont les souverains des sphéres, les rois des diverses régions
des trois mondes. Dans les Upanishad-s, ils sont générale-
ment quatre, parfois cinq. Dans les Purdna-s, les Récits
épiques et Manu, ils sont huit, dans les Tantra-s, dix.

L'architecture sacrée, le plan des villes et 'organisation
des rites sont basés sur une classification des sphéres
d'influence des Régents de l'espace. Nous trouvons la
marque de leur importance dans tous les pays et dans
tous les temps.

La porte du Sud ouvre la voie des morts, la voie des
ancitres!. Selon Manu (3, 206), les offrandes aux ancé-
tres doivent toujours étre présentées face au Sud.

Draprés la Brikad-dranyaka Upanishad, le Soleil est le
régent de I'Est, Yama du Sud, Varuna de I'Ouest, Soma
du Nord, Agni du zénith. Mais dans la Chdndogya Upa-
nishad nous trouvons la classification commune suivie
dans les Purdna-s, les Tantra-s, les poémes épiques, les
ouvrages d'architecture et d’astrologie. Dans cette classi-
fication :

Indra, roi du Ciel, protecteur des braves, réside dans
I'Est,

Yama, roi des Ancétres, roi des Morts et justicier,
dans le Sud,

Varuna, Seigneur-des-eaux, maitre du destin, gardien
des rites, dans 1"Ouest,

Kubera, Maitre des trésors, roi des génies et des hommes,
dans le Nord.

Au cours de la cérémonie ol 'enfant regoit un nom, des
invocations sont faites aux quatre Regents de V'espace.

D’aprés la Chdndogya Upanishad :

« Le quartier de I'Est est la louche sacrificielle [car I'on
offre des oblations face 4 1'Est].

1. La Via Appia & Rome, bordée de tombeanx,
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Le quartier Sud est victorieux [car on part pour la
guerre face au Sud].

Le quartier de 1'Ouest est royal [car 14 réside le Maitre-
du-destin Varuna vétu de la pourpre royale du couchant].

La richesse se trouve dans le quartier Nord [car c'est
14 que réside Kubera, le Maitre des trésors).

Le vent est I'enfant des quartiers de l'espace. « Celui
qui connait les secrets du Vent ne pleure jamais un fils. »
(Chdndogya Upanishad, 3, 15, 2.) (Les explications entre
crochets sont celles du commentaire de Shankaricirya.)

Les régents des demi-directions sont diversement repré-
sentés. Dans le Nord-Est ils sont le Soma (I'oblation ou
la Lune), le Purificateur (Ishina, un aspect de Shiva)
ou la Terre-nourriciére (Prithivi). Le Feu (Agni) réside
dans le Sud-Est. Dans le Sud-Ouest nous rencontrons le
Soleil (Sarya) ou le Déclin (Nirrita). Le Roi-des-vents
(Vayu ou Marut) réside dans le Nord-Est.

Les deux régents additionnels mentionnés par les
Tantra-s sont Brahm#, I'Etre-immense, l'inspirateur dn
savoir au zénith et 1'Ilimité, Vishnu, le Sauveur du monde
au Nadir. Ces deux derniéres attributions sont en rapport
avec le mythe du Linga de lumiére dans lequel Shiva
apparait comme l'axe de 1'Univers et Brahma monte
vers le haut sous la forme de I'Oie du Savoir tandis que
Vishnu, le support de Ia terre, descend sous la forme d'un

sanglier vers le bas.

A
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Nous avons déja rencontré la plupart des Régents de
I'espace. Nous allons maintenant briévement voir la signi-
fication de Yama, Kubera et Nirrita, Ishina sera décrit
dans le chapitre sur Shiva.

Yama, Celui-qui-entrave, le roi des morts

Yama est le souverain des morts, le dien des régions
infernales. Sinistre et terrible il juge les morts que ses
exéeuteurs trainent devant son trdne. Il est I'incarnation
de la Loi-de-perfection (Dharma), le Roi juste (Dharma-
riijja). Il reste cependant accessible & la pitié.

Dans les Veda-s, Yama est le Premier-ancétre et le
Roi-des-ancétres (Pitri-rdja). Il régne sur le royaume
des morts ol résident les ancétres. I1 est Roi-des-fantdmes
(Preta-rija) et Seigneur-des-ancétres (Pitri-pati). I1 a
le rang d'un dien car le soma est pressé pour lui. Il ressemble
de trés prés au Yima iranien, premier homme et premier
roi.

Yama veéut dire « celui qui contraint, qui entrave »
C'est Yama qui contrile les humains, « Il contrile et
décide quelles sont les actions des étres vivants qui portent
des fruits et quelles sont celles qui n'en portent point. »
« Celui qui contrdle (vachati) tous les @tres sans distine-
tion est Yama, l'entraveur. » (Mahdbhdrala, 12, 3446.)
« C'est parce qu'il contréle les hommes qu'il est appelé
Yama. » (Mahdbhdrata, 3, 16813.) Le mot Yama veut aussi
dire « jumeau ».

Yama symbolise la punition {(danda), la Loi-immuable
sur laquelle repose le monde, car « I'Univers est construit
d'aprés une loi » (Mahdbhdrata, 12, 4407). 11 est le juge
qui enchaine et punit les morts. Il est lui-méme appelé
la Mort (Mrityu) et la Fin (Antaka). II est le Temps (Kala),
le Finisseur (Kritdnta), le Régisseur (Shamana) le
Porteur-de-férule (Dandin ou Dandadhara) aux déerets
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terribles (Bhima-shdisana). Il porte le lacet (Péshin). Il
est la divinité qui préside aux rites funébres (Shriddha-
deva). En tant que Régent du Sud il est appelé Seigneur-
du-Sud (Dakshina-pati).

Il existe un code de morale (Dharma-shistra) qui porte
le nom de Yama.

Yama est le fils de la Loi-ancestrale (Vivasvat) (Rig
Veda, 10, 14, 5), représenté comme une émanation solaire.
1l est le Progéniteur de I'espéce humaine. Sa mére est le
Nuage (Saranyu) (Rig Veda, 10, 17, 2), fille du Grand-
architecte (Vishva-karman). Le frére de Yama est le
Législateur (Manu) qui partage avec lui le privilége
d’avoir engendré 'homme. Yama a de proches relations
avec les Ashvin-s qui sont aussi des fils de Vivasvat et
dont la mére, la Connaissance-intuitive (Samjiid), est exac-
tement semblable au Nuage (Saranyu), la mére de Yama.
La sceur jumelle de Yama est Yami qui I'aime avec passion
bien qu'il soit parfois dit qu'il refusa de s'unir & elle
(Rig Veda, 10, 10). Aprés la mort de Yama, Yami fut
plongée dans une douleur si amére que les dieux créérent
la nuit pour qu'elle puisse oublier. Elle descendit plus
tard sur la terre sous la forme de la riviére Yamuna (Mdr-
kandeya Purdna, 77).

Yama épousa dix des filles d'Art-rituel (Daksha) qui
sont les énergies produites par le sacrifice (Mahdbhdrafa,
1, 2577). Ailleurs sa femme est appelée le Linceul-de-
fumée (Dhumornd) (Mahdbhdrata, 13, 7637). Parfois on
fait d'elle la déesse de la beauté (Shri). Yama a trois
autres épouses appelées Guirlande-d'or (Hema-m#ld),
Bonne-conduite (Sushild) et Victoire (V ijayd).

L’aspect de Yama est terrible et sinistre, son corps
difforme et laid, son teint verdiitre, ses yeux rouges et
brillants. 11 porte des vétements rouge sang. Ses cheveux
noués au sommet de la téte sont couverts par une cou-
ronne resplendissante. Ses mains sont comme des griffes
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de fauve. Il tient un lacet et un biton, et posséde aussi
une hache, une épée et un poignard. 11 chevauche un
buffle noir, appelé Terrible, et quelquefois apparait lui-
méme sous la forme d'un buffle. Sous l'aspect du Temps
il est un vieillard, avec un houclier et une épée. Cepen-
dant dans certains récits on le représente comme un
homme avenant. « Pendant un instant, il apergut un
homme vétu de jaune, les cheveux noués en un chignon.
Il était splendide comme le soleil, d'une noirceur sans
défaut, avec des yeux rouges. Un lacet 4 la main, il inspi-
rait la peur. » (Mahdbhdrala, 3, 16754-55.)

Les gens vertueux et les coupables voient Yama sous
une forme différente. Pour les vertueux il ressemble &
Vishru,

« I a quatre bras, la peau noire, des yeux pareils a des
lotus ouverts. Il tient une congue, un disque, une massue
et un lotus. Sa monture est 'oiseau Verbe-ailé (Garuda).
Son cordon sacré est en or. Son visage est aimable et
souriant. Il porte une couronne, des anneaux d’oreilles
et une guirlande de fleurs des champs.

« Pour le coupable ses bras paraissent longs de trois cents
lieues. Ses yeux sont des puits sans fond. Ses lévres sont
minces, cruelles, couleur de fumée. Il rugit comme un
océan destructeur. Ses cheveux sont des roseaux gigan-
tesques, sa couronne est de flammes. Le souffle de ses
larges narines peut éteindre les incendies des foréts, Ses
dents sont longues, ses ongles comme des vans. Férule
en main, vétu de peaux de bétes, il fronce les sourcils. »
(Padma Purdna, Kriyi-yoga-sarddhyaya, 22.)

Yama réside dans le Sud, au bout de la terre, sous la
terre, dans l'obscurité. Sa ville a quatre portes et sept
arches. Deux riviéres traversent la ville : le Ruisseau-de-
fleurs (Pushpodaka) et la Riviére-de-la-loi (Vaivasvati).
La salle du jugement est la salle-du-destin (Kaldci). Cest
la que Yama est assis sur le trone-du-jugement (Vicarabhd).
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« La ville de Yama est la cité-des-liens (Samyamini).
Secrets-multiples (Citra-gupta) est son scribe. Ses minis-
tres sont Colére (Canda) et Furcur (Mahdcanda). Linceul-
de-fumée et Victoire sont ses bien-aimées. Le lien du
jugement est sous la terre. Les messagers de la mort
sont ses assistants, » (Jatddhara.)

« Ces messagers sont vétus de noir avec des yeux rouges
et des poils hérissés. Leurs pieds, leurs yeux et leur nez
sont comme ceux des corbeaux, » (Mahdbhdrata, 13, 3399.)
« Le cocher de Yama s'appelle Maladie (Roga). I est
entouré de démons qui sont les diverses maladies. » (Mahi-
bhdrata, 5, 3779.) De nombreux sages et des rois s'assem-
blent aussi 4 la cour du Roi-des-ancétres pour lui rendre
hommage. Des musiciens et des danseurs célestes char-
ment les visiteurs. A la porte de la salle du jugement est
un gardien appelé Légalité (Vaidhyata).

Yama posséde deux chiens qui ont quatre yeux el de
larges narines. Ils sont les petits de Rapide (Sarami),
la chienne qui garde les troupeaux d'Indra. Ils surveillent
la voie des morts.

Quand I'ame quitte le corps, les messagers de Yama
conduisent 1'étre fatigné i travers un désert sans ombre
ni eau jusqu'a la ville de Yama. L3, les morts entrent
seuls, sans amis ni famille. Leurs actes seuls les accom-
pagnent. Aprés que le scribe Secrets-multiples a lu le
rapport des actions de I'homme sur le registre appelé
Collection-du-passé, 'dme est conduite pour étre jugeée
devant le trone de Yama qui apparait aimable aux justes,
terrible aux coupables.

« Les coupables qui entrent par la porte du Sud doivent
passer sous une poterne de fer rougi et traverser la riviére
Abandon (Vaitarani), fétide et brilante, pleine de sang,
de cheveux et d'ossements ol nagent des monstres horri-
bles! » (Devata-tativa.)
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Multiples-secrets (Citra-gupta), le scribe de la mort

Le Créateur ayant accompli son ceuvre, médita sur
I'Immensité supréme.

« Soudain, tandis qu'il méditait, un homme d’apparence
céleste jaillit de son corps. Cet homme tenait entre ses
mains un livre de comptes et un roseau pour écrire. C'est
lui qui est connu sous le nom de Secrets-multiples. Se
tenant auprés du Seigneur-de-justice, il a pour mission
d’inscrire les actes bons et mauvais de tous les vivants.
L'Etre-immense lui révéla des choses subtiles et lui
attribua une part des oblations offertes dans les sacrifices.
Depuis lors, les denx-fois-nés le nourrissent de leurs
offrandes, Comme il était né du corps (kilya) de Brahma,
sa caste est celle des scribes (kiiyastha). » (Padma Purdna,
Srishti khanda.)

« Citra-gupta a neuf fils appelés : Panégyriste (Bhaifa),
Citoyen (Nigara), Dépendant (Senaka), Peau-claire
(Gauda), Serviteur-de-la-beauté (Shri vitstavya), Joueur
(Mathura), Chevaucheur-de-serpents (Ahishthana), Esclave
tartare (Shakasena) et Porteur d’eau (Ambashtha). Ceux-
ci sont les ancitres des diverses castes de scribes. » (Depald
tatlva.)

On vénére Citra-gupta le second jour de la quinzaine
claire du mois de Kartika. Son image est en fer avec des
ornements noirs.

Kubera, le maitre des trésors

Le Régent du Nord est Kubéra. Son nom apparait pour
la premiére fois dans I'Atharva Veda oh il est le chef des
esprits de l'obscurité et est appelé Fils-de-la-renommée
(Vaishravana). (Atharva Veda, 8, 10, 28.) Dans le Mahd-
bhdrata, Kubera est le fils du sage Chevelure-lisse (Pulastya)
qui était le pére de Renommée et est parfois mentionné
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comme son grand-pére. Le nom de Kubera apparait
dans une inscription du deuxiéme siécle av. J.-C.

Kubera est le Dieu-des-richesses, le chef des génies
appelés Mystérieux (Yaksha-s) ou Secrets (Guhyaka-s)
qui gardent les pierres et les métaux précieux accumulés
sous la terre. Il posséde aussi les neul trésors. (Harivamsha,
13, 131.)

La mére de Kubera est Félicitation (Idavidd). Elle
était la fille d'un sage appelé Rapide (Bharadvija).

Selon le Bhigavala Purdna (1, 4,3), Félicitation est la
fille du sage royal Goutte-menue (Trina-bindu). D'aprés
le Rdmdyana (7, 9) et le Vishnu Purdng, elle est la femme
de Chevelure-lisse de qui Renommée est le fils. Rapidite
donna sa fille Panégyriste-des-dieux (Deva-Varnini) comme
é¢pouse 4 Renommée.

Les demi-fréres de Kubera sont le Hurleur (Rdvana),
le puissant roi de Ceylan, Oreille-de-pot (Kumbhakarna)
et Terrifiant (Vibhishana) qui devint l'allié de Réima.
Leur sceur est Griffe-aigué (Shurpanakhd). (Rdmdyana,
7, 9, 28-35.) Ravana avait chass¢ de Ceylan Kubera qui
y régnait avant lui.

L'épouse de Kubera, Bon-présage (Bhadrd) (Mahd-
bhdrata, 1, 216, 6) ou Kauberi, est la fille du génie (dinava)
Mura. Elle est appelée la Fée (Yakshi) ou la Beauté (CArvi).
Les fils de Kubera sont Essieu-de-roseau (Nalakiibera)
aussi appelé Fils-des-animaux-ressemblant-anx-hommes,
Colliers~au-cou (Manigriva) aussi appelé Poéte-descriptil
(Varna-kavi). Sa fille est Celle-aux-yeux-de-poisson
(Mindkshi).

Kubera est le compagnon et I'ami de Shiva et comme
tel est appelé¢ 1'Ami-de-Dien (Isha-sakhi). On l'appelle
aussi « 4 I'csil jaune » (EkAkshipingala). (Rdmdyana, 7,
13, 31.)

Kubera est représenté comme un nain blanc au large
ventre., Il a trois jambes, huit dents et un eeil. Son corps

14
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est couvert d'armes. Il tient une massue et siége dans
une immense salle d’assemblée, dans le centre de sa ville
Bouclée (Alakapuri) au nord de I'Himalaya prés du Mont-
des-Plaisirs, le Kaildsa. Cette ville est aussi appelée la
Superbe (Prabhd), Couverte-de-bijoux (Vasudhard), De-
meure-des-trésors (Vasu-sthali). Une description poétique
en est donnée dans le Nuage-messager de Kiliddsa. Le
jardin de Kubera est appelé Char-coloré (Caitra-ratha)
ou Parfumé (Saugandhika). (Bhdgavala, 4, 6, 23.) Il se
trouve sur la montagne Mandara. Kubera y est servi
par des faunes musiciens, les kinnara-s. On dit parfois
que son palais y fut béti par le Grand-architecte.

Le char de Kubera est le Fleuri (Pushpaka). Ses minis-
tres sont appelés Semence (Shukra) et Pied-de-tabouret
(Proshthapada). (Rdmdyana, 7, 15-17.)

Joyau-béni (Mani-bhadra) est le chef de ses troupes.
Le Devi-bhdgavata mentionne les noms de six capitaines
des armées de Kubera.

Le nom de Kubera est d'origine inconnue bien qu'on
puisse le faire dériver de Ku-bera, le difforme. Kubera
est le Maitre-des-richesses (Dhana-pati), qui crée des
biens-i-volonté (Icchd-vasu). 11 est chef-des-génies (Yaksha-
rijja), Roi-des-animaux-qui-ressemblent-aux-hommes
(Mayu-rdja), Roi-des-faunes (Kinnara-rdja), Roi-des-
démons-nocturnes (Rakshasendra), Matrice-des-joyaux
(Ratna-garbha), Roi-des-rois (Réja-rija) et Roi-des-
hommes (Nara-rdja),

L'image de Kubera doit étre faite d’or avec des attri-
buts multicolores. Une oblation lui est offerte & la fin
des sacrifices rituels. Il ne semble pas faire I'objet d'un
culte séparé. On le vénére seulement aujourd'hui au Népal
et dans d'autres régions himalayennes. 11 demeure toute-
fois une des sept divinités de la richesse connues dans
toute I'Asje,

Kubera protége les voyageurs et distribue des pierres
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précieuses. Il est associé 4 Ganesha, le Seigneur-des-
cohortes. « Tous les trésors qui se trouvent dans la terre
appartiennent 4 Kubera. Cest seulement avec son consen-
tement que les métaux et les pierres précieuses peuvent
étre trouveés sous le sol. D’aprés la Science-des-trésors
(Nidhi-vidy&) les richesses minérales sont vivantes et se
déplacent. Selon les meérites des hommes, Kubera sort
ses trésors ou les cache. Durant le régne d'un roi vertueux,
les choses précieuses sont proches de la surface et plus
aisément trouvées. » (Devatd-tativa.)

Les Yaksha-s, gardiens des trésors

Les Yaksha-s et leur roi Kubera étaient & I'origine des
Anti-dieux (Asura-s), mais ils firent des avances aux dieux
et furent acceptés parmi eux.

Le mot Yaksha vient d'un mot védique qui veut dire
« Merveilleux ou Mystérieux » Les Mystérieux (Yaksha)
sont aussi appelés « secrets » (Guhyaka-s). Ils sont souvent
mentionnés avec les errants-de-la-nuit (Rakshasa-s) ou
démons. Les Yaksha-s sont aussi en relation avec les Ser-
pents (Naga-s). Guidés par Kubera, ils se séparérent des
Rakshasa-s.

L'origine des Yaksha-s est donnée de plusieurs maniéres.
1is sont les fils de Cheveux-lisses (Pulastya) ou de Poil-
hérissé (Pulaha) ou de Vision (Kashyapa) ou méme de
I'Etre-immense (Brahma). Leur fonction est de protéger
leur prince Kubera, prince-des-richesses, et ses trésors,
avec leurs javelots, leurs massues et leurs épées et de
garder sa forteresse et son jardin. Par ailleurs ils sont
bienveillants, Ils vivent sur la terre ou sur ses bords.

D'aprés le Bhdgavala Purdna (5, 24, 5), Brahmi créa
un grand nombre d'étres divins et leur demanda : « Quelle
sera votre fonction? » Quelques-uns dirent : « Nous offrirons
des sacrifices. » (Yakshamah.) Ils sont appelés Yaksha-s.
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D’autres dirent : « Nous protégerons » (Rakshamah). lls
sont appelés Rakshasa-s. Kubera est leur roi 4 tous.

Les Yakshini-s sont des Yaksha-s femelles, des génies
malveillants de I'air qui hantent et possédent les enfants.

Nirrita, le déclin

D'aprés les Purdna-s, le Régent du Sud-Ouest est Nirrita,
le déclin, Nirrita est le fils de Vision (Kashyapa) et d’Odo-
rante (Surabhi). Il est aussi I'un des onze Rudra-s (Padma
Purdna, Srishti khanda, chap. 40). 11 est le roi des lutins
(Nairrita-s), des fantdmes (Bhita-s), des errants-de-la-
nuit (Rakshasa-s). Il est aussi le chef des Régents de
I'espace. On le vénére pour obtenir la victoire (Bhdgavala
Purdna, 2, 3, 9).

« Il y avait une fois un roi vertueux qui appartenait a
la tribu criminelle des Shabara. Il s'appelait (Eil-brun
(Pingdksha). Il entendit des gens appeler au secéurs dans
la forét. Il ¥ courut et trouva quelques wvoyageurs en
train d'étre dépouillés par des sauvages (dasyu-s). 1l les
combattit et fut tué. Il fut en récompense fait Reégent
d'une des directions, » (Devala-talfva.)

Les Nairrita-s sont les descendants de Nirrita. Ils forment
un groupe de lutins attachés 4 Kubera.

Nirriti, déesse de la misére

Nirriti est une déesse sinistre qui représente la misére,
la maladie, la mort. On peint son image sur du tissu.
Tous ses attributs sont rouges. Pour ses cérémonies on
doit revétir des vétements et des ornements noirs.

« Incarnation de toutes les miséres, elle apparut lors du
barattement de la mer, avant la déesse de la Fortune
Lakshmi. S5a demeure est le figuier sacré, le pippala, oil
chaque samedi la Fortune vient lui rendre visite. Tous les
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malheurs de I'homme viennent d'elle. Le jeu, les femmes,
la paresse, la pauvreté, la maladie sont ses aides.

Elle est I'épouse de Vice (Adharma), fils du Destin
(Varuna). Ses fils sont la Mort (Mrityu), la Peur (Bhaya),
et la Terreur (Mahdbhaya). » (Mahdbhdrata, 1, 67, 52.)

Dans ce monde, tous ceux qui sont défavorisés 4 leur
naissance, qui sont nés parmi les voleurs et les malfai-
teurs mais qui restent pourtant honnétes sont protéges
par Nirriti.

Trita (troisitme) ou Aptya (génie-des-eanx)

Trita apparait dans le Rig Veda comme un double
mineur d'Indra. Il s'associe avec les dieux de 'atmosphére,
les Marut-s, et avec Vdyu et Indra. Il prépare le soma
avec Agni. 11 est vainqueur des anti-dieux, d'Obstruction
(Vritra), de Nuage (Vala) et des fils d'Industrie (Tvashiri),
Triple-téte et Forme-universelle. 1l réside dans la région
la plus lointaine du monde. Trita accorde la longévité.

SAyana, commentant sur le Rig Veda (1, 105), raconte
que Trita, accompagné de deux autres sages appelés
Premier (Ekata) et Deuxiéme (Dvita), souffrant de la
soif, trouva un puits dont il commenca & tirer de l'eau.
Les autres le poussérent dedans et fermérent le puits
avee une roue. Trita composa un hymne aux dieux et
parvint miraculeusement & préparer le soma sacrificiel
qu'il put boire lui-méme et offrir aux dieux. Il obtint
ainsi d'étre libéré. On trouve une allusion & cette histoire
dans le Rig Veda (9, 34, 4).
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VI

DIEUX ET ANTI-DIEUX

ous avons vu que pour chaque étre individuel, les
N stades de son développement qui sont au-dela

de lui lui semblent lumineux, angéliques et peu-
vent &tre représentés comme des dieux, et les états qu'il
a dépassés, qui se trouvent au-dessous de lui apparaissent
sombres, sans vie, mauvais, démoniaques.

La différence entre les Dieux (Sura-s) et les Anti-dieux
(A-sura-s), les esprits du bien et du mal, n'est done pas une
différence de nature mais de degré. Selon la voie que nous
suivons, certaines forces, certaines puissances seront des
aides ou des obstacles, des anges ou des démons, feront
de nous la proie de nos instincts ou nous aideront 4 nous
en libérer. Les mémes actions, les mémes tendances peu-
vent done étre utiles, bonnes pour certains étres, nuisi-
bles, mauvaises pour d'autres.

¢« A I'encontre des Dieux, les Anti-dieux sont les inclina-
tions des sens qui par leur nature appartiennent 4 la
tendance désintégrante. Ce sont les activités des énergies
vitales dans tous les domaines de la sensation qui cher-
chent dans la vie (asu) leurs délices (ra). » (Chdndogya-
Upanishad, 1, 2, 1. Commentaire de Shankardcéirya.)

Les Anti-dieux sont tout ce qui détourne I'homme de
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la voie de la réalisation du divin. Ce sont les puissants
instincts, les attachements, les vertus mémes qui main-
tiennent I'homme sous la domination de la Nature, empé-
chent son progrés intérieur, obscurcissent son intelligence.
On ne peut donc faire une séparation nette entre les Dieux
et les Anti-dieux. Dans I'évolution générale de I'’homme
certains Anti-dieux deviennent des Dieux et des divinités
sont réduites au statut d'Anti-dieux. Les mémes principes
qui sont des Dieux dans une voie particuliére de dévelop-
pement intérieur sont des démons, des obstacles dans
une autre. Ceci est immédiatement clair si nous compa-
rons par exemple les formes du rituel védique et tantrique
et les codes de morale qui leur correspondent. La diffé-
rence est la méme entre la voie de la vertu et celle de
l'amour. A chaque stade les puissances cosmiques qui
sont utiles, bénéfiques, seront les Dieux, les puissances
qui s'opposent au progrés, & l'illumination, qui semhlent
obscures, cruelles, destructrices seront les Anti-dieux.
Vritra, l'obstruction personnifiée, qui empéche la pluie
de tomber, s'oppose 4 Indra, le dispensateur de la pluie.

Les Anti-dieux sont les ainés des Dieux, ils sont les
dieux d'un monde encore dans son enfance et tous les
dieux au fur et 4 mesure que nous progressons seront
un jour pour nous des Anti-dieux.

« Les Dieux et les Anti-dieux sont les deux lignées des
enfants du Progéniteur (Prajdpati). Les Dieux sont les
cadets, les Anti-dieux sont leurs ainés. Ils se combattent
éternellement pour la domination du monde. » (Brihad-
dranyaka Upanishad, 1, 2, 7.)

« La Terre avec ses foréts, ses océans, ses montagnes,
fut d'abord gouvernée par de puissants génies (Daitya-s),
Mais les dieux dirigés par le Savoir (Vishnu) les massacre-
rent dans de grandes batailles et capturérent les trois
mondes et tous leurs habitants, » (Rdmdyana, 7, 11, 16-17.)
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Les Anti-dieux (Asura-s)

Le terme Asura qui représente 'Etre supréme dans les
parties les plus anciennes du Rig Veda est équivalent
de I'Ahura zoroastrien. Dans le sens de Dieu, le terme
Asura s'appliquait & plusieurs des divinités principales,
4 Indra, a Agni, 4 Varuna. Plus tard il prit un sens contraire
et arriva 4 signifier un Anti-dien, un démon, un ennemi
des Dieux. C'est avec ce sens qu'on le retrouve dans le
dernier livre du Rig Veda et dans 'Atharva Veda.

Le mot Asura semble venir de la racine as « étre ». Les
Asura-s sont donc les formes de I'étre, de I'existence. Les
Brihmana-s et les Purdna-s font venir le mot de asu,
« souffle ». Asura peut toutefois avoir d'autres sens. « Ceux
qui n'aiment pas leur résidence ou en ont été chassés et
ceux dont les souflles, les énergies vitales, sont fortement
noués ensemble sont des Asura-s.

« 11 créa les Dieux en partant des plus hautes formes de
I'énergie vitale, c'est pourquoi ils sont des Dieux (Sura-s)
et avec les formes inférieures de la vie il a formé les Anti-
dieux, c'est pour cela qu'ils sont des Anti-dieux. » (Nirukia,
3,2 17)

Le Rdmdyana appelle Asura-s ceux qui s'abstiennent
de boire du vin, un préjugé commun parmi les populations
pré-aryennes.

« Ceux qui burent le vin (surd) [qui apparut lorsque
I'Océan fut baratté] sont appelés des Dienx (Sura-s) tandis
que les fils de Diti qui refusérent de boire sont des Anti-
dienx (A-sura-s). » (Rdmdyana, 1, 45.)

D’aprés le Taiftiriya Brdhmana « le souffle (asu) du Progé-
niteur devint vivant. Avec ce souffle il créa les Asura-s ».
Le mot Asura pourrait toutefois aussi venir d'une autre
racine, as, qui veut dire effrayer. Il représente alors les
aspects terribles des divinités. Le nom est sans aucun
doute d’origine indo-iranienne.
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Les Dieux de I'Inde pré-védique

Le terme Asura fut souvent employé pour représenter
les dieux de I'Inde pré-védique. Comme tous les autres
groupes socio-religieux, les peuples qui combattirent pour
la domination du continent indien, tendaient & repré-
senter leur idéal de wie, leur morale, leur conception du
hien et les puissances célestes qui protégeaient leurs
demeures, leurs troupeaux, leur société, comme les vrais
Dicux, et les divinités qui protégeaient 1'ennemi comme
des Anti-dieux, des démons. C'est pourquoi le poéte
védique pouvait aisément voir I'humanité divisée entre
des nobles Arya-s, adorateurs des Dieux et organisateurs
de sacrifices et des barbares (Dasyu-s) impies, constructeurs
de cités maudites et experts dans les arts magiques. Les
cieux étaient de méme partagés entre les Dieux et les
Anti-dieux.

Il est intéressant de remarquer que ce n'était pas pour
leurs vices que les Anti-dieux devaient étre détruits mais
4 cause de leur puissance, de leurs vertus, de leur savoir
qui menacaient ceux des dieux Aryens. On les dépeint
souvent comme de saints prétres (Bali, Prahlida). Une
fois waincus ils servent fidélement les Dieux (Shiva-
Purina).

La mythologie tardive cherche & expliquer le change-
ment dans le statut des Asura-s, en disant qu'a l'origine
ils étaient justes, bons, charitables, respectuenx de la
Loi, ornés de vertus et qu'ils offraient alors des sacrifices.
C’est pourquoi Shri, la déesse de I'harmonie, demeurait
auprés d'eux durant les premiers dges, au commencement
du monde. « En ces temps révolus, je demeurais auprés
des vertueux Danava-s. » (Mahdbhdrata, 12, 8381.)

Lorsqu'ils se multipliérent, les Anti-dieux devinrent
orgueilleux, vains, querelleurs, impudiques. Ils agirent &
I'encontre des lois, négligérent les sacrifices et ne visita-
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rent plus les lieux saints pour s'y purifier de leurs fautes.
Ils devinrent envieux du bonheur des Dieux. Ils torturé-
rent les hommes, créérent de la confusion en toutes choses
et voulurent narguer les Dieux.

« Je vis, quavec le temps, leur cceur avait changé, que
la Loi divine n'était plus avec eux, qu'ils étaient animés
par la rage et par la passion. » (Mahdbhdrata, 13, 8360.)

Pendant un temps ils réussirent & détroner Indra et i
mettre Bali 4 sa place. Mais comme ils avaient perdu
leurs vertus, la Fortune les abandonna.

Au cours d'alignements politiques et avec de nouvelles
alliances ainsi qu'avec certains changements dans les
conceptions de la morale et du rituel, certains des Dieux
changérent de bord. Les enseignements des sages Asura-s
furent mélés i ceux des prophétes védiques et trés souvent,
plus ou moins ouvertement, les remplacérent.

Par ailleurs, pea & peu, on confondit les Asura-s avec
les démons, les génies, les fantdmes que vénérent les tribus
aborigénes ainsi que la plupart des Dieux des autres
populations non-védiques de I'Inde. Dans la partie tardive
des poémes épiques, le terme Asura est un nom commun
pour tous les opposants des Dieux védiques et inclut les
génies, les Daitya-s, les Dinava-s et autres descendants
du sage Vision (Kashyapa), bien que généralement on les
différencie encore des Errants-de-la-nuit (Rakshasa-s),
les démons, qui sont la progéniture du sage Cheveux-lisses
(Pulastya).

Plusieurs des anciens héros, qui furent reconnus comme
des incarnations de Vishnu et sont mentionnés dans
I'histoire des avatdra-s, proviennent du contexte de la
culture pré-aryenne et ont apporté avec eux le souvenir
de grands Asura-s, dont rien n'a pu ternir le nom ni la
réputation.

Des pages d'histoire, se rapportant & des peuples et des
tribus avec lesquels les Aryens se trouvérent en conflit,
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furent incorporées dans les mythes des Asura-s el des
Rilkshasa-s. Les allusions aux nombreuses et désastreuses
guerres qui opposérent les Asura-s et les Sura-s et que
nous trouvons mentionnées dans les Purdna-s et les
poémes épiques doivent contenir bien des épisodes du
conflit qui opposa les tribus aryennes aux anciens habi-
tants de I'Inde. Les Rékshasa-s apparaissent comme
des partisans qui cherchent & interrompre les sacrifices.
Un Rikshasa enléve la femme de Bhrigu qui avait origi-
nellement été promise au Rdkshasa Puloman. Nombreux
sont les Arya-s qui contractérent des alliances avec les
Asura-s. Arjuna épousa la sceur du roi Visuki. La fille
de Matali épousa le Niga Sumukha (Mahdbhdrata, 5,
3627). Le Niga Takshaka est un ami intime d’Indra
(Mahdbhdrata, 1, 18089). Bhima eut un fils, Ghatotkacha,
d'une femme Rikshasa appelée Hidimbd. Des Rakshasa-s
et des Yaksha-s faisant partie de I'armée des dieux sont
mentionnés. Durant la guerre du Mahdbhdrala, plusieurs
Asura-s soutiennent l'armée des Kuru-s (Mahdbhdrata,
7, 4412). Les Asura-s sont souvent classés avec diverses
tribus hindoues telles que les Kalinga-s, les Magadha-s,
Néga-s. Il existe encore aujourd'hui des tribus Niga-s
en Assam, et les Asurs sont une tribu primitive de forgerons
dans 1'Inde centrale.

Description des Anti-dieux

Les Anti-dieux sont des fils de la déesse Terre, la Limitée
(Diti) et du sage non-Aryen Vision (Kashyapa). On wvoit
en eux parfois également la progéniture des treize filles
d'Art-rituel (Daksha). Ils sont les fréres ainés des Dienx
et des Aditya-s, Manu dit que les Asura-s furent créés
par les Progéniteurs (Prajdpati-s). Selon le Vishnu Purdna,
ils naquirent de lainé du Progéniteur. Le Taiftiriga
Brdhmana dit que le Progéniteur créa les Asura-s de sa
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respiration, le Shatapatha Brihmana qu'il les fit sortir
de son souffle excrétoire. Le Taittiriya Arangaka explique
que le Progéniteur créa les dieux, les hommes, les ancé-
tres, les Gandharva-s et les nymphes (Apsara-s) avec
de I'eau et que les Asura-s, les Rakshasa-s et les Pishica-s
naquirent des gouttes répandues.

Les Asura-s habitent les cavernes des montagnes dans
les entrailles de la terre et dans des régions infernales ou
ils possédent de vastes cités : la Cité-d’or (Hiranya-puri),
la Cité-d’ancienne-lumiére (Prag-jyotisha), la Cité-de-
Libération (Nirmocana), toutes construites par leur magi-
cien-architecte Maya. Les Asura-s vivent aussi dans la
mer oit ils sont gouvernés par Varuna et dans le ciel ou
ils possédent trois forteresses volantes faites de fer, d'argent
et d'or d'on ils attaquent les trois mondes.

Les Asura-s sont de puissants guerriers. Ils arrachent
les arbres et lancent les sommets des montagnes contre
leurs enneinis. Ils sont experts dans I'art magique et peu-
vent se transformer & leur gré, prenant les formes les
plus diverses. Ils peuvent aussi se rendre invisibles, Leurs
rugissements terrifient les peuples.

Le précepteur des Asura-s est le sage Shukra qui obtint
de Shiva les moyens de protéger les siens contre les Dieux.
Le mariage par achat de la femme est appelé la forme
Asura du mariage.

Différentes sortes d’Asura-s

Le Mahdbhdrala donne une liste de diverses sortes
d’Asura-s. Les principaux sont les Daitya-s (génies), les
Dénava-s (géants), tous deux connus des Veda-s, les Dasyu-s
(barbares), les Kalaiijaka-s (esprits des étoiles), les Kileya-s
(démons du temps), les Khalin-s (écraseurs), les Niga-s
(serpents), les Nivata-kavaca-s (porteurs d'armures impé-
nétrables), les Pauloma-s (fils de Cheveux-lisses), les Pisha-
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ca-s (ogres) et les Rdkshasa-s (errants-de-la-nuit). Les plus
souvent mentionnés sont les DAnava-s et les Rakshasa-s.

Tous ces étres sont dépeints comme des adorateurs de
Shiva et sont donc associés & 'ancien culte shivaite, qui
fut probablement, au début, la plus grande force qui
s'opposait 4 I'établissement des formes du culte védique
4 travers 1'Inde.

Nous reparlerons plus loin (IVe Part., chap. m) des
différentes espéces d'Asura-s.

Les Dieux (Sura-s), les esprits-de-lumiére (Deva-s)

Le mot sura (dieu) peut venir de la racine svar, « briller ».
Le mot deva vient de dir qui a le méme sens. D'aprés
une étymologie traditionnelle, le mot sura veut dire « celui
qui se plait & lui-méme ». Toutefois il semble probable
que le mot sura est un mot [abriqué en partant d'asura,
I'ancien mot pour « dieu », le a initial ayant été pris pour
un préfixe privatif. Asura devenait alors anti-dien et se
rapportait aux dieux de I'ennemi.

On attribue aux deux principaux noms des dieux (sura
et deva) beaucoup de significations accessoires qui toutes
indiquent leurs vertus. Les principales sont : jeu (krida),
désir de suprématie (vijigishd), relation (vydpdra), lumiére
(dyuti), lonange (stuti), joie (moda), intoxication (mada),
réve (svapna), rayonnement (kdnti), mouvement (gati).

« Les dieux jouent. La création, le maintien et la destruc-
tion du monde est leur jeu.

« Les dieux conquiérent. Ils détruisent le pouvoir des
anti-dieux ainsi que la douleur et le mal

« Les dieux sont la source de toute activité. Dans un
monde ol tout est relatif, ils sont les liens qui unissent
le mobile et l'immobile, le subtil et le grossier, 1’esprit
et la matiére,
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« Les dieux sont la lumiére intérieure du savoir et la
lumiére extérieure qui révéle le monde.

« Les dieux méritent la louange. Le monde entier chante
leur gloire.

« Les dieux jouissent de toutes choses. C'est la divinité
qui, en nous-mémes, jouit de tous nos plaisirs.

« Les dieux intoxiquent l'esprit et nous font oublier
I'agitation inhérente aux attachements.

« Les dieux sont des étres subtils correspondant i I'état
de réve.

« Les dieux brillent. Leur splendeur illumine les mondes.

« Les dieux ne sont pas liés par I'espace et le temps. Ils
sont présents partout, 4 tous moments. Leur nature est le
mouvement, leur substance est le savoir. » (Devald-lattva.)

Les dieux se meuvent dans les hautes sphéres de I'espace.
{1s habitent le ciel (svarga), trés loin au-dessus de la terre.
C’est de la qu'ils descendent dans notre monde. Lorsqu'ils
apparaissent devant les mortels, les signes auxquels on
peut les reconnaitre sont qu'ils ne transpirent pas, leurs
yeux ne clignent pas, leurs pieds ne touchent pas le sol,
feurs guirlandes sont toujours fraiches et ils n'ont pas
d’ombre.

Le lieu de réunion et le lien de plaisir des dieux est la
plus haute des montagnes, la montagne polaire du Nord
parfois identifié¢e au plus haut sommet de I'Himalaya,
entre le Malayavat et le Gandhamidana (Mahdbhdrala,
1, 1098 et 1114, et 12, 12986). D'aprés le Mahdbhdrala
(13, 4862), cette montagne, le Meru, est ronde comme le
soleil du matin et ressemble & une flamme sans fumée.
Elle a 84.000 yojana-s (175.000 lieues?) de hauteur et
une profondeur égale. Elle projette son ombre sur les
mondes en dessus, au-dessous et en travers. Tous les
oiseaux sur cette montagne ont des plumes d'or. Clest
pourquoi V'oiseau Beau-visage (Sumukha), un fils d'Aile-
jolie (Suparna, c'est-i-dire Garuda), quitta la montagne
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pour protester parce qu'on n'y faisait aucune différence
entre les bons, les indifférents et les méchants oiseaux.
Le soleil, Ia lune et le went (Viyu) tournent sans répit
autour de cette montagne. Ses jardins sont pleins de
fleurs et de fruits. Partout on peut y voir des palais d'or
resplendissants. Des cohortes de dieux, de musiciens-
célestes (Gandharva-s), d'anti-dieux (Asura-s) et de
démons (Rikshasa-s) jouent avec les nymphes (Apsara-s).
Le haut du mont Meru est couvert de foréts, Parmi les
arbres aux fleurs odorantes et les gigantesques jambu-s,
résonnent les voix mélodieuses des chanteuses du ciel,
les Kinnari-s.

L'ige et le bonheur des dieux

Les dieux ont toujours seize ans. Seize est le nombre
de la perfection, de la plénitude. Dans I’homme, aprés la
seizitme année, les premiers signes du déclin font leur
apparition et quand la lune atteint le seiziéme jour elle
aussi commence 4 décroitre.

« Dieu, la mort de la mort, reste toujours un adolescent
de seize ans. » (Bhdgavala Purdna, 10.)

Ie seizitme « doigt » représente la plénitude de l'exis-
tence-conscience-expérience. La nature de I'Etre-total et
toutes ses manifestations font partie de cette immense
joie, de cette immense existence. A chaque stade la mani-
festation se fragmente davantage. C'est pourquoi les
plus basses formes de la Création, bien qu'essentiellement
faites d'existence, de conscience et d'expérience, ont
une plus petite part de chacune, et une graduation des
niveaux des choses et des étres peut étre faite en terme
de conscience relative, d'expérience ou de sensation rela-
tive et d’existence relative.

La Taittiriya Upanishad donne l'échelle relative du
honheur des étres célestes par rapport & I'homme,
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« Yoici I'échelle du bonheur, L'unité de bonheur peut
étre celui dont jouit un homme jeune et vertueux, instruit
et enthousiaste, bien portant, vigoureux, riche et maitre
de la terre entiére.

« Ceux qui par leurs mérites ont atteint le ciel des Gan-
dharva-s, des musiciens célestes, ressentent un bonheur
qui est cent fois plus grand.

« C'est aussi le bonheur que connait le sage qui a dépassé
le désir,

« Le bonheur des dieux-musiciens (Deva-Gandharva-s)
est encore cent fois plus grand.

« C'est aussi le bonheur que connait le sage qui a dépasse
le désir.

« Le bonheur des ancétres dans leur monde immortel
est encore cent fois plus grand.

« C'est aussi le bonheur que connait le sage qui a dépassé
le désir,

« Le bonheur des saints qui par la pratique des rites
sont devenus des dieux est encore cent fois plus grand.

« C'est aussi le bonheur que connait le sage qui a dépassé
le désir.

« Le bonheur des dieux eux-mémes est cent fois plus
grand, égal au bonheur du sage qui a dépasse le désir,

« Le bonheur d'Indra, roi du Ciel, est cent fois le bonheur
des dieux, il égale le bonheur du sage qui a dépassé le
désir.

« Le bonheur du Grand-maitre (Brihaspati), le Précepteur
des dieux, est cent fois le bonheur d'Indra. Il a pour égal
le bonheur du sage qui a dépassé le désir.

« Le bonheur du Progéniteur (Prajipati) est cent fois
supérieur au bonheur du Grand-maftre, mais il est pareil
au bonheur du sage qui a dépassé le désir.

« Le bonheur dont jouit I'Etre-immense est cent fois le
bonheur du Progéniteur. 11 est égalé par le bonheur du
sage quia dépassé le désir. » (Taittiriga Upanishad, 2, 8, 1-4.)
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VISHNU L'IMMANENT

Sattva, la tendance-cohésive

ans la Trinité cosmique, Vishnu, I'lmmanent, est
D le nom que l'on donne & la tendance cohésive ou
centripéte qui est appelée satfva. Tout ce qui dans
I'Univers tend vers un centre, vers un plus grand degré
de concentration, de cohésion, d'existence, de réalité, tout
ce qui tend & créer la lumilre, la vérité, est représenté
par Vishnu. Shiva, le principe centrifuge, au contraire,
représente la dispersion, I'annihilation, tend wvers I'obscu-
rité, la non-existence,

Le mot Vishnu

C'est la tendance centripéte qui tient assemblés les
éléments de 1'Univers. C'est elle qui est la cause de toute
concentration, done de la lumiére, de la matiére, de la vie.
Cette tendance pénétre toutes choses, est en toutes choses,
est la nature immanente de tout.

Selon la Brihad-devatd (2, 71) le mot Vishnu peut venir
de la racine pish (vishniti, se répandre) ou vish (vishati,
pénétrer) ou de pishlri (veveshli, entourer) qui tous ont
le méme sens,
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En tant que la cohésion intérieure par laquelle tout
existe, Vishnu réside en toutes choses, posséde tout, vaine
les puissances destructrices. « Il est Vishnu parce qu'il
conquiert tout ! » (Mahdbhdrata, Udyoga parvan, 70, 13.)

La nature de Vishnn

Vishnu est la cause interne, la puissance par laquelle
les choses existent. Il n'est pas concerné par leur forme
extérieure qui reste du domaine de la tendance orbitante,
de I'Etre-immense, Brahma. Il n'y a pas d'état dexistence
qui ne dépende de la destruction en méme temps que de
la durée. Il ne saurait y avoir de vie sans mort, ou de mort
sans vie. Vishnu et Shiva sont donc interdépendants.
Mais, alors que Shiva est le principe destructeur, Vishnu
est le principe de la continuation et peut étre considéré
comme le symbole de la vie perpétuelle. 11 est le pouvoir
qui maintient I'Univers assemblé. Il est donec le but vers
lequel tendent les étres temporaires. Il est 'espoir de
tout ce qui voudrait durer, de tout ce qui doit mourir,
le but vers lequel sont orientées toutes les religions.

L'état de réve

Le principe Vishnu & I'état pur est la source, le plan
de l'existence. Il est identifi¢ 4 1'état de réve dans lequel
des mondes sont con¢us comme des prototypes non encore
réalisés. La seule création réelle, durable est cette créa-
tion mentale. Nous créons une machine quand nous la
concevons. Une fois les plans tracés dans I'abstrait, la
réalisation dans une matiére périssable nest qu'une ques-

1. Louls Renou (L'Inde classique, p. 323) considire l'origine du
mot Vishnu comme obscure et peut-8tre non-arvenne. Il mentionne
parmi les étymologles su divers savants vi + sdnu « tra-
versantles sommetss, et vis «actif ». Il mentionne I° théte sipl-vishia
s réalisé par le pénis » comme indiquant une orlgine Ique possible,
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tion secondaire que l'inventeur laisse 4 des techniciens.
L'invention du monde est 'ceuvre de Vishnu, de I'Intellect
universel.

Sur le plan de la Création, les trois conditions du men-
tal — les états de sommeil-profond, de réve et de veille
— sont les conditions relatives correspondant aux trois
qualités, aux trois dieux. Nous avons l'expérience de
Shiva dans le vide du sommeil-profond, de Vishnu dans
la vision du réve et de Brahma dans I'état de veille.

La connaissance des formes extérieures est obtenue dans
I'état de wveille, la connaissance des principes intérieurs
dans la vision mentale qui est le réve. La perception
de la réalité informelle, transcendante est obtenue seule-
ment dans I'immobilité absolue, le silence total de la
pensée,

Toute religion est de Vishnu

Chagque religion comprend une théologie et une éthique.
La théologie cherche & définir les principes qui régissent
I'existence et le destin de notre moi subtil. L'éthique
propose des régles d'action qui peuvent préparer le moi-
transmigrant pour son voyage vers la lumiére, vers la
perfection, vers la réalisation de la réalité divine. Toutes
deux n'ont donc & voir qu'avec Vishnu.

Toute religion est une forme de Vishnuisme; alors que
toutes les sciences se rapportent 4 Brahma et que toutes
les tentatives orientées vers la connaissance transcen-
dante, tous les efforts pour appréhender ce qui est ou
n'est pas, au-deld de l'existence, au-deld de l'individua-
lité, se rapportent a l'aspect Shiva de la Trinité. La science
se base sur la perception des sens. La religion utilise les
facultés mentales et intellectuelles, la Foi et le Savoir.
La connaissance transcendante peut étre atteinte seule-
ment par les méthodes du yoga et la réduction du mental
au silence,
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Les noms de Vishnu

Selon I'aspect envisagé, Vishnu est connu sous des
noms divers. Le commentaire de Shankardcirya sur le
Vishnu-sahasra-ndma, explique la signification de mille
noms de Vishnu. ;

Du point de vue religieux, Vishnu est Hari « celui qui
enléve » Upanishad Brahma-yogin explique ce nom en
disant : « Ce qui efface I'ignorance et son effet est Hari,
qui enléve et détruit les choses autres que lui. » (Com-
mentaire de la Kali Samtarana Upanishad, 2, 1.) Hari,
celui qui enléve, est aussi celui qui nous délivre du cha-
grin, celui qui nous console.

Lorsque Vishnu dort, I'Univers se dissout dans son
¢tat informel représenté comme I'Océan causal. Les restes
de la manifestation repliée sur elle-méme sont représentés
par le serpent Vestige (Shesha) enroulé sur lui-méme et
flottant sur I'abime des eaux. C'est sur ce serpent que
repose Vishnu endormi,

Vishnu est alors appelé Nardyana « Reposant sur les
eaux » Le mot Nirdyana peut aussi vouloir dire « Demeure-
de-I'homme » ou « Demeure du savoir »,



Il

L'IMAGE DE VISHNU

4 la nature de I'Immanent et sont nécessairement

présentes dans ses manifestations, sont symbolisces
par les caractéristiques et les attributs de son image.
La représentation d'un dieu ne peut étre qu'un groupe
de symboles et aucun élément de 'image ne devrait étre
le fruit de I'invention d’un sculpteur. Chaque particula-
rité de I'attitude, de I'expression, des ornements, est impor-
tante et est un sujet de méditation.

La signification de I'icone de Vishnu est expliquée dans
les Purdna-s et plusieurs Upanishad-s mineures, Les deux
images les plus fréquentes le montrent soit étendu, endormi
sur 1'Océan causal, appuyé sur les anneaux du serpent
Vestige, soit debout avec quatre bras et de nombreux
attributs. Il représente alors le souverain de salfva, la
tendance cohésive, centripéte.

La Gopdla-Ultara-Tdpint Upanishad (46-49) décrit
quelques-unes des caractéristiques importantes de l'image
de Vishnu.

Vishnu parle : « Sur mes pieds se trouvent des lignes
tracant un étendard céleste et un parasol royal. Sur ma
poitrine se tronve une méche de poils appelée Cher-a-

T-:}UTE.*:-. les qualités et attributions qui sont inhérentes
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la-Fortune et un joyau brillant nommé Trésor-de-1'Océan.
Dans mes quatre mains je tiens une conque, un disque,
une massue et un arc (ou un lotus). Mes bras sont ornés
de bracelets. Je porte une guirlande, un diadéme resplen-
dissant et des boucles d’oreilles en forme de monstres-
marins. »

Les quatre bras

Quatre, nombre de la Terre, représente 'accomplisse-
ment de la manifestation dans toutes les sphéres de I'exis-
tence. Quatre stades se rencontrent dans toutes les formes
de développement ou de vie. Dans toutes les images des
dieux, les quatre bras signifient la domination sur les
directions de I'espace, donc le pouvoir absolu. Mais ils
représentent aussi les quatre stades du développement
humain et les quatre buts de la vie : le plaisir, le succés,
la perfection de son état et la libération finale. C'est la
prédominance relative de ces divers buts qui conduit &
la division de la vie en quatre périodes, de la société
humaine en quatre castes et de I'histoire du monde en
quatre ages. Ces quatre stades sont aussi en relation avec
Porientation des images dans les temples. Les aspects du
savoir appartenant i ces quatre aspects de la destinée
humaine sont représentés par les quatre Veda-s. De plus,
dans le cas de Vishnu, «les quatre bras représentent Jes
trois tendances fondamentales et la notion du Moi »
( Gopdla-Uttara-Tdpini Upanishad, 55).

Dans chacune de ses mains Vishnu tient I'un de ses
quatre attributs. Dans sa principale image, ils sont dans
un ordre donné :

« Dans ma main [basse 4 droite qui représente la ten-
dance orbitante créatrice], je tiens la conque, symbole
des cing éléments,

« Dans ma main [haute & droite qui représente la ten-
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dance cohésive] je tiens le disque [brillant comme] un
jeune [soleil], symbole du mental.

« Dans ma main [haute 4 gauche qui représente la ten-
dance désintégrante] je porte l'arc, symbole du Pouvoir-
d'illusion et le lotus, image de l'univers mobile.

« Dans ma main [basse & gauche qui représente la notion-
du-moi] se trouve la massue, symbole de la Connaissance-
primordiale (Adya-vidyd#i). » (Gopdla-Ultara-Tdpini Upani-
shad, 55-57.)

Les vingt-quatre images de Vishnu

La relation qui unit d'une part les trois tendances
fondamentales et la notion du moi (qui régit les sphéres
de perception des sens) et d’autre part les éléments, le
mental, le pouvoir d'illusion et le pouvoir de connaftre
ou intellect, peut varier pour différentes sortes d'étres,
différentes formes de création, différents dges du monde.
Les aspects du Divin régnant sur ces diverses sphéres
de manifestation sont représentés par vingt-quatre images
de Vishnu, tenant ses attributs dans des mains différentes.
Ces images sont décrites dans le Padma Purdna (Patala
Khanda). Le Rilpa mandana, un ouvrage technique sur
I'architecture, donne une liste similaire mais avec umne
distribution légérement différente des attributs. Etant
donné les différentes relations possibles qui peuvent exis-
ter entre les éléments de base de l'existence, Vishnu, la
forme immanente du Divin doit descendre comme un
avatdra, une incarnation durant chacun des fges impor-
tants de l'histoire du monde pour établir sous une forme
nouvelle la Loi de perfection et les modes de la Connais-
sance qui conviennent & I'état du monde.
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Les attributs sont toujours mentionnés partant de la
main droite en bas, en montant autour de l'image.

La conque

La conque est le symbole de l'origine de l'existence.
Elle a la forme d'une spirale partant d'un point et se
développant en des anneaux qui s'élargissent progressive-
ment, Elle provient de I'élément eau, le premier élément
compact. On I'associe donc avec 1'Océan primordial. Lors-
qu'on souffle dans la conque elle produit un son qui est
pris comme I'image du son primordial, point de départ
de la Création.

La conque est le symbole de la pure-notion-d’existence-
individuelle (sattvika ahamkira) de laquelle sont issus
les cing principes-des-éléments.

« Il tient la conque « née-des-cing » qui représente la
partie cohésive de la notion-du-moi, origine des cing
éléments, »

Le disque

« Le disque [ou roue] de Vishnu est appelé Bel-a-voir
[Sudarshana]. Il a six rayons et est I'équivalent symbo-
lique d'un lotus & six pétales. » (Nrisimha Pdrva Tdpini
Upanishad, 5.) « Le disque représente le mental » (Vishnu
Purdna, 1, 22, 68), le pouvoir sans limites qui invente
et détruit les sphéres et les formes de 1'Univers dont la
nature est la rotation. Selon 'Ahirbudhnya Samhitd, Bel-
d-voir représente la volonté de se multiplier.

« Les six rayons sont les six saisons du cycle de 'année.
Au centre est le moyeu dans lequel sont fixés les rayons.
[Dans ce centre est inscrite la syllabe-magique hrim qui
représente l'immobilité du centre, I'immuabilité du continu
causal.] Le cercle autour de la roue est Miyd, le divin
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pouvoir d'illusion. » (Nrisimha-Pirva-Tdpini Upanishad,
5.)

Le mental-universel correspond, dans le microcosme,
4 la notion active-d'existence-individuelle (rajas aham-
kira) associée au principe igné. « La puissance prodi-
gieuse du mental peut détruire tous les aspects de I'igno-
rance. C'est pourquoi le disque est I'arme terrible qui
tranche les tétes des démons, des erreurs. » (Karapdtri,
Shri Vishnu faltva, Siddhanta, vol. V.)

Le lotus

Le lotus est I'image de 1'Univers, la fleur qui s'épanouit,
glorieuse, au sein de I'Océan informel et infini des canses,

« L'Univers apparait dans mon esprit sortant de I'Océan
causal. Les régents des huit directions de I'espace sont
ses petales épanouis. » (Gopdla-Uttara-T'dpini Upanishad,
5.)

« Ce lotus immaculé qui s'éléve des profondeurs des
eaux mais reste éloigné du rivage est associé a la notion
de pureté et 4 la tendance cohésive (sattva) de laguelle
proviennent la Loi-de-perfection (dharma) et la Connais-
sance (jidna). I est pris parfois aussi comme I'embléme
des six pouvoirs merveilleux (bhaga) qui caractérisent
la divinité (bhigavin).

« Représentant le déploiement de la Création, le lotus
est I'équivalent symbolique de I'ceuf-du-non-savoir, germe
d'univers innombrables. » (Karapitri, Shri Vishnu taliva,
Siddhanta, vol. 5.)

L’are

L'arc symbolise I'aspect destructeur de la notion-
d'existence-individuelle, associée a 1a tendance-désinté-
grante (tdimas-ahamkara) qui est I'origine des sens {Vishnu
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Purdna, 1, 22, 70). C'est l'instrument avec lequel mous
lancons les sondes de I'intuition dans les sphéres inconnues
d'une ecréation illusoire,
« Il posséde I'are appelé Shdrnga qui représente la partie
désintégrante du Moi, origine des perceptions sensorielles. »
« L'arc correspond au pouvoeir d'illusion divin, » (Krishna
Upanishad, 23.)

Les fléches et le carquois

« Les nombreuses fléches de Vishnu sont les pouvoirs
des sens, A travers lesquels s’établit le champ d’activité
de l'intellect. » (Vishnuz Purdna, 1, 22, 73).

Le carquois est la réserve du pouvoir d'agir.

La massue

« La massue est la puissance-de-connaitre » (Vishnu
Purdna, 1, 22, 69) qui éblouit et enivre le mental. C'est
pourquoi on I'appelle I'intoxicant-de-I'esprit (Kaumodaki).

Le pouvoir-de-connaitre est I'essence méme de la vie
(prina tattva). C'est de lui que sont dérivés tous les
pouvoirs physiques et mentaux. Seul il peut conquérir
le temps et devenir lui-méme la puissance du temps.
La massue s'identifie donc & la déesse Kali qui est la
puissance du temps.

« La massue est Kali, la puissance du temps qui détruit
tout ce qui I'oppose. » (Krishna Upanishad, 23.)

Le joyau, Trésor-de-I'"0Ocfan

Sur la poitrine de Vishnu scintille un joyau éblouissant
appelé Trésor-de-1'Océan (Kausthubha), « né des eaux qui
entourent la terre ». y

« Ce joyau représente la Conscience qui se manifeste
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dans tout ce qui brille : le soleil, la lune, le feu, la parole. »
(Gropdla-Ultara-Tdpint Upanishad, 54.) La conscience uni-
verselle qui est « I'dAme du monde, sans défaut, subtile
et pure, est le joyau » (Vishnu Purdna, 1, 22, 68) fait
de la somme des consciences vivantes de tous les étres.
Toutes les joies de la création lui appartiennent.

Les consciences individuelles semblent au mystique
s'accrocher & la poitrine du bien-aimé. Dans le mythe
de Krishna, « alors que les fleurs, les perles et les pierres
précieuses [qui sont les dieux, les saints et les sages]
restent suspendues au cou de celui qui efface les peines,
comment les vachéres dévorées par 'amour pourraient-elles
jamais le quitter ».

La méche de poils, « Cher-i-la-fortune »

Sur le sein gauche de Vishnu se trouve une boucle de
poils dorés appelée Cher-d-la-fortune (Shri-vatsa). Cette
meéche représente la source du monde naturel, la Nature
fondamentale (Pradhdna) (Vishnu Purdna, 1, 22, 69). Le
joyau est la conscience qui jouit du monde, la méche
représente tout ce dont jouit la conscience, tous les étres
et les formes du monde perceptible.

« La méche bouclée Cher-d-la-fortune est ma propre
forme. Ceux qui connaissent I'essence des choses la déeri-
vent comme un grand signe de bonheur. » (Gopdla-Utlara-
T'dpini Upanishad, 53.)

La guirlande-de-la-forét (vana-mild)

Selon la théorie du yoga, le centre de perception trans-
cendante, le centre-trés-pur (vishuddha-cakra) se trouve
situé dans la gorge, C'est la que peut étre réalisée 'expé-
rience du Principe non-qualifié¢. La guirlande qui entoure
la gorge de Vishnu est le développement de la manifes-
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tation enveloppant 1'Immensité non-qualifiée. « Appelée
le collier-de-victoire (Vaijayanti), la guirlande de Vishnu,
faite de fleurs odorantes et de cing rangs de pierres pré-
cieuses (qui représentent les cing sphéres des sens), est
la guirlande des éléments (bhita-mald) » (Vishnu Purdna,
1, 22, 72), aussi appelée « guirlande-de-la-forét (vana-mald) ».
Elle est considérée comme l'image méme de Mayd, le
Pouvoir d'illusion de I'lmmanent.

« La gorge est le Non-qualifié, La guirlande qui l'en-
toure est 1'énergie primordiale incréée. » (Gopdla-Ullara-
Tdpini Upanishad, 53.)

Les boucles d’oreilles

En forme de monstres-marins (makara-s), les boucles
d'oreilles de Vishnu représentent les deux méthodes de
connaitre : la connaissance intellectuelle (sinkhya) et la
perception intuitive (yoga).

Les bracelets

« Les bracelets que I'on dit faits de substance divine
sont les trois buts de la vie en ce monde : la perfection
de son étre, le succes et le plaisir. » ( Gopdla-Uttara-T'dpini
Upanishad, 57.)

La couronne

« La couronne est la réalité inconnaissable, » (Gopdla-
Uttara-T'dpini Upanishad).

Vishnu et surtout ses incarnations portent toujours un
voile jaune léger autour des hanches. Ce voile représente

les Veda-s. « Le corps sombre brille & travers ce mince
16
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voile d'or justement comme la réalité divine brille 4 tra-
vers les paroles sacrées du Veda. » (Karapatri, Shri Vishnu
lalfpa, p. 144.)

Le cordon sacré

Le cordon sacré que 1'on voit sur la poitrine de Vishnu
est fait de trois fils qui représentent les trois lettres de la
syllabe sacrée AUM ou les trois tendances fondamentales
de la nature.

Le char

« Le char de Vishnu représente le mental et son pouvoir
d'action. C'est en partant du mental que se développent
les cing sphéres de perception objet des cing sens. L'étre
divin, chevauchant le mental dans lequel réside le pou-
voir d'action, place les fléches des sens sur 'arc du Temps
et les dirige vers leurs objets, » (Karapdtri, Shri Vishnu
lativa, p. 146.)

o« Ce char se ment & volonté, rapide comme la pensée, »
(Mahdbhdrata, 13.)

La couleur sombre

Vishnu est toujours de couleur noire ou blen sombre,
Le sombre est la couleur de 1'éther, la substance infor-
melle de 'univers spatial. Cette couleur est donc celle
de I'Immanent.

Le noir est la couleur de la tendance désintégrante,
de lamas, représentée par Shiva, tandis que la couleur
symbolique de la cohésion, de salfva, représentée par
Vishnu est le blanc. Pourquoi sur ses images Shiva est-il
blane et Vishnu est-il noir? La réponse est que « les deux
tendances sont interdépendantes et sont I'dme l'une de
I'autre, chaque degré de la manifestation étant inversé
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par rapport au degré précédent, toute manifestation exté-
rieure de Vishnu dont la nature est la pure tendance
cohésive d'un blanc sans tache doit étre noire, et toute
manifestation de Shiva qui est 1'obscurité sans fond doit
paraitre blanche. » (Karapatri, Shri Vishnu fatfva, p. 142-
163.)

Bien que Vishnu soit noir, ses incarnations apparaissent
de différentes couleurs, selon les dges du monde et les
qualités prédominantes dans chaque dge. « Dans le premier
fige [I'dge d'or ol prédomine la tendance cohésive| Vishnu
apparait blanc. Dans le second dge il est rouge [comme
la tendance orbitante]. Dans le troisitme dge il est jaune
[mélange de rajas et tamas]. Dans le quatriéme dge [1'dge
sombre] il est noir. » (Brahma Purdna.) Ces couleurs se
rapportent aussi 4 son inecarnation dans les quatre races
humaines. « Blane, puis rouge, puis jaune, il est mainte-
nant noir, » (Bhdgavala Purdna, 10, 8, 13.)

Les attributs et les serviteurs de Vishnu sont de couleurs
diverses.

« La couleur de l'oiseau wverbe-ailé (Garuda) est celle
du lotus blanc. La massue est noire, La déesse Terre est
comme la fleur de l'acacia. La Fortune (Lakshmi) est
dorée. La conque est couleur de pleine lune, Le joyau
est couleur d'aurore. Le disque est comme le soleil. La
meéche de poils est semblable au jasmin. La guirlande
est de cinq couleurs. Le serpent est couleur de nuage.
Les fleches sont brillantes comme 1'éclair ainsi que les
autres attributs non mentionnés ici. » (Garuda Purdna, 1,
11.)

Le chasse-mouches

Le chasse-mouches de Vishnu est la Loi-de-perfection
(Dharma) qui est le souflle qui s'éléve au moment de la
manifestation (Krishna Upanishad, 20).
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L’éventail

L’éventail de Vishnu est le sacrifice rituel. C'est I'éven-
tail qui sert 4 attiser le feu.

Le fanion

¢ La gloire du Soleil et de la Lune est son fanion. »
{ Gopdla-Uttara-Tdpini Upanishad, 53.)

Le parasol

« Le parasol, symbole de la royauté de Vishnu, repré-
sente le paradis de Vishnu, le monde-sans-obstacle (Vai-
kuntha), le lien oii la crainte n'existe plus. » (Karapdtri,
Shri Vishnu fallva, p. 146.) « Ne pas étre obstrué (vikuntha)
consiste 4 ne rencontrer nul obstacle (kunfha) & son mou-
vement. Le lieu ot I'obstruction n’existe pas est le monde-
sans-obstacles, Vaikuntha, »

« Le Meru [I'axe du monde] est la hampe du parasol :
image du monde céleste. » (Gopdla-Uttara-T'dpini Upani-
shad, 53.)

L’épée et le fourrean

¢ L'épée sans défaut [Nandaka (source de joie)] que
I'Infaillible tient dans sa main est la pure connaissance
(jifina) faite de savoir (vidyd). » (Vishnu Purdna, 1, 22,
4.) Cette connaissance de l'immensité est associée a
I'éther causal et 4 Shiva qui est la connaissance personni-
fice. » (Karapétri, Shri Vishnu fatlva, p. 145.)

L'épée flamboyante de la connaissance est I'arme puis-
sante qui détruit l'ignorance. « Le Grand-dien (Mahesh-
vara) [personnification de la connaissance] prend la forme
d'une épée brillante. » (Krishna Upanishad, 20.)

« Le fourreau qui masque 'épée de la connaissance
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est le non-savoir (A-vidyd). » (Vishnu Purdna, 1, 22, 74.)
« Il représente I'obscurité qui est aussi la forme du divin. »
(KarapAtri, Shri Vishnu fativa, p. 145.)

L’oisean Verbe-ailé (Garuda)

Lorsque Vishnu s'éveille, il a pour monture un oiseau,
moitié vautour, moitié homme, appelé Verbe-ailé (Garuda).
Son nom védique Garutmal est mentionné également
dans le Mahdbhdrata (1, 33, 24; 5, 112-1; ete.).

Le mot garuda vient de la racine gri qui signifie paruole.
(Unadi-Sutra-s, « Gira udac », 4, 155.)

Garuda représente les paroles hermétiques du Veda,
les mots magiques sur les ailes desquels I'homme peut
dtre transporté d'un monde dans un autre avec une force
égale 4 celle de I'éclair, & une vitesse pareille 4 celle de
la lumiére, « Le triple Veda, que I'on dit étre un oiseau,
porte Vishnu, le dieu du Sacrifice. » ¢« Le son du Sdma
Veda est son corps. Il est la monture du Souverain-
supréme. » (Malsya Purdna.)

Vishnu, qui personnifie le sacrifice, a pour monture les
métres (Rik), les notes (Sama) et la signification (Yajuh)
qui sont les instruments du rituel. Les différentes bran-
ches du texte védique sont les différentes parties du
corps du Verbe-ailé.

« La triple parole magique est ta téte. Les hymnes
du Sdma Veda sont tes yeux. Ton eceur est fait des autres
hymnes. Les hymnes de Vdmadeva forment ton corps.
Le Brihad et le Rathdntara sont tes ailes. Les chants
rituels sont ta queue. Les autres paroles sacrées sont tes
membres et ton derritre. Les vers du Yajur Veda sont
tes talons. Ceux de 'Atharva tes autres parties. Tes ailes
sont puissantes, Garutman! T'élancant vers le paradis
tu perces le ciel. » (Garuda Upanishad, 11.)

Verbe-ailé est invincible. « Cet oiseau & l'aile superbe
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est le courage méme transformé en oiseau. » (Shatapatha
Brdhmana, 6, 7, 26.,)

Dans la tradition des Purdna-s, Garuda est un fils de
Vision (Kashyapa) et de Celle-devant-qui-le-savoir-s'incline
(Vinatd) qui est une des filles d"Art-rituel (Daksha) (Mahd-
bhdrata, 1, 32). Le frére de Verbe-ailé, Aruna (le Rouge)
est le conducteur du char du Soleil.

Celle-devant-qui-le-savoir-s'incline se disputa avec'autre
épouse de Vision, Coupe-d'immortalité (Kadru) ! qui est la
mere des serpents représentant les cycles du temps. C'est
de sa mére que Garuda hérita son horreur des serpents.
Avec l'aide d'Indra, il devint plus tard leur maitre.
(Mahdbhdrala, 1, 20, 35.)

L'épouse de Garuda est le Progrés (Unnati) appelée
aussi Reine-du-savoir (Vindyak4). D'aprés le Mahdbhd-
rata (5, 10, 2-8), Garuda eut d'elle six fils appelés Beau-
visage (Sumukha), Beau-nom (Su-ndma), Bel-eil (Su-
netra), Belle-vigueur (Su-varcas), Bel-éclat (Su-ruk), Belle-
force (Su-bala). C'est d’eux que descendent tous les
oiseaux mangeurs de serpents — les possesseurs du vrai
savoir sur qui les cycles du temps n’ont pas de prise.
Ils vénérent Vishnu comme leur protecteur.

Garuda vit dans le Sud du pays Nishidda prés d'une
rivitre qui produit de I'or, dans la terre de 1'Or (Hiran-
maya) (Mahdbhdrata, 6, 8, 5-6). Il est décrit comme un
oiseau immensément grand et fort, égal par sa splendeur
au Dieu du feu. « Il est si brillant que lors de sa nais-
sance les dieux I'adorérent le prenant pour Agni. 1 est
viril et lascif et prend & volonté la forme qu'il désire.
Il va ou il veut. Il est terrifiant comme le tisonnier rougi
du sacrifice. Ses yeux sont rouges et luisants comme 1'éclair.
I1 brille comme le feu qui détruira le monde 4 la fin des
temps. » (Mahdbhdrata, 1, 23, 6-9.) « Cet oiseau est capa-

1. Vair le Rig Veda, 8, 45, 26 pour Kadru envisagée comme la
coupe de Soma.
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ble d'arréter par le vent de ses ailes, la rotation des trois
mondes, » (Mahdbhdrata, 5, 105, 2.) « Sa vitesse est telle
qu'il semble tirer aprés lui la terre avec ses montagnes,
ses mers et ses foréts, » (Mahdbhdrala, 5, 112, 6 et 1, 28,
19.) Il est énorme et agressif. Sa couleur est celle de I'or
fondu. Il a la téte d'un aigle, un bec rouge et des ailes
emplumées, un large ventre et deux bras pareils 4 ceux
d'un homme. » (Parameshvara Samhitd, 6, 269, 276-277.)

Un jour Garuda vola I'ambroisie aux dieux pour pou-
voir acheter la liberté de sa mére que la mére des ser-
pents, Coupe-d'immortalité, gardait emprisonnée. Indra
qui découvrit le vol s'apercut que la foudre ne pouvait
blesser Garuda et que sa force était trop grande pour
qu'on puisse le combattre. Indra ne put récupérer 'am-
broisie qu'en trompant Garuda par des manifestations
d’amitié. » (Mahdbhdrata, 1, 32. 34.)

Garuda a des noms multiples. Il est Bien-ailé (suparna)?,
Roi-des-oiseaux, le Grand-chef ou Roi-du-savoir (Vindyaka),
Dieu-des-oiseaux (Khageshvara), Chef-des-oiseaux (Pakshi
rif), Dieu-du-ciel (gaganeshvara), Fils de I'Art-rituel
(DAkshya), Fils de Vision (Kashyapa), Fils-du-mouve-
ment (Tarkshya)®. Il réside dans I'arbre Shalmali, il a
le visage blanc, les giles rouges. Il est rouge et blanc
(Shveta-rohita), son corps est doré (Suvarna-kéiya).
Ennemi des serpents (Sarpdrati), il détruit les serpents
(NfAgintaka ou Pannaga-nishana). 1l est rapide (Tarash-
vin), Comme le mercure (Rasiyana), il va ot il lui plait
(KAma-carin), vit autant quiil lui plait (Kdmiyus),
mange longtemps (Cirdd), porte Vishnu (Vishnu ratha),
vole I'ambroisie (Amritaharana ou Sudhd-hara), vaine
Indra (Surendra-jit), maitrise la foudre (vajra-jit), etc.

1. Su pai Garufmdn. tl"ﬂlﬂnu;gu Samhild, 17, 52; Taitlirlya
5 , 4, 1-10; Mahdbhdrata 1, 34, 25.)
9. Rig Veda, 1, 89, 6 et Vdjanaseya Samhild, 25, 19.
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Le serpent Vestige (Shesha Niga)

Quand il dort, c'est-a-dire quand il résorbe le monde,
Vishnu repose sur un gigantesque serpent appelé Sans-fin
(Ananta) ou Vestige (Shesha). (Bhdgavata, 3, 8, 10-11.)
« L'Univers entier devient alors un immense océan. Le dieu
souverain, ayant dévoré tous les étres, dort sur les anneaux
du serpent. » (Vishnu Purdna, 1, 2, 64-65.) Ce serpent
représente la nature non-évoluée, la totalité des stades
premiers de la conscience, I'éternité des révolutions sans
fin du temps. Parfois on montre le serpent, sa téte soute-
nant la terre et portant en collier le monde avee ses dieux,
ses hommes, et ses démons. (Vishnu Purdna, 2, 5, 27.)

Lorsque la création est résorbée, elle ne peut pas cesser
complétement d'exister, Pour que 1'Univers puisse appa-
raitre 4 nouveau, il faut que subsiste sous une forme subtile
le germe de tout ce qui a été et sera. C'est ce vestige des
univers détruits qui est personnifié par le serpent flottant
sur I'océan sans limites des causes et formant la couche sur
laquelle Vishnu endormi repose.

Shesha est le roi des serpents, des toujours-mouvants,
qui représentent les cycles du temps. Il régne sur le monde
infernal ou Patila. « Sous la terre réside ce serpent sans fin,
féroce, régnant sur le royaume des reptiles. » (Mahdbhdrata,
1, 36.) « Lorsque le Sans-fin (Ananta), ses yeux lourds
d'intoxication, bdille, la terre avec ses océans et ses foréts
se met 4 trembler. » (Vishnu Purdna, 2, 5, 23.) « A Ia fin de
chaque période cosmique, le serpent vomit le fen brilant
de la destruction qui dévore toute la création. » (Vishnu
Purdna, 2, 5, 19.) 11 fut utilisé par les dieux comme une
corde qu'ils enroulérent autour d'une montagne pour
baratter la mer. « Vétu de bleu sombre, ivre d’orgueil, il
porte un collier blanc. Dans une main il tient une charrue
et dans l'autre, un pilon. » (Vishnu Purdna, 2, 5, 17-18.)

Dans les Purdna-s, Shesha est le fils de Vision (Kashyapa)
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et de Coupe-d'immortalité (Kadru). 11 est donc le demi-
frére de Verbe-ailé, Son épouse est Début-de-1"éternité
(Ananta-shirshd). Le capuchon du serpent est le continent-
joyau (Mani-dvipa). Sa demeure est la Salle-des-joyaux

(Mani-mandapa).

