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PREFACE

Dans la littérature religiense de 1'Inde, cet ensemble
considérable en étendne méme si on le limite au domaine
d'expression sanskrite, les textes rituels sont parmi les moins
connus.

Certes, on a étudié de prés le rituel afférent & I'époque
védique. Ona pnainsi se former une idée précise des plus
anciennes cérémonies, tant domestiques que solennelles. Mais
on ignore presque tout de la liturgie aux temps qui ont suivi.
On l'ignore 1 tel point que certains auteurs ont cru que les
sectes indiennes étaient dépourvues de rituel, qu'aux mythes et
aux spéculations ne correspondaient aucune pratique nor-
mative. Une autre erreur a été de considérer que le rituel
indien se résumait dans ce qu'on appelait les Tantra, c'est-ii-
dire les textes mis au jour par Arthur Avalon et décrivant
Padoration de la grande Déesse, avec toutes sortes d'apports
ésotériques et symboliques.

En réalité ces textes d'Avalon ne sont gu'un aspect
particulier des Agama ou traités sivaites, qui ont largement
dominé les eroyances & partir des 6°ou 7° siécle de notre ere.
Les Agama, que I'Institut Francais de Pondichéry a com-
mencé d'aditer sur des bases scientifiques, sont des sortes
d’encyclopédies. De méme qu'aux temps anciens le rituel
présent & Détat diffus dans les tout premiers textes avait
néboessité ensuite la compilation de manuels spécisux, adaptés
aux besoins de chaque officiant, de méme dans le sivaisme, il
s'est constitné & partir des Agama une littérature donnant les
gestes et les formules propres i chaque élément de culte. C'est
I'an de ces manuels, un ouvrage du X1° siécle, qu'édite et traduit
Mme Brunner. Mme Brunner, qui a séjourné longtemps
Pondichéry, a acquis du Sivaisme de I'Inde dravidienne une
connaissance approfondie, qu'elle a puisée, non seulement dans
la familiarité des textes, mais encore dans la fréquentation des
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érndits locaux, des prétres, desservants du temple. Elle a pn
ainsi aboutir & des résultats qu'on anrait malaisément obtenus
loin des sources vivantes.

La traduction francaise de la Somasambhupaddhati est
agcompagnée d’une copiense annotation. C’est cette annota-
tion qui donne toute sa valenr au présent ouvrage. Une fois
qu'on a traduit littéralement les strophes, comment en effet se
faire une représentation concréte des zestes et des déambula-
lations de ['ofticiant, comment comprendre Vintention des
formules gqu’il prononece et s'assurer de lear teneur méme ?
Bref, comment sunivre le cheminement du cérémonial si l'on
n’n pas recueilli snr chaque détail Pinformation de premiére
main qu's su exploiter Mme Brunner ?

Sans doute peat.on estimer qu'elle a pris parfois trop & la
ln lettre les explications pienses qu'on lui a fournies, qu'un
pen de eritigue ou du moins 'expression d’un doute eiit été de
mise ¢a eb 1.  Mais aprés tout il s’agissait pour elle de mettre
en évidence une orthodoxie, et toute opinion anthentique a dés
lors sa valeur de témoignage. [Jessentiel est que, pour la
premiére fois, nous sommes renseignés sur la  manitre
dont s’exerce la religion aujourd’hni dans ume portion de
I'Inde. En lisant I'introduction, mous apprenons que, par
exemple, le enlte prive on personnel et le enlte public se con-
fondent dans une large mesure; contrairement 5 ce qui se
passait aux temps vediques; que tout imitié assume le role
d'un prétre ; que "objectif des ritesest sans doute de fournir
au dévot les satisfactions temporelles qu’il demande, mais
ensuite et sartout de i faciliter "aceds & la délivranes, but
supréme des spéculations indienmes.

Le point le plus intéressant que dégnge Mme Brunner
est le que le dé:’ut mime et joue, & la faveur du culte, sa trans-
formation en Siva, autrement dit qu’il se faconme une sorte
d'individualite seconde, apte & traiter d%gal & égal avee lo
divinité supréme.

' L. Rexeu
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INTRODUCTION
I. LA TRADITION SAIVA

I'absolu ¢st adoré aux Indes sous de multiples formes et sous
de multiples nowms.

Certains groupes religicus, tels les Védantins, acceptent toutes
les formes et tous les noms comme équivalents; liberté est laissée
& chacun d'adorer 1'aspect qu'il préfére.

D'autres groupes proclament la supériorité d’'une forme divine
qu'ils considérent comme le Dien unique, et lui subordonnent toutes
les autres. Ils constituent des sectes, dont les plus largement
répandues sont les sectes vishnouites et les sectes sivaites.

Pour les Sivaites, la Réalité supréme est Siva. Siva est 1'Absolu,
infini, inconcevable, inégalé. Mais ¢'est nussi un Dieu personnel,
créateur et destructeur, capable de grice, et accessible aingi & tous
ses adorateurs. Selon la conception qu'ils se font des rapports entre
Dien et le monde, les Sivaites se partagent entre de nombreuses
sectes ; les plus connues et les plus importantes sont le Sivaisme
du Kadmir ou Trika, et le Sivaisme du Sud de 1'Inde.

Iouvrage qui est l'objet de notre étude appartient a cette
dernibre tradition qu'il nous faut essayer de situer.

Nous 'appellerons la Tradition $aiva. Bien que ce terme ait
le sens général de * divaite”, il est atilisé par les Sivaites du Sud
concurremment avec le terme de Suddha-$aiva qui est plus précis
mais moins courant, pour désigner leur tradition particuliére *.
Nous ferons comme eux, et de préférence au terme de &ivaite qui
pourrait préter i confusion, nous utiliserons le terme de saira. Un
autre nom de l'école est celui de Saiva-siddhania ; c’est sous ce

1 Par ex. dans ce passage du Parvakaranagama:
“ fivam caturvidham jheyam saivam pisupatam tathd
somam likulam ity ete caturbhedah prakirtitih "',
(Piirvakarana, XX VI, 38b - 89a).
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vocable que les textes [ondamentaux de la secte, les Agama?,
parlent de la doctrine qu'ils exposent, et qu'ils présentent évidom-
ment comme le couronnement (siddhinta), de toutes les doctrines
daiva®. Mais le terme de Saiva-Siddhanta en est venu i désigner
cette philosophie sous la forme plus récente oh l'expriment, en la
systématisant, les wuvres tamoules des X1Te sidcle et enivants, dont
les plus imporiantes sont connnes sous le nom des * quatorze
Meykanta-gastra”. Ce Saiva-Siddhanta temoul se base, selon ses
propres déclarations, sur une tradition antérienre que les auteurs
délimitent eux-mémes: elle comprendrait les Veda, les vingt-huit
Saivagama et leurs Upagama, et les poémes mystiques des saints
faiva de I'lnde du Sud, les NayaNar. En réalité les anteurs tamouls
ont si bien et si clairement exposé la philosophie de I'école que la
nécessité de recourir aux sources ne s’est plus fait sentir. L’'étude
des Agama a été négligée & tel point par les Saiva-Siddhantin qu'il
n'est guére de représentant de cette école qui ait anjourd'huni
une connaissance directe de ces textes. Le Saiva-Siddhanta tamoul
a pris lallure d'une école indépendante, dont le lien avec les Agama
est certain, mais dont la fidélité & leur égard 'est moins. Aussi,
bien qu'il représente un aspect trés intéressant de la Tradition
saiva,—le seul dont on puisse dire qu'il est bien vivant dans 'Tnde
du Sud—, nous ne ferons pas appel  lui pour expliquer notre texte,
qui =e situe dans une ligne différente.

A partir des Saivagama en effet, on peut suivre une tradition
dont le véhicule est la langue sanskrite, et qui est restée & peun prés
indépendante des ceuvres tamonles. Elle est constituée d'abord par
les vingt-huit Saivagama (que I'on considére comme révélés par
Siva) auxquels sont arsociés des textes secondaires appelés Upagama.
Sur la base des dgama et des Upiigama ont été écrits ensuite toutes
sories de fraités : des commentaires des dgama dont la plupart ne sont
connus de nous que par des allusions trouvées dans des wmuvres

! M. Filliozat a présenté ces éerits et les problémes qu'ils posent
dans son Introduction & 1'édition critique du Rauraragama par
N. R. Bhatt. (Institut Francais d'Indologie, Fondichéry, 1961).

* Cf.: Pirvakaranagama (patala 26, éloka 19): Suprableda-
gama (I, 56, 16; T, 24, 4; 11, 1, 12) ; Kamikagama (1, 1, 113 et 119).
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ultérieures ! ; des traités philosophiques explicitant la doctrine con-
tenue dans les dgama et des commentaires de ces ouvrages ; enfin des
manuels explicitant le rituel ou méme le reconstruisant, tel notre
ouvrage, et des commentaires de ces manuels qui précisent et
élucident le lien entre la philosophie et le rituel. Aucun de ces
ouvrages, méme parmiles plus récents, ne fait allusion aux cuvres
tamoules que le Saiva-Siddhanta considére comme canoniques. Les
auteurs ne font appel qu'aux sources sanskrites, et le plus souvent
puisent leurs rélérences dans les Agama mémes. Cenx-ci semblent
avoir été 1'objet, parmi les Saiva de cette ligne, d’une vénération
analogue & celle que les Hindous d'autres traditions accordent au
Veda ; ils étaient fort probablement appris par cceur par les jeunes
gens que leur naissance destinait & devenir prétres, et eecl jusqu'i
une époque relativement récente. Nous essaierons, pour expliquer
notre ouvrage, de ne pas sortir de cette tradition, beaucoup plus
fidéle que l'autre aux textes révélés, et que l'on peut done gualifier
d’Agamique. Ce n'est pas une tradition éteinte d'aillenrs. En ce
qui concerne le rituel, elle est bien vivante. Ce sont encore les

manuels du Mnyen-ﬁga et leurs commentaires qui sont utilisés de
nos jours par les prétres officiant dans les temples (les gurukkal),
et les particuliers initiés utilisent pour leur usage des manuels
éerits en tamoul, mais basés sur les précédents. En ce quiconcerne
la philosophie, la situation est beaucoup moins claire. On peunt
encore trouver des gurukkal capables de citer de mémoire de longs
passages d’Agama ; mais il ne semble pas qu'il existe de nos jours
des érudits ayant une connaissance sérieuse des sections philosophi-
ques de ces textes; les traités et commentaires ? dua Muyen-iga
gsont connus d'un trés petit nombre; et c'est dans les ceuvres

tamoules du Saiva-Siddhanta d'accés plus aisé pour eux, que puisent
les gurukkal lorsqu'ils veulent préciser leur doctrine. Ile zont de

! Par ex. le commentaire du Rauravigama (intitulé Surrtti)
par Sadyojyotifivicirya; un autre sur le Svayambhura, ete. ., Un
commentaire du Mrgendragama (qui est un Updgama) par Niriyana-
kantha (Xe siécle) est parvenu jusqu'a nous, avec le commentaire
qu’en a fait Aghorasivicirya (XIle siécle); et on connalt aussi un
commentaire du Pauskaragama (Pauskarabhasya) par Umidpati-
ivicirya et un commentaire du Matangaparameivara par
Bhattarimakantha.

¢ On ne connalt aucun commentaire récent d'dgama.
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plus influencés par une philosophie qui a vu le jonr au XVlIe siécle,
le Sivadeaita® (essai de synthése entre éivaisme du Sud et advaita)
et ils mélent volontiers les notions provenant de ces deux sources,
sans trop se soucier des contradictions.

Avant de préciser le contenu de la doctrine et du rituel,
signalons un probléme, aussi délicat que crucial, anquel M. Filliozat
fait allusion dans son introduction au Rauravagama. 1l s’agit de
la relation entre les Agama et les Veda.

On trouve dans les dgama des éléments qui paraissent sans
aucun doute empruntés au Veda on & la tradition védique, et que
nous appellerons * védiques '’ pour simplifier. Ce sont: certaines
notions philosophiques ou ecosmologiques (apparemment enm-
pruntées au Samkhya et au Yoga), des termes techniques, des
noms propres, des mantra (mais ceux-ci, on le verra, sont ulilisés
tout autrement que 1'école védique ne le fait), et quelques éléments
du rituel, Mais on y trouve aussi quantité d'éléments que l'on
peut appeler mouveaux sil'on se référe & la tradition védique, et
gue |'étude du ritwel met bien en évidence: la forme spéciale du
culte (qui, depuis, a contaminé le rituel dit ** védique "), la nature
et la forme de l'initiation, la formation et |'usage des mantra, sont
peut-étre les plus évidents. La provenance de ces éléments
originaux n'est pas connue, mais il est difficile de ne pas penser &
la possibilité d'une source autre que la source védique. Iie pro-
bléme n'est pas résolu, et ne peut I'étre sans des ébudes approfondies
sur le snjet. Mais ceux qui en ont conscience ont souvent déja pris
parti, ce que nous ont moniré les conversations que nous avons
eues & ce sujet avec des Indiens. Bien que les attitudes soient souvent
dictées par des considérations irrationnelles, il peut étre instructif
de les noter. ILes uns refusent absolument d'envisager la possi-
bilité d'un spport non-védique, qui leur semble mettre en question
I'unité de la tradition hindoue. Parmi ccux-ci, certaine qui sont
familiers avec les textes des Agama ou des Tanira ?, reconnaissent
bien que les Veda tels que nous les connaissons n'ont pas pu fournir
tons les éléments de Ia fradition dgamique, mais expliquent
'apparent hiatus par l'existence d'une doctrine ésotérigue de pro-
venance védique, qui se serait transmise coralement et secrétement

! L'auteur de cette philosophie est Appaya-Diksita (voir plus
loin).
? Ces termes sont synonymes.
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jusqu'a une époque oitl'on aurait jugé bon de la faire apparaitre au
grand jour; et ainsi seraient nés les Agama. A 1'opposé se situent
les tenants d'une théorie selon laquelle les Agama seraient d’origine
purement dravidienne. Ils voient dans ces textes l'expression
sanskrite tardive d'une tradition tamoule qui pendant des siécles—ou:
an dire des plus enthousiastes, des millénaires— se serait transmise
orslement, ou par l'intermédiaire de textes tamouls disparus. Ceci
expliquerait le fait que les dgama se présentent comme des traités
complets et ordonnés, dont la forme méme suppose des aniécédents
moins systématiques. Ils auraient absorbé lors de leur rédaction
les éléments védiques que 'on v trouve.

Que nous montrent les Agama eux-mémes & cet égard ? Tout
en déclarant que les Veda font autorité, ils ajoutent que I'autorité
des Agama leur est supérieure, et 1'emporte ¢'il y a désaccord. Car,
si les Veda sont issus de la respiration spontanée de Siva, les Agama
ont été révélés par Lmi tout spécialement, émis par ses bouches, du
sommet d'une montagne ! aunjourd’'hui disparne sons les eaux. Les
Veda sont done pour tous, c'est-a-dire pour le commun des mortels,
tandis que les Agama sont destinés & un petit nombre de privilégiés
dont Siva a ainsi permis le salut. Car, tandis que le rituel védique
confére des biens matériels senlement (bhukti) et ne saurait conduire
& la libération, le rituel faiva, tout en conférant des biens terrestres
& celui quiles désire, peut amener celui qui est prét b 'état d'union
avec Siva, état qui est appelé “libération ™ (mukti); ce qui
ne peut se faire que par la grice de Siva qui descend eur le dévot
lors de l'initiation, directe ou indirecte® Pour un Saiva les
observances dgamiques sont donc impératives, les observances
védiques facultatives et d'intérét secondaire.

Dans la pratique, indépendamment des éléments védiques
intégrés dans les Agama, le Veda n'est directement utilisé * que
dans des circonstances accidentelles. Des hymnes védiques sont
parfois chantées lorsque se déroulent certaimes grandes ablutions
par exemple; mais elles ne forment pas partie intégrante du
ritugl, et on a plutdt l'impression qu'elles ont été introduites

apris coup.

I Ce que l'on peut lire dans les premiers vers de n'imporfe

quel Agama.
* Voir ci-dessous p. xiv.
3 of, section 1I, éloka 1, 90L-91 par ex.
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Le peu d'importance accordé aux Veda ne constitne pas
cependant un argument contre la filiation que la tradition faira
revendique et qui ne peut étre absolument niée. La source
principale de la tradition faiva a pu &tre constituée par les Veda, et
les liens entre les deux se sersient peu & peu relachés, les Agama se
suffisant & enx-mémes. Lie rattachement au Veda a pu &tre aussi
un phénoméne postérieur, artificiellement opéré & une certaine
époque, par une décision délibérée destinée & faire entrer la secte
éaiva dans la famille hindoue orthodoxe, de laquelle elle n'aurait
pas, d’abord, fait partie! On parle méme & ce sujet d'imitation
par les Sadra des pratiques des classes supérieures, pratiques dont
ils étaient exelus; et le Givaisme du Sud serait la religion populaire
issue de ces efforts.

Quoiqu'il en soit—et il n'est pas de notre propos de prendre
parti dans le débat—les traits distinetifs du rituel saira le rendent
digne d'étude, et son examen détaillé peut jeter quelques luenrs sur
le probléme des origines de la tradition & laquelle il appartient.

11 faut d’abord dire quelques mots des textes qui la contiennent.

1T, LES TEXTES

Tes Jdgama se présentent comme des traités complets * dociri-
naux et techniques, qui se suffisent absolument. Iis sont en principe
composés de quatre sections ou pada: le jranapada ou vidyapada
donne la doctrine; le yogapada les connaissances relatives au
corps subtil ; le kriyapada le rituel ; et le carydpada décrit le com-
portement. En réalité la démarcation entre ces gections est trés
mal définie. Certains Agama ne distinguent pas le jaanapada du
yogapada (ex. Rauraragama); d'autres exposent dans le kriyapada
ce que le caryapada est censé donner (ex. Kamikagama). Et les
JAgama qui présentent les quatre sections distribuent différemment
parmi elles les sujets qu'ils traitent 3, Ceci montre an moins gque
les quatre sections forment un tout, et qu'il ne faut pas y voir la

1 of, section IT, sloka, 1, 90b-91 par ex.

24 (e qui est dit, dans les autres éastra, on le trouve dans les
Sivagama ; et ce qu'on ne trouve pas dans les Sivagama, n'est pas
ailleurs " (Vayusamhita, citée par Varnasramacandrika, p. 8.)

8 On trouvera une analyse détaillée du contenu de plusicurs
Agama dans: Instrument and Purpose, par Carl Gustav Diehl
(Gleerups, 1956 p. 46 & 54).
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présentation de quatre voies différentes qui seraient ainsi offertes an
fidéle, selon ses capacités '

Le caryapada, qui précise la place de l'individu dans la
gociété et son comportement, ne saurait de toufe évidence, se
guffire & lui-méme.

Le jaana- et le yogapide peuvent paraltre, & premiére vue,
plus indépendants. On parle de jidnin et yogin (ef. notre texte,
1, 61 & 64) qui recherchent 'union avee Siva par un effort de dis-
crimination intensc ou par les technigues habituelles du yoga, et
pour lesquels le culte de Siva est un culte intérieur. Mais méme
ce culte intérieur nécessite la connaissance des différentes phases
du culte extéricur, qni est simplement transposé. Kt une initia-
tion, qui est appelée jaanadiksa et se fait sans appareil extérieur,
est nécessaire pour cela aussi. Les jaanin et les yogin sont une
minorité. Les jiana- et yogapada semblent étre la davantage pour
fournir au kriydpade sa base doctrinale que pour offrir aux fidéles
des voies de libération.

Le kriyapada décrit le rituel: actes obligatoires et quotidiens
(nityakarman), actes occasionnels (naimittikakarman) et actes
optionnels (kamyakarman). C'est la section la plus volumineuse et
la plus importante. Les rites décrits sont irés complexes et leur
compréhension nécessite les connsissances précises que donnent les
yoga- et jianapada des Agama. Tes techniques du Yoga sont
utilisées ici de facon surprenante: on verra comment, AUX

! Ceux qui connaissent les ouvrages tamouls du Saiva-Siddhanta,
ou les études en anglais sur ce sujet, pourraient étre tentés d'inter-
préter ainsi les quatre sections des Agama. Le Saiva-Siddhanta
en effet propose i ses fidéles un caryd-, un kriyd-, un yoga-, et un
jaagnamarga, qu'il considére comme différents. Il asgocie les trois
premiers aux attitudes dites du serviteur, du fils, de l'ami; et le
quatriéme serait la culmination des trois premiers. Mais telle n'est
pas la position des Jdgama. Nous lisons dans Mygendra par ex.

“iti vastutrayasyasya prikpadakrtasamsthiteh

caryiyogakriyapadair viniyogo'bhidhisyate™;
les caryd, yoga et kriyapada montreront I'usage que l'on fait des
trois réalités (Pati, pasu, pada) que la section précédente ( jianapada)
A EXposEes.
Et I'on pourrait multiplier les citations.
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différentes étapes du: culte V'officiant ** joue ™ les transformations
que les yogin cherchent A effectner.

Quant aux connaissances théoriques que donne le jlianapada,
elles sont d'ordres trés divers : on 'y trouve en général la genése des
Agama (tantravatdrapatala), la formation des mantra, des yantra,
la nmature de la diksa, ete., et surtout l'exposé des conceptions de
I'école sur Dien, les Ames et le monde.

Avant d'analyser cette doctrine, sans laquelle on ne saurait
comprendre le rituel, signalons quelques difficultés.

Il nous est impossible de faire un appel direct aux Agama. Un
exposé valable du contenu de leur philosophie ne pourra se faire
que lorsqu'un plue grand nombre de textes auront été découverts,
et publiés. Alors senlement on saura si leur division traditionnelle
en deux groupes, dont 1'un serait nettement dualiste® et l'autre &
tendance non-dualiste, correspond & une réalité. Dans les quelques
Agama connus qui possédent leur jhanapdda, on peut déja voir
apparaitre ces deux tendances; mais il et trop tOt pour se rendre
compte si, aux différences philosophiques, correspondent des diffé-
rences dans le rituel. 5i on ne les trouve pas, il faudra se poser la
question de l'suthenticité des jnamapada. Car il est probable que
le rituel, pratiqué chaque jour, se conserve plus fidélement que les
exposés doctrinaux ; ceux-ci ont pu &tre l'objet de remaniements
ultérieurs.

Laissant done de cbté le jianapada des Agama—ia qui nous
ferons quelques emprunts cependant, car il est des poinis de
doctrine qui ne donnent lien & aucune controverse—nous expo-
serons les connaissances philosophiques indispensables en nous
basant sur des ceuvres du XIIe siécle qui font autorité et dont
Pauteur est Aghoradivicirya. BSous prétexte de commenier des
traités plus anciens dus & Srikantha et Bhojadeva®, Aghoradivi-
ciirya expose et précise les nokions fondamentales d'une philosophie

! En fait pluraliste (voir plus loin).

f La collection des huit traifés avee leurs commentaires est
connue eous le nom de Astaprakarane. Leurs titres sont:
Ratnatraya, Bhogakarika, Nadakarika, Moksakarika, Paramoksa-
nirasakarika, Tattvaprakaiika, Tatlvasangraha, Tattvatlrayanirnaya.
{Dévakottai, 1925, 1926—2 vol.)
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qu'il cherche & rendre cohérente'. Ses commentaires sont basés
sur les Agama ; ils ne reflitent peui-ttre que l'une des tendances
de ces textes, mais c'est celle qui a prévalu dansla secte et elle n'est
pas en désaccord avec le rituel décrit par Somafambhu un siécle
auparavant.

I1T. LA DOCTRINE

Trois réalités éternelles sont reconnuves: Pafi, on ':'-'uiva, la
Réalité supréme; pasu, les Ames; et pada, les liens®. Nous les
décrirons l'une aprés 'antre.

Part:—Siva ou Pati est Ja Réalité Supréme. Bien que les 4mes ct les
denx matitres premibres des moundes soient aussi concues comme étex-
nelles et distinctes de Siva, elles n’ont pas le méme mode de réalité
que Siva, car elles dépendent de Lui entiérement dans leur devenir.

Siva est Cit, pure Intelligence, et il n'est que cela (eidghana).
Il est Un, sans second (eka). Il pénéire tout (vyapin). Il est saps
commencement ni fin (nitya). Il est calme (fanta): sans desir,
sans colére. Cl'est l'origine unique des mondes (jagadekalija)
—c'est-&-dire leur cause efficiente (nimittakarana), et non leur cause
matérielle comme on le verra plus loin. Ei c'est le dispensateur
de toute grice (sarvanugrahalka).

Concu en lui-méme, c¢'est I'Absclu, sans parte (niskala), au-deld
de tous les faftra (fattvatita), inconcevable. On l'appelle alors
Paramefvara. 1l est toujours accompagné de sa Sakti : en Parama-
&iva, Siva et Sakti ne sont pas distincts.

On préte & Siva, lorsqu'on le congoit en rapport avec la man i-
festation®, trois états (avastha): layavasthd, ce en quoi fout se

! Mais qui n'est pas dépourvue de coniradictions, ce qui esk
peut-étre di aun fait que 'auteur emprunte ses notions & des Agama
de tendances différentes. C'est l'opinion de Pandey, qui presente
le systéme Jaiva dans son introduction & sa traduction anglaise de
la Bhaskari, en se basant sur ces mémes ceuvres d'Aghoragiva.
Mais 1'exposé de Pandey est i prendre avec réserves (Bhaskari,
Vol. ITII, par Dr. Kanti Chandra Pandey, Lucknow University,
Introduction, p. LXXII & CX).

3 Cf. Tattva-prakasika.

311 régne nlors sur le Bindu, et les trois étate décrits corres-

pondent aux trois premiers des Suddhatattra (voir plus loin).
B
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résorbe et aussi ce d'ol toute chose nalt; blogavastha, I'état du
Dieu qui connalt le monde; et adhikaravastha, I'état ot Dien agit,
gouverne le monde. Siva prend alors les noms de Lavasiva, Bhoga-
giva et Adhikiradiva, respectivement. Mais ce ne sont la que des
distinctions sans réalité, congues par l'esprit de I’homme (adhikari
ca bhogi ca layi syad wpacaratah)' et qui sont assez flottantes
phieque Saddsiva dont nous allons parler- tout spécialement, est
tantbt appelé Adhikdrasiva et fantét Bhogagiva.

Le rituel s'adresse pnrt‘cuheremant & Baddsiva. Cet aspect de
Siva est lié aux cing fonctions que Siva exerce et quisont: la
création ® (srsfi), le maintien (sthiti), et la destruction (samhdra)
des mondes; 1'" obscuration” (tirobhdva) et la grice (anugraha)
qui est I"octroi du bien supréme, la libération. En fait Siva n’exerce
directement ces cing fonctions que dans les mondes purs; il les
délégne & des tres purifiés, les Vidyesvara, qu'il choisit comme ses
agents, pour les exercer dans les antres mondes. A chaque fonction
est associé ce que 1'on représente comme nun visage ou une téte, et
ce sont respectivement—dans l'ordre ol ces fonctions ont été
énumérées® Sadyojita, Vimadeva, Aghora, Tat-Purusa, léina ‘.

1 Ratnatraya, 30 et 280-285.

* Le terme d'émission, qui est une traduction plus exacte de
systi, ne semble pas trés heureux ici; car, si Siva ne crée pas le
monde ez nihilo, il ne 1'émet pas non plus & partir de lui-méme ;
mais provogue—volontairement—I1'évolution des possibilités du
Bindu (voir plus loin). C'est en ce sens que le terme de eréation
est 4 entendre.

8 Tattva-prakasika, 6— voir aussi notre note an vers 57,
section III.

¢ Belon d’autres versions ce sont Brahman, Visnu, Rudra,
Iévara et Sadadiva (ce Sadidiva étant alors différent du Sadidiva
dont nous parlons) qui remplissent ces fonctions. Mais cette
derniére liste est peut-ttre mise un peu hitivement en rapport
avec la précédente; car Brahman, Visnu, Rudra, etc. sont cenx que
I'on nomme les Kiranedvara, régents des cing mandala (voir plus
loin). Ce ne sont pas des aspects de bu:a. comme Sadyojita, etc.,
mais des Ames spécialement pures & qui Siva a confié le gouverne-
ment des " provinces ' cosmiques que sont ces mandala.
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Lia conception de Sadidiva se complique lorsque I'on eait qu'il y a
encore cing Sadidiva, intérieurs I'un & I'autre en quelque sorte, et qui
sont, du moins subtil au plus subtil : Karmasidikhys, Kartreidikbyas,
Miirtasidikhya, Amurtasidikhya ef Sivasadikhya. Ceux-ci sont
souvent identifiés avec Sadyojita, Vimadeva, Aghora, Tat-Purusa et
léina respectivement!; mais cette concordance n'est pas trés satis-
faisante, car le rapport entre les cing termes de la premiére liste ne
semble pas &tre le méme que celui qui existe entre les cing termes de la
deuxiéme liste. Quoi qu'il en soit de I'homogénéité de la conception
de Sadasiva, elle est fort riche, et complétée par la description des
membres (aiga) dont chacun représente une qualité ou un pouvoir,
et des armes ou insignes (ayudha) dont chacun & aussi un sens
symbolique. C’est sur cette forme, qu'il doit d'abord “ créer "' par
des mantra appropriés, que l'adorateur médite lorsqu'il offre son
culte. Kt c'est pour les besoins de la méditation qu'elle est ainsi
!?:ée. On la trouvera décrite dans notre texte (III, 57-60). Mais
Siva peut prendre d'autres formes. Sous le nom de Mahedvara,
il se présente & I'adorateur sous des aspects variés quisont en
rapport avec les légendes contenues dans les Purana et dont les
Agama donnent la liste®.

Comme il réside dans I'Univers, il est dit emprunter aussi les
formes des cing éléments, du Soleil, de la Lune et de 'atman ; on
parle alors de sa forme octuple (astamiirts), et huit noms différents
sont donnés & Siva comme Seigneur de I'Espace (Bhima), de I'Air
(I&vara) du Feu (Pasupati), de 'Ean (Bhava,) de la Terre (Sarva), du
Soleil (Rudra), de la Lune (Mahideva) et de I'Atman on Yajamana
(Ugra)®.

! Par exemple par Gopinath Rao (Hindu Iconography Vol. IL
p- 861-370, passage cité par Banerjea, The development of Hindu
Iconography, Calcutta 1956, p. 479). On trouve un exposé sur ces
cing Sadikhya dans Vatuladuddhagama (Bangalore 1958, p. 4-5).

% Te Vatulasuddhagama par exemple donne une liste de vingt-
cing marti. (op. cit. p. 14-15).

* T.a correspondance indiquée ici est celle que donne Soma-
gambbu lui-méme (8., p. 218); c'est I'une des celles que I'on
rencontre le plus souvent ; mais les huit mémes noms sont distribués
différemment par quelques autres auteurs.
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Les formes de Siva peuvent se décrire anssi en partant des
états de sa Puissance ou E:.'a.-'.:ts‘, qui e diversifie selon les fonctions i
accomplir. ‘““La Sakti de Siva est Une, en vérité ", disent les
textes. Mais elle peut étre cOngue s0us cing modes, ou trois, selon
les auteurs. Sion en reconnalt cing, se sont, & partir de 1'état
supréme de non-différenciation: Parasakti, Adidakti, Techasalkti,
Jhanaiakti, Kriyadakti. Le Vatulasuddhagama les met en rapport
chacune avec 'un des cing Sidikhya (donc avec l'une des cing
fonctions de Siva) et avec 'une des cing Kala'. En fait, lorsqu'on
considére les rapports de Siva avec le monde, les frois derniéres
seules sont envisagées, et on les présente comme les trois aspects,
de la Sakti unique que l'on appelle alors Cit-Sakti; de ces trois
aspects, Iccha serait le mouvement par lequel Siva, ému de 1'état
Pitoyable des Ames, désire les sauver, et pour cela crées le monde
Jiidna serait la forme de la Sakti qui permet & Siva de connaitre
ce qu'il crée; et Kriya serait l'activité se manifestant par les
multiples actions. On peut alors caractériser les réalités de Siva
(§évatattva) par la prédominance de I'un ou l'nutre de ces deux
derniers aspects—Icchd n'étant pas manifestée au regard des
hommes.

Dans le domaine de Pati, c'est-id-dire du spirituel pur, on
range encore toutes les Ames délivrées des liens (pasa) qui les
retenaient prisonniéres ; celles qui ont obtenu la libération défini-
tive (paramukti) et sont unies i éiva{tnut en restant distinctes de Jui,
selon cette conception dualiste, et ceci malgré leur omniprésence) ;
et celles qui n'ont qu'une semi-libération (aparamukti) et que Siva
8 déléguées dans des fonctions qui les obligent & demeurer dans Ja
manifestation: Vidyeévara, Mantra, Mantresvara, etc. Les .dieux
tels que Brahman, Visnu, Rudra, font partie de cette catégorie.

Pasv: Les imes sont appelées Atman et congues comme éternelles,
Ily en a un nombre trés grand; elles sont distinctes 1'une de
’autre et distinctes de Siva, méme dans I'état de libération.

La nature wvéritable de 'atman? qui est d'#re Cit, sans forme
(amdrta), pur (vimala), tout penétrant (vyapin), sans gualifications
(nirguna), n'apparattra que dans 1'état de libération.

! Voir plus loin p. xix.

* Voir par ex. Suprabhedagama, pasusrsti-patala, 3; Mrgendra-
gama, 11, 5. Cit ou cattanya est la synthése des faculiés de con-
naissance (drk) et d'action (Friya).
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Car I'atman est associé—et cette association est sans com-
mencement—a une impureté essentielle (sahajamala ou anavamala
ou mala), le premier de ses liens, qui 1'enveloppant, le rend fini,
ignorant, impuissant. ('est pourquoi on l'appelle pasu. Re-
couverl de ce mala, il est dans I'état d'isolement dit kevalavastha,
qui précéde |'entrée dans Ila manifestation, et qui ne peut se modi-
fier de lui méme. Etat bien théorique, en vérité. Pour que le
Padu se libére de ce mala qui lui voile sa vraie nature, il est
absolument nécessaire qu'il sorte de cet état d'infirmité et o est
pour cela, et pour cela seulement, que Siva crée le monde et fat
entrer 'atman dans “le ventre de Maya"'. L'dAme s'empétre
alors de liens supplémentaires, que lui apporte son association avec
Maya, mais elle acquiert en méme tempe les instruments de sa
libération. D'abord lcs cing cuirasses (kaficuka) qui lui fournissent,
en l'enserrant, les conditions nécessaires & son exietence dans le
monde ; ce sont: kala qui place I'atman dans le temps ; niyati qui
le situe dans la causalité®; kala qui “ condense” pour ainsi dire
l'impureté essentielle dont il était enveloppé, et permet ainsi i sa
faculté naturelle de connaissance et d'action de se découvrir quelque
pen; vidya et rage qui permettront la connaissance relative et
I'intérét pour les objets des sens, et qui apparaissent naturellement
& la suite de kala. L'atman pourvu de ces cing cuirasses est appelé
Purusa ou Bhokta. 11 acquiert alors un corps subtil (saksmadeha,
—dont les kaftcuka sont parfois considérés comme faisant partie—
el un corps grossier (sthialadeha), qui apparalt dans un monde
déterminé (bhuvana) oir des objets de jonissance ou plutdt d’expéri-
ence (bhoga) lui sont offerts.

L'atman, en subissant les expériences que Ini offre Maya,
sccumule du karman., qui & son tour le lie a Maya, puisque le
Lkarman dans une vie rend nécessaire une autre vie, qu'il

' En réalité ce phénoméne n'est pas temporel, et 1'état de
keralavastha ne pent étre dit précéder 1’état de sakalavastia que
logiquement parlant. L'association avee le karman est aussi
comsidérée comme étant sans commencement (anddi).

* Plus exactement qui assurera le lien entre lui et ses actes.
(Tattva-prakadika, 42).
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conditionne, et ainsi de suite, et ceci depuis toujours®. Le karman
ot Maya sont donc aussi des liens, qui s'ajoutent amala. Et il ¥
en a un quatriéme, cette Sakti de Siva, Tirobhavadakti®, qui lie le
pasu A ses liens, et qui, bien qu'elle soit aussi une grice, puisque
I'association avec Maya est nécessaire, constitue quand méme un
obstacle & la libération (moksa ou mukti); c'est pourquoi on parle
d’elle comme d'un lien, bien qu'elle soit une Sakti de Siva. Clest
un lien sans &tre une impureté (dosa). Les Ames associées aux
trois impuretés que sont anavamala, Maya et karman sont dans
I'état appelé sakalavastha® Clest I'état d’impureté maximum,
mais qui porte en lni les possibilités de libération que la kevala-
vastha ne présentait pas.

En effet, par le froitement des existences successives, et done
par I’heureux effet de Maya, le mala s'use (on dit: mirit), et en
méme temps le karman peut s'épuiser, si 1'on a pris conscience de
son état de pasu, et fait ce qu'il fallait pour éviter de l'accumauler.
Le devenir de ces Ames est différent selon que leur karman
g'épuise avant que le mala soit mdr ou inversement. Nous
décrirons la voie la plus fréquente: l'impureté essentielle (mala)
ayant suffisamment méri, Siva apparalt sous forme d'un guru qui,
par linitiation (diksa), fait descendre sur I'afman la grice de Siva
(Anugrahadakti) écartant la puissance qui le maintenait lié (Tiro-
bhavasakti). Le phénoméne peut étre brutal sile mala est bien
miir, et dans ce cas 'alman atteint d’emblée |'état d'union avec
Siva c'est-d-dire le séjour supréme (para pada). Clest 1'état
de libération (mukti), 1'état pur (éuddhdvastha). Mais la plupart
du temps la transformation est moins totale; l'atman acquiert
d’abord un corps nouveau, fait de Bindu (ou de lumiére) qui lui
permet de séjourner dans les mondes dits purs, au niveau du

! La notion de karman est analogue & celle que 'on trouve
dans les antres systémes, avec les divisions connues: saficita-,
prarabdha-, agamya-karman.

' Ou Tirodhanasakti, on Nirodhadakti.

* Sakala, parce que leur lien avec Maya les associe aux dérivés
de Maya: kala, etc.
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vidyasuddhatativa (voir plus loin)?. Plus tard seulemeni il
obtiendra la libération totale et I'union avee Siva.

L’initiation est indispensable. Il n'est pas absolument néces-
saire qu'elle soit extérieure et rituelle, mais de toutes fagons elle
doit intervenir pour que la Sakti de Siva descende sur I'atman
Vatman ne pent pas de lni-méme se débarrasser du mala. L'initia-
tion se fait par l'in'ermédiaire d'un guru pour les Ames qui eont
dans 1'état salkala. Mais il existe des dmes plus pures qui, par
suite d'un fravail de discrimination ne sont entachées que de mala
{elles sont alors dans 1'état dit vijnanakevaldvastha); celles-ci
recojivent l'initiation directement de E:Bit-'a, quand leur mala est
mir. Siva en fait, selon le degré de maturité qu'avait atteint leur
mala, soit des Vidvedvara (au nombre de huit), =oit des mantra (an
nombre de soixante-dix millions). Pour cela, il leur donne un
corps ' fait de Bindu "' et leur assigne une résidence dans les mondes
purs, et des fonctions, dans les mondes purs oun les mondes impurs *

La libération que Siva confére & ces dmes n'est pas totale,
puisque leurs fonctions les lient A la manifestation, et qu'une
trace d'impureté (que 'on appelle alors adhikaramala) est néces-
gaire pour les exercer. Mais 4 Ia fin du cycle elles obtiendront la
libération totale, et ceci automatiquement. De méme, sont
libérées directement par Siva les Ames qui, au moment du pralaya,
(qui coupe leurs liens aveec Mdayd, ou tout an moins avec les
dérivés de Maya : kala ete.) se trouvent avoir un karman et un mala
gimultanément mfrs : ellos rejoignent Siva ®.

La libération totale met 'atman dans |'état de pureté (Suddhd-

vastha) ol il ne se voit plus différent de Siva. Bien qu'il reste
une entité distincte de Siva, il ne sent plus la séparation. Ila

"Il garde cependant son corps “ fait de Maya", tant que le
praraldhakarman n’est pas épuisé.

? Lies huit Vidyeévara sont des régents; le premier d’entre eux
est Ananta dont il est souvent parlé dans le rituel. ILes soixante-
dix millions de mantra sont les instruments par lesquels la grice
de Siva descend sur le pasi.

3 Pour tout ceci, cf. Taltva-prakasika, 8 i 16.
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'omniscience, sinon la toute-puissance®. C'est 'état d’union, qui
met fin & la série des existences, dont il est ainsile but et la raison
d'étre.

Piis:— Pasa est la troisibme des réalités indépendantes. Par ce
terme est désigné tout ce qui lie. Or tous les liens peuvent se
ramener & cinq liens fondamentaux, qui sont : anavamala, karman,
May®, Tirobhavasakti et Bindu. On a déja parlé de trois d'entre
eux ; anavamala et karman quisont intimement associés & l'atman ;
ot Tirobhavasakti qui est une fakis de Siva. Bindu et Maya méritent
un traitement séparé.

Bindu et Maya sont les causes matérielles (upadana) des
mondes : Bindu celle des mondes purs, Maya celle des mondes
impars. Ce sont deux réalités positives et éternelles, qui existent
indépendamment de Siva, mais ne se développent que sous son
action. De ces deux germes naissent alors les réalités dépendantes
(tattva), ot en eux ces tailva se résorbent lors du pralaya. On
considére parfois Bindu et Maya comme deux aspects d'une méme
réalité, Mahimiyi; Bindu représentant I'état infiniment subtil—il
est alors appelé Suddhamaya—et Maya 1'état plus grossier—on
I'appelle alors Afuddhamaya. Mais ils sont plus souvent concus
comme distincts.

Tl est bien préeisé que ces réalités sont inconscientes, ou
inertes (jada). Quand la Salkti de Siva agit sur elles pour provoquer
le développement de la manifestation, elles apparaissent a leur tour
comme des puissances (fakli) et sont parfois décrites comme telles,
ce qui donne lieu & d'innombrables confusions. Les textes insistent
pourtant sur la différence essentielle entre la Sakti de Siva, qui
en est inséparable, et ces [akéi extéricures (nous ajouterions
volontiers ‘* induites '), que l'on nomme, pour marquer la diffé-
rence, parigrahasakli, puissances empruntées—ou épousées—du
Seigneur %,

11| n’a pas la toute-puissance; bien que sa faculté d'action soit
alors manifestée elle reste soumise & la Sakti de Siva et n'wuvre
que sous l'incitation de cette derniére. DPar contre sa faculté de
connaissance est totale. (Moksakarika, 55, 56).

® Of. Tattva-prakasika, 3.

P
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Bindw on Parabindu, malgré son nom qui signifie point,’ et
qui évoque peut-éire I'état oit se trouve cette réalité lors du pralaya,
est & concevoir comme omniprésent, dans la manifestation c'est-a-
dire pénétrant tout ce qui émerge de lui, et éoalement ce qui émerge
de Maya. On l'appelle encore Kufila ou Kundalinidakti pour
évoquer son rdle de germe de la manifestation. Siva, sous différents
aspects, agit directement sur lui pour le faire évoluer ; les réalités
dépendantes supérieures ($uddhatattva) prennent alors naissance’ :
.'%‘imm!tm, qui n'est autre que Bindu avant toute différenciation,
Saktitattva, Sadakhyatattva, lévaratattva, Suddhavidyatativa 9,
Leurs noms ne doivent pas faire illusion: Sivatattva n'est pas Siva ;
c'est un état de cette substance-énergie, aussi subtile quielle soit,
quest Bindu; il lui est d'aillenrs co-extensif, et souvent confendu
avec lui (il est dit bindumaya).

Il semble qu'il faille comprendre les noms de ces faliva comme
indiquant 1'état de Bindu lorsque agissent sur lni, ou le gouvernent,
le Siva Supréme * (premier tattva), ou sa Sakts indifférenciée (deu-
xiéme tattva), ou Siva sous la.forme de Sadddiva (broisiéme tattva),
ou Siva sous I'aspect de Maheévara (guatriéme tativa), ou les manira
et Vidya (cinquidme tativa). Ily a prédominance de Jaanasakts
dans le dernier, de Kriyadakti dans le quatriéme, et elles s'équilibrent
dans le troisitmas* (et cet équilibre est souvent comgu comme
Icchasakti). On dit encore que le Supréme Bindu et le SBupréme
Nada (substance et son originels, indifférenciés) *‘ résident '’ dans
les deux premiers tativa qui sont parfois appelés Bindutativa et
Nadatattva ; que le bindu et le nida qui sont des effets (karya) des

1 Notons que cette évolution n'est pas un phénomene temporel.
Bindu et ses dérivés sont hors du temps.

% Qes falfva sont décrits par Liliane Silburn dans Paramartha-
sira (Public. de 1'Institut de Civilisation Indienne, No. 5—Paris,
1957, p. 28-29) mais la conception de ces réalités dépendantes dans
le systéme faiva est trés différente de celle qu'en a le T'rika, et il
faut se garder de toute confusion.

3 Cf., le commentaire de Nirmalamani sur la Kriyakramadyo-

tika, p. 278. I
i Par extension il n'est pas impossible d'associer Adisakti avec

le deuxidme et Parasakti avec le premier, ce qui est fait dans quel-

ques textes.
C
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précédents et les points de départ de la série des objets et de
celle des sons, ‘‘ résident ' dans Sadakhyatativa; tandis que les
Vidycévara (agents actifs) “ résident "' dans Jivaratativa et que les
mantra, de méme que la connaissance (vidya)' * résident” dans le
dernier. Lies dmes semi-purifiées qui ont obtenu un corps “ fait
de Bindu" résident dans les mondes qui se situent au nivean de
ces taftva. C'est & I'égard de ces dmes que Bindu est un pada,
trés relativement d'nilleurs. Bindu est en effet un pada, et méme
une substance impure, du point de vue de la Pureté Totale qu'est
Siva®. Mais par rapport & Maya il est pur, et c'es§ pourquoi, bien
qu'il la compénétre et par conséquent compénétre le corps du
pasu il n'est en général pas compté au nombre des liens de celui-¢i.
I.'astociation exclusive avec Bindu éléve au contraire l'dfman aun
niveau des mondes purs et s'accompsgne de l'acquisition d'omni-
goience : Bindu est un “ éveilleur” de V'dime (lodhaka) tandis
que Maya 1'égare (mohaka)®. ;

Maya aussi pénétre tout ce qui est issu d'elle. Siva n'agit pas
sur elle directement, mais par l'intermédiaire d'Ananta, le premier
des Vidyeévara, qu'il délégue dans les fonctions de création, ete.
Sous I'impulsion de Siva, Ananta provoque donc I'évolution de Maya
et les trente-et-un tattrva inférieurs prennent naissance (voir plan-
che V). On les divise en deux groupes: les sept premiers, dont il
a été question & propos du Pasu (Maya, Kala, Niyats, Kala, Vidya,
Raga, Purusa) forment le groupe des faffra semi-purs (fuddha-
fuddhatattva); et les vingt-quatre autres, qui sont ceux du Samkhya *,

! Vidya est définie ninsi: les mantra tels vyomavyapin et les
28 Agama (cf. le commentaire d’Aghoradivicirya sur Tattvapraka-
$ika, 81).
? Of. Tattvaprakasika, 17, commentaire d’Aghorséivicarya.
? Of. Tattvaprakadika, 17, com. d"Agh.
¢ Avec des différences que l'on verra en consultant la section
I1I1, 16, note :
—Iles noms de deux des modes d'ahamiara sont échangés.
—Ila portion sattvigque de I'ahamkara donne naissance asux
jhanendriya et au manas, et la portion rajasique produit
les karmendriya, tandis que dans le systéme Samkhya on
dit en général que les onze indriya (en y comprenant le
sandas) sont produits par la partie sattvique de Uahamkara.
—enfin on trouve un tattva appelé guna qui dans quelques
listes est compté indépendamment Ce prakefi.

)
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forment le groupe des fativa impurs (asuddhatativa)?, dont le
premier est prakrti que 1'on appelle parfois asuddhamaya (et dans
ce cas Mayd est appelée Suddhasuddhamaya). Prakrii n’est pas
éternelle. ILies corps qui sont donnés anx dmes dans ’état sakala
sont faits des trente-et-un fativa inférieurs seulement; on dit gqu'ils
sont ** faits de Maya' ou mayeya. Mais comme Bindu pénéire
tout, méme Maya, ils ne sont pas totalement indépendants de cette
autre réalité 2

Couvrant I'échelle des trente-six taflva,s'étendent les domaines
des cinq kela qui sont : nivriti-, pratistha-, vidya-, danti-, et santya-
titakala. Le sens du mot kala dans ces termes, et la signification
de ces entités, sont assez confus. Le Vatuladuddhagama présente
les kala comme identiques aux cinq sakti de Siva, et c'est I'opinion
de 1’école Trika® Mais notre rituel d'initiation montre qu'on les
considére toutes les cing comme des pada, ce qui serait inconcevable
s'il s'agissait des cing éakti et il vaut mieux s'en tenir i la concep-
tion la plus courante (qu'a retenue le Saiva-siddhanta) selon laquelle
elles sont des modes du Bindu (Binduvriti), qui apparaissent comme
des parties (kala) *.

Nivrttikala serait 1'aspect solide du Bindu, ou énergie d'arrét,
correspondant & I'élément Terre.

Pratisthakala serait I'aspect liquide du Bindu, 'énergie qui
établit, correspondant & 1'élément Eau.

Vidyakala serait I'aspect igné du Bindu, énergie qui permet la
connaissance, correspondant i 1’élément Feu.

Santikala serait 'aspect calme du Bindu, correspondant i
I'élément Air.

Santyatitakala est cet aspect du Bindu qui n'est aucunement
ébranlé par 'évolution des réalités de la manifestation, elle corres-
popd & I'élément Espace (ou Fthe r).

1 Lies trois gronpes de lativa, & pariir des tatlva supérieurs,
sont encore appelés fivalativa, vidyalativa et atmatattva. Mais
tous les textes ne s'accordent pas au sujet du premier groupe.

2 Of. notre note au éoka 16, section IIL

? Voir aussi Gopinatha Rao, Op. eit., p. 361-70.

¢ Ratnatraya, 85 & 116. Lus noms des kala v sont expliqués
en fonction des possibilités que chacune offre aux Ames qui résident
dans leurs domaines.
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L'Appendice N° VI met en évidence une gérie de correspon-
dances : chacune des kala est en relation avec 1'un des cing éléments
dont elle constitue le mandala': chacune est associée & un aspect
de Siva, et régie par un gouverneur {(Kiaranesvara) ; les mondes se
répartissent dans leurs domaines; et les quatre * ceufs" (anda),
dont le premier est celui de Brahman oli nous habitons, sont auss
en correspondance avec elles. Ces quelques indications étaient
nécessaires pour la compréhension du processus complexe appelé
bhatasuddhi (111, 16 & 27).

La philosophie #aiva telle que le Moyen-jnge I'a fixée, et en
particulier la conception qu'elle se fait de Bindu et de Mayd, est,
on le voit, extrémement compliquée. 11 est impossible d'en simpli-
fier la présentation sans fausser la vérité. Notre exposé schémati-
qne est donc nécessairement trés imparfait. Et il n'est pas défi-
nitif. Il est sfirement possible, en étudiant 1'origine des notions
gne l'école a générensement accueillies, et semble-t-il, mélées sans
beaucoup de discernement, de dégager plusieurs lignes de pensées
qui, au stade ol nous trouvons la philosophie fixée, sont déja em-
brouillées. Il fandrait aussi préciser les correspondances valables, en
poussant plus loin leurs conséquences. L'intérét du systéme en
serait de beaucoup augmenté. '

IV. LE RITUEL
A—Généralités.

Le rite est un instrument qui permet l'ascension de 'atman
vers Siva, par la destruction des liens qui le retiennent prisonnier.

Il est décrit dans les kriyapada des dgama, et pour certains
aspects aussi dans les caryapada. La démarcation enire ces sections
varie d'ailleurs avec les textes, comme il a été dit.

Chaque Agama présente le rituel & sa maniére, et il ¥ a des dif-
férences assez considérables entre les différents textes®. Il est dit
qu'il vaut mieux ne pas opérer de mélange®. 8il'on commence

17| est nécessaire de distinguer entre le mandala et le lativa
de nom.

* Différences qui, & premiére vue, ne semblent pas en relation
avec des différences doctrinales.

3 Et d'abord une autre régle plus absolue : pas de conflusion entre

l;.v,x:;ﬁt;: :%grtanant & des sectes différentes (Pircakdarandagama,
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un rituel, par exemple la construction d'un temple, avec un Agama,
il faut que cet dgama le régisse jusqu'au bout, sauf s'il manque
des sections, auquel cas on pourra faire appel aux autres textes pour
que le rituel soit complet'. Chaque temple doit donc Etre construit
en accord avec un Agama donné, et le rituel qui s’y déroule ensuite
doit aussi se faire selon cet Agama. Cette injonction théorique a
laissé des traces dans la tradition et, méme de nos jours, les temples
se réclament encore souvent de tel ou tel Agama. Mais la situation
de fait est toute différente. Dans presque tous les temples du pays
tamoul, comme |'a fait remarquer Sri N. R. Bhatt dans eon édition
du Rauwravagama®, le rituel est gouverné par un manuel du XIle
sidcle, dont l'auteur est Aghoradivacarya? déj cité; les prétres en
récitent le texte (que certains connaissent par ceeur) tout en accom-
plissant les actes du culte. Dans le Mysore etle Kerala ce sont
d'autres manuels qui sont en usage, mais partout on semble avoir
renoncé & suivre I'dgama suquel, traditionnellement, le temple était
rattaché. Souvent méme le souvenir de ce rattachement—s'ila
jamais existé—est totalement effacé.

Il y a donc eu unification du rituel, comme il y & en unifica-
tion de la philosophie; et elle a méme dt s'amorcer assez Ot
puisqu'il existe des manuels antérieurs 4 celui d'Aghorasivicirya,
par exemple notre texte, qui est du XTe sidclet. Et on peut penser
qu'il n'est pasle premier, puisqu’'une liste d'auteurs de manuels,
que nous donnons ci-dessous, montre Somadambhu au neuviéme
rang. Les manuels puisentleurs éléments dans les divers Agama,
pour faire un ensemble complet et cohérent. Leur rédaction a
peut-ttre été rendue nécessaire par la disparition progressive des
textes d'dgama, (ce que I'on comprend mal 8'il est exact que chaque

) Parvakaranagama, XXVI, 71,

1 Op. cit., p. 18.

® Des précisions sont données plus loin sur ce manuel, qui est
éerit pour le culte personnel. Carl Gustaw Diehl, dans Instrument
and Purpose (Gleerups, Lund, 1956) p. 55, dit avoir utilisé, pour son
étude du rituel faiva, une traduction en tamoul d'un traité du méme
- anteur intitulé Pararthanityapijacidhs, autrement dit un manuel
donnant le rituel quotidien pour le culte public.

* Voir plus loin.
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temple devait suivre l'un d'eux) on par la difficulté d'utilisation de
certains, trop fragmentaires on trop concis, (ex. Kiranagama).
Peut-ttre encore les acdrya ont-ils senti le besoin de fixer par écrit
certains détails que les dgama ne donnent pae et qui avaient dd se
transmettre d'abord oralement. Ce n'est pas le cos de Somasambhu,
dont le manuel est plus concis que beaucoup d' Agama ; mais celui
d'Aghoradiva- donne des indications extrémement détaillées et ¢'est
peut-tire ce qui Iui a valu sa popularité.

Les plus célébres des anteurs de mannuels sont au nombre de
dix-huit, dont voici la liste, tirée du S’ru'm!-.’n‘:.pm_m: Ugrajyoti,
Sadyojyoti, Rimakantha Vaidyakantha!, Niriyana?, Vibhitikantha,
Srikantha, Nilakantha, Somasambhu, I8inaéambhu, Hrdayaambhu,
Virifci®, Vairigya', Jnina®, Trinetra®, Varupa', Iévara!, Aghora-
sambhu®. On a des précisions sur la date de quelques-uns d'entre
enx, sar le lieu ol ils ont wéen, ete. Beauconp ont voyagé, en
particulier an Kadmir, qui revendique comme siens des auteurs que
les Tamouls considérent comme appartenant au Sud.

Les manuels ne sont pas éerits que pour les temples. Il y a
des manuels destinés an culte personnel (almarthapiya)'®, par
exemple celui d'Aghorasiva intitulé Kriyakramadyotika; d'antres
au culte public (pararthapija), par exemple celui d'lédnadiva; et
beaucoup sont utilisables pour les deux, tels celui de Somadambhn
ou rien n'indique la destination de 'ouvrage. Il n'y a pas de
différence essentielle en effet entre le déroulement du culte per-
gonnel et celui du culte public; ce dernier est seulement plus
élaboré et contient des sections que I'autre n'a pas, mais pour les
parties communes (la plupart), la technique opératoire est la méme.
La question de savoir laquelle des deux formes de culte a précédé
I'autre ne sera pas discutée ici. Mais nous nous intéresserons
avant tout au culte personnel qui a I'avantage d'étre plus simple.

1 C'est & dire Vidyiakantha # Narayanakantha
¥ Brahmasambhu  Vairdgvasiva  ° Jidanadambhu
& Trilocanadiva T Varunagiva 8 Tévaradiva

? Aghorasiva.

1 dtmarthapiaja est le culte que l'on fait pour son propre
comple ; pardrthapija est le culte pour le compte d'antres
personnes ; nous traduisons le deuxiéme terme par *' culte public ",
parce que, en pratique, lorsqu’il est parlé de pararthapija, c'est an
culte qui e fait dans les temples qu'on fait allusion ; ce culte est
fait ** pour le bien du monde ".
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Nous indiquerons en note les différences intéressantes entre les
deux guand il v aura lieu.

B—TInitiation et onction

Tout Saiva pent devenir préfre pour son propre compte,
et méme il le doit, &'l veut donner une signification a4 son
existence,

Pour &tre habilité & rendre un culte extérieur & Siva, une ini-
tiation rituelle, kriyadiksa, est nécessaire. Une étude compléte de la
diksa ne peut trouver place ici, car c'est une technique extréme-
ment compliquée et qui met en jeu des connaissances beaucoup
plus précises que celles que nous avons briévement exposées. Elle
se fait en trois stades !,

La diksa ordinaire, ou samayadiksa, fait entrer le disciple
dans la communauté asva, et lni confére le droit, mais non l'obliga-
tion, d'accomplir le rituel, excepté le rituel du Feu.

La diksa spéciale, videsadiksa, donne, entre autres droits,
celui d'accomplir le rituel du Feu.

La diksa supréme, nirvanadiksa, détruit les liens de I'étman,
qui est dés lors pur, et uni & Siva (au moins potentiellement).

Chaque diksa intigre le disciple un pen plus profondément
dans la famille de Siva; on 'appelle samayin aprés la premiére
diksa, puis putra (fils) aprés la seconde, et sadhaka (celui qui s
obtenu tous les pouvoirs) aprés la troisiéme. Les videsadiksita et
nirvanadiksita (que I'on désigne souvent par le terme commun de
dikgita) peuvent et doivent accomplir, pour leur propre compte,
tous les actes du culte. Mais pour pouvoir donner l'initiation aux
autres, le nirvapadiksita doit recevoir en plus une onction spéciale
(abhiseka) qui en fait un @carya ou gurw. Etnul ne peut initier
un membre d'une classe (rarpa) supérieure & la sienne propre °.

' On frouvera des détails sur !'initiation dans Gopinatha Rao
Op. cit., p. 10-15. Mais il faut bien comprendre que les trois diksa
sont successives, et non exclusives. Les indications qui sont
données ici sont tirées de la Kriyadipika.

* Cette dernitre injonction implique que les membres des
quatre classes peuvent devenir dedrya, ce qui est confirmé par
plusieurs textes. Ex.: Svacchandablairava, cité par Varnasrama-
candrika, p. 59; Acintyavifva, cité par le méme ouvrage, p. b7
akc: . s
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Pour pouvoir officier dans un culte public, il est nécessnire
non seulement d'8tre un dcarya, mais d’appartenir i la classe des
Adidaiva, que les faiva appellent encore Saivabralkmana oun
brahmanes faiva®. Ceux-ci font remonter leur lignée i Sadidiva ;

.les einq ** visages ”' auraient donné'cing gotra différents, dont les

noms sont d'ailleurs ceux de cing des gotra védiques?. 1ls forment
un groupe endogame, fermé, assez jaloux de ses droits, Ceux
d'entre eux qui sont dcarya—car, s'ils le sont tous en droit, ils ne
le sont pas tous de fait—sont ce que nous appelons prétres des
temples, ou, dans le pays tamonl, gurukkal. Ils peuvent étre aides
dans le service divin par des initiés d'une sutre caste (sdra en
général) que I'on désigne alors simplement par le terme de diksita.
On trouve ainsi dans le Mysore des temples ot officient deux
colléges de préires qui se partagent les fonctions. Ce sujet mérite-
rait une étude spéciale; car on peut se demander, devant ce double
collége, si les gurukkal ne se sont pas ajoulés aprés coup aux autres
officiants (non bradhmanes), I'hypothése contraire étant des plus
improbables. L'injonction selon laquelle seuls les Adifaira peuvent
officier dans un culte public a-t-elle été toujours et partout en
vigueur ?

C—Le rituel quotidien.
1. FVue densemble.

Comme les kriyapada des Agama, les manuels se composent en
général de trois parties. La premiére décrit les rites obligatoires
et quotidiens (nityakarman) de l'initié ; ceci comprend un ensemble
d'actes qui s'étalent sur toute la journée, avec comme centre le
culte formel de Siva sur un support adéquat. Le deuxitme déerit
les actes ocoasionnels (naimittikakarman), comme les cérémonies
de purification, d'initiation, les rites consécutifs au décés, ete. Le
troisitme décrit les actes optionnels (kamyakarman) gque 1'on
n'accomplit que si l'on désire obtenir un résultat déterminé

VO Parcakarandgama, XXVI, 2-4; 12-13: 39-40. 1Ia
qualification de brahmane est disculée par les membres des autres
sectes.

* Voiei ces noms: Kauéika, Kisyapa, Bhiaradvija, Gautama,
Agastya I:Pr':ruakarur_mgfimu, AXVI, 3-4).
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(victoire, richesse, etc...) d'ordre mondain. C'est la premiére
partie seule qui sera l'objet de notre étude. On pourrait
Vintituler : vie quotidienne de l'initié faiva.

-

La journée est construite sur le schéma suivant :

(a) les rites des samdhi (jonctions entre deux périodes du jour)
ou samdhya; gépéralement au nombre de trois, au lever et au
coucher du soleil, et & midi. On donne ce méme nom de samdhya
& la méditation qu'ils imposent, et 4 la forme de la Sakfi de Siva
sur laquelle on médite & ce moment-la.

Ces rites font penser aux rites védiques de méme nom, mais
ils s’en distingnent délibérément. D'abord ils peuvent étre ac-
complis par les initiés des quatre classes, et non par les membres
des trois premiéres seulement. Ensuite ils sont déclarés obliga-
toires, tandis que, pour les Saiva, la samdhya védique, tout en étant
reconnue, est facultative ; on accomplira si I'on veut le rite védique
avant le rite faira de méme nom, mais le premier ne dispensera pas
du second. Enfin, ils ont pour objet la Sakti de Siva, qui assume
une forme différente le matin, & midi et le soir, mais n'en reste pas
moins malgré les noms qu'on lui attribuera, la Sakti de Siva.

(b) le culte! de éiva, avec les cultes qui lui sont associés.

En principe ce culte devrait se faire plusieurs fois par jour;
huit fois au maximum c'est-d-dive une fois par yama® Et le
meérite que I'on acquiert croit avec le nombre des pija quotidiennes.
En fait, si dans les grands temples il y a jusqu'a six pija par jour,
aucun particulier n'a le loisir d'en faire autant. En général le
culte tel que le décrivent les manuels se fait une fois dans la
journée, aprés la premiére samdhya; et deux autres fois un culte
rapide qui se réduit & l'offrande de huit fleurs, chacune avec un
manira, remplace le culte complet.

(c) tous les actes de la Journée sont consacrés, rien n'est
profane, toute action doit étre offerte & Siva. Mais parmi les

! Pija et arcana sont employés indifféremment par les auteurs
de manuels, bien que certains dgama é&tablissent entre ces deux
termes une distinetion théorique: le denxiéme désignant un ensem-
ble d'wpacdra moins long que celui que désigne le premier. Nous
traduirons les deux termes par le mot : culte.

! Un yama est une période de trois heures.
D
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“motes ordinaires, ceux qui sont liés & la propreté et & la nourriture
prennent une importance spéciale du fait de la relstion éiroite que
on reconnalt entre 1'état du corps physique et 1'état du corps
sfibtil.

D'ott une troisigme série d'actes rituels décrits dans I'ouvrage:
toilette, repas ; auquel on peut ajouter les études et le sommeil. Des
régles précises gouvernent le comportement de I'initié satra i ce
sujet. Elles ne sont d’ailleurs pas spéciales & la secte et ne différent
que par des détails des régles analognes données dans les Dhar-
masastra. Nous nons étendrons peu sur elles.

2. Culle de Siva.

La partie centrale de la journée est le culte de Siva ; ¢’est en
fonction de ce culte que les régles de pureté sont enjointes, en
fonction de ce culte aussi que les samdhyd sont reconnues.

Ce culte, pour celui qui I'aborde pour la premiére fois, apparalt
comme extrémement complexe. Lee rites annexes qui le surchar-
gent, et qui ne l'ont peut-&tre pas toujours accompagné (car le culte
est peut-Btre allé se compliquant avec le temps), ajoutent encore &
I'impression de eonfusion.

L'ensemble pourtant peut &ire aisément suivi, si l'on garde
dans I'esprit le schéma général que voici:

(1) préparation. Elle consiste en une purification minutieuse
de 'adorateur, des mantra, du lien, du matériel et du lifiga, destinée
& transformer les intruments du culte en instruments divine et le
lieu du culte en un lien pur * fait de Bindu " (III, 4 & 46).

(2) culte proprement dit: extérieurement, il se présente comme
une longue série de services on hommages (upacdra) qui sont ceux
dont un hote vénéré pourrait étre I'objet. 1ls doivent se faire dans
un esprit d'adoration intense, sans distraction. Alors eeulcment le
culte atteindra son wvrai but, dont nous reparlerons.

La liste des upacira varie eelon le temps dont on dispose, les

circonstances, ele. . . .; plusieurs listes sont données en Appendice.
Mais les phases essentielles du culte sont les suivantes :
(a) on prépare an Seigneur un siége—nous dirons plutot

Trbne, quand sa description sera donnée (111, 47 4 586).

(b) on invoque Siva sur ce Trone. Mais Siva étant un pur
esprit, il faut d’abord lui donner un * corps "' (mirti et vidyadeha)
gue l'on construit avec des mantra appropriés. Op place ce
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“corps” sur le Tréne, et dans ce corps on invoque Sivg
(LII, 57 & 66).

(¢) on donne ensuite au Dien les organes et instruments qui lui
sont toujours associés et qui symbolisent ses pouvoirs, et que |'on
appelle ses “ membres"”. La Forme divine est maintenant com-
pléte, et visible, an moins anx yeux de l'imagination. C'est
Sadasiva (III, 70b—71a).

(d) on rend hommage & Sadidiva par des offrandes d'eau (sur
les pieds, dans les bonches, sur les tétes) et de flenrs (III, T4 4 T7).

(e) on offre des ablutions élaborées comprenant d'abord une
friction & l'huile, puis des ablutions avec des produits variés. On
termine ce * bain'' par des applications de poudres odorantes, de
santal, ete. . . Ensuite on habille le Dieu, avee des flenrs, des vite-
ments, des bijoux, et on marque la fin du bain par des offrandes
d'encens et de lamiéres qui sont dites agréables an Seigneur
(IIT, 77 4 84).

(f) on donne alors A Siva une cour, constituée selon Vimpor-
tance de la pijja, par un, trois ou cing cercles (avarana) de per-
gonnages. Un cercle au moins est indispensable. Ce premier
cercle (garbhavarana) est formé par les " membres ' mémes du
Dien que l'on fait d'abord sortir de son corps par la pensée, pour
les disposer autour de lui, personnifiés, de facon & pouvoir leur
rendre hommage individuellement (III, 85 a 90).

(g) la cour étant compléte, on offre encore l'encens et la
lumiére, puis le repas, suivi par une série de petits services (III,
90-91), on imagine alors le Dieu satisfait (des services recus) et,
tandis que Brahman et les autres dieux le louent, on s'adonne au japa.

(h) le japa, en lequel culmine la pdja, consiste en la répétition
du mantra de base (malamantra) de Siva, un nombre de fois déter-
miné. On offre ensuite ce japa 4 Siva (III, 93 & 100), et on se pros-
terne devant le Seigneur aprés l'avoir circumnambulé rituellement.

(8) Cultes anneres. ILies cultes annexes sont, dans ’ordre ofl
on les rencontre: le culte du Soleil (section II) qui précéde le culte
de Siva; le culte du Feu (section IV) qui le suit; les cultes de
Canda, de la vache, des livres sacrés, dn gury, et enfin des différents
objets domestiques (sections V et sqq).

Saryapaja (le culte du Soleil) et Agnipija (le culte du Feu),
gemblent étre, comme les samdhyd, des rituels védiques adaptés.
Siirya, Agni, n'en sont pas les objets, mais Siva sous la forme
de Sfirya, et Siva sous la forme d'Agni.
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Le culte du Soleil! n'est pas enjoint par tous les dgama et
tout porte i croire qu'il a été reconnu fardivement? On verra
comment il se présente comme une répligue parfaite du culte de
éi‘va., avec les modifications que nécessite la forme lumineuse du
Soleil. Remarquons qu'il ne s’agit pas de Sdrya en tant que l'une
des cing formes divines reconnues par le systéme dit paficdyatana.
Ce systéme n'appartient pas i la tradition faiva.

Le culte du Feu, qui suit immédiatement le culte de Siva n’est
pas accompli, on I'a vu par les initiés au premier degré. La néccs-
sité de ce culte n'est nulle part discutée; il est considéré an con-
traire comme indispensable gi I'on veut obtenir la lilération. C'est
un rituel complexe, dont Sivigni est ’objet. Il faut d'abord faire
nalfre Agni: on assiste & l'union sexuelle de ses parents, an déve-
loppement de |'embryon, que marquent les sacrements habituels, &
In naissance et & la croissance du jeune Feu. A ce Feu ainsi créé,
on rend hommage par une série d’oblations (homa), apres 'avoir an
préalable uni aux feux intérieurs et i Siva. :

L culte de Canda prolonge normalement celui de Siva, puisque
c'est & Canda que 'on apporte les ‘“ restes ™ de Siva.

Les autres cultes sont décrits beaucoup plus Lrievement et il
est difficile de savoir jusqu'a quel point ils sont vraiment obliga-
toires. Une distinction est établie en général entre le cas du culte

personnel et celui du culte public & cet égard, mais il n'y a pas de
régle absolue ?,

D—TInstruments du culted,

Le culte extérieur de Siva, et ce que nous en dirons s'étendra
facilement aux avtres, se fait danms un lieu donné, sur un support
donné, avec des instruments déterminés.

! Il n'existe pas de culte paralléle de la Lune, qui pourrait théo-
riquement se concevoir, car le Soleil, la Lune et le Feu forment
une triade que 'on rencontre souvent dans ces textes.

' Ci. Rauwravagama, appendice II; et aunssi notre note au
vers 1, section I1. -

* Certains textes par exemple ne prescrivent pas le culte de
Canda dans le cas d’un culte personnel. '

¢ Nous groupons sous ce titre le lieu, le support, le matériel,
I'adorateur et les mantra, instruments dont la purification avant le
culte a été signalée .plus haut.
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(a) le lien du culte est, pour le culte publie, le garbhagria
(sanctuaire) du temple, et pour le culte personnel, une piédee de la
maison réservée 4 cet effet (olt au moins un coin de piéce réservé)
et qui est tenu dans un état de grande pureté, ce qui inelut la pro-
preté, mais qui est beaucoup plus que la propreté; on peut aussi faire
son culte dehors, prés d’une riviére, dans la conr d'un temple, ete.
C'est fréquent, pendant les voyages.

(b) le support extérieur est le plus souvent un lifiga; soit un
linga fixé, dans le cas des cultes des temples ; =oit un linga mobile,
on méme temporaire, dans le cas d'un culte personnel!, Ce n'est
pas le lingae qui est 1’objet du culte, c'est Siva; le liiga est un
symbole et un support, qui est tout spécialement ** habité ™ par Siva
pendant le temps de la pija. Le socle (pitha) qui entoure la partie
moyenne, octogonale, du linga (visnubhdga) recevra les mantra
destinés a invoquer le Trdne, ce qui revient & dire que la forme du
Trone doit étre projetée surle pitha; et le litga proprement dit,
plus exactement sa partie cylindrique visible (rudrabhaga), ou la
moitié supérieure de celle-ci, recevra les mantra destinés & invoquer
le “corps” de SadiSiva, dont la forme sera projetée par la pensée
sur le linga.

Il est dit aussi que: “le pitha est Sakti, le linga est Siva .
Ce n'est peut-tire pas contradictoire avec la conception précédente,
si l'on prend Sekti dans le sens de Parigrahadakti, ou Bindu, ou
Kundalini, car I'asana est fait de Bindu et de Maya. C'est lorsque
Kundalini est " agitée " par Siva, enseigne-t-on, que la eréation,
c'est-d-dire le développement des possibilités latentes en cette sub-
ﬁtnnce. commence ; et plusienrs fois nous lirons que, de I'union de
Siva avee Kundalini, résultent des flots de nectar®. Cette concep-
tion toutefois n'est pas développée dans la tradition fairva; elle
semble plutdt appartenir & la ligne de pensée qui a donné les écoles
sakta ®,

! Pour des détails sur les différents lisiga, cf. Gopinatha Rao,
Op. cit., II, p. 78 4 102 ; et pour un apergu du probléme de 'origine
du cualte du liiga, méme ouvrage, p. 39 4 71.

! Cf. par exemple : I, 36, note.

3 Dans ces écoles, Kundalini n'est pas une fakti “ empruntée"’,
mais une forme de la Sakti de Siva.
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Lie support peut étre autre qu'un liiga : le feu, 'ean, les livres
sacrés, le guru, un diagramme tracé sur une aire purifiée (sthandila),
un dessin etc., sont des supports scceptables et utilisés. La forme
du culte n'en sers pas modifiée, excepté pour des détails: par
exemple, si le support est un dessin sur papier, les allutions seront
faites mentalement.

Il peut méme n'y avoir aucun support matériel; le culte est
alors entiérement mental. DMais ceci, qui est de régle pour les
jAdnin et les yogin, ou encore les non-initiés, ne pent éire qu'acci-
dentel pour les autres, résultat d'un empéchement de force majeure,
par exemple. Les daiva sont conscients de la nécessité des aides
extérieures, et il sernit faux de dire que le culte extérieur est toléré
pour les ignorants, & moins de prendre ce terme au sens trés large
ol il peut qualifier toutes les Ames dans |'état sakala, c'est-d-dire
dans I'état ordinaire.

(¢) 'sdorateur est l'instrument principal et c'est pour lui, en
réalité, que le culte est fait, car Siva n's pas besoin de services.
Aussi doit-il s'y préparer avec soin: par sa conduite en général,
qui doit étre irréprochable; et, au début de chague culte, par une
purification spéciale dont nous avons parlé, et qui est connue sous
le nom de bhatasuddhi on atmasuddhi, purification indispensable &
l'accomplissement du rituel. Nous reviendrons sur |'attitude inté-
rieure requise pendant le rituel.

(d) le matériel est I'objet de descriptions extrémement précises
dans la plupari des manuels; celles qui ont guelque intérét sont
données dans les notes qui accompagncnt la traduetion.

{e) les manfra sont essentiels et nécessitent un traitement
séparé.
E—Les Mantra.

On peut & la rigueur faire le culte sans support, et sans matériel,
mais on ne saurait I'accomplir sans mantra.

“ Lies manira sont la forme des dieux, ¢t le monde la {orme
des mantra.

La moitié supérieure des 70 millions de mantra eét iscue de
la bouche de Siva.
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Depuis le premier sillon ', tous les rites sont accomplis avec
des mantra.
Par conséquent, les mantra étant destinés au rituel, il n'est
pas de rituel sans mantra.
Par des mantra on installe l¢ Dien, par des mantra on 'adore.
Par des mantra on le baigne, et par des mantra on lui offre
des oblations.
Les rites de réparation se font par des mantra, et la diksa
par des mantra aussi.
Par des mantra on acquiert les pouvoirs merveillenx, et par
les mantra on accéde au séjour de Siva."
C'est en ces termes que le V'atuladuddhagama introduit le
chapitre sur les manfra, et on ne saurait mienx souligner leur
importance.

FoRMATION DES MANTRA :— Rappelons que les mantra utilisés ne sont
pas des mantra védiques. Ils empruntent parfois an Veda le mot
antour duquel se construira la formule et que nous appellerons le
corps du mantra; mais ce mot n'en constitue pas la partie essen-
tielle. La formule peut &tre schématizée ainsi;

Om + bija + nom aun datif + terminaison.

(1) La premiére syllabe est le pranava bien connu. Elle peut
manquer.

(2) La on les suivantes sont les graines (bija) ol I'énergie du
mantra est condensée. Ce sont des associations monosyllabiques
de voyelles et de consonnes qui n'ont aucun eens pour les pro-
fanes; mais la nature et 'sgencement de ces voyelles et de ces
consonnes ont une signification ésotérique, qui est révélée
A l'initié et me devrait 1'étre qu'a lui. C'est une anomalie que de
tronver imprimées les explications relatives aux bija, et nous
pouvons & bon droit supposer que les traités publiés ne contiennent
pas toute la science cachée dans ces petites syllabes. Les ouvrages
sur le Tantrisme &akta ont déjs analysé quantité de bija. Ceux que
'on trouvera ici sont différents, et en nombre plus petit, Ils com-
mencent tous par H, qui symbolise Siva.

! Karsana, le rite qui consiste & tracer un sillon antour du
champ sur lequel va s'élever le temple. Dans la vie du temple,
c'est le premier de tous les rites, et le ritael tout entier est souvent
désigné par la formule : karsanadi.
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(3) Le terme au datif en troisidmne place est le nom, ou l'un
des noms, de la forme & laquelle le mantra est nssocié.

(4) La terminaison est l'une des sept terminaisons des
formules védiques: Namah, Svadha, Svaha, Hum, Phat, Vasat,
Vausaf. Mais I'usage de ces terminaisons est différent dans les
deux systémes.

CLASSIFICATION SBOMMAIRE DES MANTEA :—Le nombre des manira
est pratiquement illimité, puisque l'on peut former un mantra
autour d'un nom quelcongue. On en reconnalt traditionnellement
70 millions, chaque dizaine de millions admettant I"une des sept
terminaisons indiquées. Mais le rituel en utilise un nombre limité
que l'on peut répartir en trois groupes :

(1) le malamantra ou Sivamantra, associé & Paramadiva. On
'appelle encore pancaksara ou formule aux cing syllabes, bien qu'il
présente plusieurs formes dont toutes n'ont pas cinqg syllabes. En voici
la liste, selon le Siddhantabodha, ouvrage cité dans la Kriyadipika':

Om Namah !';‘»ivﬁ.}*a le tdra-paficaksara, pour les trois pre-
miéres classes.

Om Him Haum le prasada- pour ceux parmi les

Siviya Namah paficaksara, Stdra, que l'initia-

tion a élevés au-

dessus de lenr clasge.

Namah r'iini_r,ra le sthila-pancaksara, pour les Sudra qui
ont l'initiation or-
dinaire.

Namah Sivaya le sthila-siksma- pour les personnes
Siviya Namah pancaksara, de caste mélée.
Siviya Namah le sitksma-paicaksara, pour les yogin et

Jiinin,
Sivo’ham asmi le duddha-pancaksara, pour les sannyasin:

La distinction est toujours faite en fonction du récitant, mais
peut varier avec les anteurs. Quelques textes appellent prasada

! pp. 97-98.
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I'une guelconque de ces formes. Aucune indication dans notre
ouvrage ne nous anidant, nous prendrons prasada, quand nous le
rencontrerons, au sens que cetée liste lui donne!. La partie
essentielle de ce mantra est le bija HAUM?, en lequel, & la rigueur,
il pourrait se réduire. La technique de prononciation est détaillée
dans la note du #loka 62b, section 111,

(2) Les samhitamantra qui sont au nombre de onze : cing
brahmamanira et six angamanira.

Lies premiers évoquent les cing aspects de Sadiéiva, ses cing
visages. (e sont:

Hom lsina-mirdhne Namah ou [fisanamanira
Hem Tatpurusa-vaktriya Namah w Tatpurusamantra
Hum Aghora-hrdayiya Namah w Aghoramanira
Him Vimadeva-gubyiva Namah w Vamadevamantra
Ham Sadyojata-miirtaye Namal » Sadycjatamantra

Ceci selon la série normale appelée dapda-bhangi. Dans cette
gérie, ils sont donc en rapport avec différentes parties du corps de
Sadasiva, (téte, visage, ccour, parties cachées, corps tout entier)
qu'ils “ créent"” lors de l'invocation oun, & d'autres moments,
évoquent, ce qui ne les empéche pas d'¢tre aussi en rapport chacun
avee les cinq visages qui portent d'ailleurs lenrs noms, et par ld avee
les eing directions. Car on utilise aussi & quelques étapes du culte
une vakira-bhangi, ot le mot * vaktra " est mis & la suite de chacun
des noms propres, et une munda-bhanigi, ol c'est le mot mardhan
gui suit tous ces noms.

On peut se demander pourquoi ces mantra portent le nom de
brahmamantra, et s'il y a un rapport historique entre ces cing
visages de Sadddiva et les cing visages originaux de Brahmi.

Les noms propres qui constituent les corps de ces mantra sont
tirés du Taittiriya-aranyaka (X, 43 4 47), et ils ont été expliqués
de facons bien diverses par les différents commentateurs. Les noms
des trois premiers évoquent irrésistiblement les trois divinités qui
composent la Trimirti (Brahmi, Vispu, Budra), mais 1'école daiva

! Sens que donne aussi le commentateur d’Aghoragiva, Nir-
malamani.
* Et, des six formules citées, c'est la seule qui ait ce bija, le
bija de Siva par excellence.
b
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écarte cette interprétation: on admeitra la correspondance, mais
le plan oit se situent Brahmi, Visnu et Budra est um plan inférieur.

Les Angamantra on Mantra-membres, évoquent séparément les
“membres”’ de Sadasiva, plus exactement ses pouvoirs. On les
trouvera en Appendice (I1I). Les mofs caractéristiques en sont:
Hrdaya (coour), Siras (téte), Sikha (touffe), Karaca (cuirasse),
Neira (yeux), Astra (I'arme offensive), ‘et nous désignerons les
mantra par ces termes, comme le fait d'aillevrs le texte.

On trouvera 1'explication symbolique de ces noms dans la sec-
tion III, vers 72-73. Notons que chacun d'eux & plusieurs synony-
mes, par lesquels il peut étre désigné, mais lorsque le mantra est
récité, les synonymes ne sont pas utilisés.