Les compagnons de Vishnu.

Le chef des compagnons de Vishnu est le Conquérant-
universel (Vishvaksena) qui représente les Ecritures-de-la-
connaissance-terrestre, (les Agama-s), par lesquelles est
définie la technique du culte.

L'image du Conquérant-universel est & coté de celle de
Vishnu. « Il porte les fleurs tombées de I'autel. Il a quatre
bras, tient une conque, un disque, une massue. Il a des
cheveux longs en broussaille et une barbe. Il est rouge et
fauve et se tient debout sur un lotus blane. » (Kdlikd
Purdna, chap. 12.)

Les autres compagnons de Vishnu sont les huit pouvoirs
surhumains (Vibhiti-s) dont les yogi-s ont I'expérience.
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LES AVATARA-S OU INCARNATIONS
DE VISHNU

Les Avatira-s

'IMMANENT, cause ultime du monde, nature de toutes
L choses, est partout présent, pénétrant tout, sams
limites. Ses qualités, ses actions, les manifestations
de son pouvoir sont infinies. Ayant manifesté le monde, il
le pénétre & nouveau. Il est son guide et son souverain.
« L'ayant faconné, il y entra. » (Taittiriya Upanishad, 2, 6.)
A tous les moments cruciaux de I'histoire du monde,
Vishnu se manifeste sous la forme d'une individualité per-
sonnifiée qui guide I'évolution et la destinée des divers
ordres de la Création, des diverses espices, des diverses
formes de la vie. C’est pourquoi « I'histoire de ses descentes,
de ses incarnations, de ses manifestations est sans fin », Il
serait impossible d'énumérer toutes les descentes de 1'Im-
manent sans limites dans le monde des formes.
¢ Le Feu, le Soleil, le Vent, le Créateur, I'lmmanent, le
Destructeur, I Intellect-cosmique, le Principe-de-I'existence,
le Principe-de-l'individualité, les cinq Principes des élé-
ments, I'Etre vivant, tous sont des personnifications de la
Divinité, manifestée & travers son Pouvoir d'illusion. »
(Yogatraydnanda, Shri-Rdmdvatéra kathd, p. 116.)



252 LE POLYTHEISME HINDOU

« De méme que d'un lac inépuisable s'écoulent, de Lous
cOtés, des rivitres, de méme jaillissent des incarnations
innombrables de celui qui efface la douleur, qui est la
somme de toutes réalités, Les voyants, les prophétes qui
révélent la loi, les dieux, les races humaines, les progéni-
teurs, font tous partie de lui. » (Bhdgavafa Purdna, 1, 3,
26-27.)

Lorsque, pour un groupe d’hommes, ou méme pour un
seul individu, les formes de la connaissance essentielles
pour l'accomplissement de sa destinée viennent 4 faire
défaut, sont hors d'atteinte, et que la vie humaine est ainsi
privée de sa raison d'étre, Vishnu est contraint de rendre
cette connaissance accessible 4 nouveau et une nouvelle
révélation a lien, Il ¥ a par conséquent une nouvelle des-
cente divine dans chaque cycle des temps qui adapte la
révélation aux conditions d'un nouveau monde.

« Dans le but de protéger la terre, les prétres, les dieux,
les saints et les Ecritures et permettre & chacun la réalisa-
tion de la perfection intérieure et extérieure de son étre,
le Seigneur descend dans un corps vivant. = (Bhdgavala
Purdna, 8, 24, 5.)

L’histoire de la présente création est rythmée par dix
incarnations cycliques, les yuga-avaldra-s. « Les dix sont
le Poisson, la Tortue, le Sanglier, I'Homme-lion, le Nain,
Rima-i-la-hache, et l'autre Rama, Krishna, Buddha et
Kalki. » (Mafsya Purdna, 285, 67.) Kalki est encore &
venir.

Parmi ces incarnations, Krishna seul est considéré comme
une incarnation totale de Vishnu (pirnidvatdra) par les
sectes vishnuites. Les autres sont 'incarnation d'un aspect
seulement de I'Etre divin. Il existe d'autres incarnations
partielles, chargées de maintenir, de compléter et d'inter-
préter la révélation, qui prennent la forme de voyants, de
sages, de prophétes, qui incarnent certaines vertus et les
pratiquent & un degré héroique.
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Le Varaha Purdna (15, 9-18) mentionne dix avatéra-s,
le Bhdgavata Purdna vingt-deux; I'Ahirbudhnya Sambhitd
(5, 50-57) trente-neuf. Les vingt-deux incarnations du
Bhdgavata Purdna sont : 1° L'Eternel-adolescent (Kumara
ou Sanat-kumdra). 20 Le Sanglier (Vardha). 3° Le Sage-
musicien (Ndrada). 4° Les saints Savoir (Nara) et Demcure-
du-saveir (Nardyana). 5° Le Philosophe, le Roux (Kapila).
6o Le Magicien (Dattatreya). 7° Le Sacrifice (Yajia).
8° Le Taureau ou Roi-sage (Rishabha). 9° Le Premier-roi
ou I’Agriculteur (Prithu). 10° Le Poisson (Matsya). 11° La
Tortue (Kiirma). 12° Le Médecin (Dhanvantari). 13° L'En-
chanteresse (Mohini). 14° L'Homme-lion (Nara-simha).
15° Le Nain (VAmana). 16 Rima-a-la-hache, destructeur
des guerriers (Parashu-rdma). 17° L'Ecrivain-des-Veda-s
(Veda-vyfisa). 18° Le Charmant, incarnation des vertus
morales (Rdma). 19° Rima-le-fort (Bala-Rima), incarna-
tion des wvertus royales. 20° L'Attirant ou le Sombre
(Krishna), incarnation de 'amour. 21° L'lluminé (Buddha),
incarnation de l'erreur. 22¢ L’Accomplissement (Kalki),
l'incarnation de la fin des temps.

L'incarnation du Sanglier, de la Tortue et du Poisson
sont parfois, dans les plus anciens textes, représentées
comme des manifestations du Progéniteur (Prajdpati) ou
de I'Etre-immense (Brahmad). Les trois pas de Vishnu sonl
liés au mythe de I'incarnation du nain mais ils ont aussi un
aspect cosmologique et astronomique. Dans le Mahdbhd-
rata, Vishnu est le dieu le plus en vue et quelques-unes de
ses incarnations sont mentionnées, mais c'est seulement
dans les Purdna-s qu'elles sont décrites en détail.

Les planétes

Dans l'ordre de la création, 'existence des planétes doit
précéder celle des étres vivant sur elles. Elles déterminent
la structure de base des trois mondes, dans lesquels I'exis-
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tence individuelle se développe. Elles sont les premiers
stages du monde perceptible, proches encore du Cosmos
dont elles sont issues, et apparaissent, du point de vue de
I'homme, comme les formes mémes du divin. Les planétes
sont done considérées comme des manifestations de Vishnu.

« Le Rémunérateur prenant la forme des planétes donne
aux étres vivants le fruit de leurs actions. Les planétes
favorables se lévent I'une aprés I'autre pour que puissent
étre établis les rites par lesquels la puissance des dieux est
consolidée, et les puissances du mal affaiblies. Rama, le
juste, est lincarnation du Soleil; Krishna, I'amant, est
l'incarnation de la Lune; I'Homme-lion est [Mars] fils de
la Terre; Buddha, I'lluminé, est [Mercure] fils de la Lune;
le Nain est le savant Précepteur [des dieux, Jupiter];
Rima-i-la-hache est Vénus, né du craquement du feu-
sacrificiel [Bhrigu]. La Tortue est [Saturne] le fils du
Soleil. Le Sanglier est Ridhu [qui cause les éclipses], le
Poisson est Kétu [la cométe]. Toutes les autres incarnations
sont aussi nées des errants-de-l'espace. Les étres dans
lesquels I'élément spirituel est prédominant sont les errants
célestes, les planétes, tandis que les étres en qui la vie
prédomine sont les étres vivants. » (Brihat Pdrdshara Hord,
1, 26, 31.)

= Les planétes possédent une conscience, ont un pouvoir
d'agir. Elles ont des esprits qui les guident et auxquels elles
obéissent. Elles donnent aux étres vivants le fruit de leurs
actions bonnes ou mauvaises. » (Karapétri, Shri Vishnu
tattva.)

Les descentes du Premier Age

Les incarnations du Premier Age du monde, I'dge de
vérité (Satya yuga) sont le Poisson, Ia Tortue, le Sanglier et
I'Homme-lion.
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La descente du peisson (Matsya-avatiira)

L’histoire du poisson est celle du déluge duquel le
poisson sauva le [septiéme législateur (Manu), Veeu-de-
vérité (Satyavrata), fondateur de 'humanité présente.

Manu trouva, dans I'eau qui lui était apportée pour ses
ablutions, un tout petit poisson qui se glissa dans sa main
et lui demanda sa protection. Le poisson dit : « Je te sau-
verai d'un déluge qui balayera toutes les créatures de la
terre. » Ce poisson grandit et dut étre mis dans des réci-
pients de plus en plus grands jusqu'a ce que rien d’autre
que I'Océan ne soit assez vaste pour le contenir. C'est alors
que Manu le reconnut pour une incarnation de Vishnu. Le
dien informa Manu du déluge imminent et Ini ordonna de
5"y préparer, Il lui fit bitir un navire et quand les pluies
arrivérent, lui ordonna de s'embarquer avec les sages,
les plantes et les animaux. Le poisson, qui était de dimen-
sions prodigieuses, nagea vers Manu qui attacha le navire
4 sa corne, utilisant comme corde le serpent Vestige, Lors-
que les eaux baissérent, le serpent le mena en lien sir. Le
Bhdgavata Purdna (8, 24) nous conte que le poisson com-
battit sous les eaux le démon Hayagriva qui avait volé les
Veda-s 4 Brahmi endormi. Il remit les Veda-s 4 Voeu-de-
veérité, et lui enseigna les principes qui doivent guider
I'humanité pendant le cycle présent, ainsi que « la vraie
doctrine du Soi et de I'Immensité ».

L'histoire du poisson est racontée dans les Purdna-s,
particuliérement le Matsya Purdna (chap. 7), le Bhdgavala
Purdna (8, 24), 1'Agni Purdna (chap. 2,) le Vardha Purdna
(chap. 9), etc. Certains traits de cette histoire semblent étre
une appropriation par Vishnu d’une ancienne légende peut-
étre d'origine babylonienne. (Louis Renou.)

L'histoire varie légérement d'un Purdna & l'autre. La
premiére mention de l'incarnation du poisson se trouve
dans le Shatapatha Brdhmana (1, 8, 1-6). La version du
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Shatapatha est répétée dans le Mahdbhdrata, (3, 190, 2-56)
avee quelques variantes.

La descente de la tortue (Kiirma-avatiira)

« Vishnu apparut 4 nouveau sous la forme d'une tortue
pour récupérer les choses les plus précieuses perdues lors
du déluge, Les dieux et les anti-dieux employant le grand
serpent Vestige comme une corde, barattérent 'océan de
lait. La montagne-lente (Mandara) leur servit de manche.
lls ne purent arriver & leurs fins que lorsque Vishnu, pre-
nant la forme d’une tortue, descendit au fond de la mer pour
servir de support & la montagne. » (Bhdgarala Purdina,
7, 8.)

Le barattement de la mer en fit sortir la liqueur d'immor-
talité (Amrita) et le médecin des dieux (Dhanvantari) qui
en portait la coupe. Puis apparurent la déesse de la for-
tune et la déesse du wvin, I'élixir d’oblation (soma), les
nymphes, le cheval divin, le joyau céleste, I'arbre du para-
dis, la vache d'abondance, I'éléphant royal, la conque,
I'arc et le poisson. (Mahdbhdrata, 1, 18, 48-53; Bhdgavala
Purina, 8, 8; Rdmdyana, 1, 45.)

« C'est le Progéniteur qui ayant pris la forme d'une
tortue engendra les étres. Il ceuvra (akarot) toute la créa-
tion, C'est pourquoi le nom de Kirma (ceuvre) [lui est
donné]. » (Shatapatha Brdhmana, 7, 5, 1-5.)

L’histoire de la tortue dont la premiére mention se
trouve dans le Shalapalha Brihmana est racontée dans le
Mahibhdrala (1, 18), le Rimdgana (1, 45), les Purdna-s
(Agni Purdna, chap. 3; Kirma Purdna, chap. 259; Vishou
Purdna, 1-9; Padma-Purdna, 6, 259). Le Miarkandeya
Purdna (58, 47) décrit le continent indien comme reposant
en permanence sur le dos de cette tortue géante qui est
Vishnu,
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La descente du sanglier (Variha-avatiira)

Au commencement de I'dge du monde, connu sous le
nom d'dge du sanglier, la Terre entiére était submergée
par la mer. Vishnu, prenant la forme d'un sanglier, plon-
gea au fond de la mer. Il tua le démon (Eil-d’or (Hiranyak-
sha) qui avait jeté la Terre au fond de I'Océan. « Il renfloua
alors la Terre et la rétablit flottant sur I'Océan comme un
grand navire. Ayant aplani la Terre, il 'orna de montagnes
et la divisa en sept continents. C'est alors que Celui-qui-
efface-la-douleur prit la forme & quatre visages de I'Etre-
immense (Brahmd) et de la tendance orbitante pour eréer
la vie, » (Vishnu Purdna, 1, 4, 45-50.)

Ce mythe est mentionné dans la Tailtirlya Samhitd et le
Taittiriya Brdhmana ainsi que dans le Mahdbhdrala (2,
45;: 3, 344, 1-29 et 12, 208), le Vishau Dharmotfara (1, 3,
1-12), le Padma Purdna (6, 264), le Vdyu Purdna (chap. 6),
'Agni Purdna (chap. 4), le Brahmd Purdna (chap. 213), le
Linga-Purdna (1™ part., chap. 94), le Kirma Purdna
(1-6).

La Taitliriya Samhitd (7, 1, 5) explique que le Progéni-
teur (Prajipati) prit la forme d’un sanglier pour sortir la
Terre de I'océan sans limites. « Cet [Univers] était au com-
mencement liquide. Tout était eau. Sur ces eaux, le Pro-
géniteur se mouvait sous la forme du vent. Il apergut [la
Terre]. Devenant un sanglier il la souleva. Devenant le
Grand-architecte il la rabota. Elle s'étendit. C'est pour-
quoi la terre est appelée 'Etendue (Prithivi). »

Selon le Tailtiriya Brdhmana (1, 1, 3, 6), « Le Progéni-
teur s’adonna 4 des mortifications se demandant : « Com-
ment doit étre fait 'Univers? » Il vit une feuille de lotus qui
se dressait et pensa : « Ce lotus doit partir de quelque chose. »
Prenant la forme d'un sanglier, il plongea et trouva la
Terre. Il en prit une poignée ct remontant & la surface
I'étendit sur la feuille de lotus. Lorsqu'il 1'étendit elle

17
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devint (abhiit) I'Etendue. Ainsi la Terre est appelée la
Devenue (Bhimi). »

Le Taittiriya Arangaka (10, 1, 8) dit que la Terre « fut
soulevée dans les bras d'un sanglier aux cent bras ».
D’aprés le Shalapatha Brdhmana (14, 1, 2, 11), « Elle était
large d’une brasse seulement. Un sanglier appelé Emisha
la souleva. »

La descente de I'Homme-lion (Nara-simha-avatiira)

Prahlida, fils du puissant et démoniaque roi des génies
Drapé-d'or (Hiranya-Kashipu), était un pieux enfant,
dévoué a Vishnu. Son pére essaya de décourager ses incli-
nations religieuses et lui infligea de cruels tourments,
Trouvant son fils constamment perdu dans ses méditations,
il décida de le mettre 4 mort. On essaya sur lui plusieurs
formes de tortures mais sans succés. L'enfant semblait
toujours miraculensement protégé.

Drapé-d'or était lui-méme invulnérable. Une promesse
que Brahma4 lui avait accordée faisait qu'il ne pouvait étre
tué ni de jour, ni de nuit, ni par un homme, un dieu ou une
béte, ni au-dedans, ni au-dehors de son palais. Vishnu,
pour sauver Prahlida, apparut au crépuscule qui n'est ni
le jour, ni la nuit, comme un homme 4 téte de lion qui
n'est ni homme, ni béte, sortant d'une colonne, ni au-
dedans, ni au-dehors du palais. 11 déchira de ses griffes
les entrailles du génie.

Le culte de 'Homme-lion est ancien. En lui le courage
et la force sont vénérés comme des aspects divins. Son
culte qui a pour fidéles les rois et les guerriers, a aussi une
signification et des rites ésotériques.

« Pourquoi parle-t-on de I'Etre divin comme d’un Homme-
lion? Simplement parce que, de toutes lescréatures, I'homme
est le plus fort et le meilleur et que [parmi les animaux]
le lion est le plus fort et le meilleur. C'est pour le bien du
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monde que 1'Impérissable, le Souverain-supréme, prit la
forme d'un Homme-lion. On chante sa gloire sous le nom
de I'lmmanent (Vishnu) & cause de sa valeur [qui détruit
I'ignorance]. Cet homme-béte effrayant est le plus noble
des étres qui se meuvent sur la terre. » (Nri-simha Puroa
Tdpini Upanishad, 2-13.)

« On 'appelle fier car il a pris la forme de la plus fiére des
bétes. On I'appelle vaillant car il est la personnification du
courage. » (Apyakta Upanishad, 2, 3.)

La force et le courage sont les vertus inspirées par les
vers du Yajur veda. L'Homme-lion est donc considéré
comme personnifiant cet enseignement.

« Cet Homme-lion est le Yajuh méme. » (Apyakia Upa-
nishad, 2, 3.)

L'histoire de 1'homme-lion' est contée dans beaucoup
d'anciens textes : le Bhdgapata Purdna (7® part., chap. 8-
10), 'Agni Purdna, (chap. 4), le Malsya Purdna (chap. 161-
163), le Brahma Purdna (chap. 189), le Vishnun Purdna
(1t part., chap. 17-22), le Padma Purdna (6® part.,
chap. 265), le Linga Purdna (1™ part., chap. 95-96), le
Mahdbhdrata (3, 273, 57-61), le Harivamsha (3, 42), le
Devi Bhdgavala (6, 16). On retrouve cette histoire dans le
Taitiriya Arangaka (10, 1, 7) et les Upanishad-s.

Les descentes du Second Age

Les descentes ou incarnations du Second Age du monde,
le Tefra Yuga, sont le Nain et les deux Rima-s.
La descente du Nain (Vimana-avatiira)

Bali, le roi des anti-dieux, avait par son courage et sa vie
ascétique, obtenu la souveraineté des trois mondes. Les
dieux, privés de leurs résidences et du fumet des sacrifices,
vinrent demander 'nide de Vishnu. Pour aider les dieux,



260 LE POLYTHEISME HINDOU

Vishnu prit naissance comme un nain de la caste sacerdo-
tale, fils du sage Vision (Kashyapa) et de son épouse
I'Etendue-primordiale (Aditi). Un jour, le nain apparut
devant le vertueux Bali. 11 lui demanda de lui donner le
morceau de terre qu'il pourrait arpenter en trois enjambées.
Une fois que ceci lui eut été accordé, le nain d’'une enjambée
couvrit le monde terrestre, d'une scconde enjambée les
cieux, et comme il n’avait pas d’autre endroit ol mettre le
pied, il le posa sur la téte de Bali et I'enfonca dans le monde
infernal. Bali, lié par sa promesse royale, dut reconnaitre
sa défaite; toutefois, en reconnaissance de ses vertus, Vishnu
lui laissa le monde souterrain pour en faire son royaume.

D'aprés le Rig Veda, les deux premiéres enjambées sont
visibles mais la troisiéme méne 4 la demeure des dieux
« Au-deld du vol des oiseaux » « Vishnu enjamba ce [monde]-
¢i » et « planta son pied en trois lieux ». (Rig Veda, 1, 2, 22,)
« C'est lui qui, de trois enjambdées victorieuses, traverse
I'Univers. » (Nri-simha Pirpa-tdpini Upanishad, 2, 13.)

Les commentateurs des Veda-s considérent que Vishnu
représente ici Agni sous ses trois formes du feu terrestre,
de 1'éclair et duo soleil’, Aurnavibha explique que les trois
pas sont les positions du soleil, quand il se léve, atteint le
zénith et se couche, L'histoire du nain est contée en son
entier dans les Purina-s et les poémes épiques, en parti-
culier le Vdmana Purdna (chap. 23-31 et 83-94), le Bhdga-
vala Purdna (8. chap. 17-22), I'Agni Purdna (chap. 5), le
Mafsya Purdna (chap. 161-167 et 244-248), le Brahma
Purina (chap. 73 et 213), le Padma Purdna (chap. 266-
267), le Vishnu-dharmotlara (1t part., chap. 121, 6-7), le
Devi-Bhdgavata Purdna (4 part., chap. 16), le Mahdbhd-
rala (2, 47, 1-30 et 3, 273, 62-71) et le Rdmdyana (1, 29;
2, 21).

Il existe un paralléle iranien, les trois pas de Amesha
Spenta.

1, Sdyana : Commenfoire du Rig Veda, 2, 2, 24,
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Rima-i-la-hache (Parashu-rima)

La sixiéme incarnation est Parashu-rima, Hidma-i-la-
hache, qui rétablit I'ordre social troublé par ce qui a été
appelé la révolte des Kshatriya-s, c'est-d-dire la révolte de
la caste princiére, nobles, rois et soldats, pour arracher le
pouvoir religieux & la caste sacerdotale des lettrés. Cette
tendance représente un danger constant pour I'équilibre de
la société humaine, Sila révolte des Kshatriya-s réussit, elle
amorce les quatre tyrannies qui ménent la société humaine
vers son déclin et qui sont la tyrannie sans controle des
rois, puis la tyrannie sans contréle des marchands, suivie
de la tyrannie de la classe ouvriére, qui conduit elle-méme
i la tyrannie sans controle des prétres. La révolte des
Kshatriya-s ne devait réussir dans I'Inde qu'avec le
Bouddha, le prince devenu chef religieux qui représente,
d'aprés les hindous, la source de la décadence de I'Inde.

Parashu-rdma combattit et vainquit I'aristocratie cheva-
leresque qui se croyait maftresse du monde et il rétablit le
principe d'une monarchie contrdlée par une classe sacer-
dotale de lettrés. Une autre interprétation de cette his-
toire est qu’elle représente la défaite finale par la théo-
cratie aryenne des anciens royaumes non aryens et de leurs
rois investis de fonctions sacerdotales. L'hostilité de
Parashu-rima envers les Kshatriya-s indique en tout cas
une lutte violente entre eux et les brihmanes pour le
pouvoir politique.

Le lieu des exploits de Parashu-rdma serait la cote sud-
ouest de 1'Inde, bien que certains Purdna-s le placent un
peu plus haut, prés de la rivitre Narmadd. Les habitants
non brahmanes du Malabar actuel se disent encore les
descendants des Kshatriya-s vaincus par Parashu-rdma et
ils donnent encore leurs filles comme concubines aux
brihmanes.

D'aprés le mythe des Purdna-s, Rima-i-la-hache était
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le cinquiéme fils du brihmane Jamadagni qui fut trompé
et tué par le roi Kartavirya et ses fils qui régnaient sur la
région de la rivitre Narmadd. Rdma, armé de sa hache,
massacra 4 lui seul tous les miles de sang royal. Vingt et
une fois il vida le monde des castes guerriéres et distribua
la terre aux prétres. « Ce seigneur vida la terre de Ksha-
triya-s trois fois sept fois. Il emplit de leur sang les cing
lacs de Samanta. » (Mahdbhdrala, 3, 118, 9.)

La classe princiére actuelle serait issue des veuves des
anciens guerriers fécondées par les brihmanes. Toutefois,
selon le Mahdbhdrata, le sage Vision (Kashyapa) aurait
remis sur le trone les fils des anciens rois que les sages
avaient pu cacher pendant le massacre. « Aprés ses exploits,
RaAma-a-la-hache arracha de grands territoires a4 l'océan
et laissant la garde de la terre au sage Vision, il se retira
invaincu sur la montagne royale (Mahendra) » (Mahd-
bhdrata, 3, 118, 13-14) pour y mener une vie d’ascéte.
C'est 14 que les cing fréres Pdndava-s lui rendirent visite
durant la guerre du Mahdbhdraia.

Réama-i-la-hache descendait par son pére du sage Bhrigu.
Sa mére appartenait & la famille royale des Kushika-s
(Mahdbhdrata, 3, 116). 1l assista au conseil tenu par les
Kaurava-s pour préparer la guerre (Mahdbhdrala, 5, 96).
Il vivait 4 la méme époque que l'autre Rima, Rima le
charmant, que glorifie le Rdmdyana, mais il était de beau-
coup son ainé et il se montrait jaloux de I'incarnation plus
jeune de Vishnu. Parashu-rdma était protégé par Shiva qui
lui avait dans sa jeunesse enseigné le maniement des
armes et lui avait donné la hache de laquelle il prend son
surnom (Mahdbhdrala, 8, 28). 1l se mit en rage lorsque
I'autre Rdma brisa l'arc donné par Shiva (Rdmiyana,
1, 75-76) et le provoqua en un combat dans lequel le vieux
RéAma-a-la-hache fut vaincu et « privé de sa place dans le
monde céleste »,

C’est Rdma-i-la-hache qui enseigna & Karna l'usage des
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armes (Mahdbhdrata, 8, 36, 4-6) et qui combattit Bhishma
dans une bataille dont les deux adversaires sortirent
également meurtris (Mahdbhdrata, 5, 178-185).

Selon le Brahmdnda Purdna (3, 42), Rima-i-la-hache
combattit le Maitre-des-cohortes, Ganapati, fils de Shiva.
Sa hache fut brisée dans le combat et dans sa colére il brisa
I'une des dents de Ganapati.

Une ceuvre tantrique : le Parashurdma Kalpa Siifra est
attribuée & Parashu-rAma. Dans le pays de Malabar on
compte encore les années d'aprés I'ére de Parashu-rima.
Cette ére est appelée Kollam &ndu. C'est une ére solaire
dans laquelle le commencement de I'année est en aolt.

Les principales sources de I'histoire de Rama-i-la-hache
sont le Vdyu-Purdna (chap. 91-93), le Bhdgavata Purdna
(9 part,, chap. 15-16), I'Agni Purdna (chap. 6), le Brahma
Purdna (chap. 10), le Padma Purdna (6° part., chap. 268),
le Matsya Purdna (chap. 47), le Dévi Bhdgavata Purina
(6® part., chap. 16). Rama-d-la-hache apparait aussi dans
le Rdmdyana mais surtout comme un adversaire de I'autre
Rama (Rdmdyana, 1, 74-76).

L’histoire de Renuka

La mére de Ridma-i-la-hache s’appelait Renuka. Elle
était 1'épouse du sage Jamadagni. Un jour, sur la berge
d'un lac, elle apercut le roi des musiciens célestes, Citra-
ratha, essayant des variantes érotiques avec les nymphes.
Elle ressentit le désir de se livrer un jour & de tels jeux.
Ce désir suffit & détruire 1'éclat de sa wvertu. Jamadagni
remarqua que son épouse avait perdu son éclat. Entrant
en méditation il vit ce qui était advenu. Il donna 'ordre
4 ses fils ainés de mettre leur mére & mort, mais ils n'osérent
point. RAma-a-la-hache qui était le cinqui¢me fils accepta,
mais il émit le vceu que sa mére renaisse aussitdt, purifiée.
Elle revint 4 la vie, pure et rayonnante, ayant oublié
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tout ce qui s'était passé. (Mahdbhdrala, 3, 117, 5-19.)

On donne en yoga, & cette histoire, un sens particulier.
Renu ou Renuka veut dire semence. Les cing fils sont
les centres subtils du corps. Le plus petit est le centre
d'Extréme-pureté (Vishuddha cakra) derriére le front.
Réima-i-la-hache représente ce centre. Le mental, représenté
par la forét ot jouent Citraratha et ses nymphes, est la
Demeure-de-la-luxure. Une fois que le mental a déclenché la
force du désir, le yogi ne peut plus rester maitre de lui-méme.
Sa lumiére intérieure est ternie jusqu'a ce gu'il ait réussi 4
conduire la force de sa semence jusqu'au cinguiéme centre?.

Rima, le charmant, I'incarnation de la Perfection
(Dharma)

Les deux incarnations suivantes qui occupent une place
considérable dans 1'histoire religieuse de 1'Inde sont Rima,
le charmant, incarnation du devoir, et Krishna, I'attirant,
incarnation de 1'amour.

RAma représente I'aspect solaire de Vishnu, donc la loi
cosmique est pour 'homme le devoir qui consiste pour
chacun 4 se conformer & Ia loi qui le régit, 4 réaliser la
perfection de sa nature. C'est cette réalisation de soi-méme
qui est représentée par le terme dharma. L'histoire du
Charmant (Rdma) est contée dans les Purina-s2, le
Mahdbhdrata® et plusiecurs autres ouvrages. La plus
ancienne et la plus frappante des histoires du Charmant
est le Rdmdyana, écrit par le sage Valmiki et considéré
par les Hindous comme la premiére ceuvre épique jamais

V S. w]n Shiva Svardipa, Kalylna, Sh.i'-'u ankn, 400,
t Padma Puﬁ:m 3" ® part., P

chap. 1 & 68 et
1pu‘t. cha) 259»-2‘?1 Agni Purdna, chap. 5 & 11; Brahma Purdna,
chap. ‘313 l.‘[r-m Bhd ’MS' part., ]l 23, Kitrma Purdna,
I."pnl't . 21; Linga Purdna, 2*¢

Mmlldb J'a. 23, b0; 3-98; H,. 14 50 2{1-2!]3; 7,59;12,28,
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¢erite. 11 existe d'autres Rdmdyana-s, en sanskril ou dans
d'autres langues indiennes, 1ls différent parfois assez consi-
dérablement les uns des autres, Le plus important est un
ancien Rdmdyana en tamoul, le Khamba Rdmdyana.
L' Adbhuta Rdmdyana en sanskrit est le plus philosophique
et le célebre Rdma carita Mdnas de Tulasi Désa en hindi
est surtout une ceuvre mystique.

Rdma fut roi d’Ayodyhd. Durant le Second Age du
monde, il rétablit 1'ige d’or de la justice et du bonheur.

L'expression Rdma rdja (régne de Rima) reste encore
aujourd’hui synonyme de prospérité et de paix. Encore
prince, Rdma fut exilé dans la forét. Il mena une expédi-
tion contre Ceylan pour sauver sa femme Sitd enlevée par
le démon-roi Ravana !, Les Rdmayana-s ultérieurs expli-
quent que le meurtre de Rivana, un ange déchu, par la
main divine qui lui rendait ainsi le ciel était le but principal
de cette incarnation.

« RAma et son frére Lakshmana parcoururent la surface
de la terre, apparemment pour retrouver Sitd. » (Rdma-
Piirva-Tdpini Upanishad, 4, 18-19.) « Leur but était réelle-
ment de délivrer I'un des compagnons célestes de Vishnu du
destin terrible qui 'avait transformé en démon, & la suite
d'une malédiction de Brahm4, et de lui rendre sa nature
originelle®, »

La dévolion 4 Rima est 'une des plus répandues dans
toutes les classes de la société hindoue. Le demi-dieu a téte
de singe Hanumdn, serviteur et ami de Rdma, a son
temple dans tous les villages du Nord ainsi que dans les
anciennes forteresses du Sud.

La signification symbolique du mythe de Rdma n’exclut

rrrrr

pas sa réalité historique. La divinité incarnée apparait

1. Le de Rima est tris probablement l'm?ine du
Prince Charmant des légendes] occidentales qui passe par des épreuves
difficlles pour retrouver sa bien-aimée.

2. Commentaire de Upanishad Brahmayogin.
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nécessairement entourée de la hiérarchie cosmique. Ceci
est mentionné dans plusieurs des textes qui expliquent le
sens de la descente du Charmant.

Sita (le Sillon), la compagne de Rama, est la Nature, la
force premiére de création, l'incarnation du rayonnement
divin. Elle est le paradis auquel méne la vie ascétique;
elle est I'ensemble du monde animé et inanimé, « du savoir
et du non-savoir » (Depi Upanishad, 2.)

« Sitd est la mére, Rima le pére du monde. Je salue celle
qui est le monde visible et celui qui est le non-manifesté.
Je salue celle qui est la contemplation et celui qui est
I'objet contemplé. En leur apportant des offrandes, je
m'incline devant ce qui évolue et ce qui n'évolue point,
devant Sitd la semence, et Rima l'immuable. Sitd est la
Fortune, la Millionnaire (Lakshmi), tu es I'Immanent.
Sita est la belle Fille-de-la-montagne (Parvati), tu es le
Seigneur-du-sommeil (Shiva). » (Padma Purdna, 6, 270,
29-31.)

Rima, mot-magique

Rama veut dire charmant. « Rima est ce qui sur terre
charme ou brille. » (Rdma-Pitrva-Tdpint Upanishad, 1, 1.)

« Le mot-magique Rima, comme son sens l'indique,
représente [I'Univers conscient et inconscient] depuis
I'immensité causale jusqu'd [la matiére inerte]. Il repré-
sente & la fois I'acte rituel, le rite et celui qui accomplit
le rite. Il est un objet de méditation (man) et il protége
(tra). C'est pourquoi on 'appelle un manfra, un mot magi-
que qui peut exprimer a lui seul tout ce que les phrases ne
peuvent exprimer. s (Rdma-Piroa-Tdpint Upanishad, 1,
11-13.)

« De méme que tout ce qui constitue la nature du grand
banyan est contenu dans une graine minuscule, de méme
tout I'univers, mobile et inerte est contenu dans la semence-
verbale Rdma. » (Rdma-Pdrva-Tdpinl Upanishad, 2, 2-3).
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Le nom de RAma est ainsi considéré comme l'une des
semences-verbales ou mots-sacrés 4 puissance magique dont
la répétition constitue un important exercice d’union-
spirituelle ou yoga. Le monosyllabe Rdm est parfois
représenté comme le son fondamental, le mot originel
duquel tout langage est issu. « Tous les mots du langage
sacré ou profane sont issus du nom sacré de Rima et se
dissolvent en lui, Age aprés dgel. »

La Tdra-sdra Upanishad explique le mythe de Rama
comme la manifestation de la syllabe universelle AUM.

« De A sortit I'Etre-immense, le Créateur qui devient
Jambavat, roi des ours. De U sortit I'lmmanent (Upendra)
qui devint Sugriva, roi des singes. De M jaillit Shiva qui
devint le singe-héroique Hanumin. La résonance nasale
(bindu) devint le lanceur de disque, le Tueur-d'ennemis
(Shatrughna), troisiéme frére de Rdma, le son (ndda) de
la syllabe sacrée devint le roi Bharata, ainé de ses fréres.
C'est ce méme son qui est représenté par la conque. La
durée métrique (kald) de la syllabe devint Lakshmana,
le puiné, gardien de la terre. La résonance (kaldtita) qui
représente la déesse de la fortune (Lakshmi), devint Sitd.
L’au-deld [la répercussion magique de la syllabe] est le
Soi-supréme, la personne cosmique qui est le Charmant
Réama, lui-méme. » (T'dra-sdra Upanishad, 2, 2-3.)

« Cette Immensité-supréme dans les délices de laquelle
se perd I'esprit des yogin-s qui n'ont d'autre désir que
d'atteindre la joie perpétuelle, est le Charmant, Rima
lui-méme. » (Yogatraydnanda. Shri Rdmdvatdra kathd,
p. 54.)

L'image de Rima
« Réma est représenté avec la Nature, son épouse, & ses
ebtés, 1l est de couleur sombre, vétu d'un voile jaune.
1. Lomasha Samhitd : Commentaire du Padma Purdna.
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Ses cheveux sont fixés en un chignon. 11 a deux bras,
porte deux grands anneaux d'oreilles et un collier précieux.
Il semble fier, tenant son arc et souriant. Il est toujours
vainqueur. Les huit pouvoirs acquis par la pratique du
yoga augmentent encore sa gloire.

« Sur son genou gauche est assise la cause de I'Univers,
I'énergie primordiale appelée la Froide (Sitd). Elle a
I'éclat pile de l'or. Ses deux bras sont couverts de bijoux
célestes, Elle tient dans sa main un lotus. Proche de Sita,
qui est la joie de la conscience, Rdma parait fort et beau.
Derriére lui on apercoit son frére Lakshmana qui est
couleur d'or pdle. Il tient un arc et quelques fléches.
Les trois forment un triangle. » (Rdma-Piirva-Tdpini
Upanishad, 4, 7-10.)

Krishna, Iattirant, I'incarnation de I'amour

La huitiéme descente marque la fin du Troisiéme Age
du monde, le Dvdpara-yuga. Vishnu se manifeste alors
sous la forme de Krishna, nom qui veut dire attirant ou
sombre. Il est ici l'incarnation de I'amour du bonheur
divin qui efface la douleur. « Le mot Krish veut dire
attirer ou faire souffrir et représente l'dge des conflits
(Kali yuga). 1l suffit que le nom de Krishna traverse
'esprit de ceux qui I'adorent et ce nom aussitdt efface,
dévore, disperse [tous les maux inhérents] & I'dge sombre?, »

« I est celui qui détruit le mal, celui que l'on atteint 4
travers les Veda-s. Il est le protecteur des formules-
magiques [symbolisées par les vaches], l'inspirateur de
toutes les formes du savoir [représentées par les filles des
bouviers]. » ( Gopdla-Pirva-T'dpini Upanishad, 1-5.)

« Un jour Riima, ce Charmant, le clair de lune du monde,
pénétra dans la forét profonde pour protéger les sages
ermites que venaient tourmenter les démons. Sa beauté

1. Commenfaire de la Kali-santerana Upanishad, 2.
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était telle que les sages eux-mémes en furent troublés.
Les oiseaux, les fauves et autres animaux, les insectes,
les arbres, les lianes, tremblaient du désir de 1'approcher,
de le toucher. Méme les fiers démons en le voyant étaient
charmés. Tulsi Ddsa raconte qu'ils disaient :

« — Bien qu'il ait défiguré notre sceur, nous ne pourrions
« le tuer car il n'a pas d'égal parmi les hommes. Amil
« Est-il quelqu'un avec un corps de chair qui puisse ne
« pas étre attiré par sa forme ».

« 11 était naturel pour des femmes, que tous leurs instincts
portent vers la beauté du mdle, d'étre séduites par lui.
Mais comment expliquer que des hommes et non point
des hommes ordinaires, mais des sages austéres qui vivent
dans la forét, ayant renoncé 4 tous les désirs, soient si
profondément troublés qu'ils ne pouvaient masquer leur
excitation et suppliaient qu'il leur fit permis de toucher
le dieu!? »

Rama dit aux sages : « Méme si vous pouviez par le
pouvoir du yoga, prendre la forme de femmes, je ne pour-
rais satisfaire votre désir durant cette incarnation dans
laquelle, fidéle 4 mon veeu, je n'aurai qu'une épouse X

« Lorsque dans un autre dge du monde, je m'incarnerai
en Krishna, vous naitrez filles de bouviers et pourrez
alors connaitre avec moi I'amour. Remplis de joie, ils
dirent : Lorsque tu seras ainsi incarné, des parties de toi-
méme apparaitront aussi sous forme de bouviers. Puis-
sions-nous alors étre des femmes pour que nos corps
adaptés I'un & P'autre puissent étre unis.

Ayant entendu ces priéres que lui faisaient Rudra et
tous [les dieux et tous les sages] Rima dit : En wérité, je
vous enlacerai alors, j’ai accepté votre requéte. » (Krishna
Upanishad, 1-2.)

1, Karapitri : Bhagaodn, Krishna aur unke parivdra, Siddhinta,
\rn%.' V.p 134,

Upanishad Brahma-Yogin; Commentaire de la Krishna Upa-
nishad, 1, 2.
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Descendu sur la terre pour établir la religion de l'amour
au début de I'dge des conflits, Krishna naquit, le fils de
Devaki, sceur du cruel roi Kamsa. Le sage Nérada avail
prédit que Kamsa serait tué par son neveu. Le roi gardait
donc Devaki en captivité et il fit tuer ses six premiers
enfants. Le septitme, Bala-rdma, put échapper et le hui-
tieme, Krishna, put étre échangé en secret contre la fille
d’un bouvier. Krishna fut donc élevé parmi les bouviers.
Il jouait de la flite et il séduisit les filles du village. D'un
grand courage, il combattit et mit 4 mort de nombreux
monstres et démons. Lorsqu’il eut tué Kamsa il devint
maitre du royaume. Krishna joua un réle important dans
la guerre du Mahdbhdrata. 1l était le cousin et I'allié des
Pandava-s.

Les écoles tardives du Vishnuisme considérent Krishna
comme une incarnation pléniére de 1'Etre-supréme et lui
donnent tous les attributs de la divinité absolue.

Rama et Krishna appartiennent tous deux & la caste des
princes-guerriers et non pas a la caste sacerdotale. Tous
deux ont la peau sombre. Il y a peu de doutes que sous leur
aspect historique, ils représentent d'anciens héros de la
tradition pré-aryenne, incorporés dans le panthéon hindou
i une date relativement tardive.

« Le héros autour duquel une vaste masse de légende a
¢lé réunie, vécut probablement dans I'ge épique, alors
que les Hindous n'avaient pas encore avancé trés au-deld
de leurs premiers établissements du Nord-Ouest. Il joue
un role trés important dans le Mahdbhdrala ol son carac-
tére est déja enveloppé d'un certain mysticisme. Des
additions et des interpolations lui ont donné un caractére
divin. Et c'est en tant que dien qu'il prononce le fameux
chant-divin, la Bhagavad-Gild, une composition de date
relativement récente qui aujourd'hui fait partie du grand
poéme épique. Dans ce discours il se proclame 1'esprit
supréme universel, la demeure ultime, la personne éter-
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nelle, antérieure aux dieux, jamais née, immanente.

Le caractére divin de Krishna est encore accentué dans
le Harivamsha, une addition ultérieure du Mahdbhdraia
et dans les Purdina-s, en particulier le Bhdgavata Purdna
oii il trouve son plein développement. C'est li que la
vie de Krishna est racontée dans le détail depuis sa nais-
sance, Les récits de son enfance occupent une place trés
importante dans la religion populaire. Ses jeux d'enfant,
ses folies de jeune garcon et ses amours d'adolescent sont
un sujet sans fin d'étonnement et d’admiration.

Beaucoup des histoires des premiéres années de Krishna
sont d'invention relativement récente, alors que celles de
ses relations avec les PAndava-s sont des plus anciennes 1, s

La favorite de Krishna est RAdhi, la charmante fille
de son pére adoptif. Radha et Krishna servent de théme
4 une grande partie de la littérature et des cultes mystico-
érotiques de 1'Inde.

« L'Etre-supréme un et absolu qui réside dans le sep-
titme ciel, le ciel du Taureau (Go-Loka), se trouvait
incapable de jouir des plaisirs de 'amour puisqu'il était
seul. Il se manifesta sous une double forme, une lumiére
noire et une lumiére blanche. De Rédhd, la lumiére
blanche, fécondée par Krishna la lumiére noire, naquirent
I'Intellect-universel (Mahat-tattva), la Nature-fondamen-
tale (Pradhina) et I'Embryon-d'or (Hiranya-garbha) qui
représentent la totalité de tous les corps subtils. L'amour
de Krishna et de RAdhi représente allégoriquement
'union de 'Homme cosmique et de la Nature, de laquelle
nait I'Univers. » (Karapitri, Krishna falfva, Siddhinta,
vol. V.)

Krishna étant l'incarnation de I'Immanent, toutes les
circonstances de sa naissance, tout ce qui I'entoure, sont
I'expression méme de I'harmonie cosmique. Tous les dieux
naissent avec lui.

1. Dowson, Dietionary of Hindu Mythology, p. 160-161.
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« La Félicité-supréme devint Nanda, le chef. La connais-
sance transcendante fut sa mére adoptive Yashoda...
La syllabe AUM était sa mére Devaki. Le texte des Veda-s
devint Vasudeva (son pére). Le sens des Veda-s apparut
comme son frére Bala-R4ma... Les vers sacrés des Ecritures
se manifestérent sous la forme de vaches et de vachéres,
Brahm4, I'Etre-immense, se fit sa massue. Le dieu Rudra
devint sa flite, Indra sa conque, le Génie-du-mal, I'Anti-dieu
qu'il exterminera. Le jardin du paradis apparut comme le
parc-des-vaches, les ascétes en étaient les arbres. Le ser-
pent Vestige fut Bala-Rima. Les 16,108 vierges qui [urent
ses amantes sont les versets des Ecritures qui décrivent
la nature de I'Immensité. L.a Haine devint le guerrier
Caniira, I'Envie, les lutteurs Jaya et Mushfika, I'Arro-
gance était le roi des éléphants, Torture-de-la-terre,
I'Orgueil le démon-oiseau Baka. La Bonté prit la forme de
Rohini, mére de Bala-Rdma, la Déesse-de-la-terre celle de
Satyabhdmd, I'épouse de Krishna. La Lépre-noire s'in-
carna dans le démon Agha. L'Age-des-conflits était le roi
Kamsa, la Paix-intérieare I'ami Sudama, la Sincérité
Akrura et le Contrdle-de-soi Uddhava. La conque est la
déesse de la Fortune Lakshmi qui n'est elle-méme que la
nature de Vishnu. Les jarres de lait brisées lorsque Krishna
volait le lait eaillé, sont I'océan de lait. 11 joue dans ce lait
comme, au début de la eréation, il jouait dans l'océan
causal. Le sage Vision (Kashyapa) [pére des dieux] est
la baratte [a laquelle il fut un jour attaché] et I'Etendue-
primordiale est la corde [qui le lia]. Le pouvoir-de-réali-
sation et le point-limite d'oi commence la manifestation
sont la conque et le disque. La massue est la puissance-
du-temps (Kall) qui détruit tous les ennemis, L'Illusion
(Maya) est I'arc (shdrnga), la saison fraiche est la bonne
nourriture. La tige de lotus, qu'il tient dans sa main
comme un jouet, est I'embryon du monde. L'oiseau
verbe-ailé (Garuda) est le figuer sacré. L'ami Suddma est
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le sage Narada. La dévotion est Radhd... L'action est
son intelligence qui éclaire tous les étres, car ce monde
visible n'est pas séparé ni non-séparé de lui. Le monde
céleste en entier avec ses habitants se manifeste avee lui
sur la terre. » (Krishna Upanishad, 1, 3-26.)

L’histoire de Krishna est le principal sujet du Bhd-
gavala Purdna, mais est aussi mélée au théme du Mahd-
bhdrate. Elle est aussi mentionnée dans 'Agni Purdna,
(chap. 12-15), le Vishnu Purdna, (5¢ part., chap. 1-33),
le Brahma Purdna, (chap. 180-212), le Padma-Purdna
(4 part., chap. 69-83, et 6¢ part., chap. 272-279), le
Devi-Bhigavata (4¢ part., chap. 23-24), le Linga-Purdna
(Ir= part., chap. 68-69), etc.

La ville sacrée de Krishna est Mathurd, décrite comme
la résidence de la Sagesse et du Savoir.

« Lorsque I'Univers entier est baratté par la Connais-
sanee, l'essence qui en sort est appelée Mathurd. s ( Gopdla-
Uttara-tdpini Upanishad, 50.)

Bala-Rama, frére ainé de Krishna, est considéré comme
la septitme descente de Vishnu lorsque Krishna lui-
méme est envisagé comme l'incarnation totale du Divin.

Le Vishnu Purdna (5, 1, 59-63) dit que Vishnu s'arracha
deux poils, un blanc et un noir, qui devinrent Bala-Rima
et Krishna, les deux fils de Devaki. Bala-Rama, quelques
jours avant sa naissance, fut transféré du ventre de Devaki
dans celui de Rohini pour le sauver de la rage du roi
Kamsa. 11 fut donc élevé avec Krishna par les bouviers
comme un fils de Rohini. (Bhdgavata, 10, 2.) Lui et Krishna
grandirent ensemble. Il prit part aux aventures de Krishna
et accomplit beaucoup d'actions héroiques.

Son premier exploit fut de tuer I'anti-dien Dhenuka
qui avait 'apparence d’un dne. Bala-RAma saisit 1'anti-
dieu et le fit tourner autour de sa téte et jeta son corps
dans un arbre (Bhdgavala, 10-15). Un autre anti-dieu
essaya d'emporter Bala-Rima sur ses épaules mais I'enfant

18
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brisa le erine du monstre avec ses poings (Bhdgavala, 10-
18). Bala-Rdma accompagna Krishna 4 Mathurd et le
soutint jusqu'a ce que Kamsa soit tué (Bhdgavala, 10,
43-44). « Lorsque Samba, le fils de Krishna fut fait pri-
sonnier par Duryodhana et interné 4 Hastindpura, Bala-
Réima exigea qu'il soit libéré. Il accrocha sa charrue sous
les remparts et tira vers lui les murs de la ville, forcant
les Kaurava-s &4 reldcher leur prisonnier. » (Bhdgavata,
10, 68.) Pour finir il tua le grand singe Dvivida qui avait
volé ses armes. (Bhdgavata, 10-67.)

Il avait la passion du vin (Madhu-priya) (Vishnu Pu-
rdna, 5, 25) comme Krishna celle des femmes, Ils eurent
une grave querelle 4 propos du joyau Shyamantaka.
(Vishnu Purdna, 4, 13, 99-101.) Un jour qu’il était ivre,
il ordonna & la riviere Yamuna de s’approcher pour qu'il
s¢ baigne. Comme la riviére n'obéissait pas, il harponna
la riviére avec sa charrue et la tira aprés lui jusqu’a ce que,
prenant une forme humaine, elle vienne implorer son par-
don. (Vishnu Purdna, 5, 25, 8-24.)

La femme de Bala-Rama était Revati, fille du roi Rai-
vata. Il lui resta fidéle. (Brahma Purdna, 7, 33-34.) Elle
lui donna deux fils, Nishatha et Ulmuka (Kidrma Purdna,
1, 25, 79.)

Il enseigna &4 Duryodhana et 4 Bhima I'usage de la
massue. Il refusa de prendre parti dans la guerre du Mahd-
bhdrata bien que ses sympathies fussent du coté des Pan-
dava-s. (Mahdbhdrata, 5, 7, 31). 1l fut témoin du combat
entre Duryodhana et Bhima. Les tactiques perfides de
Bhima I'indignérent & tel point qu'il se jeta sur ses armes
et que Krishna eut grand peine 4 'empécher de s’attaquer
aux Pandava-s (Mahdbhdrata, 9, 61, 3-12). 11 mourut
quelques jours avant Krishna alors qu'il était assis sous un
banyan aux environs de Dvéraka. (Bhdgavata, 11, 30, 26.)

Bala-RAma est I'incarnation du serpent Vestige (Shesha)
sur lequel repose Vishnu. Lorsqu'il mourut on vit le ser-
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pent sortir de sa bouche. (Vishnu Purdna, 5, 37, 54-56.)

Bala-Rima est représenté vétu de blen. Il a la peau
blanche. Ses armes sont la massue, la charrue et le manche
d’une baratte, On dit qu'il est un porteur de charrue
{Phala ou Hala), armé d'une charrue (Haldyudha), tenant
la charrue (Hala bhrit), laboureur (lingali). Son fanion
porte une palme. On dit qu'il se meut mystérieusement
(gupta-cara), qu'il protége la luxure (Kdma-pdla), qu'il
instaure les cycles du temps (Samvartaka). « Ayant changé
de matrice, il est tiré-dehors (Sankarshana). Parce qu'il
n'a pas de fin, les Veda-s I'appellent immortel (Ananta).
Par la force de son bras, il est Dieu-de-la-force (Bala-
deva), Il est le laboureur (Hali), 4 cause de sa charrue.
Il est bleu-vétu (Sitivdsa) & cause de ses vétements. Il
est I'amant de Hevati. Il est le fils de Rohini puisqu’il
résida dans son ventre. » (Brahma-vaivarta Purdna, Krishna
janma khanda, ch. 31.)

« Il est RAma, le Charmant, parce qu’il séduit le monde, »
(Bhdgavata-Purdna, 10, 2, 23.)

L’histoire de Bala-Rdma est racontée principalement
dans le Bhdgavala Purdna, (10° et 11° part.), le Mahd-
bhdrata et le Vishnu Purdna (5¢ part.). Elle est mentionnée
dans le Brahma Purdna (chap. 182-210), I'Agni Purdna
(chap. 12), le Brahmdnda Purdna (2¢ part., chap. 101-
107), le Kirma Purdna (1™ part,, chap. 24), le Vardha
Purdna (chap. 15), ete.

Les incarnations majeures du Quatriéme Age du monde,
I'dge des conflits (Kali-Yuga) sont Buddha et Kalki.

Buddha, I'lluminé

Le bouddhisme n'a laissé que quelques traces dans la
mythologie et la religion de I'Inde. Un certain nombre
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de réfutations philosophiques et théologiques du Boud-
dhisme sont tout ce qui reste dans la tradition hindoue
qui puisse nous rappeler I'importance que cette réforme
eut un jour dans le pays ou elle est née.

On a ni¢ que I'apatdra appelé Buddha soit Gautama
Buddha, fondatenr du Bouddhisme. Il semble toutefois
qu'il s'agisse bien de lni. Ses enseignements sont simple-
ment déerits comme hétérodoxes. « Le grand succés du
Buddha en tant que maitre religieux semble avoir induit
les brahmanes & l'adopter plutét qu'a reconnaitre en lui
un adversaire?®, »

Selon les Hindous, Vishnu descendit dans le monde
sous la forme du Buddha durant I'dge des conflits dans le
but de décevoir les hommes de basse naissance et les
génies qui étaient trop avancés dans I'étude des sciences
sacrées et devenaient une menace pour la suprématie
des dienx. Le Buddha incarne done la Puissance d'illusion
(Mayd) et d’erreur (Moha) de Vishnu. Son enseignement
s'écarte en effet des connaissances exactes qui cherchent
a4 pénétrer la nature du Cosmos, et la technique rituelle
qui permet 4 I'homme de participer au processus méme
de la création et de contrdler son destin. Il remplaca les
valeurs de savoir et d'action rituelle par des valeurs morales
qui attachent une importance absurde & l'individualité
humaine dont les mérites, les vertus, les intentions parais-
sent plus importants que les actes techniques et le savoir
réel. Ceci, disent les Hindous, écarta les bouddhistes des
régles védiques et les conduisit 4 ne pas tenir compte des
hiérarchies sociales ou autres. Aux valeurs intellectuelles
et techniques on voulut substituer une théorie du bien et da
mal qui ne peut étre qu'arbitraire. Les enseignements du
Buddha firent croire aux hommes et aux génies, 4 'impor-
tance de I'individu, et leur firent mépriser le savoir tradi-

1. Dowson : Dictionary of Hindu mythology, p. 38.
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tionnel. La sentimentalité de la non-violence en particulier
fit perdre en pusillanimités le temps consacré auparavant
4 1'étude et inaugura le déclin du savoir véritable qui
doit mener la race humaine 4 sa ruine 4 la fin de I'ige
présent.

L'histoire de la descente du Buddha se trouve principa-
lement contée dans le Maisya Purdna (47, 247), I'Agni
Purdna (chap. 16), le Bhdgavata Puordna (1, 3, 24), et le
Bhavishya Purdna (3, 1-6).

Kalki, I’Accomplissement

Le dixiéme avatdra Kalki est encore & venir, A la fin de
I'dge des conflits, 1'dge présent, il apparaitra monté sur
un cheval blanc et tenant une épée qui rayonnera comme
une cométe. Il rétablira 1'dge d'or, punira les méchants,
réconfortera les vertueux, puis détruira le monde. Plus
tard, sur les ruines de la terre apparaitra une humanité
nouvelle,

« Au crépuscule de I'dge présent, lorsque tous les rois
seront  devenus des voleurs, le Seigneur-de-l'univers
naitra d'un [brahmane appelé] Renom-de-Vishnu (Vishnu
Yashas) et sera nomm¢ Kalki. » (Bhdgavala Purdna, 1, 3,
26.)

La descente de Kalki est surtout décrite dans le Kalki
Purdna, mais est aussi mentionnée dans le Mahdbhdrala
(2, 50 et 3, 192), le Bhdgavata Purdna (1, 3, 10, 11, 2), le
Brahma Purdna (chap. 213), I'Agni Purdna (chap. 16), le
Viygu Purdna (chap. 98 et 104), le Linga Purdna (17® part.,
chap. 40), le Vardha Purdna (chap. 15), le Bhavishya
Puardna (3, 4, 26), ete.
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LES INCARNATIONS MINEURES DE VISHNU

w certain nombre d'incarnations mineures de Vishnu
sont décrites dans le Bhdgavala et d'autres Purdna-s,
tels que le Mdrkandeya, le Brahma-vaivarla, le

Vishou, le Malsya, ete.

Nara et Nirdyana, incarnations de la dévotion

Nara et NarAyana (Savoir et Demeure-du-savoeir) sont
deux saints qui apportérent au monde le message de I'amour
divin concu comme l'instrument de la réalisation spiri-
tuelle. (Ndrdyaniya, 732.) Le Mdrkandeya Purdna les
appelle les meilleurs d'entre les hommes. Ils étaient les
fils de Perfection (Dharma) et de son épouse Non-violence
(Ahimsa). Leur ascétisme était tel que les dieux, effrayés
des pouvoirs qu'ils pouvaient acquérir, leur envoyérent
pour les tenter les plus séduisantes des nymphes (apsaras).
Nardyana se frappa la cuisse et il en sortit une nymphe
plus belle que toutes celles du ciel. Cette nouvelle apsara
fut appelée Urvasi (Née-d'une-cuisse) et devint l'une des
plus célébres beautés du monde céleste. (Bhdgavata Pu-
rdna, 10, 1-4, et Dévi Bhdgavata, 4, 5-6.)
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Nara et Nirdyana sont aussi mentionnés dans le Vdmana
Purdna (chap. 2), le Vishnu Purdna (5, 37, 34-37), et le
Mahdbhdrata (3, 147, 157).

Sanaka, incarnation de la chasteté

Sanaka naquit dans la caste sacerdotale. Il observa
la chasteté absolue comme moyen de progrés spirituel
(Bhdgapata Purdna, 1, 3, 6; Brahma-vaivarta Purdna, 1,
18, 13).

Kapila, le philosophe

Kapila est un sage fameux qui étudia I'antique sagesse
des anti-dieux. Il enseigna la cosmologie traditionnelle
appelée science du Nombre (SAnkhya). Nous pouvons
reconnaitre en lui 'un des grands philosophes qui intro-
duisirent dans la civilisation aryenne et la langue sanskrite,
I'ancienne tradition philosophique des premiers habitants
de 1'Inde.

Le Bhigapala Purdna (3, 24) dit que Kapila ctait le fils
de I'un des Progéniteurs appelé Ombre (Kardama Pra-
jApati) et de la fille du Législateur Sviyambhuva Manu,
né lui-méme de 1'Auto-engendré. Mais, selon le Hari-
vamsha, Kapila était le fils d'Imprécision (Vitatha). On
identifie parfois Kapila &4 Agni, le dien du Feu. (Mahdbhd-
rata, 3, 223, 21.) 11 détruisit d'un seul regard de son ceil
briilant les soixante mille fils du roi Poissonnier (Sagara)
qui troublérent sa méditation lorsqu'ils visitérent le monde
souterrain en cherchant un cheval échappé du sacrifice.
(Rdmdyana, 1, 40, Mahdbhdrala, 3, 106 et 107.)

Dattiitreya, le magicien

Dattitreya fut 'un des précepteurs des anti-dieux. Il fut
le créateur des sciences magiques, des Tantra-s et des rites
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magiques. 1l rétablit aussi les rites vidiques (Mahdbhi-
rata, 2, 48, 2-4). On dit qu'il naquit d'une émanation de
Vishnu qui féconda la femme du sage Dévorant (Atri).
Dattitreya protége les hommes des influences maléfiques.
11 créa la plante qui sert & préparer la liqueur sacrificielle,
le soma. Il aimait les plaisirs des sens, les femmes et le vin.
Son amour des chansons et des instruments de musique
ainsi que son association avec les gens de basse casle
qui pratiquent les arts, le rendirent impur rituellement.
Pourtant, les dieux qu'il protégea des démons le tiennent
en haute estime. (Mdrkendeya Purdna, chap. 17-18.)
lls dirent de lui : « Nulle tache ne peut souiller un cceur
purifié par les ablutions de I'étude et dans lequel a pénétré
la lumiére du savoir. » (Mdrkandeya Purdna, 18, 29.)

Dattitreya fut le protecteur du roi Kértavirya & qui il
donna mille bras. (Mahdbhdrala, 2, 48; Mdrkandeya Purdna,
chap. 18.) Son histoire est mentionnée dans le Vidyu
Purdna (chap. 70 et 98), le Brahma Purdna (chap. 213),
le Mirkandeya Purdna (chap. 17-18), le Bhdgavala
Purdna (1t part., chap. 3), le Malsya Puridna (chap. 47
et 243), le Vishnu-dharmotlara (17 part., chap. 25), le
Mahdbhdrata (2, 48) etc.

Yajiia, le sacrifice rituel

Vishnu est identifié au sacrifice et au rituel de destruc-
tion perpétuelle par lequel I'Univers existe. Beaucoup de
ses traits mythiques font allusion au sacrifice et toutes
ses incarnations sont en rapport avec les diverses formes
du sacrifice.

« Dans les temps anciens le Progéniteur appelé Désir
(Ruci) épousa Volonté (Akati). C'était le temps o le fils
de I'Auto-engendré (Svdyambhiva) était le Législateur
(Manu). Akati était sa fille. De Désir et de Volonté naqui-
rent le Sacrifice (Yajia) et sa sceur I'Honoraire-des-
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prétres (Dakshind). Le frére et la sceur s’unirent comme
mari et femme et eurent douze fils qui sont les divinités
appelées Invocations (ydma). » (Vishnu Purdna, 1-7,
19-21. Voir aussi le Bhdgavala Purdna, 1, 3, 12et 2,7, 2.)

Le Sacrifice a la téte d'un cerf. Il fut tué par Virabhadra
durant le sacrifice de Daksha. Il monta alors au ciel et
devint la constellation appelée la Téte de ceri (Mriga-
shiras). (Harivamsha.)

Rishabha, le taureau, incarnation des vertus morales

Rishabha fonda, dans des dges lointains, la religion pré-
aryenne du jainisme, qui considére la morale comme une
fin en soi, indépendamment de toute notion théologique.

Selon le Bhdgavata Purdna (5, 4-6) et le Vishnu Purdna
(2, 1) il était le fils de Nabhi (le nombril [du monde]) et de
sa femme Meru (I'axe polaire) qui eurent cent fils. L'ainé
était Bharata qui donna son mom au continent indien,
appelé Territoire de Bharata. (Bharata-varsha.)

Rishabha montra & ses fils la voie de la sagesse et pour
prouver au monde la grandeur de cette voie, il abandonna
son royaume & son ainé pour se retirer dans un ermitage.

Il se livra & des mortifications si terribles qu’il devint
une « simple agglomération de peau et de nerfs ». Plus tard
il visita I'Ouest et le Sud de I'Inde, enseignant la voie de la

sagesse.
Dhanvantari, I'art médical

Dhanvantari (celui qui tourne en rond) est une divinité
solaire personnifiée comme le médecin des dieux. Il appa-
rut au moment du barattement de la mer portant la coupe
d'ambroisie (Mahdbhdrata, 1, 18, 53). Selon le Vdyu
Purdna (93, 9-22), Dhanvantari, lorsqu'il sortit de I'océan,
demanda & Vishnu une place parmi les dieux. Vishnu
lui accorda une place & cdté des divinités du sacrifice. 1l
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lui accorda aussi de naitre & nouveau comme roi de Benares.
C'est en tant que roi qu’il enseigna la science médicale sur
la terre (Malsya Purdna, chap. 251).

En tant que divinité védique, des oblations sont offertes
4 Dhanvantari au crépuscule et dans la direction Nord-
Est. On lui attribue plusieurs existences. Dans chacune il
fut un maitre aux connaissances universelles.

1l est mentionné dans le Brahma Purdna (chap. 11), le
Vayu Purdna (chap. 92), le Brahma-vaivarla Purdna
(4¢ part., chap. 92), le Malsya Purdna (chap. 251), le
Mahdbhdrata (1-18), le Bhdgavata-Purdna (8-8), ete.

Hayashirsha, P'incarnation i téte de cheval, le protecteur
des Eeritures

Hayashirsha est une incarnation de Vishnu & téte de
cheval. A la requéte de Brahmd, il plongea au fond de
T'océan pour reprendre les Veda-s qui avaient été volés
par deux génies (dinava-s), Miel et Nourrisseur-t'insectes
(Madhu et Kaitabha), qu'il tua. (Mahdbhdrata, 12, 357.)

« Dans le sacrifice-cosmique, le Tout-puissant lui-méme
est cet étre A téte de cheval, le mile du sacrifice, couleur
d’or. Les Veda-s et les sacrifices sont sa substance, les
dieux son Ame. » (Bhdgavata Purdna, 2, 7, 11.)

\'yiu,hmﬁlmdmﬂwim

Vyisa, le compilateur, « comprit la faiblesse de 1'esprit
humain [dans le troisiéme dge du monde]. Il divisa le
savoir traditionnel, le Veda, en plusieurs branches ».
(Bhdgavata Purdna, 1, 3, 21.)

C'est lui aussi qui « arrangea les dix-huit Purlna-s,
compila le Mahdbhdrata et le fit connaitre ». (Devi Bhdga-
pata, 1, 3, 17.) Il est considéré comme le premier fondateur
de la philosophie du Vedénta.

Vyhsa est une entité cosmique qui nait et renait pour
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arranger et répandre les livres saints. « Apparaissant dans
tous les Ages du monde en compagnie de Vérité (Satya-
vati) [sa mére], il divise I'arbre du Savoir (Veda-druma)
en plusieurs branches. » (Bhdgavala Purdna, 2, 7, 36.)
Vydsa naquit dans une ile. Incarnation de Vishnu, il
était le fils [illégitime] de Vérité (Satyavati) et du sage
Eeraseur (Pardshara). (Mahdbhdrata, 12, 395, 4-5.)
L'histoire de Vyfsa est mentionnée dans le Vishnu
Purdna (3, 3-1), le Devi Bhdgavala Purdna (12, 4), le Vdyu
Purdna (chap. 10), le Brahmdnda Purdna (2, 34), ete.

Prithu, le premier roi

Le nom de Prithu apparait dans I'Atharva Veda (8, 10,
22-23). « Il sut traire la terre pour en tirer l'art de 'agri-
culture et les grains comestibles. » Le Shalapatha Brdhmana
(5, 3, 5, 4) parle de lui comme du premier homme qui ait
été fait roi. C'est lui qui aurait établi les bases de I'ordre
social et les divisions de la société humaine, lui encore qui
creusa le premier puits, qui inventa I'agriculture et qui
forca ainsi la terre & lAcher ses trésors. (Vishnu Purdna,
1,13.) Prithu découvrit également les propriétés des plantes
médicinales.

La naissance de Prithu est racontée dans le Vishnu
dharmottara (1, 109-110). Son pére était opposé a toutes
formes de religion et de sacrifice. Un groupe de sages pienx
le mirent 4 mort en le frappant avee des feuilles d'herbe
sacrée, Les prétres ensuite frottérent le bras droit du corps
et il en jaillit un enfant d'une beauté resplendissante
qui était Prithu.

Prithu est mentionné également dans le Mahdbhdrata
(12, 107), le Bhdgavata Purdna (4, 13-15), le Vishnu Purdna
(1, 13), le Vdyu Purdna (chap. 62), le Malsya Purdna
(chap. 10), le Padma Purdna (1, 17), le Harivamsha (1, 2),
le Brahma Purdna (chap. 4).
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Dhmml’lmn:ﬂc,inumuﬁminmﬁrhhvﬂmﬁ

Dhruva, 1'lmmuable ou 1'étoile polaire, était le fils du
roi Uttdnapada (la petite ourse), lui-méme fils du Leégis-
lateur-né-de-I'auto-engendré (Sviyambhuva Manu) qui est
le Progéniteur de I'humagnité présente. Immuable et sa
mére Bonne-conduite (Suniti) furent insultés par la favorite
de Uttanapada, Belle-a-voir (Suruci). Dhruva avait cing ans.
Indigné il quitta le palais et s'en alla vivre dans la forét
auprés des sages. Il commenca une vie d’ascése au bord
de la rivitre Yamund. Il devint plus tard roi de la terre
entiére et s'éleva au ciel. Il est maintenant I'étoile polaire.
(Bhdgavata Purdna: 17 part., chap. 8-12; Matsya Purdna :
chap. 4; Vishnu Purdna: 17 part., chap. 11-12; Mahd-
bhdrata : 13, 6, 15; Linga Purdna : 1, 62; Brahma Purdna :
2,9, 12, etc.).

Dhruva est l'incarnation du pouvoir de la volonté.

Le sauveur du Roi-éléphant, incarnation de la Foi

Gajendra était un roi qu'une malédiction avait changé
en éléphant. Un jour qu’il se baignait dans un étang, un
crocodile le saisit et essaya de I'entrainer sous les eaux. La
lutte dura des siécles. Lorsqu'il commenca & perdre scs
forces, le Roi-¢léphant implora Vishnu et mit en lui sa
confiance. Vishnu alors apparut et le libéra. Le Roi-¢léphant
représente le pouvoir de la Foi. Son histoire est contée dans
le Bhdgavala Purdna (8¢ part., chap. 2-3), le Vimana
Purdna (chap. 35), le Vishnu Dharmottara (1, 194), le Vishnu
Purdna (1% part., chap. 11-12).
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Mohini, I'enchanteresse

Mohini est l'incarnation de Vishnu dans un corps de
femme, dans le but de tromper les Anti-dieux et de les
priver de 'ambroisie qui rend immortel. Mohini apparut
au moment du barattement de la mer. Elle séduisit égale-
ment Shiva et lui fit apprécier la puissance de la magie de
Vishnu. L'histoire de Mohini est contée dans le Mahdbhd-
rata (1, 18-19), le Bhdgavata Purdna (8, 9, 10 et 12), le
Hdmdyana (1, 45), le Padma Purdna (3, 10), etc.

Le Mleccha avatiira

Plusieurs livres d'astrologie mentionnent un avatira
¢tranger (Mleccha) né parmi les barbares de I'Ouest. On a
souvent suggéré qu'il s'agissait de Jésus. Aucun ouvrage
existant ne donne, & ma connaissance, de détails sur sa vie.

Niirada, incarnation de Part musical

Nérada est I'un des sept sages principaux. Plusieurs
hymnes du Rig Veda furent composés par lui. Selon le
Mahdbhdrata (1, 66, 44), il était le fils de Vision (Kashyapa)
et de 'une des filles d’Art-rituel (Daksha). Les Purina-s
en font un fils de 'Etre-immense (Brahma).

« Il naquit de la gorge de I'Etre-immense qui est le dis-
pensateur (da) du savoir (nara). C'est pourquoi ce prince
des sages est appelé Nirada, ([fils] du dispensateur du
savoir). » (Bhrama-vaivaria Purdna, 1, 22, 2.)

Néirada inventa la vind, le premier instrument 4 cordes.
11 est le chef des musiciens célestes. Ménestrel errant, il est
facétieux et séme la discorde. On le rencontre dans un
grand nombre d’histoires mythologiques. Une malédiction
de Brahmd le condamne & une vie de désordre et de sen-
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sualité. (Ndrada-paiica-rdfra, et Brahma-vaivaria Purdna,
6, 5, 38-43.)

Nirada est I'un des premiers & avoir exposé la doctrine
tantrique. Il est considéré comme l'auteur d'un grand
traité sur les lois et les régles de conduite, le Ndradiya
Dharma-shdstra. Plusieurs ouvrages sur la théorie musicale
lui sont attribués. Le Brahma-vaivarta Purdna (1, 12-30) et
le Bhdgavala Purdna (1, 4-5) donnent I'histoire des diverses
naissances de Nirada.

Selon le Mahdbhdrata (12, 29) Nérada épousa la fille du
roi Vainqueur-du-courant (Shrinjaya). Ndrada et son neveu
le sage Montagne (Parvata) échangérent des malédictions
et, pour un temps, Ndrada eut le visage d'un singe et
Parvata ne put pénétrer dans le Paradis. Ils finirent par
faire un compromis. Selon le Brahma Purdna (chap. 3),
Narada, fils de Brahma4, conseilla aux fils d"Art-rituel de
mener la vie des asciétes, Le Progéniteur en fut furieux car
il avait besoin de ses fils pour 1'ceuvre de la création du
monde. 1l menaca de maudire le sage. Brahmd et les sages
divins parvinrent 4 le pacifier en promettant que Narada
naftrait 4 nouveau comme le fils d'une des filles d’Art-rituel
mariée au sage Vision.

Selon le Devi Bhdgavala (6° part., chap. 28-29), Nirada
voulut connaitre la puissance du pouvoir d'illusion de
Vishnu. Vishnu le conduisit prés d'un lac dans lequel
Narada prit un bain. Il se trouva transformé en femme.
1l épousa alors le roi Taladhvaja et fut heureux et fier de
son role de reine et de ses fils. Plus tard Vishnu fit dispa-
raitre I'illusion et lui rendit sa forme originelle.
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Vv

SHIVA, LE SEIGNEUR DU SOMMEIL

Les origines du shivaisme

ERTAINS des aspects les plus profonds de la pensée
C de I'Inde ont été liés dans le passé comme ils le

sont encore aujourd’hui avee la philosophie shivaite.
Cette philosophie, originellement distincte de celle des
Veda-s, appartient 4 une couche plus ancienne de la civi-
lisation indienne qui fut peu & peu assimilée par les conqué-
rants aryens. Rudra, le souffle vital du cosmos et I'équi-
valent védique de Shiva, ne commence & prendre sa
place prédominante comme le dien de 1'Obscurité-trans-
cendante qui personnifie la tendance désintégrante, que
dans les Upanishad-s qui expriment la pensée d’un dge
oit la vision védique du monde avait abandonné une
partic de sa conception naturaliste de I'Univers, pour
s'imprégner d’autres notions empruntées aux cultures
anciennes du pays indien. Dans les Veda-s le mot Shiva,
signifiant bénéfique, sert seulement comme une épithéte
de Rudra. Cette épithéte peu & peu remplaca dans l'usage
commun le nom terrible de Rudra que I'on craignait de
prononcer. Les Purdna-s et les Agama-s dans lesquels

sont exposés les mythes et le rituel du culte de Shiva
19
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forment une vaste littérature qui contient, mélés 4 des
additions relativement récentes, certains des documents
les plus anciens sur la religion de I'Inde et du monde.
Ces ouvrages, avec les mythes et les rites qu'ils exposent,
retrouvérent peu & peu, parmi les livres sacrés des hin-
dous, une place qui leur fut longtemps contestée par les
trois premiers Veda-s et leurs annexes. Le quatriéme
Veda, I'Atharva, est d'une inspiration différente et est
plus proche des Agama-s que du Rig Veda.

Le culte de Shiva est toujours demeuré la religion du petit
peuple indien pour qui il n'y avait guére de place dans
la société aristocratique des aryens, mais il est aussi
resté la base de doctrines ésotériques, transmises par des
ordres initiatiques dont la mission était, et demeure encore
aujourd’hui, de conserver les formes les plus hautes de
la spéculation métaphysique & travers les périodes de
conflit et de décadence, telle que celle qui suivit la conquéte
aryenne de I'Inde, périodes durant lesquelles des vain-
queurs proclament la supériorité de conceptions reli-
gieuses relativement grossiéres, par rapport & la sagesse
antique de trés vieilles cultures dont peu & peu les conque-
rants eux-mémes finissent par s'imprégner.

Les documents les plus anciens qui nous restent aujour-
d’hui sur la philosophie du shivaisme se trouvent dans
les Agama-s shivaites, les Upanishad-s shivaites et six
Purdna-s shivaites : le Linga Purdna, le Shiva Purdna,
le Skanda Purdna, le Malsya Purdna, le Kirma Purdna
et le Brahmdnda Purdna. La plupart des autres Purdna-s
sont toutefois basés également sur d’anciennes traditions
autochtones, en particulier I'’Agni Purdna. Tous mention-
nent les mythes de Shiva.

Il existe par ailleurs des textes trés anciens dans des
langues autres que le sanskrit, conservés dans les colléges
de prétres des sectes shivaites tels que les lingayat-s qui,
malgré certaines réformes plus ou moins récentes, ont
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conservé des rites trés anciens, et enterrent encore aujour-
d’hui leurs morts avec des cérémonies qui n'ont guére
varié depuis la préhistoire. Personne d'autre que des
fideles obligés au secret n'a pu, & ma connaissance, avoir
jusqu'd présent un accés direct a ces textes.

Plusieurs des Purdna-s semblent étre les résumés en
sanskrit d'une ancienne littérature composée dans d’autres
langues anciennes, peut-étre dravidiennes. Les versions
tamoules de certains Purdna-s différent notablement des
versions sanskrites et sont souvent considérées comme
plus anciennes. I est évident, d'aprés le style du Shiva
Purdna par exemple, qui présente un simple squelette
d'histoires dont le détail est censé étre connu de tous,
qu'il s'agit de résumés souvent maladroits et trés cer-
tainement traduits. Les Purdna-s shivaites semblent avoir
été rédigés sous leur forme présente, 4 une époque ou le
védisme avait si complétement établi sa prédominance
dans I'Inde, qu'il pouvait se permettre de faire place aux
anciens cultes et philosophies, sans méme les altérer si ce
n'est trés superficiellement. Le Shivaisme avait été pen-
dant de nombreux siécles une religion persécutée, repré-
sentée comme la religion des Anti-dieux et des démons.
Dans le Rdmdyana, Rivana, le Démon-roi de Ceylan, est
un dévot de Shiva. Aprés des siécles de domination aryenne,
le rituel védique et la philosophie s'étaient si profondé-
ment pénétrés de la sagesse des anciens Asura-s, qu'elle
en était transformée. La différence entre la pensée aryenne
et non-aryenne était devenue si peu de chose, qu'il était
facile de faire place ouvertement & des aspects du culte
de Shiva que les anciens aryens considéraient avec horreur
et mépris. C'est alors sculement que ce qui restait des
livres sacrés pré-aryens commenca & étre traduit en sans-
krit et ceci explique pourquoi ces textes sont souvent
écrits dans une langue tardive et vulgaire. Ils contiennent
pourtant, mélés a des éléments plus récents, une quantité
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de matériaux d'une antiquité peut-étre prodigieuse.

C'est le sage Kapila qui, selon la légende, étudia le
premier cette sagesse presque oubliée des Asura-s et
I'enseigna aux fidéles des Veda-s. C'est de cetie source
que nous vient I'ancienne cosmologie, le Sankhya, qui
donna naissance au Vedanta et qu'il ne faut pas confon-
dre avec le systéme philosophique beaucoup plus tardif
qui porte lui aussi le nom de Sinkhya. L'ancienne potsie
tamoule des Sangam-s, plus ancienne que les versions
existantes des Purdna-s, fait allusion aux mythes shivaites.

La cosmologie shivaite, trés complexe, différe dans sa
forme et son expression de la cosmologie védique, bien
qu'elle ait visiblement eu une grande influence sur les
textes védiques tardifs et les Upanishad-s. Des équiva-
lences furent établies peu 4 peu entre les termes des deux
systémes de sorte que les hindous d'aujourd’hui peuvent
4 peine croire qu'il s'est agi a l'origine de deux philosophies
différentes.

La philosophie shivaite représente l'aspect le plus abs-
trait de la pensée religieuse indienne. Elle nous apporte
les enseignements étranges et profonds de la plus ancienne
cosmologie ainsi que les méthodes de yoga qui demeurent
la base de toutes les conceptions du progrés intérieur et de
la réalisation spirituelle dans I'hindouisme récent comme
il 1'était dans I'Inde pré-aryenne.

Tout ce qui a un commencement doit nécessairement
avoir une fin. Tout ce qui est né, doit mourir. Tout ce qui
existe doit cesser d'exister. C'est pourquoi toute chose
existante se dirige infailliblement vers la désintégration.
Le Pouvoir de destruction est la voie qui méne 4 la ces-
sation d'exister, et 4 la chose la plus proche de la non-
existence, I'Immensité inqualifiable dans laquelle toute
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existence se dissout. Ce pouvoir universel de destruction
par lequel toute existence finit et duquel toute existence
juillit, est appelé Shiva, le Seigneur-du-sommeil « d'olt
tous ces éléments sont issus, par lequel une fois nés ils
survivent, dans lequel ils retourneront se fondre ». (Taitti-
riya Upanishad, 3, 1.)

Shiva est la personnification de famas, l'inertie cen-
trifuge, la tendance vers la dispersion, la désintégration,
'annihilation.

Lorsque l'univers s'étend indéfiniment, il se dissout
graduellement et cesse d'exister en tant qu'organisme.
Cette dispersion dans I'obscurité de I'insubstantialité cau-
sale, marque la fin de toute différenciation de tout lien
et temps.

Rien de ce qui existe ne peut échapper & ce processus
de destruction. L’existence est seulement un stade dans
un univers qui s'étend, c'est-i-dire se désintégre. Clest
de la destruction, de la désintégration que l'existence
renait 4 nouveau. C'est pourquoi la destruction est la
cause ultime, l'origine premiére, invisible, de toute créa-
tion. Seul Shiva, le puuvoirude-dé:sintégratjon, demeure
i la fin et au commencement. Il est décrit comme un
vide infini, substrat de l'existence, et il est comparé au
silence et @ I'obscurité de I'inconscience dont nous avons
une expérience relative dans le sommeil sans réves, dans
lequel toute activité mentale est suspendue,

« Cet étre-d’obscurité s'étendait partout, pareil au
sommeil inconscient sans forme, indescriptible, indéfinis-
sable. » (Manu Smrili, 1, 5.)

D’un certain point de vue Shiva, le Seigneur-du-sommeil,
est done identifié au substrat d’immensité. D'un autre
point de vue, il est en rapport avec le commencement et
la fin de I'existence. Il est donc le moyen-terme qui relie
I'immensité, le brahman, le substrat neutre, impersonnel,
au principe causal ou divinité personnelle (Ishvara). Il
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est 1'état supréme du réel, puisque au-deld de lui se trouve
le non-existant. Les Upanishad-s le décrivent comme un
abime sans fond.

« Par-deld cette obscurité, ne se trouve ni jour, ni
nuit, ni existence, ni non-existence, mais seulement
Shiva, I'indestructible. Le Soleil méme demeure prostré
devant lui. C'est de lui que jaillit le savoir sans-ige. »
(Shoeldshvatara Upanishad, 4, 18.)

« La, le soleil ne brille plus, ni la lune, ni les étoiles.
L'éclair ne scintille pas, que dire du feu terrestre, car
tout ce qui brille n’est que le reflet de celui dont la splen-
deur illumine l'univers. » (Shrefdshvalara Upanishad, 6,
14 et Katha Upanishad, 2, 15.)

« Il n'a pas de corps, ni de sens. Nul qui soit son égal
ou plus grand ne peut étre. Nous entendons seulement
parler des mille formes que prennent ses pouvoirs inhé-
rents de savoir, de vouloir et d'agir. » (Shveldshvalara
Upanishad, 6, 8.)

Les principaux aspects de Shiva

Mille et huit noms de Shiva sont donnés dans le Shiva
Purina (chap. 69) ainsi que dans le 17® chapitre de
I'Anushdsana parvan du Mahdbhdrala®, Le Linga Purdna
donne également mille noms de Shiva.

Lorsque nous étudions la signification des différents
aspects de Shiva symbolisés par ses noms, il n'est pas
d'ordinaire nécessaire d'envisager leur origine historique
ou pré-historique. Certains de ces noms ont peut-étre
appartenu aux dieux de différents peuples. Mais ils ont
été si complétement assimilés que nous ne pouvons les
envisager qu'avec le sens dans lequel ils ont été et sont
employés dans la théologie traditionnelle du Shivalsme.

La plupart des noms communs de Shiva sont des

1. Chap. 45 dans I'éditlon de Kumbakonam.
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épithites descriptives telles que : #é-trois-yeux (tri-locana
ou tryambaka), au-cou-bleu (nila-kantha), aux-cing-
visages (paficinana), couronné-de-lune (candra-shekhara),
porteur-du-Gange (Gangidhara), seigneur-des-montagnes
(girisha), aux-cheveux-en-broussailles (jatd-dhara), image-
des-eaux (jala-milrti), au-collier-de-crines (kapila-mélin),
immuable (sthénu), -1'ceil-difforme (virdpaksha), maitre-
de-I'univers (Vishva-ndtha).

Le dieu terrible et bénéfique

Du point de vue de I'étre individuel, la destruction se
manifeste toujours en deux stades successifs, le premier
est 1a mort physique, le second la dissolution de I'indivi-
dualité subtile. Le premier est la fin de I'existence appa-
rente, le deuxiéme la libération de ses liens subtils, Il y
a done deux aspects de Shiva, I'un effrayant, 'autre dési-
rable, 'un immédiat, 'autre transcendant. Dans son action
ultime Shiva représente la mort de la mort, cest-i-dire
la vie éternelle,

Par ailleurs, c'est de la destruction que nait la vie.
La vie n'est que P'acte de détruire, de dévorer la vie. La
vie est I'image méme de celui qui donne la mort. En tant
que la fin de toutes choses, Shiva est le dieun de la mort;
en tant qu'origine de toute création, il est la source de
la vie, Shiva est donc représenté comme le dieu terrible
qui détruit, qui dévore tout, mais aussi comme I'étre
mystérienx et lubrique qui erre i travers foréts et mon-
tagnes, donnant naissance & toutes les formes de la vie,
créant des mondes nouveaux et des étres nouveaux par
le rythme de sa danse, par les sons de son tambourin,
par ses postures de yoga, par les gouttes de sa semence
jetée aux wents.

Son image nous vient des profondeurs de la pré-histoire.
Il semble étre le plus ancien de tous les dieux.
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Rudra, Seigneur-des-larmes, le destructeur

Dans I'hindouisme tardif, Shiva (le Seigneur-du-som-
meil) est le nom donné 4 I'aspect paisible, transcendant de
la tendance désintégrante, tandis que Rudra (le Seigneur-
des-larmes) représente l'aspect agressif, actif, visible de
la destruction. C'est donc Rudra qui symbolise directe-
ment la tendance centrifuge, la dispersion, l'obscurité
(tamas) associée dans la Trinité aux deux autres tendances,
la tendance centripéte (sattva) qui crée la lumiére, et la
tendance orbitante ou dynamique (rajas) qui crée le temps
et l'espace, et qui sont respectivement représentées par
I'Immanent (Vishnu) et I'Etre-immense (Brahma).

Dans les Veda-s, Rudra apparait comme un dieu puis-
sant et dangereux. Il est le dieu hurlant des tempétes,
pére des dieux des vents, parfois identifié au feu (Taitti-
riya Samhitd, 3, 2, 4 et Taitliriya Brdhmana 3, 2, 8, 33).
11 faut se méfier de lui. Son nom ne doit pas étre prononcé.
Ses formules magiques sont des interdictions. Dans les
rites sa place est séparée de celle des autres dieux. Son
oblation est offerte avec celle des anti-dieux et des esprits
du mal.

Le Rig Veda (1, 114 et 2, 33) appelle Rudra, Seigneur-
des-hymnes, Seigneur-des-sacrifices, le Guérisseur, Brillant-
comme-le-soleil, le meilleur et le plus bienfaisant des
dieux. Il dispense la richesse et fait prospérer les chevaux,
les moutons, les hommes, les femmes et les vaches. Il
est le nourricier et éloigne le mal. 11 est armé de la foudre
(2, 33, 3), il porte un arc et des fléches (2, 33, 10: 5, 42,
11; 10, 126, 6). Monté sur son chariot il est dangereux
comme un fauve. Il est destructeur et violent. Une lon-
gue priére que lui adresse le Yajur Veda, 'appelle bien-
veillant, sans-malice, libérateur, guérisseur-céleste, rouge,
au-cou-blen, aux-mille-yeux, porteur-de-mille-carquois.
Dans un autre hymne, ainsi que dans le Rig Veda (7, 59,
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12), il a trois yeux. Il est parfumé et apporte la prospérité.
Il protége le bétail, toutefois son caractére est violent.
On ne peut rien lui cacher. Rien n'est hors de son atteinte.
C'est lui qui punit les conpables. « Rudra donne au pécheur
les tortures de l'enfer®. »

Du point de vue de la vie, la destruction fait peur.
e Rudra est celui qui tue. » (Atharva Veda, 1, 19, 3.) Les
hommes parlent de lui avec terreur. « Il est la mort...
le démon... la cause des larmes. » (Atharva Veda Siikia,
16, 6, 26.) On l'implore avec anxiété :

Ne fais pas mourir nos péres el nos méres.
(Rig Veda, 1, 114, 7.)

Ne nous frappe pas dans nos fils, ni dans la durée de nos jours.
Ne sois pas insensible.

Ne fais pas de mal @ notre bélail, ni a nos chevaux

Ne massacre pas nos héros dans la rage

Seigneur-des-larmes !
(Shoetdshvatara Upanishad, 4, 22.)

Pour lui le prélre el le guerrier ne sonl que son repas, la
mori un condiment.

Qui peut dire quand il va venir.
(Katha Upanishad, 2, 25.)

Tous ceux qui accomplissent une fonction destructrice
participent au principe appelé Rudra. La vie qui ne peut
subsister qu'en détruisant la vie est une manifestation
du Seigneur-des-larmes,

« 0 Bienveillant (Maitreya)! Celui qui détruit quoi que
ee spit du monde inanimé ou animé fait I'cuvre du des-
tructeur. Il devient la personnification du terrible tor-

1, Mahidhdra, commentaire sur la Vdjasaneyi Samhifd du Yajur
Veda blanc 16,33,
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tureur-des-hommes qui donne la mort. » (Vishou Purdna,
1, 22, 39.)

Appelé pour la premiére fois le Grand-dien (Maha-deva)
dans le Yajur Veda blanc, Rudra apparait dans les Upani-
shad-s comme le Dieu-supréme :

Il n'a ni commencement, ni milieu, ni fin.
It est l'unique, 'omniprésent,
le merveilleuz, la joie du ceeur,
I'épouz de la Paiz-de-la nuil (Umd),
le premier des dieux, le souverain supréme,
Il a lrois yeur, le cou bleuté. Il est paisible.
Il est le créafeur, le Seigneur-du-sommeil,
le souverain du Ciel, I'indestructible.
Ragonnant de lui-méme au-dessus de loul
il est ' Immanent, le souffle vital,
le feu destructeur el I'oblation qu'il dévore.
Eternel, il est tout ce qui fuf el sera.
Le connaissan! on fraverse la mori.
Il n'est pas d'aulre voie qui méne
Vers la Libéralion.

(Kaivalya Upanishad, 6-9.)

En tant que le principe actif de toute destruction, le
Seigneur-des-larmes est le Régent-de-l'univers. « Rudra, le
terrible, unique et sans second, gouverne tous les mondes
par ses pouvoirs. Il réside en toute créature. Il est le pro-
tecteur. Ayant créé tous les étres vivants, il les refond
tous ensemble & la fin des temps. » (Shvetdshvalara Upani-
shad, 3, 2.)

« Le Grand-dien est partout mais on ne peut le voir,
Il est le créateur, le souverain du monde. Il est le suze-
rain de I'Etre-immense, de I'Immanent et du Roi-du-ciel.
Tous les étres célestes, de 1'Etre-immense aux génies du
mal le vénérent. (Mahdbhdrata, 13, 14, 3-4.)
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Le nom de Rudra

L’origine du mot Rudra reste obscure. Nous n’en connais-
sons que des étymologies symboliques. Les Brihmana-s
expliquent que lorsque Rudra naquit, il se mit & pleurer.
Le Progéniteur, son pére, en demanda la raison, et appre-
nant que l'enfant pleurait parce qu'il n’avait pas de
nom, il I'appela Pleureur (Rudra), de la racine rud, pleu-
rer. La méme histoire est racontée dans le Padma Purdna
(chap. 8), le Kiirma Purdna (1, 10) et le Vishnu Purdna
(1, 8).

« Il est Rudra parce qu'il fait pleurer. » (Kilrma Purdna,
110, 24.)

¢ Lors de la destruction, il extermine les &tres vivants et
les fait pleurer. C'est pourquoi il est le Seigneur-des-
larmes. » (Vishnu-sahasra-ndma-bhdshya, 26.)

« Lorsque le souffle vital quitte le corps, les hommes se
lamentent. [Le soufile vital] est donc appelé Rudra,
parce qu'il fait pleurer. » (Brihad-dranyaka Upanishad,
3,9 4)

La Brihad-devatd dit que Rudra weut dire hurleur.
« Parce qu'il hurla (arodit) dans le ciel, donnant aux hommes
la pluie et la foudre, les quatre Voyants le louent comme
le Hurleur (Rudra). » (Brihad-devatd, 2, 34.) Le Mahd-
bhdrata (12, 10369) compare son rire au son creux et
terrible du tambour de guerre.

Rudra veut dire aussi Celui-gui-enléve-la-douleur.
« Rut est le nom donné aux trois formes de la douleur
[physique, mentale et spirituelle] qui existent en ce monde.
La cause de la douleur est aussi appelée rut. 1l est Rudra,
Celui-qui-enléve-la-douleur parce qu'il éloigne toutes les
formes de la souffrance. » (Shabda Cinidmani.)

Rudra peut vouloir dire le « Rouge ». Ceci pourrait étre
aussi le sens originel de Shiva dans quelque langue non-
aryenne. Le mot tamoul pour rouge est Sheo-, Shivappu.
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La personnification de la colére

Ce monde est régi par la peur. Rudra est « la grande
Peur, la Foudre-qui-menace » (Katha Upanishad, 5, 3
et Kena Upanishad, 3, 2). « Celui dont les dieux mémes
craignent la rage dans le combat » (Rdmdyana, 1, 1, 4).
« Par crainte de lui, le vent souflle; par crainte de lui, le
soleil brille; par crainte le feu, le Roi-du-ciel et la Mort
s¢ hiitent dans leur travail.» (Taiffiriya Upanishad, 3, 3.)

La colére des dieux est la source méme de Ja peur. Comme
le souverain supréme, le Seigneur-des-larmes incarne tout
ce qui effraie. Il est le Furieux (Canda), la Rage (Candika),
le Formidable (Bhima), le Terrible (Ugra), I'Epouvantable
(Ghora), le Terrifiant (Vibhishana). (Mahdbhdrata, 12, 10,
370 et 12, 10, 375.)

La colére elle-méme est vénérée en lui,

« Je te salue, fureur du Seigneur-des-larmes. » (Vdja-
saneyi Samhiid, 16, 1.) Dans le mythe des Purina-s, la
naissance de Rudra est due & la colére (manyu) du Pro-
géniteur (Prajipati).

Le fen qui tue

La premiére des formes de destruction est le feu. Agni,
Seigneur-du-feu, est donc une manifestation de Rudra.
Dans le Rig Veda, Agni est souvent appelé Rudra et iden-
tifié 4 lui. « Agni est Rudra » (Shatapatha Brihmana, 5, 3,
1, 10 et 6, 1, 3, 10 et Taiftiriga Samhitd, 5, 4, 3, 1). « Ce
feu subtil pénétrant toutes choses est le dieu Rudra lui-
meéme » (Shatapatha Brdhmana, 9, 1, 1, 1). « Agni est le
nom de Rudra. Agni a deux formes, 'une terrible, I'autre
bénéfique (Shiva) » (Aitareya Brdhmana). « Agni est appelé
Rudra » (Nirukta, 10, 1, 1). « Parce qu'il créa tous les
mondes, ce Rudra est appelé Agni » (Atharva Samhitd
7, 87, 9). Tout ce qui brille est de Rudra, La chaleur du
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soleil est le souffle de Rudra (Rudra-priana). Tant qu’il
personnifie le feu du sacrifice, Rudra est appelé le Maitre-
du-bétail (Pashupati). En alchimie, le mercure, que l'on
croit étre de I'énergie solaire accumulée entre les couches
de la terre, est appelé sperme-de-Rudra (Rudra-virya).

Bhairava, le Terrible

Sous son aspect le plus effrayant, Rudra est appelé
Bhairava, le Terrible. Il est le destructeur malévolent
qui se plait 4 détruire. Selon la Tailtiriya Samhild, (6, 2, 3),
il attaqua et détruisit trois villes des anti-dieux. Ceci
semble étre 1'origine du mythe dans lequel Rudra réduit
en cendres les trois cités volantes.

Bhiiteshvara, Seigneur-des-éléments ou Roi-des-fantémes

L'Aitareya Brdhmana (3, 33) appelle Rudra, Seigneur-
des-éléments (Bhiitamat). C'est également le sens de Bhi-
teshvara. Dans la mythologie tardive, le mot Bhita est
toutefois pris dans le sens de fantdmes ou d'esprits du
mal et Bhiteshvara devient le Chef-des-fantdmes. « Comme
le Chef-des-fantdmes, Rudra hante les cimetiéres et les
lieux de erémation, des serpents sur sa téte et un collier
de erdines 4 son cou. 1l est entouré d'une troupe de lutins
et piétine les démons rebelles. Il se livre 4 la débauche
et danse furiensement, échauffé par le win..., la danse
appelée tandava tandis que des lutins furieux se pressent
autour de luil. »

La mort est 'Effaceur (Hara)

Comme le pouvoir dévastateur qui balaie et détruit
toutes choses, Shiva est appelé Hara, I'Effaceur. 11 est
identifi¢ 4 la maladie, 4 la mort, ainsi qu'a la puissance
destructrice qui, 4 la fin des temps, efface I'Univers. « Il

1. Downson, Hindo Mythology, p. 398
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est I'Effaceur (Hara) parce qu'il enléve toutes choses,
parce qu'il détruit tout. »

Dans le Mahdbhdrata (13, 1146), Rudra est appelé Sarva-
bhita-hara. Celui qui efface tous les étres. Il est aussi
Bhaga-netra-hara, Celui qui aveugle Bhaga, le Principe-
souverain qui distribue aux dieux leurs parts du sacrifice
(10, 249). 1l est aussi Celui qui enléve les oblations d'Art-
rituel (Daksha-kratu-hara), car il vole les fruits du saeri-
fice.

L'Effaceur est identifié 4 la maladie (Mahdbhdrala, 7,
2877). Son messager est la Fiévre (Mahdbhdrata, 12,
10259). 11 est la mort (13, 7497) qui détruit sans discri-
mination le bon et le mauvais (12, 2791). A la fin des
figes il détruit ce qu'il a créé (9, 2236). 11 aspire I'Univers
et avale toutes choses (13, 941-43).

Rudra en tant que Seigneur-du-sommeil (Shiva) est
encore I'Effaceur, car le sommeil efface toute souffrance,

Dans une autre étymologie, Hara prend le sens de
Dispensateur-de-merveilles (Shiva-foshini, 1, 63, 143).

Shiva, le Bénéfique, le Seigneur-du-sommeil

« La forme la plus abstraite de Rudra est appelée Shiva
dans les Anciens textes » (Linga Purdna, 1, 3, 10). Selon
les Unadi Siilra-s, le mot Shiva vient de la racine shin qui
veut dire « sommeil o, « Tout s'endort en lui, ¢'est pourquoi
il est le Seigneur-du-Sommeil. » (Unadi Sifra-s, 1, 153.)

Dans les hymnes des Veda-s, le mot Shiva signifiant
« bénéfique » est seulement un adjectif qui s'applique
aux aspects paisibles de Rudra

Puisses-tu nous apparailre, Rudra, habitan! des monlagnes
Sous cefte forme fienne qui ne suggére rien de mauvais

Qui nous est bénéfique (Shiva) qui ne nous fail pas peur,
Qui est envers nous bienveillante,
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0 Toi qui vis dans les monlagnes, prolecleur des montagnes!
Rends favorable celfe fléiche que fu porles en ta main

déja préle a éire lancée

Ne blesse ni homme, ni chose.

(Shoeldshvatara Upanishad, 3, 3, 5-6.)

L’idée commune & tous les peuples superstitieux, que
I'on ne doit parler des choses que l'on craint qu'indirecte-
ment et comme de choses aimables, fit de I'adjectif
« bénéfique » (shiva) un autre nom du Seigneur-des-larmes.
Cette appellation devait devenir son nom le plus courant
dans les Upanishad-s. Plus tard il remplaca les autres
noms dans la religion populaire. Les deux noms Rudra et
Shiva sont aujourd'hui des synonymes. Toutefois Rudra,
en théorie, représente l'aspect terrible et actif du dieu,
tandis que Shiva est I'aspect bienveillant, paisible, trans-
cendant, de la tendance-désintégrante, ce qui demeure
lorsque les deux autres tendances ont cessé d'exister.

« Lorsque les étres sont fatigués d'agir, de vivre, de
savoir, de jouir et de souffrir et qu'ils cherchent le vrai
repos dans le sommeil sans réves, ils retournent au Sei-
gneur-du-sommeil, 4 l'immobilité, a la demeure-de-joie
(Shambhu) dans laquelle 'univers se repose et s'endort. »
(Cité dans Shiva-taitva.)

Ce repos du sommeil exprime la pitié ultime du eréa-
teur. Méme Indra, le roi du ciel qui posséde tous les instru-
ments du plaisir, cherche & la finla paix de la non-existence.
(Bhdgavata Purdna.) Shiva, le stade ultime, non-différen-
cié, sans dualité, représente le but supréme du yogin qui
« sait que le Seigneur-du-sommeil représente ce quatritme
stade non duel, non différencié qui est la paix. » (Mandu-
kya Upanishad, 7.)

Nous craignons la mort, le repos éternel, & cause de
notre incapacité & en comprendre la signification. L'homme,
dans ce monde illusoire, craint la mort bien que pour lui
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elle représente la délivrance de ses liens, la seule chose
vraiment désirable. « Méme le yogin la craint, voyant
un sujet de terreur dans ce qui n'est que la libération
de la peur. » (Gaudapdda Kdrikd. 3, 39.)

« Pareil au ver de I'amer fruit du nim qui semble tor-
turé si on le place dans le sucre, le ver ignorant qui cher-
che les plaisirs du monde de la dualité, craint la joie de
la non-dualité, du non-manifesté, car il ne peut y trouver
les chansons, les danses et les jeux de ce monde. Toute-
fois ceux qui atteignent la conmaissance réalisent que
c'est 1a seulement que peut étre trouvée l'essence de Ia
joie pure. Le Seigneur-des-larmes, terreur de l'ignorant,
apparait au sage comme le bénéfique (Shiva), comme
I'essence méme de toute joie. » (Karapitrd, Shri Shiva-
tatlpa, Sanmérga, 1941, p. 114.)

Représenté comme I'Etre-cosmique, Shiva est formé
de tous les principes des éléments. « Le feu est son front,
le soleil et la lune sont ses yeux, les directions de 'espace
ses oreilles. Les Veda-s sont sa voix. Le vent qui pénélre
le monde est le souffle qui souléve sa poitrine. Ses pieds
sont la terre. Il est le Soi au-dedans de tous les étres
vivants. » (Mundaka Upanishad, 2, 1, 4.)

Le Grand-dien (Maheshvara), Seigneur-du-savoir

Le Grand-dieu, Seigneur-du-savoir, représente le stade
ol nulle différence ne subsiste, « le lieu ol l'individoalité
se fond dans cet étre plus vaste qui est en nous-méme
et pourtant existait avant notre naissance, avant que
la création n'apparaisse. Ce vrai soi de tous les étres
est 1a divinité transcendante non qualifiée que I'on appelle
le Grand-dieu, Maheshvara » (Karapitri, Maheshvara,
Sanmdrga, 1946.)

« Cette divinité est en elle-méme plus vaste que toute la
place qu'occupe 'univers. C'est pourquoi les sages 'appel-
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lent le Grand-dieu. » (Brahma-vaivarta Purdna, Prakriti
Khanda, chap. 53.)

Du point de vue cosmologique, le Grand-dien n’est
qu'un autre nom de la Personne-indestructible, I'Akshara
Purusha, qui, en tant que créateur du monde est généra-
lement représenté par le mot personnel singulier « Dieu ».
Chacune des parties (kald-s) de la Personne-indestruc-
tible est aussi « Dieu », c'est-d-dire nous apparait comme
étant la totalité indivisible, De méme qu'un nombre
infini, une distance infinie, une quantité infinie, qui
tous sont des fictions, peuvent nous sembler faire partie
d’un infini général dans lequel quantité, nombre, distances,
ne sont plus des entités distinctes mais semblent se fondre
en une qualité unique : l'infini, de méme, chaque divinité,
c'est-a-dire chaque aspect transcendant de la création
peut sembler 4 I'homme se fondre dans un étre immense,
indivisible et indifférencié. Le dieu qui est au-dessus de
tous les dieux, qui forme I'ensemble indivisible de toutes
les divinités est le Grand-dieu, Maheshvara. Cette unité
de tout ce qui existe est représentée par l'unité des trois
fonctions qui constituent la nature du Cosmos, du sacrifice
cosmique, et qui sont la Puissance (Indra), le Dévorant
(Agni), et le Dévoré (Soma), les trois aspects principaux
de Shiva.

Dans les Purina-s, comme dans les -Upanishad-s, le
Grand-dieu est le dieu de la connaissance transcendante.
« ('est de Maheshvara qu'il faut extrairele savoir. » { Karma-
locana. )

i« Je salue la demeure de toute science, le Grand-dieu
Maheshvara. De son souffle est issue la parole-éternelle,
le Veda, et de la parole, 'Univers. » (Cité dans Kalyina,
Shiva anka, p. 169.)

Il est le Seigneur (Ishdna) maitre de toutes les formes
du savoir. Il est le souverain de tous les éléments. » (Mahd-
ndrdyana Upanishad, 4.)

20
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En lui sont coordonnées les trois énergies qui forment
la nature du savoir, les pouvoirs de comprendre (jiidina),
de vouloir (icchd) et d’agir (kriyd). Pour les réalisations
de I'intelligence, c'est donc Shiva, sous l'aspect du Grand-
dien (Maheshvara) qui est vénéré.

« Il est le roi du monde, le Seigneur-des-larmes, le Grand-
voyant dont les dieux sont issus et en qui ils se résorbent
4 la fin. Puisse celui qui le premier vit naitre l'intellect-
universel nous accorder l'intelligence. » (Sheeldshvaiara
Upanishad, 4, 12.)

« Cherchant la lumiére, je prends refuge en lui qui le
premier établit I'Etre-immense et de qui les Veda-s jailli-
rent, le dieu resplendissant par qui 'intellect est illuminé, »
(Shvetdshvatara Upanishad, 6, 18.)

Le Maheshvara siitra

Chaque science peut conduire 4 la source commune de
toutes les sciences. Toutefois, il existe quatre voies du
savoir qui sont considérées comme menant plus directe-
ment & l'intelligence de la réalité supérieure. L'enseigne-
ment de ces quatre sciences est symboliquement attribué
i Shiva. Elles sont : le Yoga ou méthode de perception
supra-sensorielle des réalités transcendantes; le Vedania
ou théorie métaphysique, qui est la compréhension intellec-
tuelle des réalités transcendantes; la Sémantique ou étude
des moyens de transmission du savoir, qui étudie les
rapports des mots ou des symboles verbaux avec les idées
ou images mentales, et la musique qui est la perception
directe des rapports symboliques des nombres avec les
idées et les formes. On fait dériver la théorie de ces quatre
formes de la connaissance d'une formule mystérieuse
appelée le « fil du Grand-dieu » (Maheshvara siitra) qui
aurait jailli du son du tambourin de Shiva durant la danse
cosmique par laquelle il crée I'harmonie qui est 'univers.
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L’histoire des circonstances dans lesquelles le grammai-
rien Panini obtint le sitra du Grand-dien est contée
dans le Kathdsaritsdgara, le Haricarilcinldmani, la Brihat
Kathd manjari et la Nandikeshvara Kdshikd.

Le Mdheshvara siitra comprend tous les sons articulés
possibles, arrangés dans un ordre symbolique que l'on
dit étre la clef de la structure et de la signification de
toutes les langues. Il représente I'une des formules-verbales
ésotériques dans lesquelles était condensée l'ancienne
sagesse shivaite, et que I'on affirme étre la premiére révéla-
tion. Selon certains adeptes trés cxclusifs du Shivaisme,
le transfert des wvaleurs magiques inhérentes aux sym-
boles-verbaux, aux incantations et élaborations poéti-
ques des hymnes védiques représente une révélation (dans
le sens oil ce mot veut dire « couvrir d'un nouveau voile »)
de la sagesse ancienne a la suite de la conquéte aryenne.
Le terme Veda, qui veut dire savoir, dans son sens uni-
versel o il représente la loi méme du monde, la pure
« connaissance intellectuelle, sans commencement ni fin »,
ne se référe pas aux recueils d’hymnes des quatre Veda-s,
mais &4 ces anciennes formules ou manira-s qui n'appar-
tiennent, méme extérieurement, & aucun langage parti-
culier et qui restent aujourd’hui encore la base secréte
des connaissances ésotériques préservées par la transmis-
sion initiatique ches les ascétes hindous.

Dans la théorie du langage, une distinction fondamentale
doit étre faite entre les mots et leur sens. Shiva qui est
la substance du savoir, est identifié au sens des mots.
Le mot lui-méme, l'instrument par lequel nous saisissons
le sens, est une forme d'énergie et est donc assimilé 4 la
puissance de Shiva, au principe actif de sa manifestation,
représenté comme sa compagne. « Shiva est le sens, sa
compagne le mot. » (Linga Purdna, 3, 11, 47.)

« L’aimée de Shiva, son énergie divine, est le support
de tous les mots alors que Shiva lui-méme, dont le front
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est orné du croissant de la lune, (de la coupe de soma)
(c'est-a-dire qu'il représente le yogi dont 1'énergie vitale
sublimée est transformée en énergie mentale) est le support
du sens de tous [les mots]. » ( Vaiydkarana manjdshd.)

Le Temps (kiila), destructear de toutes choses

Shiva en tant que destructeur est identifi¢ au temps
(Mahdbhdrafa, 13, 942, 1188, et 7497). « Tu es l'origine
des mondes, tu es le Temps, leur destructeur. » (Mahd-
bhdrata, Anushidsana parvan, 45, 313.)

Avant que rien n'existe, le Temps est. Le Temps repré-
sente la condition premiére qui permet & 1'Univers d'exister,
Bien que le point de vue cosmologique (Sinkhya) fasse
du Temps un corollaire de I'espace, le point de vue logique
(Nydya) et le point de vue métaphysique (Veddnta) consi-
dérent que le Temps précéde I'espace. Nous allons voir
qu'il s’agit de deux sortes de Temps différents. Le Temps
absolu est d'une autre nature que le temps relatif que
nous percevons. Il s'agit du Grand-Temps (Maha-Kila)
qui est une éternité toujours présente, indivisible et sans
mesure, On compare ce temps 4 une Verge-indivise-gt-
continue (Akhanda-dandiyamdna). Les divisions du temps
relatif que nous percevons ne sont que les divisions appa-
rentes du Temps-continu provoquées par les mouvements
des astres. Le temps relatif est percu différemment par
différentes sortes d'étres. Les planétes dont le mouve-
ment détermine les rythmes du temps relatif, les condi-
tions du monde tel que nous le percevons, peuvent étre
considérées comme les agents de la loi cosmique qui régit
notre destin et, envisagées sous cet angle, elles sont vénd-
rées comme des dienx. Aussi longtemps que nous sommes
soumis aux rythmes planétaires, nous restons enfermés
dans le monde de l'existence relative. C'est seulement
lorsque le rythme du temps relatif cesse d'étre perqu



SHIVA, LE SEIGNEUR DU SOMMEIL 309

ou cesse de nous conditionner que nous pouvons atteindre
au repos dans le Temps absolu.

La manifestation n'est perceptible, n'est possible que
dans le complexe espace-temps. Sativa, la tendance centri-
péte, est le principe de la location, de I'espace, car I'espace
implique le lien, alors que {amas, la tendance centrifuge,
est I'essence méme du temps absolu, la mesure de I'expan-
sion de l'univers par laquelle toute cohésion est détruite.
Le temps relatif ou cyclique, par contre, qui est I'effet du
mouvement circulaire des planétes, dépend de l'espace
et est l'effet de la tendance orbitante rajas de laquelle
toute substance, toute forme, toute chose est née. Le
Vishnu Purdna, le Bhdgavata Purdna, le Padma Purdna,
tous expliquent que I'Etre-immense (Brahmd) qui person-
nifie la tendance orbitante, est la nature méme du temps
relatif, car « le temps qui conduit les mondes & leur fin
est différent de celui qui mesure la vie. Le temps est
done toujours de deux sortes, subtil ou grossier, non
manifesté ou manifesté », (Sirga Siddhdnta, 1-10.)

La divinité du Temps

« Dans le Vishnu Purdna (1, 2) il est dit que lorsque les
trois tendances fondamentales arrivent & un état d'équi-
libre, s'annulent les unes les autres, le courant qui est
I'univers cesse d'exister. La Nature et la Personne sont
alors séparées. A ce moment, 'état causal supréme, sur
lequel reposent Nature et Personne, est I'Eternité ou
Temps absolu (qui n'est que présent). Le Temps absolu est
done la réalité transcendante qui, au moment de la créa-
tion, unit la Nature et la Personne, Prakriti et Purusha,
et qui les sépare lorsque 1'Univers se dissout. Le mot
Temps (Kéla) est done employé dans un sens théologique
pour représenter I'union du Seigneur-du-sommeil (Shiva),
qui est le substrat manifesté, et de sa capacité d’agir (ou
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énergie) représentée comme sa compagne (Shiva). Cette
union est celle de 1'IMlusioniste (Mayin) et de son Pouvoir
d’illusion (May4). » (Yogatrayinanda, Kdla taliva, Shiva-
ratri, p. 177.)

Lorsqu’il est identifi¢ au Seigneur-du-sommeil ou au
Grand-dieu (Maheshvara) qui est 'aspect transcendant du
divin, le Temps éternel et indivisible, le temps transcen-
dant et absolu est appelé le Grand-Temps (Maha-Kila).

Le temps relatif mesure toute croissance, tout déclin,
toute existence. Le pouvoir élusil qui détruit tout, est la
mesure méme de I'existence. Le temps est donc la puissance
de Rudra, la puissance de la mort, le destructeur universel.

« Je suis le temps dont l'inclination est de détruire les
mondes », dit I'Etre cosmique de la Bhagavad-Gita (11, 52).
« Le temps qui digére les éléments, le temps qui dévore les
étres. » (Mahdbhdrata, 1, 1, 273.) « Tout dans ce monde,
I'existence et la non-existence, la joie et la douleur, reposent
sur le Temps. » (Mahdbhdrala, 1, 1, 272.)

Le temps relatif est parfois aussi identifié¢ avec Yama
(celui qui lie), le souverain du royaume des morts. (Mahd-
bhdrata, 13, 1, etc.)

Le Maitre-de-la-réintégration (yoga)

Le stade qu'atteint le yogin qui est parvenu i réduire
son mental au silence est la source de la connaissance. C'est
lorsqu'il atteint cette source que le yogin prend conscience
du substrat non-manifesté de la manifestation. Tous les
enseignements de la technique-de-réintégration (le yoga)
ainsi que le processus de la libération sont percus par le
yogin dans la caverne de son cceur, sous la forme de la
divinité-transcendante, de Maheshvara. Le Grand-dieu
(Maheshvara) est donc le Grand-yogin, qui enseigne tout
ce qui est au-dela de l'expérience des sens. C'est & lui qu'est
attribuée la révélation des techniques du yoga aux hommes.
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Le Grand-dieu est lui-méme représenté comme l'ascéte
parfait, le Grand-yogin (MahA yogin) en qui sont réunies
les perfections de I'austérité, de I'ascése, de la méditation,
par lesquelles des pouvoirs sans limites peuvent étre obte-
nus. On le montre nu, vétu des directions de l'espace (Dig-
ambara), les cheveux en broussaille (dhir-jati), le corps
frotté de cendres.

Les méthodes du yoga qui en cela different de celles des
rites, sont ouvertes a tous ceux qui suivent ses disciplines,
Shiva, le yogin, est donc accusé dans les livres saints des
aryens d'accorder ses enseignements aux humbles, aux
impurs, d'étre le dieu qui révéle les secrets de la vérité
transcendante 4 ceux qui ne sont méme pas qualifiés pour
la pratique des rites.

Shankara (Dispensateur-de-la-félicité) et Shambhu (le
Lieu-de-félicité)

« Parce qu'il crée (Kri) la félicité (Sukha ou Sham),
parce qu'il est la source de la joie sans limites, Shiva, I'étre
supréme, informel, est appelé le Dispensateur-de-la-féli-
cité (Shankara)?. »

La Félicité sans limites est le nom donné & I'expérience
de la connaissance transcendante, du Savoir absolu.

L’Hermaphrodite (Ardha-niri-ishvara)

Le substrat neutre improductif se divise d’abord en
substance et en énergie, en un principe mile et un principe
femelle. Lorsque ces deux éléments s'unissent 4 nouveau,
une étincelle jaillit. Cette étincelle représente I'attraction,
le désir, la source du courant de la vie.

C'est ce désir qui est 1'origine apparente de la manifes-

1. Shipa-foshini : Commentaire du Linga Purdna, 1, 6, 22.
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tation. La polarisation du substrat unique en principe mile
et en principe femelle, est une supposition qui permet
d'expliquer I'apparition de l'attraction, de 1'étincelle du
désir, dans le substrat neutre.

L'union de Shiva (la substance) et de Shakti (I'énergie)
est le fondement de toute création. Ceci est symbolisé par
I'hermaphrodite, mi-méle, mi-femelle, dont la nature est
pur désir. « Quand I'Existence et la Conscience s'unissent,
leur union est une volupté, et c'est dans cette volupté que
réside leur réalité. Leur existence séparée n'est qu'une
fiction. » (Karapitri, Lingopdsand-rahasya, Siddhinta,
vol. 2, p. 153.)

Le symbolisme de 'hermaphrodite est équivalent & celui
du linga (le phallus) et du yoni (I'organe féminin).

Du point de voe cosmologique, « le pouvoir de délibéra-
tion mentale (vimarsha) et le pouvoir d'expression (pra-
kisha) se manifestent d’abord dans le déterminant de
I'espace qui est le point-limite (bindu), la premiére locali-
sation par laquelle la manifestation commence, et le déter-
minant du temps, le premier rythme représenté par la
vibration primordiale (nida). L'espace est considéré comme
femelle, le temps comme méle, Leur union dans 1"herma-
phrodite représente le désir (Kéma), I'impulsion eréatrice ».
(Karapétri, Shri Shiva-talfva, Siddhinta, 1941, p. 114.)

« Le principe méle est aussi identifié au feu, le principe
dévorant, tandis que le principe femelle est le Soma,
I'oblation dévorée. L'hermaphrodite est donc l'image du
sacrifice cosmique, I'image de la nature de l'univers. »
(Devatd-tattva.)

Shiva ne peut s'unir qu'a lui-méme car « la beauté par-
faite ne peut contempler qu'elle-méme, reflétée en elle-
méme. Aucun autre miroir que la perfection méme ne
saurait refléter la perfection. C'est alors que 1'dtre divin
est stupéfait de sa propre beauté ».

Lorsque Shiva et son pouvoir (Shakti) s’unissent, 1'étin-
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celle du désir apparait et 1'univers jaillit du sentiment de
I'amour. » (Karapitri, Linga Rahasya, Siddhdnta, 1942,
p. 154.)

« Il divisa son corps en deux moitiés, I'une ¢tait mile
et 'autre était femelle. Le mile dans cette femelle procréa
l'uni'-"m. » I:MEI’IH SI'HI'H!.. I! 3‘2.)
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VI

LES FORMES DE RUDRA-SHIVA

Les formes élémentaires de Rudra

larmes, se manifeste 4 travers tous les éléments,

toutes les forces de la Nature. Rudra est le fen qui
brille, I'eau qui noie, le vent qui détruit, I'homme qui tue.
En tant que le pouveir qui guide les éléments, Rudra est
représenté sous huit formes mentionnées dans le Shata-
patha Brdhmana (6, 3, 1) comme les formes ignées de Shiva
et appelées les formes du Feu-multicolore (Citra-agni)
ou du Souflle-igné (Agneya, prina).

Comme tous les aspects de Shiva, les formes élémentaires
du Seigneur-des-larmes ont une double nature, I'une terrible,
I'autre bénéfique. Elles sont plus souvent mentionnées sous
leur aspect bénéfique que sous leur aspect terrible.

« L'Existant (Bhava), I'Archer (Sharva), le Seigneur-des-
larmes (Rudra), le Maitre-du-bétail (Pashupati)’, le
Terrible (Ugra), le Grand-dieu (Mahan ou Mahd-deva),
le Formidable (Bhima), le Souverain (Ishédna) sont les
huit noms. La Sagesse divine devant laquelle je me pros-

LE'. pouvoir de détruire, le pouveir du Seigneur-des-

1. Rudra est dqh npg'elé Sharva, Bhava, Pashupati dans le Shata-
patha Brdhmana, 1, 7, 3, 8.
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terne réside en chacun d’eux et représente tout ce qui est
désirable. » (Shiva-mahimd stofram, 28.)

1. SHARVA L'ARCHER

L’Archer (Sharva) correspond & I'élément terre (sphere
de perception de I'odorat). Il est le nourrisseur, le soutien
de la vie, le chasseur qui apporte 4 manger. Il est aussi
'équivalent du dieu de 'amour dont les fléches odorantes
sont les cing sens.

« Le soutien de tous les étres, animés ou inanimés, le
dieu dont la substance est la terre est appelé I'Archer par
ceux qui connaissent les Ecritures. La terre est sa nature,
il en est le seigneur. Son épouse I'Echevelée (Vikeshi) est la
déesse de la Terre. Son fils est [la planéte] Mars (Anga-
raka). » (Linga Purdna, 2, 13, 3-4.)

2 BHAVA, EXISTANT

Toujours associé & I'Archer (Sharva), I'Existant (Bhava)
correspond & 1'élément eau (sphére do sens du goit).
11 est parfois représenté comme un compagnon de Shiva et
est alors identifié 4 Parjanya, le dieu de la pluie.

« Bhava, selon ceux qui connaissent le Veda, est un dieu
tout puissant. Il représente la nature de la vie des mondes.
Les Sages disent que sa compagne est la Paix-de-la-nuit
(Uma). Son fils est la planéte Vénus. Il est le réservoir de
la semence des sept mondes. Il est le protecteur des sept
mondes. » (Linga Purina, 2, 13, 5-6.)

3. PASHUPATI, LE MAITRE-DU-BETAIL

L’ Aitarega Brahmana (3, 33) appelle Rudra le Maitre-du-
bétail (Pashupati), le nourrisseur du sacrifice. Envisagé
comme I'une des formes élémentaires de Rudra, le Maitre-
du-bétail correspond au feu (sphére du sens de la vue). Il
personnifie le sacrifice-rituel duquel nait toute vie,
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« Le seigneur Maitre-du-bétail est connu des sages
comme la personnification du feu. L'épouse chérie du
Maitre-du-bétail est I'Invocation oblatoire (Svihd). Son
fils est le Dieu-aux-six-visages (Shanmukha : Skanda)
[dieu de la beauté et de la guerre]. » (Linga Purdna, 2,
13. 7.)

4. ISHANA, LE SOUVERAIN

Le Souverain (Ishina) personnifie I'élément air (sphére
du sens du toucher). 1l est le purificateur, le Régent du
Nord-Est.

« Pénétrant toutes choses, nourrissant tout ce qui posséde
un corps, l'esprit de l'air est appelé le Souverain par les
sages. La compagne de ce Souverain divin, créateur des
mondes et dont le Vent est la nature, est la Bénéfique
(Shivd). Son fils est la Vitesse-de-la-pensée (Manojava). »
(Linga Purdna, 2, 13, 8-9.)

§. BHIMA, LE FORMIDABLE

Le Formidable (Bhima) est la personnification de I'éther
(sphére du sens de 1'ouie), source de tout ce quiexiste.«La
personnification de I'éther, qui satisfait tous les désirs des
atres vivants ou inertes, est appelée par les sages, le Formi-
dable (Bhima). Les dix directions de I'espace sont I'épouse
de ce divin Bhima au grand renom. Son fils est la Création
(Sarga). » (Linga Purdna, 2, 12, 10-11.)

8. RUDRA, LE SEIGNEUR-DES-LARMES

Rudra est la personnification du soleil, la forme céleste
du feu, qui fait naitre et desséche la vie.

« La divinité solaire, source de toute splendeur, dispen-
satrice de libération et de jouissance est appelée par les
dieux Rudra, Seigneur-des-larmes. L'épouse de ce Rudra
solaire, qui inspire la dévotion, est la Resplendissante
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(Suvarcald). Son fils est Saturne, le lent. » (Linga Purdna,
2, 13, 12-13.)

7. MAHA-DEVA, LE GRAND-DIEU

Shiva représente le pouvoir procréateur, qui recree
indéfiniment ce qu'il détruit. Il est le Souverain-supréme,
le Grand-dieu (Mahd-deva) symbolisé par le phallus, le
linga, I'instrument de la procréation et la source du plaisir,
duquel jaillit la semence de vie dont le réceptacle est la
lune, le calice d'immortalité. Le linga est vénéré seul ou
entouré du yoni, l'organe féminin, qui représente Shakti,
I'énergie de Shiva.

« Fait de tout ce qui est doux comme la lune, le Grand-
dieu (Maha-deva) est, d’aprés les sages, la personnification
de l'élixir-sacrificiel (Soma). Les dieux aflirment que
I'épouse de ce Grand-dieu fait d’ambroisie est appelée la
Rouge (Rohinf). Son fils est la planéte Mercure (Budha). »
(Linga Purdna, 2, 13, 14-15.)

5. UGRA, LE TERRIBLE OU ASHANI, L'ECLAIR

L'éclair est une étincelle du feu qui détruira le monde
(Vaishvanara-agni). L’éclair est aussi le nom que I'on donne
au sacrifiant, le Yajamina, qui tue la victime.

« Les sages reconnaissent le grand et terrible Ugra
comme le support des oblations aux dieux et aux ancétres,
le mangeur d'oblations, la nature du sacrifiant. Certains
I'appellent le Souverain (Ishdna). Son épouse est 1'Initia-
tion (Disksha). Son fils est la Libation (Santdna). » (Linga
Purdna, 2, 13, 16-18.)

Les cing composants (kald-s) de Shiva et la manifesta-
tion du Verbe
Le processus de la formulation de la pensée dans la

parole est considéré comme équivalent au processus de la
manifestation cosmique par laquelle le Seigneur-du-som-
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meil fait apparaitre 'Univers. Cetle formulation de 1'Uni-
vers se fait en cing stades qui sont appelés : f¢licité, con-
naissance, pensée, souffle el vie, La vie est elle-méme
divisée en deux branches : la parole et la nourriture.

¢« De la nourriture provient le souffle vital de tous les
étres, du souffle vital la pensée, de la pensée la connaissance,
de la connaissance la Félicité qui est l'origine de toutes
choses. La personne cosmique a done cing aspects et la
nature de tout ce qui existe a également cing aspects...
Ayant réalisé cela dans leur esprit et dans leur cceur, les
sages traversent la mort. » (Ndrdyana Upanishad, 79.)

Ces cing degrés de la manifestation de la pensée sont
personnifiés par cinq dieux appelés les cing composants
(kald-s) de Shiva®.

1. LE CONQUERANT-DE-LA-MORT (MRITYUM-JAYA)

Le Conquérant-de-la-mort représente la personnification
de la pure félicité (Ananda-maya-mirti).

L'état de I'étre en qui le mental est entiérement réduit
an silence est représenté comme un état de paix parfaite,
de félicité sans limites. La félicité, le bonheur sont la source
et le but de toute activité. Le désir du plaisir, qui est la
forme manifeste et relative de la félicité, est le moteur,
impulsion qui méne & 'action. Le but de la vie est la
jouissance, elle se perpétue par le plaisir. Si les étres ne
voyaient devant eux que la souffrance, personne ne conti-
nuerait & vivre. C'est seulement s'ils espérent des joies
plus grandes dans le ciel que les hommes cherchent autre
chose que le plaisir sur terre.

Le yogin qui, par introspection, a atteint au fond de lui-
méme la région silencieuse qui se trouve au-deli de la
pensée, au-dela de la connaissance, pénétre dans la félicité

1. Pour la description des cing com ts de Shiva, nous suivons
I'étude de Girldhara Sharma Caturvedi dans Kalydna, Shiva anka,

p. 41,
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et « ayant atteint I'essence du bonheur, il n'est plus lui-
méme que bonheur ». (Taiftiriga Upanishad, 2, 7.)

2. LE DIEU-DU-5UD (DAKSHINA MURTI)

Le dieu-du-Sud représente la personnification de I'intel-
lect, de la connaissance (Vijfiana-maya-miirti).

Lorsque dans l'océan immobile de la félicité, substrat
non manifesté de I'intellect, apparait un premier mouve-
ment, un frisson qui en trouble la limpidité, ce frisson est
le commencement de la pensée, le premier apergu d’une idée
que le mental va essayer de faconmer puis de représenter
par des mots,

La faculté qui percoit I'idée est I'intellect (buddhi),
I'instrument de la connaissance. La connaissance est la
puissance de 'intellect. La totalité de I'intellect cosmique
est représentée par la sphére solaire (strya mandala) de
laquelle sont issus les planétes et leur contenu, les étres
vivants, ainsi que toutes les formes et les idées que contient
le systéme solaire. Il n’existe rien sur la terre qui ne vienne
du soleil, ni matiére, ni pensée. Le soleil doit contenir en
puissance tout ce qui est connaissable ainsi que tout savoir.
Le soleil est la somme de toutes les connaissances. La com-
bustion solaire est une combustion physique mais aussi une
combustion mentale similaire & certaines réactions de notre
cerveau.

Le soleil occupe le centre du monde solaire. Dans la
symbolique de I'orientation le centre est appelé Nord.
(La montagne polaire qui forme I'axe terrestre se trouve
en effet au nord.) Du nord au sud, du centre & la péri-
phérie, la connaissance se répand comme les rayons de la
lumiére. Le but, la fin du savoir est représenté par ce déver-
sement vers le sud, symbolisé par le dieu-du-Sud, Dakshina-
milrti. Ce courant qui coule vers le sud, vers la désintégra-
tion, la dispersion est aussi la voie de la mort. Le dieu-du-
Sud est le dien qui préside  la mort.
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On représente le dieu-du-Sud debout sur le rythme des
sons-articulés (varna-mitrika) que représentent les lettres
de 'alphabet. La connaissance, pour prendre forme, devra
dépendre de I'appareil du langage. Le mot est le symbole
du savoir-manifesté.

Le Conquérant-de-la-mort et le dieu-du-Sud sont faits
principalement de lumiére (prakisha-pradhfina). Ils sont
done représentés comme de couleur blanche.

3. LE SOUVERAIN-DU-DESIR {KAMESHVARA)

Le Souverain-du-désir est I'image de I'étre mental (mano-
maya-mirti). L'idée dont lintellect a eu la vision est
saisie par le mental qui cherche 4 la réduire en mots, 4 la
mettre en code pour qu’elle puisse étre transmise. La forme
universelle du mental est appelée le Souverain-du-désir car
la nature de 1'étre mental est la convoitise. Le mental est
tramé de Juxure et d’ambition.

« Le Désir apparot le premier, errant au-dessus de tout,
1l existait déja avant le germe de la pensée. » (Nrisimha
Pirva-tdpini Upanishad, 1, 1.)

La couleur du Souverain-du-désir est le rouge. Les tan-
tra-s expliquent qu'il doit étre représenté assis prés de son
€pouse, sur un lit fait des cing esprits-errants (preta) qui
sont les cing aspects de la perception sensorielle et qui le
nourrissent de leurs vaines images.

4. LE MAITRE-DU-BETAIL (PASHUPATL)

Le Maitre-du-bétail représente le souflle vital (Prina-
maya-mirti). Les mots forgés par la pensée sont manifestés
par le soufle vital. Ils deviennent alors perceplibles,
vivants. Le souffle vital, pouvoir qui manifeste la vibration
subtile de la pensée et lui donne la vie, est le principe-de-vie,
le Seigneur-de-la-terre représenté par le Maitre-du-bétail,
aux cinq visages, qui, au moyen des rénes que sont les
cing énergies vitales (les prina-s), dirige I'immense trou-

21
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peau des créatures, les formes changeantes du manifesté.

Nous avons déja rencontré le Maitre-du-bétail qui per-
sonnifiait le principe igné parmi les formes élémentaires de
Rudra. C'est qu'il représente & la fois 'énergie vitale ou
feu intérieur et le feu rituel, car ce sont les deux formes de
combustion par lesquelles les hommes vivent et les dieux
sont nourris. Toute vie est une constante transformation.
C'est & travers le [eu rituel que la victime pénétre dans le
monde céleste.

Le Maitre-du-bétail est une conception typique de
I'ancien shivaisme. Il apparait comme le souverain de la
terre, 'ami de la vie, le guide de chaque espéce dans son
développement. Il existe une forme du Maitre-du-bétail
pour chaque monde. Les Veda-s décrivent déja Rudra
comme vivant dans les foréts et les montagnes, régnant sur
les animaux sauvages et le bétail. La philosophie shivaite
fait de lui la divinité de la vie, le gardien de la terre, qui
erre nu i travers montagnes et foréts, lubrique et vigou-
reux. Il enseigne les secrets du plus haut saveir aux plus
humbles. Il apporta sur la terre les arts de la musique et
de la danse, ainsi que 'art dramatique par lequel les voies
de la sagesse peuvent étre enseignées a la foule.

Le Maitre-du-bétail est souvent considéré comme un
équivalent du Progéniteur (Prajapati) qui est le guide du
monde naturel.

Tout dans I'Univers est formé de trois parties : une étin-
celle intérieure qui est le principe de la vie ou de 1"ime,
puis une matitre ou corps, et enfin un élément de coordi-
nation fait des énergies et des rythmes vitaux. Ces trois
parties sont appelées respectivement le Maitre-du-bétail
(Pashupati), le bétail (pashu) et les rénes ou lasso (pAsha).
Nul ne peut exister indépendamment des rythmes vitaux
et ces rythmes sont le lien du corps avec I'étincelle intérieure
ou dme. C'est pourquoi le Maitre-du-bétail, le bétail et les
rénes sont inséparables les uns des autres.
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« Tous les étres, depuis I'Etre-immense jusqu'd la matiére
immobile, sont appelés le bétail (pashu). Ils forment le
troupean du sage dieu-des-dieux qui fait se mouvoir le
monde. Etant leur maitre, le tout-puissant Rudra est
connu sous le nom de Maitre-du-bétail. » (Linga Purdna,
2, 9, 12-13.)

C'est ainsi que le corps, la forme extéricure de I'Univers,
comme celle des étres individuels fait partie du troupeau
de I'aspect évolutif (vikira) de la création. Ceci inclut ses
caractéristiques physiques et mentales. Le Maitre-du-
bétail procrée toutes les espéces avec sa propre substance
et les lie avec les lois naturelles grice auxquelles il les
controle. C'est pourquoi « les vingt-quatre énergies vitales
sont les rénes ». (Linga Purdna, 2, 9, 13.) Toutes les lois
qui guident le mouvement des étoiles et des saisons ou le
comportement des espéces animales font partie des rénes
(pAsha). Ces lois réglent aussi les rythmes du souflle vital,
I'évolution de la nature (Prakriti) et la croissance de tous
les étres.

« Dans la sphére terrestre, la Terre elle-méme est le
Maitre-du-bétail, le rythme du mouvement et 'attraction
de la terre sont les rénes. Les plantes et les étres vivants
sont le troupeau. » (Giridhara Sharma Caturvedi. Pashu-
pati epam Prajdpali, Kalydna, Shiva anka, p. 41.)

Le Mahdbhdrata (5, 3825) décrit Pashupati assis sur la
chaine des montagnes neigeuses (himavat), rayonnant
comme le feu de la fin des fges. Dans le douziéme livre
(10212) nous le trouvons assis sur le sommet de Ia montagne
polaire (appelée solaire, sivitra). Ailleurs (Mahdbhdrala,
8, 3465) il est sur la montagne Mandard.

Au nord du Mont polaire (le Meru) est une forét d'arbres
(Karnikdra) pleine de fleurs dans toutes les saisons de
I'année. C'est li, qu'entouré des esprits célestes se divertit
le Maitre-du-bétail, 'amant de la Paix-de-la-Nuit (Umd).
(Mahdbhdrata, 6, 218 et 13, 6339.)
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D’aprés le Shatapatha Brdhmana (1, 7, 4, 1-3) et I'Aila-
reya Brdhmana (3, 33), Rudra accepta de s'incarner pour
pouvoir punir le Progéniteur qui manifestait des intentions
lubriques & I'égard de sa propre fille. Il accepta d'étre
le souverain des animaux et, prenant lui-méme une forme
animale, il attaqua le Progéniteur. On peut parfois le
rencontrer dans la forét sous la forme d'une béte ou celle
d’un chasseur et on peut I'apercevoir dans le ciel ot il est
I'étoile Rohini.

5. LE SEIGNEUR-DES-ELEMENTS, BHUTESHA

Le Seigneur-des-éléments représente 1'étre physique ou
corps-de-nourriture (anna-maya-mirti) qui est aussi le
corps parlant (van-maya-marti).

La relation du corps et des énergies vitales est de deux
sortes. Les énergies vitales s'expriment par le corps et sont
nourries par le corps. Cette double relation est représentée
par la parole (Vak) et la nourriture (anna). La parole est
la projection externe du mental et la nourriture forme la
substance du souffle vital et de la pensée.

Toute matiére employée pour construire le corps est
appelée nourriture. Le corps est entiérement fait de nourri-
ture et est une nourriture pour les autres corps. La parole
est aussi la forme matérialisée, transmissible, de la pensde
qui se meut de corps en corps, comme la nourriture de la
pensée.

Le Régent de I'espace, le dieu-aux-cing-visages (Pafici-
nana)

En tant que le Régent des cing directions de 1'espace,
des cing éléments, des cing sens, des cing races humaines
et de tout ce qui est soumis au nombre cing, Shiva est
représenté comme le dien-aux-cing-visages.

« Ses cing visages sont couleur de perle, jaune, couleur de
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nuage (bleu sombre), blanc et rouge. Il a trois yeux, porte
au front le croissant de la lune. Il tient un épien, une épée,
une hache, la foudre, une flamme, un serpent royal, une
cloche, un crochet pour mener les éléphants et un lacet.
L'une de ses mains fait le geste d'écarter la crainte. Il est
hors du temps, hors des limites de l'espace. Ses membres
resplendissants brillent comme un millier de lunes. »
(Tantra-sdra. )

La signification des cing visages de Shiva est expliquée
dans le Linga Purdna (2, 14-15). 1l existe quelques diffé-
rences dans les couleurs et les attributs du dieu-aux-cing
visages tel qu'il est décrit dans le Linga Purdna, le Shiva
Purdna, le Vishnu Dharmottara, le Rilpa-mandana, le
Shiva-fatlva-nidhi, ete. Les couleurs que nous avons indi-
quées sont celles du Shiva Purdna (Rudra Samhild, 1, 4,
36).

L'un des visages regarde vers le haut, les autres dans les
quatre directions. Parfois c’est le linga, I'embléme phallique
de Shiva qui est représenté avec cing visages en tant que
le progéniteur des cing sphéres de la création.

D'aprés le Mahdbhdrata (13, 6384-6390), les trois visages
qui regardent vers 'est, le nord et I'ouest semblent doux
comme la lune, mais celui qui regarde le sud est terrible.
Le visage qui regarde I'est régne sur le monde, le visage
qui regarde le nord jouit de la compagnie de la Paix-de-
la-nuit (Uma), le visage qui fait face & I'ouest semble
paisible et apporte le bonheur & tous les étres vivants,
mais celui qui contemple le sud est terrible et détruit tout.

Ces cinq aspects de Shiva sont parfois représentts comme
des divinités distinctes.

i. LE SOUVERAIN, ISHANA

Le visage qui regarde le zénith représente le Bénéficiaire-
du-champ-de-la-Nature (Kshetra-jiia). Il est transparent
comme le cristal. « Personnifiant toutes les formes du savoir,
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le souverain (Ishdna) est le maitre de toutes les connais-
sances. » (Shiva-foshini, 1, 65, 96.) Il est en rapport avec
I'élément air, le sens du toucher et la main, organe du
toucher. Dans son aspect solaire, Ishina est parfois repré-
senté couleur de cuivre. Lorsqu'il est envisagé comme un
dieu indépendant, Ishina a lui-méme cing visages.

« Je salue le Seigneur-du-sommeil qui est Ishiina, le
souverain-aux-cing-visages. 1l est suivi par la chévre (la
puissance de la Nature). Il tient dans ses mains les Veda-s,
un crochet pour conduire les éléphants, un lacet, une
hachette, un crine, un tambourin, un rosaire, un trident et
fait les gestes d'écarter la crainte et de donner. » (Shiva-
toshini, 1, 16.)

2. LA PERSONNE-SUPREME, TAT-PURUSHA

Le visage qui regarde vers I'est est jaune. Le visage repreé-
sente la chose possédée, c'est-i-dire la Nature (Prakriti).
On I'appelle la Personne-supréme. Il est en rapport avec
I'élément terre, le sens de 'odorat et 'anus comme organe
d'action.

En tant que divinité indépendante, «la Personne-supréme
a la couleur éblounissante de I'éclair ou il est couleur d'or.
1l a quatre visages et trois yveux. Il porte un vétement
jaune et des ornements jaunes. Il vit toujours dans la joie
avec son épouse I"'Hymne-solaire (gayatri) ». (Shiva loshini,
1, 13.)

« Comme la source du savoir qui méne 4 la libération,
la Personne-supréme est identifiée 4 la Paix-de-la-nuit
(UmA), I'une des énergies principales de Shiva. s (Kara-
pitri, Shri Shiva-tativa, Siddhinta, vol. 6, p. 11.)

3. AGHORA, LE NON-TERRIBLE

Le visage qui fait face au sud est bleu ou bleu-noir. Il
représente le principe-de-l'intellect (buddhi-tattva) ou la
Loi-de-perfection (dharma). Il est appelé le Non-terrible
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el est en rapport avec I'élément éther, le sens de l'oule, et
l'organe de la parole.

En tant que divinité indépendante, Aghora est repré-
senté « tenmant une hache, un bouclier, un crochet pour
conduire les éléphants, un lacet, un épieu, un crine, un
tambourin et un rosaire. Il a quatre visages. Je contemple
dans mon cceur ce dieu Non-terrible, d'un noir resplendis-
sant ». (Shiva-toshini, 1, 14.)

4 VAMA-DEVA, LE DIEU-DE-LA-MAIN-GAUCHE

Le visage regardant & l'ouest est rouge. Il représente la
notion-du-moi (ahamkdra) et est appelé le dieu-de-la-main-
gauche. Il correspond & 1'élément feu, au sens de la vue.
Les pieds sont I'organe d’action correspondant.

En tant que divinité indépendante : « Nous vénérons dans
notre cceur le dieu-de-la-main-gauche, vétu de rouge et
portant des vétements rouges. Sa couleur est celle du cceur
du lotus. Deux de ses mains font les gestes d’écarter la
crainte et de donner. Ses autres mains tiennent un rosaire
et une hachette. » (Shiva-foshini, 1, 12.)

5. SADYOJATA, LE SOUDAIN-NE

Le visage qui fait face au nord est blanc. Ce visage
représente le mental. Il est appelé le Soudain-né et corres-
pond & D'élixir sacrificiel (le soma), & I'élément eau, au
sens du goiit et au pénis comme organe d'action.

En tant que divinité indépendante : « Puissions-nous étre
protégés par le Soudain-né, le chef de Délice, Jouissance et
autres [compagnons de Shiva]. Sa couleur est celle du
jasmin ou de la pleine lune, ou de la nacre, ou du cristal.
Il tient les Veda-s et un rosaire et fait les gestes de donner
et d'écarter la crainte. » (Shiva-toshini, 1, 11.)
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VIl

L'IMAGE DE SHIVA

Nst que nous l'avons vu, Shiva, comme tous les
A_ dieux, est envisagé sous divers aspects. Chacun
de ces aspects porte un nom différent et est repre-

senté par des symboles et des images distincts. Pour chaque
aspect de Shiva, il y a un yanira ou diagramme géomi-
trique, un manira ou formule magique, et une image anthro-
pomorphique. Le symbole le plus général de Shiva est
le linga ou phallus, et le pouvoir de manifestation de
Shiva est représenté par le linga inséré dans le yoni ou
embléme féminin. C'est cette représentation de Shiva
qui est vénérée dans le sanctuaire de tous ses temples.
L'image anthropomorphique la plus commune de Shiva
le montre : « Beau, & trois yeux, un croissant de lune au
front. De la couronne que forment ses cheveux en brous-
saille coule le Gange, blanc comme le lait, symbole de
pureté. Ses bras sont vigoureux, lisses comme des trompes
d'éléphant. 11 est enduit de cendres et porte au haut des
bras des bracelets scintillants. Un collier de perles et des
serpents entourent son cou. Il porte une peau de tigre.
Deux de ses mains tiennent un trident et une hache.
Ses deux autres mains font les gestes d'éloigner la crainte
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et de donner. » (Karapitri, Shri Shiva-fativa, Sanmirga,
1946.)

« Shiva, le Seigneur-du-sommeil, apparait assis sur un
taureau blanc comme les sommets de I'Himalaya. Prés
de lui se tient sa compagne, la Paix-de-la-nuit. Les
hommes, les serpents, les musiciens-célestes (Gandharva-s),
les Troubadours-divins (Kinnara-s), les dieux avec leur
roi Indra et leur Précepteur (Brihaspati) le wvénérent.
Les esprits de 'obscurité, les anti-dieux, les génies (Dai-
tya-s), les mystérieux (Yaksha-s), les fantdmes (Bhilta-s),
les esprits-magiciens (Vetdla-s), les filles-des-ondes
(DAkini-s), les sorciéres (Shakini-s), les scorpions, les
tigres, se pressent autour de lui pour le servir. » (Giridhara
Sharma Caturvedi, Shiva Mahimd, Kalydna, Shiva anka,
p. 57.) Shiva est le souverain des esprits de lumiére et de
ceux de l'obscurité.

La coulenr blanche

Shiva est blanc comme le camphre. « Ses membres
brillent comme des joyaux. » (Shiva Purdna, 1, 21, 82,)

La conscience immanente dont la manifestation est
la connaissance est comparée 4 la lumiére. Créer la lumiére
est la nature de la tendance centripéte (sattva). Shiva
qui incarne la tendance centrifuge est fait d'obscurité
et devrait étre noir. Mais, ainsi que nous l'avons déja vu,
les deux tendances opposées sont inséparables, I'obscurité
est entourée de lumiére et la lumiére est enveloppée
d’obscurité. C’est pourquoi Vishnu qui est fait de lumiére
est noir au-dehors et Shiva qui est fait d'obscurité appa-
rait blanc.

Selon Giridhara Sharma Cartuvedi (Shiva Mahimd,
Kalyana, Shiva anka, p. 57) : « Le blanc est la base de toutes
les couleurs. Aucun teinturier me peut teindre quelque
chose en blanc. Toutes les autres couleurs se surajoutent
au blanc. Le blanc existe avant et aprés toutes les autres
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couleurs. Ce en quoi toute couleur existe potentiellement
peut étre appelé blanc. Ceci est la nature du divin. Tous
les aspects du monde ont leur potentialité en Shiva, mais
restent indifférenciés. La différence est 1'ceuvre de l'igno-
rance, du pouvoir d'aveuglement qui en supprimant une
couleur en fait apparaitre une autre. Puisque tout co-
existe en Shiva sans étre différencié, sa couleur ne peut
étre que le blanc. »

D'aprés le Mahdbhdrata (12, 10364), Shiva est appele
le Blane parce qu'il porte un vétement d'un blanc écla-
tant et que sa guirlande, son cordon sacré, son Laureau
et son étendard sont blancs. Dans le Rig Veda, Rudra
est fauve.

Les trois yeux

Les trois yeux représentent le soleil, la lune et le feu,
les trois sources de lumiére qui éclairent la terre, la sphére
de T'espace, et le ciel. Les Purdna-s et les Upanishad-s
parlent de « lui dont les yeux sont le soleil, la lune et
le feu ». (Bhasmajdbala Upanishad, 1.) Avec ses trois
yeux Shiva peut voir le passé, le présent et I'avenir (Mahd-
bhdrata, 10, 1253). Ses trois yeux brillent comme trois
soleils. (Mahdbhdrata, 13, 846.)

« L'eil frontal, I'eil du feu, est celui de la perception
transcendante. 11 regarde au-dedans. Quand il s'ouvre,
il brille tout ce qui apparait devant lui. Cest par un
regard de ce troisigme ceil que Kima, Ie dieu-de-l'éro-
tisme, fut réduit en cendres et c’est par ce regard que les
dieux et tous les étres créés sont détruits & chacune des
destructions périodiques de I'Univers. » (Karapatri, Shri
Shiva-tattva, Siddhinta, vol. 2, p. 116.)

Plusieurs des noms de Shiva veulent dire « aux-trois-
yeux », tels que Tri-netra, Tryambaka (Rig Veda, 7, 59,
12; Meghadita, 1, 58), Tryaksha et Tri-ndyana (Megha-
dita, 1, 52).
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Une légende du Mahdbhdrala raconte comment Shiva
vint & avoeir trois yeux. Un jour la belle fille-de-la-montagne
(Parvati) survint derriére Shiva et, par jeu, plaga ses mains
devant les yeux du dien. Le monde fut aussitot plongé
dans l'obscurité et toute vie sembla suspendue. Tous les
étres tremblérent de frayeur. Les yeux du maitre de
I'Univers ¢taient clos, la lumiére du monde était éteinte.
C'est alors qu'un troisitme ceil apparut comme un soleil
au milieu de son front et I'obscurité disparut.

Le croissant de Lune

Shiva porte sur son front comme un diadéme, le croissant
de la Lune du cinguiéme jour.

¢« La Lune est la coupe de soma, d'élixir sacrificiel.
Placé prés du troisiéme ceil qui est de feu, le croissant
de lune montre le pouvoir de procréation proche de celui
de destruction. » (Karapatri Shri Shiva-faliva, p. 116.)
La Lune est aussi I'oblation placée auprés du feu sacri-
ficiel. Elle est le calice de sperme, le pouvoeir sublime
d'Eros proche du feu de I'ascése.

Le croissant de la Lune est aussi la mesure du temps,
des jours, des mois. Le cycle de l'année est représenté

par le serpent.

Le Gange

Le Gange coule de la couronne de cheveux en broussaille.
Il représente I'océan causal, les eaux supérieures (Ap).
Le Gange purifie toutes choses, Il est l'instrument essen-
tiel de la pureté rituelle. C'est pourquoi : « Portant le Gange
sur sa téte, il prit possession de tous les moyens de libé-
ration du monde. » (Karapatri, Shiva-lailva, Siddhinta,
p- 116))
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Les cheveux en broussaille

Le jata, le chignon de cheveux en broussaille, repré-
sente le dieu du went, Vdyu, qui est la forme subtile du
Soma, le courant des oblations. Il est en conséquence
en rapport avec le Gange, le Soma manifesté qui coule
de la téte de Shiva.

Le Rig Veda (2, 33), mentionne les cheveux en brous-
saille de Rudra.

La peau de tigre

Le tigre est la monture de I'Energie (Shakti), le sym-
bole du pouvoir de la Nature. Shiva est hors de I'atteinte
du pouvoir de la Nature. Il est son maitre et porte la
pean du tigre comme un trophée.

La légende raconte qu'un jour Shiva errait dans la
forét sous la forme d'un jeune mendiant nu. Les épouses
des sages furent ensorcelées par sa beauté. Les sages, pour
essayer de se défaire de lui, creusérent une fosse et par
des formules magiques en firent sortir un tigre. Shiva
tua le tigre et prenant sa peau s'en fit un vétement.

La Vdjaseniya Sambhild (3, 61 et 16, 51) du Yajur Veda
blanc mentionne que Rudra est vétu d'une peau de béte.

Les quatre bras

Les quatre bras sont le symbole de la domination univer-
selle. Ils représentent les quatre directions de l'espace
et indiquent la maitrise sur les éléments. Ce symbole
correspond 4 celui de la eroix et celui de la roue.

Dans certains de ses aspects, Shiva a dix bras (Mahd-
bhdrata, 13, 1154) qui représentent également les direc-
tions de I'espace (avec les demi-directions, le Zénith et le
Nadir) et sont de plus en rapport avec ses cingq visages,
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Le trident

Le trident symbolise les trois tendances fondamentales
de la nature, les guna-s, et par conséquent les trois fonc-
tions de créateur, préservateur et destructeur. Dans le
microcosme le trident correspond aux trois artires subtiles
du corps : Id4, Pingald et Sushumna qui, selon la théorie
du yoga, partent du centre de base au bas de la colonne
vertébrale, pour se rejoindre dans le lotus aux mille
pétales, au sommet de la téte,

Le trident a aussi son role comme instrument de puni-
tion sur les plans spirituel, subtil et physicque.

« Comme le punisseur (shiila) des méchants, tu brilles
comme la Loi-de-perfection, 6 porteur du trident. »
(Shaiva-siddhdnla sdra.)

Le trident est appelé frishila, on plus simplement
shitla. Le nom du trident de Shiva est « Victoire » (Vijaya).
(Mahdbhdrata, 12, 14551.) C'est avec son trident que
Shiva tua le roi MAndhatar et détruisit son armée. (Mahd-
bhdrata, 13, 860.)

En tant que porteur du trident, Shiva est appelé «au
trident » (Shilin, Meghadila, 5, 34), « porteur-de-trident »
(Shiladhara, Shilapinin).

L’épieu, Pashupata

L'arme favorite de Shiva est un épieu appelé biton-
du-bouvier (Pashupata). C'est avec lui qu'il tue les génies
(daitya-s) dans les combats et, qu'd la fin des fges, il
détruit 1'Univers. Shiva donna son épien & Arjuna aprés
son combat avee lui. (Mahdbhdrata, 3, 11985 et 13, 851).
Cet épieu est aussi appelé Téte-de-I'immensité (Brahma-
shiras). (Mahdbhdrala, 1, 5306 et 3, 1644.)
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La hache

Shiva posstde une hache (parashu) de combat bien
affilée. Il la donna & Parashu-rima qui, avec son aide,
put détruire la caste des guerriers et des princes. (Mahd-
bhdrata, 13, 864.)