Les bija des Brahmamantra et ceux des digamanira (en
supprimant Astra) se correspondent deux & deux, mais les voyelles
sont courtes pour les premiers (méme o el e, ef. 111, 43a, note ), et
longues pour les autres; ce qui permet d'établir une correspen-
dance entre les deux familles. Cette correspondance, qui est
soulignée par les détails du rite dit sakalikarapa (cf. Appendice I)
ot chaque mantra est * placé” en un point donné du corps, avec
deux doigts déterminés de la main, se retrouve en maints endroits du
vituel (ef. par ex. IV, 16 & 10 et 43 ; et App. VI).

Les dngamantra sont modifiés pour s’adapter aux autres formes
de Siva que Sadadiva (voir par exemple les mantra de Sivasiirya).

(8) Lies autres mantra: les plus fréquents, et que nous
désignerons par leur nom générique sont :

—les asana- et martimantra qui appellent & l'existence le
siége et le corps d'une puissance divine (Siva ou antre);

— un groupe de cing kalamantra (nivytty-idi) qui évoquent les
cing kala du Bindu ;

—un groupe de trente-huit kalamanira, qui évoquent les
trente-huit kala de Sadasiva (cf. III, 57, note );

—les trois tattramantra, qui évoquent les trois groupes de
tativa: Sivatattva, Vidyatattva, Atmatattva’.

Tous les autres mantra sont donnés in extenso.

Pour éviter toute confusion, toutes les fois qu'un mot désignera
un mantra, il sera écrit en capitales.

! Voir plu.a loin,
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Ex.: " On purifie avec ASTRA" (ou avec HETI, ou avec ASI, ete.)
veut dire que l'on récite : *' Om Hah Astraya Namah " ou
“ Om Hah Astriya Hum Phat".

Le texte donne en général la terminaison, gqnand elle n'est
pas namal.

Il arrive que seuls les bija soient récités *.

ADORATION DES MANTRA :—Les mantra sont l'objet d’hommages,
surtout les manira relatifs & Siva. On en trouvera plusieurs
exemples dans l'ouvrsge. Souveni les puissances qu'ils repré-
sentent sont contemplées sous un aspect anthropomorphique pour
les besoins de la méditation.

UTILISATION DES MANTRA.— Lies manfra possédent une puissance par
laguelle ils peuvent accomplir des fonctions variées, dont les plus
importantes parmi celles que nous rencontrons dans le texte peuvent
étre classées ainsi :

— ils construisent om invoguent: par exemple les Brakma-
mantra ‘' créent’’ le corps de Sadifiva, et chaque manira aun
pouvoir semblable. Plus exactement les manira sont les aspects
sonores des réalités qu'ils désignent; et réciter le manira, c'est
rendre présente ceite réalité; par la ils permettent, ayant invoqué
une puissance, de lui rendre hommage.

— ils transforment, au sens fort du mot, et ce pouvoir est en
rapport avec le précédent. Par exemple, si le mantra de Siva est
“ déposé "' dans l'ean, |'eau devient Siva. Si les manira de Sadisiva
sont “ déposés "' sur le corps de 'adorateur, I'adoratenr devient
Sadisiva, ete.

—ils purifient car, grice aux transformations qu'ils opérent,
un objet divin (fait de mantra, ou fait de Bindu') est substitué & un
objet ordinaire (fait de Maya).

—ils protégent. Cette fonction est surtout dévolue aux
mantra qui sont des armes : ASTRA, la flache divine qui, lancée
dans toutes les directions, repousse les obstacles, c'est-a-dire les

I La nature des bija associés & chaque manira dépend du degré
d'initiation du récitant.

1 Rappelons que les mantra, pour &ire utilisables, ont éié
pourvus par Siva d'un corps “ [ait de Bindu ".
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puissances ennemics; ef KAVACA, la cuirasse qui protege de
I'sssant de ces memes ennemis les objets que 1'on a purifiés.

—ila servent aussi & d'autres fins: on creuse avec HRDAYA,
(qai évoque s=ouvent une cavité); on coupe avec ASTRA, ete.
Nous n'indiquerons que pour mémoire leur utilisation en debors du
rituel régulier (pour des guérisons, ete.).

La récitation des mantra s'accompagne souvent d'un gesie de
la main (mudra)! qui symbolise la transformation que le mantra
opére. Il semble que l'importance accordée aux mudra dans ce
systéme mne soit pas égale & celle que l'on reconnalt aux manira.
Ces derniers seuls seraient les agents actifs des transformations i
accomplir.  Plusieurs indications pourtant suggérent que la
mudra peut &ire efficace par elle-méme (cf. III, 41 par ex.).

EFFET DES MANTRA.— Ces transformations sont considérées comme
réelles. La récitation des mantra rend présente une force qui agit
automatiquement. 8i les mantra étaient de simples expédients
destinés & aider la concentration de l'esprit sur Siva, on com-
prendrait mal que leur forme ait été fixée avec tant de précision,
et qu'une si grande importance s'attache & leur prononciation
correcte, comme & leur transmission réguliére (on ne répéte pasun
mantra qu'on a lu dans un livre, on le regoit de la bouche du gqura).
Il en est de méme, & un degré moindre, de tous les actes et gestes
du eulte. L'ensemble constitue un édifice merveillensement
compliqué, qui & été construit pour répondre & un but déterminé ;
il place I'adorateur dans les conditions les meilleures pour que ce
bnt &oit atteint. Quel est ce but ?

¥F—Hut du Culle.

Que cherche I'adoratenr lorsqu’il s’assied devant le sthandila ol
il va placer son linga, et qu'il sappréte & accomplir I'un aprés
l'autre tous les actes du culte de Siva, et eeci chaque jour sans
exception, de la méme facon, quels que soient sa fatigue oun -ses
soucis ?

Tout dépend de son développement spirituel.

'Les mudra utilisées dans le rituel sont données par la
p'anche I.
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Nous I'avons dit déjh, le rituel faira a deux sortes de fruits
qui sont: les résultats d’ordre mondain (bhukt) et la libération
finale (mukti). On distingue des lubhuksu qui recherchent les
premiers, les mumuksu qui ne cherchent que l'autre. Et on verra
souvent, au cours de l'ouvrage, apparaitre cetie digtinetion. Par
exemple les bubhuksu récitent les brakmamantra dans un certain
ordre, les mumuksu dans I'ordre inverse ! ; & la fin du culte, c'est
en récitant une certaine stance que les premicrs offrent leur japa
A Siva, tandis que les autres récitent un dloka différent, etc. En
fait les mumuksu sont en trés petit nombre et se réduicent prati-
quement & ceux qui sont au-deld des trois adrama c'est-a-dire aux
sannydsin®, La grande majorité des faira, et méme des faiva
initiés, est formée par des hommes du siécle, chefs de famille, qui
désirent nécessairement des biecns terrestres : aisance, amitié des
hommes, enfants.. ., ce qui ne les empéche pas de vouloir aussila
libération. Ils sont classés parmi les bubhuksu. Les rites sont obli-
gatoires pour tous ceux qui ont recu l'initiation extéricure.

Mais les mémes actes seront accomplis dans un esprit différent
selon le cas?.

Les textes s'étendent sur le fruit de chacun des gestes du
rituel, et nous les signalerons quelquefois an passage. Il est
inutile de les détailler ici: ce sont les effets habituels (santé,
prospérité, victoire, amitié, accés au séjour céleste, etc...) que
I'on reconnait aux rites dans toutes les traditions ; ils sont, comme
d'habitude, présentés avec emphase. On insiste cependant sur la
supériorité du rituel daiva, méme dans le domaine mondain;
chacun des actes pariiculiers i ce rituel (application de cendres,
port de colliers de rudraksa, etc.) confére un mérite supérieur 4
celui que I'on pourrait acquérir en faisant tous les pélerinages
enjoints par les éastra. Ces considérations sur le fruit du rituel ne
semblent pis concerner lee actes optionnels seulement, puisqu’a la
fin du rite quotidien, le bubhuksu offre son japa & Siva en lui
demandant de lui conserver les mérites ainsi mequis (ef. 111, 95).

' ef. 111, 44, note et I1I, 78-T9 par exemple.

¥ Les naisthika, qui font lors de l'initiation un veeu de célibat,
sont assimilés anx mumuksu.

* Voir par exemple III, 96, note .
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La pratique quotidienne du culte de Siva sous ses différents aspects,
bien gqu'obligatoire, est une action bonne dont les fruits vous sont
comptés—a moins que vous ne désiriez y renoncer, comme c'est le
cas du mumuksu qui demande & Siva d'effacer ce karman aussi.

Mais elle ue serait pas obligatoire si elle ne comportait que cet
aspect. Son but principal est de permettre la libération, qu'on
la congoive comme lointaine (c'estle cas du bubhuksu) ou qu'on la
dégire immédiate (mumuksu).

Or 1a libération consiste en la destruction des liens qui enser-
rent I'atman, por et libre par nature ; I'aiman ainsi libéré des paia
s'unit & Sivatout en restant distincté de lui, et jouit éternellement
de la béatitude infinie de la connaissance totale.

Chaque culte * joue " cette transformation. Aprés une longue
purification physique et mentale, nécessitée par les souillures que
produisent inévitablement les actes de la vie quotidienne, l'adorateur
se sent devenu Siva, c’est-a-dire parfaitement pur, et digne de lui
rendre un culte. Car seul celui qui est Siva peut adorer Siva,
“ $ivibhaya sivam yajel” (ef. 11T, 30, note). Et pendani le culte
tout entier il se maintient dans cet état; méme les ftraces
laissées dans 1'esprit par les actes du culte sont effacéesan fur et &
mesure par une purification simple (acamana et sakalikarana) qui
rappelle et maintient I'état de pureté totale. A force de jouer
cette transformation, on finira par la rendre effective, par un
effet bien connnu des actes répétés sous une forme toujours identi-
que; & condition toutefois que chaque culte ait un effet réel
—pas aussi total que le “jen” mne le montre, mais réel
cependant.

Le probleme se complique du fait que les adorateurs ne sont
pas tous des initiés au méme degré. La signification du culte est
différente pour les samayin et les putra (voir ci-dessus p. xxiii) qui
sont encore dans les liens de Maya et qui ont & mériter la griice
salvatrice de Siva, et pour les nirvapadiksita qui, potentiellement
dn moins, sont libérés du pafa et unis & Siva. Ce que reprsente
exactement le rituel pour les différents groupes d'initiés ne peut se
comprendre qu'aprés une étude approfondie de la diksa.

On peut dire en gros que pour les premiers c'est une voie
d’accés 4 Siva, tandis que pour les autres c'est un effort pour
actoaliser ou préserver un état acquis (état qui peut se perdre tant
que, de par 'effet du prarabdhakarman, le corps matériel dure te
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que les occasions de chute sont chaque jour renouvelées). Ou, en
d'autres fermes, il offre aux premiers la possibilité de sortir des
liens de Maya et du karman, ot aux autres 'assurance de ne pasy
retomber, et d'achever la maturation du mala.

Vu sons cet angle, le rituel se présente comme I'un des
instraments les plus précieux qui soient donnés au padu pour
obtenir sa libération. Ce n'est pas le seul sans doute mais c'est lo
plus stir, et tout faiva & qui de telles possibilités sont offertes
Berait coupable de les négliger.

Cette voie est trés riche d'ailleurs. Il ne faut pas croire em
effet que la répétition mécanique des actes du culte suffise pour
obtenir I'effet escompté. Si tout 1'étre ne participe pas, la trans-
formation est impossible puisque des vasand étrangéres s'inscriront
dans le corps subtil, en méme temps que celles que le rituel tend &
produire. Il faut que le cour et lintelligence socient engagés,
comme la langue qui chante les hymnes ou répéte les mantra,
comme les mains et le corps qui servent et qui lonent. Et tout est
mis en ceuvre pour cela. ILes visions divines qui sont proposées a
V'adorateur par les dhyana-éloka et qui sont en relation avec des
histoires pourdniques bien connues de lui, éveillent la dévoiion en
son ccear, dévotion que les actes et les hymnes expriment. Ces
mémes images enseignent & ceux qui méditent sur elles les vérités
fondamentales de la doctrine, gqu'elles présentent sous une forme
symbolique et d’abord énigmatique. Le symbolisme des manira et
des mudrd doit aussi &ire médité. Ainsi, c'est en adorant gue
'initié apprend A& aimer et & connalire 1'objet de son adoration.
Petit & petit I'intelligence et la dévotion croissent, par lesquelles le
mala mirit. La forme fixe dans laquelle se moule 'expression de
cette adoration et de cette connaissance n'est pas une géne mais
une aide; non sewlement elle assure une continuité, seule capable
de produire des résultats précis dans le domaine subtil, mais elle
évite aussi les débordements de 'imagination et de la bhakti et les
égarements de la raison.

Nous sommes loin des accusations étranges, et souvent sans
nuance aucnne, qui de nos jours encore, et malgré les nombreuses
études déja faites & ce sujet, apparaissent ¢a et la dans la littérature
occidentale : les orgies du Siveisme, les rites épouvaniables des
temples, sont encore offerts en piture, sans la moindre précision
d'ailleurs, & la curiosité horrifiée des lecteurs.



x| BOMASAMBHUPADDHATL

La voie du rituel faiva se présente au contraire comme une
voie saine et équilibrée, oht les facultés de I'étre sont utilisées et
dirigées, ses besoins fondamentaux satisfaite et peu & peu transformés.

Elle est, nous le croyons, digne d'intérét et méme d'admiration.

Y. NOTRE TEXTE

Somasambhupaddhati, ou encore Karmakandakramavali, est
un des plus anciens manuels de rituel connus. Nous en possédons
deux éditions.

La premiére a été faite & Dévakoftai ' en 1981, par les coins de
Passociation Siragamasiddhantaparipalanasangha degtinée comme
son nom l'indigue, & protéger les trésors de la tradition daiva;
I'édition a été faite sur Ja lase d'un manuscrit qui appartient
au monastére . saiva de Siryanirkdyil®. On doit & 1'éditeur
K. M. Subrahmanyagistri, des notes abondantes (empruntées pour
la plupart an manuel postérienr d'Aghoraéiva), et une introduction
ofl il présente 'ouvrage et son auteur. L'ceuvre est imprimée sous
le titre Somasambhupaddhati. C'est sur cette édition que se hase
notre traduction.

La deuxitme édition a éié faite A Srinagar (Kiémir) en 1947
(Kashmir series of Texts and Studies, N' 78). Les éditeurs, qui
intitulent 'ouvrage Karmakandakramarvali (nom que |'on trouve en
effet dans un colophon) n'avaient certainement pas connaissance
de I'édition de Dévakottai, sinon ils I'auraient signalée; et sur-
tout ils aursient corrigé les fautes les plus évidentes de leur
texte. Leur édition se base sur trois manuscrits différents, dont
I'an est daté de 1920 TFikrama (1864 A.D.) et un auntre 4523
Saptarsi (1747 A.D.). Une introduction pour le moins étrange
précéde 'onvrage. On y lit que “ I'auteur a largement utilisé des
traités anciens tels Lilarati, Mahedollara, Svacchanda, Paramesvara
et autres”, sans que le mot dgama soit méme prononcé. On
trouve ensuite “ "énumération des principaux sujets traités dans
P'onvrage "', et la liste se réduit & snana (toiletie), tarpana (libations
da matin) et bhojana (repas); quelques actez occasionnels sont

! Petite wille située au Sud de Tanjore (district de Rama-
nithapuram).

® Monastére situé non loin de Miyivaram, au N.E. de Tanjore
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signalés. Il n'y manque que I'essentiel. Dahs I'ensemble les éditevrs
donnent I'impression 4'¢tre totalement ignorants de la question, et
laissent sans commentaire se glisser au milien dn passage qui
décrit acamana (8., I, 47 & 50), trente-trois #oka qui n'ont rien 4
voir avec le sujet... Ces simples remarques montrent combien
la tradition des dgama est peu vivante dans le Nord. L'ouvrage
est ainsi rempli de fautes grossiéres, mais il nous & permis tout de
méme de trouver parfois des variantes intéressantes au texte,
beaucoup moins corrompu pourtant, de Dévakéitai. Nous les
signalons av passage !, et, quand nous les substituons aux lecons de
I'édition de Dévakéttai, nous l'indiquons toujours. 11 est remarquas
ble que, dans 1'ensemble, les denx textes soient trés paralléles.

L'auteur, Somafambhu, a déji été signalé comme étant le
neuviéme d’une série de dix-huit auteurs de manuels, (paddhati-
kara). Il indique Ini-méme Ia lignée de guru & laquelle il
appartient :

“Il yeut Sriléana, dont la gloire est comparable & celle de
Siva; puis son éléve Vimaleda ; I"éléve de celui-ei fut Astragiva, un
Sivatman ; et 1'élove de ce dernier fut Somafambhu” (Soma-
sambhupaddhati, p. 297).

Enfin, il signale qu'il était le chef du monastére de Golaka.
Sans pouvoir situer exactement le lieu ot il vécut, il y a de
grandes probabilités pour que ce soit dans le pays tamoul ou le
pays télougon ol plusieurs inscriptions mentionnent un centre
dénommé Golaki-matha qui semble avoir été actif & cette époque.?

C'est donc un a@carya du Sud. II n'y a rien d'étonnant
toutefois & ce que I'on trouve au Kidmir des manuserits de son
manuel, car les échanges culturels entre le Sud de I'Inde et le
Kismir ont été assez intenses aprés I'époque de Somasambhu.

La date de rédaction du manuel est connue par un colophon &
la fin de l'ouvrage. Dans 1’édition de Dévakditai on lit 1158

! Mais nous ne signalons pas toutes les divergences, le nombre
de fautes dans I'édition du Kadmwir étant trop grand.

* Indications relevées dans History of Saiva Cults in Northern

India par V. 8. Pathak, Sagar, 1960.
F
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Vikrama (1096 A.D.) ‘et dans celle du Kasmir 1130 Vikrama
(1073 A.D.). 1l est difficile de choirir, mais de foutes facons
I'ouvrage a vu le jour dans la deuxiéme moitié dn XIe siécle.

Ce manuel est; selon les termes mémes de son auteur,
constitué par la “ traite des divins Adgama”. Son extréme
concision en rend la lecture difficile. IL'auteur suppose chez le
leeteur non seulement la connaissance de tous les termes techni-
ques, des mudrd, des mantra, et, le plus souvent, des formes de
méditation (dhyanasloka) des divinités ; ce qui est tout a (ait normal
pour un livre destiné aux @cdrya (ou anx initiés officiant pour leur
compte), anxquels il présentait, sans explications superflues, un
schéma complet du rituel, suffisamment clair pour les spécialistes.
Mais le lectenr profane du XXe siécle (et méme, de leur propre
aveu, les gurukial actuels) le trouvent illisible sans commentaire.
Il existe, dit K. M. Subrabhmanyaéistri dans son Introduction &
’édition de Dévakdttai, nn commentaire intéreseant a ce fexte, mais
le manuscrit qu'on en posséde est si plein de fantes, qu'il en est
inutilisable. Fort heureusement, le manuel d"Aghoradiva, Kriyd-
kramadyotiki, postérieur de plus d'un demi-siécle & celui de Soma-
gambhu (si on en ecroit un colophon &4 la fin de la section utsava
qui donne la date Saka 1080 c'est-i-dire 1158 A.D.), suit si fidéle-
ment ce dernier qu'il en constitue comme un commentaire. Son
antenr a véen & Cidambaram?, et il a laissé, outre ce manuel qui
est, nous l'avons dit, encore en usage, des traités philosophiques
dont nous avons parlé. Un dcdrya frés postérieur, Nirmalamaniguru
a écrit un volumineux commentaire de la Kriyakramadyotika, qui
éclaire 4 som tour, indirectement, notre ouvrage. Le manuel
d'Aghoradiva avec le commentaire de Nirmalamani, a été publié?
en 1927.

Nous faisons de larges emprunts & ces deux traités.

Parmi les autres ouvrages fréquemment utilisés, citons en pre-
mier lieu la Sivarcanacandrika dont I'auteur est Appaya Diksita ®,

! Etat de Madras, district de South-Arcof.
% Par Ambalava ndvala, & Cidambaram.

3 C. C. Diehl indique que cet anteur vivait prés de Kaficipuram
(Etat de Madras) et donne see dates ; 1552-1624 (Diehl, op. cit., p. 55).
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ouvrage publié en 1922 par les soins de cette méme société de
Dévakottai & qui nous devons une édition de notre texte. Il a
V'avantage d'étre clair et trés détaillé dans sa description du rituel.
Mais les commentaires de 'auteur sont & accepter avec précantion,
sa position philosophique étant, on 1'a dit, trés spéeiale 1,

D'autres paddhati ont été utilisées pour des détails: en parti-
culier un manuel qui est dans le Mysore ce que la Kriyakramadyotika
est dans le Tamilnad, le Saivagamasara, éerit en caractéres télougou,
et dans lequel le pandit SriN. R. Bhatt a cherché pour nous
plusieurs références.

Les Agama enfin, publiés ou en manuserits, ont été consultés,
ainsi qu'une compilation déjd ancienne de ces textes, publide sous le
nom de Sakalagamasarasangraha par Alagappamudaliyir & Madras
en 1921. .

Les autres onvrages utilisés sont donnés dans la Bibliographie.
- On y remarquera quelques fascicules modernes, édités en tamaul par
le monastére de Dharmapuram?® & I'intention des fidéles ignorant
le sanskrit,

Les notes qui accompagnent la traduction francaise sont basées
sur ces différentes sources, et les passages dont clles sont, soit la
traduction, soit la paraphrase, sont donnés en face sousle texte
sanskrit de Somasambhu. Les numéros entre erochets qui préeé-
dent ces passages renvoient & la fois au floka du texte qu'ils sont
destinés & éclairer et & la note qui les utilise.

Le texte de Déyakdttai contient 1851 floka. Comme Somna-
éambhu en annonce 2000, on peut penser que 150 environ sont
perdus, et on ge rend compte en effet de quelques hiatus, mais
surtout dans les parties qui ne sont pas traduites ici. La
premiére partie (ritnel gqnotidien), qui a été I'objet de notre éiude,
comprend 345 #loke. Dans ['édition de Dévakéttai, ils sont
numérotés section par section, et dans l'cnsemble nous restons
fidéle & ces divisions, et au numérotage des sloka, bien que souvent
un demi-$loka absent déséquilibre un long passage. Dans les
dernidres parties toutefois (VI et sqq.), la division en sections et

! Voir plus haut, p. iv. .
% Eiat de Madras, & I'Est de Tanjore.
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le numérotage des éloka deviennent assez {fantaisistes : par exemple le
numérotage se suit de la section Kapila-piija a la section Vidya-
gurupiija alors que ces cultes ne se suivent pas nécessairement, et
il s'interrompt entre la section intitulée ayacitabhiksacaranavidhs,
et celle gui a pour titre bhiksatananantarakaraniyavidhs, qui est
pourtant la suite naturelle de la précédente. C'est pourquoi nous
avons df modifier & la fin du traité le découpage et le numérotage.
Ces dernibres parties sont d'aillenrs les moins importantes. Il
s'agit de culles annexes, que tous ne considérent pas comme
obligatoires (cultes de la vache, des livres sacres, du guru . . .), et
d'injonctions relatives au repas, i la mendicité et au sommeil, que
la plupart des Agama placent dans le caryapada, car elles con-
cernent le comportement de 'initié plutdt que le ritnel. Celui-ci,
au moins sa partie essentielle, est décrit dans les cing premiéres
aootions. La troisisme étant de beaucoup la plus importante &
été commentée plus abondamment que les antres; c'est elle qui
fournit 'oceasion de discuter quelques points essentiels de la doctrine.
Nous renvoyons & ces notes pour les passages paralléles de la
section 11, bien que celle-ci précide I'antre.

Excepté dans les passages poétiques (dhyanasloka), les termes
techniques dont il n’existait pas d"équivalent frangais simple n'ont
pas été traduiis, pour conserver la précisien du texte; leur sens
exact o été expliqué en note. Les noms propres n'ont été traduits
que lorsque leur sens était suffisamment elair, ou qu'un commentaire
faizant autorité a pn &tre cité a I'appui.

Lies mots que le texte ne comportait pas, mais qu'il était
nécessaire d'introduire dans la traduction pour gqu'elle {0t com-
préhensible, ont été placés entre crochets, ainsi que les titres que
nous avons ajoutés.

Plusieurs planches et appendices, que I'on trouvera & la [in du
yolume, complétent les commentaires et précisent certaines cor-
respondances intéressantes,

= . * =

Ce travail est né d'une suggestion de M. Filliozat. Il s’agis-
gait d'abord d'une simple ¥raduction; mais bientdt il a fallu se
rendre & l'évidence: des recherches abondantes allaient étre’
nécessaires pour que le texte devint compréhensible. Lies
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bibliothéques étaient de peun d'utilité, et trés rares les informateurs
oraux. Les Indiens appartenant & d'autres traditions que la tradi-
tion saiva, ou les faiva non-initiés, ignorent 4 peu prés tout du rituel,
qu'ils observent dans les temples sans en connaitre le détail et le sens.
Les éasva initiés ne sont pas légion, tous ne consentent pas & parler
de leur religion & des profanes, et beaucoup, qui savent les gesies et
les formules du rituel, ne se sont jamais posé de questions & leur
sujet; c'est le cas, en particulier, de la irés grande majorité des
gurukkal, comme nons |'avons expérimenté trop souvent. Il
fallait done trouver des gurukkal savants, et préts a aider. Ily en
a gquelques-uns en pays tamoul, mais pour les interroger il fallait se
rendre chez eux, aucune autre méthode n'étant possible aux Indes:
des déplacements répétés étaient dome nécessaires, et beancoup de
patience et de persévérance aussi. Certains ont foujours échappé
i nos enquétes, fuyant les rendez-vous, mais deux ou trois nous ont
donné ce qu'ils pouvaient livrer de leur science. Ils nous ont en
méme temps signalé les ouvrages essentiels, prété des textes inédits
—Agama ou commentaires recopiés de génération en génération—
et donné les adresses de spécialistes et d'éditeurs dont les ouvrages
ne se vendent qu'a domicile. Ces éléments en mains, il ne restait
plus guo'a se familiariser avec I'éeriture grantha et & interroger les
textes sur tous les points ol les gurukka] enx-mémes hésitaient.
Tout cela a demandé plusieurs années, et mis & contribution
de nombreuses personnes, L'aide de chacune a été précicuse et
nécessaire, et nous ne les oublions pas maintenant que la tache
est terminée,

Nous pensnﬁs d'abord & M. Filliozat, qui dés le début nous a
fait confiance, a mis & notre disposition les ressonrces de I'Institut -
d'Indologie de Pondichéry pour que le travail pfit étre mené a
bien, et nous a permia d'exposer & Pondichéry méme les résultats
partiels de nos recherches & 1'occasion des conférences de 1'Ecole
Pratique des Hautes Etudes, au cours des anndes 1960-61 et 61-62;
ces exposés ont souvent donné lien 4 des discussions collectives qui
nons ont ouvert les yeux sur bien des points intéressants. Lui-
méme nous a toujours aidée, conseillée et encouragée. Et il a
accueilli 'ouvrage dans la collection des publications de 1'Institut
d'Indologie, ce qui est pour nous un privilége et un honneur.
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Toutes ces raisons expliquent la trés grande gratitude que nous
avons & son égard, et que nous ne saurions exprimer suffisamment.

Mlle Suzanne Siauve, collaboratrice de M. Filliozat i la
direction de I'Institut d’Indologie, nous a toujours elle aussi aidée
au maximum, avec discrétion et elficacité, Ce modeste travail lui
doit beancoup: il lni doit surtont de s'étre poursuivi malgré les
obstacles rvencontrés. Nous permettra-t-elle de 1'en remercier
affectueusement ?

A I'Institut, presque tous ont, directement on non, partioipé &
la genase et & la rédaction de ce travail, qui n'efit jamais été fimi
anssi tOt sans la gentillesse des chercheurs, des copistes et des
secrétaires : que chacun trouve ici 'expression de notre trés vive
reconnaissance. Nous vondrions parmi eux distinguer le pandit
&ri N. R. Bhatt, notre maftre de sanskrit, qui non seulement nous
a initide aux secrets de cette langue, mais encore a constamment
travaillé avec nous et pour nous pendant 1'élaboration de cet
ouvrage, mous aidant & débrouiller les phrases obscures des com-
mentaires, cherchant des références, nous procurant des livres
rares, nous ménageant des entrevues avec les gurukkal auprés
desquels il était anssi notre interpréte. Il connalt notre recon-
naissance et notre amitié,

Notre gratitude s’adresse aussi & ces gurukkal dont les explica-
tions patientes ont éclniré maints termes obscurs. Nous pensons
ici surtout & Siva 1 Sviminitha gurukka] de Tiruvdtuturai, qui nous
a reque plusienrs fois, nousa prété des textes inédits, et qui a bien
voulu aussi nous montrer les mudra du rituel.

Sri-la-Sri Subrahmanyadesika Jhanasambandhaparamasivicirya
- de Dharmapura &diNam, nous a accueillie avec bienveillance et donné
plusienrs opuscules qui nous ont été d'un grand seeours,

A Mahimahopidhydya Sri Gopinath Kaviraj de Bénarés, qui a
plusienrs fois expliqué pour nous la philosophie des Agama telle
gue 'expose Aghorasiva dans ses commentaires, nous devons d'en
avoir entreva quelques finesses et pressenti la grandeur

Mais sans notre amie Mme Adicénm, 1'idée méme d’entre-
prendre des recherches dans un domaine qui nous était jusqu'alors
étranger ne nous serait peut-gtre jamais venue, ou nous aurait paru
irréalisable. L'impulsion primitive lui est due. D’elle anssi est
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venue en grande partie I'émergie qu'il nous a fallu déployer ensuite ;
car sa sympathie éclairée a soutenu inlassablement nos efforts.
Elle voudra bien trouver ieci le faible écho de notre grande
reconnaissance,

Il nous est agréable de penser que tous ceux qui nous ont aidée
en chemin se réjouiront avec nous de la sanction favorable que
M. Renou a réservée a ce travail. Nous voudrions qu'il nous
permit de lui offrir ici notre témoignage d'admiration et de
reconnaissance. L'intérét bienveillant qu'il a montré pour nos
recherches, ses encouragements, et son approlbation, nous ont été,
nous sont, infiniment précieux. Et la meilleure maniére sans doute
de nous montrer digne de sa confiance, comme de celle de
M. Filliozat, est de poursuivre nos travaux, Deo volenfe, sous la

direction de ces maltres.



& foap !I
1 l:l [y ¢ ;
r“ u"h"{'inz e '-.r!f '}ﬂ'l-*?fﬁ{
(= e R A I i T
Jae gt s "'—'I.,ain‘ﬂ‘"irr' r‘l'
f%’-ﬂﬁﬁi}h WA AT o L Aguibetelin B '|-
B B s ST Aahy o W b et eiile W SN
"ﬁr_'l'h.hh,. et et el v ok g Mg b e .-.ﬁ
TS IR R Y a5 dnl el dlal 'l.-!ll .!
Gl fﬁ!m £ l:*ﬂ#!l;tiw* TERR OPPTYE (T TP e
4 HI!&MLI.‘;W#: i L AT ._nlig;.;l, 3

v W!ﬂ" ,ITI P AR LRt [T TR 111 b et PR 4
:r" AT Y T A R TR U "!"t‘i- W
|n_"'1.ﬁ-l. by li, ,..... ] KT ﬁ-’ | Tl l:l'_." o [T "'I.'I 1] kb, . ...lufldl.-q

g T ]

.[| 5 TR

4, l'.'-ff "*-u.". R
I -w .'-.*'r," - 5 4'1-1 . R [
- i

.4'-#

P
|



SOMASAMBHUPADDHATI
TEXTE ET TRADUCTION



SECTION 1
RITES MATINAUX?

1. Je me prosterne devant Celui qui a établi toutes les formes
de conscience,® Celui qui a pour corps la Connaissance totale}®
Celui qui a assumé la forme multiple de 1'Univers,® le Supréme, le
Seigneur de tout ce qui est, I'Impérissable®—Siva. 3

2. Aprés examen minutieux des écritures Sivaites,® je vais
déerire, en accord avec 'enseignement des grands maltres,” et pour
en faire mieux connaltre la méthode, la snite des actes rituels,
obligatoires et autres.

' La section I traite des rites matinaux qui constituent une
préparation au culte de Siva.

? Les commentateurs glosent : cid-lodka et acid-bodha. Siva
et les dmes sont Ci¢ (conscience pure) ; le reste est acit (inconscient
et inerte). La prise de conscience, par les Ames individuelles, de
ces deux aspects de la réalité dépend entidrement de Siva.

!Belon I'éditeur de Somafambhu, la connaissance totale
comprend: les cit-fakti individuelles, c'est-A-dire le pouvoir de
connaissance et d'action que chaque Ame incarnée posséde; et les
textes ré?élég par Siva, c'est-d-dire les Agama. La Conscience
Pure qu'est Siva s'incarne, pour ainsi dire, dans ces formes.

‘1l est dit régner dans tous les tattva, de Sivatattva & prihivi-
tattva cf. Intr. pp. xvii & xix la forme de 1'Univers est done, si
I'on peut dire, la forme de Siva. Mais ceci n'est qu'une image ; les
Saiva insistent sur le fait que Siva est sans forme.

* La plupart des commentateurs expliquent aryaya par la
permanence de I'association de Siva avec sa Salfi.

¢ Sivaéasira: le mot s'applique en général aux Adgama seuls.

" Les acarya qui sont dépositaires de cette sagesse qu'une
lignée continue de guru a transmise, depuis Siva jusqu'd nos jours,
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4 SOMASAMBHUPADDHATI

Ervacuation des excréments.

3. T.evé a I'aube,! il fant d'abord ? pour que le jour soit fuste,
méditer sur U'immuable Siva.? Puis, aprés s'étre rendu en un lieu
convenable,! on doit s’y débarasser des excréments, de 'urine, etc.®;

! Pratah au sens ot le Sitksmagama définit ce terme : “ les cing
derniéres nadika (lnadika = lghatika =24 mn) de la nuit con-
stituent la ** fin-de-la-nuit ™ ; on l'appelle aussi pratakikala ; e'est
pendant cette période que commencent les rites " |8a]. Aghoraéiva
indique la méme période, mais il l'appelle bralmamuhiirta et dit
qu'elle préciéde le moment appelé pratah [8b]. 1l y a quelque
flottement au sujet de la définition des termes technigues désignant
les périodes de la journée. Mais la régle est la suivante : la toilette
qui est décrite ici se fait avant le lever du soleil ; le bain aussi
(c'est nécessaire puisque la premiére samdhya, qui suit le bain,
doit se faire an lever du soleil); et les cultes de Siirya, Siva, etc. se
font aprés le lever du soleil.

2 Au préalable, selon Aghorasiva, des ablutions sommaires
destinées & effacer les ** taches "' (dosa) dues au sommeil en tant que
tel, et au contact possible pendant la nuit avec ce que l'on ne doit
pas toucher [8b et 3¢c], car il est dit: * par celui qui est pur le rite
doit &tre accompli " ($ucina karma Lartavyam).

* Sivamaksaram se rvéfére soit au Supréme Siva (niskala Siva),
soit & Siva dans 'état dit bhogavastha (sakala-niskala Siva), soit &
Giva dans I'état dit adhikaravastha (sakala Siva)—cl. Intr. p. ix-x—
selon la compétence des disciples et I'enseignement du maitre; le
lieu sur lequel il fant se concentrer dépend de I'aspect de Siva que
I'on contemple. Aghoragiva parle du dradasanta ou séjour supréme
(III, 10, note) et du lotus du coeur.

4 Aller dehors, dans une direction autre que le N.E. (car c'est
celle de Siva), et éviter de souiller certains endroits ou objets:
chemins, herbe, rivitre, piéce d'eau, bouse de vache, cendres
(sacrées), terrain de crémation, jardin, bois (d’allumage), émi-
nences [3d].

®Le “ete.” vise les dix autres impuretés. Voicila liste des
douze impuretés, telle que la donne Nirmalamani: ™ impuretés des
oreilles, des yeux, du nez, de la langue, des dents, du pénis, de 'anus
des ongles: ainsi que phlegme, sueur, execréments et urine ” [3e] ;
la description qui suit concerne les deux derniéres seulcment; il
gsera parlé ensnite du lavage des dents et du bain, mais sans réfé-
rence spéciale anx oreilles, yeux, ete.
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4. Te visage tourné vers le Nord pendant le jour et aux cré-
puscules,! vers le Sud pemdant la nuit; en silence, le regard fixé
gur 'extrémité du nez,

5. concentré sur cet acte, la tite couverte, le cordon sacré
sur l'oreille droite; il fant [au préalable] avoir recouvert le sol
d’herbe? ef s'¢ire assuré qu'on ne fait face & aucun deux-fois-né ou
autre [objet digne de respect]®.

6. Ensuite il fant s'essuyer* le derriére, soit avec de I'herbe
impropre aux sacrifices, soit avec une poignée de terre; mais en
aucun cas avec de la bouse de vache, une pierrsa ou un morcean
de bois.®

7. Aprés quoi, ayant prélevé de la terre propre®, et l'ayant
placée auprés de l'eau, il faut, alternativementavec terre et eau,
procéder au nettoyage [de ces parties du corps].

! On trouve dans Aghoradiva l'expression dirasamdyayol que
Nirmalamani glose ' jour et samdhya, c'est-a-dire jour et crépus-
cules du soir et du matin " ; d'ol notre traduction. Jour et crépus-
cules g'opposent i la nuit.

1 C'est pour ne pas offenser les esprits dusol (bhidevata), a
qui l'on doit d'ailleurs demander respectueusement de quitter
I'endroit ; on le demande aussi aux Bsi, gana, naga qui pouruien’ﬁ
se trouver li [5 a]. Comme au floka 6, I'herbe utilisée doit étre
impropre aux sacrifices (ni kuda, ni dirva, ete.).

! Dans le méme esprit que l'injonction précédente, Le “ete.”
yise en particulier le soleil et les vaches [5 b]. II faut aussi éviter,
4 ce moment-la, d'entendre les cing sons fastes (c’est-i-dire les sons
musicaux, classés selon la nature de la source vibrante). Drija
dans ces textes signifie : initié saiva.

¢ Avec la main gauche.

5 Aucune raison n'est alléguée; mais la bouse de vache est &
éliminer parce que sacrée; la pierre et le bois peut-tre simplement
4 cause de leur dureté.

® Quitter d'sbord la place impure et se rendre auprés du réci-
pient d'eau que l'on a apporté avec soi et déposé 4 guelque distance-
Prélever la terre avec la main droite [7a]. Ceci peut se faire
avant 1'évacuation.
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8. Il faut une poignée de terre pour purifier la verge, cing
pour l'anus, dix pour la main gauche, sept pour les deux mains?;
aprés quoi on doit se frotier les fesses.

9. Ou bien encore ? [disons qu'il faut] procéder & ce nettoyage
jusqu's ce que I'on ait l'impression d'étre pur. Car l'impression
intérieure (bhava), lorsqu'il s'agit de purification, ¢'est l'intelligence
de ce qui va se passer ?; telle est I'opinion des sages.

10a. Alors, aprés s'étre lavé mains et pieds, I'un aprés 'autre,
avec de la terre et de V'ean, il faut
Nettoyage des denls.

10b. prendre acamana* selon la régle, et, purifié maintenant,
procéder au nettoyage °® des dents.

11. Pour se nettoyer les dents, il est recommandé d'utiliser
[un bitonnet] encore vert, pouryn de son écorce, coupé net, bien
droit, propre, sans nceeuds, de la grosseur du petit doigt.

' Tl est remarquable que tous les textes consulteés soient
d'accord sur ces nombres.

* Alternative ; mais qui ne peut autoriser & diminuerle nombre
des [rictions indiquées, disent les commentateurs.

3(Ce #loka est assez obscur. Il semble que I'auteur veuille in-
sister sur le fait que celui qui procéde & ce nettoyage pe doit pas
oublier, ce faisant, les rites qui vont suivre (ol il s'identifiera
Siva). Pour étre physiquement et mentalement apte & les accom-
plir, il est nécessaire qu'il se sente pur; eé tant que cette impression
subjective de pureté n'est pas obtenue, il doit se regarder comme
impur, méme s'il a opéré selon la régle [9a et 9L].

4 Rite qui consiste & boire de l'ean, par trois fois, du creux de
la main et qui sera détaillé plus loin (I, 47 a4 50). On le retrouvera
comme préliminaire obligatoire & tout acte rituel ; il efface, &i I'on
peut ainsi dire, toute trace de l'acte précédent, quel qu'il soit, et
dispose I'officiant A entreprendre avec un étre " neuf” un
autre rite.

*Nous disons nettoynge—et on pourait dire astiquage, pour
insister sur l'application qui doit &tre apportée i cet acte, qui
peut durer jusqu'a une demi-heure et qui est considéré comme
une jouissance, ou tout an moeins un préliminsire & une journée de

onissances ; d'ol les remarques qui suivent (sloka 12 4 14).
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12. Pour les aspirants & la libération (mumuksu)', qu'il soit
long de huit travers de doigts?, et prélevé sur I'un des arbres
suivants : ciribilve, karaija, firisa, khadira, arjuna®. Mais pour
ceux qui cherchent les jonissances terrestres (bubhulsu),

13. il la faut de douze travers de doigts, et prélevé sur l'un
des arbres suivants : plaksa, dmra, kakubha, adoka, jambi, campaka,
apamarga, ou atimukta®.,

14. Ou encore [disons que] pour les Brahmana, Ksafriya,
Vaisya, ..';'z'fdra-, et les hommes de trés basses castes, il doit avoir,
respectivement douze, onze, dix, neuf et huit travers de doigts'.