L'arc, Pindka

Pour pouvoir aider les dieux, Shiva tient toujours dans
sa main un arc qui ressemble & l'arc-en-ciel. 11 est fait
d'un terrible serpent a sept tétes, aux dents empoison-
nées. (Mahdbhdrata, 13, 849 et 13, 6396.)

Cet arc est parfois appelé Voie-solaire-du-sud (Ajagava).

La massue, Khatvinga

Khatvinga, le membre-frappant, est une massue ornée
d'une téte de mort & son extrémité.

Le serpent

Shiva porte un serpent autour de son cou. Des serpents
entourent son image et un serpent est enroulé autour
de son linga.

Shiva, lui-méme au-deld de l'atteinte de la mort, est
entouré par la mort. Il est seul & pouvoir boire le poison
mortel pour en délivrer le monde. En cosmologie le ser-
pent représente la spirale, symbole des cycles du temps,
mais le serpent est surtout I'image de I'énergie latente
endormie, source de la puissance sexuelle et mentale, qui
se trouve enroulée A la base de la colonne vertébrale et
qu'emploie le yogi dans sa tentative de conquéte des
mondes supérieurs au cours de son voyage intérieur.
Cette énergie, instrument de toutes les conquétes spiri-
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tuelles, est appelée Kundalini, I'enroulée, la puissance-
du-serpent.

Le lacet

Shiva porte un lacet avec lequel il lie les coupables
réfractaires,

Le collier de tétes de morts

A I'heure de la destruction universelle, il ne reste aucun
étre vivant. Shiva demeure seul. L'Univers ressemble
alors aux vestiges d’un biicher funébre, un tas de cendres
et d’ossements caleinés (runda-munda). On représente
Shiva couvert de cendres et portant en collier les tétes
des morts (runda-munda-dhari).

« A la fin des dges, faisant rouler une téte de mort sur
le vaste bixcher funébre qu'est devenu I'Univers, tu demeu-
res seul, & dieu! orné de tétes de morts. Comme le seul
refuge de ce qui peut rester de conscience, tu soutiens
les vestiges des éléments. » (Shaiva-siddhdinla-sdra. )

Le collier de tétes de morts représente également les
cycles sans fin des dges ainsi que 'apparition et la dispa-
rition des diverses races humaines qui se sont succédé
sur la terre,

Les cendres (vibhiiti)

On raconte que Shiva réduisit en cendres I'Univers et
tous les dieux, y compris Vishnu et Brahmi, d'un seul
regard de son troisiéme il et qu'il s’enduisit le corps de
ces cendres,

Les yogi-s, comme signe de leurs veeux, se frottent
le corps avec les cendres du feu rituel. Ceci donne & leurs
corps nus une étrange et effrayante blancheur, et les
protége aussi quelque peu duo froid relatif de 'hiver tro-
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pical. Pour l'ascéte pratiquant le renoncement absolu,
les cendres sont celles d'un bficher funébre.

En Yoga, les cendres sont le symbole du pouveir procréa-
teur sublimé, La semence de I'homme qui observe une
parfaite chasteté est consumée au-dedans de son corps.
On dit que cette énergie réabsorbée lui donne une beauté
et un éclat merveilleux. Cette beauté dont rayonne le
vogin est le reflet des cendres de sa semence. En tant que
dieu de I'abstinence, Shiva, qui réduisit en cendres Kama
le dieu de I'érotisme, apparait lui-méme couvert de cen-
dres,

Bhrigu (le craquement du feu) est le nom qui est donné
au feu qui, 4 I'intérieur des centres subtils du corps, brile
et réduit en cendres 'eau ou semence (retas).

« La semence qui atteignit ces [centres] épuisés, bralés,
surchauffés y fut grillée. Elle grésilla et devint Bhrigu
(le craquement du feu) car la nature de Bhrigu est la
combustion. » (Gopaltha Brihmana, 1, 1, 3.)

Shiva est appelé le Seigneur du craquement du feu
(Bhrigupati).

Les Bhrigu-s envisagés comme un groupe de divinités
dont le nom vient de bhrdj, briller, sont par ailleurs une
race mythique d'étres qui découvrirent le feu (Rig Veda,
10, 46, 2) et le donnérent & 'homme (Rig Veda, 1, 52, 2,
et 1, 95, 2).

Le Damaru, le petit tambour en sablier

Les deux principes complémentaires, lc linga et le
yoni sont représentés graphiquement par un triangle-igné
dont la pointe est en haut et un triangle-aqueux dont la
pointe est en bas. Lorsque ces deux triangles se péné-
trent pour former un polygone étoilé, ceci représente
'état de manifestation. Lorsqu'ils se séparent, I'Univers

se dissout.
a2
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Le moment ol leurs pointes seules sont en contact
est le point-limite, le bindu, par lequel la manifestation
commence. Ceci est représenté par le tambour de Shiva.
C’est de ce tambour que sont sortis tous les rythmes de
la manifestation. Ce tambour est souvent fait de deux
crines couverts de peaux tendues et tenues ensemble
par des cordelettes.

Le taureau (Vrishabha)

La monture de Shiva est un taureau (vrisha ou vrishabha)
blanc comme la neige, au corps massif, aux doux yeux
bruns. Son cou est épais, ses cornes dures comme le dia-
mant. Avec les pointes aiguisées de ses cornes teintes
en rouge, il déchire la terre (Meghadiila, 1, 52). Le taureau
a de larges épaules, des flancs lisses, une queue noire.
Il porte un harnais d’or. Sa bosse ressemble au sommet
d'une montagne neigeuse.

Selon le Mahdbhdrata, ce taureau fut donné & Shiva
par Art-rituel (Daksha) que l'on identifie parfois au
Créateur (Daksha-Brahmd) (Mahdbhdrata, 13, 6401) ou
au Progéniteur (Mahdbhdrata, 13, 3722). Le taureau est
aussi le symbole qui orne 1'étendard de Shiva.

Shiva est donc celui qui a le taureau pour embléme
(Vrishinka) et le taureau pour étendard (Vrishabha-
dhvaja).

Le taureau qui erre en quéte d’aventure est le symbole
de linstinct érotique. Tous les étres vivants sont gou-
vernés par leurs instincts, ils sont les véhicules du taureau.
Ils ne sont que les porteurs de leurs pouvoirs reproduc-
teurs. Shiva seul est le maitre des instincts luxurieux.
I chevauche le taureau. D'un seul regard de son troisiéme
ceil qui percoit le monde transcendant, il réduit en cendres
le Séducteur-de-la-pensée (Madana), le dieu Eros, qui vient
troubler sa méditation.
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Seuls ceux qui ont atteint 4 la connaissance sont maitres
de leurs impulsions et peuvent chevaucher le taureau,
utiliser sa force pour d'autres fins que celle de trans-
mettre la vie physique.

« Parmi tous ceux qui ont maftrisé le taureau, tu es
le maitre du taureau, Seigneur! Chevauchant le taureau,
tu protéges les mondes. » (Cité dans le Lingopdsand rahasya.)

Les expériences des yogi-s les ont conduits a cette
découverte que I'énergie sexuelle est celle que I'homme
doit utiliser pour se conquérir lui-méme. L'Homme forte-
ment sexué, s'il peut se contrdler, peut atteindre n'importe
quelle forme de pouvoir et conquérir les mondes célestes.
Par ailleurs les tempéraments faibles ne sont pas qualifiés
pour les grandes aventures physiques, mentales ou spiri-
tuelles. L'instinct sexuel ne doit donc jamais étre refoulé
on affaibli, mais développé et controlé. Le yoga s'oppose
absolument aux mortifications exagérées. C'est I'hnomme
vigoureux qui est le véhicule de Shiva.

Le taureau de Shiva s’appelle Nandi (Joyeux), ou Nandi-
keshvara (le Seigneur-de-la-joi¢). Il personnifie la justice
et la droiture, les vertus des forts. On représente le plus
souvent Joyeux couché devant I'image de Shiva. Les
fidtles touchent ses testicules avant d'entrer dans le
temple. Ils sont la source de la vie.

Le Seigneur-de-la-joie est aussi représenté sous une
forme humaine mais avec une téte de taureau. C'est lui
qui selon le mythe shivaite enseigne au monde la danse
et la musique, les arts liés a celui de I'amour.

Le lion

Pour monter sur son taureau, Shiva pose le pied sur
le lion Ventru (Kumbhodara). « Sache que je suis le
serviteur de Shiva, I'ami de [son lieutenant] Nikumbha.
Mon nom est Ventrn. Lorsque Shiva désire monter sur
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son laureau, aussi blanc que la Montagne-des-plaisirs,
le Kaildsa, il honore d'abord mon dos du contact de son
pied, » (Raghuvamsha, 2, 35.)

Ce lion ventru représente 1'avidité envers la nourriture.
La gourmandise est le degré inévitable qui méne a Ia
luxure. L’homme qui ne contrdle pas ce qu'il mange ne
pourra jamais contrdler ses sens, car ainsi que le remargue
la Bhagavad-Gild : « I'amour est grand mangeur ».

Kishi, la Ville-lumiére

Kishi, la cité lumineuse de Shiva, est aujourd'hui appelée
Bénarés ou Varanasi. C'est 12 que se trouvent ses temples
les plus fameux. La légende veut que la Ville-lumiére
soit la plus ancienne cité du monde, construite par le
premier roi dans une forét tapissée de 1'herbe sainte
appelée Kdsha (Saccharum spontaneum). « Kashi est
done le lieu olt pousse ’herbe sainte. » Toutefois I'étymo-
logie classique fait venir le nom de Kishi de la racine
kdsh, briller, « KAshi est ce par quoi tout est illuminé ».
(Kdshi-mukti-viveka de Sureshvara.)

La Ville-lumiére est la Ville-du-savoir (jidna-puri).
Dans le microcosme, le nom de Késhi est donné au sommet
de la téte o le savoir réside. Le lotus aux mille pétales
qui représente la partie supérieure du cerveau est appelé
la Ville-lumiére, Kfshi-purf. Cette cité intérieure se
trouve au point ol les trois canaux du corps subtil se
réunissent. Ces trois canaux forment le trident de Shiva.
De méme la Bénarés terrestre est le lieu o les trois Ganges
se croisent, le Gange céleste ou Voie lactée, le fleuve
terrestre et un grand fleuve souterrain, le Patila-gangi,
qui coule de I'Himalaya en se dirigeant vers le sud.

Dans la terre sacrée de 1'Inde, se trouvent cing lieux
principanx consacrés & Shiva. C'est dans ces lieux saints
que s'élévent ses principaux temples, dans lesquels sonl
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vénérés des linga-s représentant les cing éléments. A
Kashi est vénéré le linga-d'eau, & Kénci (Conjeevaram)
le linga de terre, & Cindambaram le linga d'éther, a
Kalahasti le linga d’air et & Tiruvannamalai le linga
de fen,
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Le linga représente I'Univers

« Dans l'informel en qui n'existe aucun signe distinetif,
apparait un signe qui est 'Univers. Ce signe peut étre
mentionné, touché, respiré, vu, goité. Il est la matrice
des éléments grossiers et subtils. » (Linga Purdna, 1, 3,
34.)

« La Nature-fondamentale est donc appelée le phallus.
Celui qui posséde ce signe distinctif est 1'étre divin. »
(Linga Purdna, 1, 17, 5.)

« Le linga a sa racine dans l'informel, dans le Non-
manifesté (avyakta). Shiva est donc en lui-méme sans-
linga. Le linga est la chose-de-Shiva. » (Linga Purdna,
1, 3.)

« Shiva en tant que principe causal non divisible est
vénéré dans le linga. Ses aspects plus manifestés sont
représentés par des images anthropomorphiques. Tous
les autres dieux font partie d'une multiplicité et sont
donc représentés par des images. » (Shri Shiva-lativa,
Siddhanta.)

« Le Soleil est considéré comme le Progéniteur des
mondes, c’est pourquoi son symbole est I'organe de la
procréation. » (Shiva Purdna, 1, 16, 105.)

Le yoni

« La nature manifestée, 1'énergie universelle, est repré-
sentée par le yoni, 'organe féminin qui entoure le linga.
C’est seulement sous la forme du phallus, du donneur
de semence, que Shiva peut étre enveloppé par le yoni
et se manifester.

« Le symbole de I'Homme-cosmique, Purusha, 'informel,
l'immuable, I'eil qui voit tout, est 'embléme masculin,
le phallus. Le symbole de I'Energie qui est la Nature du
monde, génératrice de tout ce qui existe, est 'organe
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femelle, le yoni. » (Karapitri, Lingopdsand rahasya,
Siddhdnta, vol. 2, p. 154.)

Le linga est dressé dans le yoni qui représente le pou-
voir qui le manifeste, « la matrice du réel et de I'irréel »
(Yajur Veda, Vdjaseniya Samhitd, 13, 3; Tailliriya
Sambhitd, 4, 2, 8, 2), « la matrice universelle dans laquelle
se développe tout ce qui est individuel ». (Shvetdshvatara
Upanishad, 555.) Le phallus féconde cette matrice. « La
Vaste-immensité [le principe dont est issu l'intellect] est
la matrice dans laquelle je dépose ma semence. D'elle
nait le premier élément [I'intellect manifesté], puis [selon
leur hiérarchie] tous les autres éléments de l'existence
[et toutes les créatures]. » (Bhagavad-Gitd, 14, 3.)

« Parce qu'elle est I'origine de toute croissance, la Nature
est comparée 4 une matrice. » (Shira Purdna, 1, 16, 101.)
« Cette matrice est la Nature, base de toute existence.
Celui qui jouit d’elle est Shiva. C'est lui qui dispense le
plaisir. Il n’est point d'autre dispensateur. » (Shiva Purdna,
1, 16, 101.)

Le phallus en tant que fécondateur universel est unique.
Mais pour chaque forme d'existence il faut une matrice
différente & féconder. C'est pourquoi les différentes espéces
sont appelées en sanskrit, des matrices, des yoni-s. Les
Purdna-s parlent de 8.400.000 yoni-s ou espéces d'étres
différents résidant sur la terre.

Le culte du phallus n'a pas de place dans le rituel
védique; le dieu-phallus (Shishna-deva) est toutefois men-
tionné dans le Rig Veda (7, 12, 5 et 10, 99, 3) ainsi que
dans le Nirukla (4, 29), mais son culte est condamné.

L'union des principes

Dans I'état qui précéde la manifestation, I'équilibre
est parfait. Tous les dieux semblent un seul F:tn. ilo'ya
pas de dualité perceptible, pas de force positive ou néga-
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tive. Mais dés qu'une premiére tendance vers la manifes-
tation apparait dans le substrat non différencié, la dualité
est déja présente. Cette dualité a le caractére de deux
poles d’attraction opposés, une tendance positive et l'autre
négative qui se manifesteront dans toute la création par
des aspects méles et femelles. Il ne saurait exister de
création sans 'union des contraires. Il ne peut rien sortir
de Shiva seul ou de la Nature seule. Pour que la création
puisse avoir lieu, I'union d'un étre qui pergoit et d'une
chose percue, d'un étre qui jouit et d'une chose dont on
jouit, d'un principe actif et d'un principe passif, d'un
organe méle et d’'un organe femelle est indispensable.
L’union de la Personne-cosmique et de la Nature est repré-
sentée par la copulation (Maithuna) du Seigneur-du-
sommeil (Shiva) et de la Fidélité (Sati).

La virilité transcendante est la cause immanente de
la création. La féminité transcendante en est la cause
efficiente. Dans le microcosme, ces principes sont surtout
apparents dans les organes de reproduction qui représen-
tent la fonction physique essentielle de 1'étre vivant.
Tout, dans la nature, tourne autour de la procréation,
est fait pour assurer la continuité de la vie. C'est dans
'union du phallus et du yoni que la divinité, le pouvoir
de eréer, est le plus apparent dans I'homme. Il ne peut y
avoir de procréation sans une telle union et il ne peut y
avoir de manifestation divine sans son équivalent cosmique.

Tout le rituel védique est décrit comme un équivalent
de l'acte d’amour.

« Le premier appel est l'invocation du dieu (hinkara).
La proposition représente les laudes (prastira).

Se coucher avec la femme est le Magnificat (udgitha).
Se coucher face & face est le choeur (pratihira).

Le moment crucial est la consécration rituelle.

La séparation est I'hymne final (nidhéna). »
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« C'est ainsi que I'hymne au dieu-de-la-main-gauche
(VAmadeva) est tramé sur l'acte d’'amour. Celui qui
comprend que cet hymne au dieu-de-la-main-gauche (la
forme ignée de Shiva) est tramé sur I'acte d’amour se
recrée lui-méme & chaque copulation. 11 vit toute la durée
de sa vie, il vit longtemps, et devient riche en progéniture
et en bétail, riche en renommée. » (Chdndogya Upa-
nishad, 2, 13, 1.)

Le désir divin

Dans I'étre causal apparait d'abord le désir, le désir
de procréer. « Il désira. Puissé-je procréer! Puissé-je étre
plusieurs! » (Taittiriya Upanishad, 2, 6, 1.)

« Le désir, I'attraction des contraires, né du premier
dualisme, de la distinction entre la Personne et la Nature,
est I'Eros surnaturel. Lié & la Nature par le désir, la
Personne cosmique procrée des mondes innombrables.
Ce désir, cette inclination au plaisir, fait partie de lui-
méme. » (Karapitri Lingopdsand rahasya, Siddhdnta,
vol. 2, p. 153.)

« Le désir fait partie de celui qui est en toutes choses. »
(Bhdgavata Purdna, 10, 55, 1.)

« Le plaisir réside dans l'organe sexuel (upastha), dans
le phallus et le yoni cosmiques dont I'union est I'essence
de toute jouissance. Dans ce monde également, tout
amour, toute sensualité, tout désir, est une recherche
de jouissance. Nous ne désirons des choses que dans la
mesure oit elles nous procurent une jouissance. La divinité
n’est un objet d'amour que parce qu'elle représente une
volupté sans mélange. Les autres choses sont l'objet
d’amours temporaires car elles ne nous apportent que des
satisfactions fugitives.

« Le désir du luxurieux pour la femme n'existe que parce
qu'il voit en elle la forme de son plaisir, la source de sa
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jouissance. Dans la joie de la possession, la soulfrance
du désir est pour un instant apaisée et I'homme a l'expé-
rience du plaisir qui est le but de son désir et il pergoit
dans le plaisir sa propre nature essentielle qui est la joie.

« Toute jouissance, tout plaisir est une expérience du
divin. Tout 'univers jaillit de la jounissance, Le plaisir
est & la source de tout ce qui existe. Mais I'amour parfait
est celui dont l'objet n'est pas limité, C'est cet amour
qui est I'amour pur, 'amour de I'amour lui-méme, I'amour
de I'Etre-de-volupté transcendant. » (Karapitri, Lingopd-
sund rahasya, Siddhiinta, vol. 2, p. 153.)

Le principe appelé Shiva représente la totalité du
pouvoir de proeréation qui se trouve dans I'Univers.
Toute procréation individuelle en est un fragment. « L'Uni-
vers provient de la relation d'un linga et d'un yoni. Tout
par conséquent porte la signature do linga et du yoni.
C'est la divinité qui sous la forme de phallus individuels
pénétre dans chaque matrice et procrée tous les étres. »
(Karapitri, Lingopdsand rahasya, Siddhénta, vol. 2,
p. 163.) « C'est lui seul qui pénétre dans toutes les matrices. »
(Shoeldshvatara Upanishad, 5, 2.)

« Leur semence 4 tous deux (Shiva et Sati) tomba sur
le dos de la Terre et emplit le monde. C'est cette semence
qui fit apparaitre tous les emblémes phalliques de Shiva
qui se trouvent dans le monde infernal, sur la terre et
dans le ciel. C'est d’elle que sont faits tous les linga-s
de Shiva, du passé et du futur, Le linga de Shiva est issu
de la radiation des deux semences. » (Ndrada Paficardira,
3 1)

Le Pére, possesseur du phallus

Envisagés comme la source de la manifestation, Shiva
et son énergie, Shakti, sont symbolisés par les organes
de procréation. Le possesseur du phallus représente le
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stade non manifesté, inconnaissable. Dans un symbo-
lisme moins abstrait, I’entité inconnaissable dont le phallus
est le signe peut étre remplacée par la notion de pére,
par la forme manifestée du porteur du phallus. L'Etre
total, envisagé comme l'entité de laquelle la procréation
est la caractéristique et le phallus est le symbole, est en
effet souvent mentionné comme le Pére.

« Fils de Kunti! Les étres nés de toutes les matrices
proviennent de la matrice de I'Immensité, et je suis le
Pére, le donneur de semence. » (Bhagavad-Gitd, 14, 4.)
« Je suis le pére du monde » (ibid., 9-17).

« Comme un pére et une mére, la Nature-principielle et
la Personne-cosmique donnent naissance a toutes les formes
de I'Etre. En ce monde les hommes qui désirent une progeé-
niture fécondent des femmes. De méme I'Etre-supréme,
désirant une progéniture, désirant se multiplier, féconde
la Nature. » (Karapitri, Lingopdsand rahasya, Siddhéinta,
vol. 2, p. 153.)

Ainsi que nous I'avons vu & propos du taureau de Shiva,
c¢'est la fonction, I'organe qui est important et permanent.
L'individu qui accomplit la fonction, qui porte I'organe
n'est que son serviteur temporaire et interchangeable.
La tendance & remplacer le symbole qui est I'organe de
procréation par l'image figurative d'un pére est une
substitution qui fait intervenir des éléments anthropo-
morphiques inutiles qui diminuent le degré d’abstraction
de l'aspect divin représenté.

Bija, la semence

Le sperme est I'essence de la vie. C'est la meilleure des
oblations, la forme la plus pure de I'élixir-sacrificiel
(Soma). Tous les étres sont nés d'une ofirande de sperme
jetée dans le feu du désir. On représente Agni, le Seigneur-
du-feu, buvant le sperme qui jaillit du phallus de Shiva.
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Le sperme est vénéré sous des noms divers. Il emplit la
coupe de la Lune. Il est le Gange qui coule de la téte du
linga. Toutes les formes d'oblation, tous les breuvages
qui donnent la vie ou Il'immortalité sont représentés
comme des formes du sperme de Shiva.

Le sens d’Agni et de Soma, le sens du sacrifice rituel,
doit &tre compris comme une oblation de la semence
de vie dans le feu du désir. Le sperme est appelé Bija
(la semence), Soma (I'oblation), Candra (la lune), Virya
(I'essence virile).

L'’adoration du phallus

C'est en dominant 1'instinct sexuel que nous pouvons
acquérir la puissance physique et mentale. C'est par
I'union sexuelle que des étres nouveaux peuvent exister.
Cette union représente donc un lien entre deux mondes,
un pont ol la vie se manifeste, oi 'esprit divin s'incarne.
La forme des organes qui accomplissent ce rituel est
typiquement un symbole, Ils sont la forme visible du créa-
teur. Lorsque les hindous vénérent le linga, ils ne déifient
pas un organe physique, ils reconnaissent simplement
une forme éternelle et divine manifestée dans le micro-
cosme. C'est le phallus humain qui est I'image de 'embléme
divin, de la forme causale, éternelle du linga présent en
toutes choses. Le phallus est la divinité « qui dépasse de
la largeur de dix doigts » (Purusha sukfa.) « Ceux qui ne
venlent pas reconnaitre la mnature divine du phallus,
qui ne comprennent pas l'importance du rite sexuel,
qui considérent I'acte d’amour comme vil ou méprisable
ou comme une simple fonetion physique, sont siirs d'échouer
dans leurs tentatives de réalisation matérielle ou spirituelle.
Ignorer le caractére sacré du phallus est dangereux tandis
qu'en le vénérant on obtient le plaisir (bhukti) et Ia libé-
ration (mukti). » (Lingopdsand rahasya.)
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« Celui qui laisse passer sa vie sans avoir honoré le
phallus est en wvérité pitoyable, coupable et damné. Si
I'on met en balance, d'un c6té, I'adoration du phallus et
de l'autre, la charité, le jedne, les pélerinages, les sacri-
fices et la vertu, c'est I'adoration du phallus, source du
plaisir et de la libération, qui protége de I'adversité, qui
I'emporte. » (Shira Purdna, 1, 21-23-24 et 26.)

« Celui qui vénére le phallus sachant qu’il est la cause
premiére, la source de la conscience, la substance de 1'Uni-
vers, est plus proche de moi qu'aucun autre étre. » (Shiva
Purina. )

« De méme que nous vénérons dans le soleil le dispen-
sateur de la lumiére, la somme de tous les yeux, de méme
nous vénérons dans le phallus, Shiva, présent dans tout
pouvoir générateur. Ce n'est pas un ceil particulier que
nous vénérons et dont nous faisons des images, mais le
Soleil, I'eil total qui nous donne la vue, la source de toute
visibilité. De méme, c'est Shiva entier qui est vénéré et
dont on fait des images. » (Karapitri, Lingopdsand rahasya,
Siddhdnta, vol. 2, p. 154.)

D'aprés les Purdna-s, le linga de Shiva est un symbole
éternel et son culte a existé depuis les dges les plus anciens
de I'humanité. Le culte du phallus est recommandé dans
le Mahdbhdrata : « De qui provenait la semence offerte
en sacrifice au commencement du monde dans la bouche
du Feu, la bouche d'Agni, précepteur des dieux et des
anti-dieux? Le mont-d'or Sumeru est-il fait d'une autre
semence? Qui d’autre erre nu par le monde? Qui d'autre
peut sublimer son pouvoir procréateur? Qui d'autre fit
de celle qu'il aime la moiti¢ de lui-méme, et qui ne put dtre
vaincu par celui-qui-n'a-point-de-corps (Eros)? C'est Rudra,
le dieu des dieux qui erée et qui détruit. Tu peux donc
voir, Roi-du-ciel] pourquoi le monde entier porte la signa-
ture du linga et du yoni. Tu sais aussi que les mondes
changeants sont tous les trois issus du sperme que le
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linga versa pendant I'acte d'amour. Tous les dieux, I'Etre-
immense, le Roi-du-ciel, I'lmmanent, les génies, et les
puissants démons dont les désirs ne sont jamais assouvis
reconnaissent que rien n'existe en dehors de Celui-qui-
donne-la-félicité (Shankara)... le Souverain des mondes,
la cause des causes. Nous n'avons jamais oul dire que le
phallus de quelqu'un d’autre était adoré par les dieux.
Qui donc est plus désiré que celui dont le phallus est
vénéré par Brahmd, Vishnu et tous les dieux ainsi que
par toi-méme? » (Mahdbhdrata, Anushdsana parvan, 14,
211-232.)

Les différentes formes de linga. Le linga de I'Univers

L'informel est représenté par divers symboles tels que
I'éther, la colonne-de-lumitre, I'ceufl cosmique. Tous ces
symboles sont les images de Shiva, manifesté et uni a
son énergie.

La terre est la malrice et I'espace est le linga dressé
au-dessus de son piédestal. Et, de méme qu'une partie
sculement de la divinité est en contact avee la Nature,
de méme une partie seulement de 'espace est en contact
avec la terre,

« L'espace est le linga, la terre est son autel. En lui
résident tous les dieux. Il est le « signe », car tout se dissout
en lui. » (Skanda Purdna.)

L'euf eosmique

La totalité est souvent représentée sous la forme d'un
cenf. L'Univers apparait 4 'homme comme un ceuf divise
en deux moitiés, le ciel et la terre. L'ceuf est aussi consi-
déré comme la source de la vie. En lui le principe mile
et le principe femelle sont réunis. La forme de I'ceuf est
aussi un signe, un linga.

Dans les Tantra-s, le symbole usuel de Shiva est toujours
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le phallus, mais dans les Purina-s on parle souvent de la
forme de I'cuf comme étant un linga. On peut décrire
le principe du monde comme une limite, une courbe qui
entoure I'univers, formant I'ceuf cosmique, « l'ceuf d'or
resplendissant comme le soleil » de Manu.

La masse informe

Un autre symbole du stade causal est un objet informe
représentant le chaos. Ceci est aussi un signe, un linga.
Plusieurs des images les plus célébres de Shiva telles que
Kedara-nitha 4 Bénarés et Amara-nitha au Kashmir,
sont des masses informes.

Le fen de "antel

Dans les rites du sacrifice, le feu, image du Destructeur,
est appelé son signe, son linga. Il est la lumiére de Shiva
(Shiva-jyoti). L'autel représente la femme; le pajia
Kunda, le foyer creusé au sommet de l'autel, est le yoni.

La fliche (biha linga)

La flache est le symbole du nombre cing a cause des
cing fléches avec lesquelles le dieu-éros s'attaque aux
cing sens. La fleche est donc symboliquement liée aux
principes de la perception sensorielle ct aux éléments.
Cing est, dans tous les ordres de symboles, le nombre de
Shiva. La fleche, en tant que linga, est représenice avec
cing visages.

Le linga de lumiére
Le principe appelé Shiva peut étre représenté comme

I'axe de la manifestation qui se développe en partant du
3



354 LE POLYTHEISME HINDOU

point-limite, le bindu, centre de I'Univers. Cet axe du
monde est représenté comme une colonne de lumiére sans
fin. Lorsque la vision intérieure de la pure connaissance
est atteinte, le linga de lumiére est visible partout, tra-
versant I'univers de part en part.

En yoga, le centre de base situé i la racine de la colonne
vertébrale est appelé le foyer ou yoni. Sa forme est celle
de I'organe féminin. La force ignée, enroulée en son centre,
se dresse et monte le long du sentier de la réalisation.
L'énergie enroulée est alors appelée le linga de lumiére.

« Au milien du centre subtil situé le plus bas dans le
corps et que I'on dit étre un triangle de désir-savoir-et-
action se dresse ce linga né de lui-méme, brillant comme
mille soleils. » (Shiva Purdna.)

Tous les centres du corps sont également des yoni-s
et tous ont en leur centre un phallus dressé représentant
le pouvoir de connaitre, présent en toutes choses.

Le Mahi-linga ou signe-transcendant

« La Personne et la Nature, Purusha et Prakriti, sont
un et pourtant sont distincts, et, bien que distincts sont
inséparables. Ils n'existent que I'un par rapport a l'autre.
Du point de vue du principe ils font partie du manifesté,
pourtant du point de vue du monde, ils existent avant la
création. C'est leur état non divisé, le stade dans lequel
le signe, le linga est encore uni & ce qui est sans signe
(alinga) qui est appelé le signe-transcendant, le Mahd-
linga. 11 représente la divinité indépendante (niralamba),
au-deld du changement (nirvikéra). » (Gopinatha Kaviraj,
Linga Rahasya, Kalydna, Shiva anka, p. 476.)

L’auto-engendré, Svayambhii

La possibilité de connaitre, présente partout dans la
nature, est le signe éternel du divin. La capacité de connaitre
dans son ¢état latent, immobile, ne se manifestant par



LE LINGA OU PHALLUS 355

aucun signe, est la semence de la création, le symbole
ultime. Dans la Nature non manifestée apparait d'abord
en elle-méme la possibilité de connaitre. C'est cette possi-
bilité que I'on appellele« signe-né-de-lui-méme », le Svdyam-
bhuva-linga. C'est parce qu'elle posséde la possibilité de
connaitre gue nous pouvons parler de la réalité d'une
Nature encore non manifestée. » (Karapétri, Lingopdsand
rahasya, Siddhanta 1941, p. 163.)

L'image phallique

Le phallus, embléme de Shiva, est représenté dressé
verticalement. Il se divise en trois parties. La partie la
plus basse est carrée et est cachée dans le piédestal. On
l'appelle I'Etre-immense (Brahmd). La seconde partie
qui est octogonale est enserrée par le yoni. On I'appelle
I'Immanent (Vishnu). La troisieme partie qui est cylin-
drique et s'éléve libre au-dessus du yoni, est le Seigneur-
des-larmes (Rudra).

« A la racine est Brahmd, au centre Vishnu, seigneur
des trois mondes. Au-dessus s’éléve le fier Rudra, le
Grand-dieu, 1'é¢ternel Dispensateur-de-paix dont le nom
est la syllabe magique AUM. L’autel du phallus est la
Grande-déesse. Le phallus lui-méme est le vrai Dieu. »
(Linga Purdna, 1, 73, 19-20.) La partie du phallus saisie
par le yoni est la source de la création, la Cause-premiére
en contact avec la Nature.

« La Mére-universelle forme lautel. Le phallus lui-
méme représente la pure-conscience. » (Shiva Purdna,
1, 11-22)) La plus grande partie du phallus reste hors de
I'atteinte de la Nature, & jamais éloignée de tout. (Uda-
sina.)

« Un quart représente 1'Univers avec ses éléments et
tous ses étres, les trois quarts au-dessus sont I'Immortel. »
( Purusha-siikla.)

La longueur du linga au-dehors du yoni est de « dix
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largeurs de doigts ». La partie cachée du linga représente
le principe divin voilé par I'ignorance. La partie exposée
au-dessus du yoni est la divinité sans voiles.

Quand on fait I'image du linga, ses trois parties doivent
étre ou égales ou divisées selon certaines proportions.
Partant de la partie appelée Brahmd, c'est-a-dire du bas,
un linga vénéré par des cleres (brahmdna-s) doit avoir
Lrois parties correspondant proportionnellement aux nom-
bres 4, 5et 6 ou 7, 7, 8.

Les lingas vénérés par des guerriers (Kshatriya-s) doi-
vent correspondre a4 5, 6 et 7 ou 5, 5 et 6.

Les lingas vénérés par des marchands (vaishya-s) doi-
vent correspondre & G, 7 et 8 ou 4, 4 et 5.

Ceux des artisans (shudra) doivent avoir comme pro-
portions 7, 8 et 9 ou 3, 3 et 4. Le yoni, quand il est repré-
senté seul, est appelé la coupe ou vase (argha, jalahari).
Sa forme est parfois celle d'une conque.

Le triangle

Le yoni est symbolisé par le triangle de la nature fait
des trofs tendances fondamentales : la concentration qui
illumine, la dispersion qui obscurcit et 'orbitation ou dyna-
misme qui crée.

La pure essence appelée le Seigneur-du-sommeil se
trouve au-dessus, hors de la portée de la Nature. Les
trois tendances ne peuvent en troubler la pureté. Par
ailleurs quand il se manifeste, Shiva, le Seigneur-du-som-
meil, devient Rudra, Seigneur-des-larmes, qui est dans
la trinité des tendances le Maitre-de-la-désintégration.

Du point de vue de la création, Shiva est le Donneur-
de-semence (bijavan), Vishnu en est le réceptacle, le yoni,
Brahmé est le sperme qui les unit. « Il est le Donneur-de-
semence, tu es la semence et je suis la matrice universelle, »
(Linga Purfina, 1, 20, 73.)
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Dans la représentation du stade qui se trouve au-deli
de la manifestation, le yoni est symbolisé par un cercle
dont le centre est la racine du linga. Mais dans l'ordre
de la création différenciée, les trois tendances se séparent
et le cercle se change en triangle. Ces figurations sont des
¢léments fondamentanx dans le symbolisme des yantra-s
on diagrammes magiques. Rien ne peut étre entouré par
moins de trois lignes droites. Les Tantra-s appellent la
figure qu’elles forment le triangle-de-base (Mila-trikona).

Au centre de tous les triangles de la nature, qu'il s’agisse
du triangle de l'individualité physique-mentale-intellec-
tuelle (Vishva-taijasa-prajia) ou celui de 1'Etre-cosmique
dans sa totalité physique-mentale-intellectuelle (Virdt-
Hiranyagarbha-Vaishvinara), le linga se dresse comme le
symbole de la libération. Il représente le quatriéme degré,
ou état non manifesté, dans le triangle veille-réve-sommeil-
profond. 11 est la syllabe AUM parmi les trois Veda-s.
Il est la premiére notion de l'idée non différenciée (Pari-
Vik) dans le triangle idéation-formulation-expression
(pashyanti-madhyama-vaikhari) par lequel la pensée se
transforme en parole.
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IX

BRAHMA, L'ETRE-IMMENSE

Brahmi, la tendance-orbitante ou Iespace-temps

dépend de I'existence d'un lieu o1 elle pourrait appa-
raitre et s'étendre. C'est-a-dire d'un milien orienté
qui dans notre univers est l'espace-temps, et qui résulte
d'une coordination entre des tendances opposées, entre
un principe centrifuge et un principe centripéte. C'est
cet équilibre entre la concentration et la dispersion, entre
la tendance vers l'existence et la tendance vers I'annihi-
lation, entre la lumiére et l'obscurité, entre Vishnu et
Shiva, qui est appelé I'Etre-immense (Brahmd).
L’origine du monde apparent ne peut done étre ni Vishnu,
ni Shiva, ni la concentration, ni la dispersion; elle résulte
de leur opposition, de leur équilibre qui détermine la
troisitme tendance, la tendance & l'orbitation appelée
rajas. L'Etre-immense (Brahm#), forme personnifice et
masculine de 1'Immensité (le Brahman), symbolise cette
possibilité d’existence résultant de la coordination des
contraires. Cette résultante est la source, la semence de
tout ce qui est.
La troisiéme tendance se manifeste sous la forme d’une

LA possibilité d'une forme, d'une réalité perceptible
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impulsion & cette orbitation créatrice d’espace et créatrice
de temps. Sans le mouvement qui crée I'apparence de la
division dans le substrat du temps et de l'espace, ce subs-
trat demeure une immensité sans orientation, sans limites,
sans lieu, sans durée, qui ne présente pas de champ pour
I'existence. L'Etre-immense (Brahmd), né d'un équilibre
de forces, est la nature de toute forme, de toule existence
concevable et percevable, de toutes les sphires et de
leurs mouvements, de tous les rythmes qui créent les
divisions du temps relatif. C'est en tant que principe de
I'espace-temps qu'il est appelé I'Etre-immense. Il repré-
sente l'abime illimité dans lequel I'espace et le temps
ont leur origine. Toutefois cette immensité est polarisée.
C'est pourquoi son nom a un genre. Il est le premier
stade de l'expérience personnifiée. Le Mahdbhdrala dit
que la notion-d'individualité (ahamkara) apparut la pre-
miére et que c'est d'elle que Brahma naquit. (Shdnii
parvan, 357, 21.)

Le principe créateur semble sortir de la polarisation de
I'Immensité abstraite et impersonnelle. La pure Immen-
sité, le pur Brahman est au-dela de toute qualité (nirguna).
C'est seulement quand il est « tacheté » par le Pouvoir
d'illusion (MAya-shabala) qu'il devient le Brahman-qua-
lifié (Saguna Brahman), cause de I'Univers.

L'Etre-immense (Brahma) est donc le nom que I'on
donne & la notion d'un créateur personnifié, d'une cause-
efficiente (nimitta) du monde. Cet Etre-immense est
envisagé comme |'Embryon-d’or (Hiranya-garbha) duquel
I'Univers se développe et aussi comme le Progéniteur
(Prajapati) qui « naquit avant tous les dieux » (Mundaka
Upanishad, 1, 1, 1), c'est lui qui nourrit et protége la
création,

L'Tllusion (Mayd) qui est mouvement et action, appa-
rait comme la forme originale, non-évoluée (avydkrita)
de la nature. En d'autres termes, le reflet de la conscience
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(ciddbhdsa), déposé dans la Nature passive, non évolude
(correspondant & la matrice, ou Vishnu), avant la création
de I'Univers par le donneur-de-semence, le principe actif
(qui est Shiva), constitue le premier &tre-individuel,
I'Etre-immense, né de lui-méme (Svayambhu-Brahmf)
qui réside dans la cité non manifestée qui représente le
plan abstrait de I'Univers el est l'origine du Cosmos (Virdt)
et des mondes perceptibles. C'est en cet Etre-immense
que tous les aspects de I'existence ont leur origine.
Lorsque nous essayons d’analyser une forme quelconque
d’existence, nous trouvons 4 sa base un ¢quilibre étonnam-
ment précaire entre diflérents aspects de I'étre. Clest ce
curieux équilibre dans la Nature, qui empéche la prédo-
minance excessive d'une chose sur une autre. Il ne nous
est pas aisé de comprendre que ¢'est cet équilibre et non
les choses elles-mémes, qui est le principe réel de 'existence.
La Création n'est pas faite de choses qui se développent
indépendamment et s'équilibrent ensuite. Elle commence
par un équilibre en partant duquel des tendances opposées,
des espéces contraires, des forces contradictoires se déve-
loppent ¢galement. C'est cet équilibre causal qui est la
nature du Créateur, de la troisiéme tendance de I'Etre-
Immense par le pouvoir duquel I'Univers apparait.
L’Etre-immense est une notion cosmologique qui se
rencontre dans certains des Brihmana-s et des Aranya-
ka-s. Le nom de Brahma ne se trouve pas dans les YVeda-s,
ni dans les Brahmana-s ol le principe de la création est
mentionné comme I'Embryon-d'or (Hiranya-garbha), ou
le Progéniteur (Prajipati). Un passage de la Mailri Sam-
hitd, que l'on dit interpolé, parle de ses quatre visages
et de son lotus. Ceci serait la premiére mention de ses
caractéristiques iconographiques. Dans le bouddhisme,
BrahmA régne sur le second et le troisitme des mondes
célestes. La partie la plus ancienne du Mahdbhdrata le
définit comme le dieu originel duquel le monde est né.
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Bien que d'un certain point de vue Brahma puisse étre
envisagé comme le dieu total qui inclut tout, « la source
de I'Univers, présidant &4 la création, préservant sous
I'aspect de Vishnu, détruisant sous l'aspect de Shiva »
(Mdrkandeya Purdna, 46, 21), dans I'hindouisme tardif,
son role s'efface et ses fonetions créatrices sont transférées
4 Shiva ou Vishnu. En réalité, Brahmd est remplacé par
la déesse, le Principe-féminin, dont les définitions com-
prennent presque toutes les caractéristiques de Brahmdi,
et qui se substitue & lui comme principe de la création
sous une forme qui a un plus grand attrait pour l'imagi-
nation populaire. La définition de Shakti comme I'énergie
qui résulte de I'union des deux principes contraires est
pratiquement identique a4 celle de Brahma.

C'est sous la forme féminine de Shakti que le Créateur
reste 1'un des principaux objets de culte et de rituel pour
une grande partie des hindous. Beaucoup aflirment méme
que le culte de la déesse est le seul qui convienne aux
conditions de 1'dge moderne.

Les noms de Brahmi

En tant que source des formes multiples de la Création,
Brahmi peut étre envisagé sous divers aspects qui portent
des noms différents. Beaucoup de ces noms, comme beau-
coup des anciens mythes de Brahmd, furent attribués &
Vishnu, lorsqu'il devint I'un des prinecipaux dieux de
I'hindouisme récent.

Du point de vue cosmologique, Brahma est Hiranya-
garbha, I'Embryon-d’or, la boule de feu de laquelle sort
I'Univers. Le Mahdbhdrala explique qu'il naquit de
I'embryon qui prit forme dans I'esprit de Vishnu quand
il pensa la Création (Mahdbhdraia, Adi parvan, 1, 45 et
Skanda Purdna, 5, 1, 3). Les Veda-s, envisagés comme
I'expression de la loi-cosmique, comme le plan de 1'Uni-
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vers, sortent de lui et retournent en lui. En tant que la
premiére entité individuelle manifestée, il est I'Auto-engen-
dré (Svayambhil). Tous les autres étres étant sa progéni-
ture, il est le Progéniteur (Prajipati) ou le Patriarche
(Pitd-maha).

« Cet Etre-immense, divin, demeure-du-savoir (Nardya-
na) forma tous les &tres. » (Vishnu Purdna 1, 4,2.) Le mot
Nérdyana peut aussi vouloir dire « Celui qui réside dans
les eaux [primordiales] ». Ce dernier sens correspond &
une description commune de Brahmi. « Il n'y avait que
de l'eau dans laquelle la Terre fut formée. Clest alors
qu'apparut Brahmd, né de lui-méme. » (Rdmdyana, 2, 110,
3.) Narayana devint ultérieurement un nom de Vishnu.

BrahmA est aussi le Grand-maitre (Brihas-pati), le
Seigneur-du-verbe, le Premier-voyant ou Premier-bharde
(Adi-kavi), le Dieu-de-I'ascése. Il est I'Ordonnateur (Vidhi-
ou Vedhas), Celui-qui-fagonne (Druhina ou Shastri), le
Support (Dhitri ou Vidhitri), le Maitre-du-monde
(Lokesha), le Souverain-supréme (Parameshthin), I'Eternel
(Sanat), I'Impulsion-indivise {Dru-ghana).

Aprés la destruction de I'Univers, Vishnu s’endort,
flottant sur I'Océan causal. Lorsque I'Univers renait,
Brahm4 apparait sur un lotus, en forme de terre, qui sort
du nombril de Vishnu (Matsya Purdna, 169, 2; Mahd-
bhdrata, Vama parvan, 273, 45; Bhdgavala Purdna, 3, 8,
15). C'est pourquoi Brahmi est Né-du-nombril (Nabhi-ja),
le Dieu-au-lotus (Kaiija, Sarojin), Né-du-lotus (Abja-ja,
Abja-yoni, Kaiija-ja).

Le Grand-architecte (Vishva-karman) qui construit
'Univers est un aspect de Brahma. On attribue & Brahmai
lui-méme un traité d’architecture (Malsya Purina, 252,
2) et un ouvrage sur la théorie du gouvernement qui
contenait cent mille couplets.
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Le culte de Brahmi

En tant que principe créateur, Brahmi n'est pas habi-
tuellement vénéré. Les aspirations des hommes vont vers
la libération ou wvers la contemplation, et ceci les oriente
vers Shiva on Vishnu. Brahm est vénéré par les dieux,
les sages, les progéniteurs qui sont les entités sur les-
quelles reposent 1'organisation et la direction du monde
crié,

Il ¥ a toutefois des images de Brahm# dans la plupart
des temples et son nom est invoqué dans le rituel. Son
image est encore aujourd’hui vénérée dans le temple de
Pushkara, prés d’Ajmer dans le Rajputana.

Le Skanda Purdna donne plusieurs raisons pour expli-
quer pourquoi Brahm# n'est pas vénéré de nos jours.
(Voir Skanda Purdna, 1, 1, 6; 3, 2, 9,15; et 3, 1, 14.)
L'une d'elles attribue cet abandon 4 une malédiction de
Shiva, & la suite d'un mensonge de Brahmi qui préten-
dait aveir atteint le sommet du linga-de-lumigre (I'axe
du monde).

Le mythe de Brahmd

Beaucoup des mythes qui se rencontrent dans les Brah-
mana-s pour illustrer l'origine de I'Homme et I'histoire
de la Création, ont Brahmi comme figure centrale.

Un ceuf d’or apparut dans I'ccéan causal sans limites.
De cet ceuf sortit le Progéniteur (Prajdpati). Le Progeé-
niteur eut une fille appelée « Aux-cent-formes » (Shata-
ripii). Cette fille est aussi appelée « Verbe » (Vic) on le
Flot [de la parole] (Sarasvati). Elle est I'Hymne-solaire
(Savitri), le Triple-chant (GAyatri), le Crépuscule (San-
dhya) ou la Conjonction [du jour et de la nuit]. Elle est
la femme de I'Etre-immense (Brahmani), etc. (Mafsya
Purdna, 3.) L'inceste de I'Etre-immense et de sa fille, la
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Parole, est conté dans les Malsya et Shiva Purdna-s.
C'est de ce couple incestueux que naquit le Législateur
fils de I'Auto-engendré (SvAyambhuva Manu) qui procréa
I'espéce humaine et toutes les autres créatures. Cest de
la pensée de Brahmi que jaillit la Loi-de-I'Univers, le
Veda, ainsi que ceux qui percoivent cette loi, les Voyants
(Rishi-s), que l'on compte eux-mémes parmi les Progé-
niteurs secondaires (Brahmdnda Purdna, 2, 9).

Brahm# est la source de tout saveir et son épouse, le
Flot [de la parole], Sarasvati, est la personnification du
Savoir. C'est Brahmd qui enseigna la Connaissance-des-
principes (Brahma-vidyd) & Atharvan (Mundaka Upani-
shad, 2, 6, 3 et 4, 6, 3). Il enseigna aussi I"’Approche-de-
I'immensité, le Brahma Upanishad, au Progéniteur (Pra-
japati). (Chdndogya Upanishad, 3, 11, 4.)

D'aprés le Shalapatha Brdhmana, Manu, le Législa-
teur, créa les eaux et y plaga une semence qui devint un
ceuf d'or duquel il naquit lui-méme sous la forme de
Brahmé, I'Etre-immense, le Progéniteur des mondes.
L'Aitareya Brdhmana teprésente le créateur sous la
forme d'un daim et sa fille comme une biche, Rohita.

L'histoire du sanglier qui souleva la terre noyée sous
les eaux semble avoir fait partie du cycle de Brahma
avant d'étre transférée 4 celui de Vishnu Brahmd, pre-
nant la forme d’un sanglier, alla chercher la Terre perdue
au fond de I'Océan causal. Il créa toutes les Créatures,
les Sages et les Progéniteurs (Shatapatha Brahmana, Linga-
Purdna, Malsya Purdna ¢! Rimdyana). De Brahmd naquil
le Rayon-de-lumiére (Marici) dont le fils fut Vision (Ka-
shyapa). Kashyapa donna naissance & la Loi-cosmique
(Vivasvat) qu'incarne le Soleil. De Vivasvat naquit le
Législateur et ancétre des hommes, Manu, que l'on iden-
tifie parfois 4 I'Adam de la tradition sémitique.

Les formes de la Tortue et du Poisson qui devinrent
des avatira-s de Vishnu semblent avoir été @ V'origine
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considérées comme des aspects de Brahmi. « D'abord,
au début des temps, le Progéniteur prit la forme d'un
poisson, d'une tortue, d'un sanglier » (Vishnu Purdna, 1,
4, 8). Toutefois Ie titre de Progéniteur est parfois attribué
a Vishnu.

Dans le Rdmdyana, nous voyons Brahmi accorder ses
faveurs & Riima mais donner aussi des avantages & Ridvana
et aux autres démons, qui sont les descendants de son
fils Cheveux-lisses (Pulastya). Brahm4 créa aussi la belle
Ahalyd qui devint la femme du sage Gautama.

Dans les Purdna-s, Brahmii protége souvent les enne-
mis des dieux. C'est grice 4 sa faveur que Bali, le roi des
génies (Daitya-s), parvint & régner sur 'univers presque
entier.

L'Art-rituel (Daksha) naquit du pouce de Brahmi qui
assista au grand sacrifice ot Rudra vint semer le désordre.
Cette aventure contée dans le Linga Purdna est souvent
mentionnée dans les autres textes.

Brahma fut le prétre qui célébra le mariage de Shiva.
Il conduisit le char de Shiva. Il eréa les quatre princes
(Kuméira-s) dont le principal est 1'Eternel-adolescent
(Sanat-Kumdra). Ces princes sont parfois appelés ses fils.

Brahma est l'inventeur de cette imitation de la création
gu'est 'art thédtral. C'est lui qui révéla au monde la
musique, la danse et la mise en scéne.

L'image de Brahmi

Brahm#é a quatre tétes. A l'origine il en avait cing,
mais 'upe fut réduite en cendres par le troisidme ceil
de Shiva. On l'appelle donc « aux-quatre-tétes » (catur-
inana), « aux-quatre-visages » (catur-mukha), « aux-huit-
oreilles » (ashfa-karna). Sa couleur est rouge ou rose.

11 a quatre bras. Ses mains tiennent les quatre Veda-s
on bien il tient les Veda-s dans une main et dans les autres
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divers accessoires tels qu'un sceptre, une ou deux louches
sacrificielles, un rosaire, un arc appelé Enveloppant (Pari-
vita) et une cruche d'eau. On le représente habituellement
sous la forme d’un homme dans la force de I'dge portant
la barbe. Sa monture est l'oie, symbole du savoir. C'est
pourquoi on l'appelle Cavalier-de-lI'oie (Hamsa-vihana).
On le montre aussi debout sur le lotus qui sort du nombril
de Vishnu endormi.

La résidence de Brahmé est I'Immense-forét (Brahma-
vrinda), c'est-d-dire |'Univers.

L’Embryon-d’or, Hiranya-garbha

« En tant que 'Embryon-d’or, Brahma est le premier
des dieux. Il n’a pas de commencement. Il réside au centre
du lotus de la Terre. » (Mdrkandeya Purdna, 46, 21.)

L'Embryon-d'or peut étre identifié 4 la Personne-indes-

tructible (I’Akshara Purusha), c'est-d-dire au plan éternel
d’aprés lequel sont faconnées toutes les formes destructi-
bles. Dans la théorie de la Création par le Verbe, I'Indes-
tructible est le nom donné aux prototypes des syllabes
articulées, représentées par l'alphabet?! et qui forment le
substrat permanent de toutes les langues. Lorsque nous
disons « je prononce la lettre a ou j'éeris le caractére a »,
nous mentionnons une entité permanente que nous appe-
lons « @ » et que nous pouvons représenter par n'importe
quel symbole, mais qui existe méme lorsqu'elle n'est ni
prononcée, ni écrite et qui est donc une entité indestrue-
tible. .
Le Verbe (Vic) qui est la manifestation du Flot [du
savoir] (Sarasvati) est I'épouse du Principe-indestructible-
de-la-Parole (Akshara-Brahmd) qui est I'équivalent dans
'ordre verbal de I'Embryon-d'or cosmique.

1. L'alphabet sanskrit est syllabique.
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L’Embryon-d’or, principe de toute vibration ou mouve-
ment, s'exprime « sous la forme d'une éncrgie vibratoire »
(spandana-shakti-riipa). Il se divise en deux parties : la
masse causale des potentialités, représentée par les eaux-
primordiales (rayi), et le souflle-de-la-vie (prina) repri-
senté comme un vent qui erre sur l'abime des eaux et
cause les ondes, ou rythmes vibratoires, qui sont l'origine
de toutes les formes du créé. Dans le microcosme, le souffle
de la vie devient la respiration qui fait vibrer les organes
vocaux et donne ainsi naissance & la parole manifestée.

Lorsque la tendance & se manifester apparait dans
I'Embryon-d'or, cette tendance a la forme d'une vibra-
tion. L'Embryon-d'or se divise en Eaux et en Souflle.
Lorsque ces deux principes réagissent l'un sur l'autre,
c'est-d-dire lorsque Brahmad et sa fille se marient, la Créa-
tion commence.

Dans le Sacrifice-cosmique, la Lune, l'essence-de-vie
(Soma) est l'image des eaux-primordiales (rayi) tandis
que le Soleil, le fils de I'Etendue (Aditya) représente le
principe du souflle vital, « car le souffle vital nait de la
chaleur, comme toutes les formes de vent » (Hiranga-
qarbha, Siddhinta, 3, 3, p. 19.)

Le Progéniteur, Prajipati

Dans les Veda-s, le Créateur est appelé le Progéniteur
{Prajd-pati). Nous avons déja vu que ce nom s'appliquait
également 4 1'un des aspecls de Shiva et élait 'un des
noms de Vishnu. Dans tous les cas le nom de Progéni-
teur sert & indiquer 'aspect créatif, c'est-i-dire I'aspect
Brahmi des dieux. Dans 'hymne (10, 129 du Rig Veda),
le Progéniteur, sous l'impulsion du désir et par crainte
de la solitude, développe sa chaleur et se dédouble.

¢ Au commencement tout n'était qu'eau. De cette eau
naquit le réel (Satyam). Ce réel est I'Etre-immense (Brah-
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mi). De I'Etre-immense sortit le Progéniteur (Prajipati)
et du Progéniteur les dieux. Ces dieux s'inclinent devant
le Réel (c'est-d-dire devant Brahmd). » (Brihad-diranyaka
Upanishad, 5, 5, 1.)

« La Source de ce qui n'est pas et de ce qui est, est
vraiment cet Etre-immense. Il est la lettre (akshara, 'in-
destructible) ainsi que le sens (vAcyam). » (Brikad-devald,
1, 62)

« Le Progéniteur est directement en rapport avec le
sacrifice cosmique, puisque toutes les créatures sont nées
d'une oblation de vie, n'existent qu'en sacrifiant des vies,
et sont elles-mémes sacrifiées a la fin. » (Devald-latlva,
Sanmdrga, 3, 3.)

En tant que manifestation de la tendance orbitante,
source du mouvement cosmique, « Prajipati est aussi le
symbole de I'année..., du cycle de la vie et du cycle des
saisons dont la vie dépend. Il est la lumiére qui guide
'évolution de la vie. Les luminaires qui brillent le jour,
la nuit et aux erépuscules sont ses composants. Ceux-ci
sont le Soleil qui éclaire le jour, la Lune qui éclaire la nuit
et le feu qui éclaire les crépuscules ». (Woodrofle, Kdma-
kald-vildsa, p. 55.)

L'année peut étre considérée comme la somme des jours,
des nuits et des crépuscules qu'elle contient. Si I'année est
identifiée a4 la roue du temps, « sur un total de 360 jours
ou rayons-de-la roue, 108 sont faits de feu, de crépus-
cules, 116 faits de soleil, de jours, et 136 sont faits de
lune, de nuit. Ces nombres sont les nombres symboli-
ques associés & ces trois sources de lumiére. Dans le micro-
cosme ils correspondent aux composants (kald-s) des
énergies subtiles qui font fonctionner le corps » (WoodrofTe,
Kalydna, Shakti anka, p. 586.)

Les énergies ont leur centre dans le cceur. C'est pour-
quoi « le cceur est le Progéniteur, I'Etre-immense. Le
ceeur est tout » (Brihad-drangaka Upanishad, 5, 3, 1).
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Le Progéniteur se divise en différentes entités qui sont
les étres manifestés qui régissent la création du monde,
I'établissement de 'ordre cosmique et de I'ordre du monde,
les relations des dieux et des hommes, Ces étres sont aussi
appelés les Progéniteurs et sont décrits comme les mani-
festations, les fils de I'Etre-immense. Ce sont ces étres
qui sont le plus souvent mentionnés sous les noms de
dieux. Les Voyants (Rishi-s), les étres puissants et mysté-
rieux qui révélent 4 I'homme la loi divine, sont les
manifestations du Flot-du-saveir (Sarasvati), I'épouse de
I'Etre-immense. Ils sont, eux aussi, parfois identifiés aux
Progéniteurs.

Les mythes des Progéniteurs sont contés dans les
Purdna-s. Nous verrons plus loin, quand nous parlerons
des dieux mineurs, la description des Voyants et des Pro-
géniteurs. Selon une interprétation « humaniste » tardive
« le nom de Progéniteur est donné & I'homme qualifié
pour les rites et 1'étude » (Shankardcdrya).

Le Progéniteur personnifie les lois qui régissent le
cosmos et harmonisent les mondes, C'est aussi lui qui
enseigne aux hommes la loi-de-perfection qui leur per-
met de se conformer 4 la loi cosmique et de réaliser la
perfection de leur état. Cette perfection différe pour
chaque étre, la loi de perfection ne peut donc étre faite
de préceptes moraux qui s’appliqueraient &4 tous. La loi
morale n'est qu'une loi humaine et transitoire, jamais
une loi divine.

« Les trois groupes des enfants du Progéniteur, les
dieux, les hommes et les anti-dieux, étudiaient auprés
de leur pére. Lorsqu'ils eurent terminé leurs études, les
dieux lui demandérent : « Veuillez nous dire quelque
« chose? » Il prononga la syllabe « Da » et dit : « Avez-vous
« compris? » « Nous avons compris. Vous nous avez dit :
« Contrdlez-vous (dimyata). » « C'est bien (AUM), dit-il,
¢ VOUS avez compris, »
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« Alors les hommes lui demandérent : « Veuillez nous dire
« quelque chose? » Il prononga la syllabe « Da », et dit :
« Avez-vous compris? » « Nous avons compris. Vous
« nous avez dit: Donnez (datta). » « C'est bien (AUM),
« dit-il, vous avez compris »

« Les Anti-dieux lui demandérent :« Veuillez nous dire
«quelque chose? » Il prononga la syllabe « Da » et leur dit :
« Avez-vous compris? » « Nous avons compris. Vous nous
« avez dit : Ayez pitié (Dayadhvam). » « C'est bien (AUM),
« dit-il, vous avez compris, »

u La voix divine résonne sans arrét, pareille au tonnerre,
répétant : Da! Da! Da! Contrdlez-vous! Donnez! Ayez
pitié! » (Brihad-dranyaka Upanishad, 5, 2, 1-3.)

La Création du monde

Le mystére de la Création peut étre envisagé de plusicurs
points de vue dont les principaux sont le point de vue
théologique, le point de vue empirique ou scientifique
et le point de vue cosmologique. Nous sommes tous fami-
liers avec un ou plusieurs mythes théologiques! de la
création et nous connaissons aussi plus ou moins les
explications empiriques de la science. La cosmologie
indienne se place sur un plan différent et envisage I'appa-~
rition de l'univers comme une succession d’intentions
représentées comme des formes de désir, c'est-d-dire de
pertes d'équilibre qui apparaissent dans le continu causal.
Ces pertes d'équilibre donnent naissance & des formes de
plus en plus élaborées de manifestation.

La premiére tension qui apparait & I'origine dans la
pensée non différenciée du Cosmos est un vague désir de
créer (sisrikshd). Ce vague désir donne naissance & un
désir particularisé d'agir (vicikirshd). C'est ce désir parti-

1. Pour le mythe de la Création du monde par Brahmd wvoir :
Padma Purdna, Srishti khanda, 3, et Brakmanda Purdna, 2, 0.
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cularisé qui représente le stade de la non-existence-qui-
précéde-l'existence (pragabhdva)l,

La question qui restera toujours sans réponse est :
Pourquoi le désir de créer apparait-il dans I'esprit cos-
mique? Aussi longtemps que les trois tendances sont en
équilibre, il n'y a pas de raison pour qu'une impulsion
quelconque se produise. Quelle peut donc étre la cause
du premier déséquilibre? On attribue ce déséquilibre aux
traces latentes d’activité que des univers précédents ont
laissées dans le Cosmos. Il n'est point question ici d’anté-
riorité puisque le temps relatif ou successif n'existe que
dans le monde apparent et que le temps absolu est un
présent éternel. Les vestiges d'univers ne doivent pas
étre considérés comme des traces de matiére subtile ou
grossiére car celle-ci peut retourner complétement & son
état causal d'énergie latente, mais ils sont congus comme
des forces, des formes d'énergie, de la nature de la pensée,
et dans lesquelles toute forme, tout espace et temps relatifs,
peuvent finalement étre réabsorbés.

« Nous pouvons imaginer que dans un état qui précéde
la Création, certains actes qui n'ont pu porter leurs fruits
dans une création antérieure et qui ont été la cause de
sa destruction dans leur maturité imparfaite (aparipakva),
puissent étre dans leur état de maturité (paripakva)
latente, l'origine de la réapparition d'un monde. Cette
indestructibilité de I'action est appelée 1'Energie-germina-
tive (Bija-shakti). Lorsque dans I'état préliminaire &
I'apparition d’un monde, I'énergie-germinative commence
4 se développer en un désir-créatif, ce désir qui est la
premiére impulsion consciente, dirige la volonté cosmique,
inconsciente, vers 1'action. Cet état du conscient affecté

1. L'une des q'ual‘.ra formes de nnn—&ﬂ.&tunct, les trois autres étant

&:ﬁ mm ( tn dh‘iml;m-ibh‘“}' ot g
ce-en- anan va) ¢ non-existence-dan

autre-chose {In]'ﬂ'ﬂ]"i?:h ) "
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par le désir est représenté comme le Porteur-de-semence
(bijin). Lorsqu'il trouve un objet auquel appliquer son
désir, un récipient pour sa volonté, il devient le Posses-
seur-de-I'illusion, 1'Illusioniste (Miyin) qui crée I'Univers. »
(Karapatri, Shri Bhagavali-latva, p. 23.)

¢« Le désir, semence premiére et germe des Ames, exis-
tait en premier... Les Voyants, regardant en eux-mémes,
découvrirent la parenté de l'existant et du non-existant. »
(Rig Veda, 10, 129, 4.)

Chaque action, chaque mouvement, chaque impulsion
met en branle une chaine de réactions qui est théorique-
ment sans fin. Dans la mesure ol la matiére est illusoire,
c'est l'action, sa forme le mouvement et sa nature
I'énergie, qui sont réels et éternels. Nous trouvons I'action
i la base de toutes les formes.

« L'impulsion créatrice dans le substrat cosmique, n’est
que la répercussion des conséquences non réalisées d'actions
accomplies dans des univers détruits. Lorsqu'on lui
demande comment I'action peut survivre lorsque toutes
les formes qui portaient sa marque ont cessé d'exister,
le vedantiste répond que lorsque nous décidons avant de
nous endormir, de nous réveiller 4 une certaine heure,
nous pouvons mous éveiller exactement a I'heure dite,
bien que la décision de nous réveiller soit restée en dehors
de notre conscience endormie. De méme, par la force
d'une volonté cosmique qui s'exprime lorsque 1'Univers
est dissout, I'état d'équilibre est interrompu 4 un moment
donné, les actions antérieures portent leur fruit et I'état
de non-existence-précédant-l'existence arrive 4 sa fin. Les
actions ayant miri, une polarisation (vritti), une appa-
rence (méy4) qui est la substance se manifeste. Dans le
substrat, dans I'Immensité (Brahman) que les vestiges
des actions mirissantes polarisent, apparait 'origine de
I'espace-temps sous la forme du point-limite (bindu), qui
est Ja premiére forme perceptible de la Nature non mani-
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festée (avyakta). » (Karapatri, Shri Bhagavali-laliva.)

Miy4, la chose dont est faite I'illusion-qu'est-la-substance,
est appelée Nature (Prakriti) quand elle se manifeste. Elle
peut étre envisagée comme une masse inconsciente d'éner-
gie qui prend vie quand la conscience cosmique s'éveille
et se reflite en elle. La conscience cosmique, par elle-
méme, est immuable, inchangeante; pourtant lorsqu’elle
se refléte dans l'océan de la Nature, elle y fait naitre des
vagues, des nuages, des vents et de la vie, comme la
lumiére invariable du soleil reflétée sur les eaux. Lors-
qu'elle est le miroir de la conscience immuable, la Nature,
par elle-méme inconsciente, devient la source de toute
conscience manifestée.

« Comme un tisonnier qui, dans le feu, acquiert le carac-
tére brilant et la luminosité du feu, la Nature inconsciente
au contact du reflet de la Conscience-cosmique devient
elle-méme consciente et manifeste I'univers. Lorsque est
versé dans une matrice le sperme, essence de la nature
de I'homme, un enfant est congu. De méme lorsque le
reflet de la conscience cosmigque, son image, apparait
dans la Nature inconsciente, la conscience |'envahit.
Lorsque cette Conscience reflétée dans la Nature non
manifestée est orientée au-dedans, vers la non-existence,
cela constitue le quatritme stade (turiya), le stade qui se
trouve au-dela des trois formes de manifestation physique,
subtile et causale. Lorsqu'il est orienté vers le dehors, il
forme le corps-causal (karana-deha). De ce non-mani-
festé orienté wvers le dehors naissent l'univers spatial et
toutes les formes physiques ou subtiles de 'existence. »
(Karapétri, Shri Bhagavati-lativa,)

L'Etre-cosmique, en tant que lillusionniste, est a la
fois la cause immanente, la substance de 1'Univers et sa
cause efficiente, son constructeur. La partie de I'Etre-
cosmique en contact avec |'Univers n'est qu'un fragment
de sa totalité. « Un quart est cet assemblage d’éléments
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qui forme I'Univers, les trois autres quarts constituent
son immortelle splendeur » (Purusha sikla).

L'Homme-cosmique est donc partout présent dams
I'Univers en tant que sa substance et son ordonnateur. Il
y apparait sous trois aspects.

En tant que fournisseur des formes dont est fait I'Uni-
vers, il est sa matiére (srishfa). Cet aspect est appelé I'En-
veloppe (Vishva) ou univers-spatial.

En tant que la conscience qui réside dans I'Univers et
le gouverne, il est son habitant (Pravishta). Cet aspect
est aussi appelé le Guide-de-I'Univers (Vishva-cara).

En tant que l'entité immuable qui n'est en rien troublée
par I'apparition ou la disparition des univers, il est 1'Isolé
(Vivikta). Cet aspect est aussi appelé I'Au-deli-de-1"Univers.

« Je demeure & jamais isolé tandis qu'un fragment de
moi-méme supporte tout 1'Univers. » (Bhagavad-Gitd, 10,
42.)

Le mythe de la Création

Les Upanishad-s tracent un tableau frappant de I'Etre-
universel et du mythe de la Création.

« Au commencement, en vérité, rien de tout ceci n'exis-
tait. Du Non-itre, I'Etre (sat) sortit. Cet étre se trans-
forma en un Soi. » (Taittiriya Upanishad, 2,7, 1.) C'est
ainsi que dés le premier instant, la notion d'étre est liée
a eelle d'un étre, d'un Soi, d’'un centre conscient.

« En vérité, au commencement il n'y avait que ce Soi.
Nulle autre chose ne scintillait. 11 pensa : « Puissé-je créer
« des mondes » (Aitareya Upanishad, 4, 1). La pensée et
la volonté apparaissent donc avant toute substance.

« Il eut peur. C'est pourquoi l'on a peur tout seul. Il
pensa : « Puisque rien d'autre n'existe que moi-méme, de
« quoi puis-je avoir peur? » Sa peur alors le quitta, car que
pouvait-il craindre? C’est d'un second que nait la peur. »
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(Brihad-dranyaka Upanishad, 1, 4, 2.) La peur et le désir
sont les tendances émotives dont nait la création. La pre-
miére notion-d'existence-individuelle (aham-tattva) est
faite du désir, de l'attraction qui lie le Moi an Soi.

¢« Le Soi existait d'abord sous l'aspect de la Personne-
cosmique (Purusha). Il regarda et ne vit que lui-méme.
Il dit : « je suis. » Depuis, son nom est Je. C'est pourquoi
méme aujourd’hui un homme dit d'abord « je suis... » et
ensuite prononce son nom. » (Brihad-dranyaka Upanishad,
1, 4, 1)

« Il désira : « Puissé-je &tre plusieurs! que je proerée! s Il
s'échauffa. S'étant échauflé il créa ce monde, tout ce qui
est ici. L'ayant créd, il y entra. Y étant entré, il devint
tout ce qui est perceptible et ce qui est au-dela, I'exprimé
(nirukta) et le non-exprimé, ce qui a une base et ce qui
n'a pas de base, le savoir (vijidna) et le non-savoir, le
vrai (satya) et le faux (anrita). En tant que le réel, il
devint tout ce qui existe ici, et c'est cela qu'on appelle
le réel. » (Tailtiriya Upanishad, 2, 6, 1.)

« Cette Existence désira : « Puissé-je étre plusieurs et me
« multiplier. » Il créa le Feu-de-la-pensée (Tejas). Ce feu
désira : « Puissé-je &tre plusieurs et me multiplier.» L'Océan
causal (Ap) apparut. C'est pourquoi lorsqu'on a chaud
on transpire. L'ean sort de la chaleur. Cette Eau désira :
« Puissé-je étre plusieurs et me multiplier. » Elle donna
naissance aux graines-comestibles. C'est pourquoi lors-
qu'il pleut les blés se multiplient. » (Chdndogya Upanishad,
6, 2, 3-4.)

« Le Progéniteur, en vérité, désirait une progéniture. Il
s'échauffa. S'étant échauffé il produisit une paire, 'Eau
(rayi, qui est la semence) et le Souffle (prina) pensant :
« Ceux-ci vont proeréer pour moi toutes sortes d'étres. Le
« Soleil est en vérité ce Souffle-vital, la Lune est cette Eau
« (ce sperme). De cette eau toutes choses sont faites. Ce
« qui est manifesté comme ce qui ne I'est pas. Toute chose
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« manifestée (mirti) est faite d'eau. » (Prashna Upanishad,
1, 4-5.)

« En vérité, il n'avait point de plaisirs. C'est pourquoi
lorsqu'on est seul on n'a point de plaisirs. Il désira un
autre, Il devint aussi gros qu'un homme et une femme
enlacés. Il se divisa en deux. Ainsi il y eut un mari et
une femme, C'est pourquoi chacun n'est gu'un demi.
L’espace vacant est rempli par la femme. Il saccoupla
4 elle. C'est ainsi que les hommes furent créés. » (Brihad-
dranyaka Upanishad, 1, 4, 3.)

« Du Soi en vérité naquit 1'Ether; de I'Ether I'Air, de
I'Air le Feu, du Feu I'Eau, de I'Eaun la Terre, de la Terre
les Herbes, des Herbes la Nourriture, de la Nourriture
I'Homme. » (Tailtiriya Upanishad, 2, 1, 1.)

« Il créa ces mondes, les eaux-supérieures (ambhas), la
lumiére (marici), la mort (mara), les eaux-terrestres (dp).

« Les eaux-supérieures sont au-dela du Ciel, le Ciel est
leur support. L'espace est le monde de la lumiére, la Terre
le monde de la mort. Les eaux-inférieures sont sous la
Terre.

« I pensa : « Voici maintenant des mondes. Il faut des
« gardiens pour ces mondes. »

« Il tira des eaux et faconna un étre. Il le couva. Lors-
qu'il 'eut couvé, la bouche se sépara, pareille & un ceuf.
De la bouche sortit la parole (Vic) et de la parole, le fen.

« Les narines se séparérent. Des narines sortit le souffle-
vital, du souffle-vital, le vent.

« Les yeux se séparérent. Des yeux jaillit la wvue, de la
vue le Soleil.

« Les oreilles se séparérent. Des oreilles vint l'oule, de
I'ouie les directions de l'espace.

« La peau se sépara. De la peau sortirent les poils, des
poils les plantes et les arbres.

« Le cceur se sépara. Du cceur sortit la pensée, de la

pensée la Lune.
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« Le nombril se sépara. Du nombril sortit le vent diges-
tif (apina), du vent digestif la mort (mrityu).

« La verge se sépara. De la verge sortit le sperme, du
sperme les eaux-terrestres (Ap). » {Ailareya Upanishad, 2, 4,
dans I'édition du Gitad-Press; 4, 1 dans 1'édition d"Adyar.)

« Les premiers & étre produits par la pensée de Brahma,
désireux de créer, furent les quatre catégories d’étres qui
vont des dieux aux choses inanimées. De ses fesses sor-
tirent les anti-dieux. 11 se défit alors de ce corps qui
devint la nuit.

« Dans un autre corps il connut le plaisir. De sa bouche
sortirent les dieux. Il se défit alors de ce corps qui devint
le jour.

« Dans un autre corps il créa les ancétres (pitri-s). 11 se
défit de ce corps qui devint le crépuscule du matin.

« Puis dans un autre corps fait de passion et d'obscurité,
il eréa des monstres affamés, des esprits-nocturnes (Rak-
shasa-s) et des génies (Yaksha-s). Des cheveux du créateur
naquirent les serpents... Lorsqu'il couva la Terre, apparu-
rent les bardes-du-ciel [appelés] les Parfums (Gandharva-s).
Il respira leurs paroles. C'est pourquoi on les appelle
Parfums. Il créa les oiseaux et le bétail, les chévres sorti-
rent de sa bouche, les moutons de sa poitrine, les vaches
de ses reins, puis de ses pieds, les chevaux, les fdnes, les
chameaux, les liévres, les cerfs et les mulets. Les plantes
et les arbres furent formés des poils de son corps.

« Lorsque le Créateur se fut divisé en un méle et une
femelle, la femelle pensa : « Comment ose-t-il copuler avec
« moi alors qu'il vient de me former d'une partie de lui-
« méme! Je vais me cacher. »

« Elle devint une vache. Il se fit taurean et copula avec
elle. C'est ainsi que naquit le bétail. Elle devint une
jument, il se fit étalon. Elle devint une Anesse, il se fit
ine et il copula avec elle. C'est ainsi que naquirent les
animaux & sabots. Elle devint une chévre, il se fit boue.



BERAHMA, L'ETRE-IMMENSE 379

Elle devint brebis, il se fit bélier. C'est ainsi qu'il créa
tout, tout ce qui existe par couple, jusqu'aux fourmis. »
(Brihad-dranyaka Upanishad, 1, 4, 4.)

« Au début le monde n'était peuplé que par des clercs
(prétres et sages) (brahma). N'étant que d'une sorte il
ne pouvait se développer. 11 créa alors une caste noble,
c'est-ii-dire des guerriers et tous ceux qui sont princes
parmi les dieux, le Roi-du-ciel (Indra), le Roi-des-eaux
(Varuna), 'Oblation-royale (Soma), le Seigneur-des-larmes
(Rudra), le Prince-des-pluies (Parjanya), le Roi-de-justice
(Yama) et le Prince-de-la-mort (Mrityu). Rien n’est au-
dessus du roi. Durant le sacrifice-royal (rdjasuya), le
prétre est assis au-dessous du roi. Cet honneur n'est
conféré qu'a 'ordre princier. L'ordre clérical est le soutien
de l'ordre princier. Aussi, bien que le roi soit supréme,
son pouvoir a sa source dans la prétrise. Celui donc qui
fait du tort aux clercs se détruit lui-méme; meilleurs sont
ceux 4 qui il cause du mal, et plus il se nuit & lui-méme.

« Il se développa encore. Il créa I'ordre des Artisans (vish)
et les dieux [mineurs] que I'on mentionne par groupes,
tels que les Sphéres-d'existence (les Vasu-s), les Dieux-de-
la-vie (les Rudra-s), les Principes-souverains (Aditya-s),
les Principes-universels (Visve-deva-s), les génies des Vents
(Marut-s).

« Il se développa encore. Il créa l'ordre le plus bas, les
serfs attachés au sol et dans le Ciel le Nourricier (Pashan).
En vérité la Terre est le nourricier car elle nourrit toutes
les choses vivantes. » (Brihad-dranyaka Upanishad, 1, 4,
11-13.)

La Création de I"homme

« Lorsqu'ils furent créés les dieux tombérent dans I'océan.
11 leur donna la faim et la soif. Ils suppliérent : « Trouve-
« nous une résidence pour que nous ayons abri et nourri-
« ture. »
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« Il leur donna un taureau. Ils dirent : « Ce n'est pas
o AS5EZ. »

« Il leur offrit un cheval. lls dirent : « Cela ne suffit point
¢ pour nous. »

« Il leur apporta un homme. Iis dirent : « Voild qui est
« bien. Car, en vérité, un homme est une chose bien faite. »

« Il leur dit : « Entrez dans vos demeures. »

« Le feu devint parole et entra dans la bouche, Le vent
devint souffle et entra dans les narines. Le Soleil devint
vision et entra dans les yeux. Les directions de 1'espace
devinrent oule et entrérent dans les oreilles. Les plantes
et les herbes devinrent poils et entrérent dans la peau.
La Lune devint pensée et entra dans le cceur. La mort
devint le souffle digestif et entra dans le nombril. Les
eaux devinrent sperme et entrérent dans la verge.

« La faim et la soif lui dirent : « Trouve-nous un logis. »
Il dit:« Je vous donnerai une place parmi les dieux. Je
« vous donnerai une part avec la leur. »

« C'est pourquoi lorsqu'une oblation est offerte, la faim
et la soif en ont leur part. » (Ailareya Upanishad, 4, 2,
éd. d’Adyar.)

u Il pensa : « Maintenant qu'il y a des mondes et des gar-
« diens du monde, je dois créer pour eux de la nourriture, »

« Il couva les eaux. Des eaux tiédes, sortit une subs-
tance tangible (mirti). Cette substance est la nourriture,

« Lorsqu'elle fut créée, la nourriture voulut s'échapper.

« Il chercha & la saisir avec la parole, mais la parole
ne put la saisir. Si 'on pouvait la saisir avec la parole,
on serait satisfait en parlant de nourriture.

« Il chercha & la saisir avec le souffle, mais le souffle
ne put la saisir. Si l'on pouvait la saisir avec le souffle,
on serait satisfait en respirant la nourriture,

« Il chercha 4 la saisir avec la vue, mais la vue ne put la
saisir. 5i I'on pouvait la saisir avec la vue, on serait satis-
fait en voyant la nourriture.
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« Il chercha & la saisir avec 'ouie, mais I'ouie ne put la
saisir. Si I'on pouvait la saisir avec 'ouie, on serait satis-
fait en entendant la nourriture.

« Il chercha 4 la saisir avec la peau, mais la peau ne put
la saisir. Si I'on pouvait la saisir avec la peau, on serait
satisfait en touchant la nourriture.

¢ Il chercha a la saisir avec la pensée, mais la pensée ne
put la saisir. Si I'on pouvait la saisir avec la pensée, on
serait satisfait en pensant & la nourriture.

« 11 chercha a la saisir avec sa verge, mais sa verge ne
put la saisir. Si I'on pouvait la saisir avec la verge, on serait
satisfait en émettant de la nourriture.

« Il chercha 4 la saisir avec le souffle digestif. Il I'avala.
Le preneur de mnourriture est comme le Vent (Viyu)
et ceux qui vivent de nourriture sont comme le vent.

« 11 pensa : « Comment tout ceci peut-il rester sans moi? »

« Il pensa : « Oit vais-je me loger? »

« 11 pensa :« Si c'est la parole qui parle, le souffle qui
« respire, la vue qui voit, I'oufe qui entend, la peau qui
« touche, le mental qui pense, le souffle digestif qui excréte,
« la verge qui éjacule, alors, qui suis-je? » I ouvrit la couture
[du scrotum] et il entra par cette porte qui est appelée
la fente (Vidriti). C'est la que le plaisir réside.

« Il a trois demeures ol il réside, trois ou il se repose.
Ceci est sa résidence (I'ceil). Ceci est sa résidence (le mental).
Ceci est sa résidence (le eceur). » (Aifareya Upanishad,
4, 3, édit. d’Adyar.)

La Création et le sacrifice

« Le Progéniteur couva les mondes. Les réchauffant, il
en tira 'essence. Le Feu sortit de la Terre, le Vent de
I'espace, le Soleil du ciel.

« Il couva ces trois divinités. Les réchauffant, il en tira
I'essence : du Feu les métres (Rik-s), du Vent les contenus
(Yajus), du Soleil les développements (Siman-s).
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« Il couva le Triple-savoir. Le réchauffant, il en tira
I'essence : le nom-magique-de-la-terre (bhir) sortit des
métres, le nom-magique-de-l'espace (bhuvas) des contenus,
le nom-magique-du-ciel (svar) des développements.

« C'est pourquoi si [dans le Sacrifice] un défaut survient
dans les métres (les récitations), on doit faire une oblation
dans le feu-domestique (girha patya) en prononcant le
mot-magique : « A la Terre (Bhir) Salut! » Par I'essence
des métres, par la nature du Rig Veda on répare ainsi
le dommage fait au sacrifice.

¢ 5'il survient un défaut dans les contenus (les rites),
on doit faire une oblation dans un Feu-du-sud en pronon-
cant :« A l'espace (Bhuvas) Salut! » Par 'essence des conte-
nus, par la nature du Yajur Veda, on répare le dommage
fait au sacrifice.

« §'il survient un défaut dans les développements (les
chants), on doit offrir une oblation dans un Feu-de-l'est
(Ahavaniya) en prononcant : « Au Ciel (Svar) Salut! » Par
I'essence des développements, par la nature du Sama
Veda, on répare le dommage fait au sacrifice. » (Chdndogya
Upanishad, 4, 17, 1-6.)

L’éclosion de I'eeuf cosmique

o Au commencement ce monde n'était que non-exis-
tence. Il exista. Il se développa. Il devint un ceuf. Il
attendit un an. Il s’ouvrit. La moitié de la coquille devint
d’argent, l'autre d'or. Ce qui était d'argent est cette
Terre. Ce qui était d'or est le ciel. La membrane externe
devint les montagnes. La membrane interne forma les
nuages et le brouillard. Les veines sont les riviéres. Le
fluide au-dedans est l'océan. » (Chdndogya Upanishad,
3, 19, 1-2).

« Il désira : « Puisse un autre moi-méme naitre. » Lui,
qui est la faim et la mort, copula mentalement avec le
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Verbe (Vic). Le sperme produit devint I'année. Avant
cela il n'y avait pas d’année. Il la porta en lui pendant
toute une année, puis lui donna naissance. Une fois que
'enfant fut né, il ouvrit la bouche et cria : « bhdn ». Ceci,
en vérité, devint la parole.

« Il pensa : « Si jele tue, en vérité, cela ne fera pour moi
« gqu'un peu de nourriture. »

« Avec la parole, avec cette moitié de lui-méme, il procréa
le monde, tout ce qui existe ici : les métres (le Rig Veda),
les contenus (le Yajur Veda), les développements (le
Sama Veda), les rythmes (Chanda-s), les sacrifices, les
hommes et le bétail. » (Brihad-dranyaka Upanishad, 1, 2,
4-5.)

La durée de 1I'Univers

« La vie de Brahmd dure cent ans. » (Mdrkandeya
Purdna, 46, 21.)

Une fois créé, le monde reste inchangé pour un jour de
Brahmi qui est une période de 2.160.000.000 années.
Le monde et tout ce qu'il contient est alors consumé
par le feu, mais les sages, les dieux et les principes des
éléments survivent. Brahmé dort pendant la nuit. Quand
il s'éveille, il rétablit & nouveau la création et ce processus
se répéte jusqu’a ce qu'il ait complété sa centiéme annce,
un nombre qui demande quinze chiffres pour s'exprimer
en années humaines.

Le Krita Yuga, le premier age, dure 1.728.000 anndées
humaines.

Le Treta Yuga, le second dge, dure 1.296.000 années
humaines.

Le Dvipara Yuga, le troisitme dge, dure 834.000 années
humaines.

Le Kali Yuga, le quatriéme dge, dure 432.000 années
humaines.
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Mille eycles des quatre Yuga-s font un jour de Brahmad.

Trois cent soixante de ces jours font une année. La vie
de Brahmd dure cent ans quand cette période est terminée.
Brahmi lui-méme cesse d'exister. Lui et tous les dieux
et tous les sages se résorbent dans leurs éléments consti-
tuants.
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SHAKTI, L'ENERGIE OMNIPRESENTE

L'énergie, principe du divin

1EN me peut exister sans un milien ou se placer,
R sans un substrat duquel sortir. Il faut, pour qu'une

chose existe, qu'elle ait une possibilité aussi bien
qu'une raison d'étre. Nous avons vu que le substrat
universel était appelé 1'lmmensité, le Brahman, que la
possibilité mécanique de la manifestation consistait en
deux tendances opposées, la cohésion (Vishnu) et la
dispersion (Shiva) et que leur résultante, le principe
dont nait D'espace-temps, était appelé I'Etre-immense
(Brahma).

La tension entre les deux tendances contraires, qui
donne naissance & la possibilité du mouvement dans le
substrat, est représentée comme la forme premiére de
'énergie (Shakti). C'est 1'énergie et non pas simplement
les potentiels contraires dont elle nait qui est la source
de l'existence manifestée. L'énergie n'est pas la qualité
de I'une ou l'autre des tendances, ni leur simple relation.
Elle représente quelque chose de plus, de nouveau. Aussitot
que la manifestation s'amoree, I'énergie apparait partout,
en tout, comme la substance de tout. On la représente
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comme le pouvoir de Shiva ou de Vishnu ou de Brahma.
Envisagée comme le pouvoir de leur forme combinée
(Ishvara), elle est appelée la Toute-puissante (Bhagavati),
la Resplendissante (Devi). On peut la représenter seule,
comme l'énergie qui apparait dans 1'Immensité neutre,
pareille & un maelstrom duquel I'existence ainsi que les
trois tendances semblent sortir. On l'appelle alors I'Illu-
sion (Mayd). En cosmologie cette puissance, lorsqu’elle
est manifestée, est appelée la Nature (Prakriti).

Etant I'aspect créateur du divin, la puissance de laquelle
la Création est issue, de laquelle les dieux naissent, par
laquelle ils procréent, I'énergie est considérée comme
femelle. La notion méme du divin repose sur celle de
puissance. Les dieux sont les étres les plus puissants.

La qualité divine apparait en ce qui posséde la plus
grande somme d'énergie. C'est seulement lorsque Ile
substrat dépourvu de qualités, de formes, de mouvement
est « tacheté » par 'énergic transcendante, centre d'éner-
gies sans limites, que I'Univers peut étre créé, maintenu
et détruit. Sans énergie, Shiva, le Seigneur-du-sommeil,
est incapable de créer ou de détruire. Il est comme un
corps sans vie. La divinité du divin est I'énergie.

« Elle est la puissance du Soi. C'est elle qui crée les
apparences. » (Karapitri, Shri Bhagavali-faliva, p. 160.)

« Etant privé de sens, I'éternel Seigneur-du-sommeil
n'est qu'une forme du néant. Il n'a pas de forme percep-
tible; que pouvons-nous attendre de I'adoration du Rien?
Rudra n'est jamais vénéré sans la grande énergie, Fille-
de-la-montagne (Pirvati), 4 jamais glorifiée comme sa
puissance terrible, car il n'est en lui-méme qu'un corps
sans vie. Cette déesse-premiére est appelée I'Enroulée
(Kundalini). Sa substance est orbitation-cohésion-disper-
sion. Elle voile Shiva de ses trois anneaux et demi... C'est
seulement parce qu'il est uni & I'énergie que I'éternel
Seigneur-du-sommeil devient principe actif. C'est pour-
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quoi il est vénéré comme un phallus entouré d'une vulve. »
(Linga-arcana Tanira.)

« L’aspect quiescent de Shiva est par définition inerte...
L'activité est la nature de la Nature (Prakriti). C'est
pour cette raison que la forme femelle est représentée
dans I'union sexuelle placée au-dessus (viparita) du midle.
Lorsque la déesse apparait debout sur Shiva, ceci repré-
sente I'aspect libérateur de la Mére. » (Woodroffe, The
Serpent Power, note p. 27.)

Parmi les Shikta-s, les adorateurs de la déesse, la
source de l'existence, considérée comme femelle, devient
I'aspect principal du divin. Dieu est femme. Pourtant
I'énergie est toujours inséparable de celui qui la posséde.
La toute-puissante énergie ne peut étre réellement
distincte du substrat dont elle sort. Le concept de
Shakti est nécessaire pour justifier l'apparition de
I'Univers perceptible dans un substrat inaccessible et
immuable.

Le mot shakfi, voulant dire énergie, se rencontre dans
les Veda-s oit son synonyme Saci représente la puissance
personnifi¢e comme la compagne d’'Indra, Roi-du-ciel.
La notion de Shakti comme le pouvoir supréme apparait
dans la Shvetdshvalara Upanishad, la principale des
Upanishad-s shivaites.

Dans la théologie commune de I'hindouisme, Shakti
n'est qu'un autre nom pour le pouvoir de manifestation,
pour le principe créateur. Elle remplace Brahmd, I'Em-
bryon-cosmisque (Hiranya-garbha). Dans la mythologie
tardive, le concept de Shakti inclut & la fois les notions
d'un pouvoir de cohésion, d'illumination qui est Vishnu
et d’un principe actif de I'espace-temps qui est Brahmi
pour former le complément d'une conscience transcen-
dante mile, positive, appelée Shiva.

Venant des couches les plus anciennes du shivaisme
préhistorique, le couple éternel Shiva-Shakti, représenté
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par les emblémes méile et femelle, le linga et le yoni,
reste le centre de I'hindouisme contemporain. Le phallus
embrassé par la vulve forme I'objet central du culte et
tend & réduire 4 une position mineure toutes les autres
maniéres de représenter le divin.

L'énergie est la source de tout, l'origine du monde
phénoménal mais aussi du plan conscient de sa création,
ainsi que le principe de la connaissance ou perception,
par lequel l'existence, réelle ou apparente, du monde
peut étre réalisée. La déesse est donc également représentée
comme la connaissance ou la conscience. Sans elle les
dienx sont morts, inactifs, inconnus, non-existants, inopé-
rants. Un savoir (jidna) sans pouvoir d’action (kriyd)
est un savoir mort, comme un sentiment (rasa) sans la
force (bala) de lui donner effet.

La déesse est la source de tout, le Créateur universel.

« Les dieux s’approchant d'elle lui demandérent : « Qui
« es-tu? » La déesse répondit : « Je suis la forme de I'Immen-
asité. C'est de moi que naquit le monde en tant que Nature
« ¢t Personne. » (Devl Upanishad. )

« Elle est la forme de tout ce qui est conscient. L'origine,
la connaissance, la perception du réel, I'instigateur de
Vintellect. » (Devi-Bhdgavata, 1, 1.)

Elle est réalisée dans le microcosme comme le but
ultime du yoga. « Dans I'ouverture-principielle (Brahma-
randhra) [derriére son front] chaque homme me trouve,
moi la Reine-des-sphéres, la forme méme de |'Immensité,
au-deld du quatriéme stade [au-deld du non-manifesté]. »
{ Bhuvaneshvari Upanishad. )

Le Devi-sitkia du Rig Veda la décrit comme la divinité
supréme et immanente. La déesse parle :

« J'erre avec les Principes-de-vie (Rudra-s), les Sphéres
d'existence (Vasu-s), les Principes-souverains (Aditya-s),
les Dieux-universels (Visve-deva-s). Je soutiens la Puis-
sance (Indra), le Feu (Agni), les lois des dieux et des
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hommes (Mitra-Varuna), les génies de I'agriculture
(Ashvin-s). Je suis la source de l'élixir-de-vie (Soma)
qui coule du mortier. C'est moi qui soutient le Fagon-
neur (Tvashiri), le Nourrisseur (Pushén) et 1'Héritage
(Bhaga). Je donne le fruit de I'action-rituelle & 1'ordonna-
teur du sacrifice qui nourrit les dieux de ses oblations.

« Je suis le royaume, la dispensatrice des richesses, celle
qui sait. Je viens la premiére dans tous les rites. Les dieux
m'ont installée dans des demeures nombreuses. Mon
empire est immense. Je réside en tout ce qui est.

« C'est de moi que vient tout ce qui se mange, tout ce
qui se voit, tout ce qui se respire, tout ce qui s'entend.
Ceux qui m'ignorent sont détruits. Ecoutez donc et
méditez avec respect ce que je dis. Je suis la joie des dieux
comme des hommes.

« Je fais de chacun ce qu'il désire étre, craint ou géne-
reux, intuitif ou intelligent. Je fais partir la fleche de
I'are du Seigneur-des-larmes pour tuer la tribu des ennemis
du savoir. Je combats pour le peuple. Je pénétre le ciel
et la terre. Je donne naissance au pére. Clest moi qui suis
sa téte. Je naquis des eaux-primordiales (dp). De 14
je me suis répandue dans l'univers. Je touche le ciel de
mon corps. Je souffle comme le vent lorsque je crée les
mondes, Ma grandeur dépasse le Ciel et la Terre. » (Rig
Veda, 8, 7, 125.)

En tant que la source, le plan de 1'Univers, 1'énergie
apparait d'abord sous la forme de la conscience, La connais-
sance, la perception de I'Univers, est sa forme manifestée.
Il existe pour toute chose un plan pré-établi dans une
conscience, et c'est 4 cause de cela que la possibilité du
savoir existe, Il existe pour toute chose une connaissance
qui est la perception de sa nature, de son plan-conscient.
La connaissance de 1'Univers est la Connaissance-trans-
cendante (Mahd-vidyd) dont la forme est identique &
celle de la toute-puissante déesse, et dont quelques
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fragments sont exprimés dans la Connaissance-révélée,
le Veda.

La connaissance du Cosmos est appelée Virdl-vidyd;
celle du monde manifesté dans I'espace-temps s’appelle
Vishoa-vidyd. Les principaux aspects de la connaissance
tels qu’ils apparaissent du point de vue de I'homme sont
représentés par dix formes de la déesse, appelées les dix
Objets-de-la-Connaissance-transcendante (Mahi-vidyd-s) et
qui sont ses aspects généralement vénérés.

L'origine du culte de la déesse

La conception de la divinité supréme sous la forme
d’'une femme, d'une mére, d’une matrice, ne semble pas
d’abord avoir trouvé sa place dans les livres saints des
Aryens qui formaient une société patriarcale. Mais le
culte préhistorique de la mére est chez eux, comme dans
toutes les religions, latent, toujours prét & rejaillir. Plu-
sieurs des peuples qui furent assimilés par le monde
hindou avaient toujours adoré la meére divine et n'ont
jamais cessé de le faire,

Dans les épopées, la déesse est mentionnée sous des
noms divers et multiples. Beaucoup de ses mythes et leur
explication se trouvent dans les Purfina-s, en particulier
le Brahma-vaivaria, le Kidrma et le Garuda. Beaucoup
d'hymnes de louanges (Mahdtmya-s) tels que le Depi-
Mahdlmya lui sont adressés, Dans les Tantra-s, la déesse
est la divinité absolue et totale. Pour beaucoup d'hin-
dous elle représente « Dieu » supréme mais proche et
tangible.

La Kalt Upanishad et la Tdrd Upanishad recomman-
dent le culte de la déesse parce qu'elle symbolise I'Immen-
sité inqualifiable, le Brahman,

« Pour se libérer des mondes, on doit vénérer le témoin
de toutes choses, 1'énergie-transcendante dont la forme
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est le Soi et qui est au-dela du monde des formes et de
ses joies. » (Stla Samhitd.)

« Ceux-qui-savent disent qu’elle est de deux sortes,
non-qualifiée, et qualifiée. Ceux qui sont liés aux attache-
ments doivent vénérer sa forme qualifiée, et ceux qui en
sont libres sa forme non qualifiée, » (Devi Bhdgavata,
1, 8, 40.)

« Pour ceux qui cherchent le plaisir ou ceux qui cher-
chent la libération, I'adoration de la Toute-puissante
est indispensable. Elle est la Connaissance-de-l'immensité
(Brahma-vidyd), la mére du monde, présente dans 1'Uni-
vers entier. » (Karapitri, Shri Bhagavati-lativa.)

« La déesse Terrible, dévouée & ses fideles, détruit
cenx qui nme I'adorent point et réduit leurs mérites en
cendres, » (Devi-mahdlmya.)
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LES EPOUSES DES TROIS DIEUX

dances, la déesse apparait 4 la source des trois
aspects de I'existence comme 1a Réalité, la Conscience
et I'Expérience (Sat-cit-Ananda).

En tant que Réalité, elle est le pouvoir de coordination
(sandhini), le pouvoir de la tendance cohésive dont la
forme visible est le Soleil. Elle est représentée comme la
Gauchére (VAma), le Pouvoir-d'agir (Kriyd), ¢'est-i-dire
la causalité. Elle est aussi le pouvoir-de-multiplicité
et comme telle est la Millionnaire (Lakshmi)?, la déesse
de la Fortune, compagne de Vishnu.

En tant que Conscience, elle est le pouvoir de com-
préhension (samvit), le pouvoir de la tendance orbitante
dont la forme visible est la Lune. Elle est appelée I’Ainée
(Jyeshthd) car elle représente le pouvoir de la volonté.
Elle est le Flot [du savoir] (Sarasvati), la déesse de la
Science, compagne de Brahma.

En tant qu'Expérience ou félicité, elle est le pouvoir
de bonheur (ahladini-shakti), de joie, de plaisir, le pouvoir
de la tendance centrifuge ou désintégrante dont la forme

Emm‘ la puissance de manifestation des trois ten-

1. Exactement : « Celle des centaines de mille. »
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visible est le feu, le destructeur. Elle est la Terrible
(Raudri), le pouvoir de perception, de réalisation, de
connaissance-transcendante qui détruit le monde illusoire.
Elle est I'Inaccessible (Durgd), la compagne de Shiva.

« La création nait de cette triple puissance., Selon le
plan concu dans 'esprit divin, I'énergie (Shakti) naquit
du rayonnement de l'entité formée par la Réalité, la
Conscience et 1'Expérience. De I'énergie sortit la vibra-
tion-premiére (ndda), le point-limite par ol commence
la manifestation. » (Cité dans Shri Bhagavat lativa.)

« Les formes manifestées par l'entité Existence-Con-
science-Expérience et qui sont 'action, le savoir et le
désir, sont I'origine du créé. Elles constituent 'harmonie,
la perfection (dharma) qui régit le divin, une perfection
qui ne peut étre distinguée de 1'étre divin lui-méme. La
perfection est la nature de I'lmmensité. Les Ecritures
décrivent la nature divine comme faite de savoir, de puis-
sance et d'action inhérents (svAbhdviki jidna-bala-kriya).
La loi de perfection qui régit la nature divine est indiffé-
rentiable de 1'énergie divine. A cause de sa force incontri-
lable on I'appelle la Furie (Candi). Selon la fonction qu’elle
remplit, cette énergie prend la forme du Pouveir-transcen-
dant-de-durée (Mah4-Kili), du Pouvoir-transcendant-de-
multiplicité (Mahd-Lakshmi) et du Pouvoir-transcendant-
de-connaitre (MahA-Sarasvati). C'est seulement !'incli-
nation personnelle de 'adorateur qui permet de voir un
principe male ou femelle dans la Fureur-supréme. En
termes madles, elle est le Seigneur-transcendant-des-larmes
(Mahi-Rudra), en termes féminins, elle est la Furie
(Candi) ou I'Inaccessible (Durgd). » (Karapitri, Shri
Bhagavati talipa.)
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La Mére des dieux

« La Réalité qui est le pouvoir de multiplicité (Lakshmi)
trénant sur le lotus du pur savoir, se dédoubla en une
forme male et une forme femelle. Les noms donnés & la
forme male sont I'Etre-immense (Brahmi), le Soutien
(Dhitd), etc.; tandis que la forme femelle est appelée
la Beauté (Shri), la Dame-au-lotus (Kamald, Padmd),
la Fortune (Lakshmi), etc.

La puissance du temps qui est aussi la puissance d'expé-
rience ou puissance de jouissance, se dédoubla. Le male
avait le cou bleu, les bras rouges, de belles cuisses et la
lune comme diadéme. La femme était belle et pile. Les
noms du méle sont le Seigneur-des-larmes (Rudra), le
Dispensateur-de-joie (Shankara), le Pilier (Sthanu), I'Em-
broussaillé (Kapardi), Celui-aux-trois-yeux (Tri-locana).
Les noms de la femme sont le Triple-savoir (Trayi-
vidyd), la Vache-d’abondance (Kédma-dhenu), la déesse
du langage (Bhashd), des syllabes (Akshard) et des sons
(Svard).

Pour le couple qui sortit du Pouvoir-de-conscience, les
noms du male sont I'Immanent (Vishnu), I'Attirant
(Krishna), le Maitre-des-sens (Hrishi-Kesha), le Tortureur-
des-hommes (Janirdana). Les noms féminins sont la Paix-
dela-nuit (Umad), la Pale (Gaudi), la Fidéle (Sati), la
Furie (CAndi), la Belle (Sundari), la Fortunée (Subhagi),
la Déesse-du-sommeil (Shiva). » (Karaptri, Shri Bhaga-
vati Taitva.)

Sarasvati, le flot [du savoir,] la divinité de la science.

La puissance de Brahmi, représentée comme sa fille
et son épouse, est la déesse de la Parole, le flot [du
savoir], Sarasvati. Elle représente I'union de la puissance
et de l'intelligence de laquelle nait la création organisée.
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La parole est la force par laquelle le savoir s'exprime
dans l'action. Sarasvati est la source de la Création-par-
le-Verbe qui existe parallélement 4 la création formelle.
Elle est la déesse de I'éloquence, de la sagesse, du savoir,
la patronne des arts plastiques et de la musique. Elle
révéla 4 I'homme le langage et 1'écriture. Elle est la mére
de la poésie.

Le nom de Sarasvati est d’origine obscure. On a suggéré
qu'elle représentait le lac-du-savoir. Son nom est celui
d'une riviére, aujourd'hui desséchée, mentionnée dans le
Rig Veda et définie comme « celle qui coule pure des mon-
tagnes jusqu'a 1'Océan ». Selon le Mahdbhdrala, elle fut
desséchée par une malédiction du sage Utathya. Saras
veul dire « fluide » et, comme tel, s’applique 4 tout ce qui
coule, & la parole et 4 la pensée aussi bien qu'a l'eau.
D’autres noms de Sarasvati sont I'Eloquence (Bhérati),
la Connaissance-transcendante (Mahd-vidyd), la Parole
(Vac), le Verbe-transcendant (Mahé-véini), la Noble
(Arya), la Puissance-de-1'Etre-immense (Brahmi), la Vache-
d'abondance (Kima-dhenu), la Matrice-de-la-semence ou
Matrice-des-éléments-de-la-parole (Bija-garbha), la Déesse-
des-richesses (Dhaneshvari), ete.

Elle est représentée comme une femme gracieuse, de
couleur blanche, assise sur un lotus, un mince croissant
de lune & son front. Elle a deux ou huit bras. Dans le
dernier cas ses attributs sont un luth (vind), un livre,
un rosaire, et un ecrochet pour diriger les éléphants. On
lui voit aussi parfois une fléche, une massue, un épieu, un
disque, une conque, une cloche, une charrue et un arc.
Elle est décrite dans le Harsha carita.

Le jour consacré & Sarasvati, on ne peut ni lire, ni jouer
des instruments de musique. Ceux-ci sont nettoyés, placés
sur un auotel et vénérés comme les demeures de la déesse.
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Viic, la déesse de la Parole

La Parole (Vic) apparait personnifiée dans le Rig Veda
comme le véhicule du savoir. Elle pénétre dans les Voyants.
Elle donne la force et l'intelligence 4 ceux qu'elle aime.
Elle est 1a mére des Veda-s, I’épouse du Roi-du-ciel. Tous les
mondes sont contenus en elle. « C'est pourquoi la Parole
est tout. » (Aifareya Aranyaka, 3, 1, 6.)

Pour créer le monde, le Progéniteur s'unit a la Parole.
Dans I'Atharva Veda (8, 10, 24 et 11, 8, 30), elle apparait
comme la Vache-d’abondance et est identifiée au corps
du Cosmos (Virdj).

Le Padma Purdna décrit la Parole comme la fille de
I'Art-rituel (Daksha), présente dans tous les rites. Elle est
la femme de Vision (Kashyapa) et la mére des émotions
représentées comme les Parfums (Gandharva-s) ou musi-
ciens célestes. Elle donne aussi naissance aux Possibilités-
incréées, représentées comme des Nymphes-célestes
(Apsara-s).

L'un des principaux aspects de Véc est le triple-chant
(Gayatri). Ce nom s'applique surtout 4 un métre védique
de douze syllabes et & un vers sacré dans ce métre qui est
considéré comme contenant 'essence des Veda-s et qui est
représenté comme leur mére. Gayatri est la patronne des
nobles, les Arya-s, qui seuls ont droit de prononcer son
hymne. Elle est aussi I'épouse de Brahmd. On l'appelle
parfois 1'Hymne-au-soleil (Savitri). Dans la pratique
rituelle, c'est le méme hymne qui est appelé Gdyatri a
I'aurore, SAvitri 4 midi et Sarasvati au soleil couchant.

laklhmi,hliﬂﬁmuhﬁhiﬁmnd:b.!‘m

Le pouvoir de 1'Immanent, du Préservateur, présent en
toutes choses, est représenté par le pouvoir de multiplicité,
la Millionnaire (Lakshmi), déesse de la Fortune. Elle est
aussi la déesse de la beauté et est alors appelée Shri.
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Les deux mots Shri et Lakshmi se rencontrent dans les
Veda-s, avec le sens de Fortune. Mais c¢'est seulement dans
les épopées que la Fortune devient une déesse importante.
La Taittiriya Samhitd fait de la Fortune et de la Beauté
les deux épouses du Soleil (Aditya). Le Shafapatha Brdh-
mana dit que la Beauté est fille du Progéniteur. Elle
est aussi la mére du dieu-éros Kima. Lorsque I'Océan
fut baratté par les dieux et les anti-dieux, elle sortit des
eaux, un lotus 4 la main. On la représente aussi, assise sur
un lotus qui flotte sur I'océan de lait. Le Vishnu Purdna
explique que la Fortune naquit d’abord comme la fille
du Craquement-du-feu-rituel (Bhrigu) et de I'Hymne-de-
gloire (Khydti) son épouse. La Fortune est done le fruit
du Sacrifice-rituel.

En tant que I'épouse de Vishnu, elle I'accompagne dans
chacune de ses descentes ou avatira-s. « Elle fut la Dame-
au-lotus (Padmd ou Kamald) quand il était le nain. Elle
fut la Terre quand il était RAma-d-la-hache. » (Vishnu
Purdna, 1, 9, 143.) Pour étre I'épouse de Rima, le char-
mant, la Fortune sortit d'un sillon creusé par la charrue.
Elle fut appelée le Sillon (Sitd). Elle représente I'aspect
€rotique de Vishnu, le pouveir-de-jonissance inhérent a la
fortune,

Selon 1'A gasiya Sambhitd, Shiva, le Seigneur-du-sommeil,
s'imposa une ascése sévére pour obtenir la vision de Réma,
le charmant, les délices de la terre. Rdma lui dit : « 8i tu
désires connaitre ma nature profonde, vénére mon pou-
voir-de-jouissance transcendant (Ahlddini-Shakti). Sans
elle je ne suis nulle part. O Dispensateur-de-paix (Sham-
bhu)! Vénére toujours mon pouvoir-de-jouissance. Moi-
méme, le charmant, je dépends d’elle. Sans elle je ne pour-
rais subsister un instant, Elle est ma vie la plus profonde. »
(Agastya Samhitd.)

Shiva adora alors la déesse et elle apparut devant lui,
En la louant il dit : « Je salue les pieds de lotus de la fille
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de Videha dont la jeunesse et la grice charment les esprits
des yogin-s. Elle détruit les trois sortes de souflrances.
Les sages, les oies du Savoir, veillent sans cesse sur elle.
Elle est le pollen dont I'abeille de 'esprit s'enivre. » (Agas-
tya Sambhild.)

Lorsque Vishnu apparut sous la forme de Krishna,
elle devint Rukmini. Elle viendra comme la déesse de la
destruction lorsqu’i la fin des Ages il redescendra sous la
forme de Kalki pour détruire le monde. Elle est I'Inac-
cessible (Durgd).

D’autres noms de la Fortune sont le Joyau (Hird),
la Puissante (Indird), la Reine-des-eaux (Jalddhipd), I'In-
constante (Cancald ou Lold), la Mére-du-monde (Loka-
miitd).

Lakshmi est parfois représentée avec quatre bras, mais
n'en a le plus souvent que deux. Elle n'a pas de temple,
mais est adorée dans chaque maison, dans toutes les cir-
constances importantes. Le jour réservé & son culte est
observé dans I'Inde entiére.

Son opposé est I'Infortune (Alakshmi), effrayante et
laide, aussi appelée la Sceur-ainée (Jyeshthd).

Mahi-Lakshmi

Envisagée comme la Fortune-transcendante (Maha-
Lakshmi) elle incarne le caractére de tous les dieux. « Elle
jaillit du corps de tous les dieux. Elle a mille bras, des bras
sans nombre, mais son image n'en montre que dix-hnit.
Son visage est pale, fait du reflet du Seigneur-du-sommeil.
Ses bras faits de la substance de Vishnu sont d'un blen
sombre. Ses seins arrondis faits de la liqueur-sacrificielle
(Soma) sont blancs. Sa taille [fine comme celle de 1'éclair]
qui est Indra, le Roi-du-ciel, est rouge. Ses pieds faits de la
substance de Brahma sont rouges eux aussi, tandis que
ses jambes et ses cuisses issues du Seigneur-des-eaux

26
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(Varuna) sont bleutées. Elle porte sur le bas du corps un
vétement drapé aux couleurs vives. Elle porte aussi une
guirlande de fleurs éclatantes et un collier précieux. En
partant de la main gauche en bas, elle tient dans ses mains
un rosaire, un lotus, une fléche, une épée, une hachette,
une massue, un disque, une hache, un trident, une conque,
une cloche, un lacet, un épieu, un biton, une peau de béte,
un arc, une coupe et une jarre. Celui qui vénére la Déesse-
transcendante-de-la-Fortune devient le maitre des mondes. »
(Karapétri, Shri Bhdgavali taffva.)

Radha, la dévotion

Dans les Tantra-s la principale compagne de 1’Attirant
(Krishna) est le Succés (Bédhd), son amie d'enfance et sa
bien-aimée, qui ne devint jamais sa femme légitime. Elle
est la divinité des énergies-vitales (prina-s) et est parfois
considérée comme une manifestation de Shiva. Réidha
veut dire : accomplissement, suceés.

Piirvati, la puissance de procréation et de destruction

Comme Shiva lui-méme, sa puissance est envisagée sous
trois aspects principaux : un aspect créatif, immanent, actif,
appelé énergie (Shakti), un aspect spatial, permanent,
paisible, immanent appelé Parvati, la fille de-la-montagne,
c¢'est-a-dire I'éther personnifié, un aspect-temps destructif,
immanent, qui est appelé la Puissance-du-temps (Kali).

« Du Seigneur-du-sommeil, du phallus saisi par la
vulve qui est son énergie, jaillit la semence de 1'Univers
spatial. Lorsqu'il est congu comme une entité personnifice,
le Seigneur-du-sommeil apparait lui-méme inactif alors
que son énergie semble vivante. Envisagée comme 1'ins-
trument du pouvoir procréateur de Shiva, cette énergie
est appelée la Puissance-de-jouir (Rati). Elle apparait
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alors comme l'exact opposé de la Puissance-du-temps,
Kali, le pouvoir de destruction. Lorsque I'énergie, qui est
aussi la puissance-de-penser (vimarsha) s'unit au Seigneur-
du-sommeil, ceci méne & un état d'agitation, de déséqui-
libre (unmani) duquel la création nait. Lorsqu'elle est
séparée de lui, ceci méne & un état de sommeil, d'équilibre
(samand) dans lequel le monde se dissout. » (Karapdtri,
Shri Bhdgavati-tativa.) Lorsque Shakti saisit Shiva, 1I'Uni-
vers en est secoué. Elle est le pouvoir du désir, de la jouis-
sance mais aussi celui de libération, car la libération des
liens par lesquels la Nature nous enchaine n'est pas pos-
sible par des méthodes négatives, mais exige un combat
actif.

Ayant pris la forme de Sati, la Fidélité, la bien-aimée de
Shiva se jeta dans le feu afin que le sacrifice cosmique
s'accomplisse. On la représente alors comme la fille d"Art-
rituel (Daksha), comme le don offert durant le sacrifice
(Dakshind). Péarvati est une aimable déesse, fille de la
montagne polaire (I'axe du monde) de laquelle jaillit
I'énergie terrestre.

La montagne (parvata) ou le mont-neigenx (Himavant)
est le symbole de I'éther. Les sommets des montagnes sont
considérés comme les points par lesquels I'énergie terrestre
s'écoule dans 1'éther. C'est pourquoi personne ne doit
habiter au sommet d'une montagne et I'on n'y peut
construire que des temples, La mére de Parvati est Menaka
qui représente l'intellect (Buddhi). Neée de 1'éther et de
l'intellect, Parvati est la substance consciente de I'Univers.

Parvati est aussi la reine des lutins et des esprits qui
errent sur la terre, Elle est le capitaine des compagnons de
Shiva, appelés les Catégories (gana-s).

C'est sous son aspect terrible, en tant que puissance du
temps, que pouvoir de désintégration tout proche du
pouvoir de libération, que I'épouse de Shiva est surtout
vénérée. On la montre alors sous une forme eflrayante.
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C'est une déesse, ivre de vin, de luxure et de sang, dont
I'aspect fait peur. Des rites cruels et orgiastiques sont
accomplis en son honneur par les fidéles du culte tantrique.

La puissance de joie, Ahladini-shakti

Lorsque les contraires s'unissent, le déséquilibre, la
tension qui fait naitre les étres, disparait, et 'expérience
du plaisir, de la joie en résulte. C'est pourquoi il est dit
que I'état de stabilité permanente est un état de jouissance
perpétuelle, de joie éternelle. Pour 1'étre vivant, c'est
seulement dans l'union des contraires que I'état de
bonheur apparait. C'est seulement dans le bref instant ofl
deux étres en deviennent un seul, oi le désir est pacifié,
qu'un fragment du bonheur est ressenti. Cet état de joie
est le plus proche que nous puissions connaitre de I'état
de libération.

« Lorsque la divinité de la vie (prina) et celle de I'intellect
(buddhi) qui sont réunies dans I'’homme ne sont pas en
coition, pas en train de jouir I'une de I'autre, lorsqu'elles
n'ont pas trouvé leur équilibre, 1'étre vivant, ne peut étre
libéré; le but final de la vie qui est la libération totale
des trois formes de la douleur, spirituelle, mentale et
physique, ne peut étre réalisé.

La méthode-de-libération par laquelle la vie et l'intellect
deviennent une seule chose dépend, soit du contrdle de la
pensée par un processus mental (vicira), soit du contrile
des impulsions vitales en maitrisant I'énergie respiratoire.
Cette seconde méthode est celle enseignée par le Yoga. »
(Yogatrayinanda, Shri Rdmavaldra kathd, p. 55.)

« Au moment de la naissance du monde, la Faculté-de-
connaitre, sous la forme de la Nature-fondamentale, s'unit
4 I'énergie, la divinité qui préside 4 la vie et 4 'intelligence,
qui fait agir et qui contrdle les étres vivants. Le monde
entier, mobile ou inerte, y compris I'homme-cosmique,
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dépend de ces deux puissances. La libération devient
facile pour celui qui gagne leurs faveurs. » (Devi Bhd-
gavata, 9, 50, 6-8.)

« L'Univers est manifesté & partir de la déesse des
sphéres qui est la forme perceptible de la Nature-fondamen-
tale. Une double énergie apparut sous la forme de I"’Accom-
plissement (Radhd), la divinité des énergies vitales (préna)
dans leur unité cosmique ou leur fragmentation dans les
dtres individuels, et sous la forme de I'Inaccessible (Durgd),
la divinité de 1'Intellect (Buddhi) dans son unité cosmique
ou sa fragmentation dans les étres individuels.

« Cette double énergie, qui gouverne la vie et I'intellect,
est appelée la déesse toute-puissante, la Reine-univer-
selle. C'est d’elle que dépend la libération, car la libération
dépend de I'union puis de la séparation de 'intellect et de
la vie. Leur autre don est la réalisation du principe divin,
source de lintellect et de la vie, qui est normalement
inaccessible. » (Devi Bhdgavala, commentaire de 9, 50,
6-8.)

Etant la puissance de jouissance de la divinité, la déesse
est décrite comme 1'épouse de Shiva. « Le Soi-supréme,
inqualifiable, s'abrite en toi. Tu es la femme de laquelle
il tire son plaisir, la déesse des sphéres. » (Un Tantra, cité
dans Shri Rdmdvatara kathd.)

L’Univers des contraires qui crée un état de félicité,
de paix, représentant le bonheur éternel et correspondant
& la perception de I'absolu est représenté par I'union des
sexes, par le symbole du phallus et de la vulve 4 jamais
emboités.

« La Nature, faite des cinq principes-des-éléments
(tattva-s) est la vulve dans laquelle pénétre ce phallus
de lumiére qui est le pouvoir d'illumination de I'Immensité.
Lorsqu'il est dit que la Fille-de-la-montagne prit la forme
d’une vulve pour étreindre ce phallus, cela signifie que la
Nature, prenant la forme des cing principes-des-éléments,
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devint le milien o se forma 1'euf du monde, source de
I'Univers perceptible. C'est pourquoi son symbole est le
nombre cing.

¢ Le monde sait que la Fille-de-la-montagne, I'aimée
de Shiva, a pour symbele le nombre cing (est pareille & une
fléche).

La vulve, la fléche et le nombre cing sont des symboles
équivalents. La fléche est I'image symbolique du nombre
cing. Elle sert & représenter le dieu-éros, Kéma, dont les
cing fléches sont les sens, ainsi que le Seigneur-du-sommeil,
Shiva, qui est le dieu aux cing visages, et la Fille-de-la-
montagne, Pirvati, parce qu’elle incarne les cing principes-
des-éléments, les cing laflva-s. Bien que 1'électricité sta-
tique (vidyut puiija) soit présente partout, elle se manifeste
particuliérement dans la mer et dans les montagnes. Pér-
vati, faite des cing éléments, est pareille 4 une montagne.
Le phallus de lumitre entre en elle. Lorsque la masse d'élec-
tricité atmosphérique tombe dans sa matrice, entre dans
la terre ou la mer, elle se stabilise. Autrement elle détruit
tout. C'est de 14 que vient le mythe de la Fille-de-la-mon-
tagne devenant une vulve pour saisir le phallus de lumiére
qui menacait de réduire le monde en cendres. » (Kara-
patri, Lingopdsand rahasya.)

Une liane sans feuilles (aparni) est un autre équivalent
de la vulve qui est Pirvati tandis que 'arbre mort qu'elle
enlace est le phallus, I'Etre-immuable.

Lalitd, I'amourense

L’étre divin peut &tre congu comme un adolescent qui
s'amuse. Le monde est son jouet. Le goit de 'amusement
envisagé comme la cause universelle est appelé Lalitd.

Lalitd est représentée comme une jeune fille amoureuse
et mutine dont la forme est I'Univers.
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La déesse de I'amour, Kimeshvari

L'aspect favorable de I'Etre supréme envisagé sans
aucun attribut est appelé le Grand-dieu-de-la-main-gauche
(Maha-viimeshvara) tandis que I'aspect favorable de I'Etre
supréme envisagé avec les qualités qui emplissent chacun
de ses membres de la joie dexister est appelé la déesse de
I'amour, Kameshvari.

« Dans ses mains, la déesse de I'amour tient un lacet, un
crochet pour guider les éléphants, un arc fait de canne &
sucre, et une flache. L'attachement est le lacet, I'intellect
le crochet & éléphants, le mental est I'arc de canne & sucre,
les mots et les objets des sens, sont les fléches de fleurs.
Selon une autre version, le lacet est la force du désir, le
crochet & éléphants est le savoir, I'arc et la fléche étince-
lants sont la puissance d'action. » (Cité dans Bhdgavafl
fativa.)

Les noms de la déesse

Comme l'aimable compagne des plaisirs de Shiva, la
déesse est appelée la Fille-de-la-montagne (Pérvati,
Adri-jA ou Giri-ja), la Fille-des-monts-neigeux (Haima-
vati). Elle est a Blanche (Gauri), la Plus-blanche-du-monde
(Jagad-gauri), Fille-de-la-Terre (Ku-ji), la Paix-de-la-nuit
(Uma), la Bénéfique (Shivd), la Mére (Ambikd), la Mere-
du-monde (Jagad-matd), la Dispensatrice-d'existence
(Bavini), la Plus-jeune (Avard), la Vierge (Kany4), la Fille-
vierge (Kanyd-Kuméri), le Soutien-du-monde (Jagad-
dhatri), le Temps-bienfaisant (Bhadra-Kili), la Dispensa-
trice-d'abondance (Anna-piirna), la Brillante (Devi), la
Splendeur-transcendante (MahA-devi). En tant que per-
sonnifiant I'érotisme, elle est appelée Aux-yeux-lubriques
(KAmdakshi). Son nom est Amour (Kamakhyd). Elle est
celle qui frotte et qui serre (Mrida, Mridini), la Noble
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(Aryd), la Riche (Riddhi), des Perles-aux-oreilles (Karna-
moli), Reconnaissable-a-son-lotus (Padma-lincand), Tou-
jours bénéfique (Sarva-mangala). Pareille-a-1'abeille (Bhri-
mari), elle est la Messagére-de-Shiva (Shiva-diiti).

Elle est I'Inaccessible (Durgd), 1'Infinic (Anantd),
I'Eternelle (Nitya).

Sous son aspect terrible, elle est Fauve (Pingd), Tachetée
(Kurburi), Nue (Kofari), Furieuse (Candi), Sombre (Shyi-
mil), Terrible (Bhairavi), Formidable (Bhimi), Reine des
anti-dieux (Mahdsuri), Violente (Rdjasi), Aux-dents-rouges
(Rakta-danti), Mére-du-dieu-de-la-guerre (Skanda-métri),
la Victorieuse (Vijayd).

Le Candi-Mahdlmya, I'un des hymnes qui lui sont
adressés, la décrit avec dix bras, montée sur un lion. Elle
est aussi la Destructrice-du-démon-buffle (Mahesha-mar-
dani), Celle-aux-cheveux-défaits (Mukta-Keshi).

S'adonnant a4 l'ascése elle est sans-feuilles (aparnf),
la veuve (KKAtyidyani), vitue de feunilles (Shikambari).

A Shiva elle emprunte des noms qui sont la contre-
partie des siens; tels que la Fauve (Bibhravi), la Toute-
puissante (Bhagavati), la Souveraine (Ishini), la Déesse
(Ishvari), Celle-qui-réside-sur-le-mont-Kalinjar (Kalan-
jari), Ornée-de-tétes-de-morts (Kapdlini). Elle est le Sen-
timent-de-l'amour (Kaushiki), la Fille-sauvage (Kirati),
la Grande-déesse (Maheshvari), la Déesse-des-larmes (Ru-
dran), 1'Universelle (Sharvani), la Bénéfique (Shivd), la
Déesse-aux-trois-yeux (Tryvambaki).
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LES DIX OBJETS-DE-LA-CONNAISSANCE-
TRANSCENDANTE (MAHA-VIDYA-S)

dans la nuit. L'heure de la plus profonde obscurité

est le moment le plus éloigné du jour. Si nous compa-
rons le cycle du jour & celui des dges, la mi-nuit de la nuit
universelle sera le moment du silence absolu sur lequel
régne, incontesté, le pouvoir universel de destruction, le
pouvoir-transcendant-du-Temps Mahid-Kali.

Le cycle complet de I'existence, comme celui du jour
et de la nuit, peut étre divisé en dix parties principales en
rapport avec le symbolisme attaché au nombre cing, aux
cing aspects de Shiva et aux cinq aspects de la déesse unis
comme le jour & la nuit.

Les dix aspects du cycle du temps sont congus comme
un épitomé de la Création, un résumé de tous les stades de
I'existence, de tout ce qui peut étre connu. Ce sont les
dix aspects du pouvoir de Shiva. Les connaitre équivaut a
connaitre le secret de I'Univers, car ils représentent les
énergies dont 1'Univers est la pulsation, I'expression exté-
rieure.

Ces dix énergies sont appelées les dix Objets-de-la-
Connaissance-transcendante, les Mahd-vidyd-s. Elles sont

Cmnuz jour nous voyons le crépuscule se dissoudre



410 LE POLYTHEISME HINDOU

la source de tout ce qui peut étre connu, les divers aspects
de la nuit divine, A travers le langage de leurs symboles,
transparait le tableau de notre destin. Dans leur forme
ultime elles sont les forces de destruction, c'est pourquoi
Manu (3, 2, 80) décrit la nuit comme un démon terrible.
Toutefois, c’est & travers la destruction de tout ce qui nous
semble désirable et en faisant face & ce qui nous semble le
plus & craindre, c'est-d-dire la puissance du temps, de la
mort, que nous pouvons nous libérer de notre esclavage
et atteindre le but véritable de notre existence, le bonheur
supréme et sans limite de ne plus exister.

Le premier Objet-de-la-Connaissance-transcendante. Kili,
la puissance du temps et la Nuit-de-I"éternité (Mahi-
riitri)

LES CYCLES DU TEMPS

Nous avons vu que Shiva, en tant que le temps éternel,
était considéré comme le substrat duquel tous les cycles
secondaires du temps et les énergies qui les gouvernent sont
formés, commencant avec les cyeles de la eréation et conte-
nant tous ces cycles qui déterminent l'existence des uni-
vers, des systémes solaires, des atomes, ainsi que les cycles
qui régissent 'existence des espéces, de la nature, du jour,
de chaque instant et de chaque vie.

Le cycle du jour et de la nuit nous apparait comme
I'image la plus facile des cycles du temps. 1l nous rappelle
constamment le rythme de l'apparition et de la disparition
de tout ce qui nous parait exister.

LA NUIT ETERNELLE

Le temps absolu est la mesure de la nuit éternelle, Les
concentrations d’énergie qui donnent naissance 4 la lumiére
et au temps divisible, ne sont que des phénoménes tempo-
raires impliquant une localisation et une forme du temps
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relatif. L'état de sommeil profond a quelque ressemblance
avec cette tranquillité absolue qui se répand partout lorsque
I'Univers se dissout et que tous les étres et les formes trou-
vent le sommeil éternel dans le sein de la nuit sans limites.

Le sommeil profond est pour nous l'image de la paix
totale qui suit la dissolution de 1'Univers, I'image du stade
oii il ne subsiste rien d’autre que la puissance transcen-
dante du temps, Maha-KAli, la nuit absolue.

Nous avons vu que le mot shiva peut étre dérivé de la
racine shin qui veut dire dormir. Shiva est celui en qui
tout s'endort, celui qui fait tout dormir. Son pouvoir est
représenté par la nuit éternelle dans laquelle tout s'endort.

En tant que le principe du temps éternel et absolu,
Shiva est au-delad de I'Univers. Il représente 1'au-dela
de I'Au-deld des Upanishad-s. La nuit absolue et indivi-
sible (Maha-rtri) est la demeure de la puissance transcen-
dante du Temps (Maha-Kali).

« Nous pouvons comprendre, si nous réfléchissons au
sens de 'Hymne-i-la-nuit (Rétri-sitkta, Rig Veda, 10, 127),
qu'il y est question de deux divinités de la nuit, I'une que
percoivent les étres mortels et 'autre dont les &tres divins
ont I'expérience; I'une qui est connue de toutes les sphéres
et dans laquelle toutes les activités s'arrétent chaque jour,
Pautre dans laquelle les activités divines trouvent le repos.
Cette nuit absolue est la nuit de la destruction qui est la
nature de la puissance du temps. Rien ne subsiste alors
de 1'Immensité-transcendante encore tachetée par son
pouvoir d'illusion. Ce stade est le stade de la nature nom
manifestée (Avyakta). » (Karapatri, Shri Bhagavali-
tattva.)

La nuit approchante, en sé déployant, éteint le crépus-
cule, vestige d'une conscience apparente qui n'était elle-
méme que la capacité de voiler (Avarana-shakti), que la
forme du non-savoir (avidyd), de I'inconscience. 11 nous
semble impossible que la nuit puisse jamais chasser com-
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plétement la lumiére physique ainsi que toutes les traces
de la pensée et de la perception qui sont la lumiére de
I'esprit. Toutefois, la nuit absolue n'est que la forme
ultime de la conscience et lorsque la perception de toutes
les apparences s'évanouit, elle apparait suprémement res-
plendissante. En comparaison avec elle, le crépuscule
et I'aube ne sont qu'obscurité. Comme 'aurore qui s'éva-
nouit quand le soleil se léve, le pouvoir de voiler que pos-
séde l'ignorance se dissout lorsque le pouvoir de la
conscience I'illumine. Lorsque le pouvoir de voiler que nous
croyons étre la Jumiére est brilé jusqu'a sa racine et les
actes-antérieurs (prarabdha) cessent de porter des fruits,
I'obscurité non transcendante qui est la racine du non-
savoir (mila-ajiiiina) est & jamais détruite.

« Puisse la divinité de la nuit, le pouvoir transcendant
de la conscience nous étre favorable pour que nous puis-
sions nous nicher heureusement en elle comme les oiseanx
dans leur nid pendant la nuit. Les habitants du village,
leurs vaches et leurs chevaux, les ciseaux de I'air, les
hommes qui vaquent & leurs occupations, les chacals et les
bétes sauvages, tous accueillent avec joie la nuit et se
reposent dans son sein, car & tous les étres qui se sont trom-
pés de chemin pendant le jour elle apporte le calme et le
bonheur. Alors tout devient immobile. Méme les étres
qui n'ont jamais entendu le nom de la déesse des sphéres,
viennent dans ses bras et y dorment heureusement comme
des enfants inconscients. O Miséricordieuse! Puissance de la
Conscience! Obscurité enveloppante! O Divinité de la
nuit! Ne tiens pas compte de nos aclions, emporte-nous
loin des tueurs qui nous cherchent, loin du loup du péché
et de la louve du désir que rien ne rassasie. Délivre-nous
de la sensualité et des autres passions qui nous dérobent
sagesse et richesse. Sois pour mous le vaissean de joie
qui nous conduira sur I'autre rivage et nous ménera vers
la béatitude, » (Karapdtri, Shri Bhagavati-tativa.)
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Le mot rdirf, qui veut dire nuit, est dérivé symbolique-
ment de la racine rd, donner. On lui attribue donc le sens de
Dispensatrice de la félicité, de la paix, du bonheur.

KALI, LA PUISSANCE DU TEMPS

La caractéristique essentielle de la nuit supréme est son
éternité. Elle représente la puissance transcendante du
temps, Maha-KAli, qu'on appelle aussi I'Origine (Ady4) ou
la Premi¢re (Prathamd). Congue comme une divinité,
la puissance du temps est représentée par une déesse,
épouse de l'aspect de Shiva, appelé le temps-transcen-
dant (Maha-Kala).

Le temps (KAla) est ce qui désintégre tout. Il représente
I'aspect cosmologique de Shiva, le Destructeur. « Je suis
le temps toujours enclin & détruire les mondes », dit I'Etre
cosmique de la Bhagavad-Gitd. Kili, le féminin de Kila
(le Temps), représente 1'énergie, la puissance du temps.

L'IMAGE DE KALI

Le Kdli Tanlra décrit l'image de Kali :

« Effrayante & voir, son rire découvre ses dents terribles.
Elle se tient debout sur un cadavre. Elle a quatre bras.
Ses mains tiennent une épée et une téte coupée et font les
gestes d'éloigner la crainte et de donner. Elle est la déesse
bénéfique du sommeil, compagne de Shiva.

« Nue, vétue d’espace, la déesse resplendit. Sa langue
pend, hors de sa bouche. Elle porte un collier de tites
de morts. Telle est la forme digne de méditations, de la
puissance du temps, Kali, qui réside prés des bichers
funébres. »

LE CADAVRE

Kali est la nuit supréme qui dévore Lout ce qui existe,
Elle n'a donc pour support que le non-étre, le corps de
I'Univers détruit. Aussi longtemps que la puissance qui
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donne la vie & I'Univers reste prédominante, elle est
bénéfique (Shiva). Mais lorsqu’elle est sans force, I'Univers
n'est qu'un corps sans vie. C'est pourquoi les Tantra-s
disent que sans le « i » qui est le symbole de sa puissance
le seigneur de la Vie (Shiva) n’est qu'un cadavre (shava).
Ce cadavre est I'image de ce qui reste de I'Univers quand
il retombe au seul pouvoir du temps-éternel. Lors de la
destruction universelle, la puissance du temps, la puis-
sance de destruction est la seule chose qui reste, On la
représente debout sur les débris de I'Univers en ruine,
€tendu, impuissant, comme un mort.

L'ASPECT EFFRAYANT

A la fin du combat, quand le vainqueur achéve son
ennemi et demeure seul sur le champ de bataille, il ne
peut inspirer d’autre sentiment que la crainte. Qui oserait
le regarder en face? C'est ainsi que Kali inspire la terreur,
Son aspect effrayant symbolise son pouvoir de destruc-
tion sans limite.

LE RIRE

Le conquérant rit dans son triomphe. Ce rire est 'expres-
sion de son pouvoir absolu sur tout ce qui existe. Il se
moque de ceux qui, dans leur folie ou leur vanité, espérent
lui échapper.

LES QUATRE BRAS

Les quatre bras de KAli représentent les quatre direc-
tions de I'espace, identifiées au cycle complet du temps. La
puissance absolue est souvent indiquée par les quatre
points cardinaux. Kali se dresse avec ses quatre bras
comme l'image de I'accomplissement de toutes choses
et de son empire absolu sur tout ce qui existe. Dans le
langage étroit du symbolisme les quatre bras représentent
toujours la souveraineté. C'est ¢également le sens du
symbole de la croix.
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L'BPEE
L’épée est la puissance de destruction.

LA TETE COUPEE

Le guerrier conserve comme un trophée la téte de
sa victime, Ce trophée montre aux vivants le sort qui les
attend. La téte coupée dans la main de la déesse rappelle
aux vivants que rien n'échappe & la toute-puissance du
temps.

LA MAIN QUI ELOIGNE LA CRAINTE

Aussi longtemps que les choses existent on craint leur
destruction. La crainte est inhérente & toutes les formes
de I'existence. La crainte est la loi de tout ce qui existe.
« C'est par crainte de lui que le feu brile et que le soleil
brille, » (Katha Upanishad, 2, 3, 3.)

Tout ce qui a une limite craint ce qui est au-dela de
cette limite. Seul le temps absolu (Mahé Kéla) qui pénétre
partout et n'a pas de limite, ne connait pas la peur. Les
Upanishad-s disent que lui seul qui existe au-deld de
I'Au-dela, existe sans la crainte. Kali, la puissance du
temps qui détruit tout, incarne toutes les craintes, mais
reste elle-méme au-dela de la crainte. Elle seule qui ignore
la crainte, peut en protéger ceux qui l'invoquent. Ceci
est le sens du geste qui éloigne la crainte.

LA MAIN QUI DONNE

Tous les plaisirs du monde sont transitoires, toutes les
joies humaines ne sont qu'une perception vague et tempo-
raire de la vraie nature de I'étre qui est le bonheur. De
telles perceptions ne durent pas. Elles sont aussitdt voilées
par la douleur. Le vrai bonheur ne peut exister que dans
ce qui est permanent. Seule la puissance du temps est
permanente, seule elle peut donner le bonheur. C'est
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pourquoi KAli est la dispensatrice du bonheur. Ceci est
représenté par la main qui donne.

LE COLLIER DE TETES DE MORTS

La vie et la mort sont inséparables. Il n'y a pas de vie
sans mort, pas de mort sans vie. Il doit donc exister
une base commune de la vie et de la mort. Kili est la
félicité supréme qui soutient les vivants et les morts.
Elle est le senl secours des vivants, le seul recours des
morts. Toute la vie repose sur elle ainsi que tout ce qui
subsiste aprés la mort. La mort n’est pas une annihilation
totale] et immeédiate, Les morts laissent derriére eux une
trace qui repose sur la puissance du temps. C'est pourquoi
on la représente portant sur son sein un collier de tétes
de morts. Ces tétes furent un jour des centres de vie,
Abandonnés par elle, ils sont 'image méme de la mort.

LA NUDITE

L'Univers qui est créé et soutenu par le pouvoir éternel
du temps est aussi son voile. « L'ayant créé, il y entra. »
Lorsque 1'Univers est détruit, la puissance du temps
reste nue, sans voile. C'est pourquoi la déesse est vétue-
d'espace (digambard), ayant le vide immense de I'espace
comme seul vétement.

LE BUCHER FUNEBRE

On la rencontre auprés du biicher funébre des mondes
détruits. C'est 14 seulement qu'on peut 'atteindre, Clest
pourquoi on dit qu'elle hante les biichers funébres.

LA COULEUR NOIRE
Kili est noire puisqu'elle incarne la tendance (Tamas)
vers la dispersion, vers 'obscurité. Mais pourquoi « I'énergie
primordiale » de qui le Soleil et la Lune sont les yeux « et »
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par la splendeur de qui le monde est illuminé est-elle
représentée comme noire, noire comme les nuages som-
bres et terribles de I'heure de la destruction? On répond
qu'elle est noire parce qu'elle est I'énergie ultime dans
laquelle toutes les distinctions disparaissent. Par la puis-
sance du temps toutes les couleurs se dissolvent, toutes
les formes retournent & l'informel dans I'obscurité omni-
présente de la Nuit-éternelle.

LES DEUX ASPECTS DE KALI

Dans la hiérarchie de la manifestation, Kali apparait
comme 'aspect le plus abstrait, le plus haut, du divin.
Dans un monde oit la joie est liée & l'attachement, elle
représente un stade au-deld des attachements et nous
apparait donc comme terrible. Pour atteindre la félicité
véritable, 'homme doit abandonner, I'une aprés l'autre,
toutes les choses qui lui sont chéres, tout ce qui fait son
bonheur en tant qu'étre vivant. Il n'y a rien de surpre-
nant & ce que le stade atteint en renoncant a tout ce qui
semble désirable nous apparaisse d'abord comme une
sombre nuit. Pourtant c'est seulement en faisant face a
cette réalité, qui semble d’abord la somme de tout ce qui
est a4 craindre, que I'hnomme peut graduellement réaliser
que ce stade qui le terrifie représente 1'essence de tout
ce qu'il peut désirer, la félicité supréme et sans limites.
Si ce stade supréme, au-deld de la manifestation, n'était
que le néant, la mort serait une annihilation et Kali, qui
détruit tout ce qui est créé, ne serait rien d'autre que la
personnification de la peur universelle, Mais au-dela des
formes, au-deld de la mort, au-deld de l'existence, existe
un stade supréme qui est la joie totale. Kali n'est terrible
que relativement du point de vue de I'existence et des
plaisirs du monde. Lorsqu'au cours de I'aventure spiri-
tuelle de 'homme, le relatif est dépassé, son individualité
se dissout dans la joie primordiale infinie.

Y]
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Kali, la puissance de destruction, a donc deux aspects.
Du point de vue de I'existence finie, elle est le destructeur
de tout. Sous cet aspect elle est appelée la puissance du
temps et sa contrepartie masculine qui est le temps
(KAla) en cosmologie, est appelée Rudra, le Seigneur-
des-larmes, ou Bhairava, le Furieux, dans les mythes
théologiques. Mais lorsque tout est détruit et que la puis-
sance du temps est apaisée, la vraie mature de la nuit
éternelle se révéle comme une félicité immense, une paix
infinie. Sous cet aspect, Kili est la Nuit-transcendante
(Maha-ratri) appelée aussi I'Energie-magnétique (Parvati).
Sa contrepartic est le bénéfique Seigneur-du-sommeil
(Shiva) ou le Dispensateur-de-joie (Shambhu).

Les Purdna-s et les Tantra-s décrivent huit représenta-
tions principales de Kali correspondant aux huit princi-
paux aspects de Shiva. Ces aspects de Kili sont appelés
1'Offrande (Dakshind), la Bienfaisante (Bhadrd), la Mysté-
rieuse (Guhy4), ete.

Dans certains Livres sacrés, Kidli occupe une place
prédominante. Dans le chapitre du Mahdbhdrala qui
précéde la Bhagavad-Gild, Arjuna invoque trois aspects
de Kali :

v Je te salue, guide des Réalisés, Noble-déesse (Aryd)
qui réside dans le ciel! Fille ténébreuse au collier de tétes
de morts, de couleur fauve, couleur de bronze. Je te salue
bienfaisante puissance du temps, puissance de I'Eternité
transcendante. »

Le second Objet-de-la-Connaissance-transcendante, Tard
I’Etoile, la puissance de la faim, et la Nuit-de-colére
(Krodha-riitri)

L'Etoile, Térd, est la puissance de I'Embryon-d'or
(Hiranya garbha), la premiére localisation cosmique &
partir de laquelle le monde se développe. Elle représente
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la puissance transcendante de I'espace, corollaire de la
puissance transcendante du temps.

Aussitot que le germe de l'existence apparait, qu'une
localisation se définit, le vide est né et avec lui la faim,
le besoin de s’emplir. La faim est la nature méme du vide
spatial, substrat de toute matiére, et c'est pourquoi la
matiére, I'existence, la vie sont caractérisées par la faim.
L'existence n'est que la manifestation de la faim. Aucune
chose n'existe qu'en dévorant quelque autre chose, que
pour dévorer une autre chose. L'embryon ne désire que
se mourrir. C'est par combustion, en dévorant quelque
combustible, quelque nourriture, que l'univers survit et
se développe. Cette faim perpétuelle est la source du
sacrifice cosmique, ainsi que de toutes les formes de
l'existence et de la vie. L'Embryon-d'or peut &tre décrit
comme personnifiant la faim. Son pouveir vient de son
aptitude & dévorer. Le nom que I'on donne & cette faim,
pure, absolue, est I'Etoile, Téara.

Tard apparait dans I'Immensité cosmique comme la
premiére localisation de I'énergie, comme une source de
lumiére, une combustion, une action dévorante. « Dans la
nuit du temps, qui représente I'état de la dissolution
universelle, la lumiére [la premiére combustion localisée,
la premiére faim satisfaite] apparait comme un point,
une étoile. Cette lumiére représente la nature premiére,
la manifestation premiére de la pensée [car la pensée est
aussi une combustion]. Elle est I'instrument de la connais-
sance, illuminant son objet. » (Karapétri, Shri Bhagavati-
tattva.)

Le mot Tird veut dire étoile, dans I'acception commune.
Mais, d'aprés les Tantra-s, le sens du mot Tdrd est « ce
qui méne sur l'autre rive ». « Celle qui nous fait traverser
(tarati) est TArd 1. »

1. Taratyanayd sd Tiri.
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« Elle qui mérite d'étre servie par I'Etre-immense
(Brahmd), !'Immanent (Vishnu) et le Transcendant
(Maheshvara). Elle qui crée, nourrit et détruit le monde,
qui soutient I'Univers, qui détruit la peur inhérente &
I'existence, qui seule peut nous éviter de renaitre indéfini-
ment est I'énergie supréme, le vaisseau au moyen duquel
'océan du monde peut étre traversé, » (Un Tantra, cité
dans Tdrd-rahasya, Kalyfna, Shakti anka, p. 224.)

Parce qu'il n'était que la personnification de la faim,
I'Embryon-d'or fut d’abord terrible, dévorant toute
substance, toute forme, toute pensée, tout savoir. Lorsqu'il
trouva de la nourriture il se calma. C'est pourquoi Térd
a deux aspects, 1'un agressif, terrible, dévorant, l'autre
paisible et lumineux. Ceci est également la nature du
Soleil et de tous les étres.

La faim n'est pas seulement le désir des nourritures
physiques. Le désir du savoir et celui du pouvoir sont
aussi des formes de la faim. Tout ce qui méne 'homme
vers son but apparait comme un désir, une faim, fait
partie du royaume de I'Etoile.

TARA ET EALI

Dans I'immensité sans limites du temps qui dévore tout,
un vide immense apparait qu'habite une faim dévorante,
Téra est la manifestation spatiale de la puissance du temps
avec laquelle elle se partage la domination du vide,
substrat de 1'Univers.

« Dans le vide sans limites, sphére de 1'"ceuf-de-1'Immen-
sité (Brahmanda) qui est 1'Univers, il existe cinquante
formes du vide. Cing d'entre elles font partie du domaine
[spatial], du domaine de la faim qui est Tdrd, les autres
appartiennent 4 la puissance du temps, 4 KAli. »

« La puissance transcendante du temps est la divinité
qui régit (adhishthitri) la destruction universelle (mah4-
pralaya). La terrible Etoile est la divinité qui régit la
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destruction d’un systéme solaire (siirya-pralaya). Détruire
est la loi (Dharma) de ces deux déesses. C'est pourquoi
il n’y a que peu de différence dans I'image qui sert 4 la
méditation sur I'une ou sur l'autre. » (Motilal Sharma
Gaud, Dasha-mahd-vidyd, Kalyina, Shakti anka, p. 89.)

Dans le cycle jour-nuit, I'Etoile représente le début
de I'aurore, le premier désir, le premier signe de la faim
qui apparait aprés le calme du sommeil, aprés le régne
de Kali. Tard rigne donc du milieu de la nuit jusqu'aux
premiéres lueurs de I'aube. Sa nuit est la Nuit-de-colére
(Krodha-ratrf) dans laquelle toutes les choses vivantes
se préparent 4 dévorer d'autres vies, d'autres étres,

LA REPRESENTATION DU VIDE

Le pouvoir de la faim, sous son aspect paisible, est
simplement appelé le vide, « Elle est la forme transcen-
dante du vide, la part (kald), la beauté-supréme (mahd-
sundari). Superbe, elle commande au Roi des rois. Sans
limites, elle régne sur le vaste univers. Elle est le grand vide,
I'étoile de laquelle tout fut graduellement formé et qui
conduit tout vers la libération du cycle sans fin [de la
vie]. » (Mahd-sundari Tantra.)

« Toutes les divinités sont des aspects du vide, Voyant
dans le néant la fin de I'univers, les sages quittent un
monde illusoire pour se fondre dans le vide, dans la forme
immuable de I'Immensité. » (Tdrd-rahasya Kalyina,
Shakti anka, p. 225.)

Tant que sa nourriture lui est donnée, tant que des
offrandes sont jetées dans le terrible feu solaire, le Soleil
cosmique est paisible, mais si la nourriture lui fait défaut,
le Soleil devient I'Etoile-terrible (Ugrd-tard) et dévore
les mondes.
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LES AUTRES ASPECTS DE TARA

Les jaina-s et les bouddhistes vénérent cette déesse.
Pour les bouddhistes comme pour les hindous, la faim
est un principe éternel. Dans les Ecritures bouddhistes,
TérA est la puissance d’Avalokiteshvara. Dans les Tantra-s
elle est la compagne de I'Indestructible (Akshobhya), un
aspect de Shiva.

« O grande déesse! sans se faire de mal, Shiva, le Sei-
gneur-du-sommeil, but le poison HAldhala, c'est pour-
quoi on I'appelle I'Indestructible. La puissance transcen-
dante d'illusion, toujours occupée avec lui & des jeux
lubriques, est I'Etoile, Tard. »

Dans la tradition jaina, cette déesse apparait sous le
nom de Su-tird ou Su-tidrakd, la bhonne-étoile. Pour la
secte Blanc-vétue (Shvetimbara), elle est une demi-
déesse, une fée (yakshini) qui protége le prophéte Suvidhi-
nitha. Les tribus primitives de I'Inde vénérent Tira.
Par contre I'Etoile-mére (Tdrid-amb4) mentionnée dans le
Brahmdnda Purdna semble &tre une divinité différente,

L'IMAGE DE TARA

Térd est toujours décrite sous une forme terrible avec
quatre bras sur lesquels s'enroulent des serpents veni-
meux. Ses cheveux en broussaille sont attachés par des
serpents. Elle tient dans ses mains une téte coupée et
une coupe, car dans son humeur sombre elle boit le sang,
la séve du monde.

« Elle se tient debout fermement, son pied gauche en
avant posé sur un cadavre. Elle rit bruyamment. Les
mains de la Grande déesse tiennent une épée, un lotus
bleu, un poignard et un bol de mendiant. Elle pousse
son cri de guerre : Houng! Ses cheveux fauves en désgrdre
sont attachés avec des serpents bleus venimeux., C'est
ainsi que Tdrd la Terrifiante détruit I'inconscience des
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trois mondes qu’elle transporte sur sa téte [jusqu'a l'autre
rivage]. » (Tdrd lanira, Shikta-pramoda.)

« Assise sur un lotus blanc qui sort des eaux, elle emplit
I'Univers de sa splendeur. Dans ses mains elle tient des
ciseaux, une épée, une téte de mort, un lotus bleu; ses
ornements sont des serpents qu’elle porte comme ceinture,
houcles d'oreilles, colliers, brassards, bracelets et anneaux
de chevilles. Elle a trois yeux rouges, d'effrayantes tresses
fauves, une magnifique ceinture, des dents terrifiantes.
Elle porte autour des reins la peau d’une panthére. Son
diadéme est fait d'ossements blanchis. Telle est pour
nos méditations la forme de Térd, mére des trois mondes,
assise sur le ccur d'un mort, son visage resplendissant
de la puissance de I'Incorruptible (Akshobhya). » (Un
Tantra, cité dans Tdrd-rahasya.)

En tant que I'Etoile, Tard est aussi le guide du pilote
et on la représente tenant un gouvernail. On voit aussi
un navire sur son image & Kanheri.

LE CULTE DE TARA

Les Tantra-s spécifient que cette déesse doit étre
vénérée selon le rite bouddhiste. Autrement son culte
ne porte pas de fruit.

« Le rite bouddhiste est celui qui convient & mon culte.
O Tortureur-des-hommes. Un seul homme connait ce
rite, nul autre n’en comprend le secret. » fLalitd Upd-
khydna. )

L'Acdra Tanira raconte que le sage Vasishtha essaya
vainement de vénérer cette déesse et perdit courage.
Alors une voix venue du ciel lui dit qu'il devait I'adorer
selon le rite chinois (Cindcdra). II alla alors en Chine,
apprit & vénérer Tard et réussit ainsi 4 plaire 4 la déesse.
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Le troisitme Objet-de-la- Connaissance-transcendante,
Shodashi, la Fille-de-seize-ans, la puissance de la per-
fection et la Nuit-divine (divya-ritri)

Le Soleil est la source de I'Univers. Tout ce qui existe
sur la terre, substance, forme, pensée, savoir, etc., doit
chercher sa source dans la substance solaire. L'aspect
paisible, manifesté de I'Embryon-d'or qui nous apparait
comme le Soleil, la source de la vie, est en relation avec
le nombre « 5 » et les cing éléments, et est représenté par
Shiva aux cing visages. C'est en lui que le cycle complet
de la perfection de I'étre, de 1'accomplissement de la créa-
tion se réalise, C'est pourquoi on I'associe aussi avee le
nombre qui représente la perfection, la totalité, le nombre
« 16 ». La puissance de Shiva aux cinq visages est appelée
la Fille-de-seize-ans. Dans toutes les formes de 'existence,
Ia perfection est liée & ce nombre. Dans la vie humaine,
seize ans représentent I'dge de la perfection accomplie
aprés lequel les premiers signes de déclin commencent
i se faire voir. Seize jours forment le cycle lunaire complet
de la nouvelle lune a la pleine lune. La pleine lune est la
lune de seize jours. La Fille-de-seize-ans régne sur tout
ce qui est parfait, complet, harmonieux.

Aprés l'aurore, aprés I'heure de I'Etoile, vient I'heure
de la perfection. Le jeune soleil s'est levé, il montre sq
forme parfaite mais ne fait encore rien voir de sa brillante
fureur. Il semble aimable, brillant, bénéfique (shiva).
Le Progéniteur, le principe qui donne la vie aux trois
mondes et & tous les immortels et les mortels, est vénére
dans le soleil du matin.

La Fille-de-seize-ans, la puissance de Shiva en tant
que souverain des trois mondes est identifice, d’aprés le
Shodashi Tantra, 4 la Belle-des-trois-cités (Tripura-Sun-
dari) qui représente la lumiére, émanant des trois yeux
de Shiva et qui éclaire le monde. Elle est done « la Fille-
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de-seize ans en qui les trois formes de lumiére sont reu-
nies. »

Indra, porteur de la foudre, est un aspect solaire de
Shiva, c’est pourquoi on lidentifie parfois 4 la Fille-de-
seize-ans. « Indra est Shodashi. » (Shatapatha Brdhmana,
4,2, 5, 14.)