15. Les plantes ou arbres gqui suivent sont & écarter: pilu,
dhatri, kuha, eranda (ricin), arbres & latex, nimba (margousier),
angulitruae, figru, vanira, paitaca, kisa, kuia ®; ainsi que 1'usage du
doigt ® [au lieu de bitonnet].

! Les mumuksu s'opposent aux bubhuksu envisagés plus loin.
Ces derniers ont droit & un bAtonnet plus long, et peuvent domc
faire durer 'opération plus longtemps.

® Travers de doigt: angula; c'est 1'épaisseur de la phalange
médiane du majeur. Vingt-quatre afgula constituent une coudée
(hasta ou kara). '

® Voir les noms latins dans I'Index.

* Cette série décroissante peut s'expliquer par le ** droit " & un
luxe décroissant. Ajoutons qu'il est dit que le bitonnet doit avoir
quatre travers de doigt seulement pour les femmes [14 a).

5 Paisica: en relation avec les pitaca (classe de démons);
peut-ttre une espéce de Valériane.

kaéa une herbe creuse, qui peut remplacer kusa.

kusa herbe utilisée pour les sacrifices, que l'on retrouvera
maintes fois signalée pendant le rituel. Elle est & écarter pour
cetbe ruison, ainsi que fout arbre sacrifieiel {yﬂjﬁﬂl‘?‘ﬂ';}'u} antre que
ceux quisont expressément désignés dans les listes précédentes.

Les antres arbres ont des inconvénients pratiques évidents
(amertume, viscosité, présence de latex ou d'épines, ete.)

® Autres interdictions: usage de la brique (pilée), du charbon
de bois (pilé), des cendres [15a].
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16. Il ne faut se nmettoyer les dents ni les jours de nouvelle
lune, ni les premier, sixiéme et neuviéme jours de chaque demi-
lunaison'. Ou alors, si on le désire, c’est avec des fenilles pures
qu'il faut le faire®.

17. On peuat encore se purifier la bouche, sans ge nettoyer les
dents, en se la rincant & 1'ean douze fois®.

On procéde ensuite aux ablutions d'eau.

! [a raison n'en est pas donnée.

2 On bien: “le bubhuksu (seul) peut le faire, mais avec des
feunilles pures”. On fait de la fenille un petit ronleaa (comme on
roulerait une cigarette) dont on Ote les deux bouts; ceci remplace
le bitonnet.

® Litt.: un nombre de fois égal au nombre des soleils; done
douze. L'injonction concerne les cas prévus au loka 16.
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Ablutions d'eau, dans un but de nettoyage (varunamalasnana)

18. Les bains les meilleurs® se prennent dans les confluents?;
les lacs, les étangs?, les fleuves!, les creux d'eau des rividres, les
mares * ou les cascades®,

! Les meilleurs, du point de vue de la purification cherchée; on
trouvera ici la division habituelle des possibilités en trois catégories :
supérieure, moyenne et inférieure—auxquelles s'sjoute la catégorie
inacceptable. Donnons & titre de comparaison le passage cor-
respondant du Suprabhediagama :

“Il y a quatre sortes de bains: dans les riviéres, les lacs, les
étangs et les puits.

Il ne faut pas prendre son bain dans un puits, s'il y a une
riviére (ou un lac, ou un étang).

Mais s'il n'y en a pas, il n'y a pas fante & se baigner dans un
puits.

De méme on ne doit pas se baigner dans un éfang, s'il y a de
l'ean courante, O Ganeda !

Dix fois meilleur que le bain dans un puits est le bain dans un
étang; et dix fois meilleur que le bain dans un étang eetle bain
de rividre.

Et il faunt savoir que le bain dans un flenve qui se jette 4 ln
mer est encore dix fois meillenr.

Mais le mérite que l'on acquiert par un bain dans un flenve
qui coule vers |"Est est encore cent fois plus grand.

Om doit prendre le bain le visage tourné vers 'amont du cours
d'eau.” [18a].

? Sindhusangama : confluent de deux riviéres, aussi bien que
d’un flenve et de l'océan.

* Tafaka : piéce d'ean oli poussent des lotus.

! Nada, au masculin, ne désigne que les fleaves qui =e jettent &
I'ouest de la péninsule (Indus, essentiellement), il semble étre mis iei
pour nada et nadi, riviéres en général.

® Palvala exactement: une dépression circulaire dans le =ol,
que l'eau a remplie.

* Plavana n'aurait aucun sens ; le commentaire le remplace
par puvana qui signifie nirjhara (c'est-a-dire cascade), nous dit
I'éditeur de notre texte.
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19. De valeur moyenne sont ceux [que I'on prend] dans les
canaux d'irrigation’, et les bassins ; et les moins bons sont les bains
dans les grands puits?, les baquets® ou les puits®.

Les bains en chambre sont 4 écarfer®.

20. Creusant® [le sol] avec ASTRA", il faut prélever la terre
[dont on & besoin] & une profondeur de huit travers de doigts®
avec HRD, et, avec ce méme manira’, combler le trou.

! Canaux d'écoulement des étangs par exemple.

® Kapa: puits, en général; mais ici, peut-étre: grand puits
ereusé dans un champ, pour 'irrigation, et ol 'on peut aisément
descendre.

® Grands récipients olt I'on garde les provisions d'ean.

{ Udapana : puits consfruits suprés des maisons pour l'ean
d’alimentation et oli I'on peut & la rigueur se plonger.

 Bauf dans certaines conditions, prévues et signalées par les
commentateurs: pluie, voyage, maladie, ete. On donne le nom de
“bain de kapila" par exemple & éelui qu'un malade prend en se
frottant le corps avec un linge humide, tout en s'inondant intérieure-
ment de nectar par un procédé décrit plus loin (floka 36, note).
Autres détails: il ne fant pas se baigner de nuit (c'est-i-dire avant la
période dite pratah-kala et définie & la note 1, p. 4); mais il est
recommandé de se baigner lors des éclipses (mémes nocturnes).
Pendant la nuit le sang de Vrtra coule dans les cours d'eau, c'est
pourquoi il ne fant ni 8’y baigner, ni y boire [19a].

& D'abord dcamana et sakalikarana {(cf. I, 51 et Appendice I),
selon Aghorasiva.

" Lies mots écrits en capitales, rappelons-le, désignent des
mantra. Dans fout le passage qui suit, chaque action s'accompagne
de la récitation de I'un des afgamantra (cf. Intr. pp. xxxiv & xxx¥7I
et App. IlI). La signification symbolique de ces termes est donnée
plus loin (II1, 71 4 74). Le rapport entre le mot central de la formule
et 1’acte qu'elle accompagne est parfois évident—mais pas toujours.

£ Parce qu'elle est plus propre qu'en surface. De plus, il ne
faut pas prendre n’importe quelle terre, mais autant que possible
celle d'un lien pur: montagne, berge d'un fleuve, lien saeré,
endroit pur; sous un arbre aévatfha, on sous I'herbe kuda [20 al.

® Sarvatman semble &tre mis ici pour HRD. L'interpréta-
tion s'appuie sur d'antres textes paralléles, par ex. ce passage
d'Appaya Diksita; * creuser le sol en un endroit pur avee ASTRA
suivi de HUM PHAT jusqu's une profondeur de huitangula;
enlever la terre avec ce méme manira; prendre alors la terre (que
1'on veut) avec le mileamantra suivi de NAMAH ou avec HRDAYA ;
et avec HRDAYA suivi de NAMAII, reboucher le trou. . . " [20b].
-¢f. anssi IV, 43.
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21. Puis placer avec SIRAS la terre ainsi prélevée au bord
de l'eau, la purifier par ASTRA, la débarrasser de I'herbe ete. avec
SIKHA, et la diviser en trois parties avee VARMA (KAVACA).

22. Alors, avec la premiére portion, on doit se laver le corps,
dun nombril jusqu'aux pieds; avec la deuxiéme, rendue brillante par
ASTRA! il fant s’endunire le corps entier.

23. Puis, se bouchant les yeux, les oreilles et le nez avec les
denx mains?, et retenant son souffle, il faut entrer dans l'ean, et y
rester, contemplant en son cowur ASTRA qui resplendit comme le
Fen de la fin du monde.

24a. Aprés avoir pris de cette fagon, les ablutions dans un but
de nettoyage?, il faut sortir de l'ean

! On récite ASTRA, le doigt posé sur cette terre, avant de
I'utiliser. ASTRA lui communique ses qualités.

? Geste que I'on va retrouver au sloka 30.

* Par opposition aux ablutions décrites plus loin et qui ne sont
pas faites dans un but de nettoyage mais dans un but de transfor-
mation magique de l'étre. Nous réservons i ces derniéres l'appel-
lation d'ablutions rituelles (vidhisnana), bien que les premiéres
également constituent un rite. La terre fait office de savon pour
les premiéres, et d'auxiliaire des mantra pour les autres.
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Méditation sur Astra
24b. et, aprés avoir rendu hommage? & ASTRA, procéder aux

ablutions rituelles.

Ablutions rituelles d’ean

95. Attirant avec HRD, par I'ankuiamudra °, une des riviéres
sacrées telle Sarasvati, il faut par la samharamudra la fixer [au lien
du bain].

! Tarme technique Astra-samdhya, Astra-updsana cu Astra-
vandana selon les ouvrages.

Le terme samdhya désigne & la fois la méditation obligatoire
des deux crépuscules et de midi; le culte tout entier dont celte
méditation fait partie; et la forme de la Puicsance Divine que 1'on
adore & ce moment-li. Il s’agit ici d'une samdhya particuliére aux
Saiva et qui prend place juste avant les ablutions rituelles; =a des-
cription est donnée par Aghorasiva; * lancer des gouttes d’ean sur
sa téte avee ASTRA; offrir trois fois 'arghya avee les mains en
anjali, et réciter autant de fois que possible (japa)le mantra:
“ astraya namah ' (avec ses bija)”’ [24a].

Lie commentatenr d"Aghoradiva, Nirmalamani précise queles
Brahmana adorent d’abord leur samdhya védique avec le mantra
védique ‘ apohistha etc.” [24b], puis. procédent & la samdhya
d'ASTRA, qu'il qualifie de daivi. La premiére a pour objet Sivitri,
la deuxiéme ASTRA, une forme de Siva. La premiére est faculia-
tive pour les naisthika (qui font un veeu de célibat lors de l'initiation
supréme), la deuxiéme est obligatoire pour tous, sous peine de
“ chute " [24¢c]. La premiére est réservée aux trois premiéres classes,
la denxiéme est pour tous—tous les initiés faiva, y compris les
Sidra [244d].

® Lies mudra, gestes des mains qui accompagnent le ritucl, sont
fignrées Planche 1.
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926. Puis s'emparant de ce qui reste de terre, on doit entrer
dans 'eau jusqu’'au nombril, et tourné vers le Nord', partager cetie
terre en trois parties sur la pasume de la main gauche®

27. Il faut alors réciter successivement : les angamanira® sur
la portion du Sud; sept fois ASTRA sur celle de I'Est; dix fois
SIVA sur celle du Nord.

98a. La terre de I'Est, il faut la lancer dans toutes les direc-
tions en récitant le mantra SARA (ASTRA) suivide HUMPHATY

1 Ou I'Est, selon certains. Vers 'amont, en régle générale si
'on se baigne dans un cours d'eau. ‘' Si c'est dans une riviére,
tourné vers I'amont, autrement vers I'Est ou vers le Nord " [26a].

2 Faire frois petites boules de glaise sur la main gauche
(Karanagama, XX1X, 34-35). Remarquer que cefte injonction, (et
bien d'autres corroboreront cette remarque), montre que cette main
est aussi pore que l’autre, malgré sa spécialisation lors de la premiére
partie des purifications externes. Mais elle représente Adbarma,
tandis que la droite symbolise Dharma, et cette dissymétrie se
retrouve dans les fonctions de chacune des deux mains; les actes
“ droits "' seront, si cela se peut, accomplis par la main droite,
tous les gestes d'offrande en particulier.

* giigamantra, au nombre de 6 (cf. Intr. p. xxxiv). Aghorasiva
fait réciter lee hrakmamantra au lieu des aiigamantra; ct ne fait réci-
ter SIVA qu'une fois sur la terre du Nord. Appayadiksita par contre
fait réciter comme ici les angamantrasur la terre du Sud, mais les
quatre premiéres seulement, huit fois [27&{; et ASTRA et SIVA sur
celle du Nord. Le Karapagama (XXIX, 34-35, donne des indica-
tions tout a fait différentes.

¢ I'opérakion qui consiste & lancer” le mantra ASTRA dans
toutes les directions (accompagné ou non de substances matérielles
telles que terre, fleurs, etc.), s'appelle dighandhana ou fermeture des
quartiers. ASTRA est congu comme un projectile, souvent une
flache : c'est I'arme offensive par excellence. On l'associe icia de
la terre qui a séjourné & I'Est. Or la direction de 1'Est, dit le
Srimatparakhya, est celle d'Indra, le chef des dicux et des obstacles;
d'olt la vertu de la terre qui a été placée 4 I'Est [28a]. Cette terre,
lancée dans toutes les directionsz avec ASTRA, renforce la protec-
tion due au mantra. Le lieu ot l'on se trouve est alors protégé
contre les ** Obstacles ", ces puissances malfaisantes qui s'acharnent
& troubler les rites, et gqui peuvent survenir de n'importe quelle
direction, La mardcamudra (geste-de-la-fleche) accompagne la
récitation d’ASTRA.
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28b. Avec celle du Nord, on doit par un mouvement de bras,
faire [du lien du bain] un &ivatirthal.

29. Et celle du Sud, consacrée par les aigamantra, il faut
s'en enduire tout le corps, de la téte aux pieds?, en récitant les
quatre [premiecrs] de ces mantra. -

30. Ayant fermé toutes les portes des sens par la sanmukha-

mudrd® il faut, immergé complétement? se tenir dans l'eau,
regardant ce &ivalirtha comme Siva®.

! Sivatirtha: il s'agit de purifier I'sire ainsi protégée, car I’eau
est naturellement impure puisqu'habitée par des poissons ete. [28¢].
Le mantra SIVA (malamantra) opérera cette transformation d'ean
impure en eau pure et méme en nectar; de plug, la terre a laguelle
il est associé vient du * Nord ", la direction d'lfdna, source du
soma. Agité par SIVA, le soma coule immédiatement, et ce tirtha
est amrta ; celui qui s'y baigne est done lui-méme transformé en
amrta [28b]. Cette aire purifiée, que délimite le geste du bras,
c'est Siva qui 'habite ; cette ean, ce tirtha, c'est Siva (ef. &loka 30).
Certains textes indiquent que l'aire circonserite doit étre carrée [28c).

* On touche, selon le Mantangagama [29a] ““la téte, le visage,
le comur, les parties cachées”. Selon Aghoradiva, on le fait en
recitant les quatre premiers brahmamantra, qui sont justement mis
en correspondance avec ces quatre régions du corps—ce qui peut
- paraltre plus logique.

De tountes facons, il s'agit d'éliminer ainsi toutes les sounillures
dn ecorps, par un processus magique semblable aux précédents. Le
Srimatparakhya explique encore que: * Dharma, le destructeur des
péchés est le Seigneur du Sud; par le contact avec la terre qui
vient de cette direction, les fautes sont détrnites " [28b].

? Sapmukhamudra. Elle consiste & se boucher les yeux, les
oreilles et les narines (six orifices) avec les deux mains.

! Le rile est de qualité supéricure, moyenne ou inférieure, selon
que 1'on est immergé totalement ou dans l'cau jusqu'a la taille oum
que (les pieds dans l'eau) on plonge la téte seulement [30a].

8 Appayadiksita dit: * méditer sur le mantra de Siva".
L'essentiel est d'opérer mentalement comme physiquement une
" plongée” dans la forme divine, objet de son adoration.
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31. Placant alors ses deux mains—la main droite qui est le
Soleil et la main gauche quiest la Lune'—en kumbhamudra. (le
geste-du-vase), il faut s'asperger [d'eau] la téte?, en récitant les bix
angamantra, suivis de VAUSATE

32. Puis, pour assurcr sa propre protection ininterrompue, et
pour détruire les obstacles, [il faut encore], vers les quatre dirvec-
tions cardinales et les points intermédiaires, lancer de I'eru con-
sacrée par ASTRA.

[Aprés ies ablutions d'eau]

33. Il faut que le bain s'accompagne d’un “ service royal ™"t
que I'on se frictionne le corps de poudres odorantes comme celle
d’amalaka®. Lie bain terminé, il faut sortir de 1'eau et supprimer le
tirtha® avec la [mudra) samharini (le geste-qui-détruit).

84-35. On doit se purifier par des ablutions d'eau si l'on
a été en contact’ avec un pigeon, un coq, ou ce qui leur res-

1 8oleil, c'est-a-dire, Siva ; Lune, c'est-a-dire Sakti [31a].

: En traduisant ka par téte, en accord avec le texte d’Aghora-
giva [31a].

30n s'envoie quelques gouttes d’ean sur la téte en récitant chaque
manéra. Selon Aghoradiva on récite aussi les cing brahmamantra
aoit en tout les onze mantra dits samhitamantra [31a). C'est aussi
'opinion du Kamikagama [81b], du Cintyaviivasada, ecte. La
récitation des cing brahmamantra accompagnée d'aspersion, est
donnée plus loin par Somasambhu comme “mantrasnana " (I, 45),
pent-dtre parce qu'elle a lien non seulement a ce stade des rites
mmatinaux, mais encore en d'antres occasions ol une purification
rapide est nécessaire.

4 Service royal: non seulement des poundres odorantes, mais
encore des sccessoires luxueux, et si possible des réjouissances plus
raffinées ; on écoute de la musique, des chants, ete. [33a].

5 imalaka: fruit desséché de la dhatri (embliea officinalis).

6 O'est-a-dire retirer de 'eau son caractére de divatirtha, ce qui
s'accomplit par la mudri samharini, la méme que celle quia " fixé"”
les flouves sacrés dans l'eaun (I, 25); ce double rble du méme geste
est en accord avec le double sens du mot samhira qui signifie con-
centration aussi bien que destruction.

T Suit la liste des contacts les plus impurs, qui exigent un bain
complet pour, &tre effacés. Cette liste n'est en aucune fagon
spéciale aux Saiva. Est originale pourtant la distinction établie ici
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semble; un corbean, un héron, un fne, un chien, un cochon, un
vautour, un chamean, ou avec un fragment quelconque de leur
corps!; ou avec un terrain de crémation, un hors-caste, un
cadavre, une femme récemment délivrée, un tresseur de guirlandes %
un golaka?, ou un membre d'une communauté différente de In
sienne,

36. Et l'on doit aunssi se baigner dans l'ean si le corps au-
dessus du nombril—mains exceptées *—a été touché par du sperme,

des excréments ou de l'urine; ainsi qu'aprés avoir vomi, ou aprés
s'étre rasé 5,

entre les contacts qui exigent le bain complet, ceux qui ne deman=
dent qu'une ablution de cendres, et ceux qui seront effacés par un
simple deamana (voir ci-dessous).

! C'est-a-dire : plume, bec, poil, sabot, os, ete.

! Malya est peut-ttre mis ici pour malakare, fabriquant de

guirlandes, Ce sgont des membres d'une caste considérée comme
trés basse.

8 Bhojaka: bhoja, selon le Siatasamhita, est le fruit de
I'union d'une femme FAsatriya avec un homme vasiya. Mais
I'éditeur de Somadambhu glose bhojaka par ksatragolaka, o'est-i-
dire fils adultérin d'une veuve ksatriya. Ces individus constituent
une caste classée parmi les derniéres.

¢ La précision est intéressante car elle montre en particulier
qu’il n'est pas nécessaire de procéder aux grandes ablutions chague
fois que l'on a uriné ou été & la selle; des ablutions de cendres
suffiront.

® Avant de passer 4 la section suivante, signalons que le cas ol
I'on se trouve exceptionnellement dans 1'impossibilité de procéder au
bain tel qu'il m été décrit, est prévu, et un substitut décrit avec
précision dans la plupart des Agama et manuels.

D'abord on peut étre obligé de prendre son bain dans la maison
griasnana.

Dans ce cas: “aprés s'étre frotté avee de la terre, on s’arrose

avec 9, 8 ou b jarres d'ean sur lesquelles ont été récités les samhita-
mantra" [86a]. Ceci peut arriver & un voyageur qui s'arréte pour
la nuit loin de toute riviére ou piéce d'ean.

D’'antre part, des raisons de santé peuvent rendre impossible le
bain complet, et surtout l'immersion de la téte. On offre alors un
substitut appelé bain de Kapila:

¢ Sil'on ne peut prendre le bain d'cau [normal], on se lave d"abord
& I'ean ce que I'on peut [laver sans danger|: le corps jusqu'au com,
on jusqu'aux hanches ou les jambes sculement; puis on frotte le
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Bain de cendres ou de Uélément Feu.

37. Et maintenant! on doit procéder aux ablutions de
cendres®, avec des cendres préparées selon la régle® sur lesquelles
on a récité les samhitdmantra, et que 1'on a purifiées avec [les
mantra] NIVRTTI! ete.

reste avec un linge humide. On “consume” les impuretés extéri-
eures du corps avee ce Fen qui réside dans le gros orteil droit, en
récitant ASTRA suivi de HUMPHAT (opération appelée dalana);
puis on inonde (dplavana) avee le nectar qui s'écoule de la Sakti
(Kufila) excitée par le malamanira; et on rvécite une fois les
samhitamantra ™ [36h].

! Athatak. Ce terme indique-t-il que les ablutions de cendres
ne peuvent se concevoir que comme sunivant des ablutions d’ean?
Les commentateurs discutent longuement. Un passage du Mataiga-
gama [37a] : ** ainsiseul celui qui tous les jours se baigne & |'ean une
fois, dans la mesure du possible, ale droit de procéder aux ablu-
tions de cendres; il en est ainsi et non autrement, 6 toi le meilleur
des sages ", est souvent cité mais diversement interprété. Nirmala-
mani commentant Aghoradiva, est d'avis qu'il ne faut pas prendre
cette injonetion comme absolue, et souligne le mot ** yathasakis "'
qui réserve le cas de ceux qui, pour des raisons diverses (voyages,
santé, efc.) ne peuvent pas procéder aux grandes ablutions & 'ean
[37b]. L’argument n’est trés convaincant, car les bains d'ean
spéciaux (kapilasnana etc.) prévus pour les malades peuvent dtre
compris dans la formule " snato'mbhasi dine dine ' du Matanga-
gama. Mais le commentateur poursuit et montre que méme pour
les bien-portants l'injonction ne peut étre absolue. Il cite le
Svayambhuva [37c]. Et dans le Matanga méme il est dit plus loin
que “ I'on deviendrait malade 4 prendre continuellement des bains
d'ean, aussi n'est-ce point recommandé, tandis qu'une ablution de
cendres est toujours souhaitable” [37d]. Ilse range & 'opinion du
Nisvasottara: se baigner a 'ean une fois par joar, mais avec des
cendres aux trois samdhya [37e], ce qui est d’ailleurs tount & fait
conforme & la premiére citation du Mataiiga, qui n'ent pas exigé
telle discussion si la régle n’était interprétée par d'autres comme
signifiant: * toutes les fois que l'on procéde sux ablutions avec des
cendres, on doit les faire précéder d'un bain complet & "ean .

! Bhasman, selon I'étymologie réguliére, signifie: ce qui est
pulvérisé (par le feun), c'est-i-dire cendres: mais dans tous ces
textes: cendres sacrées, provenant de bouses de vache. On ]eS
appelle aussi vibhiti (puissance, splendeur) ou bhasita. Elles doivent
étre blanches “ni grises, ni rouges, ni jaunes” [37f] pour &tre
efficaces.
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Le mot bhasman est expligné symboliquement de bien des
facons. Par ex.: “ parce qu’il menace (bhartsati) tons les péchés
et toutes les taches™ [37g] (en appelant & I'aide la racine
“bharts " menacer). On peut invoquer la racine bhas (briller) et
expliquer ainsi le mot blasita (cendres). Ou encore ** bha indigue
que l'état d'existence on de devenir (bhava) prend fin, et sma
indique le souvenir, ou la pensée (smarana) " [37g] (done: rappel
constant que le but & atteindre est la cessation du cycle des
naissances et des morts).

* Voici leur préparation rituelle selon le Svayambhuva.
Comme toujours on offre trois possibilités : la régle idéale (kalpa),
une possibilité légérement inférieure (anulkalpa) et une troisiéme,
encore acceptable (upakalpa).

Kalpa : 11 fant recueillir la bouse d’'nne vache kapila, ou rouge,
ou blanche, ou noire, avant qu'elle ne touche le sol, sur des feuilles
de lotus, de nénuphars ou de palada, ou avec les mains; ou bien la
ramasser & 1'étable. On &'en saisit avec SADYOJATA, on fait des
bonles avec VAMADEVA, on séche avee AGHORA, on briile avee
TATPURUSA, et avec ISANA on rassemble les cendres.

Anukalpa : ramasser des bouses séches dans les bois, les
réduire en poudre fine, en faire une pite [en mouillant] avec de
I'urine de vache, faire des boules, briller ; briler ensunite nne fois de
plus ces cendres que 1'on sépare de l'urine de vache par filtrage (la
fin est pen claire).

Upakalpa : ramasser des cendres provenant d'un feu de forét,
ou d'un feu allumé dans 1'étable. Briiler comme précédemment
(le texte ici ne dit pas clairement &'il est nécessaire que ces cendres
proviennent de bouses de vache) [37h].

Selon tous les dgama consultés, les cendres préparées ainsi
“selon la régle' sont pures; on n'apas & les purifier par des
mantra spéciaux, mais seulement & les consacrer, au moment de
I"utilisation, en récitant sur elles les samhitamantra. On prend les
cendres dans la main gauche, et on récite les mantra en les touchant
avec la main droite; aprés quoi on donne leur partaux démons
(asura) [37i], (en jetant une pincée vers le S—0, ot réside Nirrti),
et 1'on procéde aux ablutions.

* Somasambhu, sil'on prend le texte littéralement, semblerait
indiguer que la récitation des mantra : NIVRTTI ete. qui évoguent
successivement, en ordre ascendant, les cing kala du Bindu (cf.
Intr. p. xix est obligatoire dans tous les cas. Or ces manira, d'aprés
les Agama et autres manuels, ne sont & réciter que i ’on ne dizspose
que de cendres préparées en dehors de toute régle (akalpa) et qu'il
faut donc amener par ce moyen & 1'état de pureté que les cendres
préparées selon la régle possédent de par leur préparation. Il serait
etonnant que notre auteur divergeit a ce point de 'opinion commune.

Les samhstamantra sont i réciter dans tous les cas [37]].
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38. D'abord les ablutions en vue du nettoyage, depuis la téte
jusqu'aux pieds, en récitant ASTRA suivide HUMPHAT!; puis
-les ablutions rituelles,

89. qui consizient en ceci: il fant poudrer de cendres la téte,
le visage, la poitrine, les parties intimes et le corps tout entier?,
respectivement avec 1SA, TATPURUSA, AGHORA, GUHYAKA
(VAMADEVA) et ATA (SADYOJATA).

!“Om Hah Astriys Humphat . Aghoradivacirya indigue que
le bija seul (Om Hah) doit étre répété. Mais notre texte donne
“anu”, qui indique toujours le manira complet et non le bija.

® Mais d’aprés Aghorasivicirya: les jambes. On peut remar-
quer la correspondance entre les cing manira réecités et les points
touchés. I'opération déerite ici s'appelle uddhilana.

* D'aprés Aghoragivicirya, I'ablution se termine par une autre
opération : on dessine en différents points du corps une certaine
marque; le plus sonvent une friple raie horizontale, appelée
tripundra, que l'on fait avec les trois doigts médians enduits de
cendres [39a]. Belon d'autres textes, cette derniére méthode
est une alternative offerte [39b] et non la suite de 1'opération
précédente ; et l'on distingue nettement uddhilana et tripundra.
La liste des points du corps oli le tripundra doit étre dessiné est
variable. TLe Harapdgamae donne plusienrs possibilités : 32, 16, 8
ou 5 points & toucher. Et dans ce dernier cas, les endroits indiqués
sont ceux de notre texte (floka 39). Il semble que Somasambhn
ait simplement choisi la méthode la plus simple parmi celles que la
tradifion avait retenues: dans I'Inde actuelle, on dessine en général
le tripupdra en 16 points, dont voici la liste tirée du Cintyagama
[39b], presque identique & l'une de celles du Karanagama, et citée
par Nirmalamani: " tdte, front, cou, épaules, coudes, poignets,
poitrine, région du nombril, hanches, postérieur et jambes"—Ia
marque a une longueur déterminée : 6 travers de doigt sur le front,
la poitrine ot les bras (ou épaules) ; un travers de doigt ailleurs [39¢],

La plupart des textes insistent pourtant sur le fait que la
procédure dépend de la caste; mais chacun donne sa régle parti-
culidre et il serait fastidieux de les relever toutes. Selon les uns
c'est la technique générale (saupoudrage ou marques) qui dépend de
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40-41. Il faut procéder 4 cefte ablution de cendres aux trois
samdhyd, & minuit!, avant et aprés &tre sorti [pour mendier sa

la caste; selon d'antres la longuenr des lignes, selon d’autres la
forme du dessin, ete. On peut en déduire an moins que ces marques,
qu'elles soient dessinées avec des cendres, avec de la pite de
santal ou foute auire substance, avaient sfirement une antre
raison d’¢tre que celle d’assurer la purification et la protection
magique du corps: c'étaient des moyens d'identification simples
des individus d'un groupe hétérogéne. Dans 1'Inde actuelle elles
permettent encore de lire la secte, sinon la caste. Il est difficile de
savoir pourquoi elles ont d'abord été prescrites. Mais c'est sur le
premier aspect que les textes s'étendent le plus. Du tripundra, les
Agama indiquent le symbolisme ; les trois raies représentent
Brahman, Vispu et Rudra, et en méme temps le trident (arme de
éiva}, les trois temps, les trois sakii, ete.

D'sutre part les endroits marqués sont associés & des formes
divines (4 contempler), dont la liste, évidemment, dépend du
nombre de points intéressés. Enfin et surtout, ces cendres qui
proviennent de la vache et sont transformées par le feu, sont
purificatrices comme les produits de la vache et comme le feu. Le
Suprabhedagama insiste sur le premier aspect, consacrant les denx-
tiers du chapitre bhasmasndna & rappeler les vertus de la vache et
de ses six produits : bouse, urine, lait, beurre, lait caillé et gorocana
(un pigment préparé & partir de la bile de cet animal).

D’'antres textes mettent en relief le second. Mais tous
g'accordent pour exalter ces ablutions, absolument nécessaires avant
tout ritnel (Karanagama xxix, 45 & 85) et dont le fruit est
incomparable (Sak., p. 17; et plusieurs anssi décrivent les
punitions effroyables qui menacent ceux gui ne suivent pas la
régle, soit qu’ils s’abstiennent de ces ablutions, soit qu'ils fassent
des raies frop courtes, ou trop longues... ainsi que les étourdis
qui laissent tomber des particules de cendres sur le sol. Ni la
description des récompenses, ni celles des chitiments, n'est évidem-
ment & prendre & la lettre. Il s'agit de ces passages volontairement
exagérés (arthavada) dont le buk est de souligner 'importance de
I'acte prescrit.

! Nidithe: il v'agit probablement de la quatriéme samdhya
(cf. I, 62).
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nourriture]!, aprés avoir dormi, aprés avoir mangé, aprés aveir bu
de l'ean, aprés Btre allé & la selle, on aprés avoir touché femme¥,
ennuque, $idra, chat, grue ou rat?, on des choses semblables®.

42. [Mnais] que l'initié évite de premdre ces ablutions en
présence des dieux, du [eu, dn maltre ou des sages®s ou sous les
yeux d'un homme de trés basse caste; ou dans un lien impur, oun
sur un chemin.

Bain du Grand Indra

43. Le bain du Grand Indra% consiste en ceci: faire sept pas
vers I'Est, les bras levés, en récitant le mantra ISA, slore que le

Soleil brille & travers la pluie.

! Précision donnée par I'éditeur de notre ouvrage et qui est en
accord avec le rituel de la mendicité (cf. Bection xiv).

® Femme : un simple contact doit étre ainsi corrigé.

! Nous avons done ici une liste de contacts moins impurs que
ceux donnés aux éloka 34-36; “ aprés avoir dormi ” concerne peut-
étre la sieste diurne, pnisque la grande toilette est de régle le matin;
ou bien il s'agit de la purification sommaire au réveil (cf. I, 8,
note 2). :

‘ Vidhanena ca dans notre texte; Vidhamicanyan dans
I'édition du Kismir, ce qui est plus probable et que nous acceptons.

® Bhal:tanam dans 1'édition du Kidmir; mais vidyanam encore
dans un passage paralléle de Sivarcanacandrika.

¢ Ce bain est encore appelé bain divin (divya-snana). Aghora-
sivicirya range ces deux bains ($loka 48 et 44) dans la section
“actes occasionnels ", ce qui se congoit aisément vu leur natore.
Mais la plupart des textes donnent ensemble les cing bains suivants:
(liste et nombre fixes) varuna-, agneya-, divya-, vayarya-, et
manasasnana [43a].
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Bain de Vayu ou de l'élément atr

44. Le bain de Viyu!, purificateur, il faut le prendre dans la
poussiére soulevée par les sabots d'un troupeaun de vaches, au milien
desquelles on marche en récitant le mantra NARA (TATPURUSA)
on bien VARMA (KAVACA).

Bain de mantra

45. Le bain de mantra se prend en s'aspergeant [la téte] d'ean,
tout en récitant les manira SADYOJATA ete®.—ce qui peut se faire
aussi bien lors des sblutions de cendres que lors des ablutions
d'eaun?,
Bain mental*

46. On doit prendre le bain mental, en récitant mentalement
le malamantra®, la respiration suspendue. Il est de régle en
toute occasion [oli l'on ne se sent pas pur]’.

! Notons que les $loka 43 & 46 sont donnés par le Sakala-
gamasarasamgraha comme provenant du Suprabhedagama; mais le
texte publié de ce dernier Agama ne les a pas. Le Sakalagama-
sarasamgraha les donne avec I'addition, entre les sloka 43 et 44, de
celui-ci: “ Tourné vers le =oleil, celni qui sait doit alors le saluer ;
aprés ce bain on est lavé de tous ses péchés, sans doute aucun " [44a].

3 ]| s’agit des cinq brahmamantra.

® Lors des ablutions de cendres, I'aspersion (alhizecana) se fait
avec des cendres. Elle est indiquée par Aghorasivicirya comme
partie intégrante du bain d’ean, puis du bain de cendres—cf. I, 81
et note 4, et ce passage du Cintyavidva (cité par Sak.) quile rappelle
et le compléte :

“ Avec les deux mains en forme de Lune et Soleil, en kumbha-
mudri, on doit asperger, en récitant les adgamantra suivis de
VAUSAT ; puis avec le malamantra et les brahmamanéra, il faut
encore asperger, en considérant l'eau comme amria; et, I'asper-
sion terminée, montrer la (padca-)cakiramudra (geste-des-cing-
visages) [45a].

4 On récite le malamantra * jusqu'au deld de nada ™ (of. III,
62b, note, et Planche VI), et cette répétition excite la Sakti
enroulée (Kufila oun Kundalini) qui laisse sonrdre des flols de
nectar, par lesquels il faut imaginer son corps baigné, au dedans et
an dehors [46a] ; cf. I, 36, note 5.

5 Précision donnée par Aghoradivicirya [46a]
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Acamana, absorption rituelle d'eau pure'

47. Aprés avoir, avec de I'eau pure, lavé mains et pieds, il faut
par trois fois, en la regardant, boire de 1’eau du creux de la main ?
tout en récitant les manfra®

48. dont le premier est Atmatattva, suivi de SVADHA. On
doif ensuite, avec HRD, s'essuyer deux fois les lévres avec la bace
du pouce de la main droite, puis les toucher avec les trois doigts
médians.

1 dcamana : cette pratique a déja été rencontrée (I, 10) et sera
souvent prescrite. Elle est ici détaillée, mais il faut dés mainte-
nant signaler qu'elle doit éire obligatoirement suivie de 1'imposi-
tion des manira sur les mains et le corps (sakalikarana) sans
laquelle elle est inefficace (II, 2). C'est un rite purificatoire que
l'on recommande anssi lorsqu'nun accident imprévu a interrompu,
en le sounillant, I'officiant dans son eulte : eternuement, ete.

* Brahma-tirtha: Les différents tirtha seront décrits plus
loin (I, 65-66).

? Les mantéra sont :

“ Om Him Atmatatéviya Svadha.”

“Om Him Vidyitattviya Svadha."”

“ Om Ham éivatlttﬁ}‘a Svadha."”
Ils évoquent, successivement en ordre ascendant, les trois groupes
de tattva (cf. Intr.). Chacun d'eux mccompagne une gorgée d’eau.
Et, selon Appayadiksita, chacun d'eux s'accompagne d’une médita-
tion sur la forme divine associde :

Brahman pour les tativa inférieurs (atma-tattva)

Visnu pour les vidya-tativa.

Rudra pour les fiva-tativa.

On trouve dans le Karanagama (XXIX, 28 & 33) le symbolisme
des attouchements décrits par les sloka 48 & 50.

Aghoradivicirys donne un procédé légérement différent pour
ces atiouchements : doigts utilisés et mantra récités; il précise que
T'on doit boire sans bulles ni bruits de gorge, qu'il faut avoir noué la
méche de cheveux (cida) et é&tre assis, tourné vers I'Est ou le
Nord [47a).
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49. ' Puis toucher avec les extrémités du pouce et de l'index
les denx ailes du nez; avee les extrémités du pouce et de |'annu-
laire, les yeux et les oreilles!, en reprenant de I'eau chaque fois ?;

50. avec le pouce et le petit doigt rémnis? le ventre et la
poitrine; et enfin avee tous les doigts réunis, la téte et les épaules ;
[tout ceci] en récitant HRD.

Pratique de la samdhya Hvaite !

51, Ayant fait sakalikarana®, l'initié doit vépéter mentale-
ment trois fois les samlitdmantra en inspirant, en retenant son
souffle et en expirant [lentement] &

52. Prenant & nouveau dcamana’ comme il a été dit plus
haut, il doit faire le ' salut des oreilles "' ® puis procéder & I'imposi-
tion [des mantra] sur les mains et sur le corps?. Alors, concentré,

! On touche done d'abord les sept orifices—puis les parties
essentielles du corps.

?De la main gauche, verser quelques gouttes d'ean (puisées an
vase avec une cuillére) sur la main droite qui fait les attouchements.

® Notre® édition a " milena"; nous adoptons la lecon de
I'édition du Kdsmir : yugmena, qui s’accorde avec les autres textes
consuliés,

t Par opposition aux samdhya dites védiques.

® Iinposition des mandra sur les mains et sur le corps. On
'appelle aussi karanganyasa (cf. Appendice I).

¥ Prandaydma : dans le but de purifier les ** souffles intérienrs ™
[51a), On répéte les onze mantra une fois pendant Uinspiration,
une fois pendant la rétention, une fois pendant |'expiration |51b].

" A nouveau; ear sakalikarana (du #oka 51) suppose déja un
* acamana "', celui qui est détaillé par les floka 47 & 50.

! On prend une oreille dans chague main (1'oreille gauche dans
la main droite et inversement) et on dit ** moi, un tel, je salue ”,

On touche ensunite les pieds de la personne saluée (gi le salut
s'adresse & un &tre vivant ou & l'image sculptée on dessinée d'une
divinité on d'un individu) on le sol.

? C'est-d-dire sakalikarana, qui serait donc séparé d'dcamana
par le “salut des oreilles ”, ce qui n'est pas usuel; & moins que I'on
n'adopte pour Ia deuxiéme moitié du floka 52a la lecon de 1'édition
dn Kiémir : pidiaya srotravanmanah : sens et esprit contrélés.
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53. il doit contempter la Divinité-du-tournant-du-jour *,
Brihmi la Ronge au erépuscule du matin,
Vaisnavi la Blanche & midi,
Raudri la Noire au erépuscule du soir.

Miéditation sur Brahmi

54-55. Le matin, alors que les étoiles brillent encore an
ciel ®, on doit contempler Brahmi aux huit yeux, assise en padma-
sana ® sur un Cygne. C'est une enfant emcore. Rouge, vétue de
rouge, elle porte le haut chignon * et le cordon sacré; elle a
quatre visages et quatre bras. Ses mains droites tiennent la

cuillere & oblation® et le rosaire; ses mains gauches le biton et le
kamandalu®, -

! Samdhya ici = samdhyadevatd = la forme divine, objet de
contemplation.

La Puissance divine (Sakti) que I'on adore est Une (cf. sloka
61); mais on lui impose, pour les besoins de l'adoration, des
attributs (upadhi): forme, couleur, ete. Ce sont, au matin, & midi
et le =oir, les attributs de Brahman, Visnu et Budra, respective-
ment, Une telle samdhya est dite ** avec forme'’ (sakala-samdhya).
Une forme plus pure d'adoration sera indiquée plus tard (dloka
B2 et sqq).

8 8; les étoiles brillent encore, In samdhya est supérieure ;
elle est moyenne si elles sont éteintes; et inférieure si le soleil
est déja levé |55a]. Mais il faut accomplir ce rite, méme si l'on
a de beaucoup dépassé I'heure indiquée—meme s'il est midi on plus
tard. On distinguera de méme trois niveanux pour les samdhya de
midi et du soir.