Nous trouvons dans le Shodashi fanira, une descrip-
tion de la Fille-de-seize-ans : = Je salue la déesse bienveil-
lante qui brille comme I'orbe du soleil naissant. Elle a
quatre bras et trois yeux. Elle tient un lacet, un crochet
pour mener les éléphants, une fléche et un arc. » {Shodashi
Tanira. )

Parmi les formes de la nuit éternelle, la Fille-de-seize-ans
est la Nuit-divine (divya-ratri), la nuit de la perfection.

Le quatriéme Objet-de-la-Connaissance-transcendante,
Bhuvaneshvari, la déesse des sphires, la puissance
du savoir et la Nuit-de-la-réalisation (siddha-rétri)

Une fois que les trois mondes ont été créés, I'Univers
mirit, la Fille-de-seize-ans fait place & la resplendissante
déesse des sphéres, ¢épouse de Shiva-aux-trois-yeux
(Tryambaka). La création est maintenant un flot puis-
sant, une évolution constante i laquelle préside la déesse
souveraine. En tant que souveraine de I'Univers, on
I'appelle aussi la reine des reines (Raja-rijeshvari).

Elle est décrite dans le Bhuvaneshoari Tantra: « Elle
scintille comme le soleil déja levé, portant la lune comme
diadéme. Ses seins sont puissants, ses yeux souriants,
Deux de ses mains font les gestes d'écarter la crainte et
de donner. Ses deux autres mains tiennent un lacet et
un crochet pour diriger les éléphants. Je salue la déesse
des sphéres qui inspire la crainte. » (Bhuvaneshvarl Tantra,
Shakta pramoda.)

« Avec 'ambroisie faite de I'essence lunaire, qui est la
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semence, l'élixir oblationnel, le soma, elle assouvit la
soif du monde entier. C'est pourquoi la déesse toute-puis-
sante porte le croissant de la lune, la coupe de soma,
comme diadéme. Elle prend soin des trois mondes et les
nourrit : c'est pourquoi I'un de ses gestes est celui de
donner (vara-mudrd). Le signe de sa bienveillance est
son sourire. Les emblémes de son pouvoir souverain sont
le crochet & éléphants et le lacet.

La déesse des sphéres est représentée avec des attributs
variés, Le plus souvent, dans sa main droite, la plus basse,
elle tient une coupe, dans la plus haute une massue;
dans la main gauche, en haut un bouclier, dans la plus
basse un fruit de bilpa que I'on appelle le fruit-de-beaunté
(shri phala). Sur sa téte elle porte un serpent, un linga
et un yoni. La couleur de la déesse toute-puissante est
pareille 4 celle de I'or fondu. Elle porte un collier divin
et des ornements d'or.

Son éclat merveilleux illumine 1'Univers. Le fruit dans
sa main indique que c'est elle qui donne les fruits des
actions. Sa massue est le pouvoir d'agir ou pouvoir de
dispersion (vikshepa-shakti). Le pouvoir de connaitre
(jidna-shakti) est son bouclier. La tendance vers la libé-
ration, vers le quatriéme stade (turiya-vritti) est la coupe
qui contient la séve de vie, qui est la joie de I'dme. Le
linga est le principe masculin, la Personne cosmique,
le yoni représente la Nature. Le serpent est le Temps.

Placés sur sa téte, les serpents, le linga et le yoni indi-
quent qu’elle est la forme manifestée de I'lmmensité trans-
cendante, le Brahman, base de la trinité formée par la
Nature, la Personne et le Temps.

La déesse des sphéres, en tant que la personnification
de la Connaissance transcendante qui soutient le monde,
représente la totalité de la Connaissance éternelle, dont
des fragments sont révélés dans les Veda-s. La déesse
des sphéres n'est pas réellement distincte de la déesse
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du savoir, Sarasvati, qui protége les mondes. Toutefois
leurs attributs sont distincts. » (Karapétri, Shri Bhagavafi
tatipa.)

Le cinquiéme Objet-de-la-Connaissance-transcendante,
Chinna-mastd, la Décapitée, le pouvoir du sacrifice, et
la Nuit-du-courage (Vira-riitri)

Une fois que le monde a atteint un état de stabilité,
il continue d'exister, dépendant pour sa subsistance de
la destruction, de la combustion, de l'acte de dévorer.
Le sacrifice cosmique exprime ce processus constant,
et le sacrifice rituel accompli par I'homme a pour but
d’établir une coopération consciente avec la vie cosmique,
ce qui est d'ailleurs le but des rites dans toutes les reli-
gions. Les rites sont toujours une forme de sacrifice.
L’aspect de Shiva qui préside au sacrifice cosmique est
le dieu-sans-téte (Kabandha). Le sacrifice védique consiste
a décapiter la victime. « Le sacrifice est en vérité la déea-
pitation. » (Shatapatha Brdhmana.) Clest pourquoi la
puissance du sacrifice est appelée la Décapitée (Chinna-
masti).

La premiére oblation de laquelle nait la vie est celle
du sperme. L'oblation compléte est celle du sang d’une
victime adulte. C'est de cette oblation que vient la nourri-
ture dont nous vivons. L'acte de prendre la vie, de se
nourrir d'étres vivants, lorsqu'il est compris comme
une participation au processus cosmique éternel, peut
devenir un moyen de réalisation humaine et spirituelle
au lien d'étre une participation inconsciente & un ordre
de chose naturel. C'est pourquoi 'homme conscient ne
mange que de la chair sacrifiée rituellement et offre aux
dieux les prémices de toute nourriture.

Tout le systéme de 'Univers est divisé en cing formes
de sacrifice. La Décapitée régne sur toutes. Pour les
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hommes, les cing formes de sacrifice sont le sacrifice
aux é¢léments (bhiita-yajia), le sacrifice aux hommes
(manushya yajia), le sacrifice aux ancétres (pitri-yajiia),
le sacrifice aux dieux (deva-yajiia) et le sacrifice 4 1'Immen-
sité (Brahma-yajiia). Ce dernier, dans la pratique, est
limité & I'étude des textes révélés.

Des détails concernant le symbolisme de la décapitation
se trouvent dans plusieurs Puriina-s, ol est contée I'his-
toire de Haya-griva dans laguelle la téte de Vishnu dor-
mant est coupée.

A la fin des rites du sacrifice se trouve une eérémonie
appelée le rattachement de la téte (Shiro-sandhdna) dans
laquelle la téte est symboliquement rattachée au corps
de la victime. Ceci représente l'schévement du cycle,
la résurrection finale sans laquelle le sens du sacrifice
resterait incomplet.

Le rayonnement solaire (pravargya) est aussi une obla-
tion constante. La vie que le soleil déverse dans le monde
et dont le monde vit, est I'essence de laquelle toute nourri-
ture prend sa substance. Le rayonnement solaire est
comparé & une décapitation perpétuelle du Soleil. C'est
pourquoi la Décapitée représente le pouvoir de donmer
et de prendre la vie qu’a le Soleil.

Dans le bouddhisme, la Décapitée est représentée
comme la puissance de 1'éclair (Vajra-yogini). Sa forme
philosophique est Prajiia-paramita.

Les Tantra-s décrivent la Décapitée : « Son pied gauche
toujours en avant dans la bataille, elle tient sa propre
téte coupée et un couteaun. Nue, elle boit voluptueusement
le flot de sang-nectar qui jaillit de son corps sans téte,
Le joyau de son front est attaché avec un serpent. Elle
a trois yeux, ses seins sont ornés de lotus. Sensuelle, elle
se tient droite au-dessus du dieu de l'amour qui montre
des signes d’excitation lubrique. Elle ressemble 2 la rouge
rose de Chine. » (Chinna-mastd Tanira, Shakta pramoda.)
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En tant que forme de la nuit éternelle, Chinna-masti
est la Nuit-du-courage dans laquelle la victime est conduite
au sacrifice.

Le sixitcme Objet-de-la- Connaissance-transcendante,
Bhairavi, la Terrible, la puissance de la mort et la Nuit-
du-destin (Kila-riitri)

La Décapitée représente la fin brutale des choses, le
moment spectaculaire ol la victime est mise & mort,
décapitée, o la vie, 'existence touchent a leur fin. Mais
cette fin soudaine n'est que la culmination d'un processus
commencé bien avant. La mort commence son action
dés I'instant de la naissance. La mort est toujours présente,
toujours secrétement agissante dans tout ce gui vit. Cet
aspect de la mort est appelé la destruction perpétuelle
(nitya-pralaya).

Le feu destructeur qui causera la fin du monde se trouve
dans le Sud. Yama, roi de la mort, est le souverain du Sud
tandis que soma, l'essence de vie, l'essence de 'amour
(sneha tattva) réside dans le Nord. L'aspect de Rudra
qui représente la divinité de la mort est 'aspect-Sud,
I'image du Sud (Dakshind-mirti) ou dieu terrible du
Temps (Kala-Bhairava). La puissance de ce souverain de
la mort présent en toutes choses est la déesse Terrible
Bhairavi, appelée aussi la Terreur-des-trois-cités (Tripura
Bhairavi). Tout ce que la déesse des sphéres protége
est sournoisement et constamment détruit par la déesse
Terrible. Elle est le Démon-tangible (Apard-Dakini)
toujours proche, toujours perceptible. Sa main douce,
caressante, lentement, voluptueusement, silencieusement
fait son ceuvre de mort.

« Souriant doucement, tu brilles d'un éclat écarlate
qui semble celui de milliers de soleils levants. Tu portes
un voile soyeux et un collier de tétes de morts. Tes seins
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sont maculés de sang. Trois yeéux voluptueux ornent ton
visage de lotus. La lune est ton diadéme. Tes mains de
lotus font les gestes de la victpire, de la sagesse et ceux
d'octroyer des dons et d'éloigner la crainte. s (Bhairavi
Tantra.)

Le septitme Objet-de-la-Capnsissance-transcendante,
Dhuméfivati, la Fumeuse, Ia dn dénuement
et la Nuit-de-la-frustration (Déruna-ritri)

Lorsque tout I'Univers est detruit, il s'en va en fumée.
C'est pourquoi le pouvoir ultime de la destruction est
appelé la Fumeuse (Dhumdvaii). Elle a détruit le corps
de toutes choses, c'est-d-dire |e phallus, signe divin qu’est
I'Univers. C'est pourquoi on I'appelle Veuve (Vidhava). Il
ne lui reste rien 4 posséder, c¢'esl pourquoi son dénuement
est absolu. Elle est la déesse-de-la-paovreté (Daridri),
de la frustration, du désespoir, identifiée & I'Infortune
(Alakshmi) et 4 la déesse de la maladie et de la misére
Nirriti, « la pauvreté terrible yui est Nirriti »

« Son visage peut étre reconny dans celui des miséreux,
des mendiants, des lépreux, des malades. Elle réside
dans les blessures de la Terre (Kshatavikshatd prithivi),
dans les déserts, dans les m#iSons en ruines, dans les
haillons, la faim, la soif, les querelles, le deuil des enfants.

« Son apparence est celle d"une femme au teint jaune,
agitée, malveillante, grande, avec des vétements crasseux
et des cheveux en désordre. 5ts dents sont inégales. Elle
ressemble 4 une veuve. Elle tient dans ses mains un van.
Ses yeux sont cruels, ses maips tremblent, son nez est
long. Elle se comporte avec perfidie, son apparence est
trompeuse, Sa faim et sa soif sont insatiables. Elle inspire
la crainte et provoque les querelles. » (Dhumdvati Tantra,
Shakta-pramoda.)

La Fumeuse régne sur la %aison des pluies. Pendant
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quatre mois I'esprit solaire est eaché par 'esprit maléfique
des eaux (asura-Apya-prana). Ceci correspond dans le
cycle annuel & la nuit des dieux pendant laquelle régnent
les esprits obscurs (Daruna-ritri). Aucun rite ne peut
étre accompli pendant cette période, aucun pelerinage,
aucun mariage, aucune initiation. A la fin de ce temps,
le régne de la clarté revient et le festival des lumigres
(dipavali) a lien. C'est alors que commence I'ére paisible
de Kamal4.

Le huoitiéme ﬂijet-dn-h—ﬁunmhmm-mnmdmte,
la Trompeuse Bagald an visage de grue, la puissance
de la cruanté et la Nuit-héroique (Vira-ritri)

Dans tous les créateurs se rencontre un désir latent
de détruire tout ce qui est autre qu'eux-mémes. Ce désir
de détruire se reflete dans le cceur de chaque microcosme,
de chaque étre vivant. Cet instinct secret qui sans que
nous le sachions guide beaucoup de nos actions est repre-
senté sous la forme d'une femme & téte de grue. La grue,
an tendre regard, est considérée comme le plus traitre
de tous les animaux. La déesse trompeuse est la déesse
i téte de grue, Bagald-mukhi.

La Trompeuse préside & toutes les formes subtiles du
meurtre. Elle est la déesse de la magie noire, des poisons.
Elle gouverne certaines perceptions par lesquelles nous
pressentons a distance la mort et la souffrance de ceux
que nous connaissons. Elle incite les hommes & se torturer
les uns les autres. Elle se délecte dans la souffrance.

« Je salue la déesse 4 deux bras qui d'une main saisit
son ennemi par la langue et le torture de l'autre main.
Elle tient une massue. Elle est vétue de jaune. » (Bagald-
mukhi Tantra, Shakti pramoda.) Son époux est le Seigneur-
des-larmes-a-un-visage (Ekamukha-Rudra).

La nuit de Bagald ressemble & celle de la Décapitée.
C'est la Nuit-héroique, celle de la souffrance,
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Le neuviétme Objet-de-la-Connaissance-transcendante,
Mitangi, la puissance de I'éléphant, le pouvoir de domi-
nation et la Nuit-de-1"Illusion (Moha-ritri)

L'éléphant, roi des animaux, est la monture des rois
et le symbole du pouveir royal, le pouvoir de domination.
Indra, le Roi-du-ciel, monte sur un €léphant. Shiva, en
tant que souverain du monde, en tant que dispensateur
de justice, incarnation des vertus royales et destructeur
du mal, est appelé I'éléphant (Matanga).

Aprés la terreur de la nuit apparait la lumiére réconfor-
tante du jour. Les démons, les errants de la nuit battent
en retraite et MAtangi, la puissance de l'éléphant, élablit
le régne de la paix, du calme, de la prospérité.

Nous méditons sur la puissance de 1'éléphant, réconfort
du monde. Elle est sombre de peau et porte un croissant
de lune blanc 4 son collier. Elle trone resplendissante sur
un siége de pierreries et satisfait tous les désirs de ceux
qui la vénérent. Ses pieds sont vénérés par les cohortes
des dieux. Elle brille comme le lotus bleu et ressemble a
I'incendie des foréts qui détruit les demeures des démons.
Dans ses quatre gracieuses mains de lotus elle tient un
lacet, une épée, un bouclier et un crochet pour conduire
les éléphants. Elle donne & ceux qui l'invoquent tout ce
qu'ils peuvent désirer. » (Shakla-pramoda).

Le jour toutefois n'est qu'un réve, qu'un mirage qui
apparait dans la nuit éternelle. En tant que forme de la
nuit, Matangi n'est que la Nuit-de-I'Illusion (Moha-réiri).

Le dixitme Objet- ln Connaissance - transcendante,
la Fille-lotus, le pouvoir des richesses et la
Nuit-de-la-splendenr (Maha-ritri)

La Fille-lotus (Kamald) est I'épouse de Shiva-éternel
(Sada-Shiva) qui protége le monde et peut étre considéré
comme un aspect de Vishnu. La Fille-lotus incarne tout
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ce qui est désirable. Elle est I'exact opposé de la Fumeuse.
Les signes du zodiaque dans lesquels ces deux divinités
ont leur résidence sont aussi en opposition. La Fille-lotus
gouverne le signe bénéfique du Taureau (Rohini) qui
donne la richesse, tandis que Dhimavati réside dans le
signe du Scorpion (Jyeshtha) qui apporte la pauvreté,

« La peau dorée, elle est baignée par les flots d'ambroisie
qui coulent des urnes d'or que quatre éléphants blancs
soulévent avec leurs trompes. Elle ressemble & I'Himalaya,
la demeure des neiges. Ses mains accordent des dons,
écartent la crainte et tiennent des lotus. Elle porte un
diadéme étincelant. Ses hanches pareilles & des fruits
milrs sont drapées d'un voile de soie négligemment noué,
Nous saluons celle qui se tient debout sur un lotus. »
(Kamald Tantra, Shakta Pramoda.)

Kamald est presque semblable & Lakshmi, la Million-
naire, la déesse de la Fortune. Beaucoup des images
populaires de Lakshmi repriésentent, en réalité, la Fille-
lotus.

L’aspect de la Nuit-éternelle qui correspond & la Fille-
lotus porte le nom de Mahd-ritri, la nuit de KAli, mais
on interpréte ce nom dans son cas comme voulant dire la
Nuit-de-splendeur.
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QUELQUES AUTRES ASPECTS DE LA DEESSE

et d'aspects de la création. Parmi toutes les déesses

quelques-unes sont plus particuliérement vénérées. Mais
cette préférence des adorateurs semble avoir varié au cours
des temps.

IL y a autant de formes de la déesse qu'il y a de dieux

Umi

Le nom Umd, qui veut dire lumiére, est souvent inter-
prété comme ayant le sens de la paix-de-la-nuit, un nom
trés indiqué pour I'épouse du Seigneur-du-sommeil. La
premiére mention de la déesse sous le nom de Umi se
trouve dans la Kena Upanishad ot elle apparait comme
une médiatrice entre Brahmd et les autres dieux. Umd
est souvent identifiée & la Parole (Vic).

« UmA est la connaissance éternelle dont 1'expression
est l'espace infini. Dans chaque partie de I'énergie sans
limites de Rudra réside son pouvoir d'lllusion, semence
(bija) de I'Univers, tout comme la potentialité de I'arbre
géant qu'est le banyan réside dans chacune de ses graines
minuscules. Umd est la puissance de germination, de créa-
tion organisée. Elle difféere donc de Méayd qui représente
un hasard sans discrimination. » (Shankarinanda Giri,
Umd, Kalyina, Shakti-anka, p. 48.)
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« Du point de vue du systéme philosophique qui consi-
dére comme cause premiére l'énergie sans dualité (le
Shakti-advaita), la lumiére, dont la nature est la connais-
sance pure, est identifiée au principe appelé le Seigneur-
du-sommeil (Shiva-tattva). La pensée consciente (Vimar-
sha) qui apparait dans cette lumiére est son énergie
(shakti). En méme temps que la lumiére, que la connais-
sance pure, existe nécessairement un pouvoir de dévelop-
pement qui est la pensée. Sans lumiére il ne saurait exister
de perception, mais sans perception, il n'est pas de lumiére,
Une conscience est nécessaire 4 tous les stades. Méme
lorsque les voiles de I'ignorance sont écartés, la possibilité
de la pensée pure subsiste sous la forme d'un mouvement
orienté. » (Karapitrd, Shri Bhagavali latlva, p. 173.)

La chévre ou Celle-qui-n’est-pas-née (Aja)

Le mot aja (chévre) veut aussi dire non-née. La chévre
est prise comme le symbole de la nature non manifestée.

« Une seule chévre, rouge, blanche et noire, donne
naissance & beaucoup de petits qui lui ressemblent. Un
bouc qui I'a possédée, la suit. D’autres, aprés I'avoir
possédée, la quittent. » (Tailliriya Arangaka, 10, 10, 1.)

« Comme la chévre, la Nature, faite des trois tendances,
donne naissance an monde. Le premier-né est l'intellect-
universel, le pﬁncipe-n-amcendant (Mahat). Dans la
chévre sont présentes les trois tendances. Le noir est la
tendance désintégrante dont la nature est de voiler. Le
blanc est la tendance cohésive dont la nature est d’éclairer.
Le rouge est la tendance orbitante dont la nature est de
jouir. Certains boucs, certains étres vivants, aprés avoir
joui de la chévre, de la Nature qui procrée le monde,
tachetés comme elle par les trois tendances, continuent
de la suivre, tandis que d'autres, aprés avoir joui d'elle,
se dirigent vers un autre destin. » (Karapitri, Shri Bhaga-
vall talfva, p. 171.)
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Ciamunda, la destrucirice des génies

CAmundd est représentée comme une émanation de
I'Inaccessible (Durgd) qui représente l'intellect. D'aprés
le Mdrkandeya Purdna: « Du front de la mére aux sourcils
froncés sortit une déesse noire, terrible 4 voir. Elle portait
une épée, un lacet, une lourde massue et, autour de son
cou, un collier de tétes de morts. Desséchée, vieille et
hideuse, elle était vétue d’une peau d'éléphant. La bouche
ouverte, la langue pendante, les yeux injectés de sang,
elle emplissait de ses cris les quatre coins du ciel. »

L'énergie enroulée, Kundalini

Dans le microcosme, la déesse apparait comme une
énergiec dormante, enroulée comme un serpent mais
capable, lorsqu’elle s'éveille, de détruire 1'illusion de la vie
et de mener a la libération. Dans le macrocosme, cette
¢énergie, quand elle commence 4 se déployer, 4 se mani-
fester, donne naissance 4 I'Univers. Quand elle s'enroule
& nouveau autour du phallus supréme, 1'Univers s'endort.

La mére, Ambiki

Sous son principal aspect qui est la nature, la déesse
est la mére du monde. Elle est invoquée sous la forme de
I'Hymne-solaire (Sdvitri) dans les rites des crépuscules
et du milien du jour (Samdhy#) que tous les deux-fois-nés
doivent accomplir quotidiennement.

En tant que mére du monde la déesse est toujours bien-
veillante. Elle pardonne tout et reste bonne envers ses
fils ingrats car « un mauvais fils peut naitre, jamais une
mauvaise mére », (Shankardcdrya, Aparddha kshamdpana
stotra.) « Elle combat avec adresse ses ennemis et pourtant
a pitié d’eux. En son cceur elle reste une mére. Purifiant
ses fils de ses fléches brillantes, elle les envoie au paradis.
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En vérité tous sont fils de la mére, Qui pourrait s'opposer
4 elle? » (Karapitri, Shri Bhagavali tallva, p. 174.)

Les sept méres, Sapta-Matriki-s

La déesse est décrite sous la forme de sept méres appe-
lées les Matrikd-s. Celles-ci, dans la création par le Verbe,
sont identifiées aux sept matrices ou voyelles, base de
tout langage, car la parole est la mére de la connaissance.

Les sept méres sont appelées Puissance-de-l'¢tre-
immense (Brahméni), Puissance-du-souverain-transcendant
(Maheshvari), Puissance-de-I'adolescent (Kaumari), Puis-
sance-de-'immanent (Vaishnavi), Puissance-du-sanglier
(Varatri), Puissance-du-pouvoir (Indrini) et Destructrice-
des-démons (CAmundi).

Indrini
Indrini, 1'épouse du Roi-du-ciel, est aussi appelée Shaci
ou Paulomi car elle est la fille du génie Puloman. Indra

tua Puloman pour 1'épouser. Elle correspond 4 la Sujita
du bouddhisme.

Les formes mineures de la déesse
LES YOGINI-S

Les yogini-s sont les compagnes de Durgd, I'Inacces-
sible. A I'origine elles étaient huit mais devinrent ensuite
treize puis soixante-quatre. Elles sont représentées comme
des sorciéres et des ogresses.

LES DAKINI-S

Les Dakini-s sont des démons-femelles, mangeuses de
chair crue. Elles sont les compagnes de Kall. Pitana,
le démon qui voulut empoisonner Krishna, était une
Dakini.
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LES GRAHI-S

Les Grahi-s, ou saisisseuses, sont des sorciéres qui
entrent dans le corps des nouveau-nés et les font mourir.
BHAIRAVI-S

Les Bhairavi-s sont des servantes a l'aspect terrible
de Shiva et de Durgd.

SHAKINI-S

Les Shakini-s sont des démons femelles qui entourent
Durgd.
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LES FILS DE SHIVA

Ganapati ou Ganesha, le Seigneur-des-catégories, le
Principe-du-nombre

oUT ce que nos sens peuvent percevoir ou notre
T esprit saisir peut étre classé en des genres, en des
catégories. Il est donc logique de considérer la caté-
gorie comme un aspect, un principe fondamental de
I'existence. « Tout ce qui peut étre compté ou classifié
forme une catégorie (gana)... le mot catégorie représente
n'importe quelle collection de choses. » (Bhagaval lattva.)
Le principe de toutes les classifications qui permettent
d'établir des rapports entre différents ordres de choses,
entre le macroscosme et le microcosme, est appelé le Sei-
gneur-des-catégories (Ganapati).

« Ganapati est le régent des catégories. » (Bhagaval
fattva.) 11 peut étre identifié 4 la divinité dans sa mani-
festation perceptible. « Je te salue Seigneur-des-catégories.
Tu es la seule forme visible du Principe. Tu es le seul
créateur, tu es le seul soutien, tu es le seul destructeur,
tu es, sans erreur possible, le seul principe de toutes choses,
le seul Soi véritable. » (Ganapafi Upanishad, 2.)

Ganapati est parfois identifié¢ au grand-maitre, Brihas-
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pati, le précepteur des dieux, 11 est mentionne déja dans le
Rig Veda. « Seigneur-des-catégories, tu en es le maitre.
Tu es le voyant des voyants. Ta richesse est sans égale.
Tu es le Roi-des-ancétres, le Souverain-du-principe-des
principes. Ecoute-nous et prends ta place [parmi nous]
apportant avec toi tous les plaisirs. » (Rig Veda, 2, 31, 1.)

Nommé indirectement dans le Tailtiriya Aranyaka
et dans [un passage interpolé de] la Maitrdyani Samhitd.
Ganapati n'apparait sous sa forme actuelle que dans le
Mahdbhdrata. L'Agni Purdna et la Ydjiavalkya smrili
décrivent britvement des rites de Ganapati. La Ydjia-
valkya smrili le décrit comme un étre démoniaque. Il joue
un role significatif dans le Tantrisme. Le Prapaica-Sdra-
Tanira donne de lui une description détaillée.

Pour les fidéles de la secte des Ginapatya-s, il représente
la divinité supréme. Il est I'un des cing dieux du culte
smirta. Plusieurs Purina-s le placent au-dessus de la
trinité.

Le Seigneur-des-catégories est le patron des letires et
celui des écoles. Il est le scribe qui transcrivit les livres
saints. « C'est toi, Chel-des-catégories, qui transcrivis cet
ouvrage. » (Mahdbhidrala, 1, 1, 77.) Les Brihmana-s le
reconnaissent comme le dieu du savoir. Il est vénéré au
début de chaque entreprise. Son image se trouve i l'entrée
de toutes les maisons, de tous les sanctuaires.

Les noms de Ganapati

Ganapati a beaucoup de noms; les principaux sont
Ganesha {Suuvmin-dmtéguﬁas}. Vighneshvara (Maitre-
des-obstacles), Vindyaka (Meilleur-des-guides), Gajdnana
(Face-d'éléphant), Gajadhipa (Roi-des-éléphants).

La signification de Ganapati
Ganapati représente I'un des concepts de base du sym-
bolisme mythologique hindou, l'identité du macrocosme
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et du microcosme, ou, en termes religieux, la notion que
I'homme est I'image de Dieu. Les notions de la divinité
de I'homme et de I'immanence du divin doivent étre
présentes dans notre esprit chaque fois que nous entre-
prenons quelque chose. Clest pourquoi Ganesha est salué
le premier.

L'identité du macrocosme et du microcosme peut etre
observée dans la permanence de certaines relations qui
forment le substrat de tous les aspects de I'univers percep-
tible. Ces relations peuvent étre exprimées par des nombres.
C’est pourquoi le nombre peut sembler aisément 1'élément
commun de toutes les formes, 1'élément qui unifie toutes
les substances. Le principe du nombre qui s’exprime dans
ce qui est nombrable, les catégories, est antérieur, méme
i lintellect qui fonctionne par catégories. « Le Seigneur-
des-catégories régne sur lintellect universel, le Prineipe-
transcendant (Mahat tattva), ainsi que sur les principes-
des-6léments (tattva-s) qui en sont dérivés. » (Cité dans
Bhagaval tatfva.)

La naissance de Ganapati

Selon le Shiva Purdna, I'épouse de Shiva, la Fille-de-la-
montagne fut un jour dérangée par son seigneur qui entra
dans la maison alors qu'elle prenait son bain.

Agacée de n'avoir point un serviteur a elle pour garder
sa porte, elle se frotta le corps et avec un peu de crasse
elle faconna un étre beau comme le jour qu'elle appela
son fils et qu'elle utilisa comme gardien. Lorsque I'enfant
prétendit empécher Shiva d’entrer dans la maison, le dieu
lanca contre lui ses sbires et, dans la bagarre, la téte de
Ganapati fut tranchée. Voyant le chagrin de la Fille-de-la-
montagne, Shiva coupa la téte du premier étre vivant
qu'il rencontra et la joignit au corps de I'enfant. 1l se
trouva que cette téte était celle d'un éléphant.
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Dans une autre légende que conte le Brahma-vaivarta
Purdna, c'est le regard maléfique de Saturne qui fit s’envoler
la téte de l'enfant.

L'éléphant et '’homme*

Ganapati est représenté comme un homme & téte
d'éléphant qui symbolise l'unité du petit étre, le micro-
cosme, ¢'est-a-dire I'homme, et du grand étre, le macro-
cosme, qui est I'éléphant. Le mot homme (nara) est défini
comme signifiant « la divinité qualifiée ». Le microcosme
est la progéniture de 1'Etre-cosmique. « C'est pourquoi les
étres nés de I'homme universel sont connus des sages sous
le nom d’hommes. » (Mahdbhdrata, 5, 70, 10.)

Le mot éléphant (gaja) a comme sens symbolique :
« 'origine et la fin » Le stade atteint par le yogin dans son
ultime expérience d'identification (samAdhi) est appelé
la fin (ga); et le principe appelé (ja) est le Verbe, le prin-
cipe duquel la syllabe-de-soumission AUM est issue par
un processus de réflexion multiple. L'éléphant est done
le symbole du stade « d'oll commence l'existence » et
« d’on nait la syllabe A UM, d'A UM [la loi de I'univers],
le Veda, et du Veda le monde ».

La partie homme du Ganapati étant le principe manifesté,
est inférieure au non-manifesté qui est I'éléphant. La partie
éléphant est donc la téte.

Tu es cela

Dans les termes de la logique de ce monde, un homme ne
peut pas étre un éléphant; pourtant, du point de vue de la
logique divine, il n'y a pas la d'impossibilité, car la divinité

1. L'explication que nous donnons duo symbolisme de Ganapati

est presque entiérement basée sur un texte Hindi, Shef B
taftoa, par Svimi Karapdtrl, Bénarés, 1943, d Angunat
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est ce en quoi les contraires co-existent. Ceci devient évi-
dent lorsque nous suivons les symboles jusqu'a leur sens
essentiel. La formule sacrée qui représente sous une forme
verbale le principe appelé Ganapati est Tal-fvam-asi
« Tu es cela ».

« Tu (toi, I'étre vivant) es la forme visible de cela
(I'essence divine). » (Ganapati Upanishad, 2.)

Le pronom neutre laf (cela) représente « le principe
transcendant et sans limites qui est vérité et connais-
sance » (Taitliriya Aranyaka, 8, 1, 1) au-deld de tous les
attributs. Le pronom foam (tu) représente « le principe
qualifié dont la forme est I'Univers». Le « toivet leacelas
sont soudés en une entité indivisible par le troisitme
terme asi (es), c'est-d-dire l'existence.

L’existence humaine est la coordination de l'absolu et
du relatif, du «cela s et du « toi ». La connaissance véritable
est la réalisation de cette relation.

L'image du Ganapati nous rappelle incessamment la
réalité d’une identité apparemment impossible. L’homme
est réellement I'image du Cosmos. Toutes les réalisations
lui sont possibles sans sortir de lui-méme. En étudiant ses
impulsions intérieures et sa structure interne il peut
comprendre la nature de 1'Univers.

I'Hni-qui-mli:w-lu-nhudm

Le Seigneur-des-catégories est le destructeur des obsta-
cles. « Je salue le fils de Shiva qui personnifie le Dispen-
sateur-de-dons et le Destructeur-des-obstacles. » (Ganapati
Upanishad, 15.) Expliquant ce passage, Shankaricarya
dit : « C'est lui qui en donnant I'immortalité fait disparaitre
la crainte inhérente au temps et i la durée. »

Dans le Skanda et le Maudgala Purdna-s se trouve
I'histoire du prince Agréable-a-tous (Abhinandana) qui
offrit de grands sacrifices aux dieux mais omit d'inviter
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Indra, le Roi-du-ciel. Quand il entendit cela, Indra se mit
en colére. 11 fit venir le Temps, le destructeur, et lui com-
‘manda de mettre fin au sacrifice. Le Temps prit alors la
forme du génie Obstruction (Vighna-astira) et tua le prince
Agréable-d-tous. Ce génie erra ensuite par le monde, parfois
visible, parfois invisible, fomentant le désordre dans tous
les rites. Ne sachant que faire, Vasishtha et les autres sages
allérent trouver le créateur Brahmi pour demander sa
protection. Brahma leur suggéra de prier le Seigneur-des-
catégories qui est au-deld du Temps que lui seul a le pou-
voir de dominer.

Vaineu par Ganesha, le génie Obstruction se mit sous
sa protection et le servit fidélement. C'est pourquoi
Ganesha est aussi appelé Seigneur-d'obstruction (Vighna-
rija). Si on entreprend quoi que ce soit sans prier et vénérer
Ganesha, des obstacles sont certains d'apparaitre. Clest
pourquoi dans l'invoeation préliminaire de tous les sacri-
fices (Punyihavicana) se trouvent toujours les mots :
« Puissent les deux dieux Obstruction et son maitre étre
satisfaits. »

Comme tous les autres dieux, Ganapati peut étre repré-
senté par divers symboles. 1l existe done un diagramme
ou yanira, une formule-parlée on manira et une ictne ou
image de Ganapati.

Le manfra ou représentation-verbale de Ganapati est le
monosyllabe A UM prononcé au début de tous les rites.
Son sens est exprimé dans la formule sacrée Tat-tvam-asi
(Tu es cela) qui représente 'identité fondamentale du
macrocosme et du microcosme,

Le svastika est le symbole graphique du Ganesha. Il
est fait d’une croix qui représente le développement dans
le multiple, en partant de l'unité, le point central, mais
chacune des branches de la croix est coudée de sorte que
la partie extérieure ne montre pas la direction du centre.
Ceci a pour but d'indiquer que les formes extérieures de
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I'Univers ne nous conduisent jamais vers leur unité fonda-
mentale, C'est pourquoi il est dit que la voie qui méne au
principe est « tordue » (vakra).

Il existe en dehors du svastika un diagramme plus
complexe qui est le symbole géométrique, le yanira de
Ganesha, et qui sert pour les rites de son culte. Un autre
embléme de Ganesha est la pierre suvarna-bhadra.

L'image de Ganapati

« Il n'a qu'une défense, mais quatre bras. Deux de ses
mains tiennent un lacet et un crochet., Ses deux autres
mains font les gestes d’accorder des dons et d'éloigner la
crainte,

« Sur son fanion on voit une souris. Il est rouge et obése,
ses oreilles ont la forme de vans. Il est vétu de rouge et
tous ses membres sont couverts de pidte de santal rouge.

« 1l est vénéré avec des fleurs rouges. Infaillible, chari-
table, il est I'origine des mondes. Il apparait, au début
de la création, seul, avant la Nature, avant la Personne-
cosmique.

« Quiconque médite sur sa forme prend une place impor-
tante parmi les réintégrés. » (Ganapati Upanishad, 11-14.)

LA DEFENSE

Ganapati n'a qu'une dent, qu'une défense. D'aprés le
Maudgala Purdna, « le mot un est le symbole de I'Illusion
de laquelle tout est issu. La dent est le soutien de I'exis-
tence, la force instigatrice de I'Illusion »,

Ganapati n'a qu'une dent parce qu'en lui sont unis
I'étre qualifié et manifesté qui est I'llusion (Mayd) et
I'étre non qualifié et non manifesté qui est I'instigateur
de 1'Illusion, I'Tllusionniste (Miyin).

F4
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LA TROMPE

La trompe de Ganapati est tordue. « Son visage, image
du Soi, est tordu. »

« Tandis que la forme extérieure du monde semble
intelligible pour I'esprit et la parole, le divin ne peut étre
directement approché et est donc appelé « tordu ». On dit
aussi que sa trompe est courbée parce qu'il contourne
les obstacles. » Cette trompe de Ganapati est courbée
tantdt 4 droite, tantdt & gauche. Ces deux directions
correspondent aux deux voies par lesquelles les obstacles
peuvent étre contournés et le but supréme atteint. Ces
deux voies sont appelées la voie de la main droite et celle
de la main gauche. Cette distinction s'applique aussi au
svastika dont les branches peuvent étre courbées 4 droite
ou 4 gauche.

LES QUATRE BRAS

En tant que roi de I'Univers, Ganapati a quatre bras.
C’est lui qui créa les quatre sortes d’@tres. C'est lui aussi
qui établit les quatre castes et révéla les quatre voies de
la connaissance, les quatre Veda-s.

¢« Dans le ciel, cet enfant établira la prédominance des
dieux, sur terre celle des hommes, dans le monde inférieur,
celle des anti-dieux et des serpents. O prétre, c'est par lui
que se meuvent les quatre principes des éléments?, ]| a
donc quatre bras. Il existe beaucoup de choses qui vont
par quatre, c'est lui qui les a toutes établies. »

Il tient un lacet pour attraper I'Erreur (Moha), I'ennemi
des chercheurs de vérité. Son crochet pour diriger les
éléphants est le symbole de son empire sur le monde, La
main qui donne montre sa générosité envers ceux qui
I'invoquent. La main qui éloigne la crainte indique qu'il

1. Le cinquitme élément, I'éther, est immobile.
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est au-dela de 'atteinte du temps, de la mort, 4 laquelle
appartient toute crainte.

LA SOURIS

La monture de Ganapati est une souris (mishaka).
La souris a pour domaine 'intérieur des choses. Le Soi,
I'’Atman omniprésent, est une souris qui vit dans un trou
appelé l'intellect, a I'intérieur du cceur de tous les @tres.
C'est Ini qui profite des plaisirs de toutes les créatures.
Ce soi de tous est un voleur comme la souris car sans étre
vu, il s'approprie tout ce que possédent les étres. Il se
dissimule derriére les formes inscrutables de l'illusion et
nul ne sait que c’est lui qui jouit des plaisirs que les étres
croient ressentir. « C'est méme & lui que va le bénéfice de
toute ascése. » (Bhagavad-Gila.)

Le mot musha (souris) vient de la racine mush qui veut
dire voler. Bien qu’elle vole aux étres vivants tout ce dont
ils ont la jouissance, la souris se mogue de savoir s'il s'agit
des fruits du vice ou de la vertu. De méme le Souverain-
intérieur de toutes choses, caché sous 'inserutable Illusion,
jouit des plaisirs de tous, mais n'est en rien affecté par les
distinctions de vertu et de vice.

« La souris est son glorieux véhicule que tous peuvent
admirer., La sagesse éternelle I'appelle Chevaucheur-de-
souris. La racine mush veut dire voler. Le vol est le métier
de I'étre-immense qui, invisible, est I'dme de tous les noms
et de toutes les formes. Etant leur cause, il est dans tous
les plaisirs, celui qui en a la jouissance. Ceux qui sont
égarés par l'orgueil du Moi sont seuls 4 ne pas le savoir.
Il est celui qui jouit de tout, le Seigneur-souverain, ins-
tallé en nous comme un voleur. Instigateur de I'homme on
I'appelle souris. » (Cité dans Bhagaval tatlva.)

Ganapati est obése parce que la manifestation tout
entiére est contenue en lui. Lui-méme n’est contenu dans
rien.
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« Il n'y a pas de doute que beaucoup d'univers immenses
sont nés de son ventre. » (Cité dans Bhagavat tatlva.)

Les oreilles de ce dieu ressemblent aux vans des mois-
sonneurs parce qu'il sélectionne les paroles que les hommes
lui adressent. Il jette au vent la poussiére du vice et de
la vertu et seules les valeurs réelles demeurent. « Car c¢'est
seulement en le vannant que le blé devient libre de pous-
si¢re et tel que tout homme peut en faire sa nourriture. »
(Cité dans Bhagaval laltva.)

« C'est pourquoi, trés charmant! Celui qui néglige de
vénérer les oreilles qui vannent ne découvrira jamais
I'absolu noyé dans les formes changeantes des apparences. »
(Cité dans Bhagavat taltva.)

« Les hommes cherchent la protection des oreilles qui
vannent et qui rejettent les impuretés de tout ce qui change,
pour que le Grand-étre puisse s'établir parmi eux et qu'ils
puissent s'identifier a lui. » (ibid.)

Ganesha est aussi le Roi-des-ancétres (jyeshatla-raja).
11 est le premier parmi les grands et il préside & ’assemblée
des dieux.

Kumiira, 'adolescent

« Tourmentés par I'anti-dieu, Tdraka, les dieux conduits
par Indra, leur chel, s’en furent dans le monde de I'Auto-
engendré qui est le Créateur. » (Kumdra sambhava, 2, 1.)

Le Créateur dit : « Seule la semence de Shiva peut pro-
duire un héros qui vaincra les puissances maléfiques, »
Mais Shiva, le Grand-yogi, était perdu dans sa méditation.
Kdma, le dieu de I'érotisme, essaya d'attirer son attention
et fut réduit en cendres par un seul regard de son troj-
sitme ceil. La Fille-de-la-montagne (Pérvati) commenca
alors des pratiques d'ascése. Mais c'est seulement aprés
de longues mortifications qu'clle attira I'attention du
Maitre-du-yoga. Une fois que Shiva fut enflammé, nu)
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étre ne put contenir sa semence brillante. Elle tomba
dans la bouche du feu, puis dans le Gange qui la rejeta
dans des buissons de roseaux appelés la Forét-de-fleches
(shara-vana). Cette semence de vie donna naissance au
a« Sauteur » ou « Jet-de-sperme » (skanda), qui fut appelé
le Chaste-adolescent (Kumdra) car il demeure toujours
jeune et ne se marie jamais. Skanda fut congu sans la
participation d'un étre femelle.

11 fut élevé par les six pléiades (Krittika-s). C'est pour-
quoi on I'appelle Fils-des-pléiades (Kartikeya). Il se donna
six visages pour boire leur lait. Il fut fait seigneur de la
guerre, le chef mystérieux de I'armée des dieux. Il vainquit
les anti-dieux Mahisha et Taraka (Mahdbhdrata, 3, 14610,
et 13, 4181) dont la puissance, obtenue par d'incroyables
pratiques d’ascése, menacait celle des dieux. Le but prin-
cipal de sa naissance était de commander I'armée des
dieux. On le considére parfois non comme le fils mais
comme |'incarnation de Shiva.

On dit que Parmée des dieux est la seule épouse de
Skanda, c'est pourquoi il ne se marie jamais. Toutefois
on représente parfois Sena (l'armée) comme une fille de
Brahma. On I'appelle aussi Kaumari (épouse de Kumira).

La force de Kumdra est immense. Un jour, encore
enfant, il planta son épieu dans la terre, défiant qui que
ce soit de le mouvoir. Vishnu saisit 'épieu de sa main
gauche et chercha & I'ébranler. Ce fut la terre, avec ses
foréts, ses montagnes et ses océans qui trembla. Et lorsque
le génie Prahlada essaya de l'arracher, il ne put y réussir et
¢’évanouit, (Mahdbhdrata, 12, 12320.)

On représente Skanda comme un adolescent avec une
ou six tétes, deux ou douze bras. Vétu de rouge, il tient un
arc et des fleches, une épée, la foudre et une hache. Son
javelot qui jamais ne manque sa cible, revient dans sa
main aprés avoir tué son opponent. Skanda a pour monture
un paon qui est appelé I’Année (paravéni). Son embléme
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est le coq. Son fanion, don d'Agni, est rouge comme le feu
de la destruction du monde et flamboie trés haut au-dessus
de son char.

Le culte de Skanda est ancien. Pataiijali mentionne ses
images et les monnaies de 'époque Kushan portent son
nom. Il était I'objet d'un culte important dans I'Inde
du Nord sous les Guptas. Il fut le dieu d'élection des Calu-
kya-s. De nos jours, il est presque exclusivement vénéré
dans I'Inde du Sud. Les femmes ne doivent pas assister
ou participer &4 son culte. On a suggéré qu'a V'origine il
a pu &tre un génie des enfants ou des morts. Plusieurs
anciens dieux de I'Inde du Sud ont été fondus en lui, en
particulier le Garcon (Murugan)?®, le Porteur-d'épieu
(Velan) et le Rouge (Sheyyan ou Sheyyavan). Des tenta-
tives pour en faire une déification d'Alexandre ou d'un
aspect de Soma ou pour I'identifier au Dionysos de Mégas-
thénes ont été prouvées inexactes. Le nom de Skanda
apparait pour la premiére fois dans un passage que I'on
croit interpolé, de la Mailrdyan? Samhild et dans les
Grihya-sitra-s, on il apparait dans un rdle plutdt démo-
niaque qu'il a conservé par la suite. La Chdndogya Upa-
nishad l'identifie avec Sanat-Kuméra, I'éternel-adolescent,
L'histoire de Skanda est surtout contée dans le Shipg-
Purdna et le Mahdbhdrala. Elle est reprise dans le eéléhre
poeme de Kiliddsa, le Kumdra sambhava dont certaines
parties passent pour apocryphes. Le culte de Skanda est
décrit dans les Tantra-s. Le Skanda-Purdna, le plus consj-
dérable des Purna-s, prétend étre un épitomé des ensej-
gnements du dieu. Il existe aussi un traité d’architecture
qui lui est attribué.

Skanda a beaucoup de noms, Il est I'Adolescent (Kuméra,)

1. M n était le dien dravidien de In guerre, Ie 1
de Ia tm Korrovel. Gracleux et aimable, ?I o vm;;?érgl?;:
bras, le coq comme embléme. On le véntre aver des Aimrs g
' danses orglastiques.
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le Fils-des-Pléiades (Kartikeya), le Mystérieux (Guha),
le Fils-de-Rudra (Rudra sinu), Cher-aux-brahmanes
(Subrahmanya), le Grand-capitaine (Mah4-sena), le Chel-
des-armées (Send-pati), le Chef-des-réalisés (Siddha-sena),
le Porteur-de-javelot (Shakti-dhara), le Fils-du-Gange
(Gangé-putra), Né-d'un-buisson (Shara-bhi), Vainqueur-
du-[démon]-Taraka (Tdraka-jit), Aux-six-visages (Shan-
mukha ou Shadinana), Fils-du-Purificateur ou Fils-du-
fen (Pdvaka), etc. Le Mahdbhdrata (3, 14630) mentionne
trente et un de ses noms.

En yoga, Skanda est le nom qu'on donne au pouvoir
de I'abstinence sexuelle. Selon V. S. Agraval (Kalydna,
Shiva anka, p. 501) : « L'énergie de la semence virile, pré-
servée par l'ascése et la chasteté absolue, est appelée
Skanda (le jet de semence) ou Kuméra (I'adolescent). »
Aussi longtemps que dans la pratique du yoga, un controle
absolu n'a pas été réalisé, Kuméra ne nait point et 'effort
mental est toujours mis en échec par les tentations. En
d’autres termes, les dieux sont tourmentés par les anti-
dieux. C'est seulement lorsque la semence sublimée monte
par Partére centrale (Sushumnd) du corps subtil jusqu'a la
bouche du feu dans le sixiéme centre o elle est consumée
que le yogi devient complétement le maitre de ses instincts
et que Skanda nait. Le yogi qui peut contréler son corps
et son esprit, méme quand il dort, peut dériver son énergie
procréative vers des fins intellectuelles et spirituelles. 11
devient alors réellement un adepte, une image de Shiva. »

Les pléiades sont les divinités du feu, envisagé sous son
aspect doux et bénéfique. Ces six nourrices de Kumdra
sont en relation avec les six centres subtils & travers les-
quels Kuméra se développe.

Kuméra chevauche un paon, I'animal qui tue les ser-
pents, car il sait détruire les instinets les plus subtils qui
enchainent I'esprit de 'homme & son corps. Kuméra change
le poison en ambroisie. Le serpent, par ailleurs, repré-
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sente le cycle de I'année. Le paon est le tueur du Temps.

En cosmologie, Kumiira est identifi¢ & I'énergie solaire
qui réside dans les plus hautes régions de la sphére terres-
tre, au-dela de la sphére de l'air et qui donne naissance 4
I'année, C’est I'énergie ignée de I'année (Samvatsara-agni) :
Kumira est donc la forme du Rudra appelée le Bleu et
Rouge (Nila-lohita). (Voir Shatapatha Brdhmana, Brahma
Khanda, 6, 1, 3.)
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DIEUX MINEURS ET GENIES

Dieux mineurs et génies

ARMI les étres célestes, les divinités qui protégent les
P sphéres, les diverses espéces el les éléments, sont

appelées les Dieux-perpétuels (Nitya-devatd-s). Ils
sont entourés de puissances mineures sur lesquelles ils
régnent. Parmi eux sont les Régents-des-directions-de-
I'espace (Loka-pdla-s), les Progéniteurs (Prajipati-s) et
les divinités protectrices des villes et des villages (Grima-
devati-s).

« Les Parfums [ou harmonies-célestes] (Gandharva-s),
les Essences [ou possibilités-non-manifestées] (Apsara-s),
sont des étres célestes nés de la tendance cohésive, saffva,
qui crée la lumiére. Ils sont donc des aspects de I'Imma-
nent (Vishnu).

« Les Mystérieux (Yaksha-s) ou esprits de la terre, les
Bardes—célestes (Kinnara-s), les Génies (Daitya-s) sont
des esprits nés de la tendance-orbitante rajas, dont la
nature est V'action. Ils sont donc des aspects de I'Etre-
immense (Brahmd).

« Les FErrants-de-la-nuit (Rakshasa-s), les Serpents
(Niga-s), les Esprits-errants (Preta-s), les Fantdmes
(Bhiita-s) sont les étres surnaturels nés de la tendance-désin-
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tégrante, famas, qui crée l'obscurité, Ils sont donc des
aspects du Seigneur-du-sommeil, dont ils sont les compa-
gnons.

« Les principales divinités féminines sont les Pouvoirs-
de-réintégration (Yogini-s), les [ées ou auxiliaires (Upa-
niyika-s) et les Puissances-du-temps protégeant les
villages (Grima-KAli-s).

« Les saints ou étres humains qui par leurs vertus ont
gagné le ciel et ont droit & ses plaisirs, sont aussi comptés
parmi les dieux. » (Devald talfva.)

Les compagnons de Shiva

Les principaux compagnons de Shiva sont les Gana-s
ou Catégories, qui incluent toutes les divinités mineures
dont on parle par groupes. Ils sont sous les ordres du
Seigneur-des-catégories (Ganapati). Ils résident sur la
montagne des plaisirs : Kailasa.

Les principales Catégories sont de neuf sortes : les Prin-
cipes-souverains (Aditya-s), les Esprits-vitaux (Rudra-s)
et les Demeures (Vasu-s) qui sont respectivement les dieux
du ciel, de 'atmosphére et de la terre (voir plus haut).
En dehors de ces importants Gana-s, il faut citer les dix
Principes-universels (Vishva-s ou Vishvedeva-s), les Satis-
faits (Tushita-s), les soixante-quatre Rayonnants (Abhas-
vara-s), les quarante-nenf Vents (Anila-s), les Principes-
royaux (mahdrdjika-s), les Réalisations (Sidhya-s).

Les esprits mauvais tels que les Ames-errantes (Preta-s),
les Monstres (Pishicha-s), les Fantémes (Bhita-s), les
Ogresses (Ddkini-s), les Esprits-végétaux (Shikini-s), les
Esprits-terribles (Bhairava-s), font aussi partie des compa-
gnons de Shiva.

Les Principes-universels, les Vishva-s ou Vishve-deva.s

D’aprés le Vishnu Purdna, les Vishva-s sont les fils
de Vishvd, elleméme fille d'Art-rituel. Le nombre des
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Vishva-s varie de dix & treize selon les textes. Les princi-
paux sont :

1. Vasu, Demeure.
2, Satya, Vérité.
. Kratu, Volonté, Intelligence, le Sacrifice.
Daksha, I'Art-rituel.
Kila, le Temps.
Kéima, 1'Erotisme.
, Dhriti, la Patience.
Kuru, I'Ancétre-nordique.
. Puril-ravas, le Cri-d'abondance (un esprit vivant
dans 1'atmosphére).

10, MAdrava, le Cri-de-joie.

On leur ajoute parfois :

11. Rocaka, le Charme, ou Locana, la Beauté.

12. Dhvani, la Gloire.

13. Dhuri, I'Autorité.

Ces deux derniers principes peuvent étre réunis en un
seul. Nous avons déja rencontré Vasu parmi les dieux Védi-
ques et Kala parmi les aspects de Shiva. Aprés eux les
plus importants des principes-universels sont I'Art-rituel
(Daksha) et le Dieu-éros (Kima).

© NGO

Les Satisfaits (Tushita-s)

Les Satisfaits sont les fils du Principe-de-la-connais-
sance, 'ancétre de la caste des prétres et de son épouse
Satisfaite (Tushitd).

Les Rayonnants {A.bhhvm-u)

Les Rayonnants forment une classe de soixante divi-
nités qui régnent sur toutes les qualités rayonnantes.

Les principaux sont : « Atman (I'Ame), JiiAta (le Savant),
Dama (le contrdle de Soi), Danta (la patience), Shanti
(la paix), Jidna (le savoir), Sama (le calme), Tapa (l'ascé-
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tisme), Kama (la luxure), Krodha (la colére), Mada
(I'ivresse), Moha (l'erreur) ».

Les Artisans (Ribhu-s)

Les Ribhu-s furent des hommes qui atteignirent I'immor-
talité en accomplissant un grand nombre de rites propi-
tiatoires. Ils sont au-deld du désir, au-dela de la souf-
france et de la joie, hors de I'atteinte du temps, dans un
état que les dieux eux-mémes voudraient atteindre.

Les Ribhu-s sont les fils de Bon-archer (Sudhanvan)
dont les yeux sont pareils au soleil, Ils sont identifiés
aux esprits de I'année (Rig Veda, 1, 7, 30).

Ils se reposent dans la maison du Soleil durant les douze
jours intercalaires du solstice d’hiver. Ils sont les gardiens
invisibles du Sacrifice-rituel (Depald-lativa). Ailleurs on
les présente comme trois artisans habiles : Ribhu (I'imagi-
nation), Vdja (la force), et Vibhvan (la dextérité). Ces
Artisans résident dans la sphére solaire. Ils fabriquérent
le char des Ashvin-s, le palais d’Indra, la vache miracu-
leuse de Brihaspati, la hache de Tvashiri. Ils rendirent
la jeunesse & leurs parents. Ils sont les compagnons habi-
tuels d'Indra.

Les Porteurs-de-sagesse (Vidyi-dhara-s)

Les Porteurs-de-sagesse ressemblent aux hommes, mais
ils ont des pouvoirs magiques et peuvent changer de forme
4 wolonté. Ce sont des esprits de 1'air, habituellement
bienveillants. Ils vivent dans les montagnes du Nord o
se trouvent leurs villes et leurs rois. Ils peuvent épouser
des humains qui deviennent alors eux-mémes des porteurs-
de-sagesse.

« Lorsque les guerriers se battent avec courage, les
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Vidya-dhara-s font pleuvoir sur eux des fleurs » (Mahd-
bhdrata, 2, 408).

Les VidyA-dhara-s sont mentionnés dans la mythologie
jaina et bouddhiste. Le Ndgdnanda de Harsha est une
pitce basée sur une légende des Vidyd-dhara-s.

Les Essences (Apsara-s)

Les Apsara-s sont les possibilités non manifestées de
tous les mondes possibles qui existent dans I'imagination
divine, mais n'existeront probablement jamais matérielle-
ment. Comme leur nom l'indique, les Apsara-s sont les
Essences-dles-eaux, étant les formes qui apparaissent el
s'évanouissent dans I'océan causal. « O Roi! lorsque les
eaux (Ap) furent barattées, des femmes trés belles appa-
rurent qui sont l'essence (rasa) des eaux. Elles sont done
appelées les Essences-des-eaux (Apsa-ras) » (Rdmdyana,
1, 45, 33). Yaska explique leur nom comme Ap-sirini,
« se mouvant sur les eaux » (Nirukta, 2,5, 13). On dit aussi
qu'elles sont filles de Vision (Kashyapa). Dans la mytho-
logie tardive, elles sont représentées comme des nymphes
éternellement jeunes qui sont les courtisanes et les dan-
seuses du ciel. Elles sont appelées Femmes-des-dieux
(Surdngand-s) ou les Filles-du-plaisir (Sumad-atmajd).
Elles naquirent durant le barattement de la mer el
« comme personne ne les épousa, elles devinrent des filles
publiques » (Rdmdyana, 1, 45, 33).

On présente parfois les Apsara-s comme les compagnes
des Parfums (Gandharva-s) qui vivent avec elles dans
leurs demeures océaniques. Parfois elles apparaissent
comme des fées de l'air.

Elles sont représentées comme étant d'une étonnante
beauté, avec des yeux de lotus, des tailles étroites et des
hanches opulentes. Par leurs poses languissantes et leurs
douces paroles, elles dérobent a ceux qui les regardent
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leur sagesse et leur discernement. On les envoie pour
séduire les ascétes dont les pouvoirs pourraient mettre en
danger la suprématie des dieux.

Leur nombre est considérable, le Kdshi Khanda parle
de trente-cing millions. Elles sont divisées en catégories
(gana-s). Le Vdyu Purdna mentionne quatorze de ces
catégories, le Harivamsha sept. Douze des Apsara-s sont
particulitrement célébres; parmi elles sont Menakd qui
séduisit le sage Vishvamitra et devint la mére de Shakun-
tald, Rambhi qui fut enlevée par le démon-roi Rdvana,
Tillotama qui causa la mort des démons Sunda et Upa-
sunda. Urvashi est mentionnée dans le Rig Veda (4, 2,
18; 5, 41, 19; 7, 33, 11; 10, 95, 10; 10, 95, 17).

Les Apsara-s ne sont pas prudes et dispensent volontiers
leurs faveurs. Leurs amours sur terre ont été nombreuses.
On peut les conqueérir en volant leurs vétements pendant
gu'elles se baignent. Elles se choisissent des amants parmi
les morts tombés sur les champs de bataille. Elles ont le
pouvoir de changer de forme. Elles aiment le jeu de dés
et donnent la chance & ceux qui leur plaisent. Elles cau-
sent aussi la folie. L'Atharra Veda indique des charmes
et des incantations contre elles.

Les Parfums (Gandharva-s)

Les Parfums ou Harmonies-célestes sont des étres scin-
tillants qui résident dans le ciel. IlIs correspondent & des
aspects solaires. Les Veda-s parlent du Gandharva au
singulier. Sdyana le mentionne comme un dien solaire,
Le Rig Veda dit que le Gandharva se tient debout sur
le firmament et, comme le Soleil, fait tomber une pluie
précieuse. Le Gandharva védique connait et révéle les
secrets du ciel et la vérité divine. C'est pourquoi il est
en rapport avec la déesse de la Parole (Vic).

Les Gandharva-s portent des vétements parfumés et se
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nourrissent de P'odeur des herbes et de l'eau stagnante.
Ils sont associés 4 Soma, 'élixir de vie, dont ils proté-
gent la résidence, mais qu'ils essaient parfois d'accaparer.
On leur attribue une force sexuelle sans limites et un
grand goit des femmes. lls jouent le role d'amants,
donnent et refusent la fécondité. Ils volent le feetus,
troublent 1'esprit avee I'aide du vin, du jeu et de I'amour.
Un Gandharva guérit Varuna de son impotence au moyen
d'une plante aphrodisiaque *. Dans les Samhitd-s tardives
et les Brahmana-s, ils sont en rapport avec l'embryon
humain et sont invoqués dans les rites du mariage. On
leur attribue une grande influence sur les filles non mariées.
Ils possédent parfois les étres humains.

Selon Sayana, le mot Gandharva représente le macro-
cosme, « la force vitale primordiale et universelle, envelop-
pée dans la coque cosmique ». Dans le microcosme, le
Gandharva est le souffle vital, le porte-odeurs (Voir B. R.
Sharma, opus cilé).

Dans la mythologie tardive, les Gandharva-s sont des
musiciens et des chanteurs trés bienveillants. Ils jouent
de la vind (luth) et chantent les plus beaux modes. lls
enseignent la science musicale. Leur roi est le Possesseur-
du-char-merveilleux (Citra-ratha). Leur place dans la
hiérarchie céleste est trés haute, proche de celle des dieux.

Le Vishnu Purdna dit qu'ils sont fils de Brahmd, mais
parle d’eux plus loin comme des enfants de Kashyapa.
Le Harivamsha les fait naitre du nez de Brahma.

Les Gandharva-s possédent des cités splendides. Les
mirages sont des villes-des-Gandharva-s (Gandharva-
nagara) que l'on apergoit. On représente souvent les
Gandharva-s avec un torse humain et un corps d'oiseau
ou de cheval. Ils sont de la méme famille que les Hommes-
célestes (Kinnara-s), les Sortes-d’hommes (Kimpurusha-s)

1. Voir : Some aspects of the Vedic Gandharva and Apsaras,
par B, R. Sharma (Foona Orlentalist, vol. 13, p. 83).
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et les Esprits-vagabonds (Cdrana-s) qui sont aussi des
bardes et des musiciens célestes. Ils sont probablement
apparentés aux centaures et en rapport avec des groupes
constituant des sectes (Louis Renou). On les appelle
parfois Gitu-s ou Pulaka-s. Dans le Mahdbhdrata on
rencontre une peuplade résidant dans les montagnes et
les déserts et appelée Gandharva-s.

Les Esprits-vagabonds (Cérana-s)
Les Vagabonds sont les panégyristes du ciel. Ils admi-

rent les héros et chantent leurs louanges. lls sont aussi
des danseurs.

Les Hommes-célestes (Kinnara-s)'

Les Kinnara-s sont des élres mythiques avec des corps
d’hommes et des tétes de chevaux, ou bien, au conlraire,
des corps de chevaux et des tétes d’hommes. Ce sont
des bardes qui chantent la gloire des dieux et sont par-
fois considérés comme une espéce de Gandharva-s. Ils
sont attachés au service de Kubera, le Roi-des-lrésors.

Les Divinités protectrices des villages (Grima-devata-s)

Ces Divinités sont les dieux tutélaires des villages. Ils
veillent au bien des habitants. Les Grama-Kili-s ou
Puissances-du-temps, protectrices des villages, en sont une
variété. « Les Grima-I<ali-s sont des Divinilés protectrices
appartenant & la méme classe que les Niga-s. Elles sont
les gardiennes des villages et des foréts » (Devald faltpa ).

Les Ancétres (Pitri-s)

Sous le nom d'Ancétres (Pitri-s) on vénére les premiers
Progéniteurs des races humaines ainsi que tous les ancétres

méﬁmumg&?::ﬂt Kinnara et le grec Kentauros (Centaure) sont de
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briillés ou enterrés selon les rites. On les considére comme
les égaux des dieux auxquels parfois ils s'opposent. Ils
sont immortels et partagent la vie glorieuse des habitants
du ciel. Des rites appelés shrdddha-s (hommages) sont
accomplis en leur honneur et des offrandes appelées pinda-s
(corps) leur sont offertes. Manu (3, 284) dit : « Il faut consi-
dérer les ancétres comme des dieux. »

Les ancétres résident dans la sphére de I'espace (bhu-
vas) ou la sphére de la lune. 1ls sont les régents des cons-
tellations Magha et Mila.

Les Réalisés (Siddha-s)

« Les humains qui ont atteint I'état de libération et
rentrent done dans les limites de la définition des dieux,
donnée par Pataiijali, restent toutefois distincts des autres
dieux. 11 y a une différence entre des étres nés dieux,
éternellement libres, et des étres devenus dieux aprés
avoir été des hommes et avoir traversé une vie d'esclavage.
L'étre humain qui se dissout dans la Nature-fondamen-
tale risque toujours de revenir et de retrouver le fruit de
ses actions qui l'attend. Un dieu né est éternellement
libre. » (Yogatray&nanda, Shri Rdmdvatara kathd, p. 101.)

Les Siddha-s sont fréquemment mentionnés dans le
Mahdbhdrata. « Ce sont des esprits parfaits et bénis qui
résident dans le territoire sacré de I'Uttara-Kuru, dans le
Nord lointain. » (Mahdbhdrata, 6, 254.)

Siddhapura, la ville des réalisés, est mentionnée dans
les ouvrages d’astronomie (Aryabhafiya, 1ve siécle) comme
étant située dans un pays oi le soleil se léve, quand
il se couche & Lanka (Ceylan), qu'il est midi & Romaka
(Alexandrie) et qu'il est minuit dans la millitme ile a
l'est de Java.

a0



i O TR e

466 LE POLYTHEISME HINDOU

Les Moyens de réalisation (Siadhya-s)

Les Moyens de réalisation sont distincts des Réalisés
(Siddha-s). « Les Sddhya-s vivent de la cinquiéme
essence [les Upanishad-s]. Brahma est leur bouche... Ils
entrent dans la forme [qui semble vibrer au cceur du
soleil] et jaillissent de cette forme. » (Chdndogya Upanishad,
3, 8. 3-7.)

D'aprés 1'Agni Purdna (Ganabheda A&dhyaya) « les
Sadhya-s sont douze. Ils sont appelés le mental (Manas),
la pensée (Mantd), la vie (Prina), I'homme (Nara), la
digestion (Apdna), la virilité (Viryavan), la puissance
(Vibhu), la vivacité (le cheval, Haya), la prudence (Naya),
la sagesse (I'oie, Hamsa), la demeure-du-savoir (Ndrdyana),
la domination (Prabhu).

Les Génies (Daitya-s et Dinava-s)

« Les Daitya-s et les Dinava-s sont des étres surna-
turels qui résident dans les mondes inférieurs et pour-
tant jouissent des plaisirs célestes. Ils sont les premiers
enfants de Vision (Kashyapa) et sont donc comptés
parmi les anti-dieux (Asura-s), fréres ainés des dieux, On
dit qu'ils furent relégués dans un monde inférieur parce
qu'ils étaient orgueilleux, cruels et sensuels. » (Devatd
fatlva.)

Le nom des Danava-s vient de leur mére Danu, une
des filles d’Art-rituel et épouse de Vision. Le nom des
Daitya-s vient aussi de leur mére Diti, également fille
d’Art-rituel et épouse de Vision. Les génies (Eil-d'or
(Hirany4-Ksha) et Vétu-d'or (Hiranyakashipu) sont des
Daitya-s. Les Marut-s (Dieux des vents) sont aussi les
fils de Diti. Le plus puissant des Dinava-s est Vritra,
mais le plus fameux est leur roi, Maya, I'architecte des

génies.
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Les Serpents ou Dragons (Niga-s), les perpétuellement
muobiles

Les Naga-s ou Serpents sont apparentés aux anti-
dieux. On les représente comme des étres mi-humains,
mi-serpents. Ils ont un grand courage. Ils sont beaux,
couverts de bijoux. Ils portent des couronnes et de grands
anneaux d'oreilles. Ils appartiennent & des tribus diverses.
Certains sont bleus, certains rouges, d'autres blancs. Ils
sont dangereux et forts, ils ont des dents empoisonnées.
Certains ont trois tétes, d’autres sept, d'autres dix (Mahd-
bhdrata, 1, 216; 5, 3622). Les Niga-s ont aussi d'antres
noms. 1ls sont les Sarpa-s (serpents), Panaga-s (rampants),
Uraga-s (reptiles), Bhujanga-s (glissant-sur-leurs-¢paules),
Ajagara-s (mangeurs-de-boucs).

Les rois des Naga-s sont trois : Vasuki, Takshaka et
Shesha. Shesha (Vestige) est le serpent géant qui est
enroulé sous la terre et en porte le poids. Shesha repré-
sente les vestiges des univers détruits qui subsistent
lorsque, durant la nuit divine, la puissance de création se
replie sur elle-méme.

Les Naga-s sont les descendants de Surabhi (I'Odorante),
une vache fabulense, fille du sage non-Aryen Vision. Un
autre mythe les fait naitre de I'union de Vision et de
Coupe-d'immortalité (Kadru), une des filles d' Art-rituel.
Dans ce dernier cas, les Niga-s représentent les cycles du
temps.

Les Naga-s vivent dans le monde souterrain ou monde
des serpents (Ndga loka) qui est un domaine immense
empli de palais, de maisons, de tours et de jardins. Ce
monde des serpents est aussi appelé Patila ou Niraya.
Sa principale ville est la ville des plaisirs (Bhogavati),
gouvernée par Visuki. Selon le Vardha Purdna, trois des
mondes inférieurs, Patdla, Atdla et Sutdla appartiennent
aux Naga-s. Les Néga-s vivent aussi sur la terre, mais
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résident alors dans les cavernes de montagnes inaccessi-
bles. Leurs pays favoris sont les rives de la riviére lkshu-
mati, la forét Maimisha sur les bords de la Gomati, la
rive nord du Gange et le pays Nishdda. 1ls ont des demeures
également sous les mers.

Bien qu'ennemis des dieux, les Néga-s ne sont pas
défavorables & I'homme et ils se marient aux hommes.
Arjuna épouse une fille Niga appelée Ulapi.

La légende des Niga-s semble venir de plusieurs sources
combinées. D'un coté, le culte des serpents considérés
comme les génies des arbres et des riviéres, de l'autre,
le souvenir de clans anciens dont le serpent était le sym-
bole. De nos jours les Niga-s sont vénérés dans tous les
villages du Sud de I'Inde. Le serpent était le totem des
anciens dravidiens et, jusqu'd des temps triés récents, il
existait dans I'Est et le Sud de 1'Inde des dynasties de
rois représentés avec un capuchon de cobra au-dessus de
leur couronne, La tribu qui porte le nom de Niga en Assam
semble étre d’une origine différente. Selon le Rdja-faran-
gini, les NAga-s étaient les premiers habitants du Cache-
mire.

Les Errants-de-la-nnit (Rikshasa-»s)

Les Errants-de-la-nuit sont de trois sortes : certains
sont des génies ressemblant aux Yaksha-s et aux Daitya-s,
d'autres sont des titans, de puissants ennemis des dieux,
d'autres sont -des ogres ct d'affreux démons. Les Errants-
de-la-nuit dévorent les humains, animent les corps des
morts, désorganisent les sacrifices, harassent les sages et
affligent les hommes de mille fagons. Ils sont fils de I'obscu-
rité et errent la nuit. Leur pouvoir vers ["heure de minuit
est absolu. Ils hantent les fordts, les déserts, les montagnes
qui résonnent de leurs cris terribles.

Les Rikshasa-s peuvent prendre toutes les formes
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qu'ils désirent : humaines, animales ou monstrueuses; mais
ils ont toujours un air effrayant, des yeux fulminants, des
dents pointues qui sortent de leur bouche et une langue
d'une longueur démesurée.

« Lorsque le singe Hanuman, I'envoyé de Rima, entra
socrotement dans la ville de Lanka, il vit des Rékshasa-s
de toutes formes et de toutes espéces. Certains faisaient
peur a voir, d'autres semblaient beaux. Plusieurs avaient
des bras démesurés et des formes hideuses. Il y en avait
de gros et de maigres. Certains ¢taient nains, d'autres
d'une taille prodigieuse. Il en était qui n'avaient qu'un
ceil ou qu'une oreille. Plusieurs avaient des ventres énor-
mes, des poitrines flasques, des dents proéminentes, des
jambes tordues, d'autres étaient superbes & voir et riche-
ment vétus. 11 y en avait & deux jambes, 4 trois ou 4@
quatre, avec des tétes de serpents ou d'dnes, ou de che-
vaux, plusieurs avaient méme des tétes d'éléphants. »
(Rdmdyana, Sundara kanda, sarga-s 4 et 17.)

On attribue aux Rikshasa-s des origines diverses, Ils
sont les descendants du sage non-Aryen, Cheven-lisse
(Pulastya) ou bien ils sont nés du pied de Brahmi et
d'une fille d'Art-rituel. D'aprés le Vishnua Purdna, ils sont
les descendants de Rakshas, un fils de Vision et de Khashd,
une fille d’Art-rituel.

Révana aux dix tétes qui régna sur Lanki et fut 'ennemi
de Rama est le plus célébre roi des Rikshasa-s.

L'aspect démoniaque des Rakshasa-s est trés atténué
dans la version dravidienne du Rdmdyana. 1l y a de fortes
raisons de penser qu’ils furent identifiés aux hommes 4
peau noire du Sud de I'Inde. Le mariage par capture est
appelé, par Manu, la forme RAkshasa du mariage.

Un grand nombre de noms et d'épithétes décrivent le
caractére des Errants-de-la-nuit. Ils sont des tueurs
(Handsha), des mangeurs-d'offrandes (Ishtipaca), forts
aprés la chute du jour (Sandhy#bala), errant la nuit
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(Kshapdta, Naktancira, Ritri-cara, Nishd-cara, Sadmani-
shada), mangeurs d’hommes (Nrijagdha ou Nricakshas),
mangeurs de chair crue (Palila, PalAdda, Palankasha,
Kravyida), buveurs de sang (Asra-pa, Asrik-pa, Kaunapa,
Kildla-pa, Rakta-pa), mordeurs (Dandamshuka), gloutons
(Praghasa), aux visages sales (Malina mukhd), ete.

Les Monstres (Pishaca-s)

Les Pishaca-s sont mentionnés habituellement avec les
Rikshasa-s et souvent identifiés 4 eux. Ils sont aussi asso-
ciés avec les Asura-s ct les Yaksha-s. Comme les Rék-
shasa-s, ils sont hideux, repoussants, assoiflés de sang.
Leur nom apparait dans I'Atharva Veda. La tradition
cachemirienne les fait vivre en Asie centrale. Comme les
Néga-s, ce sont des étres fabuleux, semi-humains,

On leur attribue un Prikrit aberrant, le Paishaci. La
forme la plus basse du mariage, celui par viol, porte leur
nom.

Les Sorciers (yitu-s on Yitudhina-s)

Les Yatu-s sont des étres qui ressemblent aux Rik-
shasa-s, mais dont l'origine est distincte. Ils sont auss
apparentés aux Dasyu-s ou tribus primitives. Ce sont des
magiciens et des sorciers. Leur nom est d'origine védique.
Dans les Purdna-s on les identifie aux Rdkshasa-s, [ls
sont les descendants de Vision et de Bon-goiit (Su-rasd).
Douze yitudhana-s sont nommés dans le Vdyu-Purdna,

Les Vampires (Vetila-s)

Les Vétala-s sont des vampires qui animent les cadayres,
Les Tantra-s décrivent des formes vetila-s de magie noire,
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Les Fantomes (Preta-s)

Les Preta-s sont des fantdmes, des esprits qui ont quitté
le monde des vivants mais n'ont pu entrer dans le monde
céleste, ni se réincarner dans d'autres corps. Ils sont directe-
ment gouvernés par Yama, le roi des morts, et sont parmi
les compagnons de Shiva.

« Tls sont cruels et créent toujours le désordre. Ils
aiment les lienx et les gens malpropres. L'homme tombe
facilement sous leur influence quand il est sous I'effet
de ses plus basses émotions, telles que la peur. Les Preta-s
sont eux-mémes dans un état de souffrance et ressentent
d'incessantes douleurs. » (Devatd taliva. J

Les Ames-errantes (Bhiita-s)

Les Bhita-s sont aussi des fantomes mais leur nom est
employé pour toutes sortes d’esprits malfaisants. Ils sont
les ames des gens morts de mort violente, On les voit
suivre les armées, empoisonner les arbres, les étangs et
les champs. Ils hantent les arbres et les maisons aban-
données.

Beaucoup de basses castes dans le Nord de I'Inde n'ont
anjourd'hui d’autre culte que celui des Bhiita-s auxquels
ils offrent des oblations et qu'ils invoquent dans des rites
magiques.

Les Esprits-terribles (Bhairava-s)
Virabhadra et les autres Bhairava-s sont représentés

comme des compagnons terribles de Rudra mais ils sont
prariui.s aussi considérés comme S€s aspects,



k"gﬁ-ﬂﬂ{"f- VA g '
A.n_l ,ﬂﬂ ?3;.11 -\6@ p.ui .n\a&;.n Nﬂf ks
L NGBS A
o[yt 1-‘*."7'&.*
4 f‘xéw ,emw ok em,_

truq.‘iu




111

AUTRES DIEUX

Kéama, le dieu-de-1'érotisme

ima, le dien de I'érotisme, est I'un des Principes-uni-
K versels (Vishvadeva-s). Dans I'Atharva Veda, Kima
est appeléle dieu supréme, le moteur de la création.
« Eros naquit le premier. Ni les dieux, ni les ancétres, ni
les hommes ne peuvent se comparer & lui. 11 est supérieur
4 tous et & jamais le plus grand. » Atharva Veda, 9, 2,19.)
Le feu (Agni) n'est qu'une forme d'Eros. « Lorsqu'on les
distingue, Kros apparait comme la forme supéricure de
l'autre dieu. » (Atharva Veda, 9, 2, 24.)

Le dieu Eros nait de lui-méme (atma-bha), il n'est né
de nul autre (ananya-ja), il n’est point né (aja) mais
sort du cceur de I'Etre-immense (Brahmd) ou des eaux
primordiales (iri-ja). Le Taittiriya Brahmana en fait le
fils de la Loi-de-perfection (Dharma) et appelle sa femme
Hommage (Shraddhd). Selon le Harivamsha, il est le fils
de la Fortune (Lakshmi-putra).

Dans les Purdna-s, la femme de Kdma est le Désir
(Rati ou Revd). Son frére cadet est la Colére (Krodha).
Kéma a lui-méme un fils appelé Sans-rival {Aniruddha)
qui est aussi un aspect de Vishnu, et une fille appelée la
Soif (Thrishd).
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Kima est la divinité du mental, le dien de la beauté et
de la jeunesse. On le représente comme un fier adolescent,
chevauchant un perroquet. Il a deux ou huit bras. Il
tient un are fait de canne 4 sucre, la corde est une chaine
d'abeilles, les cing fléches sont faites des cing fleurs qui
inspirent l'amour : le lotus bleu, le jasmin, la fleur de
manguier, le champaka et le shirisha. Sur la banniére
rouge du dieu on voit un dauphin (makara). Il est entour¢
de danseuses et de musiciens-célestes (Mahdbhdrata, 21,
270). On le vénére avec des guirlandes de feuilles d’ashoka
rouges.

Dans un trés ancien mythe que relate le Rdmdyana,
les dieux, inquiets du pouvoir de I'anti-dien Téraka, envoye-
rent le dien Eros pour éveiller Shiva de sa méditation,
Troublé par Eros, le dieu furieux le réduisit en cendres
d'un seul regard de son lroisitme ceil. C'est pourquoi il
est depuis lors, sans corps (Ananga). Emu par les plaintes
de Désir (Rati), Shiva permit & Kama de renaitre sous la
forme de Pradyumna, le fils de Krishna.

Kaima est vénéré par les yogin-s, car c'est lui seul,
lorsqu'il est satisfait, qui peut libérer l'esprit du désir.
C'est I'une des raisons pour lesquelles des images érotiques
doivent étre sculptées sur les parois du temple et sur la

du sanctuaire. Car ce n'est pas le plaisir mais le
désir qui lie I'homme et qui est un obstacle & son progrés
spirituel.

« Celui qui cherche I'amour dans I'espoir d'une jouis-
sance est la victime du désir. Le sage accepte les plaisirs
sensuels quand ils viennent mais avee un cceur détaché.
Il n'est pas victime du désir. » ( Gopdla-ullara-tdpini Upani-
shad, 15.)

Le védantiste fait une différence entre « le processus
par leqmﬂ. le souverain de 1'Univers dEpD&E 54 semence
dans la matrice de la Nature, ce qui constitue 1'éros véri-
table (sikshat manmatha) et la simple goutte de luxure
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qui, répandue dans l'univers, forme tout I'érotisme du
monde.

L'attirance qu'éprouve le Créateur incarné dans Krishna
(I'Attirant) pour sa propre manifestation représentée par
Radhd (le Succés) est le véritable érotisme. La beauté
divine est si grande que dieu lui-méme en reste stupéfait.
L'Amour (Kama) regardant les ongles, pareils &4 des
joyaux, des pieds de Krishna, en fut intoxiqué. Il perdit
toute notion de virilité ou de féminité et dit : « Méme si
je dois pendant des vies sans nombre pratiquer la plus
sévire des ascéses, il me faut renaitre un jour fille de bou-
vier, dans le pays-des-vaches pour caresser avec volupté
les ongles des pieds de Krishna. Mais déja Krishna, épris
de lui-méme, avait résolu d’avoir avee lui-méme I'expé-
rience de I'amour. Il fit apparaitre sa propre nature
sous la forme des filles de bouviers et put alors jouir
d’elles, » (Karapitri, Lingopdsand-rahasya.)

La semence d'Eros (Kima-hija)

En cosmologie, I'éros nait de I'union d'un principe
aqueux représenté par la lune et d'un principe igné, ou
souflle vital, assimilé au soleil.

« Prajdpati, le Progéniteur voulut procréer. 11 s'échaufla
et inventa la copulation : « De I'union de la semence (la
« lune) et du souflle (le soleil) j'obtiendrai de nombreux
« fils. » (Prashna Upanishad, 1, 4.) Dans I'art des formules-
verbales magiques, les mantra-s, « pour former la semence-
d'Eros (Kama-bija), c'est-a-dire la syllabe KLIM qui le
représente dans tous les rites, on assemble la semence-de-
I'eau (Ab-bija) qui est le son K, la semence de la terre
(Prithivi-bija) qui est le son L, la semence de l'énergie
qui est le son I, et la lune représentée par la nasale finale ».
(Commentaire du Gopdla-Ptirva-tdpini Upanishad, 1, 11-
13.)
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Kima a de nombreux noms. Il est le Souvenir (Smara),
Celui-qui-trouble-l'esprit (Manmatha), le Tueur (Mdra, en
rapport avec le Mdra du bouddhisme), le Possesseur-de-
fleches (Ishma), Né-des-eaux (Kaidjana), I'Esclave (Kin-
karn). I est aussil' Intoxication (Mada), la Volupté(Rama ou
Ramana), le Fils-des-passions (Bhiva-ja), le Fils-de-l'esprit
(Mano-ja), le Fils-de-I'attirance (Kdrshni), le Fils-de-l'illu-
sion (Mdyi ou Méiyd-suba), Aimé-de-la-fortune (Shri nan-
dana), le Beau (Abhi-ripa), Celui-qui-enflamme (Dar-
paka ou Dipaka), I'Intense (Gadayitnu, Gridhu, Gritsa),
Je Convoiteur (Kamana, Kharu), Celui-qui-enflamme-le
Créateur (Kandarpa), 'Heureux (Kantu), le Dévergondé
(Kuldkeli), le Trompeur (Mohi), la Flamme-de-miel (Madhu-
dipa), le Stupéfiant (Muhira), le Bruit-du-feu (Murmura),
la Tige-de-I'attachement (Réga-Vrinta), Armé-de-beauté
(Ripdstra), le Voluptueux (Shatandrica), le Destructeur-
de-la-paix (Shaméntaka), le Maitre-du-monde (Samsira-
guru}, la Matrice-de-la-volupté (Shringara-yoni), le Pimenté
(Titha), 'Harmonieux (Vima), Aux-armes-de-fleurs (Kusa-
miyudha), & 'Arc-de-fleurs (Pushpa-dhanus), Aux-fléches-
de-fleurs (Pusfipa-shara).

L’Architecte-de-I'Univers (Vishva-karman)

Vishva-karman, I'Architecte des dieux, est un démiurge
qui est une réplique spatiale du Progéniteur. Son nom qui
vent dire « celui-qui-a-tout-fagonné = apparait d’abord
comme une épithéte solaire, mais il a une individualité
séparée dans les parties plus récentes du Rig Veda.

« Dans les Purdna-s, Prabhésa, I'épouse de Vasu, fidéle
et experte en yoga, est la mére du Grand-architecte.
C’est lui qui construit les chars volants des dieux et leurs
armes, 11 batit la ville de Lanka, celle de Dvaraks, et la
cité du Seigneur-du-monde (Jagannitha) Shrivigraha.
On lidentifie parfois 4 1'artisan céleste Tvashiri, L'épouse
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du Soleil, la Connaissance-universelle (Samjna) est sa fille.
1l a deux fils : Forme-du-monde (Vishva-riipa) et Sombre-
nuage (Vritra). Il construisit I'univers au moyen d'un grand
sacrifice (Sarvamedha) et compléta I'ouvrage en se sacri-
fiant lui-méme.

« 11 est le dieu des artisans. Nala, le roi des singes, qui
construisit le grand pont par lequel Rima envahit Ceylan,
était son incarnation partielle. Les architectes et les arti-
sans le vénérent le jour oil le soleil entre dans la constel-
Jation Bhadrapada. Ce jour-ld aucun outil ne peut étre
utilisé. Le culte de Vishva-karman est surlout observe
de nos jours au Bengale. » (Devatd tatlpa.)

Maya, I’Architecte-des-anti-dienx

Maya est le souverain du monde inférieur appelé Sutala.
11 est un adorateur de Shiva. Sur terre il réside sur la Mon-
tagne-des-dieux (Deva-giri) prés de Delhi. Il travailla pour
les hommes ainsi que pour les génies dont il est I'architecte
et I'artificier. Son habileté n'est en rien inféricure 4 celle
de Vishva-karman. Le Mahdbhdrala parle d’une salle
qu'il avait construite pour un sacrifice-royal (Rajastya)
offert par les Pandava-s. Il est souvent mentionné dans le
Harivamsha.

« La plus grande des merveilles créces par Maya était
la triple cité (Tripura) : trois forteresses d'or, d'argent et
de fer qui pouvaient se mouvoir @ volonté dans I'air, sur
terre et sur les eaux. Il fit don de ces villes & ses fils. Ces
trois villes se rencontraient une fois tous les mille ans
et c’est alors qu’elles étaient vulnérables. Dans la cité d’or,
était un puits d’ambroisie. Shiva détruisit les trois cités
mais épargna Maya.

« Le pére de Maya était le Sagace (Vipracitti). Sa fille,
Taille-fine (Mandodari), épousa Rivana, le démon-roi de
Ceylan. Maya eut quatre fils; Maviivi (le magicien) et Dun-
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dhubhi (le tambour-de-guerre), furent tués dans la guerre
contre Vali, le roi des singes. Le troisitme, Vyoma (la
voilte-céleste), se rendit 4 Krishna qui lui donna une place
dans le ciel. Le quatrigme est appelé Ardent-comme-
I'éclair (Vajra-kdma).

« Lorsque Agni, avec l'aide de Krishna et d'Arjuna,
dévora la forét de Khidndava, protégée par le dien des
pluies, Indra, Maya s'était retiré dans la forét pour pra-
tiquer I'ascése. Toutes les créatures qui tentérent de
s'échapper furent tuées. Seul Maya fut sauvé par Krishna,
En reconnaissance, il construisit la salle d’assemblée de
Yudhishthira.

« Maya est le précepteur des magiciens. Il inventa l'art
magique (Indra-jala) et tous les pouvoirs obscurs de la
magie (asuri-siddhi-s). 11 est toujours vénéré par les magi-
ciens. » (Devald tativa.)

Le Saisisseur (Rihu)

Rahu, l'esprit qui cause les éclipses en essayant de
dévorer la Lune et le Soleil, est le plus connu des génies
(Ddnavd-s). On l'appelle aussi Lumiére-du-soma (svar-
bhinu). Le mythe de Rahu est en rapport avec le barat-
tement de la mer, et le combat des dieux et des anti-dieux
pour la possession de I'ambroisie et la souveraineté des
mondes. D'aprés le Mahdbhdrata (1, 1103-1118) Rihu est
le fils de Sagace (Vipracitti). 1l est donc le frére de Maya.
Sa mére est la Lionne (Simhikd).

« Alors que les dieux se partageaient le nectar, un
Déanava nommé Rahu, déguisé en dieu, voulut boire sa
part. Le Soleil et la Lune le découvrirent au moment ol
le nectar pénétrait dans son gosier. Ils en informérent
les dieux. Vishnu aussitdt trancha avec son disque la téte
du Dénava qui fut projetée dans le ciel ol elle émit des
cris pitoyables, tandis que le corps roulait sur la terre qu'il
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fit trembler avec ses montagnes, ses iles et ses foréts.
Depuis ce jour il existe une querelle entre la téte de Réahu
et ses dénonciateurs, le Soleil et la Lune. C'est pourquoi
il essaie éternellement de les dévorer. » (Bhdgavala Purdna,
10, 8, 9.) La queue de Réhu devint Ketu, le monstre qui
produit les cométes et les méteores.

En astronomie, Rdhu est la téte du dragon, le ncend
ascendant de l'orbite lunaire, c'est-d-dire le point oil
l'orbite de la lune traverse I'écliptique. Ce point mobile
est classifié comme une planéte (graha). Rihu est le régent
de la direction sud-ouest.

La vache

La vache est le symbole de la Terre, la nourriciére.
Son culte qui tient une place importante dans la religion

pulaire est mentionné dans I'Atharva Veda.

Selon le Kdlikd Purdna (adhyaya 91), la Vache-d"abon-
dance (Kdmadhenu) est née d'Odorante (Surabhi),
fille d’Art-rituel, et du sage Vision (Kashyapa). Le tau-
reau de Shiva, Vagabond (Bhringi), est le fils de la Vache-
d'abondance couverte par Vetila, 'un des compagnons
de Shiva. Par ses pratiques d'ascése, Bhringi obtint de
Shiva la faveur d’étre sa monture et de paraitre sur son
fanion. Nous avons déja parlé du taureau de Shiva a
propos de Nandikeshvara.

Les Voyants (Rishi-s)

Les Voyants sont des élres mystérieux en rapport avec
I'origine de I'homme et I'origine de la connaissance. On
les représente comme des sages de forme humaine, mais
ils sont en réalité des puissances éternelles qui apparaissent
de temps en temps, chaque fois qu'une nouvelle révélation
est nécessaire. « La puissance appelée Voyant est le témoin
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qui pergoit la Loi-de-perfection (Dharma), qui régit I'Uni-
vers et qui la manifeste enveloppée dans la Révélation,
le Veda. Les Voyanls représentent donc des énergies
fondamentales qui se combinent pour créer la vie. » (Motilal
Sharma Gaud, Ishopanishad Vijiidbhishya.) Les Voyants
sont des étres qui « voient » la loi-cosmique et qui I'expri-
ment en termes de création ainsi qu'en termes de savoir.

Dans la mythologie tardive, les Voyants sont de simples
sages humains et sont innombrables. On les divise selon
leur origine et leurs accomplissements en Prétres-sages
(Brahma-rishi-s), Rois-sages (Raja-rishi-s), et Sages-divins
(Deva-rishi-s). Ces derniers sont des sages qui ont atteint
le statut des dieux. Les| principaux Voyants sont en
théorie au nombre de sept, mais on en mentionne souvent
dix et méme douze. Ces dix Voyants sont parfois identi-
fiés aux Progéniteurs,

Les sept Voyants résident dans le ciel sous la forme des
sept étoiles de la Grande Ourse. Ils sont en rapport avec
les dieux des éléments.

D'aprés le Shatapatha Brdhmana, les Voyants sont les
auteurs des hymnes védiques. Leurs noms sont : Gautama,
Bharadvaja, Vishvimitra, Jamadagni, Vasishtha, Kas-
hyapa et Atri. Mais dans le Mahdbhdrala et le Padma-
Purdna (Sarga Khanda, chap. II) les Voyants sont des
principes cosmiques. On les appelle Rayon-de-lumiére
(Marici), Dévorant (Atri), Flamboyant (Angiras), Pont-de-
I'espace (Puloha), Inspiration (Kratu), Cheveux-lisses
(Pulastya) et Possesseur-de-richesses (Vasishtha).

Manu les appelle des Progéniteurs et ajoule trois noms -
Art-rituel (Daksha) ou Conscience (Pracetas), Craquement-
du-feu (Bhrigu) et Donneur-de-conseils (Niirada). Le
Brahamanda Purdna donne la méme liste. On vy ajoute
parfois le Déplaceur-de-montagnes (Agastya). Ceei fait
un total de douze.

Les épouses des sept Voyants sonl : Bonpe-Santé
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(Sambhati) pour Marici, Sans-dépit (Anasiyd) pour Atri,
Modestie (Lajji) pour Angiras, Pardon (Kshamd) pour
Pulaha, Humilité (Sannati) pour Kratu, Tendresse (Priti)
pour Pulastya, Fidélité (Arundhati) pour Vasishiha.

Certains des voyants jouent un role important dans la
gestation de 1'univers, la création des dieux et des hommes.
Pulastya et Pulaha sont les voyants des anti-dieux.
Kashyapa est le Progéniteur de tous les étres : anti-dieux,
dienx, animaux et hommes. Ses treize épouses sont les
filles d’Art-rituel.

La stabilité du monde dépend des rites accomplis trois
fois par jour, & l'aurore, & midi et au couchant, par les
sept sages et de la récitation du Triple-chant (Gayatri),
aux mémes heures, par tous les deux-fois-nés.

Les noms des sept voyants différent pour chaque cycle-
de-la-Création (Manvantara)™.

Dans le premier cycle gouverné par le législatenr
Fils-de-I"auto-engendré (Sviyambhuva Manu), les voyants
sont Marici, Atri, Angiras, Pulastya, Pulaha, Kratu et
Vasishtha. (Harivamsha, 17, 8.)

Dans le second cycle gouverné par le Fils-de-l'auto-
illuminé (Svarocisha Manu), les voyants sont : Urjas-
tamba, Prana, Dattoli, Rishabha, Nishcara, Arva et
Vira. (Mdrkandeya Purdna, 16, 7, 4.)

Dans le troisieme cycle gouverné par le Fils-du-Trés-
Haut (Auttama), les voyants sont les sept fils de Vasishtha
(Mdrkandega Purdna, 73, 13) : Rajas, Gétra, Urdhva-
bahu, Manava, Anava, Sutapas et Shukra. (Kidrma
Purdna, 12.)

Dans le quatriéme cycle gouverné par le Fils-de-l'obs-
curité (TAmasa Manu), les voyants sont : Jyotirdhima,

1. Le Manvantara ou période d'un Législatenr {Manu) dure deux
E‘I‘éﬂ!ﬂ&lﬂﬂi el demie des équinoxes, c'est-d-dire 4.320.000 années
umaines.
31
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Prithu, Kdvya, Caitra, Agni, Balaka et Pivara. (Mdrkan-
deya Purdna, 73, 13.)

Dans le cinquiéme cyele gouverné par le Fils-de-l"opu-
lence (Raivata), les voyants sont : Hiranyarom#, Vedashri
Urdhvabdhu, Vedabdhu, Sudhidmd, Parjanya et Vasishtha.
(Mdrkandeya Purdna, 175, 73, 74.)

Dans le sixiéme cycle gouverné par le Fils-de-la-vue
(Cakshusha Manu), les voyants sont Sumedhd, Viraji,
Havishman, Unnata, Madhu, Atinidma, Sahishnu, (Mdr-
kandeya Purdna, 75, 54.)

Dans le septitme cycle, le cycle présent, gouverné par
le Fils-de-la-lumiére (Vaivasvata Manu), les sept voyants
sont les auteurs des hymnes védiques : Atri, Vasishtha,
Kashyapa, Gautama, Vishvamitra, Bharadvéja, Jama-
dagni. (Mdrkandeya Purdna, 79, 9, 10.)

Dans le huitiéme cycle gouverné par le Parent-du-Soleil
(Arka-savarnika-Manu), les voyants sont Gilava, Dipti-
mén, Parashurdma, Ashvatydmé Kripd, Rishyashringa et
Vyasa. (Mdrkandeya Purdna, 80, 4.)

Dans le neuviéme cycle gouverné par le Parent-d'Art-
rituel (Daksha-sivarnika Manu), les voyants sont : Medhi-
tithi, Vasu, Satya, Jyotishmin, Dyutim#n, Sabala et
Havyavihana. (Mdrkandeya Purdna, 94, 8.)

Dans le dixiéme cycle gouverné parle Parent-de-I' Immen-
sité (Brahma-sdvarnika Manu), les voyants sont : Apa,
Bhati, Havashmdn, Sukriti, Satya, Nabhdga et Vasishiha
{(Mdrkandega Purdna, 94, 10-14.)

Dans le onziéme cycle gouverné par le Parent-de-la
perfection (Dharma-sdvarnika Manu), les vovants sont :
Havishman, Vasishtha, Aruni, Nishcara, Anagha, Vishti
et Agnideva. (Mdrkandeya Purdna, 94, 19-20,)

Dans le douziéme cycle gouverné par le Parent-du-Sei-
gneur-des-larmes (Rudra-sdvarnika Manu), Jes voyants
sont : Dyuti, Tapasvi, Sutapd, Tapomurti, Taponidhi,
Taparati et Tapodhriti. (Mdrkandeya Purdna, 04, 25.)
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Dans le treizitme cycle gouverné par le Parent-de-la-
lumiére (Deva-sdvanika Manu) ou Fils-de-clarté (Raucya
Manu), les voyants sont : Dhritimin, Avyaya, Tattvadarshi,
Nirutsuka, Nirmoha, Sutapa et Nishprakampa. (Mdr-
kandeya Purdna, 94, 30.)

Dans le quatorziéme cycle gouverné par le Parent-du-
pouvoir (Indra Sivarnika Manu) ou Fils-du-pouvoir
(Bhautya Manu), les voyants sont : Agnidhra, Agnibihu,
Shuei, Mukha, Madhava, Shuka et Ajita. (Mdrkandega
Purdna, 100, 31.)

Le Flamboyant (Angiras)

Angiras est la manifestation d’Agni envisagé comme le
pouvoir d'illumination. 11 est le maitre de la connaissance-
transcendante (Brahma-Vidyd). Il est aussi 1'un’ des dix
Progéniteurs. 11 est I'un des dix fils issus de la pensée de
I'Etre-immense, 11 sortit de sa bouche. D'aprés le Malsya
Purdna, il était I'un des trois sages qui naquirent du sacri-
fice de Varuna. Agni est quelquefois représenté comme son
fils, mais selon le Malsya Purdna, c'est lui qui fut adopté
par Agni. Les principales épouses d'Angiras sont : Tradi-
tion (Smriti) et Dévolion (Shraddhd). Il épousa aussi
plusieurs filles d'Art-rituel (Daksha) et deux filles d"Amitié
(Maitreya). Ses quatre fils, nés de Dévotion, sont le Feu
(Agni), la Révolution-cosmique (Samvarta), la Vérité-
immanente (Utathya) et le Grand-maitre (Brihaspati), le
précepteur des dieux.

Angiras eut quatre filles de Dévotion qui sont : Sinivali
(le premier jour de la lune qui donne la fécondité), Kuhu
(la nouvelle lune), Rikd (la pleine lune) et Anumati
(acceptation, qui est le dernier jour avant la pleine lune,
jour of les dieux et les ménes recoivent les oblations avec
faveur). Une cinquiéme fille, Akipdra (l'illimitee), est d'une
autre mére.
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Angiras donna des fils 4 I'épouse de Rathitara, un
prince sans enfants. Ces fils, héritiers de la science des
brahmanes, furent appelés les descendants d’Angiras et
sont tous des personnifications de la lumiére. Les hymnes-
védiques (Rica-s), le donneur d'oblations (Havismat)
et les hommes sont aussi des descendants d'Angiras.
Tout ce qui est lumineux vient de lui. On 'identifie parfois
i la planéte Jupiter ainsi qu'a I'une des étoiles de la Grande
Ourse,

Angiras est le prétre des dieux et le seigneur des sacri-
fices. Un grand nombre d’hymnes védiques lui sont attri-
bués. 11 est I'un des législateurs et l'auteur d'un traité
d’astronomie.

Le Possesseur-de-richesses (Vasishtha)

Vasishtha est en rapport avec les sphéres d'existence
(Vasu-s). Il représente le pouvoir de la richesse sur lequel
reposent les sacrifices rituels. Vasishtha est le fils de la
Vache d'abondance appelée Délices (Nandini), elle-méme
fille de I'Odorante (Surabhi) qui, en lui accordant tout ce
qu'il désirait, en fit le possesseur de tous les objets de plaisir
(Vasu).

Vasishiha est I'auteur de nombreux hymnes du Rig Veda,
Un recueil de lois lui est aussi attribué. D'aprés le Rig
Veda, Vasishtha était le prétre de la famille du roi Sudisa,
Le Rdmdyana fait de lui le prétre des rois de la race du
Soleil, en particulier de Rima-candra.

D’aprés une autre tradition, Vasishtha était le fils de Ia
nymphe Urvashi, ses péres étaient Mitra et Varuna, Il
est 1'un des Progéniteurs, ancétres des races humajnes.
Dans les Purdna-s, il apparait comme 1'arrangeur des
Veda-s. Il eut sept fils dont Aurva et les Sukdlin (un des
groupes d'ancétres).



AUTRES DIEUX 485

L’Ami-de-tous (Vishvimitra)

Vishvamitra représente le pouvoir des lois sociales qui
unissent les hommes les uns aux autres. Il est aussi la
personnification de la volonté et de la longévite. 11
est I'auteur d'un grand nombre d’hymnes du Rig Veda.
On lui attribue aussi un livre sur les lois, un autre sur le
tir & ’arc et aussi un livre sur la médecine.

VishvAmitra obtint de s'élever de la caste princiére a
celle des prétres. Il était I'opponent de Vasishlha et vivait
comme lui & la cour du roi des Tritsu-s, Sudisa. Il vint &
I'aide des Bharata-s, mais ne put empécher leur défaite.
11 était I'ami et le conseiller du jeune Rima-candra.

L’Art-rituel (Daksha)

Daksha représente le pouvoir des rites qui relient I'nomme
aux dieux. Il est la source de la vie cosmique, le principal
Progéniteur. En tant que Principe-souverain (Aditya),
il est le pére des dieux, des hommes et des anti-dieux.
Daksha est mentionné dans le Rig Veda (10, 72, 4-5),
le Shatapatha Brdhmana (2, 4, 4, 1), le Sankhydyana
Brdhmana (4, 4), ete. « Il donne naissance i l'univers
mobile. Son culte est lié & celui du Roi-des-morts (Yama)
et de son scribe Citra-gupta. » (Devald lativa.)

Draprés les Purina-s, le principe de la vie sur terre est
I'Art-rituel. Un autre Art-rituel a existé au temps du
premier législateur, Sviiyambhuva Manu. Selon le Bhd-
gavata Purdna (4, 1), Art-rituel naquit du pouce droit de
I'Btre-immense. Son épouse qui s'appelait Prasiti était
la fille de Sviyambhuva Manu. Daksha eut d'elle seize
filles dont treize furent mariées a la Loi-de-perfection
(Dharma), une appelée Offrande (Svahd) au Feu, la quin-
zieme Invocation-d’offrandes (Svadhd) aux Ancétres,
la seizieme Fidélité (Sati) & Shiva.
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Le second Art-rituel naquit durant le régne de Cikshusha
Manu. I était le fils de Marishd et des dix Consciences-
éveillées (Pracetas). Obéissant aux ordres de I'Etre-
immense, il entreprit de procréer des étres vivants, I prit
pour épouse Obscure (Asini), fille de Profondeur (Virana),
un autre Progéniteur. 11 eut d’abord dix mille fils appelés
les Chevaux-joyeux (Haryashva). lls avaient tous le méme
caractére. Quand leur pére leur commanda de continuer
la création, ils commencérent & pratiquer l'ascése dans
ce but. Le sage Nérada intervint et les persuada de renon-
cer au monde et ils refusérent de proeréer. Une seconde
fois, Art-rituel procréa dix mille fils appelés les Chevaux-
multicolores (Sabaldshva) ou Chevaux-faciles (Saraldshva).
Eux aussi écoutérent les avis du voyant et firent des
veeux monastiques. La colére d'Art-rituel fut grande.
Il maudit le voyant. « Tu ne pourras jamais rester en un
lieu pour plus de deux tiers d’heure. »

L'Etre-immense calma la colére du Progéniteur. Jus-
qu'alors la procréation était seulement un acte mental,
Art-rituel inventa alors la procréation physique et soixante
filles naquirent de son épouse. Il maria dix de ses filles
4 la Loi-de-perfection (Dharma), treize au sage Vision
(Kashyapa), quatre au Cheval-céleste Térkshya, vingt-
sept 4 la Lune (Soma), deux & Existant (Bhita), deux a
Flamboyant (Angirasa), deux & Riche-en-chevaux (Kris-
hashva) (Bhdgavata Purdna, 6, 5-6"). « Tous les étres vivants
qui sont sur la terre, les dieux, les démons, les hommes et
les animaux, sont nés des treize filles mariées 4 Kashyapa.
Ces filles sont appelées les Méres-du-monde. Les vingt-
sept filles mariées & la Lune forment les maisons lunaires, s

En dehors des deux Art-rituels généralement connus,
quatre autres sont mentionnés dans les Purdna-s, Ce sont :

1. D’apris le Harlvamsha (1,3) et le Vishnu Purdna 1, 15), dix filles

furent données & D treize & Kashyapa, vingt.
quatre & Arishfanemin, deux an fils de Hhr:gf el de':,.g;' t’f f[’}fiﬁ.sfhn:t
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10 Le créateur des clans (Gotra-Kéra) qui appartenait au
clan de Flamboyant. 2° Le fils de Flamboyant et de Belle-
forme (Surdipd) (Matsya Purdna, 196, 2). 3° Le fils de
Bhrigu et de Paulomi (Madrkandeya Purdna, 195, 13)
et 4° le fils de Bashkala (Brahmdnda Purdna, 3, 5, 38, 39).

« S'étant querellé avec Shiva, Art-rituel décida de ne
donner au dieu aucune part dans les oblations du sacrifice
qu'il offrait 4 tous les autres dieux. Voyant que son époux
était exclu des offrandes faites par son pére, Fidélité
(Sati), la plus jeune des filles d’Art-rituel, se consuma dans
le feu de sa colére. Shiva, désespéré de la perte de celle
qu'il aimait, envoya le monstre Virabhadra pour la venger.
Virabhadra sacrifia la téte d’Art-rituel dans le feu du Sud,
le feu de la mort. Pacifié par les requétes des dieux, Shiva
permit & Art-rituel de revivre avec la téte du premier
étre vivant qu'il rencontrerait. Ce fut un bouc. En effet
la téte du bouc est celle du sacrifice. Le nom de Daksha
veut dire « expert » Daksha est donc I'expert rituel ou
I'Art-rituel. C'est une technique difficile. C'est par la
technique sacrificielle que sont créés tous les étres. Les
dieux eux-mémes vénérent Art-rituel. En le rendant
favorable on obtient I'habileté et l'adresse. » (Devald
tattva.)

Bhrigu, le Craquement-du-fen

Bhrigu représente la puissance-du-savoir. Il est l'auteur
présumé de deux hymnes védiques et il est I'un des dix
Progéniteurs créés par Manu.

Le Déplaceur-de-montagnes (Agastya)

Le Déplaceur-de-montagnes ou Déplaceur-de-l'immuable?
représente la puissance-de-l'enseignement. Agastya est
le maitre de la grammaire, de la médecine et d'autres

1. Pour 1" ologie du mot Agastya, en partant de gam « e mou-
volr » et aga H?l:]:munhle ou montagne s, voir Rimdgana (2, 11).
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sciences et il est 'auteur de plusieurs hymnes védiques et
d'un livre de médecine. Indra lui enseigna le Jaiminiya
Upanishad Brdhmana. (Voir ce texte, 4, 15, 1 et 4, 16, 1.)
Agastya, comme Vasishtha, était le fils de Mitra-Varuna
et d'Urvashi. On dit qu'il naquit dans une cruche d'eau.
(Brihad devatd, 5, 134.) Le Rig Veda mentionne sa nais-
sanece. Il était de petite taille et on le représente comme
un nain. Pourtant il avala I'Océan (Mahdbhdrata, 3, 105;
Padma Purdna, 1, 19) et il obligea les monts Vindhya
i se prosterner devant lui. (Mahdbhdrata, 3, 104; Devi-
Bhigavala, 10, 3, 7.)

L’épouse d’Agastya est Lohdmudrd, fille du roi des
Videha-s. Le Rig Veda mentionne une conversation entre
elle et son mari.

Dans I'Aitareya Brdahmana (5, 16), on représente Agastya
comme négociant une paix entre Indra, dieu de la paix,
et les Marut-s, dieux des vents, qui s'étaient querellés,

Le roi Nahusha qui remplacait Indra comme roi du ciel
pendant I'ine de ses absences demanda aux sages de
porter le palanquin dans lequel il s’assit pour aller faire
sa cour & I'épouse d'Indra. Agastya était si petit qu'il ne
pouvait marcher assez vite et le roi linjuria. Agastya
maudit Nahusha qui fut changé en serpent. Plus tard,
Krishna le libéra de cette malédiction.

Agastya donna des armes célestes a Rima pour Iui

ettre de toer les démons lorsqu'il vivait dans la
forét. (Rdmdyana, 3, 11.) Le Rdmdyana raconte que les
dieux, conduits par Indra, venaient rendre visite 4 Agastya
dans son ermitage. Deux démons, Vatapi et Ilvala, maltrai-
tajent les sages. Agastya tua Vatdpi et avala Ilvala.
(Rdmdyana, 3, 12.)

Agastya conquit 1'Inde du Sud et enseigna les rites
védiques & ses habitants. II établit son ermitage dans
'extréme Sud. Son culte fut transporté du pays tamoul
en Indonésie.
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Agastya est mentionné dans le Rig Veda (1, 165, 13-15;
1, 166-169; 1, 170, 2 et 5; 1, 171-178; 1, 179, 345 1, 180-
191); dansla Taittiriya Samhitd (2,7, 11, 1); la Katha Samhild
(10, 11); la Maitrdyani Samhitd (2,1, 8); le Paftcavimshali
Brdhmana (21, 14, 5); le Jaiminiya Upanishad Brdhmana
(4, 15, 1); I'Ailaraya Brahmana (5, 16); le Devi-Bhdgavala
(10, 3, 7); le Rdmdyana (3, 11-12); etc.

La naissance d'Agastya est aussi mentionnée dans le
Matsya Purdna (61, 201); le Padma Purdna (1, 19 et 1,23);
le Mahdbhdrata (3, 98; 3, 104-105; 7, 157, et 185; 12, 344);
le Brahmanda Purdna (3, 35).

Le Dévorant (Atri)

Atri représente la puissance du détachement. Il est 'un
des dix Progéniteurs nés de la pensée de I'Etre-immense
(Brahm), il jaillit de ses yeux. Les fils de Brahmd ayant été
détruits par une malédiction de Shiva, Atri, le Dévorant,
naquit de nouveau des flammes du sacrifice offert par
Brahmi. Son épouse dans ses deux manifestations est
Anasiiyd (Sans-dépit). Elle lui donna trois fils, Datta,
Durvisas et Soma dans sa premiére vie, puis un fils, Noblesse
(Aryaman) et une fille, Pureté (Anald), dans la seconde.

Le Dévorant brille dans le ciel comme I'une des ¢toiles
de la Grande Ourse. 11 est I'auteur de nombreux hymnes
védiques et d'un livre de lois. On raconte dans les Purdna-s
que Soma jaillit de ses yeux alors qu'il s'adonnait 4 de
sévéres mortifications.

L'Inspiration (Kratu)

Kratu représente le pouvoir de I'intelligence. Il est
I'un des dix fils nés de la pensée de I'Etre-immense. Il
est aussi I'un des Progéniteurs qui engendrérent I'espéce
humaine. 11 épousa Action (Kriyd) ou Celle-d-téte-de-cheval
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(Hayashiras) et il est le pére des soixante mille Vila-
khilya-s, les sages de la grandeur d'un pouce qui entourent
le char du Soleil. (Bhdgavata Purdna, 4, 1, 39.)

Nirada, le Donneur-de-conseils

Nirada représente le pouvoir de la persuasion. Il est
I'auteur de quelques hymnes du Rig Veda. Il est associé
@ Parvata (I'lmmobile) et sert de messager entre les hommes
et les dieux. Il aime semer la discorde, d'oli son épithéte
(Kalipriya, aimant les querelles). Il apparaft parmi les
dix Progéniteurs comme fils de Brahmd. Il naquit de la
cuisse de Brahmd. On le représente dans la mythologie
tardive comme un ami de Krishna et 'inventeur du luth.
Il est I'auteur supposé d'un ouvrage de politique et de
plusieurs ouvrages sur la musique.

Marici, le Rayon-de-lumiére

Marici est en rapport avec les Marut-s, les dieux des
vents. On le considére comme 1'un des fils de Brahma
ou comme l'un des Grands-ancétres eréés par le premier
législateur, Manu. Il est le pére de Vision (Kashyapa),

Kashyapa, Vision

Kashyapa représente le pouveir de procréation. I] est
le progéniteur universel des hommes, des dieux et des

anti-dieux, tous nés de ses treize femmes qui étaient les
filles d’Art-rituel (Daksha). Kashyapa est le fils de Rayon-
de-lumiére (Marici), lui-méme le fils de 1'Btre-immense,

Le nom de Kashyapa est considéré comme un apa-
gramme du mot pashyaka qui veut dire vision,
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Brihaspati, le Grand-maitre, le Précepteur-des-dieux

« L'épouse du sage Flamboyant (Angiras), a cause d'une
faute commise, donna naissance & un enfant mort-né.
Brahma lui conseilla de pratiquer une forme d'ascése
« donneuse de fils » (pumsavana). Ayant appris la tech-
nique de ces exercices auprés du sage Jeunesse-perpétuelle
(Samat-kumdra), I'épouse de Flamboyant fut capable
de plaire au dieu. Elle donna naissance & un fils appelé
le Grand-maitre (Brihaspati), qui est la divinité présidant
a l'intelligence et le Précepteur des dieux. » {Devald tatlva.)

Le Grand-maitre enseigne la science-des-luminaires
(Jyotir-vijiidna, ¢'est-i-dire 1'astronomie-astrologie). 1l
est le régent du Soleil et de la Lune. Assis sur son char
appelé le bruit-des-bonnes-régles (niti-ghosha), il contrdle
le mouvement des planétes. 11 est couleur dor. Le sage
Hirondelle (Bhardvaja) est son fils.

Brihaspati est mentionné dans le Rig Veda comme le
fils du ciel ayant sept visages et sept rayons (4, 50, 4). 1l
a des cornes pointues (10, 155, 2). Il tient un are, des
flaches et une hache d’or (2, 24, 8; 7, 97, 7). Des chevaux
rouges tirent son char (7, 97, 6). 1l relicha les waches
qu’'Indra avait volées alors que le dieu combattait un
démon (2, 23, 18). Brihaspati vaing ses ennemis et détruit
leurs forteresses (6, 73, 2). On linvoque avant de com-
mencer A se battre (1, 40, 8). Il protége ses fidéles (2, 25, 1).
Aucun rite n’est complet si le Précepteur-des-dieux n'est
pas invoqué.

Le Grand-maitre est mentionné sous plusieurs noms.
Les principaux sont : le Seigneur-des-prétres (Brahma-
naspati), le Seigneur-des-assemblées (Sadasaspati), le
Roi-des-anciens (Jyeshtha-réja), le Seigneur-des-cohortes
[célestes] (Ganapati).

11 est le voyant qui transcrivit I'un des hymnes du Veda
dont il eut la vision (Rig Veda, 10. 72). Son épouse est
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appelée Discours (Dhend) (Gopatha Brahmdna, 2, 9) ou
la Grande (Brihati) ou la Parole (Vini). C'est paree qu'il
est son mari qu'on l'appelle le Grand-maitre (Brihad
dranyaka Upanishad, 1, 3, 20-21).

Brihaspati vénéra Shiva pendant mille années dans le
champ de lumiére (Prabhisa-kshetra). Comme récom-
pense, Shiva fit de lui la planéte Jupiter (Skanda Purdna).
Son épouse est I'Etoile (Tard). Elle fut séduite par le
dieu-Lune et en eut un fils qui est la planéte Mercure
(Budha). Tdrd revint plus tard auprés de son époux.

Un livre de lois et un livre de politique sont attribués &
Brihaspati.

« La Brihaspati Samhitd contient un grand nombre
d'enseignements du Précepteur-des-dieux concernant les
dons charitables. 11 ne subsiste aujourd'hui qu'un fragment
connu de ce texte. Certains lettrés traditionnels consi-
dérent que la philosophie athéiste, attribuée plus tard a
Carvakd, était a4 l'origine la création de Brihaspati et
avait été enseignée pour dissuader les anti-dieux d'offrir
des sacrifices rituels et de pratiquer la charité (déna) et
I'ascése (tapas) qui leur avaient permis d'acquérir des
pouvoirs égaux & ceux des dieux. » (Devald laliva. Voir
aussi Devagura Brihaspali, Siddhdnta, 4, p. 54-66.)

Shukra, le précepteur-des-anti-dienx-et-des-génics

« Fils du Voyant Bhrigu, Shukra, & cause de son jnj-
mitié¢ pour Brihaspati, accepta d'étre le Précepteur-des-
génies (Daitya-s). Le fils de Brihaspati, Joli (Kaca),
apprit de lui la- science de ressusciter les morts, Lorsque,
au cours du sacrifice offert par le roi des génjes Vali,
Vishnu sous la forme du nain commenca de demander de
la terre, Shukra essaya de 'empécher de réaljser ¢
Pour le punir d'avoir essayé de mettre obstacle 3
charitable, Vishnu le rendit borgne et son pom

depuis synonyme de borgne.,

on plan.
un don
est resté
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« Shukra veut dire sperme. Le voyant Shukra est le
dieu du sperme. Sa forme visible est la planéte Vénus.
Son influence est expliquée dans les traités d'astrologie.
Shukra est I'inventeur de I'art politique et on lui attribue
la Shukra-niti, le plus fameux ouvrage de morale et de
politique. Ses fils, Impétueux (Canda) et Eclipse (Marka),
enseignérent cette science au génie Vétu-dor (Hiranya-
kashipu). » (Devald laliva. )

Prithu, le Premier-roi

Prithu, le Premier-roi, est aussi l'inventeur de I'agri-
culture. C'est grice a cette invention que les hommes
purent traire la terre comme une vache. Prithu naquit
d'un feu tisonné et consacré par les dieux. Il est le distri-
buteur de la richesse et le créateur de l'investiture royale
et du principe du gouvernement par un roi

Manu, le Législateur

Les quatorze Progéniteurs et Législateurs de la race
humaine dans quatorze créations successives, sont appelés
Manu-s. Le premier Manu était le fils de I'Auto-engendré
(Svayambhu) formé par I'Etre-immense aprés qu'il se fut
divisé en moitié male et moiti¢ femelle.

De Manu naquirent les dix grands Voyants (Maha-
rishi-s) ou Progéniteurs (Prajipati-s). Le Manu de l'dge
présent est le Fils-de-la-loi-cosmique (Vaivasvata). Son
histoire est liée & celle du déluge. Il est mentionné dans les
Veda-s comme le progéniteur de l'espéce humaine (Rig
Veda, 1, 80, 16, ete.; Tailtiriya Samhitd, 2, 1, 5, 6; Atharpa
Veda, 14, 2, 41). L'histoire du déluge et de Manu est contée
dans le Shatapatha Brdhmana (1, 8, 1, 1). Manu accomplit
de grands rites de sacrifices. (Rig Veda, 10, 63, 71; Taitli-
riga Samhitd, 1, 5, 1, 3, etc.)
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Selon le Mahdbhdrata (12, 343, 40), ce fut le premier
Manu, Sviyambhuva, qui éerivit le traité de morale et
de politique appelé Manu Smrili. D'aprés le commentaire
de Kullikd, ce fut le Progéniteur lui-méme qui écrivit
ce traité qui, 4 1'origine, avait cent mille versets. Ce texte
fut ensuite condensé par Manu. Un texte tantrique est
également attribué 4 Manu,

Dans son histoire de la Création, un jour et une nuit
de I'Etre-immense sont appelés kalpa. Ce jour est divisé
en quatorze parties sur chacune desquelles régne un Manu,
Cette période sur laquelle régne un Manu est appelée
manvantara (intervalle d’'un Manu). Chaque manvantara
dure deux précessions et demie des équinoxes, ¢'est-a-dire
4.320.000 années humaines. Il y a done quatorze Manu-s
dans un kalpa et, pour le régne de chaque Manu, sept
Voyants nouveaux ainsi que des dieux différents, un
nouveau Roi-du-ciel et de nouveaux avatiira-s.
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LES REPRESENTATIONS DES DIEUX

La vénération des formes du manifesté

'espriT humain est enchainé a la forme. Il ne peut
atteindre l'informel. Il ne peut le concevoir, encore
moins se fixer sur lui. C'est pourquoi les formes et

les symboles sont des intermédiaires inévitables dans le
processus par lequel le mécanisme mental est dépassé et
les états supra-mentaux réalisés. Nous ne pouvons appro-
cher du non-manifesté qu'a travers la manifestation. Ce
que nous pouvons appeler des dieux correspond i I'état
initial, I'état le moins formel, de chaque aspect de la
manifestation. Le mot « religion », comme le mot « yoga »,
veut dire « ce qui relie ». Une religion qui ne voudrait
envisager que le non-manifesté serait une contradiction
dans les termes. Il ne peut y avoir de relation directe
entre une individualité humaine et I'Etre non manifesté.
Toutes les religions cherchent & ¢tablir des contacts avec
des formes subtiles mais cependant manifestées du divin,

« Ceux qui sont attirés par la contemplation du non-
manifesté se trouvent en face d'un probléme, car un étre
emprisonné dans un corps ne peut pas saisir les données
du non-manifesté. » (Bhagavad-Gitd, 12, 5.)

wa
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Toute religion est done un effort pour établir des contacts
avec la divinité manifestée. « Celui qui enseigne qu'il
faut vénérer 1'étre informel et non qualifié agit comme le
médecin qui recommande A ses malades de boire du nectar
céleste, Mous n'avons pas 4 discuter de l'existence du
nectar et de sa valeur curative, mais nous savons que
nul médecin ne peut donner un tel conseil. On raconte
que toutes les plantes médicinales sont nées de quelques
gouttes tombées de l'urne du nectar divin. Ces plantes
forment notre pharmacopée, car le reméde, tel qu'il est
défini dans l'ancienne science médicale, est ce qui agit
contre la maladie et est 4 la portée du malade. C'est en
vertu d'un principe similaire que le guru, le guide spirituel,
doit évaluer les qualifications du néophyte et lui indiquer
alors I'aspect divin qu'il doit vénérer. » (Devald faliva.)

Llrnp&mmimduﬂhu:

Le nom et la forme sont, pour I'homme, les deux aspects
essentiels de la manifestation, la forme étant ’expression
directe d'une idée dans la pensée du Créateur, et le nom
étant le processus paralléle de la manifestation dans la
pensée de I'étre humain. « En vérité, au commencement,
le monde n'était pas différencié. Il se différencia par le
nom et la forme, de sorte que toute chose a un nom et
une forme. Méme avjourd’humi, les choses se différencient
simplement par le nom et la forme, de sorte que nous
disons : cela a tel nom, telle forme. » (Brihad-dranyaka-
Upanishad, 1, 4, 7.)

C’est seulement lorsque la perception de la pensée divine
et le nom se superposent, c'est-i-dire lorsque la création
divine et la création humaine s'unissent, que les choses
existent réellement. Le monde prend vie,

Les énergies fondamentales de I'univers, qui sont les
dieux, peuvent étre approchées i travers up processus
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mental créatif, c'est-i-dire & travers des mots, ou 4 tra-
vers la perception de formes créées. Les dieux sont donc
représentés en termes de mots et en termes de formes.
Dans ces deux champs, il y a des degrés divers d'abstrac-
tion. Nous pouvons représenter un dieu en décrivant ses
caractéristiques, en faisant son portrait en mots, ou en
employant des éléments sonores symboliques, c'est-i-dire
des formules-mentales (mantra-s) ou paroles-magiques,
qui correspondent & sa nature bien qu'elles puissent étre
extérieurement dépourvues de sens.

De la méme maniére nous pouvons représenter un dieu
par une image anthropomorphique, accompagnée de divers
attributs, ou encore mous pouvons utiliser des formules
graphiques ou diagrammes symboliques 4 signification
magique que 'on appelle des yanfra-s.

Les représentations des dieux par des formules-verbales
et des diagrammes symboliques, par des manira-s et des
yanira-s, étant les plus abstraites, sont les plus exactes,
les plus proches de la nature des dieux et par conséquent
les plus efficaces rituellement. Les tableaux descriptifs
des dieux ont pour objet de faciliter la méditation des
fidéles et les aider a concentrer leur pensée sur des abs-
tractions.

Comme tous les aspects de la manifestation, le langage
a pour base des principes élémentaires qui se développent
en des formes complexes et multiples. Les monosyllabes
fondamentaux qui sont les éléments avec lesquels sont
construits tous les langages ont été mis en rapport avec
des principes universels encore & peine différenciés. On
appelle ces monosyllabes les « semences verbales » (bija-
mantra-s). Les ¢éléments graphiques représentant les
mémes principes sont les racines graphiques (mila-yantra-s).
Ils forment des idéogrammes. L'écriture est I'une de leurs
utilisations.

Les descriptions et les légendes des dieux ainsi que leurs
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représentations anthropomorphiques, zoomorphiques ou
botaniques sont les commentaires de ces idéogrammes.
Les images emploient comme symboles les formes plus
complexes, c'est-d-dire plus manifestées, de la Nature et
constituent une base de méditation plus facile pour les
esprits qui ne peuvent saisir aisément un degré d’abstrac-
tion trop grand.

Un stade intermédiaire de représentation symbolique
est celui par gestes conventionnels ou par des rapports
de sons dont les applications les plus notables sont les
arts sacrés de la danse et de la musique, qui sont considérés
comme les instruments essentiels qui permettent de faire
pénétrer dans l'esprit populaire la nature des concepts
fondamentaux de la morale et de la religion.

Les dieux demandérent : « Puisgu'il ne convient pas
que les Veda-s soient entendus par les gens de basse nais-
sance, tu devrais créer un cinquitme Veda qui puisse
servir 4 1'édification de tous. »

Brahmad répondit : « Je créerai done un cinquié me Veda

appelé I'Art-thédtral, basé sur 'histoire et qui servira de
véhicule au sens de tous les livres saints, donnera de
I'édlan aux arts et contiendra des lecons morales, au sens
profond qui guideront les hommes vers la vertu, la for-
tune et la gloire. I1 montrera au monde futur la conduite
4 suivre. » (Ndtya shdstra, 1, 1, 13, 15.)
{ Les formules mentales (mantra-s) et les formules gra-
phiques (yantra-s) sont des symboles abstraits, les gestes
(mudra-s) et les notes de musique (svara) sont les repré-
sentations subtiles, I'image et le mythe sont les repré-
sentations matérielles des principes appelés les dieux.
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LES FORMULES-MENTALES (MANTRA-S)

percevoir les formules-mentales des choses et a les
enseigner aux hommes. Il expliqua les relations de
ces formules avec les objets et créa ainsi le premier lan-
gage. Les formules-mentales sont considérées comme la
forme subtile, le corps subtil des choses. Elles constituent
des schémas abstraits, permanents et indestructibles, des-
quels les formes physiques peuvent toujours étre dérivées.
Le langage qu'enseigna Manu est le langage primordial,
le vrai, I'éternel langage duquel proviennent les racines
des mots de toutes les langues. Le sanskrit est la langue
la plus directement dérivée de ce parler originel dont
toutes les autres langues sont des formes corrompues®.
C'est 4 ce langage vrai, primordial, qu‘appartiennent
les vocables sacrés utilisés dans les rites. Lorsque nous
comprenons la signification subtile d’'une formule-mentale
d'un mantra, nous établissons un contact avec la nature
véritable de ce qu'il représente.
En tant que plans abstraits des formes dont la mani-
festation est dérivée, les manlra-s sont, d'une certaine

ON dit que Manu, le Législateur, fut le premier i

“‘L Baradd Kantha Majumdar : Principles of Tanlras, Introd. p. 35-
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maniére, identifiables aux dieux dont ils sont inséparables.
Le pouvoir d'un étre divin réside dans son nom, dans
sa formule, son mantra, qui devient le véhicule au moyen
duquel des contacts peuvent étre établis entre le dieu et
son adorateur. Il n'est aucun étre subtil qui ne puisse
étre évoqué au moyen de son manfra. Les formules-men-
tales et les semences-verbales sont donc la clef des rites
dans toutes les religions et sont aussi employées pour
toutes les formes de magie.

« En vérité, le corps du dieu provient de sa formule-
mentale, de sa semence verbale. » {Ydmala Tantra.)

Chaque dieu est représenté par un mantra distinct, et
c'est seulement & l'aide de ces sons mystérieux que les
images peuvent étre consaerées, et que la présence du
dieu y devient réelle!. C'est le pouveir de la formule-
mentale qui attire le dieu et le fait s'établir dans son
image.

Etant les liens entre des mondes différents, des ponts
entre des ordres de choses séparés, les mantra-s sont les
instruments par lesquels I'homme peut aller au-deld des
limites de ses perceptions.

« Un manira est ainsi appelé parce qu'il est I'instru-
ment par lequel la nature du monde peut étre pensée (mana-
nam) et que la protection (triina) qui délivre de la trans-
migration peut étre obtenue. » (Pingala Tantra.) « On
'appelle formule-mentale parce qu'il suffit d'y penser
pour qu'elle vous protége. »

La perception premiére d'une formule-mentale est toy-
jours due & un contact direct entre un étre humain et
un dien. La formule-mentale doit étre révilée par une
incarnation divine, ou apergue par un Voyant qui voit le
monde supra-naturel. C'est pourquoi « celui qui Je pre-

1. La transmutatlon des espéces dans le rit
A V'aide d'un mantra et ne peut 8tre faite autremery cLCH &5t faite
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mier prononce un manira est son Voyant » (Sarpdnukra-
mani). Le mantra a toujours une action, un effet particulier
et c'est pour obtenir cet effet quion I'utilise.

Les semences-verbales (bija-mantra-s)

Le nombre des éléments sonores utilisés dans toutes
les langues pour former des syllabes articulées ou varna-s,
est limité par les possibilités de l'organe vocal humain
et par la capacité de différenciation de l'oreille. Ces élé-
ments sont communs & toutes les langues bien que chacune
n'en utilise qu'un certain nombre. Ces éléments sonores
sont permanents, indépendants de I'évolution du langage.
On peut donc en parler comme d'entités perpétuelles ou
éternelles. Les Tantra-s leur attribuent une existence
indépendante et les décrivent comme des puissances
sonores, conscientes et vivantes, comparables & des dieux.

Ces puissances-sonores ont des correspondances dans
toutes les sphéres de la manifestation. Chaque forme
percue par l'esprit, ou les sens, a un équivalent en termes
de son, a un nom naturel. Les formules-mentales mono-
syllabiques sont les ¢léments de base de cette formula-
tion et sont appelées semences-verbales (bija-mantra-s).

Chacun des éléments assemblés pour former un manira
correspond 4 une notion définie qui est en rapport avec
sa place d’articulation, la nature de I'action musculaire
nécessaire pour le prononcer, la hauteur relative du som,
sa durée, etc. Ceci méne & I'attribution de qualités com-
munes & chaque catégorie de lettres ou éléments du lan-
gage articulé. C'est ainsi que les voyelles et les consonnes
simples sont femelles, les sibilantes et les aspirées simples
sont meutres, les gutturales sont cléricales et conviennent
4 l'invocation des dieux. Les cérébrales, les palatales et
les dentales sont guerriéres et conviennent aux formules
magiques, & I'action, au devoir. Les labiales et les liquides
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sont des marchands. Elles servent 4 persuader et aux
invocations propitiatoires. Les sibilantes et les aspirées
sont des artisans et sont utilisées pour les plus basses
formes de magie.

La division des éléments sonores du langage est basée
sur des différences de hauteur, de volume et de durée
surajoutées & des voyelles ou sons continus, qui peuvent
¢tre produits dans cing places principales d’articulation.
Il existe donc cing voyelles principales et quatre inter-
médiaires ou mélangées.

Dans chaque place d'articulation, il peut y avoir quatre
sortes d'occlusions correspondant 4 des efforts orientés
vers l'extérienr ou vers l'intérieur et simples ou aspirés.
Il y a, de plus, une nasale pour chaque place d'articula-
tion, une semi-voyelle pour quatre d’entre elles, une sibi-
lante pour trois, une aspirée pour une. En tout trente-
trois consonnes.

Il existe donc neuf voyelles qui se combinent avec
trente-trois consonnes. Les semi-voyelles et les sibilantes
peuvent de plus se combiner avec les autres consonnes
dans une seule syllabe. Tous ces sons peuvent étre nasalj-
sés et peuvent avoir cing tons différents, faciles & recon-
naitre. Ceci nous donne un total de 9 + 297 - 1188 e
891 = 2385 x 2 = 4770 x 5 = 23 850 monosyllabes
possibles,

Plusieurs éléments articulés peuvent se combiner pour
former les monosyllabes appelés semences-verbales ot qui
résument la nature complexe des énergies de base ou dieux,
Ces puissants monosyllabes sont les racines dy pouvoir
de la parole et ont des échos dans tous les aspects du mapij-
festé. Le langage primordial était fait de ces idéophones
et était essentiellement monosyllabique. Les syllabes qui
expriment les forces des éléments de la Nature sont Jes
vrais noms des dieux et leurs images verbales, [ e dieux
sont forcés de répondre 4 ces sons,
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Différentes sortes de mantra-s.

Il existe un nombre presque illimité de formules-men-
tales. On dit que les principaux manfra-s sont au nombre
de plus de soixante-dix millions et que les manfra-s secon-
daires sont sans nombre, Le texte des Veda-s, danssa totalité,
est considéré comme fait de syllabes magiques. Les man-
fra-s, pour étre effectifs, doivent étre transmis directement
et avoir une tradition orale ininterrompue depuis le Voyant
qui en a cu la perception directe. Autrement ils ne sont
pas « vivants ». On ne peut pas apprendre un manira
dans un livre, ni le faire revivre, une fois que la tradition
en a été interrompue. Les semences-verbales sont des mono-
syllabes mais les autres formules-mentales peuvent avoir
la forme de phrases. Leur structure est régie par le sym-
bolisme des nombres. C'est pourquoi les principaux man-
{ra-s de Shiva ont cinq syllabes, ceux de Vishnu huit,
ceux du Soleil douze, ete. La plupart des manira-s utilisés
dans les rites possédent, en dehors de leur signification
supra-sensorielle, un sens exotérique apparent. Le sens
exotérique est habituellement pour les hindous dans la
langue sanskrite, mais pourrait étre dans n'importe quelle
langue. I1 est une aide pour la mémoire et n'est pas néces-
sairement en rapport avec le sens secret de la formule-
mentale, bien qu'il ait souvent la forme d'une lonange
du dieu représenté. 1l existe aussi des manira-s qui n'ont
de sens extérieur dans aucune langue connue aujourd'hui,
mais dont la résonance céleste et I'efficacité sont trés
grandes. Telles sont les manira-s « sauvages » (shabara)
qui servent pour certaines formes de magie dans |'Inde
entidre.

Les formules-mentales sont classifiées en diverses caté-
gories d'aprés leur effet. « Les hommes prudents savent
que les manira-s sont de quatre sortes : Eprouvés (Siddha),
Secourables (Sadhya), Réalisés (Susiddha) et Ennemis
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(Ari) » (Vishva-sira Tanlra). « Les manira-s Eprouvés
donnent des résultats assurés en un temps donné. Les
manira-s Secourables donnent de bons résultats si on les
répéte dans le rosaire, ou si on les emploie pour accompa-
gner les oblations. Les manira-s Réalisés donnent des
résultats immédiats. Les manira-s Ennemis détruisent
ceux qui veulent les employer. » (Mantra-Mahodadhi, 24,
23.)

Le méme manira peut appartenir 4 ces diverses caté-
gories. Cela dépend de la facon dont il a été transmis et
des qualifications de celui qui 'emploie. « La vie hindoue
est saturée de manira-s. Toute l'existence d'un paysan
ou d’un prince est réglée par eux. Les usages des manfra-s
sont nombreux, tels que :

« 12 Atteindre la libération. 2° Vénérer les formes mani-
festées du divin, 3° Honorer les dieux mineurs et les génies.
4° Communiquer avec les dieux. 5° Acquérir des pouvoirs
surhumains. 6° Nourrir les ancétres et les dieux. 7° Com-
muniquer avec les fantdmes et les esprits des morts.
8° Fcarter les influences néfastes. 90 Exorciser les démons.
100 Guérir les maladies. 11° Préparer de l'eau curative.
120 Détruire les plantes, les animaux et les hommes.
130 Eliminer les poisons du corps. 149 Influencer les pensées
et les actions des autres, 15° Avoir sous son contrdle les
hommes, les bétes, les génies et les fantdmes. 16° Purifier
le corpsk. »

Les mantra-s sont aussi un moyen pour 'homme d'ac-
croitre sa propre puissance. « Les pouvoirs exceptionnels
de la pensée peuvent étre le résultat de la naissance, de
drogues, de manira-s, de I'ascése et de la contemplation
divine. » (Patafjali, Yoga-sitra-s, 4, 1.)

1. Baradi Kantha Majumdar. Principles of Tantras-s. Introd, p, 38.
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Les principales formules-mentales

7. LA SEMENCE-VERBALE DE
L'IMMENSITE (BRAHMA-BIJA) OU FORMULE-MENTALE
DE-LA-CONNAISSANCE-DE-L'IMMENSIT.
fBRAHMA-VIDYA-MANTRA)

Son: AUM.

Sens: « je m'incline » « d’accord », « j'accepte » dans la
langue primordiale. « En vérite cette syllabe est une accep-
tation, car lorsqu'un homme est d'accord avec quelque
chose, il dit simplement AUM. Cette acceptation est en
vérité une réalisation. » (Chdndogya Upanishad, 1, 1, 8.)

Définition: Ce mantra est aussi appelé « le passeur »
(ce qui méne & 'autre rive, Tard ou Tarini). 11 est consi-
déré comme la source de tous les manira-s.

« A, U, M, sont les trois lettres et ces lettres représen-
tent les trois tendances : l'orbitation, la cohésion, la désin-
tégration. Ensuite vient la demi-lettre qui représente le
non-qualifié¢, mais n'est pergue que par les yogin-s. »
(Datiatreya Samhitd.)

« A représente I'Etre-immense (Brahmad), la tendance
orbitante (rajas), la couleur rouge, la forme de 1'Univers,
la Personne-destructible (Kshara Purusha) ou corps du
Cosmos (le Glorieux, Virdt), I'état de weille, le pouvoir
d’agir.

U représente I'Immanent (Vishnu), la tendance cohé-
sive (sattva), la couleur blanche, la loi de I'Univers, la
Personne-indestructible (Akshara Purusha), I'Intellect du
Cosmos (I’Embryon-d'or, Hiranyagarbha), I'Etat de réve,
le pouvoir de la pensée, I'Univers non manifesté.

M représente le Seigneur-du-sommeil  (Shiva), la
tendance désintégrante (tamas), la couleur noire, le sub-
strat causal, la Personne-immuable (Auyaya Purusha), la
conscience du Cosmos (I’Omniscient, Sarva-jiia), I'état de
sommeil profond, le pouvoir de la Conscience.
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A et U pris ensemble représentent la wérité, I'immor-
talité.

La demi-lettre est la base de toutes choses mais cette
base est tordue, c'est-i-dire hors de I'atteinte de la pensée
et de la parole. » (Karapatri, Shri Bhagavali lattva.)

« AUM représente également I'Etre-unique qui est le
support de I'espace, du temps et de la forme, » (Chaldri,
commentaire du Tanfra-sdra.)

Nombre de répétitions : Soit 300 000 répétitions, soit dix
répétitions trois fois par jour pour les hommes mariés
et en toute occasion pour les ascétes (Tanfra sdra).

But : Conduit 4 la réalisation du divin, 4 la libération
des liens terrestres, a la perception de la Réalité-supréme,

Usage rituel : Au début de tous les rites.

Références : Chdndogya Upanishad, Tanlra-talfva-prakdsha,
Tanira-sdra, etc.

= Continuant I'analyse de cette syllabe unique, les Upani-
shad-s y voient huit éléments. Cette syllabe est formée de
huit subtils éléments sonores. Elle a un caractére octuple
et est divisible en huit parties.

« A est la premiére partie, U la deuxiéme, M la troisiéme:
la nasalisation (bindu) est la quatriéme; le son (nida)
est la cinquitme; la durée (kila) est la sixiéme; la résonance
dans le temps (KAldtita) est la septitme. Ce qui est au-
dela, la répercussion hors du temps est la huititme, »
(Tdrd-sdra Upanishad, 2, 1.)

Envisagé comme le symbole de I'Etre-divin, AUM appa-
rait comme la forme de laquelle nait 'univers, Les trois
lettres ont par conséquent des équivalents dans tous les
aspects du manifesté?,

1. Vasudeva Sharana Agraviila : Shiva kd
D492, svardpa, Kalyina, Shiva



PjuojoA B[ AP
BAIS
HiequYy
(vu
-RADYY) UojEd0ATL, D
(seur
-8])  uopEIENUEIq
(mueya-nb) wgEpn

(vugag) awnos 7]
(nAgA) Juap

(mugs) uojsua)
-X2a,| 2p 22UEBSSIVUUO])
adepyuLajul
(yeanysy) « aoudsy »

(s|a
-ur]) apueigjo,p 208,|
JOATH

(s-eapnyy) 20ud
-sa,] ap ayuds v ap
sue |y
1108
puojoad ommios
(saqeqids gy) nedyr

N

II0AES NP

NUYSEA
PIquY

(BupysyE(C]) sagous sap

(2anius) uoisHYoO)
(smp-sar-md
-tinade-nb) nAIBAYPY

{(souep) agsuadg e
(e£3pY) 19108

{ynfex) snu
21110 SIP PIUBSSBULDD
1210
(yeasg) » 121D »

(ewnp1) aqIsSNgUIod I
71
(s-wANpY)
12 np aagyds w®[ &p
sug yy
Pl
AAM
(saquids pp) dogysia,

l

uopan,] ap
pueIg
pquy

(efpdnpen) fop np

(suel) wopvIQIO
(uon
-gjo,|-aago-nb) ol

(opA) X104 ¥
(jufiy) nag
(1)
SAT)QUI SAP FIUBSSIVUUOT)

QLI
(ynug) = a2, »

{eAle) Jago aumagq a
sdwajulrg
(s-nsep)
anjsaLy axguyds wy ap
suB ¥7
upeu
a[[aa
(saqeqLs ¥) 11184g0

v

JOANOT

narcl
95509 (]

PN nag
aoupua ],

a[E0pIadEs UOTOU0.]
ﬂ..._._.?.r np o

-gjsajjuewt ap B

MBI FWUIAL

vpaA
asguds
PN A[0X8]

uoneqoO
uos|es

Hﬂ.ﬂ._ﬂ—

$aPAD

(vueaes) s9polDd
9181

EDR ST O



510 LE POLYTHEISME HINDOU

C'est de la syllabe fondamentale AUM que proviennent
les semences-verbales (bija-mantra-s) qui sont la source
de tous les aspects de la manifestation, la clé de tout
langage, les puissants éléments de son desquels est dérivé
le pouvoir magique des formules-mentales, « AUM : Cette
syllabe contient le monde entier. Elle est le passé, le pré-
sent, le futur. Tout ce qui existe n'est qu'AUM. Et tout
ce qui est au-dela du triple aspect du temps, est simple-
ment AUM. » (Mdndukya Upanishad, 1, 1.)

Il existe une littérature considérable qui décrit les
implications de cette unique syllabe envisagée comme le
symbole le plus abstrait du divin et I'instrument de la
réalisation mystique.

« La syllabe AUM a la Parole (Vic) comme divinité.
Elle s'adresse au Roi-du-ciel (Indra), ou bien au Souve-
rain-supréme (Parameshthin), ou bien & I'ensemble des
dieux, ou a |'Immensité ou aux dieux en général. Ka
en est la divinité. » (Brihad devald, 2, 125.)

Envisagé comme le symbole de 'unité des trois dieux,
AUM apparait comme la premiére des formules-mentales
desquelles nait 'univers.

« La premiére unité (la lettre A) de la syllabe représente
le monde terrestre (les sept continents entourés des sept
mers). Elle symbolise la connaissance des métres, le Rig
Veda. Brahm4, I'Etre-immense, est sa divinité, Les huit
sphéres d'existence, les Vasu-s, sont les principes qui
exercent par elle leur influence bénéfique. Son métre est
Gayatri de vingt-quatre syllabes, son feu est le feu du
foyer (Garhapatya).

« La seconde lettre représente le monde intermédiaire,
C'est la lettre U qui veut dire connaissance et réalite
intérieure, c'est-a-dire le Yajur Veda qui glorifie le sacri-
fice. L'Immanent Vishnu qui soutient le monde est sa
divinité. Les onze Rudra-s (représentant les cing organes
de perception, les cing organes d'action et le mental)
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sont les divinités qui exercent par elle leur influence béné-
fique. Le métre est Trishfubh de quarante-quatre syllabes.
Elle est la charité et le feu de la mort.

« La troisiéme lettre M représente le monde céleste. Elle
est la connaissance-étendue, le Sdma Veda, fait d’hymnes
chantés. Rudra le destructeur est sa divinité et les douze
Principes-souverains, les Aditya-s, qui sont I'image des
douze mois solaires, exercent par elle leur influence béné-
fique. Le métre de quarante-huit syllabes, Jigali, est sa
mesure. Son invocation est Bhuvah (i I'espace) avec
laquelle les oblations sont offertes dans le feu.

« La demi-lettre (ardha-mitrd) & la fin de cette syllabe
sacrée en compléte le quadruple caractére. Elle représente
le monde lunaire, la connaissance des correspondances
subtiles (I'Atharva Veda), faite d’hymnes [utilisés parti-
culiérement pour les six observances et révélés par le
Voyant Atharvingiras]. La pluie de fen qui réduit en
cendres les trois mondes en est la divinité et les quarante-
neuf dieux des vents, les Marut-s, sont les principes qui
exercent par elle leur influence bénéfique. Le métre de
dix syllabes, Virdt, est sa mesure. Le feu appelé Ekarshi
dans les rites de I'Atharva est son feu. Cette demi-lettre
répand son éclat intérieur sur tous les éléments de la for-
mule mentale. Elle est le principe souverain des mantra-s,
I'ame de la quadruple lettre dans ses aspects physiques,
subtil, germinatif et indifférencié. » (Nrisimha-tdpini
Upanishad, 2, 3, 1-3.)

2. LA SEMENCE VERBALE DE LA CONSCIENCE,
0l SEMENCE-DE-LA-PAROLE (VAG-BIJA)

Son: Ain(g)

Définition : Cette formule-mentale est aussi appelée for-
mule-du-savoir (Sdrasvata) ou déesse du savoir (SAras-
vatf). Elle représente la forme de la conscience appelée
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Sarasvati (le Flot-de-la-parole), compagne de I'Etre-im-
mense.

« Aireprésente Sarasvati. La nasalisation symbolise Celui-
qui-détruit-la-souffrance. C'est la formule mentale du Flot-
de-la-parole. En elle est vénéré le Verbe. » { Varadd Tantra. )

But. Acquisition du savoir et de la sagesse; de la maitrise
des mots et de la puissance oratoire.

Hiéférences : Tripurd-Tdpini Upanishad, Karpiira-stava,
Varadd Tanlra, etc.

3. LA SEMENCE-VERBALE D
OU SEMENCE-VERBALE DE

Son : Hrim.

Définition : Cette formule-mentale représente Miya la
Puissance-d'illusion. Elle évoque la déesse des sphéres
(Bhuvaneshvari), le destructeur de la douleur. Elle est
le principe d’oll naissent I'éther et les autres éléments du
monde manifesté, le principe éternellement libéré qui n’est
pas lié par la triple forme du temps.

« H veut dire Shiva, R est sa nature, Prakriti. I est
I'Illusion-transcendante (Mahd-may4). Le son de la syllabe
représente le progéniteur. La nasalisation est le destruc-
teur de la douleur. C'est avec cette formule-mentale que
la déesse des sphéres doit étre vénérée. » (Varadd Tantra.)

But: La conquéte du non-manifesté, du pouvoir de la
nature. La transgression des lois de I'espace et du temps.
Références : Tripurd-Tdpini Upanishad, 1, 13; Karpira-
slava, 2; Varadd Tanira, etc.

5]

L'ILLUSION {MAYA-BIJA)
'ENERGIE (SHAKTI-BIJA)

=

i LA SEMENCE-VERBALE DE L’EXISTENCE oU
SEMENCE-VERBALE-DE-LA-FORTUNE (LAKSHMI-BIJA)

Son : Shrim.
Définition : Cette formule-mentale représente la déesse de

la fortune et de la multiplicité, Lakshmi, la Millionnaire,
la compagne de Vishnu.
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« Sh représente la divinité transcendante de la fortune.
R veut dire richesse, I satisfaction. Le son indique I'absence
de limites, La nasalisation écarte la douleur. Telle est la
semence-verbale de la déesse Lakshmi. C'est par elle
quil faut la vénérer. » (Varadd Tanira.)

Bui : obtenir les richesses terrestres, la puissance, la beauté
et la gloire.

Références : Tripurd-tdpini Upanishad, Varadd Tanira, ete.

5. LA SEMENCE-DU-DESIR
Son : Klim.

Définition : Cette formule-mentale représente la nature de
la joie, du plaisir, la puissance procréatrice de Shiva expri-
mée sous la forme de sa compagne la Grande-déesse
(Maheshvari).

« K représente le dieu Eros (Kama-deva) ou Krishna
qui incarne I'érotisme divin. L est le Roi-du-ciel (Indra),
1 indique la satisfaction. La nasalisation représente ce
qui cause le plaisir et la douleur. Cette semence-verbale
du désir t'est adressée par amour, O Grande-déesse! »
(Varadd Tantra.)

But : Acquisition du savoir transcendant mais aussi du
plaisir de la victoire et du pouvoir royal.

Références : Tripurd-ldpini Upanishad, Karpura-stava,
Varadd Tantra, ete.

6. LA SEMENCE-VERBALE PRIMORDIALE (ADYA-BIJA)
OU SEMENCE- VERBALE- DE-LA-PUISSANCE-DU-TEMPS
{KALI-BIJA)

Son : Krim.
Définition : Cette formule-mentale représente la puissance

du temps, de la mort, I'aspect destructeur de Shiva et,
33
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par conséquent, la déesse Kali qui est la puissance du
temps.

« K est KaAll, R est I'Immensité, 1, le Pouvoir-d'illu-
sion transcendant. Le son représente la mére de I'Univers.
La nasalisation est la destruction de la douleur. C'est
avec cette formule-mentale que la déesse KAl doit étre
vénérée pour que toute douleur soit effacée. » (Varadd
Tantra. )

Bul: Arriver au détachement, dominer la mort, obtenir
la connaissance transcendante,

Références : Tripurd-Tdpini Upanishad, Mahd-nirpdna
Tantra, Varadd Tanira, etc.

Quelques autres semences-verbales

DUM est Durga, la déesse inaccessible.

HAUM est Shiva, le Seigneur-de-paix, et aussi la
Semence-de-la-parole.

HUM protége de la colére et des démons.

GAM est Ganapati, I'union du macrocosme et du micro-
cosme.

GLAUM est Ganapati, en tant que dispensateur de
pouvoirs mentaux.

KSHRAUM est I'Homme-lion, I'aspect de Vishnu qui
détruit le Mal,

STRIM libére des difficultés.

PHAT est I'arme qui détruit toutes choses,

STRAUM apporte le plaisir.

PREM sert aux enchantements et a la magie.

KHA tue.

AM est le lacet pour attraper toutes choses,

Les semences-verbales des éléments

YAM, I'Air. Sa couleur est le noir, son symbole I'hexa-
gone, son véhicule 'antilope noire.

\
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LAM, la Terre. Sa couleur est le jaune, son symbole
le carré, son véhicule I'éléphant. C'est également le manira
d'Indra, le Roi-du-ciel.

RAM, le Feu. Sa couleur est le rouge, son symbole le
triangle, son véhicule le bélier.

VAM, I'Eau. Sa couleur est le blanc, son symbole le
croissant ou un fragment de cercle ou un triangle poin-
tant vers le bas, son véhicule le crocodile.

HAM, I'Ether. Sa couleur est aussi le blanc, son sym-
bole le point ou le cercle, son véhicule 1'éléphant blanc.

La Chdndogya Upanishad (1, 13, 1-3) donne les semences-
verbales liturgiques suivantes :

HA-U, la Terre. « En vérité le son HA-U est ce monde
[car il se trouve dans le Rathanfara Sdman identifié 4 la
terre]. »

HA-I, le Vent : « Le son HA-I est le vent [ear il se
rencontre dansle Vdmadeva Sdman qui a pour sujet 'origine
du vent et de 1'eau]. »

ATHA, la Lune (ou le sperme) : « Le son ATHA (voici)
est la lune (ou le sperme) [car tout est soutenu par la
nourriture et la lune (le sperme) est faite de nourriture], »

[HA, le Soi : « Le son IHA (ici) veut dire soi-méme
[car ici est le lieu o on se trouve soi-méme]. »

I, le Feu: «Le son I estle Feu (Agni) [car tous les Sdman-s
consacrés & Agni finissent par le son I]. »

U, le Soleil : « Le son U (haut) est le Soleil [car on loue
le soleil quand il monte haut (Ardhvam)]. »

E, I'Invocation : « Le son E est l'invocation [car les
gens s'appellent en criant : ehi (viens)]. »

0-HO-I, les Principes-universels (Vishve-deva-s) : « Le
son 0-HO-I représente les Principes-universels [car il
parait dans les siman-s des Vishve-deva-s]. »

HIM, le Progéniteur : « Le son Him représente le Progé-
niteur [car le Progéniteur est indéterminé et le son HIM
est indistinct]. »
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YA, la Nourriture : « Y4 est la nourriture [car tout ici-
bas se meut (Yati) 4 cause de sa nourriture]. »

VAC, le corps du Cosmos : « VAC est le corps de I'Etre-
cosmique (Virt) [car il apparait dans le Sdman de 1'Etre-
cosmigue]. »

HUM, I'Indéfini : « Le son HUM, la treiziéme interjec-
tion variable, représente l'indéfini. »

Les mantra-s développés

Certaines formules-verbales sont formées en combinant
des semences-verbales pour représenter des notions com-
plexes.