’ L'expression padmdasana indique, selon certains, Ia pose ; et
selon d'autres, le siége. Ici par exemple, on pourrait comprendre
que Brihmi est assise sur un lotus porté par un cygne; et
certaines représentations iconographigues la montrent ainsi. Méme
remarque pour les antres formes divines,

4 Jata: les cheveux sont rassemblés sur le sommet de la tte.

® Sruc: souvent on trouve sraj, c'est-d-dire la guirlande de
fleurs, C'est ce que donne aussi I'édition du Kdsmir.

¢ Kamandalu: pot & eaun gue l'on transporte avec soi lorsqu'on
voyage, attribut constant des asciétes errants. Il peut &tre en
mwétal, ou fait d'nne calebasse.
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Méditation sur Vaisnavi
56-57. Au milien du jour, c'est Vaisnavi qu'il faut voir,
assise en padmdsana sur 1'Aigle (Tarksya ou Garuda). C'est une
toute jeune fille, une fleur & peine éclose. Blanche, et vétue de
blane, elle porte la guirlande de feuilles? et le cordon sacré. Bes
mains gauches tiennent la conque et le disque, une main droite
tient la massue, I'antre fait le geste-qui-rassure (abhayamudra).

Méditation sur Raudri

58-59. Et le soir, lorsque le soleil est & demi-enfoncé
derriére I'horizon, il faut contempler Raudri, assise en padmasana
sur le Tanreau. BSortie de 1'adolescence, elle est sombre comme un
petale de lotus blen. Elle porte le haut chignon orné du croissant
de lune; elle a trois yeux, et quatre bras. Ses mains droites
fiennent le trident et le rosaire, une main gauche fait le geste-qui-
rassure (abhayamudra) et 'avtre tient la lance (fak#i).?

60. Toutes [trois] ont une peau d'antilope noire?, toutes [troie]
sont les témoins de toutes nos actions.

On doit imaginer son propre corps pénétrant dans la masse
de l'orbe lumineux-de la Déesse contemplée 4.

%

! Vanamala ; on précise : feuilles de fulasi.

* Ces passages (dhyanasloka), qui indiquent la forme sous
laquelle on doit contempler I'objet de sa méditation, se retrouvent
sous une forme identique dans la plupart des textes. Il est difficile
de savoir leur origine. Ils sont & la base des représentations
iconographiques des temples. Un Adgama tel le Karanagama,
ne mentionne aucun nom de divinité, sans donner immédixte-
ment sa description détaillée. Bomafambhu ne le fera que
pour les formes principales, sur lesquelles 'esprit de 'adorateur
doit s’arréter plus longuement.

* En plus des vétements déja décrits; les textes sont d’accord.

' Prélude nécessaire aux rites qui vont swivre {essentiellement
Japa et secondairement tarpana) et qui portent le nom de samdhydi-
vandana. Contemplation d'abord, adoration rituelle ensuite (tatah
samndhyim dhyditvi, vandayet). Nirmalamani cite & I'appui un foka
qui rappelle et compléte notre 60b: " ayant imaginé son propre
corps pénéirant dans la sphére lumineuse de la déesse contemplée,
il fauk accomplir le rite, 'adoration de cette déesse [60a].
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[Niskala-samdhya ] *

61. Je décris maintenant les samdhya supéricurcs des jianin®
qui sont au nembre de quatre. La Sak#i de Siva est Une en

vérité et c'est grice & des attributs [surimposés] qu'elle apparatt
comme maultiple.

62. [Les jaanin contempleront cette Sakti] sous une forme
subtile®; respectivement rouge, argentée et blanche! [aux trois
samdhya du jour]; mais la quatridme, qui doit étre contemplée a
minuit, sera sans forme aucune, ¢t noires.

! Titre emprunté par nous & A., car le passage qui suit concerne
la méditation * sans forme *.

* Aghorasiva prescrit la samdhya avee forme pour les samayin
(et son commentateur glose ce terme par initiés du 1t et 2¢ ordre),
et la samdhya sans forme pour les autres (putrakads, expression que
Nirmalamani glose: nircapadiksita et acarya, tout en signalant
qu'on pourrait comprendre videsadiksita, nirvanadiksita et dcarya).
Il faut peut-ttre comprendre le mot jiianin de notre texte ainsi. Ou
bien il s'agit de ceux qui ont recu la diksa appelée jaanadiksa ; mais
cette derniére interprétation est peu probable, car la jhanadiksa ne
confére pas & celui qui la recoit une supériorité sur les autres
initiés, mais le place dans un chemin paralidle au chemin régulier ;

oril ya ici gradation entre la premitre et la deuxiéme sorte de
samdhya.

®Tel estle sens que les commentateurs donnent & “mranala-
tantuvat”; litt.: ténu comme une fibre de lotus [62a].

! Nirmalamani lit : asitetara (autre qae noire, i.¢. blanche). 1|
distingue ces deux blancs: le premier terme dukla, est interprété
comme signifiant blanc argenté étincelant “ brillant comme dix
millions de lunes”; et le deuxidme comme signifiant “ blanc de
lait” [62b], donc mat. On pourrait lire: sitetara, noire, par
analogie avec la méditation formelle décrite précédemment, mais le
noir sera ici la couleur de la quatriéme méditation.

* Le texte du KaSmir a krisa va aulieu de krisnabha, ce qui est
en accord avec les autres manuels.
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63. [On les imaginera] respectivement dans le coeur, au
milien du front, an sommet du crine et dans le dvadafanta'. Les
trois premidres sont en relation avec [les guna] satirva, etc.t,
[respectivement] ; la quatriéme est au-deld des guna.

64. Pour les pranayogin il y a deux samdhya I'une & la fin du
Soleil, 'autre a la fin de la Lune? Elle est dite supréme, cette
samdhya qui éveille & la conscience du Pur Siva 4,

Description dea tirtha sur les mains®

65. Le tirtha des pitr est & la base de I'index®,
celui de Prajipati & Ia base du petit doigt’,
celui de Brahman se trouve & la base du pouce 8,
et celui des deva aux extrémités des doigis®.

! Le dvadasanta est un centre subtil situé douze angula au-
dessus de la téte (cf. IIT, 10). En fait ce '‘lien”, séjour du Paur
Siva, est non situé.

? Battva, rajas et tamas. Ces guna sont mis en relation avee
les trois moments de la journée. Aghoragiva indique déja cette
correspondance lorsqu'il décrit la méditation formelle.

® Suryanta et Candranta: termes techniques du yoga.

* Para Siva: Siva sous sa forme transcendantale.

® lirtha: nous ne traduisons pas ce terme qui signifie ici la
“ fontaine " constituée par la main dans une certaine position, d'oi
I'ean s’écoule vers les objets des libations.

¢ L'ean doit s’écouler entre 'index et le pouce.

" L'ean doit s'écouler du c6té opposé an précédent.

® Brahmamangusthamialastham dans une citation de Soma-
gambhu trouvée dans N. La main est redressée, ’eau s'écoule par le
poignet.

* L'ean s'écoule par les extrémités des doigts, la main ouverte
est inclinée.
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66. Celui de Vahni est dans la paume de la main droite, et
celui de Soma dans la paume de la maip gauche., Celui des 73 se
trouve entre les phalanges des doigts rapprochés.!

Marjana® : purification

67. Ayant alors créé, par les mantra de Siva® un $ivatirtha’,
il faut avec cctte eam, procéder au rite de marjana par les
samhitamanira.

68. On appelle marjana I'opération qui consiste & effectuer, &
I'side de la main droite, 'union de l'eau qui s'écoule de la main
gauche avec la tite, en récitant les mantra dans l'ordre.’

! I'eau g'écoule entre les doigts, 1égérement incurveés.

8 Marjana: essuyage—ici purification de soi-méme comme on
le verra. Ce rite se sitne immédiatement aprés la meditation sur
la samdhya convenable (appropriée & 1'heure, et & l'initiation que
'on a recue), pendant que 1'on se tient, en pensée, dans la masse
de la forme lumineuse que I'on a contemplée [68a].

3 Au pluriel ; il faut comprendre &iranga, selon l'éditeur de
notre texte. Mais il n'est pas certain que les aigamanira soient
tous récités.

4 Aghoradiviicirya donne le procédé détaillé: attirer [le nectar]
avec ankusamudra, du lien oi se trouve Bindu (i.e. le milieu du
front) en disant: * Om Ham Hrdayiya Vauvsai™; le fixer dans
I'ean; réciter le malamanira sur ce $ivafirtha; protéger (par
ABTRA); encercler (par KAVACA) et opérer la transformation en
amyta (avec |a dhenumudra) [67a]; cf. aussi I, 28 et note. Notons
que tout ceci peut se faire lors des ablutions d'eau, avant l'applica-
tion de cendres (dans la riviére, par ex.).

% C'est-a-dire plus simplement : recueillir dans Ja main droite
les gouttes d'eau qui s’écoulent de la main ganche, et les lancer sur
sa téte en récitant les onze mantra dits samhitamantra.

Selon Aghoradivcirya le procédé est plus compliqué. Il
comprend un premier stade qui estle bain de manira décrit an
$loka T5: **verser de l'eau de sa main droite dans sa main gauche,
réciter sur cette eau les samhitamantra, puis avec [les deux mains en]
kumbhamudra, jeter cette eau sursa téte avec le malamantra suivi de
VAUSAT . Puis un procédé appelé marjana snalogue au nbtre:

placer dans la main gauche, en méme temps gu'un brin de kuia,
de I'eau que 1'on consacre par les samhit@mantra et lancer sur sa
téte, avec la main droite, cette eaun qui s'écoule de la main gauche,
en récitant les samhitamantra suivis de VAUSAT " [68a].
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Aghamarsat: effacement des péchés

69. Approchant de ses marines cette ean claire, faite d'Intelli-
gence®, quise trouve dansla paume de la main droite,® il faut
I'sspirer par la marine gauche * et retenix son souffle;

70. puis, en expirant par la narine droite, lancer ce péché,
noir comme collyre avec ASTRA (RISTI) sur la pierre adamantine.
Ainsi doit se faire 1'effacement des péchés.

! Marsa: pardon; plus exactement d'aprés le contexte :
effacement des " péchés”. Agha comme papa, traduit ici par
péché, faute de meilleur terme, couvre toutes les erreurs, fautes,
taches, sonillures d'origine variable qui rendent I'individu in-
térieurement impur, donc inapte & accomplir un rite religienx.
Selon Nirmalamani, ce sont les mauvaises actions accomplies par la
langue, par l'esprit ou par le corps [69a]; leur iriple nature
explique que 'on doive réciter ASTRA trois fois selon certains
auteurs.

% Aghoradiva & dharmariipam, ce qui précise 1'idée: c'est
I'Intelligence, ou bien le Dharma, quiva effacer son contraire,
erreur ou faute.

3 I'ean qui reste aprés la premiére opération est versée dans
la main droite.

i Des deux canaux subtils qui courent le long de la colonne
vertébrale, ida aboutit 4 la narine gauche et pingala ala narine
droite. Ida est en relation avec la Lune, et le nectar (soma amria)
la parcourt; pigald est en relation avec le Boleil, et il est dit
parfois (Sivasamhita) que le poison la parcourt (ce qui povrrait se
rapprocher du fait que c’est en suivant ce chemin que le péché
dissons est ici extirpé du corps). Susumna est en relation avec le
Feu (agni). Selon Aghorasiva, il semble qu'on n'aspire pas 1'eau
effectivement; on se contente d'imaginer qu'elle pénéire parla
narine gauche. Cet auteur précice qu'aprés l'inepiration, il fant
retenir le souffle, détruire alore lee souillures internes, et les
rejeter ensuite en frongant le sourcil [70a].

' Vajraéila; il est dib qu'elle étincelle comme un feu ardent
[70a]. Selon Nirmalamani, qui se réfere & différents auteurs, il faut
rejeter I'ean derriére soi dans la direction de Nirrti sur une rajra-
éila imaginaire [T0b]. Mais, d'autres textes disent qu'il faut la
rejeter sur le gros orteil droit, qui serait lui-méme la vajrasila
(cf. III, 28a, note).
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O ffrande de U'arghya i Siva®

71. [1l faut ensuite] offrir & Siva, de ses mains en anjalit,
I'arghya mblé de brins de kuda, de fleurs, de grains de riz?, en
disant le malamantra suivi de SVAHA ; puis réciter la Gayatrit
autant de fois que possible®.

72. Alors, celui qui eait procéde su rite appelé tarpana® [qui
consiste 4] laisser tomber de ses doigts [des libations] d'ean con-
sacrée par ASTRA et mélée & des brins de kufa et & des grains de
riz et de sésame 7. .

! D'abord deamana et sakalikarana, selon A.

® Anjali: le geste d'offrande (cf. Planche I).

* Voir plus loin (III, 87 & 89) la préparation de I'arghya, eau
spécialement consacrée ef que l'on offre aux Dieux comme on
offrirait & un héte, en signe d"hommage.

En général, on répéte trois fois ce geste.

! Gayatri: il ne s'agit pas ici de la formule védique de méme
nom [T1s], mais d'une formule constrnite sur le modéle de la
premiére et appelés Siva-gayatri; on la trouve dans tous les
manuels populaires [T1b]. On peut la traduire ainsi:

“Nous connaissons le Grand Seigneur, nous méditons sur
Celui dont la voix est pure (allusion asox Agama qu'il a énoncés).
Que Siva soit notre guide ! " (Le datif a ici une valeur d'accusatif).

® Comme tous les japa, celui-ci consiste en la répétition d'une
formule un nombre de fois bien déterminé (108, 1008, ete.).

11 faut ensuite offrir ce japa & Siva (cf. I11, 94 et 59).

® La smection qui suit consiste en une liste de mantra. On
remarquera leurs terminaisons, qui varient avec la nature des
personnages & qui s'adresse 'offrande: SVAHA pour les Dieux,
NAMAH pour les Rsi, VASAT pour les Manu, VAUSAT pour les
bhata, SVADHA pour les Pitr. Nirmalamani explique, en les
analysant ingénienservent, que ces mots signifient tous * nectar
eéleste "' ; par eux ce quiest offert devient nectar.

La position du cordon sacré change aussi avec les groupes, et
selon la plupart des textes, la direction dans laguelle on se tourne;
I'Est pour les Dienx, le Nord pour les Rsi, le Sud pour les Pity [72a].
Le Suprabhedagama, qui donne cette indication, ajoute que 1'on
doit offrir les libations & ces trois groupes avec les mantra VAMA,
AGHORA, BADYOJATA respectivement, ce qui constifue une
méthode tout & fait différente de celle que 1'on trouve ici et que
I'Inde moderne a retenue. Enfin, certains textes disent qu'il faut
faire ces libations debout & la samdhya du matin, assis ou debout &
midi, et assis le soir [72 b].

"Il faut que l'eau retombe sur le sol et pas dans la riviere,
I'étang ou le récipient ot on I'a puisée.
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Libations d'eau aux membres de Siva, auz Dieuz, ete.

[& Siva et & ses * membres "] :?

“Om Ham, Haum, &  Siva, Svaha!"
“ Om Ham, au Coeur, Sviha "
“0Om Him, ala Tite, Svahal"
*Om Him, i la Touffe, Bviaha | "
" Om Haim, a la Cuirasse, Svaha!"
* Om Haum, aux trois Yeux, Sviha!"
* Om Hah, i Astra, Bvaba!"

C’est ainsi qu'il fant faire les libations au groupe des mantra,
par le éirtha des dieux, aux extrémités des doigts.

[aux Dienx] :

“Om Him, aux Aditya, Sviaha!”
“Om Ham, aux Vasu, Svaha!"
“Om Ham, anx Rudra, Bvaha!"
“Om Hiam, aux Vidva, Svihal"
“ Om Him, aux Bidhya, Sviahia | "
* Om Him, aux Marut, Sviha | "
" Om Ham, aux Bhrgu, Sviahial"
“Om Hiim, aux Angiras, Bvaha!"

C'est ainsi qu'il fant faire les libations aux huit classes des
dieux, par le tirtha des Dieux, anx extrémités des doigts 2. '

[aux Rsi]:
Alors, aprés avoir mis le cordon sacré en collier antour cu cou:
* Om Him, i Afri, _ Namah?! ™
*.Om Ham, . Vasistha, Namah |"

! Le cordon sacré est alors en bandouliére, sur 'épaule gauche,
ce qui est sa position normale.

 On tient un brin de kuéd, non replié.

SNAMAH ne peut étre traduit ici par un terme indiquant une
salutation, puisqu'on nous dit qu'il a, dans cette section, la méme
valeur que SVAHA.
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C'est ainsi qu'il faut faire les libations aux Rsi', par le tirtha

SOMASAMBHUPADDHATI
Him, A Pulastya,
Him, a Kratu,
Ham, A Bharadvija
Hiam, a Vidvimitra,
Him, & Pracecias,

des Rsi, entre les doigts.

[aux Manusya] :

Namah!"
Namsh!"
Namsh!"
Namah!"
Namah!"

“Om Ham, & Banaka, Vasat!"
*Om Him, a Sanandana, Vasat!”
* Om Him, 4 Sanalana, Vasat!"
* Om Ham, a4 Banatkumira, Vasat!”
" Om Ham, a Kapila, Vasat | "
“Om Ham, a Pafecadikha, Vagat! "
“Om Ham, 4 Rbhn, Vasat!"

C'est ainsi qu'il faut offrir les libations aux sept Manu, par le
tirtha des Manu [ou de Prajipati].
laux bhita] :
“Om Ham, & tous les bhiita, Vaugat! "
Il faut ainsi offrir les libations aux bhafa®, par la base des
deux paumes jointes %
[sux Pitr];
Alors, le cordon sacré sur 1'épaule droite, avec la pointe et la
base d'un brin de kufa [replié], on offre aux Pitr de I'eau mélée de
de sésame!:

* Om Him, 4 Kavyavihana, Svadhal "
“Om Him, & Anala, Svadhal™
" Om Him, & BSoma, Svadha!"
“Om Hiam, & Yama, Svadhal”

! Sept Wsi, dans cette liste, onze dans d’autres; on ajoute alors
Rechaka, Agastya, Dadhiei et Darvisas.

® Bhiita: Nirmalamani commente, d'aprés la Jidnaratndvali:
dkasa ?eic,. donc les cing éléments. Mais pourquoi ceux-ci aprés les
Mann

? O'est le brahmatirtha, décrit plus haut.

{ Sésame : présent obligatoirement dans tout rituel concernant
les ancétres.
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Him, & Aryaman,
Him, & Agnisvitta,
Ham, & Barhisad,
Ham, A Ajyapa,
Him, & Somapa,

Ceci, aux Devapitr.

Puis :

“ Om Ham, & tous les Péres,!

“ Om Ham, i toutes les Méres,

Ensuite:

“ Om Ham, au Pérel,
“ Om Ham, au Grand-Pére paternel,

“ Om Ham, an Pére du Grand-Pére paternel,
¢ Om Ham, an Pére du Pére du Grand-Pére paternel,

“Om Ham, & la Mére,

* Om Him, au Grand-Pére maternel

“ Om Ham, au Pére du Grand-Pére maternel,
“ Om Ham, an Pére du Pére du Grand-Pére maternel,

“ Om Him, & tous les parents [du méme gotral,

* Om Ham, 4 tous les maitres,
Ainsi doivent se faire les libations sux parents, malires et

ancltres, par la base de l'index.

Svadba!"
Syadha!l"”
Svadhal "
Svadhda!"
Svadhal"

Svadha!"”
Svadha ! "

Bvadhal"”
Svadha!™
Svadhal ™
Svadhal”

Svadha!"
Svadha!"
Svadha ! "'
Svadha!"

Svadha!”
Svadhal”

' Nirmalamani explique la premidre formule en disant qu'il
s'agit des trois catégories de Pitr: les Deva-, Videsa-, et Pretapiir;
il explique la denxiéme en disant qu'il s’agit de la mére, de la
grand'mére paternelle etc. (c'est-i-dire les aleules des deux lignées,
qui, en effet, ne sont pas expressément mentionnées dans les listes

qui suivent).

Ces deux mantra ne se situent pas ici dans le manuel
d"Aghoradiva, ni d'silleurs dans le texte du Kasmir de la Soma-
fambhupaddhati. Aghorativa place ici les libations & 14a, Badisiva,
Santa, qu'il associe i Pitr, Pitimaha, et Prapitimaha (an singulier)
et qu'il dénomme Videsapitr ou ancétres particuliers [73a]. Ceux-ci
forment, selon une opinion répandue, la seconde classe des Pitr, la
premiére étant celle des Devapitr et la troisiéme celle des FPretapitr,
qui comprendrait tons les autres ancétres. Il ne semble pas que
Somasambhu ait voulu marquer la distinction entre les Vigesapitr et

les Pretapitr.

® Pluriel de politesse, probablement, dans toute cette section.
Mais si les Vidcsapitr avaient été évoqués auparavant comme dans
le manuel d’Aghoraéiva, il faudrait lire ici les manira au pluriel,
et comprendre qu'ils concernent tous les autres ancétres (Pretapitr,

selon A.).
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73. Ei il faut encore, de la méme {acon, offrir des libations
aux Directions!, aux Seigneurs des Directions, aux Siddba, aux
Méres 2, anx Planétes®, et aux Raksas *—comme il convient®.

! Le texte de Dévakottai a: fiadipati au lieu de Difadikpati.
Nous avons adopté la lecon de 1'édition du Kadmir, qui est aussi
celle du Kamikagama. IL'éditeur de notre texte explique Ifads par
14a, Sadidiva et Sinta; il donne les trois manira que l'on trouve
dans A. [73a], et ajoute: “iti videsapityn tarpayet”. 1) explique
ensuite que le mot pati désigne 4 la fois les Directions et les
Seigneurs des Directions, et donne les mantra correspondants, tirés
de A. [73b]. Il est plus raisonnalle de penser que la section des
Pity est close avant le dloka T3, et que ce éloka donne les catégories
non-mentionnées jusque-li.

® Les Méres ici sont probablement les Sept Méres divines
(Sapta Miatrka) bien connues.

® Les Planétes (graha) sont accompagnées des constellations
(maksatra) dans A.

* Raksas désigne ici tous les eires démoniaques ou semi-
démoniaques, qu'il faut bien se concilier.

® Bt pour terminer, selon Aghoradiva: * remettre en place le
cordon eacré, dire les mantra de Ganapati, Ambika, ete., et offrir des
libations [4 ces divinités]; jeter le brin de kufa, prendre acamana,
faire sakalikarana, et fermer le firtha avecle prasada court (ef.
Intr. p. xxxiii; et IIIL, 62b). Les deux-fois-nés font le japa de
Savitei, et [tous] rendent hommage A Siva sous sa forme de Soleil
par les samhitamanira, font le japa du prasada autant de foizs que
possible : 100, 50, 25 ou 10 fois; et puis rentrent [dansle temple,
ou chez eux, comme il va &tre dit]” {T3c]. Avant de quitter cette
section (larpana), on peut noter le pen d'ingistance qui y est mis sur
les familles caractéristiques du Sivaleme. L' influence du Veda y est
plus netie que partout ailleurs, et le lien avec le reste du rituel pen
serré. On peut se demander ¢'il ne fut pas un temps ont Siva était
adoré sans tous ces préliminaires.
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SECTION 11
SURYA-PUJA

1. Aprés? avoir pris dcamana®selon la régle, il faut, élevant
par trois fois ses mains en afjali, offrir au Soleil 'arghya !, avec de
I'eau ot I'on a mis des fleurs rouges etc., en prononcant le mala-
mantra ® [do Soleil].

! L'adoration du Soleil sous la forme que I'on va décrire dans
cette section II—culte tout i fait paralléle & celui dont le linga sera
I'objet ensuite—est, rappelons-le, un culte rendu 4 un Dieun-
Soleil. Il précéde, disent les commentateurs, le culte du linga,
car: " Sirya est l'aspect sakala, et Siva l'aspect miskala ;aprés
avoir adoré celui qui poseéde un corps, le sage adore Dien™ [la].
Cette explication de 1'dAméumadagama est reprise par Nirmala-
mani, avec d'autres excellentes raisons, pour justifier la position
d'Aghoradiva qui, & la suite de Somasambhu (et peut-étre d’autres
auteurs antérieurs dont nous ne savons rien), cite ce culte dans les
actes obligatoires pour tous. Il est obligatoire dit-il, ecar c’est 'un
des six fondements du culte quotidien de Siva (selon une tradition
dont la source ne nous est pas donnée) ; c’est méme le premier des
gix ; les autres étant, dans 'ordre: le sacrifice intérieur (atmejya), le
linga, le feu, le guru, le livre [1 b]. Et il est obligatoire pour tous en
vertu de cette injonction : “ bubkuksu et mumuksu doivent adorer
tous les jours une fois” [1¢]. Le soin qui est apporté & justifier la
nécessité de ce culte s'explique probablement par 1'existence
d'opinions différentes. T.e silence de nombreus Agama i ce sujet
(ef. Rauravagama, p. 195 note) semble indiquer que le culte de
Siryan'a pas tonjours été reconnu comme phase obligatoire des
rites quotidiens. Fut-il introduit tardivement dans un rituel qui
ne le nécessitait pas, et dans ce cas faut-il voir ld un essai de
rattachement an Veda d'une tradition d'abord indépendante ?
(cf. Intr. p. v). Le Soleil a déja été adoré an moment de la samdya
(ef. I, 73, dernitre note). Siva va &tre adoré sous la forme de
Badadiva qui comporte aussi 'aspect sakala que I'on préte icia
Strys ... le prélude actnel parait étrange. Quoi qu'il en soit, il
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fait de nos jours partie des rites quotidiens obligatoires, aussi bien
pour le laic initié que pour le prétre officiant dans le temple. Il
se [ait dans les deux cas sur un diagramme représentant un lotus &
huit pétales (inscrit dans un carré & quatre portes—ci. Planche II).

Ce diagramme est tracé sur une aire purifie et préparée
(sthandila) avec de la poudre de riz, ou gravé sur une plaque de
métal, de cuivre par exemple (que I'on conserve alors, comme toute
autre image divine permanente) [1d].

Le culte de Siirya étant paralléle & celui de Sadasiva, nous

‘renvoyons pour chaque phase de ce culte aux explications données &

propos de ce dernier. Les titres entre crochets (que nous ajoutons)
aideront & retrouver les sections correspondantes de Siva-pija.

371 faat d'sbord se placer dans un lieu protégé. Apris la
samdhya—aqui se fait le plus souvent au lieu méme du bain, prés de la
riviere—il faut construire sutour de soi avec ASTRA une cage
(pafijara) ou chiteau (vimana) et se rendre, ainsi entouré, au
temple ou bien chez soi [1 e].

1l faut ensuite accéder au niveau ot I'on pourra se trouver face
& face avec le Seigneur. Pour cela remonter, d'échelon en échelon,
la série des taftva depuis préhivi jusqu'a Maya inclus, et entrer, an
niveau du suddhavidyatattva (cf. Planches V et VI) dans le ** lien du
culte” [1f]. Nirmalamani, citant la Ramanathapaddhati, com-
mente : ** dans le domaine de Sadigiva "

L'opération mentale qui est enjointe ici est une préparation
psychologique au culte, de méme nature que celle qui consiste &
construire le Trone (voir plus loin) du Seigneur : on monte l'escalier
des réalités, on quitie le niveau de la terre oil se déroulent les actes
ordinaires.

8 deamana est nécessairement suivi de gakalikarana, comme le
spécifie le éloka 2; mais comme ce processus est signalé au floka 3,
il semble que 'arghya du $loka 1 s’interpose entro acamana et
sakalikarana, ce qui n'est pas conforme & l'usage. Aghoradiva le
prescrit aprés sakalikarana.

‘ Arghya: il s'agit de V'arghya ordinaire (cf. III, 37, note).
On y met ici des fleurs rouges et d'antres produits rouges: santal,
riz coloré, ete., parce que le rouge est la couleur du Soleil (II, 8-9).
C'est 'arghya du premier regard (daréanarghya) ou d'arrivée. On
I'offre & genoux, en portant ses mains en afijeli au niveau du
front [1 g].

5 Le malamanira du Soleil est * Om Hram Hrim Sah Siva-
siiryiya Namah'". On peut remarquer dans les bija 'introduction
de la lettre R, qui est la lettre du feu.
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2. Toutes les fois que I'on prend acamana, on doit procéder &
l'imposition des mantra sur les mains ef sur le corpe, ceci pour que
les mantra soient efficaces.

3. Et maintenant, va étre décrit le culte du Soleil, avec ses
différentes parties!. Aprés avoir accompli I'imposition des mantra
HRDAYA ete., sur les mains et sur le corps?,

4. on doit, s'imaginant transformé en Boleil, emplir le vase i
arghya en tirant de son front une goutte [de nectar] rouge 5

! Sangamarcanam : le mot est pent-étre & prendre dans son sens
technique. On trouve en effet, dans le Karanagama, une division
des services upacdra du culie en trois groupes que l'on désigne par
les mots sanga, updnga, pratyaiga; dans la premiere section
entrent, selon le Karandgama: snana, padya, acamana, vasira,
abharana, sugandhalepana, arghya, mantra et puspa. (Parvakarana-
gama, XXX, 410 et =q).

% Cette opération appelée sakalikarana (I, 81, note), se fait ici
avec les mantra spéciaux du Soleil ; le processus eet déerit en
détails par Aghoradiva. Aprés avoir purifié par ASTRA, inondé
par le milamantra suivi de VAUSAT, on dépose, sur les mains
puis sur le corps, les six aigamantra de Sirya (donnés plus loin,
14-15) qui sont dérivés de ceux de Siva, avec des bija différents
cependant et quelques mots évocateurs du Soleil ou de la lomiére ;
il n'y & pasici de brahimamantra, caractéristiques de Sadddiva. A
part cela, les différentes phases de 'opération sont les mémes que
celles qu'elle comporte lorsqu’elle se fait avec les mantra de Siva
(ef. Appendice I) [3a]. Le rite assure la purification totale du
corps, et sa transmutation en corps de Sirya, pour le temps de la
piija. Il est essentiel de * ressentir ” cette transformation [3b],
comme il sera dit au $oka 4.

3 Il s'agit cetie fois de I'arghya spécial ou videsarghya dont la
préparation est détaillée plus loin (III, 37 & 39). Le procédé qui
consiste & tirer du nectar de son front a été rencontré lors du bain
(I, 36, note).

Signalons que le Sakalagamasarasamgraha, qui donne nos sloka
3b, 4 et 5 comme provenant de 1'Améumad, a, aprés la ligne 4a, cetie
ligne : * nettoyant le vase avec ASTRA, [I'emplir] avec KHASOLKA
guivi de Namah " [4 a], ce qui est en accord avec le procédé deécrit
par Aghoraéiva.
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5. puis on rend hommage & ce vase par les angamantra dn
Soleil!; on le protége [par ASTRA] et on I'encercle [par
KAVACA]?®; aprés quoi on aspergede cette eau le matériel [avee

ASTRA]. Alors, tourné vers I'Est, il faut adorer Bhinu %

On rend d’abord hommage aux deux gardiens de la porte:
A celui de droite *: * Om Am, devant Dandin %, je m'incline! "
A celui de gauche : * Om Am, devant Pingala, je m’'incline!"

Puis [aux autres protectenrs]:
Au Nord-Est*: “ Om Am, devant Ganapati, je m'incline! "
Au Sud-Est: *Om Am, devant les guru, je m'incline ! ”

! On lance une fleur sur le vase en récitant chacun de ces six
mantra (cf. I1I, 38).

! Raksana et avakunthana, déj rencontrés (I, 67, note), sont
deux rites purificatoires. Raksana est synonyme de dighandhana,
et se fait avec ASTRA. Avakunthana est un encerclement pro-
tecteur; le doigt tendu dessine un cercle autour de 'objet, pendant
que l'on dit le mantra KAVACA.

Ils sont en général suivis du rite dit amriikarana ou trans-
formation en nectar, qui se fait avec le milamantra et s’accompagne
de la dhenumudra (geste-de-la-vache).

3 Bhinu est un autre nom de Sirya, de méme que Bhiskara
(11, 20).

4 Ties directions sont & comprendre ainsi: la porte regarde vers
I'intérienr, sa droite est celle de 'adorateur. C'est une porte Ouest,
done la droite de la porte est le Sud.

Les portes sont marquées sur le diagramme, et la fleur qui
accompagne chaque mantra est lancée sur le point indiqué (ef.
Planche I1 et appendice II).

! Les dhyanasloka sont donnés par de nombreux '.-i_r,,ra-um et
antenrs de manuels. Dandin tient un biton, mais aussi une plume
¢t un encrier; on le nomme *le témoin de nos actes™ (il les enre-
gistre). Pingala est brun-rouge, armé lui aussi d'un Liton; c’est
lui qui annonce les visiteurs. Tous deux protégent le sanctuaire.

tSituation inversée dans le culte de Siva (111, 47).
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[Culte du Trine]

On rend hommage, au centre, au Siége étincelant (Svefapitha) :
“Om Am, devant le prabhiitasana® je m'incline ! "
Puis, dans les coins, du Sud-Est au Nord-Est, dans 'ordre,
[aux quatre pieds]:
_ “Om Am, devant Vimalat, I'Immaculé, je m'incline | '
“Om Am, devant Sira, le Fort, je m’incline | "
“ Om Am, devant Aradhya, I'Adorable, je m'incline |

“Om Am, devant Paramasukha, le Bienheureux, je m'in-
cline!"

en les imaginant sous la forme de lions, reapectivement blane,
rouge, jaune et noir.

6. Au dessus |de ces lions], au centre, il faut rendre hommage
au Lotus Blanc :

“ Om Am, devant le padmasana, je m'incline !

Puis, dans les huit directions de 1'Est au Nord-Est, il faut
adorer les huit sakii:

* Om Ram, devant Diptd, la Radieuse, je m'incline! "

* Om Rim, devant Siksmi, la Subtile, je m'incline | ™

* Om Rum, devant Jay4, la Victorieuse, je m'incline! "

* Om Ram, devant Bhadra, |’ Auspicieuse, je m'incline! ™
“Om Rem, devant Vibhiti, la Pénéirante, je m'incline! "

* Om Raim, devant Vimald, I'Immaculée, je m'incline! ™
*Om Rom, devant Amoghi, I'Infaillible, je m'ineline!"
“Om Raum, devant Vidyutd, la Fulgurante, je m'incline!"”

* Om Rah, devant Sarvatomukhi, Celle qui regarde de tous
cOtés, je m'incline!"

! Pour toute cette section, cf. ITI, 47 & 56.

Le prabhitasana invoqué ici est donné par Nirmalamani
comme synonyme de velapitha, sans autre explication eaunf I'indica-
tion qu'il fant lui rendre hommage an centre (du disgramme). Ce
n'cst pas le TrOne dans son ensemble, qui est évoqué par ce mantra
il le sera plus tard, sous le nom de arkasana. Vu la situation
inférienre du prabhiitasana, on pourrait penser que c'est I"équivalent
soit de 'adharadila du Trone de Siva, soit de l'amantasana. Kt
l'idée évoquée par le nom peut &tre celle d'apparition (le premier
élément du Trdne surgissant du sol), celle d'immensité ou celle de
puissance. Nous ne traduisons pas, faute d'autres indications.

*Les noms des quatre pieds sont aussi spécifiques de cette
forme de Siva.
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7. La neuvidme, c'est au centre du péricarpe [qu'il faut
I'adorer]. On leur montre alors la visphuramudra (geste vibrant).
Il faut se représenter ces neuf fakti pareilles a des flammes vives

Apris quoi, avec [le mantra] :

“ Om Am, devant le Trone du Soleil, je m'incline! "
on rend hommage an TrOne.

[ Méditation sur la Forme du Soleil]?

8-9. Debout sur le lotus étincelant, [il faut voir] Bhinu, aun
centre d'un orbe de feu, d'un rouge éclatant. Il ala couleur de la
fleur de grenadier ; un seul visage, deux yeux, des vétements rouges;
en chacune de ses deux mains [il tient] Ia tige d'un lotus blane
épanoui qui repose sur son épaule.

C'est ainsi qu'il faut le voir. Alors, en disant:

“*Om Kham, devant Khasolka, la Forme ardente du Soleil,
je m'incline ! ?

il faut placer la miiréi sur le Trone. Et, en disant:

“Om Bhim, devant les deux yeux de Bhinu, je m'incline ! "

il faut lui donner ses yeux.

[Invocation de Sivasirya) %

Puis, en pensant que le bindu rouge est tiré de son front et

tombe dans ses mains en afijali %, on doit, en disant le milamantra :
“ Om Hram Hrim Sah Sivasiiryiyva Namah ! "

1 Aghoradiva aprés cette ligne, confinue ainsi la description
des fakti: ** ayant en mains le lotus et le chazze-mouches, écarlates,
couvertes de parures” [Tal.

% Pour cette section, ef. III, 57 & 60.

8 (Mest ici le martimanira, qui invoque la Forme divine (cf. ITT,
60). Khasolka, celui dont les rayons tuent, est le nom de la marti
de Sivasdirya. Nirmalamani précise qu'elle s'étend jusqu'an
sadafivatativa inclus.

¢ Pour cette section, cf. ITI, 61 & 60.

& Mains d'abord emplies de flenrs ronges.
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le placer ! dans la mirrti, qu'il pénétre.

10. On accomplit alors par 'avahanamudra et les autres, les
rites d'invocation etc.? et on montre la bimbamudra (geste-du-
disque) pour la joie du Prince des planétes.

[Aprés Uinvocation] ®

11. Puis on effectue le [rite de] sakalikarana *, suivide I'union
[des parties avec le Tout].

1l faut offrir ensuite, avec KHASOLKA %, 1'eau pour les pieds
(padya), 1'eau pour dcamana et, sur la téte, 'arghya; on procéde -
alors aux eervices du corps (gatrapijana) o

1 Placer le bindu; mais la description du méme processus lors
du culte de Siva (ILI, 63-64a) montre bien qu'il 8'agit de Siva (ici
Sivasiirya), ou plutot de la splendeur (fejas, mahas) de Siva identi-
fite & son manira que V'on a, en le récitant, amené au stade subtil
ol il est représenté par le point original (bindu) source des sons.
Selon Nirmalamani, qui cite la Ramanathapaddhati, il faut réciter
le milamantra jusqu'an faktitativa, donc moins loin que n'est
réoité le midamantra_de Siva[10a]. I1 semble, que l'on veuille
insister sur le fait que Sivasiirya est un aspect de Siva un peu moins
élevé que Sadasdiva.

2 ivahana, sthapana, samnidhana, samniredhana (cf. 111, 64 k-
65a et notes).

3 Pour cette section, cf. ITII, 70b & €3a.

¢ Sur la mirfs cette fois, ce qui en crée les parties ; elle devient
sakala. Il faut ensuite opérer l'union de ces parties avec le Tout
(rite appelé ekatva), avec le milamantra. Ensuite raksana, avakun-
thana, selon A. [11 a].

5 Suivi respectivement de NAMATH, SVADHA, SVAHA, pour
padya, acamana, arghya (cf. IIT, T4b & 77). C'est donc le mirti-
mantra qui est utilisé ici—(Pour le rite paralléle lors de la Siva
piija, il y a doute sur le mantra).

¢ e Gatrapijana selon Aghoragiva, consiste en ceci:

avec le milamanira suivi de VAUSAT, donner fleurs,
diirra, aksala ete.

avee le mantra KHASOLKA, et en placant [ses mains] an
niveau de son cceur, donner le bain précédé de l'onction
& I'huile etc., et orner de flenrs rouges, de santal rouge, etc.

On offre ensuite avec le milamantra un triple afijali de fleurs,
puis I'arghya [11a]. CEL. III, 77b & 83a.
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12. Ayant rendu hommage & Bhiiskara comme il se doit [en
offrant] avec le milamantra, le santal, les fleurs, etc., il faut, avec
dévotion, lui montrer la bimbamudra (geste-du-disque) et Ia padma-
mudra? (geste-du-lotus).

[Adoration des bhogangal®
13. [Aprés guoi] il faut se représenter les membres de Bhinu:
[les premiers] doux, de couleur vermeille, parés; d'une main ils font
le geste-qui-octroie (varadamudra), de 'antre ils tiennent un lotus.
14. [Mais] ASTRA, il faut le voir féroce, avec des crocs terri-
bles, semblable & un feu ardent; il menace la troupe des Obstacles.

On leur rend hommage [ainsi] :

Sur le pétale du Sud-Est : “Om Am, devant le Coeur, je
m'incline ! "

Sur le pétale du Nord-Est: ““Om Am, devani la Tete du
Soleil, je m'incline ! "

Sur le pétale du Sud-Ouest: ** Bhir-bhuvas-svar-Om, devant
la Touffe ardente®, je m'in-
cline!l™

Sur le pétale du Nord-Ouest: *“ Om Hrim, devant la Coirasee,
je m'incline ! "

An centre: *“Om Bham, devant?! les deux
yeux de Bhianu,je m'incline "

Et sur les quatre pétales des

directions principales, de
I'Est an Nord 5: “Om Ram, devant ASTRA, je
m'incline *! ",

1 La bimbamudra évoque la forme du Soleil, la padmamudra
celle du lotus sur les pétales duquel on va. disposer ses * membres .

2 Of, IIT, 85 & 90, et notes; les noms sont les mémes que ceux
des anga de Sadasiva.

3 Sikha semble devoir se traduire ainsi pour Siva: ¢t nous
reprenons ici le méme terme, bien que la dikha de Sirya soit
certainement, avant tout, une flamme. -

¢ Sglon Aghorasiva, ce n'est pasan centre mais * devant”
(agratal) qu'il faut déposer le mantra NETRA.

¢ ASTRA est multiplié, pour les besoins de la défense.

¢ PHAT aulieun de NAMAH dans |'édition du K#dmir, ce qui
est peu probable, car il e'agit ici d'adorer ASTRA, non de I'uti-
liser comme arme.
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15. Kt on associe la dhenumudra (geste-de-la-vache)! avec les
quatre premiers, la govisina-[mudrd] (geste-des-cornes-de-vache)
avee NETRA, et la trasini-[mudra] (geste terrifiant) avec ASTRA .
Il faut ensunite saluer les Planétes.