LA FORMULE MENTALE DE L'ENERGIE-SUPREME
{PARA-SHAKTI)

Son: AUM, KRIM KRIM KRIM, HUM HUM, HRIM
HRIM, SVAHA.

Définition: C'est la formule mentale de la Grande-
déesse, comprenant toutes les formes d'énergie. Elle sert
pour son culte,

But : Donne toutes les réalisations.

Référence : Karpura-stava (3).

LASEMENCE-VERBALE DUMOUVEMENT-DANS-L'ESPACE
(KHECARI-BIJA)

Son : HA SA KHA PREM.

Définition : HA est le Soleil, le Souverain-de-la-vie, et
aussi I'Espace.
SA est la Puissance.
KHA est I'Espace et le Pouvoir-de-tuer.
PREM est le Pouvoir-d'enchantement-
magique.
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Butl : Se mouvoir & travers 'espace.
Référence : Tripurd-ldpini Upanishad.

LA FORMULE-MENTALE D‘él’ TRIPLE-CHANT (GAYATRI)?
GARDIEN DES ENERGIES VITALES

Son : AUM! Bhir Bhuvah Svah! Tat savitur varenyam

bhargo devasya dhimahi; Dhiyo yo nah pracodayat.

AUM!

Sens : AUM! sphére Lerrestre, sphére de I'espace, sphére

céleste! Contemplons la splendeur de l'esprit solaire, le

créateur divin. Puisse-t-il guider nos esprits [vers la réali-

sation des quatre buts de la vie]. AUM!

Définition : C'est le principal des manfra-s que chaque

deux-fois-né doit répéter durant les trois méditations du

matin, de midi et du soir. Il ne doit pas étre prononcé

par les femmes, ni par les hommes de basse caste. 1l a

deux fois douze syllabes, comme il convient & une formule

solaire.

Nombre de répétitions : Douze fois.

Usage rituel : Dans les trois rites journaliers des brah-

manes.

Référence : Rig Veda (3, 62, 10); Chdndogya Upanishad

(3, 12); Brihad-dranyaka Upanishad (5, 15), ete.

LE TRIPLE-CHANT-DE-L'IMMENSITE
(BRAHMA-GAYATRI)
Texle : Parameshvariya vidmahe para-tattviya dhi-
mahi; Tan no Brahmi pracodayat.
Sens : Puissions-nous connaitre I'Etre-immense! Puis-
sions-nous contempler la réalité transcendante! et puisse
cet Etre nous guider.

{EL Pn‘ur 1a signification de ce mot, voir Brihad-drangaka Upanishad
y 14, 4).
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Définition : Cette forme de Gayatri peut étre prononcée
par tous,

But : La réalisation de I'Etre-transcendant par tous
les hommes.

Référence : Mahdnirvdna Tanira.

LA FORMULE-MENTALE DU SEIGNEUR-DES-LARMES
({RUDRA-MANTRA )

Texte : AUM! Trayambakam yajamahé¢ sugandhim
pushlivardhanam Urvarukdmiva bandhanidn mrityor-
mukshi ya mA mritat.

Sens : AUM! Nous vénérons le Seigneur aux trois yeux,
parfumé, qui donne la force et libére de la mort. Puisse-t-il
nous libérer des liens de la mort.

Définition : Cette formule mentale est le plus important
des mantra-s de Rudra, 1'aspect destructeur de Shiva.

t : Elimine tous les stigmates de la mort, empéche
le wvieillissement du corps.

FRéférence : Uddisha Tanfra.

LE ROI DES FORMULES-MENTALES (MANTRA-RAJA)

Texte : SHrim, Hrim, Klim, Krishniya svaha.
Sens : Fortune, illusion, désir, offrande au Sombre-diey,

Définition : Cette formule-mentale invoque les trois
aspects de la Supréme-déesse et Krishna, le symbole de
I'amour.

But : Inspire 'amour divin et méne A la libération.

LA FORMULE-MENTALE QUI MET UN FREIN
A L'INFORTUNE

Texte : AUM Ham Hém, him him, hum ham, hem haim,
hom haum, ham hah, ksham ks."li'u:n kshim kshim, kshum
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kshitm, kshem kshaim, kshom kshaum, ksham kshah
Hamsoham.

Sens : AUM, Ham... etc. Je suis l'oie [de la connais-
sance].

Bul : Soppose au pouvoir des esprits malins et des
fantdmes, efface I'influence des mauvaises actions et rend
les poisons inopérants.

Référence : Uddisha Tantra, 166-168.

LA FORMULE-MENTALE-QUI-CALME-LA-COLERE
(KRODHA-SHANTI)

Texle : AUM, Shanté prashanté sarvakrodhopasha-
mani svihé.

Sens : AUM. Paix! Calme! Toute colére est effacéel
Oblation!

Nombre de répétitions : Vingt et une.
Butl : calmer la rage des éléments.

Usage rifuel : prononcer cette formule sur un récipient
d’eau et se rincer la bouche avec cette eau,

Référence : Uddisha Tanfra.

LA FORMULE-MENTALE DU FEU (AGNI-PRAJVALANA)

Terle : AUM, Citpingala Hana Hana, Daha Daha,
Paca, Paca, Sarvandjiidpya sviihd.

Sens : Fen jaune de l'esprit! Tue, tuel Brile, brilel
Mange, mange! Invoque celui qui sait tout. Accepte
I'oblation.

Bul : Faire naitre le feu.
Référence : Mahdnirvdna Tantra, 6, 142,
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LA FORMULE-MENTALE POUR-ARRETER-LE-FEU
(AGNI-STAMBHANA)

Texle : AUM, Namo agnirdpdya mama shariré stham-
bhanam kuru kuru svahi.

Sens : AUM, Je te salue, arréte l'action du feu dans
mon corps. Accepte 1'oblation.

Nombre de répétilions : cent huit.

Bul : Immuniser le corps contre le feu.

Riles : Prendre de la graisse de grenouille, la mélanger

avec le jus de la plante de ghikumar et s'en frotter le
corps en prononcant le mantra.

Référence : Uddisha Tanlra.
FORMULE POUR-ARRETER-LE-SOMMEIL
(NIDRA STAMBHANA)

Texte : AUM! Namo bhagavaté Rudriya nidrim
stambhaya!
Thah, Thah, Thah!

Sens : AUM! Je salue la déesse. Puisse le Seigneur-des-
larmes paralyser le sommeil.
Thah Thah Thah.

Nombre de répéfitions : Cent huit.
But : Empécher de dormir.

Rites : Ecraser les racines des plantes Brihati 'et Muléthi,
filtrer & travers une étoffe et respirer 'odeur en répétant
cette formule.

Référence : Uddisha Tanfra.
LA FORMULE-MENTALE-DE-CINQ-LETTRES
(PARCAKSHARA)

Texle : AUM! Namah shivaya.
Sens : AUM! Je salue Shiva.
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Définition : Cette formule est celle d'un des principaux
manira-s utilisés par les hindous. 1l a des formes diffé-
rentes selon les qualifications des adorateurs. Le chiffre
trois est le chiffre du Cosmos. Le chiffre cinq est le chiffre
de la vie. Les cing lettres de la formule mentale de Shiva
représentent les cing aspects qui caractérisent toutes les
formes de vie, en commencant par les cing éléments.

But : La réalisation spirituelle aussi bien que le succés
humain. Fait reculer la crainte.

Nombre de répélitions : Cent huit ou cing répétitions
trois fois par jour.

Références : Shiva Purdna, Shiva Agama-s, Bhasma-
jabala Upanishad (2, 4).

LA FORMULE-MENTALE-DE-L'OIE-DU-SAVOIR
(HAMSA-MANTRA)

Texle : AUM! Hamsah so-ham! Svahi!

Sens : (Ham est la semence-verbale de I'éther. Sa repré-
sente le Soleil.) AUM! je suis lui, il est moi : Accepte
I'oblation!

Définition : Cette formule doit étre répétée an rythme
de la respiration, sans interruption d'une aurore & la
suivante, N'importe qui peut la prononcer.

Nombre de répétitions : 21.600.

But : Réaliser les quatre buts de la vie : la vertu, le
plaisir, le suceés, la libération.

LA FORMULE-MENTALE-DE-HUIT-SYLLABES,
DE VISHNU

Texte : AUM! Namo Nardyiniya!

Sens : AUM! je m'incline devant la demeure-du-savoir
(c’est-a-dire devant celui de qui sont obtenus le savoir
et la libération).
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Définition : doit étre répétée trois fois, trois fois par
jour comme Géyatri.

But : obtenir d'étre libéré.

LA FORMULE-MENTALE DE QUINZE SYLLABES
(PANCADASHI) OU LA PREMIERE DEESSE

Texte : Ka-é-li-l-hrim, ha-sa-kha-la-hrim, sa-ka-la-trim.

Sens : Ka, est la luxure.
e, la matrice.
Ii, I'élément érotique,
14, le dieu porteur de la foudre, ou la terre, ou
Shiva,
hrim, la caverne, la semence-verbale de la déesse.
ha, Shiva.
Sa, énergie.
kha, le vent (ou le désir).
la, le Roi-du-ciel (Indra) ou Shiva.
ka, le nuage ou Shiva (Sakala veut dire Tout).
Cette formule-mentale représente la puissance du Soi,
le pouvoir d’enchantement du monde.

Définition : Répéter vingt et une fois ou cent huit.

But : Réaliser tous ses désirs et atteindre la libération.
Références : Devi Upanishad, Nilydshoda, Shikdrnava
Varivasyd-rahasya, ete. La Lalitd-trishati, un hymne a la

gloire de la déesse, est construit sur les semences-verbales
de cette formule.



II1

LES DIAGRAMMES-SYMBOLIQUES (YANTRA-5)

Les yantra-s ou diagrammes-magiques

ES yanira-s sont des figures géométriques faites d’élé-
L ments linéaires qui représentent les dieux, ou éner-

gies de base du monde naturel. Ces diagrammes sym-
boliques sont les équivalents visuels des manira-s, ou
formules mentales. « Le yanira a comme dme le mantra.
Le dien est 'Ame du mantra. La différence entre le yantra
et le dieu qu'il représente, est similaire & la différence
entre un corps et 'Ame qui I'habite. » (Kauldvaliyam,
cité dans le Shabda-kalpa-druma.)

Les éléments du yanfra sont les idéogrammes vrais ou
naturels dont I'écriture est une application. « Les idéo-
grammes (lipi) sont de cing sortes selon qu'ils s’expriment
par le geste (mudrd), l'image (shilpa), I'écriture, le dessin
ou la gravure. » (Cité dans le Shabda-kalpa-druma.)
Toutes les figures géométriques élémentaires sont des
symboles, sont 'expression de réalités, de lois universelles,
Elles peuvent étre combinées de maniére 4 devenir les
représentations des forces ou des qualités particuliéres
qui caractérisent certains aspects de la création. Il n'existe
aucune forme, aucun mouvement qui ne puisse &tre



524 LE POLYTHEISME HINDOU

ramené & une combinaison de formes élémentaires, Les
diagrammes symboliques construits avec des éléments
géométriques simples, permettent de représenter analyti-
quement les énergies qui sont 4 la base des formes appa-
rentes et de représenter les aspects créatifs du Cosmos
que nous appelons des dieux.

Les diagrammes-symboliques forment en général des
figures & deux dimensions, mais ne sont dans ce cas que la
projection plane d'une figure de l'espace. Le dessin sur
un plan suggére la figure & trois dimensions que le yanira
est en réalité. Et cette figure & trois dimensions n'est elle-
méme que l'image statique d'une combinaison de forces
en mouvement qui expriment la nature d'une divinité
vivante.

Les yanfra-s sont la base inévitable de toute tentative
de représentation symbolique, de toute forme sacrie, de
toute image d'un dien, de toute architecture religieuse,
des autels, des temples et des gestes rituels. Ils sont utilisés
dans toutes les formes de culte, la divinité étant invoquée
en tracant son diagramme et en prononcant sa formule-
mentale.

Les diagrammes symboliques peuvent exprimer 'aspect
intérieur de toutes les formes de la création, la nature
des hommes et des animaux comme celle des dieux. « 11
existe dans le monde des yanira-s innombrables. Chaque
objet, chague feuille, chaque fleur est un diagramme qui
par sa forme, sa couleur, son odeur, nous raconte 1'histoire
de la Création. » (Manira-yanira-tanira, Kalyina, Shakti
anka, p. 390.) « C'est ainsi que Vishnu peut étre vénéré
dans 'eau, dans le feu, dans le cceur, dans le disque solaire,
et dans le diagramme qui le représente. » (Ndradiya
Sambhita. ) « I réside également dans les galets noirs (shala-
grima), les joyaux, les images et les figures symboliques
tracées sur le sol. » (Gautamiya Tanira.)

« La déesse est vénérée dans Ilﬂl*g'a]le sexuel, dans un
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livre, dans un dessin symbolique ainsi que dans une
image, dans de I'eau ou dans une pierre. » ( Yogini Tanira.)

Une fois que nous connaissons le sens des éléments
géométriques qui les composent, nous pouvons lire le sens
apparent de tous les yanira-s. Leur sens secret, qui est la
nature méme d'un dieu, est plus difficile & saisir et ne peut
normalement étre réalisé qu'a I'aide du pouvoir de percep-
tion obtenu par la pratique du yoga. Le secret des yanira-s
est 'une des formes les plus jalousement gardées de
I'enseignement ésotérique hindou, car on attribue au
yantra, rendu vivant par les rites, un pouvoir sans limites.

LE POINT (BINDU)

Le point est un concept spatial. Tout mouvement,
toute forme, peut étre con¢u comme fait de points. La
nature de l'espace, de I'éther, est la localisation, c'est-a-
dire la possibilité de définir des endroits, des points parti-
culiers. Le point mathématique, sans extension et partout
présent, exprime la nature de I'éther. Le point peut aussi
représenter la limite entre deux différents ordres d'exis-
tence, ainsi que le point de départ de toute manifestation.
Lorsqu'un stade non manifesté d’existence commence a
se manifester, sa manifestation doit commencer quelque
part en un point de I'espace, en un point du temps. 1l
doit exister un moment oii il n'a pas encore d’extension
et oll pourtant il a commencé d’avoir une localisation.
Ce premier instant, dans lequel une chose n'existe pas
et pourtant va exister en un lieu donné, est représenté
par le point, limite du manifestc.

LA LIGNE DROITE

Lorsqu'un point se meut indépendamment d’une attrac-
tion extérieure, son mouvement trace une ligne droite.
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La ligne droite représente le mouvement sans obstacle,
¢’'est-d-dire le principe du développement,

LE TRIANGLE IGNE,
LA POINTE DE FLECHE ET LA FLAMME

Tous les développements qui peuvent étre assimilés &
une montée, 4 un mouvement ascendant, peuvent étre

/A AQ

représentés par une pointe de fléche ou une flamme. Le
triangle avec son sommet vers le haut représente aussi
la méme tendance. Les trois formes sont des symboles
du feu, identifié au principe méle et au phallus, image de
Shiva, le Procréateur. Le méme symbole sert a représenter
la Personne-cosmigue, Purusha, I'aspect mdle du Cosmos.
Tout mouvement ascendant est caractéristique de 1'élé-
ment igné dont I'activité mentale est la forme subtile,
Son symbole numérique est le nombre 3.

LE TRIANGLE AQUEUX,
L'ARC DE CERCLE, LE CROISSANT ET L'ONDE
Le triangle dont le sommet pointe vers le bas représente la
force d'inertie qui tend vers le bas, paralyse I'activité,

vu@m

On l'associe avec I'élément aqueux qui cherche toujours
4 descendre, 4 s'aplanir, & égaliser son niveau. C'est
I'aspect passif de la création. On l'identifie done au voni
ou organe femelle qui est le symbole de I'énergie (shakti)
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ou de la Nature-cosmique (Prakriti). Les autres symboles
de I'élément aqueux sont 'onde, 'arc de cercle et le crois-
sant. Le symbole numérique correspondant est le nombre 2.

LE CERCLE

La notion du cercle nait des révolutions des astres.
Le cercle est le symbole de tout ce qui revient a son point
de départ, de tous les cycles, de tous les
rythmes qui rendent possible I'existence.

Le mouvement circulaire est la carac-
téristique de la tendance orbitante (rajas)
qui est la nature du monde perceptible.

Un cercle intérieur peut toutefois repré-

senter le repli de la manifestation sur elle-

méme et |'énergie enroulée qui, lorsqu'elle se déploie,
permet aux étres de traverser la sphére des formes mani-
festées et d’'atteindre la libération.

L'HEXAGONE

Le cercle est quelquefois pris comme un symbole de
I'air, bien que la représentation conven-
tionnelle de l'élément air soit I'hexagone.
Le mouvement est la qualité caractéristique
de I'air, mais ce mouvement est versatile
et désordonné. On le représente par les
multiples de 2 et de 3 qui sont les nombres
de la nature inanimée.

LE CARRE

La notion d'étendue est représentée par le
nombre 4, le premier carré ou multiple, le
plus simple des nombres représentant une
surface. La terre est appelée I'étendue et son symbole

est le carré.
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LE PENTAGONE

Toute existence est régie par le nombre femelle 2 et le
nombre méle 3. Leur produit, tous les nombres obtenus
en multipliant les puissances de 2 et 3,
donne naissance au monde des formes. Mais
c'est quand ils s'unissent pour former un
seul nombre que le principe de la vie appa-
rait avec le nombre 5, soit 2 4 3. Le nombre
5 domine toutes les structures vivantes. Le
nombre 5 est le nombre de Shiva, la source
de la vie et de la mort. Nous retrouverons le pentagone
sous sa forme étoilée appelée le Destructeur-du-désir,

LA CROIX

Lorsque le point se développe dans 'espace, les quatre

directions apparaissent. La croix est le
symbole de I'extension, du développement,
ainsi que celui de la réduction du multiple
4 'unité, La croix sert également & montrer
la dominationdu 1 surle multiple. C’est un
symbole équivalent a celui des quatre bras
dans la représentation des dieux souverains,

LE SVASTIKA

La connaissance du transcendant est appelée « tordue »

|

parce qu'on ne peul
I'atteindre directement,
parce qu'elle est en dehors

|

humaine. La simple eroix
représente la réduction i

| du domaine de la logique

P'unité, le champ de la

manifestation extérieure qui, partant d'un point central,
le bindu, symbole de I'éther, se répand dans les qualtre
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directions sous la forme des quatre éléments perceptibles.
Ceci n'est pas exact du point de vue de la divinité trans-
cendante qui ne peut jamais étre ramenée & I'unité. C'est
ce qui est indiqué par les branches tordues du svastika,
qui, bien qu’il soit aussi relié au centre, n'y raméne pas et
se perd dans I'immensité indéterminée de 1'espace.

La connaissance des aspects transcendants du divin
ne peut étre atteinte qu’indirectement, par les voies
détournées de la main droite et de la main gauche. C'est
pourquoi les branches du svastika peuvent étre courbées
dans un sens ou dans l'autre. Utilisé comme symbole d'heu-
reux augure, le svastika a pour but de nous rappeler que
la réalité supréme n'est pas accessible 4 l'esprit humain
et n'est jamais sous le contréle de I'homme,

L'HEXAGONE ETOILE

L'hexagone étoilé (en fait un dodécagone) est I'un des
éléments les plus employés dans les diagrammes-symboli-
ques. Il est formé d'un triangle igné péné-
trant dans un triangle aqueux. Nous avons
vu que l'un représente le principe mdle, la
Personne-cosmique, le phallus, et 'autre le
principe féminin, la Nature-cosmique, le
yoni. Lorsque les deux principes sont unis,
sont en coition, s'équilibrent I'un l'autre, ils
forment cette étoile 4 six branches qui représente la troi-
siéme tendance (rajas) qui manifeste l'univers. Le cercle
par lequel on entoure parfois cette figure étoilée représente

le champ dans lequel s'exerce son action, c'est-
a-dire le temps.

Lorsque les deux triangles se séparent, le monde
disparait, le temps cesse d'exister. Le point limite
du monde qui va disparaitre est représenté
par la forme du sablier, la forme du tambour

de Shiva.
84



530 LE POLYTHEISME HINDOU

LES LOTUS

Tous les nombres symboliques corres-
pondant & des entités particulitres sont
représentés par des formes de fleurs an
nombre de pétales wvariable appelées des
lotus,

Les principaux yantra-s
LE ROI DES DIAGRAMMES (YANTRA-RAJA)

Le roi des diagrammes-symboliques est décrit dans le
Mahdnirpdna Tantra : « Tracer un triangle contenant la
semence-verbale de I'Illusion (HRIM). Autour se trouvent
deux cercles concentriques. Indiquer deux par deux les
seize étamines et les huit pétales du lotus, le tout est
enfermé dans la cité terrestre faite de lignes droites,
avec quatre portes qui doivent étre d’agréable apparence.

« Pour plaire & la divinité, il faut tracer ce diagramme
i l'aide d'une aiguille d’or ou avec une épine de I'arbre
de Bel sur une plaque d'or, d’argent ou de cuivre, enduite
avec le suc des fleurs de svayambhu, kunda ou gola on
encore avec du santal, de I'aloés odorant, du kunkuma
ou de la pite rouge de santal. » (Mahdnirvdna Tanira,
15, 172-176.)

Le but de ce diagramme est de créer des contacts avec
les mondes surnaturels. Griice 4 son aide, le fidéle peut
acqueérir tous les pouvoirs naturels et surnaturels.

Au centre du diagramme le caractére HRIM représente
Lakshmi, la divinité de la Fortune. Autour d'elle est le
triangle igné! qui attire dans son mouvement ascendant
I'énergie enroulée, indiquée par le cercle qui 'entoure.
Les seize étamines représentent la perfection, les huit

1. Woodroffe décrit la forme Shakia de ce diagramme, dans laguell
=:= triangle igné est remplacé par le triangle aqueux ; '-!E:E lz
as, polntan
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pitales la tendance cohésive, c'est-d-dire Vishnu. Le cercle
extérieur est la création, le mouvement circulaire dont
toute chose est née. Le pouvoir sur le monde manifesté

est représenté par le carré, symbole de la terre. Sur les
quatre cotés sont les quatre portes menant de la terre
aux mondes de 'Au-dela.

Au nord (vers la gauche) est la porte des dieux (deva-
yina), au sud (sur la droite), la porte des ancétres (pitri-
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yina). A l'est (vers le haut) est la porte de la voi®
sacrée du Soleil et 4 l'ouest (en bas) la porte royale,
la voie du Seigneur des eaux, Varuna. Les quatre portes
ménent dans les quatre directions formant la croix,
symbole de I'universalité. Cette croix se développe en
un double svastika qui indique le retour au principe
par les deux chemins détournés de la main droite et de la
main gauche.

LE DIAGRAMME SYMEBOLIQUE
PROTECTION-DE-TOUTES-PARTS (SARVATO-BHADRA)

Ce diagramme, décrit dans le Gaulamiya Tantra (30,
102-108) est considéré comme l'instrument de la réalisa-
tion de tous les désirs, dans le présent
et le futur, dans le monde visible et le
monde invisible, « Son nom qui veut
dire carré-de-toutes-parts, est aussi le
nom du char de Vishau. Il indique
I'état d’équilibre entre 1'activité et le
repos, entre l'acquisition et le renon-
cement. Celui qui de tous cités est égal A lui-méme,
au-dedans et au-dehors, fleurit et porte fruit. Celui
qui est bien assis sur le char de sa vie, protégé de
tous cotés, parfait dans toutes les directions, ne craint
pas le danger. » (Mantra-yanira Tanira, Kalyana, Shakti
anka, p. 389.)

Ce diagramme a huit carrés de chaque cdté. C'est donc
un diagramme de Vishnu correspondant & la tendance
cohésive, 4 la voie de la main droite,

CELUI-QUI-EFFACE-LE-DESIR (SMARA-HARA)

La description de ce diagramme est donnée dans Je
Shydmdstava Tantra (vers 18 et suivants), Il est formeé
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de cing triangles entourant un pentagone. C'est done un
yantra de Shiva, puisque 5 est le nombre qui corres-
pond au principe procréateur et destruc-

teur. A
Ces triangles sont ignés et forment des

phallus de feu.
« Par le pouvoir de ce diagramme "homme
peut dominer Eros (Kdma). L'adepte qui

connait son secret est protégé de toutes

parts, de sorte qu'aucun ennemi ne peut I'émouvoir &
I'aide des armes de la luxure, la colére, l'avarice, 1'erreur,
la souffrance ou la crainte. [C'est un instrument de
réalisations magiques, et] celui qui le vénére peut se
transporter ot il lui plait dans ce monde ou dans d'autres
sans rencontrer d'obstacles. Ce yantra aide I'homme
4 vaincre le pouvoir d'Eros et les illusions de la vie. »
(Mantra-yanira Tanira, p. 389.)

Celui-qui-efface-le-désir est utilisé pour waincre les
ennemis extérieurs ainsi que pour se conquérir soi-méme.
Son usage comme un instrument de magie noire est
expliqué dans le Yanfra Cinldmani (7, 5).

Ce yantra a aussi une autre forme expliquée dans le
Kdll Tanira. « 1l a aussi cing triangles mais ils sont 1'un
dans l'autre. Deux de ces triangles sont aqueux, féminins,
trois sont ignés, masculins. Chaque stade de manifesta-
tion est alternativement igné ou oblationnel, dévorant
ou dévoré, méle ou femelle. »

Ceci est vrai également des enveloppes successives qui
entourent 1'dme individuelle et forment I'étre humain.
Le cercle intérieur représente 1'énergie enroulée qui,
lorsqu’elle s’éveille, permet 4 I'homme de dépasser les
cing sphéres de la manifestation intérieure et extérieure.
Le cercle extérieur indique la puissance créatrice du feu
qui fait naitre 'univers manifesté du sein des eaux primor-
diales. » (Manira-yantra Tanira, p. 389.)
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Le lotus aux huit pétales est le principe préservateur
Vishnu qui crée la stabilité du monde. Autour est le

carré, la terre, avec ses quatre portes et le double svastika
dont le sens a déja été expliqué.
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LE DIAGRAMME DE LA LIBERATION (MUKTI)

Ce diagramme est décrit dans le Kumari Kalpa Tanfra.
Il est fait d’'un carré, d'un triangle igné, d'un triangle

e o 1

Il

St

aqueux, d'un hexagone et d'un cercle placés les uns dans
les autres. L'ensemble est entouré d'un octogone et d'un
carré avec quatre portes. Au centre est la semence-verbale
de I'lllusion. Ce diagramme représente les différents

principes que l'adepte devra dominer dans son effort
pour atteindre la libération.
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LE DISQUE DE LA FORTUNE (SHRI CAKRA) —

Le diagramme de la beauté, de I"harmonie (Shri yantra)
ou disque de la fortune (Shri cakra).

Le Shri ecakra représente la déesse universelle. C'est
I'un des principaux yantra-s utilisé dams le culte tan-
trique,
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LE GANAPATI YANTRA

Le Ganapati-yantra indique I'identité du macrocosme
et du microcosme.
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LE VISHNU YANTRA

Le Vishnu vantra exprime l'omniprésence de sativa,
la tendance cohésive.
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LES IMAGES (MURTI)

Les images des dieux

faire par des gestes (mudrd-s). Il existe un nombre

important de gestes symboliques employés dans
les rites, dont le but est d’évoquer des étres surnaturels.
Beaucoup des gestes par lesquels les dieux peuvent étre
évoqués sont aussi employés dans l'art sacré de la danse
pour suggérer leur présence.

Certains gestes indiquent les qualités qui caractérisent
un étre particulier dont l'image fera voir ces gestes. Les
proportions qui ont une valeur symbolique jouent un role
essentiel dans les images ainsi que dans l'architecture des
temples. 11 y a un canon différent pour chaque catégorie
d’étres. Ces canons sont donnés dans les traités d’art plas-
tique. Les proportions des images et de l'architecture
sacrées sont en rapport avec celles que forment les inter-
valles musicaux. C'est pourquoi les sons musicaux sont
aussi en rapport avec les dieux. Les diagrammes, les
gestes, les proportions et les attributs forment les éléments

des images des dieux.
Le but de I'image est de représenter, par une combi-

L.q. troisitme facon de représenter les dieux est de le
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naison de formes et de proportions, un aspect fondamental
de I'univers et de la conscience qui préside 4 son mouve-
ment. Ces aspects ne sont pas perceptibles pour nos sens.
« L'idée du culte des images est de vénérer I'invisible &
travers le visible. Nulle part les hommes n’adorent du
bois, de la pierre ou du métal. C'est 'essence divine,
immanente, donc toujours proche, qui est invoquée par
le pouvoir des paroles et des rites et qui devient objet
d’adoration dans une image. C'est & travers la notion du
particulier que la conception du tout peut se former dans
'esprit. » (Karapdtri, Lingopdsand rahasya.)

« Pour que I'homme puisse réaliser son destin spirituel,
des formes sont imaginées pour symboliser I'Immensité
qui réside dans toutes les qualités bien qu’elle soit elle-
méme au-deld de toute qualité, de toute compréhension,
de toute forme. » (Un Tantra, cité dans Lingopdsand
rahasya.)

L'image d'un dieu est donc une forme utilisée pour
concentrer la pensée sur une abstraction. Cette image est
appelée une matérialisation (marti). Ses attributs peuvent
étre groupés de diverses maniéres. Les images qui combi-
nent le plus grand nombre de caractéres essentiels repré-
sentent les principaux dieux. Celles qui n’envisagent que
quelques attributs sont les images des dieux mineurs,

Les statues des dieux ont habituellement plusieurs bras
et plusieurs tétes, des traits particuliers et une couronne.
Chaque dien a pour monture un animal qui est appelé
son veéhicule. Il porte aussi des accessoires et des attributs,
Des images qui ne présentent que de légéres différences
dans la position des accessoires ou dans les gestes sont
classifiées comme les divers aspects d'un méme dien.

La valeur d'une image réside dans sa forme plutét que
dans la matiére dont elle est faite. Toutefois les images
de certains dieux doivent de préférence étre faites dans
une matiére donnée (de I'or, de I'argent, du bronze, de la
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pierre, ete.). Les images sont parfois classées d'aprés la
substance dont elles sont faites.

« Les images sont de huit sortes, étant faites de pierre,
de bois, de métal, de terre cuite, et de pierres précieuses.
Elles peuvent aussi étre peintes ou étre seulement men-
tales. » (Bhdgavata Purdna, 11, 28, 12.)

L'adoration des idoles

Si loin que nous remontions dans 'histoire de la pensée
indienne, nous trouvons 'emploi raisonné d'idoles servant
4 représenter des abstractions. Toute 1'iconographie hin-
doue est basée sur un code de symboles qui expriment les
affinités réelles qui existent entre les formes et les idées.
Les idoles des dieux sont une application d'équivalences
symboliques comme c'est aussi le cas pour les diagrammes
magiques et pour I'écriture. Le code de symboles qu'em-
ploient les hindous semble venir de temps extrémement
anciens. Son origine se perd dans les fges lointains de
I'humanité préhistorique.

Lorsque nous trouvons parmi les peuples primitifs ou
civilisés, des icones, des idoles, des images étranges aux-
quelles une efficacité particuliére ou des pouvoirs magiques
sont attribués, nous pouvons d'ordinaire découvrir leur
origine dans d'anciens cultes ou des récits symboliques
dont le sens a été perdu.

Ceux qui croient pouvoir découvrir le sens et les impli-
cations des dieux hindous, dans des croyances primitives
qu'ils reconstruisent arbitrairement, ne font pas justice
a la logique, ni 4 I'usage systématique des attributs sym-
boliques employés. Leurs efforts ne nous aident en rien
& comprendre la signification des idoles et nous ménent a
une conception erronée de I'histoire religieuse.

L'idée que les dieux hindous avec leurs membres nom-
breux, leurs formes en partie animales, sont des étres
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monstrueux, nés de la crainte ressentie par 1'homme
primitif devant le mystére de la nature ne pourrait jamais
avoir été suggérée par des gens comprenant les langues
et les symholes des hindous. Si certains dieux nous sem-
blent avoir des traits surprenants ou monstrueux, c'est
que nous n'en comprenons pas la signification. C'est seu-
lement un besoin de symboles plus complexes, plus éla-
borés qui écarte l'art des images du simple anthropo-
morphisme. Les hindous savent généralement que les
idoles sont des symboles et ils ne considérent pas 'idole
en soi comme une chose vivante ayant des pouvoirs
magiques directs.

Des étrangers sont parfois surpris quand ils voient de
magnifiques idoles modelées dans la glaise et décorées
avec ark et amour, vénérées avec un grand déploiement
de cérémonies et de foi, jetées ensuite dans les étangs ou
les riviéres ou elles se dissolvent peu & peu sans que per-
sonne s'intéresse 4 elles. C'est que l'idole n'est qu'un
instrument qui n'a pas de valeur une fois qu'il a joué son
role. Méme les images de pierre ou de bronze vénérées
dans les temples sont jetées et remplacées lorsqu’elles
sont usées ou endommagées.

Les adeptes du yoga, experts dans une technique qui
permet I'expérience directe des entités subtiles, n’ont pas
besoin d'images ni de mythes. « Le yogin percoit celui-qui-
donne-la-paix dans son propre cceur. Les images sont
faites pour les besoins des non-réalisés, » (Jdbdla-darshana
Upanishad, 4, 59.) Toutefois « ceux qui n'ont pas atteint
la réalisation divine ont besoin du secours des idoles.
C'est pourquoi les idoles sont nécessaires. » {Chaldri,
Commentaire du Tantra-sdra-sangraha.)

L'erreur des iconoclastes est de croire qu'une image men-
tale est moins une idole qu'une image matérielle. En
réalité la forme extérienre de I'image est une aide pour
comprendre sa valeur relative. C'est chez les iconoclastes
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les plus violents que nous trouvons la conception de Dieu
la plus matérielle, la plus enfantine, la plus anthrepo-
morphique, Pour aveir un sens, |'opposition aux images
devrait s'attaquer d'abord aux images mentales.

Lorsqu'une image ou I'histoire d'une incarnation ou
d'un prophéte ou de toute autre manifestation du divin
en vient & étre regardée comme une réalité matérielle,
comme un fait historigue, au lieu d'étre comprise comme
un symbole, elle a perdu la partie la plus importante de
sa signification et est devenue en effet un objet d'idolatrie
et de superstition.

Depuis des temps trés anciens, il a existé des groupe-
ments religieux qui se sont opposés & la représentation de
principes abstraits sous la forme de dieux personnels, &
l'utilisation d'images mentales ou matérielles des dieux
car ils considéraient de telles pratiques comme inutiles ou
dangereuses. De telles religions, comme celle des jaina-s
par exemple, préférent vénérer des saints ou des sages
comme les formes wvisibles & travers lesquelles nous pou-
vons atteindre la réalité transcendante. Le bouddhisme
primitif suivit la méme voie. Comme l'interdiction conecer-
nait principalement 1'image mentale plutdt que de simples
symboles de pierre, elle ne conduisit jamais a la suppres-
sion des images mais 4 une prédominance d'éléments
esthétiques et a la vénération d'étres humains dont les
portraits remplacérent les images plus imaginatives des
étres surnaturels. Les apparitions des dieux parmi les
hommes ne sont pas des faits historiques, bien qu’elles
puissent se localiser autour d'un personnage historique,
Les manifestations du divin sont l'expression extérieure
des lois cosmiques. Les caractéristiques de la divinité sont
la permanence et l'universalité. Si une manifestation
divine peut étre concevable, elle doit avoir lieu partout,
sans cesse et sur tous les plans, dans tous les aspects du
monde physique ou subtil, dans tous les microcosmes

a5
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comme dans le macrocosme. Si un principe universel se
manifeste dans une individualité vivante, ceci ne saurait
étre un simple accident historique. Dans chaque univers,
pour chaque cycle principal ou secondaire, les mémes
« incarnations » se reproduisent de méme que la méme
entité (Vydsa) récrit les livres saints, Age aprés ge, méme
si elle se manifeste 4 travers des individus distincts, mais
dont le caractére et les fonctions sont les mémes, Vyisa
et tous les autres principes de Ia manifestation divine,
existent aussi en nous-mémes comme les éléments de la
structure de notre é&tre. Nous pouvons donc trés bien
envisager que cet aspect intérieur est le plus réel et que
le mythe de Vydsa et des avaldra-s historiques n'est qu’un
symbole.
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LES RITES

La vie envisagée comme un rite

Axs la conception hindoue de l'existence, il n'y a
D pas de séparation entre des aclivités sacrées et
des activités profanes. La vie entiére de I'homme
est une participation & la symphonie cosmique. La vie est
un sacerdoce. Il n'y a pas d’'actions indifférentes. Tous nos
gestes, tous nos actes ont des conséquences. Ils doivent
donc étre réglés pour se conformer au dessin harmonieux
de 1'Univers.

Il existe un rituel du bain, un rituel des repas, un rituel
de 'amour, un rituel de la procréation. Il existe des rites
du matin, de midi, du soir et de tous les points cruciaux
des cycles des saisons, des années, de la vie. 1l y a une
maniére rituelle de respirer, une maniére rituelle de se
vétir, une maniére rituelle d'étudier. Il y a des rites du
fen, des rites de changement de condition humaine, des
rites pour tous les événements de la vie. Toutes nos actions
sont des formes de culte et doivent donc étre accomplies
avec calme, modération, ordre et précision. « Ayant par
ses actes rendu un culte aux dieux, I'homme atteint la
libération. » (Bhagavad-Gitd, 18, 46.) En sanskrit il n'y a
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pas de mot distinct pour l'action physique et I'action
rituelle. Toute action est une forme de rite.

Les rites d’adoration

Les rites de la vie peuvent étre l'instrument de toutes
les réalisations, il existe toutefois d'autres formes de rites
que nous pouvons appeler extérieurs, pour les différencier
des rites vitaux ou intérieurs, et qui constituent des
techniques particuliéres dont le but est de créer des contacts
entre ce monde et d’autres mondes. Par ces rites, I"homme
peut obtenir l'aide de divinités et d’autres étres surnaturels
qui le guident dans ses efforts vers un progrés spirituel ou
matériel.

11 existe des relations d’harmonie entre les divers mondes
et I'on peut, par I'action des rites, provoquer entre eux
des résonances comme celles des instruments & cordes
qui vibrent quand on fait résonner l'un d'entre eux sur
des notes qui leur sont communes. Le rite est I'application
de la science des correspondances subtiles. Sa valeur ne
peut étre appréciée en termes d'apparences matérielles,
mais seulement par le résultat qu'il produit en éveillant
des énergies intérieures ou extérieures.

A cause de la concordance qui existe entre le macro-
cosme et le microcosme, tous les rites ont un effet simultané
sur les ¢énergies qui gouvernent les fonctions du corps
humain et celles qui gouvernent les fonctions du corps de
I'Univers et que nous appelons des dieux. En dehors de
leur effet propitiatoire sur les étres subtils, les rites ont
donc également un effet physique et psychologique. Ces
deux fonctions du culte sont inséparables. Les rites sont
un art magique, par lequel, & I'aide de sons, de formes, de
rythmes, de gestes, de fleurs, de lumiéres, d'encens et
d'offrandes, I'esprit de eelui qui les pratique est emporté
loin de ses préoccupations matérielles vers un monde divin
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de beauté tandis que le dieu vénéré, lui aussi enchanté,
est rapproché de I'homme. Les deux formes principales
de rites sont les cultes individuels (pjd) et les sacrifices
rituels (yajiia).

La technique du culte

Bien que certaines formes d'illumination intérieure
puissent permettre des contacts avec les états les plus
élevés de I'étre que nous appelons des dieux, par la seule
force d'un désir intérieur, de tels contacts demeurent des
expériences accidentelles qui ne peuvent étre renouvelées
4 volonté et dont la nature exacte n'est pas controlable.
Il n'y a aucune raison de ne pas utiliser la technique des
rites qui facilite considérablement ces contacts.

Méme les formes mentales de culte doivent suivre un
ordre systématique, car I'homme, par son seul pouvoir
mental, n'est pas capable d’atteindre le divin. Le pont des
rites extérieurs ou mentaux est essentiel pour établir un
contact et pour le maintenir.

Les mondes invisibles sont nombreux et variés. L'effet
des rites n'est pas directement vérifiable, ils peuvent
donc créer des contacts autres que ceux qui sont recherchés
et avoir des résultats contraires & ceux qui sont désirables,
Ils sont donc des instruments dangereux et seuls des
techniciens compétents peuvent en altérer la forme. « Je
suis le maitre et le bénéficiaire de tous les rites, c'est
pourguoi ceux qui ne connaissent pas ma nature subtile
ne peuvent réussir. » (Bhagavad-Giid, 9, 23.)

Une légende fameuse est racontée dans le Mahdbhdrata :
« L’artisan céleste Tvashiri organisa un grand sacrifice pour
obtenir d’avoir un fils qui détruirait Indra, le Roi-du-ciel.
A cause d'une légére erreur dans I'accent tonique, les mots
« Indra shatruh » qui voulaient dire « Indra I'ennemi »
prirent le sens de « I'ennemi d'Indra » et ce fut Vritra, le
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fils du Sacrificateur, qui fut détruit. » (Voir également
Shalapatha Brdhmana, 1, 6, 5, 1.)

Le lien du culte

Le temple des hindous est I'Univers. C'est dans les
foréts, sur les montagnes, au bord des riviéres, & I'ombre
de certains arbres ou dans la maison qu'ont lieu toutes
les cérémonies quotidiennes, toutes les pritres, toutes les
méditations. « Les meilleurs emplacements sont les terres
consacrées, la rive des fleuves, les cavernes, les lieux de
pelerinage, le sommet des montagnes, les confluents des
riviéres, les bois sacrés, les bocages solitaires, 'ombre de
I'arbre de Bel, les vallées, les prairies oii pousse la plante
de Tulsi, les pAturages, les temples oit Shiva est représenté
sans son taureau, le pied des figuiers saints ou des arbres
amalaki, les étables, les fles, les sanctuaires, les plages, sa
propre maison ou la demeure d'un maitre, les lieux qui
portent & la méditation, les endroits solitaires ol I'on n’est
pas troublé par les animaux. » (Gandharva Tantra, 7.)

11 existe des constructions qui, par leur structure, eréent
une atmosphére favorable pour le culte des dieux. Cest
pourquoi les traités d'architecture sacrée attachent une
importance trés grande aux proportions de la maison et des
chapelles réservées aux rites, ainsi qu'aux proportions des
temples. Toutefois les temples n'ont qu'une importance
secondaire. Ils ne sont pas, comme dans d’autres reli-
gions, le lieu de réunion des fidéles, mais sont les demeures
des dieux, des endroits olt un aspect particulier du divin
est honoré, vénéré par des prétres qui sont ses serviteurs.
Les hindous vont au temple comme ils vont rendre visite
4 un saint homme ou & un lieu de pélerinage ou 4 un lettré
renommé, [ls s'inclinent devant I'idole et lui offrent des
fleurs et de I'encens. Mais si ces sanctuaires n'existajent
pas, la vie religieuse et les rites hindous n'en seraient en
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aucune maniére affectés. Certaines classes d'hindous n'ont
pas le droit d'entrer dans certaines parties du temple
(de méme que les femmes ne pénétrent pas prés de I'autel
durant les offices catholiques), mais ceci n'implique pas
qu'ils n'accomplissent aucun rite ou n'ont pas de vie
religiense,

Les principaux éléments du culte individuel (piija)

Les rites sont un art complexe et minutieux. Bien qu'il
existe des rites collectifs, les rites sont le plus souvent des
exercices individuels dans lesquels le fidéle, seul avec son
dieu, dans une chapelle solitaire, accomplit des cérémonies
avec I'aide de fleurs, d’encens, d'eau consacrée et d'offrandes,
dans le but d'établir une relation harmonieuse avec le
monde surnaturel qui est le prélude nécessaire de la concen-
tration mentale. L'idole est traitée comme un invité
d'honneur recu dans la maison. L'adorateur joue tout un
acte, qui peut durer des heures, dans lequel I'hdte est
accueilli, ses pieds sont lavés, un trone lui est offert. I
est baigné, parfumé, vétu de neuf. On lui offre des fleurs,
de la nourriture, de 'eau & boire et des noix de bétel. On
lui permet de se reposer, on lui offre des présents, puis on
lui dit adieu. Chacun des éléments employés dans ce genre
de culte a un sens symbolique sur lequel I'adorateur doit
concentrer sa pensée.

Les rites que nous décrirons sont de forme tantrique et
tout le monde peut les pratiquer. Les autres rites, diffé-
rents dans leurs gestes symboliques, leurs paroles et les
accessoires employés, sont par ailleurs similaires.

Les parties les plus importantes du culte sont : 19 la
dédication et la purification des éléments (bhita shuddhi)
constituant le corps subtil et physique de I'adorateur.
20 La dédication des différentes parties du corps & des
dieux particuliers avec ['aide des semences-verbales
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(nyisa). 3° Le contrdle du souffle (priniyima). 4° La
concentration mentale (dhydna). 50 L'adoration mentale,
6o La répétition de formules mentales,

La dédication du corps

La dédication au dieu du corps de l'adorateur est le
prélude nécessaire au culte cérémoniel. L’adorateur purifie
el consacre chaque partie de sa personne pour devenir
digne de paraitre devant un dieu. « Personne ne peut
honorer un dien s'il n'est pas lui-méme devenu un diew.
La répétition de formules sacrées sans une dédication
préalable des parties du corps aux différents esprits divins
est démoniaque et inutile. Pour honorer un dieu, I’homme
doit devenir I'dme de ce dieu par la dédication, le controle
du souffle et la concentration jusqu'a ce que le dieu ait
fait de son corps sa demeure. » { Gandharva Tanira. )

La purification

L'acte préliminaire de tout rite est la purification de
I'adorateur et des accessoires du culte,

« 1° La purification de la personne de I'adorateur
consiste en un bain. La purification des éléments subtils
du corps (bhiita-suddhi) se fait par le controle du soufile
et par la dédication des six principales parties du corps
aux six dieux auxquels elles correspondent. Les autres
dédications se font aprés,

« 20 La purification des lieux se fait en les nettoyant
avec soin, en décorant le sol avec des dessins d'heureux
présages tracés avec des poudres de cing couleurs, en y
plagant un trone et] un dais, en bralant de I'encens, en
allumant des lumiéres, en répandant des fleurs, en placant
des guirlandes, ete. Tout ceci doit étre fait par 1'ado-
rateur lui-méme.
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« 32 La purification des formules-mentales est faite en
répétant les syllabes qui les composent & I'endroit puis 4
I'envers.

« 49 La purification des accessoires se fait en jetant des
gouttes d'eau consacrée au moyen de semences-verbales,
puis de la formule mentale acérée (le son « Phal ) et en
faisant le geste-symbolique de la vache (dhenu-mudrd).

« 52 La purification du dieu se fait en placant son image
sur un autel, en évoquant sa présence au moyen de sa
formule secrite et de la formule-de-vie (prdna mantra),
puis en l'ornant de vétements et de bijoux. Aprés quoi
une offrande d'encens et de lumiére doit lui étre faite. »
(Kuldrnava Tanira.)

Pour détourner les obstacles

« L’adorateur doit saluer avec respect les dieux des
portes. D’abord la porte Est, puis la porte Sud, la porte
Ouest et la porte Nord. Il doit ensuite s'incliner devant le
dieu choisi, présent sous la forme de son diagramme. »
(Nigama-kalpa-ldtd, 14.)

Si le sanctuaire n'a qu'une porte, les salutations aux
trois autres dieux se font mentalement. « Il faut entrer
avec le pied droit dans le lieu du culte. » (Shivarcana
Candrikd.) Toutefois on entre du pied gauche si les rites
sont de la main gauche. « Pour éloigner les obstacles
d'origine céleste, I'adorateur doit prendre le regard-des-
dieux (regarder avec des yeux grand ouverts et qui ne
clignent pas). Les obstacles du monde intermédiaire sont
détournés avec l'aide d’aspersions d'eau consacrée au
moyen de la formule acérée. Les obstacles terrestres sont
détournés en tapant trois fois par terre avec le talon du
pied droit. » (Shdmbhavi Tantra.)
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La glorification des dienx

« De méme que ['or n'est libéré de sa gangue que par
le feu, et que c'est la chaleur qui lui donne son éclat, de
méme l'esprit humain, libéré des impuretés de I'action
et du désir, par son amour pour moi, devient mon image
lumineuse. L'esprit se purifie en écoutant et en répétant
les hymnes sacrés qui chantent ma gloire. » (Bhdgavala
Purdna, 11, 14, 25.)

La glorification d'un dieu est une chose différente de
louanges dépourvues de sens. « Glorifier une chose consiste
& prononcer son nom, & décrire sa forme, & proclamer ses
hauts faits, 4 mentionner sa famille. » (Brihad-devatd, 1, 6.)
« Nous ne connaissons pas un étre si nous ne connaissons
pas ses mérites. Toute connaissance, toute science est une
forme de louange. Le dictionnaire chante la gloire des
mots. Les ouvrages scientifiques sont toujours une glo-
rification. Tout ce qui est un objet de savoir est, en tant
que tel, un aspect divin et est glorifié dans les textes qui
en parlent. » (Devald fativa. )

La méditation

La méditation est de deux sortes : formelle ou subtile,
Dans la forme subtile elle se fait sur Je corps verbal, c'est-
d-dire la formule-mentale du dien. Dans la méditation
formelle elle se fait sur une image qui a des pieds, des
mains, ete... Le supra-sensible peut rarement étre atteint
par la pensée, c'est pourquoi il est préférable de se concen-
trer sur I'aspect formel. » (Ydmala Tantra. J

« L'adorateur doit commencer gq méditation en concen-
trant sa pensée sur toutes les parties dy corps de sa divi-
nité d’élection. Il peut ainsi réaliser up état de concentra-
tion tel que si sa méditation se continue sans que rien ne
puisse la troubler de P'extérieur, le corps entier du dien
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choisi apparaitra devant les yeux de son esprit comme une
forme indivisible. De cette fagon la méditation sur 'aspect
formel du dieu devient pen 4 peu plus profonde et plus
stable. » (Principles of Tantras, p. 134.)

Japa, la répétition de formules-mentales

« Le japa ou répétition d’un manira, a été comparé &
I'action de guelqu’un qui secoue un homme endormi pour
le réveiller 1. » Une fois que I'image intérieure du dieu élu
s'est formée avec l'aide de la concentration, la semence-
verbale doit étre répétée tandis que l'esprit se retire de
toute autre pensée... Le japa est de trois sortes : audible,
articulé mais inaudible, et enfin mental... Lorsque la
concentration par ce moyen devient totale, la conscience
de I'adorateur est transférée au dieu représenté par sa
formule-verbale et il cesse d’avoir une individualité dis-
tincte de celle du dieu. (Voir Baradd Kantha Majumdar,
Principles of Tanira, introd. p. 78.)

Les deux lévres de I'adorateur sont identifiées aux
deux principes male et femelle du monde, Shiva et Shakti.
Le mouvement des lévres est leur coit. Le son qui en sort
est le point-limite (bindu), le sperme, le point duquel
la manifestation commence. Le dieu engendré est donc
d'une certaine facon une création, un fils de I'adorateur.

Les accessoires du culte
L'EAU
L’eau est employée a chaque degré du culte comme un
instrument de purification, mais aussi comme I'élément
qui est partout présent dans ce qui vit. Elle est donc un
symbole d'omniprésence.
« L'eau offerte pour laver les pieds du dieu représente

1. Woodroffe, Garland of letfers, p. 210.
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la perception de l'existence-conscience-expérience présente
dans toutes les formes et tous les noms. Le don de I'eau &
boire symbolise la perception du principe-transcendant
dont le monde subtil est pénétré.

¢« La perception du principe-de-la-perception est I'ean
oflerte pour se rincer la bouche.

« L'eau offerte pour baigner I'idole représente la percep-
tion de la conscicnce et de 'expérience (la joie) dont les
trois tendances fondamentales sont pénétrées.

« Une forme de méditation dans laquelle la Déesse-du-
plaisir (Kdmeshvari) qui incarne la conscience est visua-
lisée comme I'objet de toute pensée, est appelée la consé-

cration de l'eau. » (Karapitri, Shri Bhagavati taliva,
p. 192.)

LES ORNEMENTS

« Les divers ornements placés sur I'image symbolisent
les attributs divins tels que d'étre sans déguisement, de ne
jamais décliner, d'ignorer 'anxiété, d’étre immortel. »
fibid.)

LE PARFUM

« L'offrande de parfums représente la perception de la
conscience partout présente dans 'élément terre dont le
corps de l'adorateur est comstitué. » (ibid.) Le sens de
I'odorat est celui dont I'élément terre est la sphére,

LES FLEURS
« L'offrande de fleurs représente la perception de la
conscience partout présente dans I'élément éther. » {ibid. )
L'ENCENS

« L'offrande d’encens représente Ig perception de la
conscience partout présente dans I'élément air. » fibid.)
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LES LAMPES

« L'offrande de la lumiére représente la perception de
la conscience partout présente dans I'élément feu. » (ibid.)

LA NOURRITURE
« L'offrande de nourriture représente la perception du
principe de 'immortalité. » (ibid.) C'est la nourriture qui
assure la continuation de la vie.

LE RIZ
« L'offrande de riz représente la perception de ['exis-
tence-conscience-expérience présentes en toutes choses. »
(ibid.)
LES LOUANGES
« L'offrande de louanges représente le retour des mots
au principe du Verbe, » (ibid.)

LE BALANCEMENT DES LUMIERES

« Le balancement des lumiéres représente le rejet des
objets de la pensée qui sont les aspects du monde inanimé. »
(ibid.)

LES PROSTERNATIONS

« Les prosternations représentent la dissolution de

toute pensée dans le principe universel. » fibid.)

Les voies de la main droite et de la main gauche

Le panthéon avec tous ses dicux, tous ses mythes et
son iconographie complexe ne représente pas des croyances
qui s'opposent, mais illustre la voie de la réalisation
humaine depuis ses formes les plus humbles jusqu'a ses
formes les plus élevées. Il nous présente un tableau du
progrés spirituel. Ses aspects extérienrs guident chacun
selon sa force et son rythme vers le but idéal mais loin-
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tain de la contemplation abstraite. Une fois que I'étre
vivant a réalisé ce but et atteint le degré de I'identifica-
tion compléte, il ne revient jamais dans le monde de
I'existence individuelle. Il demeure dans 1'état de samddhi,
d’identification, que connait temporairement le yogin,
duquel il ne s'éveille plus, bien que son corps puisse rester
vivant pour un certain temps comme un automate incons-
cient.

Toutes les formes de la manifestation ménent a la divinité
mais en passant par des voies distinctes. Ces voies peuvent
étre classifices en trois catégories principales, la wvoie
de I'immobilité¢ ou du non-agir, la voie de la cohésion,
et la voie de la désintégration.

La voie du non-agir rejette toute notion de bien et de
mal, toute forme de religion ou d'irreligion. C'est la voie
des yogi-s qui ont maitrisé leur propre nature. « Renon-
cant a toute religion, prends refuge en moi seul. » (Bha-
gqavad-Gild, 18, 66.)

Ensuite vient la voie de la cohésion, celle de Ja tendance,
saflva, qui cherche 4 libérer I'homme des liens de la Nature,
des chaines de ses instincts. C'est la voie du vertueux,
du pur, de l'ascéte qui renonce i tout. On appelle cette
voie, la voie de la main droite.

La voie qui correspond 4 la tendance désintégrante, a
tamas, utilise le pouvoir de la Nature, les passions et les
instincts de I'homme pour conquérir, avee leur aide, le
monde des sens. Cette voie méne directement dy plan
physique au plan abstrait, parce que, comme nous I'avons
vu, la tendance désintégrante se retrouve aux deux
extrémes du manifesté. Cette voie est celle dy mystique et
aussi la voie de la main gauche qui peut utiliser méme
I'ivresse et I'érotisme comme des moyens de réalisation
spirituelle.

Les rites intérieurs ou extérieurs peuvent

: z - appartenir
4 la voie védique (la voie de la maijn droite)

ou la voie
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tantrique (la voie de la main gauche). « Mon culte est de
trois sortes : védique, tantrique et mélangé. Un homme
doit pratiquer celui des trois qu'il préfére. » (Bhdgavala
Purdna, 11, 27, 7.)

« Le Seigneur-des-larmes a montré dans sa doctrine
de la main gauche que I'avancement spirituel de I'homme
est réalisé le plus siirement au moyen des choses mémes
qui causent sa chute. » (Kuldrnava Tanira.) Cette voie
peut étre dangereuse mais peut aussi donner des résul-
tats aussi rapides qu'admirables. Selon les Tantra-s, les
principales Ecritures qui se rapportent i cette voie, c'est
cette méthode seule qui peut donner des résultats dans
les conditions difliciles de 1'dge des conflits, le Kali-yuga,
dans lequel nous nous trouvons. Il faut plusieurs vies
d'un terrible ascétisme pour atteindre les pieds de la
divinité par la voie de la main droite. Nous voyons done
le moraliste, le chaste, le puritain, se dessécher dans la
pratique de vertus inutiles qui leur apportent, certes,
une gloire toute humaine, mais dont le rythme de progrés
spirituel est trop lent. Seule la passion lorsqu'elle est
adroitement guidée, peut avoir raison de notre égoisme,
de notre vanité, de nos calculs sordides. Seule elle a assez
d’impulsion pour arracher 'homme aux liens qui I'enchai-
nent, & ses intéréts, 4 ses croyances, 4 ses vertus, 4 sa
réputation.

L'un des principes essentiels de la voie de la main
gauche est d'assurer par ses pratiques en méme temps
les plaisirs du corps et la libération de I'dime. Ceci est
possible par une identification du Moi individuel en état
de jouissance avec I'Etre-universel, la jouissance infinie.
« C'est & travers la jouissance que I'on atteint la libération,
car le plaisir, la joie physique est le moyen d'atteindre
la demeure supréme. C'est pourquoi le sage qui désire
conquérir doit avoir I'expérience de tous les plaisirs. »
(Kildrnava Samhitd, 5, 219.) « La jouissance est la
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perception de la forme dans ce qui est pereeptible. Cest
la réalisation de la qualité méme qui fait qu'une chose
est désirable ou indésirable. » (Yogasiira-bhdshya.)

L'absorption de la nourriture et 'union sexuelle sont
des actes sacrés qui ne peuvent en eux-mémes élre en
rien condamnables. La notion d’impureté est fille d'une
ignorance qui ayant perdu la vision du caractére rituel
de certains actes prétend les rabaisser jusqu'a n'étre que
tde simples fonctions physiques. C'est ainsi que 'homme-
dien perd son statut divin pour devenir I'homme-animal.
C’est la fonction du « Héros » (Vira), du surhomme, que
de dégager ses instincts obscurcis par l'ignorance et de
les harmoniser avec les lois divines qu'il doit apprendre &
connaitre et dont il doit aider le fonctionnement. 11 n'est
pas libre de disposer des moyens et des fins du corps oil
il réside comme s'il était sa seule propriété 1,

Lorsqu'elle utilise des éléments sexuels, la voie de la
main gauche est habituellement liée au culte du principe
féminin. I existe toutefois d’aulres formes de cette voie
qui font partic des pratiques ésotériques des cultes de
Ganapati et de Skanda. Dans ses plus hautes formes, la
voie de la main gauche est liée au culte de Shiva envisagé
ecomme le principe destructif ct proecréateur. La woie de
la main droite est au contraire habituellement une forme
du culte de Vishnu, qui personnifie la tendance eohésive.

Dans le eulte de la main gauche on utilise cing supports
dont les noms sanskrits commencent tous par la lettre M.
Hs sont donc appelis les cing M. Ce sont les intoxicanls
(madhya), la viande (mémsa), le poisson (matsya), le
geste (mudrd) * et la copulation (maithuna). Ces supports
représentent des choses diverses selon les stades du déve-
loppement intérieur. Dans la plus haute pratique du

1. Baradi Kantha Majumdar, Prf.mlir'a of Tantra-s, Introd, p. 135.
2, Malsya et mudrd sont, dans cerlaines sectes ta; o
placés par les exeréments (mala) et urine {mmﬁ]._m“'”"““’* rem-
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yoga ils deviennent : « Boire la liqueur qui s'écoule du
centre des mille pétales au sommet de la téte; tuer les
bétes qui sont la luxure, la colére, l'envie et l'erreur;
cuire le poisson du mensonge, de la calomnie, de I'envie;
faire les gestes de l'espoir, du désir, du détachement;
et jouir des étres charmants rencontrés lorsque la cons-
cience remonte le long de I'épine dorsale. Ces cing actions
conduisent 'homme 4 la perfection intérieure. » (Kara-
patri.)

6
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LE CULTE DES DIEUX

Le but de I'adoration des dieux

pour tous les hommes, Chacun doit vénérer le dien
qui représente le degré d'abstraction le plus proche
de lui, 'étre divin qu'il peut comprendre et qui peut lui
étre secourable. 11 ne peut y avoir pour 'homme aucun
avantage 4 s'efforcer d'entrer en contact avec des aspects
trop éloignés du divin en négligeant ceux qui sont & sa
portée. Les abstractions qu'il n'est pas capable de com-
prendre sont hors de l'atteinte de I'homme, les efforts
faits pour les atteindre sont aussi inutiles que ceux que
I'on ferait pour monter un escalier sans en vouloir utiliser
les marches.
Notre vénération va aux principes les plus élevés, mais
A travers la hiérarchie de tous les degrés de leur manifes-
tation. Il n'existe pas de raccourci et mous ne pouvons
entrer en contact avec les aspects moins manifestés sans
'aide des aspects plus concrets. Nous ne pouvons entrer
dans le sanctuaire sans passer a travers les structures
qui I'entourent.
Pour ceux qui croient & l'origine divine de la Création,

! vcun code de rituel ou de religion ne peut étre valable
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il ne peut rien exister dans I'Univers qui ne soit de nature
divine, qui ne soit pas fait de la substance divine. Quoi
que nous adorions, quelle que soit la forme ou le but de
notre vénération, cette vénération va aux dieux. Chaque
fois que nous cherchons & réaliser I'aspect transcendant
de n'importe quelle forme créée, ce que nous percevons
est le reflet de la divinité, est pour nous une forme du
divin et peut étre vénérée comme telle,

Les dieux s'adaptent aux besoins de ceux qui les cher-
chent, alors qu'il est impossible 4 I'homme de s'adapter
aux fagons d'étre des divinités. La bonne volonté avec
laquelle les dieux se mettent 4 la portée des hommes est
partout mise en évidence.

« Lorsque I'un de mes fidéles désire avec toute sa foi
me vénerer sous une forme particuliére, je prends aussitot
cette forme. » (Bhagavad-Gita, 7, 11.) « Je prends pour les
accueillir la forme sous laquelle ils me vénérent. » (ibid.,
4, 11.) « Quelle que soit la forme sous laquelle ils aiment
te concevoir, cette forme tu la prends dans ta bonté. »
(Bhdgavala Purdna, 3, 9, 1L) = Il devient ce que l'on
vénére. » (Mudgala Upanishad, 3, 3.)

Tout objet, toute eréature vivante, toute action, toute
qualité, peuvent étre pris comme I'image de la divinité
et vénérés comme telle. Les sages qui ont réalisé le divin
s'inclinent devant toutes les choses en les appelant des
dieux.

« Le Tout-Puissant réside dans toute individualité
vivante. C'est pourquoi [le sage] s'incline devant un cheval,
un esclave, une vache ou un Ape, » {Yﬂfﬁﬂpﬂ[kya Upa-
nishad, 7.)

« Dans la parole, il est le pouvoir de protection.

Dans le souflle inspiré et expirg, il est je pouvoir de
prendre et de donner.

Dans les mains, il est le pouvoir d'agir.

Dans les pieds, le pouvoir de se mouvoir,
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Dans l'anus, le pouvoir de se débarrasser.

Dans le monde des éléments, il est la pluie et le pouvoir
d’étancher la soif,

Dans la foudre, il est la force, dans le bétail, la richesse.

Il est la lumiére des étoiles.

Dans le sperme, il est le pouvoir d'engendrer.

Dans le sexe, le pouvoir de jouir.

Comme 1'éther, il est en toutes choses
et 4 on il réside on doit le vénérer. »

(Taittiriya Upanishad, 3, 10.)

Dans le Vishnu-Purdna, les dieux invoquent Vishnu
comme 1'Etre-cosmique qui est tout entier présent dans
chaque aspect du monde.

« Tu es toutes choses, la terre, I'eau, le feu, I'air el U'espace
le monde sublil, ln nature de lout,

el la Personne que rien ne peul afleindre,

le Soi de fous les Bires.

« De I'Etre-immense jusqu'au brin d'herbe,

toul ce qui exisle est ton corps visible ou invisible
divisé par I'espace el le temps.

Nous f'adorons en Brahmd, U Elre-immense

la forme premiére qui, sur un lotus,

jaillit de ton nombril el a fagonné I'Univers.

« Nous qui sommes les dieuz nous le vénérons en nous-mémes
nous le Roi-du-ciel, le Soleil, le Seigneur-des-larmes
I'Etre-immanent, les dienr jumeauz

des travauz de la terre, le Roi-des-vents, la Lune,

nous sommes fous les formes de ton ére el {u es nolre Moi.

« Nous f'adorons dans les formes mauvaises
perfides el ignorantes des démons,
enivrés par le vice el craignant la sagesse,
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« Nous Uadorons dans les génies, dont Uespril est oblus
el rebelle au savoir, dont les facullés endormies
ne savent convoiler que les objels des mols.

« 0 Personne supréme ! nous t'adorons dans tes formes terribles
el maléfigues qui errenl dans la nuit.

« Dispensateur de récompenses! Nous I"adorons
dans la loi élernelle par quoi tu distribues
aux hommes verlueuz qui ont gagné le ciel

le fruit béni des aclions méritoires.

« Nous f'adorons dans les eires parfaits

qui ne sont que les formes de joie.

Libres de tous contacts, ils entrent dans les choses

el peuvent se mouvoir pariout ot il leur plait,

Tot qui efface la douleur! Nous {'adorons dans les repliles

envieuz el cruels, dont les langues fourchues ignorent la pilié.

Efre-immanent! Nous {'adorons sous l'aspect de la
[connaissance

dans le ceeur apaisé des Voyants sans défauts

gui ignorent le mal.

Toi qui es élabli dans le lolus du ceeur, nous f

sous la forme du Temps qui, a la fin des dges

dévore tous les Eres sans que nul Jyi échappe.

Nous le vénérons sous I'aspect du Seigneur-des-larmes

qui danse & Uheure de la destruction

ayant dévoré les dieux ef les hommes.

O Bienfaiteur! Nous Uadorons dans Jes formes humaines

lides par vingt el une incapacités

qui soni soumises aur puissances obscures,

Nous f'adorons dans Uordre pégétal

qui fail vivre le monde, el de ses six espices

‘adorons,

. rend possibles les sacrifices.

O Soi de I'Univers! Nous t'adorons dans la matiére
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de laquelle sont nés les hommes ef les béles,

les dieux ef les vivants, I'éther et tous les éléments,

le son el les qualités de tous ordres.

Soi transcendant! Nous adorons en toi la cause ultime,
cause des causes, forme premiére el sans égale
au-dela de Uintelligence, hors d'alleinte de la nature.
Tout-Puissant| Nous te vénérons dans cetle forme
que le Voyant est seul a percevoir et dans laguelle

il n'existe ni blanc ni quelque aulre couleur,

ni longueur ni d'autre dimension,

ni densité, ni d'aulre qualilé,

el qui s'élend plus pure que la purefé

au-deld de la sphére du monde connaissable.

« Nous {'adorons ! car fu n'es jamais né, el demeure & jamais,
indestructible. Hors de toi n'est que le néant.

Tu es présent partout dans nos corps et dans foufes choses.
Tu es la nature intrinséque de tout ce qui peut exister.

« Nous nous prosternons devant toi, resplendissant,

semence de foul ce qui existe, omniprésent.

Tu demeures immuable, hors d'atleinte, ignorant la souillure.
L'Eire supréme est ton nogau, U'Univers est ta forme.

Tu es I'Eire élernel qui jamais ne naquil. »

(Vishnu Purdna, 3, 17, 14, 34.)

La concentration mentale sur une forme quelconque
du manifesté méne & la vision du principe qui est au-dela
de cette forme. L’attraction physique ou mentale que
nous ressentons envers un objet quelconque, quelle qu’en
soit la nature, facilite les premiers stades de la concentra-
tion. C'est pourquoi les objets de nos désirs, de nos amours
sont les meilleures images sur lesquelles on peut s'exercer
a4 la concentration de l'esprit. Commentant I’aphorisme
de Patafijali : « En méditant sur un objet quelconque
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qui plait & I'homme », Vysa dit : « Quelle que soit la chose
qui plait & un homme, c'est la-dessus qu'il doit se concen-
trer. Si l'esprit s'habitue & se fixer sur cet objet, il peut
ensuite se fixer sur un autre, »

Pour la plupart des étres dans les premiers stages de
leur développement spirituel, c'est seulement les choses
qui exercent un puissant attrait physique qui ont le
pouvoir de détourner l'esprit de ses agitations mécani-
ques, de ses préoccupations quotidiennes. C’est pourquoi
les emblémes sexuels sont des instruments utiles de libé-
ration mentale. Dans les religions modernes ils sont
souvent remplacés par des fétiches qui ont la méme
valeur mais transposée,

Bien que tous les aspects de la création puissent consti-
tuer un objet de culte, il existe dans chaque ordre de
choses, des formes, des espéces, des fonctions, des indi-
vidus, qui sont les points particuliers on le divin semble
plus accessible. Certaines plantes, certains animaux, cer-
tains aspects de la terre, certaines ¢toiles ou constellations,
incarnent par leur nature des qualités particuliéres qui
ont quils sont considérés comme ayant un caractére
sacré. Tels sont par exemple, la plante de tulasi, ou le
figuier sacré (ashvattha), les rivieres, les montagnes, les
vaches, les éléphants, mais aussj Je prétre, le roi, le maitre,
le pére, etc., qui peuvent étre honorés comme des étres

divins et faire I'objet d'un culte tout comme Indra, Shiva
on Vishnu.

Les différentes formes de culte

« Le culte des dieux est de trojs sortes : le culte quoti-

dien, le culte rendu dans des occasions spéciales et celui
dont le but est d’obtenjr des faveurs particuliéres,
(Rudra ydmala Tantra.) 5 )

Le culte quotidien ainsi que les rites recommandés
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pour certains jours de l'année doivent étre observés par
tous. Ils constituent le devoir religieux de I'homme, sa
participation 4 la vie cosmique et & ses cycles.

« Un homme doit avoir un dieu d'élection mais il doit
aussi honorer les dieux du foyer, le dieu du village ainsi
que les génies protecteurs et les génies appelés serpents,
dans les occasions prescrites. » (Devald laliva.)

Par ailleurs, les rites accomplis pour obtenir des grices
particuliéres n’ont rien d'obligatoire et sont observés
seulement par ceux qui en sentent le besoin. Toutefois,
si nous utilisons le culte comme l'instrument d'un gain
matériel ou spirituel, il est trés important de savoir quelle
sorte de dieu nous voulons nous rendre favorable et quels
sont les moyens d'y arriver. Le dieu vénéré et la technique
rituelle sont trés différents si notre but est d'obtenir
un résultat, d'acquérir une qualité ou d’atteindre un
degré particulier d'accomplissement humain ou spirituel.
Lorsque le saint prie pour obtenir d'¢tre libéré des entraves
de V'existence, le voleur pour réussir dans son entreprise,
et le soldat pour arriver & tuer son ennemi, méme s'ils
adressent leur priére au méme nom, l'aspect divin qui
peut y donner suite est 4 un diflérent niveau d'étre, est
un dieu différent.

Lorsque nous invoquons un principe abstrait dans
I'espoir de sauver notre vie ou de gagner une guerre,
notre priére est mal adressée; car une abstraction n'a rien
4 voir avec les formes et les intéréts du monde manifesté,
Elle ne peut répondre & des priéres, encore moins favoriser
des suppliants. Seuls les dieux mineurs, les étres subtils
qui font partie de la vie intérieure des choses peuvent
coopérer avec I'homme en de telles matiéres. C'est donc
ces esprits que I'on doit approcher & I'aide des rites qui
conviennent. Par ailleurs, un génie des foréts n'aura
aucune capacité pour aider I'homme dans des sphéres
de réalisation transcendante,
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L'homme devient ce qu'il vénére. Son désir est la forme
essentielle de son devenir. Dans la Bhagavad-Gild (9, 25),
Krishna, l'incarnation de I'amour, explique : « Ceux qui
vénérent les dieux deviennent des dieux. Ceux qui hono-
rent les ancétres deviennent des ancétres. Ceux qui adorent
les éléments deviennent maitres des éléments, et ceux
gui me vénérent M'obticnnent. »

Le Bhdgavala Purdoa donne une liste des dieux aux-
quels un culte doit étre rendu si I'on veut obtenir des
résultats particuliers.

« Celui qui désire l'illumination du saveir doit vénérer
I'Immensiteé.

« Celui qui cherche les plaisirs des sens doit vénérer le
Roi-du-ciel, Indra.

« Celui qui désire une descendance doit vénérer le Progé-
niteur.

¢ Celui qui désire la chance doit vénérer le Pouvoir-
d'illusion.

« Celui qui désire I'intelligence doit adorer le Soleil.

« Celui qui désire la richesse vénére les Sphéres-des-
éléments (Vasu-s).

« Celui qui désire la force virile vénére les divinités de
la vie, les Rudra-s.

« Celui qui désire de la nourriture vénére Aditi, la Mére-
des-dieux.

« Celui qui désire une place dans le ciel vénére tous les
dieux.

« Celui qui désire un royaume vénére les Principes-uni-
versels (Visve-deva-s).

e Celui qui désire la puissance wénére les Moyens-
d'accomplissement (Sidhya-s).

« Celui qui désire une longue vie vénére les Médecins-
des-dieux, les Ashvin-s.

« Celui qui désire la vigueur vénére la Terre (114).

- « Celui qui cherche la stabilité vénére les Méres-du-monde.
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« Celui qui désire la beauté vénére les Musiciens-célestes
(les Gandharva-s).

« Celui qui désire une femme vénére la nymphe Urvashi.

« Celui qui désire dominer vénére le Souverain-supréme
(Parameshthin).

« Celui qui désire 1a gloire vénére le Sacrifice (Yajia).

« Celui qui désire un trésor vénere Varuna, le Souverain-
des-eaux.

« Celui qui désire le savoir vénére Shiva, le Seigneur-du-
sommeil.

« Celui qui cherche la paix matrimoniale vénére Umd,
I'épouse de Shiva.

« Celui qui désire accomplir son devoir vénére I'Hymne-
souverain (c'est-a-dire Vishnu).

« Celui qui désire une descendance nombreuse vénére
les Ancétres (Pitri-s).

« Celui qui désire la force vénére les divinités des Vents
(Marut-s).

« Celui qui désire un trone vénére Manu, le Législateur.

« Celui qui désire des| pouvoirs magiques vénére Nirriti,
la Sorciére,

« Celui qui désire la luxure vénére 1'Oblation (Soma).

« Celui qui veut se libérer du désir vénére la Personne-
cosmique, Purusha.

« Qu'un homme soit déja réalisé ou qu'il cherche &
I'étre, ou gu'il soit encore sous I'emprise des attachements,
il doit avec une dévotion profonde vénérer la Personne-
supréme, » (Bhdgavata Purdna. 2¢ part. 3, 1, 10.)

Le culte des idoles

Un culte peut étre de différentes sortes. Il peut é&tre
mental ou extérieur, collectif ou individuel. Il peut com-
mencer par une contemplation abstraite et se terminer
par une cérémonie extérieure ou le contraire. Le culte
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extérieur du yogin est seulement la préparation 4 la
contemplation intérieure. « Le stade le plus élevé est celui
dans lequel I'Immense présence est pergue dans toutes
choses. Le stade intermédiaire est celui de la méditation.
Le stade inférieur est celui des hymnes et de la priére.
Plus bas encore est le culte extérieur. » (Mahdnirpdna
Tanlra. )

« Le culte de l'initié est de deux sortes : extérieur et
intérieur, Le culte exclusivement intérieur est recom-
mandé & ceux-ld seuls qui ont remoncé au monde. Les
cultes intérieur et extérieur sont tous les deux nécessaires
pour les autres hommes. » (Tanfra Samhitd, p. 27.)

« L'adoration d'images de pierre, de métal, de pierres
précieuses ou de terre cuite, conduit I'étre vers de nouvelles
vies. C'est pourquoi I'homme qui désire renoncer au eycle
des vies, doit adorer le divin dans son propre eceur et
craindre les formes extérieures du culte afin de ne pas
renaitre & nouveau, » (Shilpa Shdstra, p. 27.)

Dans le stade final de la réalisation, le yogin ne pergoit
rien d'autre que |'Immense présence emplissant toutes les
formes apparentes. A ce stade, les rites extérieurs n’exis-
tent plus. Toutes les fonctions physiques et mentales
sont devenues rituelles, c'est-d-dire ont cessé d'avoir un
but autre que de soutenir le contact entre le yogin et
I'objet de sa contemplation. Lorsque la vie elle-méme
devient un obstacle, un vestige attardé d’une existence
déja finie, le yogin a cessé, en pratique, d'étre un dtre
humain,
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