[Adoration des Planites)

Sur le pétale de I'Est?: “Om Sam, devant Soma? (la
Lune), je m'incline ! "'

Sur le pétale du Sud-Est: “Om Am, devant Angiraka
(Mars), jc m'incline! "

Sur le pétale du Sud : * Om Bum, devant Budha (Mer-
cure), je m'incline ! "

Sur le pétale du Sud-Ouest: * Om f:‘parn. devant Sanaifcara
(Saturne), je m'incline ! "

Sur le pétale de 'Ounest : * Om Gum, devant Guru (Jupiter),
je m'incline! "

Sur le pétale du Nord-Ouest : “Om Ram, devant Rahu, je m'in-
cline!"”

.Bur le pétale du Nord : “ Om Sum, devant Sukra (Vénus),
je m'incline! ™ ;

Suor le pétale du Nord-Est: * Om EKam, devant Ketn, je m'in-
cline! '

! Peut-ttre cette mudra est-elle choisie pour marquer 1'aspect
bienfaisant des quatre premiers aiga ; on bien pour symboliser le
nombre quatre lui-méme—de méme la govisana-mudra évoque le
nombre deux.

* Autour du Soleil on a placé ses membres (bhoganga), qui
constifuent le cercle le plus intérieur de sa cour; un deuxiéme
cercle est ici formé par les huit planétes dont il est le Prince. Ces
cercles (drarana) sont au nombre de deux seulement, tandis qu'on
en donne jusqu'i cing 4 Sadidiva (cf. 1II, 85 b note).

L'ordre dans lequel sont donnés les manira différe de celui
dans lequel les planétes sont décrites dans les #loka suivants
(dhyinasloka). C'est ce dernier qui est observé d'habitude pour
la piija : d'abord les planites fastes, dans les directions principales ;
puis les planétes néfastes dans les directions intermédiaires.

* Il nous faut garder le nom sanckrit de chaque planéte, sans
quoi la formule n'aurait plus de sens, le bija étant formé en
nasalisant la premiére syllabe de ce nom.
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16. Soma est blanc comme un lotus ou comme le jasmin,
Budha est doré, Guru est jaune clair, Sukra blanc de lait.

17. Angiraka est rouge; Sani sombre!; Rahu noir, en
aiijali ; Ketu a I'aspect d'un serpent couleur de fumée?.

18. Tous changent de forme & volonté; ils portent des
vétements divins et des ornements divins. Leur main gauche

repose sur la cuisse, la droite montre le geste-qui-rassure (ablaya-
mudri),

19. Ayant contemplé d'abord, puis adoré les Planittes dans

V'ordre indiqué 2, il faut offrir 'encens, la lumidre etc., et le repas ¢
tout ceci avec KHASOLEKA.

20. Puis il fant réciter le malamanira® autant de fois gue
possible, avee concentration; et offrir dévotement ce jupa &
Bhaskara, avec quelgues gouttes de I'eaun de I'arghya ®.

! D'aprés Nirmalamani, la fleur rajavarta serait une fleur
sombre,

* Lies formes que I'on préte & Rahu et & Ketu dans cette médi-
tation ne sont pas celles que leur atiribue la mythologie : ils ont ici
des corps complets.

* Apparemment, dans celui qu'indiquent les dhyanasloka (cf.
notfe 2, p. 84).

! Selon Aghoradiva, on montre d'abord la namomudra (geste-
du-salut); puis on offre I'arghya, | 'encens, la lumiére, le repas,
I'ean & boire, le bétel et ce qui I'accompagne, le miroir, le chasge-
mouches (avec dcamana et arghya, entre deux off randes) [19a].

CI. IT1, 90-91. Ces offrandes sont faites an groupe tout entier:
au Soleil et & sa cour.

5 Cf. 111, 93 & 100 et notes.

¢ Une récitation des angamantra est prescrite ici par Aghora-
iva, comme au III, 100a.
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[Fin du culte]’

21. Ensuite on doit chanter les louanges, se prosterner,
rendre hommage [avec une fleur], et offrir I'arghya de départ® en
disant : “ Pardonne " %

Aprés quoi, avec ASTRA suivi de PHAT 4,

29, on doit rassembler tous les manira avec la [mudra)
samharipi ®, et les unir 4 Sivasarya, qui, est au centre du lotus du
Ceeur 5.

93. Enfin, avec le mantra:

“ Am, devant Tejascanda, je m'incline! "’

il faut offrir le nirmalya du Soleil & Candeda T qui se tient au
Nord-Est. Telle est la régle prescrite pour le culte du Soleil.

1 Cf. 111, 100—101.

8 Paranmukharghya ou visarjanarghya: l'arghya de congé,
que l'on offre au Dieu juste avant qu'il ne se détourne [21a]. C'est
le dernier arghya, opposé & I'arghya de bienvenue (daréanarghya
on svagatarghya) qui s'offre an début. Selon Aghoradiva, on offre
cet arghya avec KASOLKA suivi de SVAHA [224a).

3 On demande pardon an Seigneur de I'avoir maintenu—détenu
—ainsi pendant le temps du culte, et aux manira de les avoir
dérangés.

« HUMPHAT selon A. [22 a].

& Lie procédé est plus complexe selon Aghoragiva : ““ avec ASTRA,
ot la naracamudra on fait se lever les mantra (ceux que I'dn a
placés autour de Siirya); avec le martimantra et la divyamudra on
les réunit au Dieu (c’est-i-dire & Biirya, le dien dont la forme a éte
invoquée et décrite); et avec le mitlamantra on les unit Sivasiirya
(invisible, sans forme) dansle lotus du Ceeur” [22 a], gpému;n
involutive bien symétrique de l'invocation.

¢ Of. 111, 34 b, note.

"Le Canda qui recoit le nirmilya de Sivasiirya est appelé
Tejascanda pour le distinguer du Canda (Dvanicanda) qui regoit
les restes de Siva. Ce sont deux aspects de la méme puissance. Les
étails du culte de Canda seront donnés plus tard (section V). '
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SECTION 11T
CULTE DE SIVA

Culte de la porte comme partie du culte de Siva?

1. Alors, aprés avoir pris acamana ? selon la régle, l’nrgi’:ys'a .
consacré par OM en mains, il faut avec ASTRA lancer un peu d'eau
sur la porte, puis rendre hommage aux gardiens de |'entrée :

! Ce titre se retrouve tel quel dans le manuel d'Aghoradiva, 1l
ingiste sur le fait que le rituel décrit ici n'est pas un culte indépen-
dant, complet en soi, dont la porte serait I'objet, mais une phase, la
premiére, du culte de Siva. Ellea pour but d'assurer la protection
du sanctuaire pendant I'atmarthapija. (Mandiraraksartham dvara-
saparya, dit Nirmalamani).

Certains Agama cependant—tel I'djita—nient la nécessité de
ce culte dans le cas de 'atmarthapiga (cf. Intr. p. xxii). Ils n'ont
pas été suivis par les commentateurs connus de nos jours, qui don-
nent ce culte comme obligatoire dans tous les cas. Dans le cas
d'un calte public, il se fait sur la porte du sanctnaire intérieur du
temple (garblhagrha), vers laquelle l'officiant se dirige done, et qu'il
franchira aprés '’hommage aux gardiens. Dans le cas d'un culte
domestique, la pija se fait sur la ** porte " du mandala que l'on a
d'avance dessiné et qui représente le temple. Dans ce dernier cas
la porte est tonjours & 1'Ouest, en accord avec les injonctions de lIa
plupart des textes [1a]. Ce qui peut étre respecté dans les cultes
privés le serait difficilement dans le cas des temples, dont le sane-
tuaire n'a souvent qu'une porte, laquelle est & 1'Kst dans la plupart
des ecas, car Sadadiva doit regarder vers I'Est. Il y ald deux
injonctions contradictoires, mais on résoud la difficulté par des
corrections mentales : quel que soit le point cardinal vers lequel
“regarde " Saddsiva, on considérera que c'est I'Est; mais le culte
des dvarapala se fera sur cette porte, considérée comme porte
Ouest pendant le temps de la dvarapija [1b]. Pendant ce bief
instant seulement on est dans le dos du Dieu, et sa droite est notre
droite, et aussi celle de Ia porte [1 ¢]. Sila porte est effectivement
a I'Est,on n'en gagoera pas moins tous les biens terrestres que
confére la porte Ouvest de par ea relation avec I'élément terre, et
avec Sadyojita, qui préside i la création [1d]. C’est ainsi du moins
que Nirmalamani justifie une injonction qui a dfi soulever des con-
troverses. D'autres auteurs ne I'acceptent pas. Appaya Diksita
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Sur la poubre supérienre ¢ :
*Om Hiam, devant Ganapati¥, je m'incline ! "
* Om Ham, devant Sarasvati, je m'incline ! "
“ Om Him, devant Mahilaksmi ® je m'incline | "

par ex. est d'avis quil faut adorer les dvarapala sur la porte Est si
I'on veut les biens tervestres et la libération, sur la porte Sud si
I'on désire la gloire, la victoire, Ia fortune; sur la porte Ouest si
I'on désire la libération seule [1 e].

" Acamana efface les traces laissées dans l'esprit de 1'adorateur
par le culte de Sirya. (Pirvokta-saurabhavana-nivrityartham,
explique Nirmalamani). Il est évidemment suivi de sakalikarana (cf.
I, 47 4 50, et note). '

* L'arghya est ici 'arghya ordinaire (cf. IIT, 87, et note).

* Malgré les contradictions que nous avons signalées précédem-
ment, il y a une régle unique pour situer les dvarapala sur la porte.
Iis ont chacun une position déterminée par rapport aux points
cardinanx, que l'on_respecte dans le culte comme dans 'icono-
graphie. La plupart des textes ne parlent pas de droite et de
gauche, mais, de Sud et de Nord—et il semble quece soit un Sud
“réel” et un Nord * réel ", et non ceux que la correction mentale
indiquée précédemment devrait donner. C’est ce que nous con-
firment les acarya et I'iconographie (cf, nos planches III et IV).

Les indications ** droite " et * ganche " de notre texte semblent
impliquer que Somafambhu avait en vue une porte Quest. Voici les
positions des dvarapala telles que les donne Aghoradiva dans son
manuel destinéd an privé (A)et telles gqu'on les trouve dans un
autre manuel, basé sur le sien, et destiné an culte public (Parartha-
nityadivapijakrama, ou P.)

en haut: Ganapati au Sud, Sarasvati au Nord, Mahilaksmi
au centre ;

c0té Sud: Nandin; et Gangi au Nord de Nandin (A.) ou a
sa gauche (P.);

cbté Nord: Mahikila; et Yamund an Sud du préeédent (A))
ou i sa droite (P.).

Dans les temples, on frouve souvent les trois premiers repré-
genteés sur les frois ressauts de la dalle sculptée qui surmonte le
linteau proprement dit, et les autres dans les monlures dg cadre de
la porte. Mais dans le cas d'un culte dans le temple, les gardiens
se multiplient: on invoque Bhuvanga allongé sous la marche qui
sert de seuil, Patanga couché dans la dalle supérieure—jamais
représentés par l'iconographie, & notre connaissance : Barya et
Candra au Sud et au Nord respectivement, dans ce qui gert de gond
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Sur le montant de droite:
* Om Ham, devant Nandin ?, je m'incline ! "
“ Om Him, devant Gangi, je m'incline® "
Sur le montant de gauche :

‘“Om Ham, devant Mahakila, je m'incline !
“Om Ham, devant Yamuni, je m'incline #! "

4 la porte; et dansle trou de la serrure, neuf fakti (dont la liste
varie avec les textes). On invoque enfin trois Astra: le premier
dans l'espace ; le deuxidme, Dindin, sur le mur au Sud de la porte;
et le troisiéme, Mundin, sur le mor, au Nord. Nous donnons ci-
contre le passage de I'Is. P. qui décrit la pija compléte de la porte
du temple [1 f].

Les dhyanailoka concernant ces personnages sont tous donnés
dans A., et dans plusicurs Agama. Nous ne les reproduisons pas.

Indiquoms toutefois que Dindin et Mundin sont les seuls qui
soient décrits dans des attitudes menacantes, avec des attributs
effrayants. Ce sont eux dont on trouve souvent une représenta-
tion sculptée dans les temples du Sud de chaque c6té de I'entrée du
sanctuaire ou de la salle qui le précide.

¢ Ganapati est ici un dvarapala comme les autres. Dans le
cas d'un culte public (et parfois aussi d'un culte privé), il a déja été
I'objet d'une pija spéciale, compléte, qui doit précéder celle de Siva
—et qui comprend aussi sa dvarapiji. Nous le retrouvons méme
une troisiéme fois: comme ** Vighneévara de la porte”, qui écarte
les obstacles pendant la dvarapija [1 ).

® Mahalaksmi est un autre nom de Gajalaksmi, Laksmi que
douchent deux éléphants. IL'iconographie la représente souvent au-
dessus des portes, non seulement portes des sanctuaires, mais aussi
celles des demeures privées dont elle assure la prospérité,

" Nandin: serviteur de Siva. Dans le cas d'un culie public il
seral’'objet d’honnenrs spéciaux, juste aprés la dvarapija. Il sera
alors adoré sous sa forme de Taureau, face au linga. Il est déerit
ici avec une forme humaine.

® Ayant ainsi salué tous ces gardiens en lancant une fleur avee
un peua d'eau de 'arghya & l'endroit ol ils se tiennent, on leur
demande de protéger le sanctuaire pendant le temps de la piija, en
ccartant les obstacles qui pourraient survenir pour la troubler [1g].
Une protection supplémentaire est assurée, dansle cas du culte
publie, par la grande cloche (mahaghanta) que l'on agite & certains
moments, et par le rideau que 1'on tire lorsqu'il est nécessaire de

protéger le sanctuaire des regards impurs qui pourraient provenie
de I'assistance.
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Elimination des obstacles
2. “Om Ham Haum Siviya Namah ! "
[En disant ce manfra] il faut repousser, d'un regard

divin !, les obstacles divins qui résident la-haut,

[puis] par ASTRAY, fliche étincelante, ceux de l'espace
intermédiaire,

3. et par trois coups du talon droit?, ceux qui habitent la
terre. Ainsi l'initié doit-il éliminer du sanctuaire, les trois
groupes d'obstacles.

' On touche ses yeux des extrémités réunies du pouce et de
I'annulaire droits (divyamudra) tout en prononcant le malamantra
cité, et ceci lenr confére la vision divine. Le mantra doit &tre
prononcé jusqu's Maya [2a et 2b]. Cf. III, 72b, note, et Planche
VI. L'opération s'appelle niriksana (cf. II1, 5).

* Jvalanarica semble &fre ici une épithéte ' ASTRA, mais on
pourrait lire aussi “ avec ASTRA accompagné de la naracamudra ”,
ce qui serait en accord avec les antres t:xtes. De toutes facons la
mudra est impliquée. Le mantra est “ Om Hah Astriya Phat ”;
on lance aussi une fleur [2 a].

* Selon Aghorasiva, on dit en méme temps le Pisupata-ASTRA ;
“Om Hum Phat!". Il y ad’autres formes de mantra: * Om Slim
Pam Swn Hom Phat ! " est celle que donne un opuscule populaire
édité par le monastére de Dharmapuram, la S:’rnp:‘:j&tidﬁi (p. 28).
Remarquons la gradation des moyens, du plus subtil au plus grossier.
Les divergences entre les textes sont assez grandes au sujet des
moyens utilisés mais on retrouve toujours les trois catégories
d'obstacles, et trois procédés d’éradication. Le Suprabhedagama
utilise, avec le méme mantra HRD, trois regards: pranadrsts
(vision grossiére), tattvadrsti (vision des réalités subtiles)'et jianadrsfi
ou divyadrsti (vision divine) [3 a].



SECTION 111 av
Bt icoeat
A g & Bram S
fgsazlofama Beaaafafa: |
sAgarEE Fam Bearaiama R

gttt |
FagsEaes avmfgmeaa: |3

(2 o] WP Sgind R feam, 6 @ wEE 2R
HAeA=gEA A& 99 fgea swEfgma L L L
(A., p. 54)
[2 b] FawAgea. A eggrifiEnal Fafa ge CEt et e
foam a9: zf smEdEfEesET a9 aq 9499 549 |
(N., p. 54)
[3 o] WafrEARaRgataariaizar |
qfMErEIEED] § SRERE AT |
dzedl 4 fFamisiaameEa g291 |
(Suprabliedagama, kriyapada, patala 8, i., 62b, 63, p. 37)

13



08 SOMASAMBHUPADDHATI

Comment enirer dans le sancluaire

4. Il faut entrer du pied droit, en appuyant légérement sur
la gauche, et en enjambant le seuil!, sor lequel on dépose un
ASTRA L.

Alors, on lance une fleur vers le Sud-Ouest, [en disant]:

“"Om Hﬁr_u, devant Brahman, le matire du domaine? je

m’incline! "4

Comment aller chercher Uean du bain de Siva

5. Avec les mantra-armes?®, il faut purifier les vases® par les
vites de miriksana’ etc.; obtenir la permission de Siva; puis, en
silence, aller vers le Gange® [ou un autre fleuve].

! A cause des divinités qui habitent cette poutre (dehali on
udumbara inférieur) et qu'il en faut pas offenser.

*11 s'agit cette fois d'un hommage 3 ASTRA comme I’indique
la terminaison du mantra utilisé: “ Om Ham Astriya dvarapiliya
namah ”. Il faut en effet adorer ce puissant protecteur, qui
étincelle comme le feu de la fin du monde, gqui écarte les trois
sortes d'obstacles [4 a].

3 Vastu est & la fois le site, le bitiment et ce gqu'il contient. Le
surinfendant en est toujours Brahman, & qui il est rendn un
hommage spécial lors de la construction du temple (vastupija).

¢ Signalons, avant de passer & la phase suivante, que tout ce qui
va Etre décrit maintenant (dloka 3 4 46 b) doit étre accompli avant
I'entrée dans le sanctuaire—et donc avant la dvarapiija—dans le
cas d'un colte de temple.

¥ C'est-a-dire mila, ASTRA, KAVACA, comme on va le Yoir.

¢ Gadduka, ou bhanda : grands vases destinés & contenir 1'ean
destinée aux ablutions de Siva (cf. 8loka 78). De cette eau on emplit
ensuite des vases plus petits (kalada) quiseront I'objet d'un hommage
spécial avant d’¢tre utilisés pour le bain, et dont le nombre varie de
1 4 108 pour les temples: 1,92, 5,9, 25 ou 108 selon le Saivaga-
masdra, pour un culte régulier; jusqu'a mille pour un culte fait
dans un but spécial [5 a).
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6. Ces vases, nettoyés par ABTRA,! il faut les emplir avee de
'ean filtrée & travers un linge, et purifiée par la récitation des
angamantra®; on les emplit en récitant la Gayatri® ou le mantra

HRDAYA.

" Niriksana, proksana, tadana, abhyuksana sont quatre rites
purificatoires qui se succédent tonjours dans cet ordre et qui sont
désignés par les termes * catussamskarah ™ ou ** (niy) iksanads " :

Niriksana (cf. III, 2, note 1) se fait avec le malamantra.

Proksana : aspersion vers le haut; la main ouverte (pataka-
mudra), tournée vera le ciel, lance les gouttelettes d'eaun; on
utilise I'ean de 1" arghya; le mantra est ASTRA.

Tadana : tapotement, avee I'index tendu (autres doigts repliés),
ou avec un faisceau de kuia ; le manira est ASTRA,

Abhyuksana: aspersion vers le bas; la paume ouverte est
tournée vers le sol; peut se faire avec un faisceaun de kuia; le
mantra est KAVACA [5 b].

Le Sakalagama cite un passage du Kamika qui donne la
signification de ces rites:

" Sache que niriksana est la distinction entre ce qui est inerte
(jada) et ce qui est conscience (Cit) par le pouvoir de la vision de
Siva,

Proksana rend capable (de servir au culte) cette partie dela
chose distinecte du jada.

e Taddana manifeste Cit—comme le choc des pierres (manifeste

e fen).

5 }Abhyukfaf,m enfin est le jaillissement des étincelles (de Cit)"”
cl.

., L'objet ainsi traité est done transformé en Conscience pure, en

Siva, et peut servir au culte de Siva.

® Mais “ ganganusmaret” dans 1'éd. du Kaémir, ce qui signi-
fierait invoquer Gangd dans 1'eau. Sil'on suvit la lecon de notrd
texte, il faut comprendre que l'auteur décrit ici une série d’opéra-
tions qui ont pu avoir lieu plus tét. Le fait qu'il faut étre
silencieux, que I'on filtre l'eau, que l'on nettoie les vases, fait
pencher pour notre version.

1Tl faut comprendre : nettoyage ordinaire (avec de la terre)
accompagneé de nettoyage subtil par ASTRA.

' L'éditeur de notre paddhali comprend: brakma-et anga-
mantria.

3 Swva-gayatri (cf. I, 71, note 4.)
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7. Puis, ayant disposé auprés de soi I'ensemble du matériel :
vases,! grains,? fleurs, etc., il faut, en vue de la piija, procéder & la
purification des éléments [de son corps].

Mise & Pabri du jiva avant la purification des éléments du [corps]®

8. Correctement assis sur un sidge confortable,* au Sud du
Dien, tourné vers le Nord,® I'esprit sous conirdle, il faut d’abord
proceder & I'imposition des mantra sur les deux mains ®;

' Gandhaka (substances parfumées, en particulier santal) au lien
de gadduka, dans un passage du Cintyavilvagama, cité par Sak.,
qui contient nos éloka 5, 6, 7, sous une forme identigue par
ailleurs. Ce serait en accord avec la plupart des textes.

* Aksata : grains de riz, décortiqués & la main, et colorés en
jaune par de Ia poudre de curcuma,

¥ Cette purification du corps est décrite plus loin ({loka 16 &
28). C'est la premiére d'une séric de cing purifications réguliéres :
da corps, du lieu, du matériel, des mantra et du linga [8 a], sans
lesquelles on ne peut faire la pija [8 b]. La purification du corps
(dehasuddhi ou atmaéuddhi) dont il va étre question est nécessitée,
selon Nirmalamani, par des impératifs différents selon qu'il s'agit
d'un initié du premier degré (samayin) ou du troisiéme degré
(nirvanadiksita). Pour le premier, elle détinit les olstacles qui
empécheraicnt les mantra d'étre efficaces; il imaginera que ces
obstacles (qui se manifestent comme des fakti appelées nirodhing)
sont “brQlés"”, c'est-d-dire annihilés avent leur naissance ou
immobilisés aprés [8 ¢]. Pour le deuxiéme, elle compléte 'effet de
I'initistion supréme en détruisant les vasana que laissent dans le
corps subtil les actes quotidiens dus au prarabdha karman [B el
Mais pour les deux, elle accomplit symboliquement la transforma-
tion en Siva (ef. note du $loka 30), en rappelant au pasu son
identité de nature avec Siva, identité cachée par  dAnara
(ef. Intr. p. xiii).

*On peut suivre I'éditeur de notre ouvrage, et voir dans
sannivista 1'injonction selon laquelle il favt 8’sssecir dans I'une des
postures recommandées par les écritures : padmisana, svastikacana
ete; et dans sukhdasana, une allusion au fait que le siége sur lequel
on s'assied ne doit pas causer d’inconfort. Les sieges possibles sont
dans les Agama; le plus usuel est fait d’herbe kusa, et on I'appelle
brasi, mais on peut anssi utiliser un siége de bois, une pean de tigre
ou d'antilope (pourvue de ses poils), un siége de métal précieux,
etc., [8d].
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9-10. Puis celui gui connaltla régle doif, dans le but de
pouvoir jouir du karman gui lui reste & expérimenter’, retirer de
son corps, par le mirti-mantra ? et la samhara-mudra, son atman W
et le placer soit dans le lotus du cceur ¥, soit dans ses mains jointes
évoquant une tortue?, soit encore dans le dvadadanta®, avant de
procéder & la purification des cing éléments ".

*Donc face & Aghora. L'injonction est générale. Nirmala-
mani la justifie en citant un texte de source inconnue: * n'adorer le
Dieu ni [en se placant] du cdté Est, parce que ce serait face i lui;
ni du cdté Nord, car c'est le ¢Oté ol se trauve son épouse; ni i
1'Ouest, car on serait derriére lui” [8 e].

® Et non sur les mains et le corps, comme d'habitude lors de
cette opération (sakalikarapa). La plupart des textes s'accordent
sur ce point, et Nirmalamani donne de ceci une explication
empruntée i la Balajianaratnavali (texte inconnu) : si I'on placait
aussi les mantra sur le corps, ceux-ci se trouvant dans le eceur ete.,
pendant l'opération qui suit, seraient consumés [8 {]. L'opération
en effel se termine en général par la combustion des impuretés du
corps grossier (cf. I1I, 28, note).

! Car il est nécessaire que le jiva continue l'expérience de
l'incarnation présente, ou, selon la formule habituelle, qu'il épuise
le karman quilnia valu ce corps et conditionne cette vie (pra-
rabdhakarman) ou du moins la portion de ce karman quin'a pas
été annulée au moment de l'initiation. 1l faut donc le retirer
du corps que la purification radicale gui suit va " détruire. Il
sera temporairement uni & Siva dans le séjour supréme, union
symbolique ol le jiva reste distinct. Aprés le processus de purifica-
tion, il sera ramené dans le corps, car ce n'est pas encore le
moment de l'en séparer, c'est-d-dire, pour le corps, de mourir [9a].

* Malamantra, d'aprés 1'éd. du Kaémir. Mais le Karapagama
indique aussi, pour se saigir du jiva, le martimantra. Ce serait done :
“Om Ham, Atmamirtaye namah ™. Mais comme Somafambhu ne
cite pas le mantra, on ne pent savoir si celui auquel il est fait allusion
ici est le méme que celui qui est récité plus tard, au moment ol I'on
envoie l'dtman an dvadaianta (cf. note du #loka 14) ou si deux
mantra différents doivent étre récités.

3 N‘}'mtmanaﬂ; : la suite Expliqu'ﬂ de quﬂii il Ebﬂgit-
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11. [Cette opération de mise & 1'abri se faif ainsi :]

Il faut se représenter, i partir des deux gros orteils!, le tube
crenx [qui court] dans le corps et imaginer la Sakts ® qui se diffuse
au dedans et au dehors de ce tube. Alors,

12. retenmant sa respiration® 1'initié doit fixer son esprit sur la
syllabe HUM * qui se tient, flamboyante, au centre du canal [dont
ce tube est creusé].

¢ Belon Appayadiksita, le processus de mise & 'abri commence
dans ce cas-l4 comme dans le notre (81, 1l & 15) et se continue ainsi:
** ou alors, ayant conduit le jiva av dvadadanta, il faut le protéger de
la combuscion générale du corps qui va avoir lien lors de la bhita-
$uddhi, en lui faisant un écrin dans le lotus du cceur entre les
sphéres de la fakéi. On opére ainsi: sur le péricarpe du lotus du
ceeur, “ Ham Siiryamandaliya namah”, Him Somamandaliya
namah ", * Him Agnimandaliya namah "' ; puis par le mantra ** Ham
Ham Ham Atmane namah”, il faut imaginer que ce jiva, diffus
dans tout le corps, on le contracte, et qu'il devient semblable & une
étoile que 'on place sur le faktimandala; aprés quoi on dépose a
nouvean les fakii-, agni-, soma-, et siryamandala. On imagine
alors que, des deux $aktimandala, sourd du nectar, qui baigne
le jiva" [10 a].

¢ Panikacchapikamudra ou kivrmamudra : cf. Planche 1.

¢ Dvadasanta: terme technique désignant le centre subtil
supréme ol régne le Siva absolu. On le eitue & une dictance de
douze angula (travers de doigt) au-dessus du sommet du crine
(brahmarandhra), d’oti son nom. BSelon le Karandgama, ce serait
douze anigula au dessus du front, mais cette derniére interprétation
ne semble pas suivie.

' Ce éloka n'annonce, semble-t-il, que la purification des élé-
ments (bhéta) du corps grossier. En fait la purification du corps
subtil la précéde, mais celle-ci ne mettrait pas le jiva en danger.

' 1l s’agit de susumnd, qui est décrite ainsi dans A.: double
depuis les orteils jusqu'au maladhdra, simple ensuite jusqu’an
brahmarandhra, et en connexion avec 1dd et pinigala au niveau des
centres subtils : ceeur, gorge efc.; elle est interrompue par eing
boutons de lotus renversés (au niveau des centres précédents) et
elle est parcourue par un canal [12 a].

ida et pifigala aboutissent respectivement & la narine gauche
et i la narine droite [12 b].
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13. En expirant alors, il doit, avec cette syllake suivie ‘de
PHAT ¢, trancher les nwuds® qui sont dans le ceeur, Ia gorge, le
palais, entre les sourcils et dans le brahmarandhra ; puis renvoyer

[HUM] ®,

* Il s'agit de Kundalini, que 1'on doit imaginer toute-pénétrante
comme |’éther, et laissant sourdre au-dedans et au dehors des flota
de nectar [12 a).

* Selon A., kumbhaka est précédé de paraka [12s]. 11 faut
d’abord expulser du corpsl'air impur en expirant, et inspirer de
I'air pur [12 ¢]. C'est celui-ci que 1'on retient d'abord, puis que l'on
utilisera, de conserve avec le bija, pour rompre les nceuds.

‘ C'est le bija de la éikha, toujours décrit comme une flamme.
Selon Aghoradiva, il est au centre de la fakti évoquée plus haut
[12 a] et Nirmalamani cite le Sarvajianottara & 1'appui [12 d].
Mais le miveau o il faut l'imaginer n'est pas indiqué (randhra
madhye). ID'aprés Appaya Diksita il faut d'abord le voir au niveau
du miiladhdara ; d'aprés la Ramanathapaddhati [13 a], au dessus du
nombril.

"Il faut répéter “HUM PHAT" sans interruption, selon
Aghorasiva, et (pendant que la syllabe monte & travers le canal)
imaginer la rupture des ncends. PHAT ™ est une syllabe explosive
souvent utilisée pour opérer des destructions. HUM est une
flamme (§ikha). L'ensemble est cong¢u ici comme un instrument
tranchant, qui fraie la voie au jiva, avec la collaboration de 1'esprit
(eitta) et du souffle [13 a].

8 Neeuds (granthi). Notre texte n'indique pas que I'on doive les
concevoir comme des lotus, mais la tradition actuelle tient & cctte
image et explique en général granthi par la sondure des pétales de ces
lotus, en boutons; le souffle, en montant, retourne les lotus, et le Lija
rompt les nwuds, c. a. d. les fait s'épanouir. Selon Appaya Diksita
le processus se fait en deux temps: en inspirant on imagine que les
lotus s’onvrent ; en retenant l'air, qu'ils sont soutenus; et en expirant,
qu'ils se tournent vers le haut; l'action du ¥ija vient ensuite, il
coupe les neuds au nivean des centres (granthi est ici interprété
comme la soudure du pétiole a la fleur) [13 b).
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14. Alors, ce jiva, dont la conscience a été rassemblée par un
mouvement d'inspiration?, et qui, sous la forme de la syllake HAMS,
brille comme une étoile dans la niche du cour?, il faut, sur la créte
de HUM, le poser *.

" La liste des cinq cenires subtils que nous trouvons ici, qui est
celle que donnent plusienrs dgama tels le Kirana, est acceptée par
les commentateurs suivis de nos jours. Mais on trouve une autre
liste dans certains Agama. Le Karanagama par ex. indique les
cing neends aux niveaux suivants: janu (genoux), nabhi (nombril),
gala (gorge), lalata (front), et firas (téte) [18¢]. Ce sont la les
limites des cing éléments lorsqu'on considére les zones ol ils
s'étendent dans le corps comme superposées (ef. I1I, 18-19 et note).

Ce sont ces nceuds 14 qu'il faudrait couper avant de faire sortir
le jiva du corps.

Notons que, quelle que soit la liste adoptée pour les centres
subtils, leurs Seigneurs (Kiranedvara) sont toujours, dams l'ordre
ascendant : Brahman, Visnu, Rudra, Maheévara et Sadidiva.

® Renvoyer, ou congédier HUM, c. i. d. cesser de le prononcer.
Pour que la suite du processus soit compréhensible, il faut admettre
qu'il retourne & sa place initiale.

! Parakahrtacaitanyam ici, mais samhrtacitanyam dans A. et
beaucoup d'autres textes.

Nirmalamani rappelle que, selon le Mrgendra, caitanya est
le double pouvoir de connaissance et d'action de la partie
sensible de I'8tre {cetana); on le concentre en un point [14 a).
Appayadiksita parle aussi du fiva, uni au puryastaka, qui a pris
refugedans le lotus du coour, et dont le caitanya diffus dans tout le
corps a été rassemblé par un mouvement d'inepiration [14 b]. 11
faut probablement comprendre I'expression comme évoquant un
processus imaginatif par lequel on concentre dans le coenur toute la
conscience individuelle, sous son double aspect cognitif (drk) et
conatif (kriya), la cil-fdakti & deux faces du jiva, avant de libérer
celui-ci de ses liens avec le puryastaka. Le jiva ainsi contracté
est réduit & un point, & une étoile.

*HAM. Le texte de Devakottai a HUM, ce que I'éditeur
essaie de justifier. Mais le texte du Kaémir et tous les autres textes
consuliés, y compris ce passsge de Somadambhu cité par Aghoradiva,
ont HAM. C'est le bija caractéristique du jira. Le Jiva est * fait
de HAM " lit-on, santabijamayam (sa-anta =HA).

Nous donnens comme précédemment, le passage paralltle de
A., qui est assez clair [14 ¢]; il fait immédiatement suite au 12 a.
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15. En imaginant ce jira tout a fait pur, transmuté en Bindu ®,
celui qui sait doit retenir I'air un moment *, puis en expirant il doit
d"un seul coup I'unir 4 Siva.”

# 11 ya bien str une allusion & ce lotus du coeur oft I'on imagine
le jiva réfugié. Mais le terme samputa est un terme technique qui
signifie que le 5ija HAM est placé entre deux autres bija identiques
entre eux, qui lui font une niche double (sampufa) ou un écrin en
deux parties, lorsque le mantra est récité. Ici c'est le bija du cceur
(hrdayabija), HAM, gni enserre le bija du jiva. On dit que 1'dmea
maintenant un corps * fait de bija" (bija vigraham)[14 c]. Elle va
en effet perdre le sien propre, le corps subtil ou puryastaka que l'on
va purifier, et il lui en faut un antre: sinon comment pourrait-on
amener au dradasdnta un jiva qui, libéré de ses liens avec le corps
subtil, retrouverait automatiquement sa qualité d'omniprésence, qui
exclut toute possibilité de mouvement? C'est ainsi que Nirmala-
mani commente ce passage. L'éditeur de Somafambhu lui emprunte
ea note (p. 27).

‘On place HAM avec son écrin, sur HUM. Ce qu'illustre le
mantra cité plus loin dans A.: “ Om Ham Hdam Ham Him Hiim
Atmane Namah!" On imagine en méme temps que 1'étoile a
laquelle s'est réduit le jiva, dans son écrin fait de hrdaya bija, est
posée sur cette flamme qu'est la syllabe HUM ; celle-ci va main-
tenant remonter & travers susumna, avec ce fardeau, jusqu'au
brahmarandhra, aidée par 1'air que I’on pouese vers le haut [14 c].

* Saméuddha, purifié, signifie ici détaché du corps subtil; on le
dit alors isolé (ekdkin), pur de toute somillure (niramaya). Cette
disconnesion se produit pendant Aumbhaka, alors que l'on dit
[le dornier] HUM du mantra [15a], que I'on récite jusqu'a nada.
On imagine le jiva transformé en Bindu par la prononciation du
mantra jusqu'a son lieu de dissolution (fivatativa) [15 b] et réduit
an son primordial (ndda) car Bindu est ** fait de nada *'.

¢ Le geste signalé an éloka 9 qui résumait le processus se place
ici; par la samharamudra on saisit ce jiva pur et on 'accompagne
dans sa montée : lente d'abord par la voie de susumna, ot il traverse
successivement les domaines des Karanpedvara (ef. IIT, 13, note 7)
qui résident dansles cing centres subtils énumérés plus haut;
rapide ensuite par la voie des airs, du brakmarandhra au dradatanta,
oli une brusque expiration (coup)'envoie [14 c].

. " Dans le dvidadanta. Les deux autres possibilités annoncées
aux vers 9-10 ne sont pas explicitées. Is. P., qui a le méme texte
que A., ajoute ici qu'il faut ‘' I'unir & niskala Siva, Cause Supréme,
qui se tient dans le lotus du dvddadanta sons forme d'une masse
lomineuse pure comme un clair cristal” [15¢]. Nirmalamani
ajonte que l'éclat (du jiva) reste distinct “ raémimatraviyogena
praveiayet " ; la lumiére qu'est le jiva ne se perd pas dans la lumiére
infinie qu'est Siva.
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Purification du corps subtil

16. [L'atman] ayant été dissous® en Siva par l'action du bija®,
il faut purifier les tattva en les résorbant?, dans l'ordre inverse [de
leur manifestation], chacun dans sa cause, et ceci jusqu'an Bindu *.

! Linal : vyaptiriipena tattulyatam gatal, selon Nirmala-
mani. Il veut souligner sans doute que le jiva est resté distinet, il
n'y a en ni fusion, ni destruction, il s'est simplement répandu,
immergé en Siva.

1 C. 4. d. de HAM, qui lui a servi de corps (cf. floka 14, note 3);
par l'action de ce bija,le jiva, ou atman, a été transmuté en son
(cf. #loka 15, note 5).

! Layam est glosé par Nirmalamani : upasamharam ; les tattva
rentrent 'un dans l'autre, comme les segments d'un télescope.

‘ Nous donnons le détail du processus, selon Aghoradiva. Le
méme texte se trouve aussi dans ls. P.: ““1'élément Terre dans
1I'Odeur ; I'élément Eau dans le Goft; I'élément Feu dans la Forme ;
I'élément Air dans le Toucher; 1'élément Ether dansle Son; ces
cing fanmaira dans la partie sombre d’ahamkara ; les cordes vocales,
les mains, les pieds, l'anus et l'organe de reproduction dans
la partie rouge d'ahamkara ; les oreilles, la peau, les yeux, la langue,
le nez, ainsi que manas, dans la partie claire d'ahamkara ; akamkara
en buddhi ; buddhs dans les guna ; guna dans prakrti ; prakrti, dans
rdga, et vidya dans kala; purusatativa, kala, niyati et kala dans
Maya; [puis] Suddhavidyd dans Ilévara, livara en Sadadiva,
Sadasiva dans Sakti, et Sakti dans Sivatattva; celui-ci enfin est
résorbé dans le Bindu non-agité: c'est ainsi que l'on doit se
représenter le processus.” [16 a].

1l faut noter la non-résorption de Maya (asuddha-Maya), ce
qui est normal si elle est congue comme réalité éternelle; il n'y a
alors pour elle ni création ni résorption [16 b]. Tous les fativa
inférieurs (trente) se résorberaient done en Maya qui est le §1eme,
et les cing faftva supérieurs dans le Supréme Bindu. N., cite le
Pauskaragama: “ Du fait qu'il est cause premiére, le Bindu n'est
pas entiérement agité. La partie de lui qui n'ect pas agitée est cette
kala appelée fantyatita; la résorption et l'apparition dont on a
parlé plus haut se font dans cet wpadhi de Siva; c’est ce Bindu
qu’il faut comprendre, c'est Eundalini " [16 c].

Cetle section, réduite 4 un seul iloka dans notre texte, souléve
plusieurs difficultés. D'abord, la description d’Aghoragiva peut-elle
illustrer vraiment cette formule de Somafambhu, que Iui-méme
reprend : * fattvani binduparyantam layam nitva' ? 11 n'est pas
certain que Somagambhu ait envisagé ce temps d'arrét au nivean
de Maya, et accepté ainsi l'irréductibilité de Mayhk et de Bindu
(cf. Intr. p. xvi) que les interprétations des commentateurs postulent.
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Rien ne nous dit non plus que le bindu dont il parle est le supréme
Bindu et non le tattva de méme nom.

Une deuxiéme difficulté est soulevée par le fait que la série des
taftva envisagés (trente-six) s'étend au deld de ce qu'il est convenu
d'appeler le corps subtil (siksmadarira ou siksmadeha), terme que
nous ne trouvons pas dans notre texte, mais que les autres com-
mentateurs emploient pour annoncer cette section [16a]. La
définition du saksmadeha est fort variable d'un texte & l'autre, et
son identification avec le corps migrant (puryastaka on octuple
corps) loin d'étre assurée. Voici quelques définitions de ces deux
entifés:

(a) selon le Tattvasamgraha, cité dans A., ce qui migre
d'un corps (grossier) A l'auntre, c'est |'ensemble des tatfva de prihivi
a kalft, soit 30 fativa [16 d].

(b) selon Ramakantha, cité dans N., le puryastaka est
justement formé de ces 30 faftra, répartis ainsi: les cinq groupes
suivants : bhita, tanmatra, karmendriya, buddhindriya, antal-
karana; leur oause guna; sa cause pradhana; et enfin les cing
kaneuka (kala ete.,) [16 e].

(c) selon le Kalottara, cité par Nirmalamani, le puryastaka
se compose de 8 fativa seulement: Sabda, sparia, ripa, rasa,
gandha, buddhi, manas et ahamkara [16 f].

() enfin Appayadiksita, qui indique plusieurs possibilités
d'interprétation, ajoute celle-ci: le siksmadeha serait formé des
vidyatattva seuls (les atmatattva formant alors le sthiladeha et les
$ivatativa le paradeha) [16 g]. Cette derniére opinion est difficile-
ment accepiable. '

Signalons qu'Aghoradiva donne une variante du processus
décrit, qui s'accorderait avec la définition du Kaloftara. Nirmala-
mani la déclare interpolée, et se range a I'opinion de Rimakantha.
Quoi qu’il en soit, aucune de ces définitions n'enferme les cing
tattva supérienrs dans le domaine du corps subtil. Nirmalamani
semble pourtant tronver normal que leur purification soit déerite
ici. Ils forment la portion dirigeante de |'emsemble des réalités,
rappelle-t-il. Il faut donc savoir comment ils se résorbent. Faut-
il penser que, s'ils n'étaient pas résorbés, les autres tattva, sous leur
incitation, se manifesteraient 4 nouvean ? Faut-il voir dans le fait
que l'on envisage toute la série des tattva, le souci de donner une
image de ce que serala réintégration cosmique au moment du
pralaya? Ajoutons que, bien que les cing flaffva supérieurs ne
soient pas directement associés au purusa, celui-ci aura i les con-
nattre lors du processus de libération ol il rejoindra Siva en
dépassant, 1'une aprés l'autre, les réalités contingentes. En ce
sens ils font aussi partie de son corps, mais d'un corps supérieur
(paradeha) [16 h], dont il n'a pas conscience mctuelle. Il s'agirait
done ici de Ia purification et du corps subtil et du corps supérieur.
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Purification du corps grossier' par la méthode de purification
mutuelle [de ses éléments]

17. La Terre avec I'Air, 'Eau avec le Feu, c'est deux par

1 Rappelons que les titres nesont pas de Somasambhu, ce qui suit
est appelé Lalasuddhi dans d'autres ouvrages. Mais Aghoradiva et
son école voient 1a la purification du sthiilasarira. Ce dernier est en
général concu comme formé des cing éléments (bhdita), d'ont son
autre nom: bhitasarira. Nirmalamani définit ainsi le sthilladeha:
* ce mok désigne le bhditasarira, qui est né dans un [certain] monde,
qui aun aspect particulier; [commun en ce sens qu'] il est le lien
oh apparaissent les notions telles que celle d'appartenir a telle
famille ou telle caste, [particulier parce que] les cing éléments qui le
composent constituent une combinaison, un assemblage, |différent
pour chaque individu] " [17 a]. On peut aussi expliquer sadharana-
rfipa (adjectif toujours associé au corps grossier) par le fait que les
éléments qui le constituent entrent aussi dans la constifution du
monds, et expliquer par 14 la deuxidme purification dont ils vont
atre I'objet. Fn fait, le processus décrit nous parle des différents
mandala des éléments, et non pas des cing tattva inférienrs (bhata)
ce qui est tout différent (cf. Planche V). Une incidence de Nirmala-
mani souligne ce fait. Il nous prévient d'abord que la purification
envisagée, pas plus que la précédente, n'est réelle. “ Comme on
arréte les effets du venin en se concentrant sur Garuda, on cherche
4 se défaire des liens (bandhaka) que constituent les fatfva des corps
grossier et subtil en imaginant qu'ils sont dissous; ce n'est pas une
destruction réelle, ce qui serait contraire aux Ecritures et aux
témoignages des sens' et il poursuit: " Aussi faut-il méditer sur
prthivi ete., en les considérant comme des choses différentes [de soi],
4 'extérieur du corps; il ne faut pas y introduire la notion qu'ils
font partie de soi” [17 b]. Cette derniére phrase, dont le lien
logique avec les précédentes n'est pas évident, montre en tous ces
gue le processus de purification gue I'on va lire ne se limite pas au
corps de l'adorateur. Il serable quele titre Kkalasuddhi soit plus
correct. ;
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deux! qu'ils doivent &tre purifiés. Quant & 1'Ether?, qui n'a pas
d'adversaire®, on dira comment le purifier.

18-19. L mandala® de I'élément Terre, il faut le voir jaune,
dur, marqué du foudre ®, carré, et s'étendant depuis les pieds jus-
qu'a la téte .

Par le bija HLAM, il prend la nature de nivrttikala’ il est mis
en relation avec le mantra SADYOJATA, et son gouverneur est
Brahman &

20s. L'syant, de cing coups versle haut? ftransformé en
Air '® i] faut le purifier.

! Le terme parasparasodhana du titre est ainsi expliqué par le
texte. Il existe beaucoup d'autres procédés de purification des
éléments. L'un d'enx, qui consiste & les purifier un par un,
(pratyekasodhana) rentre, comme le notre, dans la méthode générale
dite guna-nasanarapa-bhatasuddhi (purification des éléments par
destruction de leurs qualités distinctives). A titre de comparaison,
nous en donnons un autre, tont & fait différent, en Appendice
(App. IV) ; il est présenté par Aghorasiva comme une alternative
possible & celui que nous avons ici.

¥ Nous traduisons akasa par éther, pour respecter une tradition
établie, et parce que le terme d'espace, qui serait plus correct sous
d'autres rapports, se préte moins bien & la description qui suit.

3 Avirodhena : les quatre premiers éléments peuvent former des
couples indifférents (eau et air, terre et feu); des couples d'ennemis
(eau et fen, terre et air) ou des couples d’amis (eau et terre, air et
feu). Mais I'éther est ami de tous, parce qu'il leur offre & tous le
logement [17 ¢]. Il faudra done lui trouver un autre adversaire.

i Mandala a icile double sens de domaine d'extension, et de
diagramme. Les mandala des cing éléments vont &tre déerits tour
i tour. Belon la Jaanaratnavali, onvrage cité dans N., il faut pour
chacun des élements indiguer les caractéristiques suivantes: sa
propriété naturelle (svabhdva), la divinité qui y régne (deva ou
adhisthatr), le lien o il s’étend (sthana), 1a kala correspondante, la
la forme du mandala, le gouverneur (Karana ou Karanefvara) la
couleur (varpa) le mantra, les qualités (guna), les dimensions
sthanapramana) etc. [18a].

Notre texte ne donne qu'une description parfielle. Les détails
qui manquent ici se trouvent dans les autres paddhafi et sont
donnés en note (et dans 1' Appendice V). Nous donnons pour plus de
clarté le passage paralléle d'Aghoragiva [18 b).
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® Un foudre (vajra) dans les quatre coins du carré, ou dans. les
huit directions selon certains.

® Indication importante. Habituellement on congoit chacun
des cing éléments comme occupant une partie seulement du corps,
qui est ainsi divisé en cinq tranches ; des pieds aux genoux; des
genoux au nombril ; du nombril & la gorge; de la gorge au milien
des sourcils: et de ce point au sommet du crine (brahmarandhra).
Certains rites (par ex. ceux de l'initiation) reconnaitront cette
répartition des kala, de méme que certaines technigques de purifica-
tion des éléments oil ceux-ci sont pris isolément (cf. sloka 17, note).
Mais ici la nature méme du procédé exige que les domaines des
divers éléments se superposent; de plus nous avons fait remarquer
qu'ils s'étendent méme au-dela du corps. Le corps est donc tout
entier contenu dans le domaine de chacun d'eux.

" L plupart des textes ont nivrttikaladhisthitam ; Aghoragiva
a: -rigpam [18 b], mais son commentateur s'appuyant sur un com-
mentaire inconnn de notre texte, glose : adhisthitam. On peut peut-
étre hasarder l'explication suivante: si I'on concoit les kala
comme des portions de Bindu, en mettant l'accent sur 'aspect:
" cause matérielle des mondes "' de ce Bindu, on doit lire: * fait de
wivritikala ", ou: “ayant la naturede...”; si l'accent est mis
sur le coté énergétique (Bindu est une dakéti—parigrahasakti—de
éiv&} il faut lire : dominé par, ou soumis &, nivrttikalda. A cause du
double sens de kala dans ces termes, nous ne le traduisons pas.

® Les trois indications qui précédent sont lides au bija HLAM
=HAM+L. L est le bija de prthivi, HAM celui de Sadyojita,
et HAM celni du coour, ol réside Brahman. Le bija HLAM
évoqne donc toutes ces correspondances, ¢t méme les effectue
(cf. Appendices V et VI, et Intr. p. xxxv).

* Le nombrede “coups” est égal an nombre de qualités &
détruire. Le mot " coup™ indique & la fois la prononciation du
bija, et le mouvement vers le haut de I'air retenn par kumbhaka.
Selon Nirmalamani et les autres commentateurs, il faut comprendre
que chaque “ coup " est précédé de trois pranayama [20 a].

La pratique actuelle fait réciter: * Om Hlim Hlam Hlim
Hlam Hlam Nivrttikaliyai Namah!" (et des manira analogues
pour les autres éléments). Nous trouvons anssi, avee le méme
début ** . . . nivrttikalitmane Sadyojitiys Brahmane Hrdayiya Hah
Hum Phat!” (Is. P. p. 14). Le texte de Somatambhu semble
indiquer que le mantra SADYOJATA est récité. En fait cecia nssez
peun d'importance, le bija seul suffirait.

' Vayubhatam : Aghoradiva [18 a] précise: les cing guna de
prthivi: gandha, rasa, ripa, sparia, fabda, sont détruits, et prihivi



SECTION 111 128

[20 o] 5FEI4 TIREREA: AOwAE wedfig oF | 3 Anaseg-
g ‘o 9=y NW: TOEWeG 9T | aRew am
a M |

(N., p. 69)



124 BOMASAMBHUPADDHATI

201-21-22, Le mandala de 'Eaua la forme d'une demi-lune.

1l est [luide !, blane, marqué du lotus.

Par le bija HVIM il prend la nature de pratisthakala, il est
mis en relation avec le mantra VAMADEVA, et son gouverneur
ezt Porusottama 2.

L'ayant, de quatre coups vers le haut, transformé em Feu, il
faut le purifier.

221-23. Le mandala du Fen est triangulaire, rouge, marque
du svastike®

Par le bija HRUM il prend la nature de vidyakala *. L'ayant,
de trois coups vers le haut, par GHORA, transformé en Eau, il faut
le purifier.

emprunte la nature de son adversaire vdyw, qui l'a vaincue. On
congoit ceci comme une purification par destruction des qualités.
Cependant le vers de Somafambhu, de méme que la description
d’Aghoradiva, feraient plutét supposer que la purification aura lien
plus tard, au moment de la combustion et de I'inondation (III, 28,
et note). Ceci n'en serait qu'un prélude nécessaire, qui aurait pour
but d'anéantir, ou tout an moins de réduire considérablement, la
force (fakti) de cet agrégat d'éléments qu’est le corps [20 b].

! Saumya: c'est l'indication du svablara; on trouve ailleurs
drara ; on peut done lire: fluide

2 (La.l., en Visnn relation avee HIM. V est la consonne de
I'Ean. On trouve dans Sak. un passage presque identique, mais
“rajasam vispudaivatam " pour £1 b,

2 1l mangue ici le sralbharva : usma ou jvalana (brilant).

{ On trouve encore dans Sak.un passage presque identique,
complété par cette ligne: "1l est en relation avec le mantra
AGHORA, et son dien est le sombre Rudra” [23a]. R est la
consonne du Feu.
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9425 a. Tie mandala de I'Air est hexagonal, noir, marqué de
six points .

Par HYAIM il faut le connalire paisible?, fait de dantikala.
Méditant ainsi sur lui® il faut, de denx coups vers le haut, le trans-

former en Terre; puis le purifier.
25b-26-27. I/4lément* Ether, fait de Bindu®, dont I'orne-

ment est Binduiakti, a la nature de 'espace ®; il est rond, trans-

parent comme un clair cristal?;
Par le bija HAUM® [il faut savoir] qu'il a la nature de
santyatitakala, qu'il est en relation avec le mantra 1SA, et que son

gouverneur est Sadasiva.
Méditant ainsi, il faut, d'un seul coup vers le haut, imaginer

qu'il devient toute pureté?.

! Svabhava: calana (mobile).

' “ HAIM ifi bijena jatam ..." dans Sak.; autrement dit:
produit par le bija HYAIM. Y est la consonne de I"Air.

’ La ligne qui manque est encore dans Sak.: “ Il est unia
TATPURUSA, et son gouverneur est Mahedvara ” [24 a].

¢ Bhitta ici rappelle qu'il s'agit de I'élément Ether, qui est un
produit de Maya, et non de I'Ether supréme, Paramakada. Celui-
ci sera justement I'adversaire qui le vainera (c'est le Bindu).

5 ['éditeur de Somasambhu expligue que par Bindu il faut
entendre le son; et ce serait l'indication de l'unique guna de
I'Ether (cf. Appendice V). Mais on pourrait lire aunssi comme
ailleurs: il se transforme en Bindu. Bindudakti est expliqué:
Kutila.

* Vyomakira doit indiquer le svabhava puisque suvrtte indique
la forme.

* Indication de la couleur, et par 14 d’une pureté relative—mnon
d'une pureté absolue.

® H est la consonne de I'Ether.

? Aghoradiva précise: “Il perd ses qualités de non-éternité, de
non-omniprésence, de non-purcté, etc., et acquiert les qualités
opposées : éternité, omniprésence, pureté, qui sont celles de son
“adversaire”, le Paramakafa quil'a vaincu [27 a]. Nirmalamani,
citant nne source inconnue, donne une liste plus compléte des
caractéres de 1'¢lément Ether: “il a une cause; il n'est pas
omniprésent ; il est associé & I'action; il appartient & la multipli-
cité; il a une caractéristique, des parties; il n'est pas indépendant,
il est manifesté, ete.” [27 b].
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98a. Il faut alors inonderle tout par le midamantra qui
fait plenvoir le nectar.
Installation dans le caur, du jiva qui était dans le dvadaéanta.
98b-29a. Lmiayant, en son cceur, préparéun Trone fait de

la Pierre de Base, d’'Ananta, des [quatre pieds] Dharma, Jidna etc.,
et du Lotus %, il faut y invoquer la mdrti %, puis,

1 Opération dite aplavana. Elle est en général précédée par
une combustion (dahana). Le paseage de Bak., presque identique
au ndtre depuis le $loka 18, a ici, avant notre ligne 28a, une ligne
supplémentaire: “Il faut purifier le corps par le Feu qui réside
dans le gros orteil droit™ [28 a].

Le corps impur, fait de Maya, a maintenant complétement
disparu. (C'était nécessaire pour permettre 4 l'adorateur de faire
son culte, et c'est & refaire chaque jour. Car il n'est pas conve-
nable de demeurer dans le corps né des impuretés du pére ef de la
mére; mais il faut, tous les jours, lui substituer un corps fait de
mantra' [28 b).

i e corps grossier a été purifié sur place, c’est le temple olt
I'on va rappeler le Seigneur: I'dme individuelle, mais une ime
transformée, que l'on traite comme un dien. On l'invoque dans le
lotus du Ccur, qui est le sanctuaire du temple. La premiére
chose & faire est de Ini offrir un sidge. Cela se fait (cf. dlcka 47 &
52) par la récitation de manira dont chacun appelle une partie du
trone complexe que l'on veut constituer: sur 'adharaila (qui ne
fait pas partie du trone & proprement parler), on installe successive-
ment: Ananta, puis Dharma, Jiins, Vairigya et Aidvarys, enfin le
lotus, Padma. Le terme * paficakam "' de notre texte peut significr
les cing derniers éléments de cette liste de six. Mais on lit
“ pankajam " dans 1'éd. du Kaémir, ce qui semble plus naturel,
patce que ‘' dharmajnanadi” ne désigne enm général que quaire
éléments (les pieds du simhdsana) et pas cing.

. Notons que chaque fois que l'on veut installer rapidement un
trone, on le fait par ces six mantra, et le trone réduit & ses élé-
ments essentiels que I'on invoque ainsi est appelé sadutthasana |28c].

3 C'est-A-dire le corps subtil. Le méme terme de mirti pour
le désigner est également utilizé lors de l'invocation de Siva, & un
stade exactement paralléle & celui-ci (sloka 57 & 60).

Ici le corps subtil avait été résorbé en Bindu; il faut & nouvean
le créer, I'émettre, ce que pourrait indiquer le terme “ systya” de
la ligne 29 a, =i on l'associait an verbe " dvahayet . Mais cf. note
suivante.
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29h. par le processus d'émission, [appeler] en elle, dn dra-
dasanta, I"atman ?, devenu Siva.

30. Alors, aprés l'avoir inondé de toutes parts de divin
nectar, parle faktimantra suivi de VAUSAT 3, il faut procéder i
sakalikarana ®

! La descente de l'itman dans le puryastaka est paralléle &
celle du Siva Supréme dans la mirti (loka 61-65). Nous avons
sssocié srstya & l'invocation du jiva, en nous appuyant sur un
passage d’Aghoradiva oft ce terme est utilisé. Voici d'ailleurs le
passage entier, qui donne une méthode un peun différente: * Dans
le cceur, on doit faire descendre par le pranava & trois malrd
(A, U, M), un lotus avec sa tige, ses pétales, son péricarpe, qui
constitue un sitge fait de fuddhavidya-[tattva]; sur son péricarpe,
il faut imaginer que descend, par le pranava a quatre Fala (A, U, M,
Bindu) le puryastaka. Et dans ce dernier, par le pranava i cing
kala (A, U, M, Bindu, Nada), il faut amener, en inspirant, et par le
processus d'émission, I'atman devenu Siva qui sous forme du bija se
trouvait dans le dvadasanta. On fixe alors cette forme lumineuse.
Puis on l'arrose par les flots abondants de nectar qu’émet la Sakti
lorsque le faktimantra, suivi de VAUSAT, 'excite ™' [29 a].

1 Om Haum Saktaye Vausat”. Un commentateur de Soma-
dambhu, cité par Nirmalamani, dit qu'il faut alors se représenter le
hamsa (jiva) nageant au milien de ce nectar.

* A ce stade, sakalikarana signifie la création des memires
nouveaux, du corps glorieux, qu'il faut donner au jiva [30a]. Ce
séra un corps pur, puissant (fakta), on encore un corps de con-
naissance (vidyideha—rite paralléle pour Siva aux dloka T0-71)
ayant, puisqu'il est fait de manira, la nature de Siva. L'adorateur
peut done, tout sentiment de différence effacé, adorer maintenant
son Dieu. Toute l'opération depuis le sloka 8 est souvent désignée
par le tarme de smikamna transformation en Siva. “ Il faut
devenir Siva pour adorer Siva " (divibhiya Sivam yajet), * seul Siva
peut adorer Siva ' (nafivasfivamarcayet), disent les Ecritures.
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Sakalikarana 3
31. 1l faut entendre par sakalikarana I'imposition, sur le corps
en commencant par le coour et en terminant par les mains, ¢t sur

les doigts & partir du petit doigt, des manfra dont le premier est
HRD

Purification du lieu
32. 1l faut alors ®, pour assurer la protection [du lieu] frapper
trois fois dans ses mains®, puis lancer dams toutes les directions,
avec des chiguenaudes, I'ASTRA de Siva %, qui écarte les obstacles:
33. puis [avec ASTRA construire] un rempart * et avec
KAVACA (TANUTRA) l'entourer & I'extérieur d'un fossé ®; |et

imaginant] la multitude des fakf: T en bas et en haut, transformer
en nectar,

! Somafambhu fait donc déposer les aigamanira seulement
(hrdadi ne peut désigner les samhitamantra) et les fait déposer sur
le corps et sur les doigts. C'est normal & ce stade, mais il semble
donner ceci commé définition de sakalikarana dans tous les cas,
ce quiserait contraire & la pratique et aux opinions des autres
auteurs (cf. Appendice I).

3 La plupart des auteurs (Aghoradiva, Appayadiksita .. .) et des
Agama (Suprabheda, Karana etc.,) placent le culte intérieur (antar
yiiga) avant la purification du lieu, juste apres la dehatuddhi dont il
fait d'ailleurs, en quelque sorte, partie.

3 Geste appelé talatrayamudri.

! Opération appelée dighendhana ou raksana, déja rencontrée
(I, 28).. Elle se fait avec la chotikamudra.

5 Opération diflérente de la précédente si l'on en croit Aghora-
diva, qui donne les détails suivants: “ og mur est un mur de feu,
incandescent " (parce que fait d'ASTRA) [33 a].

¢ Ou trois, selon le méme texte. On le “‘construit” avec
I'index tendu, opération dite avakunthana [38 a].

"En disant: “Om Ham Haum Saktaye Namah", et en
montrant la dhenumudra [33 a]. Le mantra et la mudra opérent
la transformation en nectar. Nirmalamani ajoute que I'on doit se
représenter alors le lieu comme " tissé de Sakti "' ; il n'est plus alors
du domaine de Maya, mais du domaine de Bindu, i. e. pur (38 b].
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84a. puis montrer la makamudra depuis la plante des pieds
jusqu' la téte.
Culle intérieur!

34b. Aprés quoi, dans le lotus du Coour?, avec des fleurs [et
antres offrandes] imaginaires, il faut adorer Siva.

| Précédant obligatoirement le culte extérieur, les textes
enjoignent une pija mentale qui comprend les trois phases princi-
pales du culte visible:
a. antaryaga ou antaryajond ou antahpija : culte intérieur
& Sadadiva ;
b. antaragnikarya ou m:tm_rhunm, havana : sacrifice mental
dans le Fen intérieur (Sivagni);
c. samadhi ou méditation sur lévara.
Le premier se fait dans le Cosur, le deuxiéme dans le Nombril,
le troisitme dans le Bindu an milieu du front [34 a].

C'est la premiére phase qui est donnée ici. IL’adorateur
accomplit mentalement un culte complet, avec un matériel imagi-
naire qu'il doit se représenter avec précision, comme il doit faire
par la pensée maisavec précision tous les gestes ordonnés. Aghora-
diva insiste sur le fait que la pija doit comprendre tous les upacara
(sarvopacarail manasa sampijya) et Nirmalamani précise: depuis
invocation du trone jusqu'a l'offrande du japa [34 b], ce qui
correspond aux §loka 47 & 99 du culte extérieur.

Lies offrandes habituelles prennent alors une signification
symbolique, nous dit Appayadiksita : le santal est vairagya ete.

1 Le Coour dont il est question ici est défini ninsi: ce en quoi
I'esprit (manas) se retire et se fixe lorsqu’il & cessé de poursuivre
les objets des sens [34 ¢]. Il ne s'agit évidemment pae du coeur
physique, bien que la méditation utilise I'emplacement de ce dernier
comme support. Le lotus du coeur (qu'il ne faut pas confondre
avec le lotus que I'on y avait invogué précédemment pour y installer
I'@tman) est un centre mystique que l'on se représente avec préci-
gion: “ila la forme d'une fleur de bananier, le cceur de tous les
8tres; en son milien se tient un lotus, avec huit pétales et un
péricarpe. Le ccur mesure un empan, le lotus quatre travers-de-
doigts. 11 se trouve huit travers-de-doigis an dessus de nombril. La
tige du lotus a neuf portes, et elle est recouverte d'épines (kanfalka).
Le péricarpe cst large comme la phalange (médiane) du pouce, il
porte des étamines. Surle péricarpe ilya Sirya-lmandalal; dans
ce dernier, Candra-[mandala]; dans celui-ci Agni-[mandala]; &
I'intéricur d'Agni, Maheévara, dans ce dernier Sadiiva, et dans
Sadadiva le Supréme Siva” [34 d). Remarquons la succession
des trois mandala lumineux, déja rencontrée (I1I, 9-10, note 4, cf.
aussi I1I, 55 derniére note).
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Sacrifice dans le Feu intérieur :

35. Pauis, dans le Feu-qui-mt-f-‘:im,}qui existe naturellement
dans la fosse du nombril, il faut offrir & Siva, par ses manira, des
oblations de ce nectar que I'on améne & soi par un mouvement
d'inspiration '

[ Méditation]

36. Ensuite, an milien du front, il faut confempler Mahes-

vara? au corps resplendissant, sous la forme du Bindu qui [par sa
splendenr] insulte la lune d'antomne.
1 Lies offirandes doivent se faire mentalement & cette forme de
Siva que 'on appelle Sivigni ou Sivinala. On invoque ce Feu par
un processus complexe, que nous refrouverons détaillé plus loin. Le
rite mental est ici plus simple que le rituel du sacrifice extérieur;
voici sa description d'aprés la Jaanaratnavali (citée dans N.): il
faut d'abord ramimer le feu qui se trouve dansla fosse (kunda)
naturelle da nombril, pourvue de trois mekhala (ceintures). Apres
avoir jeté leur part aux démons, il faut purifier par les rites le
niriksana etc., puis, par une expiration, opérer l'union du bija
incandescent du Feéu avec les deux “feux de Connaissance™ du
Coour et du Bindu; conduire [ce bija] au dvadasanta, et, par une
inspiration, le faire pénétrer [4 nouveau] dans le mombril (ol on le
fixe) [35a]. On invoque alors Siva dans le lotus du cceur de ce
ﬁivﬂgni, et on fait des oblations dans le kunda duo nombril, avec dq
nectar tiré du dvadafanta par la méthode habituelle. On clot le
sacrifice comme il sera dit lors du sacrifice extérieur.

? Les auteurs ne sont pas d’accord sur l'aspect de Siva qui doit
étre l'objet de la méditation. Clest le Siva sakala-niskala selon
Appayadiksita et la Planche VI montre en effet que Maheévara
régne sur cette kala du prasada appelée bindu, an milien du front.
Mais, selon un commentateur de Somasambhu que cite Nirmala-
mani, ce serait le Siva niskala, au corps fait de mantra (d'od
I'"épithéte fubhravigraha), sans membres et sans parties; il a la
forme du Bindu (Supréme Bindu) parce qu'il y demeure (et le
gouverne) [36a]. C'est li dessus que se termine la longue purifica-
tion de I'ire dont ce dernier rite fait partie, selon la plupart des
auteurs. On demande alors & Siva la permission de passer au culte

extérieur, qui commence en général par la sthanafuddhi, déja
décrite.
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Préparvation de l'arghya de Siva?

3Ta. Prendre un récipient fait de I'un des [métaux réguliers]:
or etc.?, le purifier par ASTRA ;

' Arghya: ce qui est digne d’¢tre honoré, 1'hote; et par
extension, ce avec quoi on 'honore. Ici ce mot désigne toujours
une eau préparée par un processus que ’on va lire. On en asperge
les objets pour les purifier, et on l'offre & Siva en différentes
occasions. On distingue toujours deux arghya: samanyarghya oun
arghya commun, et vifesirghya ou arghya spécial ; le premier est
utilisé pour les cultes annexes (dvarapala, dvarana, etc.), le
deuxiéme pour le culte de Siva. C'est ce dernier que Somasambhu
appelle fivarghya. On peut encore préparer séparément deux
arghya pour les rites de nirodhana (nirodharghya) et de visarjana
(paraimukharghya) respectivement, mais on peut aussi accomplir
ces rites avec le second. En outre il est prévu d'autres récipients
destinés & I'eau pour les pieds (padya) et & I'ean & boire (@camaniya)
mais on peut encore utiliser l'arghya spécial pour cela [37a].
Somadambhu ne parle que de la préparation du vifesarghya, qui
sera donc utilisé pour tous les rites autres que ceux qui exigent
l'arghya commun. La différence entre ces denx arghya réside dans
leur composition (car on met du sésame, du riz, ete., dans ces eaux)
mais surtout dans la nature des mantra que l'on récite sur le
récipient.

Voici selon Aghoradiva la préparation de l'arghya commun:
on purifie le récipient par ASTRA, en emplit d'eau pure avec
HRDAYA suivi de VAUSAT, et on honore avec le pranava (ON)
que I'on récite sept fois; ensuite raksana, avakunthana et amrti-
karana [3Tb].

! Svarpadi: la liste régulitre est or, argent, cuivre, terre; il
fant que le vase soit sans défauts, et qu'il soit marqué d'un lotus
[3‘1’-:]_. 8'il est de terre, il faut qu'il soit neuf. On peut, & défaut de
ces vases, utiliser des coquillages, des cornes dites de rhinocéros (en
réalité de buffle domestique), des récipients de pierre tendre (par
ex. stéatite), ou des bols de feuilles de lotns ou de toute autre
plante pure [37 d].
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37b-38a. 1’emplir avec HRD ! de cette eau —qui est du nectar
—aque l'on tire du bindu, et de grains de riz et autres substances?;
honorer avee les six angamantra, et réciter ensuite [sur elle] les
mantra’;

38b-39a. protéger par ASTRA, et encercler avec KAVACA.

Aprés avoir ainsi préparé l'arghya aux huit constituants, il
faut réjounir par la dhenumudra.

Purification du matériel

39b. Il faut maintenant envoyer sur sa téte * une goutte de
cetie ean,

' HRD suivi de VAUSAT: selon Appayadiksita, le geste qui
symbolise cette opération peut se faire de deux fagons : ou bien on
ameéne le récipient au niveau du bindu (front) et on 'emplit 14 aux
fleuves: Gangd ete., qui s'en écoulent et, qui sont faits de flots
de nectar issus du dindu; ou bien on attire par 'ankuéamudra, dua
bindu, ces fleuves de nectar et, les saisissant avec la samhara-
mudrd, on les fixe dans l'eau du récipient avec I'udblavamudra et
HRDAYA suivi de VAUSAT [38a].

* Aksatadi: d'aprés Nirmalamani, la liste des huit eonstituants
de l'arghya est: * eau, lait, pointes de kusa, riz, fleurs, sésame, orge,
moutarde blanche" [37e]. Il v a d'autres listes, plus longues on
plus courtes. Mais ce n'est pas la 1'essentiel de la préparation de
Parghya ; on peut & la rigueur réduire le nombre des constitnants

ou méme se contenter d'ean pure,si I'on ne peut faire autre-
ment [37f].

* Il s’agit des samhitamantra, dit 1'éditeur de notre livre, qui
s'appuie sur Aghoradiva; ce qui fait donc réciter deux fois les
angamantra. Les autres commentateurs, bien qu'ils donnent une
technique plus complexe, sont d’accord. On récite d'abord les six
angamantra pour rendre hommage ; en les récitant & nouveat, on
“place ” Siva dans 'ean. Voici le passage d'Aghoradiva paralléle &
celui-ci: “‘ Aprés avoir rendn hommage par les mantra snivants:
asana, murti, brahmamantra, vidyadeha, netra, mila, anga (sans
netra), et mila de nouvean, on récite les samhitamantra "' [38b).

! En tant que le corps de 'adoratenr fait partie du matériel.
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40. puis asperger d'eau avec ASTRA ' le matériel déposé la.
On récite alors HRD sur le récipient? [contenant l'ean du
bain], avec TANUTRA (KAVACA) on encercle,

41a(1). et on montre cette mudra qui transforme en nectar®
Culte i sot-méme

41a(2)-b. Il faut alors déposer une fleur surson propre siége 4,
dessiner le tilaka sur son front, puis déposer une [autre] fleur sur
sa téie, par le mialamanira.

11l semble que I’eauna utiliser ici soit de l'eau ordinaire, sur
laquelle on récite ASTRA (méme chose chez Aghorasiva). Selon
Aghoradiva, proksana est suivi d'abhyuksana (avec REAVACA), de la
récitation de HRD (sur les objets), d'avakunthana, et d’amrtikarana.

Ceci pour toutle matériel, prizs collectivement [40a]. Selon
d'autres textes, les quatre rites purificatoires sont enjoints.

® Bhinda : selon tous les anteurs sans exception, il g'agit du
vase (ou des vases) contenant I'eau du bain. Aghoradiva dit qu'il
faut lancer dans ces vases, avec des fleurs, quelques gouttes de l'ean
de 'arghya spécial [40a).

3 C-a-d. la dhenumudra, Ceci concerne tout le matériel, et pas
senlement l'ean du bhanda. La justification de cette purification
est la suivante: les fleurs, l'eau, etc., sont preduits par Maya
(mayeya), done a-fiva, il ne faut pas croire qu'ils sont naturellement
purs; ils ne sont pas dignes d'étre offerts & Siva tels quels. Onne
peut pas objecter que Siva pénétrant tout, ils sont Siva, car Siva
n'adhére pas plus & ces choses que I'eau & une feuille de lotus [40Db].
D’oii la nécessité de ce rite,

4 Selon Aghoradiva, on dit 'asanamantra en déposant la fleur;
aprés quoi on place la marti (i.e. on récite le mirtimanira) en son
ceur; on dessine le filaka sur son front avec de la pite de santal;
et on pose une fleur sur sa téte avec le milamanira [41a]. On
retrouve la série des trois mantra, qui consacrent l'identification de
'adorateur avec Siva.

léanagiva (Is. P., p. 44) inclut ce rite dans la section " mantra-
Suddhs .
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(A., p. 50)

[40 b] Fa7 ZAged & araq | FEwseIfRz=ami @d A FaEn-
fzfi 37 | wgEEATTARREzAGen fEa fanmada |
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(N., p. 80)

[41a) ®ET ‘i &f FEmam a0’ 27 yot g%, &fF afd famae,

T3 sulz ek wal, a9a R 9ol g | EIArAgsi

EEIG A CIEE=-CIEEIES T S
(A., pp- 8081)
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49  Pendant le bain, le culte du Dieu, le =sacrifice dans le Feu,
les repas, les grands sacrifices, les exercices de yoga, quand on
satisfait aux besoins naturels, et pendant le japa, il faul se tenir
immobile et brider sa parole’.

Purification des mantra

43a. Aprés quoi, il faut purifier * les mantra en les énoncant

jusqu'a ndda ®.

! L'injonction ne concerne pas que le culte, mais si elle est
donnée & ce stade, c'est que le silence est de régle & partir de la.
On trouve la meéme indication dans Aghoraiva, mais avec celte
précision : rester silencieux dans la mesure ohi ce n'est pas contraire
anx nécessités du culte [41a]. Autrement dit, ne pas prononcer de
paroles qui n’ont pas de rapport avec la piga.

' T| faut justifier cette purification. La premiére raison qui
la rend nécessaire est celle-ci: les manfra sont exprimes par des
mots aundibles, et de ce fait entachés d'une impureté accidentelle,
due au contact des lévres, des dents, du palais; il faut effacer cette
sonillure en amenant les mantra & un nivesu supérieur [43a].
D'autre part, bien que les mantra soient des entités qui appar-
tiennent au groupe des vijfidnakala, donc des Etres purs (cf. Intr.
p. xv) ils ne peuvent étre totalement purs: une trace d'impureté est
nécessaire pour qu'ils puissent posséder leur pouvoir (aifvaryamala)
et 'exercer (adhikaramala); de plus, de par leur fonetion, ils sont
en relation avec les mondes impurs, ol ils ceuvrent. Tout ceci, qui
est vrai de tous les mantra,l'est encore des manira principanx
(milamantra, samhitamantra) bien qu'ils soient des formes trés
hautes de la Sakii, et, constituant le ““ corps ' de Sadasiva (voir plue
loin) résident dans son domaine (43b). Il faut done éliminer
I'impureté essentielle de ces manfra, et pour cela, les amener, en
les prononcant, & des niveaux supérieurs.

8 Voir la note du #loka 62b, pour I'explication de cette expres-
sion. Niada estle nom de la septiéme kald du prasida ; il faut
prononcer le manira jusqu’s ce stade (cf. Planche VI), ce qui
'améne dans le domaine de Sadadiva. Selon Aghoradiva, les
diftérents mantra sont traités différemment : on récite les lralma-
mantra, angamantra et le mulamantra, respectivement jusqu’au
bindu (bhramadhya) brahmarandhra, et dradabanta [43 ¢] (ef.
Planche VI)—ce qui s'appelle récitation courte (irasra), longue
(dirgha) ou prolongée (pluta). En fait ceci concerne le Mja;
remarquons que parmiles voyelles associées & H dans les bija des
brakmamanira se trouvent e et o: il faut les dire courtes ; Nirmala-
mani rappelle & ce propos que l'une des écoles du Simavedan con-
sidére anssi cen voyelles comme des voyelles courtes [48 d].
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(N., p. 82)

(43 b] “ Rrammmi fraafia o afescaAwarg e aaie-
o7 w3 i v 3f | @ ¢ ImalEE s REaifEe: e
g |

(N., pp. 52-83)

[43 o] B& frgma 1 amead @A
FIEIFATE AT A Ty |
(N., p. 82)

(43 4] 79 AR SAAGIEETANENGEY: T GO §a-
qoi senr 7 afa afd | sw | FeifameNed | agE:
PrEan:  ©eRmEr aeEBRmEEEl  BEAIERAEE 1
g |

(N., p. 82)
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Purification du linga
43a(4)-43b. [En récitant] la Gayatri!, on doif rendre hommage
& la pija faite précédemment ® et présenter I'arghya commun ®,

44. puis réciter 'un aprés I'autre les cing brakmamantra * et,

! Sivagayatri (cf. I, T1, note 4).

! Avant d'0ter du lifnga les offrandes déposées lors de la piya
précédente (désignées ici parle terme pija), il faut, aprés s'étre
approché respectueusement, leur montrer sa vénération en récitant
la Gayatri [43e]. S'il s’agit d'un lifiga mobile, que I'on a, aprés le -
dernier culte, enfermé danssa boite avec les fleurs etc., qui le
recouvraient, on le sort 4 ce moment la: on ouvre la bolte, on
prend le linga avec les deux mains, on Ofe la piéce de tissn qui le
couvre, on le pose sur le support destiné aux ablutions (snanavedi)

et on lui rend hommage avec la Gayatri [43[]. (cf. la note 3 du
iloka 45,

*1l s'agit d'un hommage encore. Selon Aghoragiva, le pro-
cessus est le suivant ; “‘ avec le mitlamanira précédé du bija de HRD
et suivi de SVAHA, donner sur les cing tétes, en commengant par
SADYOJATA, I'arghya, dhipa et dipa ' [43g]. Ces hommages sont
rendus & la pija précédente.

! Il s'agit d'une antre phase du rite, ce que momtre la suite du
passage cité: * placer la main sur la pija (i.e. le sommet du linga,
couvert de fleurs); répéter les cing bralmamanira & partir de
SADYOJATA ; retirer du lifiga la piija avec ASTRA, et la placer avee
HRED dans un récipient pur, dans la direction du N-E, & l'intention
de Canda '’ [43g]. Suite comme an $loka 45.

Ce rite est appelé vakiranyasa: imppsition des visages—i.e.
des mantra correspondants. Il se fait & partir de SADYOJATA, avec
les doigts 4 partir de 'annulaire, g8'il s'agit d'un naesthika on
sannydasin ; & partir A'ISANA et du pouce s'il &'agit d'un bhautika ou
homme du siécle. Il semble qu'il faille voir la le souci de rappeler &
'adorateur la forme de Sadiéiva,—de la re-créer pour un moment,
avant de déshabiller le Dieu en vue du bain.
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(N., p. 84)

[43 g] AWEAAY GAT AEFFSA FaARRAT (=R @l 9 A4
9 g9, qA9R g& fauna, seReEmeased, fargame-
FANTAI, 03 IRERAAT gr A faw, wam EfiPe
qeFa, aEFAETsamiE | |

(A., p. 83)
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Otant du linga ses guirlandes?, les offrir avee HRD & Canda, au
Nord-Est.

45. Lavant alors & l'eaun, avee ASTRA, le socle (pindika) et le
linga, il faut, avec HRD, [les] asperger d'une goutte de l'ean du vase
A arghya ® Ainsi se fait la purification du linga*.

46. Lorsque sont ainsi accomplies les [cing] purifications de
soi-méme, dn lien, du matériel, des manira et du lifiga, le culte du
Dieu des Dieux peut avoir lien—et alors seulement.

'On prend une fleur entre I'annulaire et I'auriculaire, et on la
dépose sur le liiga pendant qu'on se saisit du nirmalya avec le pouce
et l'index [44a]. Car le linga ne doit jamais rester nu-téte; il faut
toujours le couvrir avec une fleur [44b]. Cf. aussi 111, 82a.

Le terme technique mirmalya désigne d’abord les guirlandes
(mala) que I'on a Otées (nirasta) du lifiga, ct plus généralement tout
ce qui a été offert & Siva: fleurs, pite de santal, nourriture, ete.
Ces offrandes sont apportées & Canda, qui est seul autorisé & les
recevoir. Dans le cas d'un culte de temple, on les lni apportera
plus tard ; dans le cas d'un culte domestique, on peut les offrir dés
maintenant au Canda invisible qui se tient an N-E, avec le manra
" Om Ham Candayedam ' selon Aghoradiva, ou ** Om Ham Hrdayiya
Namah " selon la Siﬂapﬁjdﬁdﬁi, ce qui est en accord avec notre
texte (cf. aussi Candapiya, section V).

* Arghya commun, selon Aghoragiva.

* Appayadiksita interprite ce rite ainsi: & la fin de la pija
précédente on a “ retiré "’ les mantra qui avaient été déposés sur le
liiga (cf. IV, 73-74). Des obstacles ont pu dés lors s'attacher au
linga et au socle, quis'opposeraient aux fruits matériel (bhukti) et
supréme (mukts)de la pija que 'on va faire. La lingasuddhi les
disperse [45a].

Selon Aghoradiva et son commentateur, selon Appayadiksita,
dans la Sivapijavidhi et beaucoup d'autres textes, le bain complet
(abhiseka) que nous rencomtrerons plus loin (iloka 77 et sqq) se -
situe ici pour les liiga mobiles; et au moment ol le place Soma-
ssmbhu, on ne donnera qu'un bain imaginaire. C'est peut-étre
pour des raisons de commodité que 'ordre des upacira est ainsi
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(Sivarcanacan drika, p. 41)
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modifié, mais Nirmalamani essaie de justifier ce changement, (ce
qui prouve que tout le monde n'admet pas ce procédé). Sa plaidoirie
ge résume & ceci: (1) il ne faut pas invoquer le frome ferme
(sthirasana) avant le bain, parce qu'aprés la récitation des manira
qui l'invoquent, le pitha et le lifiiga ne doivent plus étre bougés, ce
_ qui n'est pas possible si I'on donne ensuite un bain complet, qui
comporte friction, essuyage, etc.; (2) les personnages qui doivent
tre ** placés " sur le sthandila, autour du linga, avant l'invocation
du tréne, seraient eux aussi dérangés par le bain (I'ean que I'on
verse emporte les fleurs, donc les mantra, done les divinités que ces
mantra ont invoquées); or ceci est contraire aux Eeritures, qui ne
prévoient pas non plus que l'on donme congé i ces personnages
avant la fin de la pija de Siva [45b]. D'ol la nécessité de donner
le bain avant 'asanapija. Mais comme d'autre part on ne peut
baigner le Dieu sans l'appeler et le faire asseoir, on remplace le
le processus complexe d'invocation du tréne et du Dieu par un rite
abrégé, qui consiste en l'offrande de huit fleurs (astapuspika—ecf.
VIIL, 2) ou en la récitation des trois mantra : dsana, mirti, mila ;
aprés quoi on honore la piija précédente, on Ote les guirlandes etc.,
et on donne le bain [45c] sur la snanavedi. Le bain terminé et le
linga replacé sur la snanavedi ou sur le sthandila, on reprendra
toutes les phases du rituel du trdne et de I'invocation.

D'autres commentateurs refusent cette interprétation et con-
sidérent que les injonctions qui viennent d'étre signalées (le trbne
est ferme, les personnages invoqués sont immobiles) ne concernent
pas les lifiga mobiles des cultes individuels. ('est ce que semble
penser Somasambhu; rappelons toutefois que I'on ne peut eavoir
si son ouvrage est écrit en vue du culte domestique, bien que la fin
de la section III puisse le faire croire.
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Hommage & Ganeéa, Kamala et aux (sept) gury
47. Au Nord-Onest du pitha : ** Om Him, devant Ganapati, je

m'incline ! "'

Au Nord : “Om Him, devant Mahalaksmi
je m'incline ! "’
An Nord-Est ; “Om Him, devant les véne-

rables guru, je m'incline 1"

1 Tons ces personnages sont rangés en ligne de 1'Ouest & 1I'Est
le long du mur intérieur Nord du sanctuaire,—ou de ce qui en tient
lien—et tournés vers le Sud, c'est-d-dire vers Siva. Ganapati est
encore 14, pour écarter les obstacles. Mahalaksmi (qu'Aghorasiva
nomme Sivagakti) aussi. Les sutres sont les sept guru qui seraient
les premiers détenteurs de la tradition des dgama: Eadasiva,
Ananta, Srikantha, Ambiki, Skanda, Visnu, Brahman [46a]. Siva
a donné la connaissance & Ananta qui I'a transmise & Srikantha,
ete. Le Rauravagama (vidyapada, patala 3) donne une liste de
guru qui différe de la notre & partir d'Ambika, et qui comprend
d'aillenrs dix personnages. On médite sur ces guru en les imagi-
nant tous identiques entr'eux [46b].

Selon Aghoradiva, aprés avoir invoqué tous ces personnages, il
faut leur offrir I'arghya commun, puis le santal, les fleurs, l'encens
et la lumiére, et leur demander leur protection en ces termes: “ O
Ganeds, 0 Kamala, O Guru (litt. sandale du guru), permettez-moi
d'alorer, aves ce gue j'ai, le Maltre du Monde ! "' [46a].

Selon Appayadiksita, on leur fait trois requétes différentes:
“ 0 Ganeéa, fais en sorte que ma piija ne rencontre point d'obstacles
O Mére, accrois le matériel de cette pija! O Maltres, Siva et tous
ceux qui ont suivi, daignez me permettre d’adorer! Je vais rendre
son culte & Siva en suivant la voie que vous avez montrée " [46¢].
Ce méme auteur ajoute que l'on peut remplacer les sept guru par
les sandales de son propre guru : on se prosterne devant elles et on
leur fait la priére que cite Aghoradiva (et qui est dans ce cas plus
compréhensible). Il faut imeginer que les Malires répondent:
“ Adore Siva!" [464).
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Culte du Trone de Siva?
47. Alors, assise sur la Pierre-en-forme-de-Tortne, enroulée

! Le siége qui va é&tre décrit, et qu’il faut invoguer par ses
mantra avant d'y installer le Dieu, est souvent appelé yogasana ou
simhisana du nom de I'une de ses sections, ou bien divydsana. 1l
est en général congu comme formé de cing sections, certaines
superposées, o autres les entourant: sur la pierre de base, on
invoque successivement : 'amantasana, le simhasana, le yogisana,
le padmasana, le vimaldsana. L'ensemble a la forme d'un lotus,
dont les différentes parties sont en correspondance avec ces cing
siéges. Les textes indiquent soignensement l'extension verticale,
dans I'échelle des tattva, des différentes parties; mais ils sont loin
d'étre d'accord entr’ eux. Comme le nitre est trop concis pour
étre clair, nous donnons dans un tableau deux schémas de |'asana
de Siva d'aprés la Sivarcanacandrika et le Suprabedagama, qui ne
sonf pas en coniradiction avec le texte de Somasambhu, ¢t per-
mettent de comprendre le processus d'invocation (voir aussi le
Rauravigama, Vol. I, p. 37). Et nous reproduisons ci-contre la
description que donne Appayadiksita de |'ensemble du lotus d'abord,
puis des cing sections [47a et 47b].

- Le méme aunteur signale la possibilité de réduire & trois le
nombre des sections (yogdsana et vimalisana étunt supprimées), ce
qui semble &tre le cas dans notre texte ; mais cela ne modifie pas la
structure fondamentale du trdne.

L'essenticl semble &tre de comprendre que c'est le domaine
entier de la manifestation, visible oun invisible, qni sert de trdne i
Siva. Les nombres qui donnent I'extension symbolique de chaque
tattva et qui forment une suite de progressions géométriques de
raison 10 pour les 23 premiers, 100 pour les huit suivants, 1000
pour les 3 suivants, 10.000 enfin, (et nous aménent & 10 yojana
pour le sakiéitaltva) sont l4, semble-t-il, pour nous rappeler notre
extréme petitesse (tout l'univers que mnous comnaissons est contenu
dans le brahmanda . . .), et la transcendence der Siva. Pendant que
se construit le trone, 1'adoratenr monte vers Siva, comme pendant
qu'il récite le prasadamantra. La comparaison des deux tableaux
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comme le germe dans la graine, blanche comme |'Océan de lait,
cette Sakti qui a la forme d'un support!; il faut 'adorer:
“ Om Ham, devant la Punissance-gui-supporte, je m'incline®! "

est d'ailleurs intéressante: il y a un parallélisme étroit entre le
processus d’invocation du trone et la récitation intéricure des kala
du prasida {Planches V et VI).

! Les puissances & qui l'on rendra hommage successivement,
sont des formes de la puissance divine qui sont établies dans chague
domaine.

La premiére invoquée est Adhirséakti, qui occupe I'adharadila,
la pierre en forme de tortue (son autre nom est kirmasila) i la
base des mondes. Sa forme de germe enroulé est expliquée ainsi:
parce qu'elle est le support du germe des mondes impurs (ce germe
est Mayd), et la canse premiére (germe) des mondes purs, elle
eupporte donc toute la manifestation, d'otl la forme qu'on lui préte
[47 c]. Sa forme de méditation est donnée par plusieurs textes,
et bien qu'elle soit alors imaginée sous forme humaine, on retrouve
le rappel de son rdle de support * elle a sur le sommet de sa téte une
sorte de plantule '*; & part cela, quatre bras, etc. [47d]. Remarquons
qu'elle est appelée Kriyidakti dans ce paseage. Nirmalamani soulive
une question & son sujet: Adhiradakti n'est autre que Kvtild ou
Kundalini, dit un commentatenr de Somasambhu. Alors, puisqu'elle
est elleeméme sous la dépendance de Ia Sakti de Siva, pourquoi
l'invoquer la premiére ? Parce gu'elle est le support ce tout. [47e].
On peut comprendre que, puisque le monde ne peut exister en tant
que monde sans cette premiére manifestation de I'énergie, il est
normal que le rituel du tréne débute par un hommage i la sakfi
enroulée. Mais on peut aussi douter de I'identification de Kotild
avec Adhdradakti, gui ne semble pas admise- par tous les auteurs, Le
Suprabheda par ex. identifie Adbdrasakti & Techafakti, et le passage
cité plus haut & Kriyisakti. Il s'agirait alors de formes de la
Sakti de Siva, et non d'un aspect du Pindu (cf. Intr. pp xii et xvii).

! Chaque mantra, si la pija se fait sur un lifga, est * placé " &

un certain nivean du socle (pitha) ce premier manfra tout en bas
(ef. Planche V).



8SECTION 111 157

A & AMEmeA aw

[47 o] 81 WIGRT FEEANAETGAT FFAFIZATT T FARAT-

ZfgAE FFFE AT |
: (N., pp. 90-91)
[47 a] =9: gifa=rdai d@idafaatmzm |
dat fiAguwet Atz |
gt afs FamarEiol |
(A., pp. 87-83)

[47 ¢] FEamagafs: Brmsfafaa Ffeofa safier aawaar |im-

AFITZ [ ETETERT | 79 Fadaanafeam: gfafa: 7|
34T | AMRF: ST 9% G |
(N., p. 91)



158 SOMASAMBHUPADDHATI

48. Eelatant comme la lune ou comme le jasmin, et semblable
4 un bouton de lotus dressé sur sa tige, est ce Trone de Siva dont le
nom est anantasana’; il faut I'adorer, lui qui est porté par la
Tortue.
“ Om Ham, devant le sitge d'Ananta, je m'incline ! "
“ Om Ham, devant Ananta, je m'incline !

) La premibtre section du trone est ici décrite : un bouton de
lotus dressé, sur lequel régne Anania on Ananteéa, qu'évoque le
deuxidme des mantra donnés ici. Elle couvre vingi-neuf faitra
(cf. Planche V), de jala a kala, ou trente si on compte prihivi
qu'occupe le bulbe seul (kanda). Les épines (kantaka) sont-les
dispositions de la buddhi (buddhidharma ou -bhava) selon Aghora-
&iva, mais les mondes (bhuvana) selon Appayadiksita et dans ce cas
ce sont les filaments intérieurs de latige (sitra) qui représentent
les buddhidharma [47 a]. On dit aussi qu'il a beaucoup de peiales,
parce que Maya, dont il est faif, se développe dans beaucoup de
dfrections. Mais le plus souvent il en a huit seulement. Enfin il
est en bouton, ce quexplique Nirmalamani: du point de yue des
voies pures (§uddhadhvan), ce qui est de Maya est caractérisé par la
connaissance limitée, I’erreur [48 a], qu'évoque la fleur close.

La puissance qui y siége, Ananta, est dit-on, 'un des Vidye-
&vara (cf. Intr. p. x) puissances que nous allons retrouver, plus haut
dans le trone. Ananta est la caunse efficiente du déploiement des
mondes impurs, et l'agent de Siva en ces mondes [48 b], ot il se
répand (vyapaka) bien qu'il appartienne en fait aux mondes purs.
On peut alors comprendre que l'anantdasana désigne cette portion
de la manifestation ot ‘*sidge” Ananta. Et comme tout ce qui
existe est sous la domination réelle de Sivs, ce siége fait partie du
trone divin: &ivasydnantam dsanam.

Le Suprabheda étend l'anantasana jusqu'a prakrti seulement ;
le sens est alors plus difficile & dégager.

Mais un autre probléme se présente : il est difficile de ne pas
penser & I'Ananta des Purana, serpent infini & la base des mondes.
Nirmalamani repousse avec force ce rapprochement (lenaga Ananta
ne pourrait s'étendre au deli du nivean de prthivi, dit-il). Mais
beancoup de textes décrivent |'Ananta du trone soit comme un
serpent, soit comme un éire i corps humain et & téte de serpent,
goit comme un Otre & forme humaine entouré de serpents, ce qui
prouve an moins qu'en fait le rapprochement, et méme l'identifica-
tion, ont été opérés. Appayadiksita a rassemblé quelques des-
criptions:

(a) Ananta ala forme d’'un serpent avec une corolle de
mille capuchons de serpents. Il surgit de cette mer de lait qu'est
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49, Les pieds du Trone de Siva sont des lions! extraordi-
naires 9 sa tournant 'un l'autre le dos; [ils représentent] les iges .
Kyta, Treta, ete.

Adharaéakti [47b]. L'auteur explique que ce serpent n'est autre que
ce qui est décrit comme un lotus: le corps dressé du serpent sera la
tige, ¢t la corolle refermée des capuchons sera le bouton. Elle
s'ouvrira ensuite pour constituer le padmasana (lotus épanoui) [48e].

(b) ou bien on peut concevoir, différent du nala (tige), un
anantasana rond, situé sons le simhasana et formé de huit serpents
enroulés sur eux-mémes et superposés: Ananta, Visuki, Taksa,
Kirkotaka, Padms, Mahapadma, Sankha, Gulika.

(c) ou encore on peut voir, sur le simhasana, un étre &
forme humaine' Nigarija, avec cing capuchons et une guene, entouré
des huits serpents précédents, qui font l'afijali en le regardant. Sur
la tote de Nagarija est un lotus & huit pétales [48c].

1 La seconde section, le simhasana, est maintenant décrite.
Ce n'est ici qu'une partie du troéne divim, et 81 nous donnons le nom
de trbne A ce sibge (le sidge royal bien connu), il semble difficile de

‘ne pas appeler trone le sidge divin, quile comprend et le dépasse.

Lie simhasana ici aussi est associé au pouvoir royal. Les lions,
dit Aghoradiva, sont les quatre pouvoirs (pieds) d'Ananta (tat
samarthyarapan, vicitrakesariprakhyan ...). Et Nirmalamani
glose : il s'agit des fakti qui président aux quatre Mpauts' de la
buddhs qui portent ces noms. Par Dharma, il place ; par Jiidna, il
connalt; par Vairigya, il ne s'attache & rien, par Aisvarys, il est le
Seigneur de tout [49a]. Il faut imaginer que ce sigge entoure la
tige du lotus précédent. Il s’étend jusqu'au gunatativa selon
Appayadiksita. :

Le Suprabhedagama dit que chacun de ces pieds est accom-
pagné de millions d'autres lions ( Lotisimhasamayutal).

% Car Nirmalamani glose : ascaryakara.

3 Liorsque la section * yogasana ' est reconnue, c'est i celle-ci
qu'ils sont associés, en général. On trouve cependant dans Is. P.
une invocation des yuga, & qui 1'on préte une forme humaine, dans
la section * ssmhasana *'.



_ SECTION III 161
tifsrrafinem=aa eafEE: |
Fagaigegn GrasmEngEE || 2% |

[49 o] WRizFFaR-AGEAEE: | X a4 99 | J@f | 3 FFREE-
A | 8 Wl |

(Kalottaravriti, citée par N., p. 92)

21 -



162 BOMASAMBHUPADDHATI

50. Ce sont Dharma, Jina, Vairigys, et Aiévarya, respec-
tivement blanc, rouge, or et noir. 1l faut les adorer’:

Au Sud-Est: “ Om Ham, devant 1'Ordre, je m'ineline!”

Au Sud-Ouest : * Om Him, devant la Connaissance, je m'incline L
Au Nord-Ouest : * Om Hiam, devant le Renoncement, je m'ineline !
Au Nord-Est: * Om Ham, devant le Pouvoir, je m'incline®! "

1 Aprés l'invocation de ces quatre puissances, on trouve i peu
prés partout celle des quatre puissances contraires (Adharma ete.)
dans les directions principales & partir de 'Est. Appayadiksita les
décrit comme des hommes couchés le long des planches du simhd-
sana. Ils sont bicolores, chaque moitié do corps empruntant &a
couleur au lion le plus proche; deux tétes sont dans le coin S-E»
deux au N-E; ils regardent vers le bas [50a]. Aghoraéiva précise
que tandis que les lions sont les pieds d'Ananta, ces puissances en
sont le corps, ou plutdt les corps [50b].

? C'est ici que se place l'invocation du yogasana, lorsqu'elle
est enjointe. Comme le précédent, il a quatre pieds et quatre
planches, et il entoure le nala du lotus; il est an-dessus du stmha-
sana. Voici ce que dit Appayadiksita & son sujet :

“ Bes pieds sont des bhiita, respectivement blanc, rouge, jaune
et noir, 4 partir du Sud-Est; ils représentent Kria-, Treta-,
Dvapara- et Kaliyuga ; ses planches sont avyakia (prakrti), niyati,
kala, kala (c'est-a-dire quatre faftva situés an-dessus de ceux oil le
ssmhasana s'étendait) respectivement incolore, gris sombre, rovge
et noire, dans les directions principales & partir de 1'Est. La planche
centrale est Mahivisnn " [50¢).

La description continue par celle de deux couches, que nous
retrouvons dans tous les textes, et méme dans |'édition du Kasmir
de notre ouvrage. Si le yogasana n'est pas invoqué, ces deux
couches (¢chadana) se placent sur le simhdsana. Voici les manira de
I'éd. du KaSmir :

vers le bas: “Om Ham, devant la couche inférieure, Je

m'incline! "

vers le haut: “Om Ham, devant la couche supérieure, je

m'incline |
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51. On doit ensuite rendre hommage & ce méme lotus Ananta,
ses huit pétales blancs épanouis [maintenant] au-deseus des tétes
des lions !, puis montrer la padmamudra:

“ Om Him, devant le Lotus, je m'incline! ¥

52, Le péricarpe Y, couleur d'or fondu, et duns le ceeur duquel
sont les cinquante graines 3, il faut I'adorer ensuite avec ses soixante-
quatre étamines :

“ Om Him, devant le Péricarpe, je m’incline ! ™

et la description d’Appayadiksita: “la premiére est (comme un
matelas) rougie par rajas, et bourrée du coton tamas, elle est [aite
de Maya; elle est étendue au nivean de la derniére ceinture
(mekhala) du pitha, & la partie inférieure de cette ceinture ;. tandis
qu'a la partie supérieure, nous trouvons la deuxiéme couche (comme
une couverture) blanchie par sattva, faite de Suddhamaya ™ [50¢].
Selon Aghoradiva, il s’agirait, non de fuddhamaya, mais de la partie
la plus basse du éuddhavidyatativa. C'est donc ala limite entre
les mondes purs et les mondes impurs que se situent ces couches.
(C'est sussi le niveau o s'arréte le socle (pitha) du liiiga (cf.
planche V).

1 La troisiéme section (si nous ne comptons pas le yogasana)
est maintenant décrite. C'est le méme lotus que I'on doit voir
s'ouvrir. 1l grandit, dépasse le niveau auquel le bouton s'arrétait
(Maya, cf. planche V), et 8'épanouit dans le domaine de $uddha-
vidyad, au-dessus du simhasana. L'invocation du frbne est donec un
processus dynamique, ol les différents éléments non seulement
s'ordonnent et se superposent, mais encore évoluent d'un stage &
1'autre.

Selon les autres auteurs, il faut d'abord invoguer, en les
appelant par leurs noms, les différentes parties: le bulbe (rouge),
la tige (bleue), 1a plantule (corail), les pétales (blancs) et les étamines
(or, terminées par une perle blanche) [51a]. TLes pétales représen-
tent les Vidyeivara, on les place dans la dépression (antour dn
péricarpe), les étamines se *‘ placent” un peu plus haut, i la base
dn péricarpe surélevé. Selon Appayadiksita les étamines repreé-
sentent soit les huit Rudra soit les soixante-quatre arts (kala).

On doit donc imaginer ce lotus sur le pitha, le péricarpe for-
mant la partie inférieure du linga.

' Cette partie est surélevée. Selon Appayadiksita elle ferait
partie non du padmasana mais du vimalasana [47b].

® Flles représentent les cinquante letires (varna) de 'alphabet.
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53. [Aprés quoiil faut voir les huit éakti], couleur de soleil
levant, avec trois yeux, guatre bras, un haut chignon orné du
croissant de lune, d'une main tenant le chasse-mouches,

54. de deux autres faisant le geste-qui-ociroie (varadamudra) et
le geste-qui-rassure (abhayamudra), 1a quatrieme appuyée sur Siva.
Sur la pointe des étamines que portent les pétales ! de I'Est au
Nord-Est, dans 1'ordre,

! Aghoradiva introduit cette section ainsi: ‘‘ Les huit [formes
de la] S‘qﬁ-ﬁ de Siva, qui gouvernent les Vidyeévara, on les imagine
i la base du linga, et sur le péricarpe, la .S?ﬂﬁ‘h' de Siva, Manon-
mani” [53a]. L'association avec les Vidyeévara, auxquels sont assi-
milés les pétales dn lotus, explique la présence sur ces mémes pétales
des &akts, aspects de la Puissance Divine, qui les gouvernent. Sinous
nous fions anx directions dans lesquelles seront adorés les Vidyeé-
vara lors du culte spécial qu'ils recevront plus tard, lore d'une piija
plus élaborée que celle que décrit Somasambhu (deuxiéme dvaranda,
cf. Appendice VIII et note du $loka 85b), 1a correspondance serait
la suivante :

| :
Directions ’ Vidyesvara I Sakti

B Ananta .| Vama
S-E Saksma | Jyestha

5 Sivottama | Raudri
5-0 Ekanetra | Kal

o Ekarudra Kalavikarani
N-0 Trimﬁ rti Balavikarani

N Srikantha Balapramathani
N-E Sikhandin Sarvabhiitadamani

Comme on le voit, les noms des fakti n'ont pas de rapport
avec ceux des Vidyesvara anxquels on les dit associ¢es, Ces noms
sont les correspondants féminins des noms divins associés & Vima-
deva dans les mantra du Taittiriya Aranayaka dont le découpage
a servi & former les 38 kala de Sadasiva (cf. Rauravagama, I,
derniére note, p. 25-26; et notre note an iloka 57). Un commen-
tateur du Veda, Bhattabhiskara, explique la correspondance en
disant que Vimadeva, Jyestha, ete., s'appellent ainsi parce qu'ils sont
les seigneurs des cil-dakti Vamai ete. 1l est difficile de savoir quel
est celui des deux groupes qui a précédé I'antre, eta fourni les huit
noms, et aussi 'l y a un rapport entre Vima etc., du Veda et les
Vidyeévara de la tradition faira. Tout ce que l'on peut dire est
que cette derniére fradition reconnait Ia correspondance entre ces
dakti et les Vidyeévara.

Une autre correspondance intéressante est donnée par un
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55. il faut leur rendre hommage, et montrer le geste de
salutation (namemudra)’.

Manonmani, blanche comme lait, est sur le péricarpe.

commentaire de 1'ouvrage $aiva intitulé Siddhantasaravali de
Trilocana Sivicirya (copie T. 52 de I'Institut Francais d’Indologie
de Pondichéry) que cite Gopinath Rao (Elements of Hindu Teono-
graphy, vol. I, p.398). Les huit akti y sont présentées cominc
étant les formes qu'assnme la Sakts Supréme de Siva, lorsqu'elle
accomplit les cing fonctions de 9adidiva. FElle prendrait alors les
formes dela Terre, de I'Eau,du Feu, deI'Air,de I'Ether, de la
Liune, du Soleil et de 'atman; et Vami, Jyesthd, Randri, Kili,
Kalavikarani, Balavikarani, Balapramathani, et Sarvabhiitadamani,
seraient les noms qu'elle emprunterait alors respectivement. Les
noms sont expliqués par référence aux formes dans lesquelles
s'installe la Sakti, et qui ne sont autres que les huit formes que 'on
reconnalt & Siva lorsqu'il est désigné par le terme d'asfamirti. Le
commentaire établit aussi la correspondance entre les moms que
prend Siva dans ces conditions (cf. Intr. p. xii) et les noms des
fakti. Nous lui empruntons l'interprétation des noms des quatre
derniéres fakti (il existe d’sutres analyses de ces moms, par ex. celle
qu'en fait Bhattabhaskara); mais nous voudrions faire remarquer
qu'on ne saurait accepter sans discussion toutes les correspondances
proposées, méme par les commentateurs de la ligne faiva; elles ne
semblent pas toutes cohérentes et une étude spéciale serait & faire a
ce sujet. A plus forte raison les comparaisons avec les autres
traditions sont-elles dangereuses. Lorsque Gopinaih Rao- (Hindu
Tconography, Vol. I, p. 398) introduit la_citation de la Siddhanta-
siravali dans une section o il traite de la déesse Jyesthd des
Vaisnava, déesse dont les fonctions et les caractéres sont en tous
points différents de ceux de la Jyesthii, fort abstraite, de motre
liste, on peut se demander si ce rapprochement n'ajoute pas ala
confusion, au lien d'éclaircir un probléme.

Quoi qu'il en soit, les huit akti sont associées & 'exercice de
pouvoirs, et c'est pour cela gu'on les décrit rouges. Manonmani an
contraire, qui est la Sakti non spécialisée de Sadidiva, n'est liée &
ancune idée de pouvoir, et on la déerit blanche ou incolore [54a].
Elle a une position centrale et élevée qui la distingue aussi des
autres. Appayadiksita la décrit ainsi: ““ glaire comme un cristal,
tenant en mains le lacet (pada) et 'aiguillon (aikuia), et faisant des
deux antres mains le geste-gui-rassure ct le geste-qui-ockroie ',
description identique & celle qu'il donne d'Adhdrasskti; et il sou-
ligne par la, la correspondance entre la premiére et la derniére
$akts do trdne.

! Namomudrst: paumes jointes, élevées & la hauteur du coour,
du front, ou du sommet de la téte.
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* Om Him, devant Vama, la Trés-belle, je m'incline ! "

" Om Ham, devant Jyesthd, la Trés-bonne, je m'incline ! "

“ Om Him, devant Raundri, la Hurleuse, je m'incline! "

* Om Him, devant Kili, la Noire, je m'incline ! "

“ Om Him, devant Kalavikarani, Celle-qui-n'a-pas-de-membres,
je m'incline 1 ™

“Om Ham, devant Balavikarapi, Celle-qui-accroit-la-force, je
m'incline ! "

* Ouin Ham, devant Balapramathani, Celle-qui-réduit-la-force,
je m'incline! "

* Om, Him, devant Sarvabhiitadamani, Celle-gqui-dompte-tous-
les-gtres, je m'ineline 1™

* Om Ham, devant Manonmani, je m’incline!!"

! Aprés l'invocation des sakts sur le péricarpe, la plupart des
textes df’mrimnt les quatre mandala de Siirya, de Soma, d'Agni et
de la Sak#i, que 1'on peut imaginer comme des orbes intérieurs
I'un & I'autre :

le Siryamandala sur le cercle des pointes des pétales, jaune ;
le Somamandala sur le cercle des pointes des étamines, blanc;
I'Agnimandala sur le pourtour du péricarpe, rouge ;

le Saktimandala au centre du péricarpe, blanc eomme du lait.

On les invoque, et & la snite de chacun la divinité qui le
gouverne: Brahman, Visnu, Rudra, Maheévara, respectivement,
selon la conception la plus répandue [55a]. Ces quatre orbes, on les
trois premiers, forment le vimalasana cinquigme section du tréne.
Les anteurs décrivent avec précision leur éclat, lenr position, et la
forme de meditation de la divinité qui les régit. Les trois premiers
mandala sont associés aux trois groupes de tattva (atma-, vidya- et
$ivatattva) et aux trois dakti: Jniana, Kriyi, et Iechd, dans cet ordre
le plus souvent [55¢]. Mais la correspondance avec les $akti varie
selon les aunteurs. Nirmalamani signale une autre conception
possible : 4

le Stiryamandala est 1ié & Icchidakti et gouverné par lévara ou
Adhikdrasiva

le Somamandala est lié a Jhanasakti et gouverné par Sadd-
siva ou Bhogaéiva
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I’ Agnimandala est lié & Kriyisakti et gouverné par Siva ou
Layasiva [55 b].

Toujours & propos des trois premiers mandala, le méme anteur
fait remarquer que: ;

“ (O ne sont pas les orbes bien connus qui se meunvent dans le
ciel. Mais ce sont des modifications du Bindu appelées atma-,
vidya- et Sivatativa, ob se manifestent respectivement Jiidna-,
Kriyi- et Icchafakti. Car il serait impossible de trouver sur le
divyasana les orbes communs qui appartiennent & 1I"‘ceufl de
Brahman". Leurs régents non plus ne sont pas les divinités
connues, mais des formes spéciales de ces dakti, qui les diri-
gent " [65 ).

On peut remarquer que cette conception ne contredit pas
celle qui associe déja deux des huit Sakii périphériques du trone
avec Candra et Sirya, car ceux-ci sont alors la lune et le soleil
connus de nofre monde.
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56 Evoquant alors ce Trone du Dieu des Dieux, qui s'étend
sur 'échelle des tatfva, depuis ksiti (Terre) jusqu'a suddhavidya’
(Connaissance pure) il faut rendre hommage :

“ Om Him, devant le Trone de Siva, je m'incline!™

1 Cette indication semble claire, et s’accorde avec la plupart des
descriptions du trone. Ex.: Karapagama [56 a]. Mais une diffi-
¢nlté surgit du fait que chaque fois qu'il est question d’invoguer par
ses mantra un divyasana complet, on trouve 'ingication ebrégée
snivante: “de Saktia Sakti" (Sakiyadilaktiparyantam asanam).
Somaéambhu lui-méme utilise cette formule plusienrs fois dans les
autres sections de son ouvrage. Il semble gu’on pourrait Ia
comprendre (sans référence aux fativa) ainsi: la comsirdetion do
trone commence par I'évocation d'Adhirasakti et se termine par
celle des neuf sakti, ou du faktimandala eelon le cas. Dans le pre-
mier cas il s'arréte an $uddhavidyatattva inclus, et les trois tativa
snivanis seront occupés par le vidyadeha (cf. éloka 60); dans le
second cas, il s'étend jusqu'au faktitativa inclus, mais le vimaldsana
enfermera anssi le vidyadeha. Et il n'y aurait aucune contradiction
entre les deux formules.

Mais Nirmalamani refuse la possibilité pour le divyasana de ne
g'étendre que jusqu'su duddhavidyatativa. 1l se base sur des textes
d'Jdgama qui disent que le sitge (pitha) du Seigneur est fait de tous
les adhvan sans exception (ce qui implique trente-six taflra et non
frente-deux). Par ex. Kiranagama: kalpaniyam tatal pitham ade-
sadhvavinirmitam ; de méme le Suprabhedagama [56 bl. Et il
s’appuie aussi sur la phrase par laquelle Aghorasiva termine le rituel
dn tréne: * Imaginant cet asana qui s'étend de ksiti & Kutila . .."
(le daktimandala, comme Adhiaradakti, est identifié & Kutila par cet
auteur). Et dés lors il interpréte les formules comme la nbtre (de

" ksiti & suddhamaya) en comprensant fuddhavidya comme un terme
4 plusieurs sens, qui désignerait le faliva de ce nom pour le
bubhuksu mais éuddhamaya pour le mumulsu; ce qui est possible
dit-il, puisque vidya dans les Agama est synonyme de Maya (ausei
bien d'ailleurs que d'avidya etc.,) donc duddhavidya peut se com-
prendre éuddhamaya, i.e. Kutild [56 c]. L'argument n’est pas trés
conyaincant, mais il semble avoir le support d'une tradition.
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1! faut signaler que trois floka du Karandgama, qu'on retrouve
sous une forme presque identique dans J'anires textes, donnent la
forme de chaque dsana et son uUsage comme si les cinq étaient des
sitges indépendants; mais ceci suit un passage oh ils ont été adorés
'un aprés 'antre avant l'invocation de Sadagiva, et il est difficile de
cavoir si I'on doit comprendre ces indications comme offrant une
alternative au trone complexe déerit précédemment, ou comme
précisant quelle portion de ce tyone complexe il fandra isoler par
la pensée lors des actes rituels i venir. Le texte dit :

“ Le simhasana est carré, I'anantasana triangulaire, le padmit-
sana rond, le vimalasana est hexagonal, le yogdsana octogonal ;
o'est ainsi qu'il faut les construire par la pensée. L'avahana se fait
sur le yogasana; on prendra le simhasana pour le bain ; pour
'arcana, le padmiasana ; pour le repas, le vimalasana ; et pour les
hymnes, les chants, la danse, l'anantasanc est indigué” [664d].
Enfin, on trouve, toujours dans le Karanagama, les précisions
suivantes concernant le nombre des asana a offrir selon la nature
du liiga: * On donnera un senl asama anx linge spontanés
{sudyambhum}, & ceux que les dieux ont installés (daivika) et & ceux
faits d'un galet naturel (banalifga); on donnera trois dsana aux
linga érigés par les Bsi (arsaka) ou par les gana (ganapatya);
epfin on en donnera cing aux linga faits de main d’homme

(manusa) * [36e]. Tl est difficile d'interpréter 1'injonction.
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Méditation sur le Corps de Connaissance (vidyadeha)
57. Alors, Ia, sur ce Trone ', [il faut installer] le Dien®, trans-
parent comme un pur cristal. Il a dix bras, trois yeux sur chacun

de ses cing visages.
58. Sa splendide chevelure est ramassée en couronne, et le

croissant de lune brille au sommet.
1l tient la lance, I'épée, le trident, la massue, et fait le geste-qui-
octroie (varadamudrit),

1 Simhasana ici désigne le trine complet, car il est pen vrai-
semblable que seule la section de ce nom soit évoquée @ ce stade.
Somasambhu d'ailleurs n’a pas utilisé le terme de simhasana pour
la deuxiéme section du trone et il se peut qu'il veuille délibérément
le réserver pour le trone complet, (ce qui justifie encore notre
tradnction 4’ ** asana "’ par " trone ).

$ 8pit la description de la marf:, forme cristallisée du Dien
supréme qui est sans forme, et ne saurait dés lors étre 1'objet d'un
culte extérieur. La plupart des commentateurs, & la suite
d'Aghoradiva, subdivisent cette phase en deux: il y aurait d'abord
invocation de la mirti subtile, d'eszence Inmineuse, sans forme
propre (semblable & un trait de lumiére) par le mirtimantra [567a] 3
puis invocation de la miiris 4 forme définie, avec tétes, bras,
etc., d'abord par les cing brahmamanira (qui eréent chacun la
partie du corps qu'évoque le mantra) puis par les trénte-huit
kalamantra (qui précisent la distribution des différents organes)
[57b]; le tout couronné par le mantra: vidyadehaya namal, qui
rend hommage au corps ainsi constitué que I'on décrit d'sbord
[57c]. La liste des trente-huit kali, avee leur nom, la partie (kala)
du corps qu'elles appellent & l'existence, et le fragment (kala) du
mantra avec lequel elles sont récitées, est donnée dens le Rauravi-
gama, I (p. 28 planche). On peut remarquer que les noms des kala
de Tat-Purusa, sont ceux de quatre des kala du Bindu, dont il a été
question lors de la bhitatuddhi. Les gurukkal consultés n’ont
jamais pu nous donner une justification de ce fait. 11 serait étrange
que cette répétition fat le fait d'un caprice ou du hasard.

On pent aussi remarquer que bien que quatre kala soient tradi-
tionnellement attriboées & Tat-F'urusa, on en ajoute souvent une
autre & la liste (avyakta d'aprés Aghorasivs, tantyatita ailleurs)
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soit par souci de compléter la liste des cing kala du Bindu soit pour
évoquer le visage invisible (celui qui correspond & la téte supérieure)
de Sadidiva. Les visages, bien qu'ils soient créés par le mantra
Tat-Purnsa, & quatre kala, sont associés aux cing brahmamanira,
d'oht quelque flottement dans la conception de Sadadiva, qui est dit
posséder cing tétes, mais tantot cing, tantdt quatre visages.

Les cing visages qu'on lui reconnalt en général sont:

I4ina en haut, blane ou incolore

Tat-Parnsa & I'Est, jaune (comme Indra)

Aghora au Sud, noir (comme Yama)

Vamadeva  au Nord, rouge (comme Kubera)
Sadyojita 4 1'Ouest, blanc (comme Varuns) [57d].

Aghoradiva dit de la premiére mirts [57a] qu'elle est faite de dira-
tativa et s'étend dans le supréme Bindu et Nirmalamani glose
fivatativa par: ensemble des trois derniers tattva pour les
mumuksu, et ifvaratattva pour les bubhuksu. Ensuite Aghorasiva
dit du vidyadeha qu'il s'étend au-deldh du #ivatattva [5Tc], et
Nirmalamani explique qu'il est au-deld du supréme Bindu done
fait de Jnina- et Kriyadakii. 11 semble donc que le vidyadeha
soit la puissance qui occupe ce premier ‘‘ support '’ appelé simple-
ment mirti par la plupart des commentateurs. Les différents
aspects de cette puissance (des mantra ct kala qui la placent dans la
marti) s'orgamisent en un ensemble fonctionnel que l'onm décrit
comme un corps d’homme, dans le but de servir de support & la
méditation du disciple (sadhakasya tu laksyartham tasya ripan
udahetam). C'est un corps fait de sakti ($aktadeha), ou fait de
mantra, ce quirevient an méme (vidyadeha). Les cing mantra
fondamentaux le lient aux cing fonctions de Saddsiva, et ce
““corps” de SadiSiva n'est congu que pour remplir ces fonctions
[57¢]. Il est dit sakala & cause des cing, ou trente-huit, parties
(de #akti) qui le constituent. Mais il ne s'agit pas, dit le Kirana-
gama des kala du domaine de Maya; il est pur (nirmala); ses
parties (kala) sont faites de manira, et ces mantra sont faits de
Siva (ils sont done du domaine de Pati, non de paia) [571].

Le plus souvent pourtant il est dit niskala-sakala, et on
réserve le qualificatif de sakala pour Mahcévara,

('est ce vidyadeha que Somasambhu appelle simplement miirti.
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59. de ses mains droites; et &4 gauche il tient le pelit
tamhbourin, le citron, le serpent, le rosaire de grains, et le lotns
bleu 1.

60. Il posséde les trente-denx signes [favorables]? et se tient
ferme en padmasana.

Cette forme de Siva, dont le nom est Sadigiva®, il faut la
placer [sur le Tréne, en pensant qu’| elle s’étend jusqu'au faktitattiva
inclus 4,

! La liste des ayudha varic selon les textes (cf. Planche VII),
et de méme 'interprétation eymbolique de chacun. Les commen-
tatenrs soulignent le fait qu'il ne s'agit pas 14 d'armes capables
de blesser ou de tuer, mais d'instruments de libération par lesquels
sont détruits les multiples liens qui enserrent I'atman.

Y Trente-deux signes: ils sont traditionnellement distribués
en longs (cing), courts (quatre), fins (cing), hauts (six), rouges (eept),
profonds (trois), et larges (deux). Voici leur liste -

long : bras, écart entre les yeux, michoires, nez, écark
entre les seins;

courts  : cou, pénis, derriére, jambe (de la cheville au genou) ;

fins : phalanges (on leurs articulations), cheveux, dents,
ongles, pean ;

haots : aisselle, ventre, poitrine, nez, épaules, front ;

rouges : mains, pieds, lévres, langue, yeux, palais, oreilles ;

profonds : voix, nature (satfva), nombril ;

larges  : téte, front [60 a].

® Le mot ** Sadisiva " est expliqué par Nirmalamani: nityasiva;
masse de Bien indivise, du fait que c'est par sa fakti, toujours
auspicieuse, qu'il acquiert sa forme varide (i.e. sakala) [60 b].

* Puisque Somafambhu a dit de I'asana qu'il #'étendait jusqu’an
S$uddhavidyatativa, il est normal de lire ici: * jusqu’aun fakéitativa
inclus, ce qui de plus est en accord avec beaucoup de textes. Sion
suit Nirmalamani (cf. note 2 du éloka 57), il faudrait lire que cette
mirli apparalt “ au-deld du dakiitativa”. On peut encore lire
qu'elle apparalt “& coté de la Sakti ”, c'est-a-dire de Manonmani,
ce qui est en cffet le cas: il faut voir Sadasiva & coté de Manonmani.
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61a (1). Et, en disant:
“Om Him Ham Him, devant la Forme de Siva, je m'in-
cline*!" il faut rendre hommage.

Invocation de Siva .

61a (2) b-62a, Méditant alors sur le Supréme Siva, Seigneur
de tout ce qui est, Tout-pénétrant, Puissant, Omniscient, Auteur de
toute action, Masse d'Intelligence et de Félicité®, Omniprésent,
Indivis®, de Soi-méme et pour Soi-méme Lumineux ¢,

1 C'est ici le mirtimanira.

Il fant ** effacer ™ la forme propre du linga et lui substitoer
celle de Sadasiva [57c]. Notons que selon Aghorasiva, on “ place
maintenant le mantra NETRA, sur les yeux de chaque visage
[67¢]. Les trois yeux symbolisent les trois fakti (Drk-, Kriya-,
Iechiasakti) et sont dits & cause de cela &tre les germes de 'omnis-
cience. Ils sont aussi associés aux mandala de Strya (wil droit), de
Soma (il gauche) et d'Agni (wil cenkral) respectivement, et par
eux aux trois groupes de tativa [61a); (cf. ci-dessus, floka 55, note).

* Nirmalamani glose : dnanda est ici synonyme de paripiirti
ou plénitude, et non de joie. On devrait alors traduire bodhananda-
mayam par ' masse de conscience”,

8 Niskala s'oppose & sakala qui caractérise le vidyadeha (cf.
ci-dessus &loka 57, note 2).

* Svaprakada s'oppose & paraprakasa, lumineux pour les
autres, qui est dit de la mirti.
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62b. [on doit] amener le mantra’, en traversant [successive-
ment] les domaines des KiraneSvars, Brahman et les antres, au
séjour de Siva.

63. Puis, ce Supréme Siva qui, sous forme du Hindu * étincelle
[maintenant] comme la June au milien du [ront, avec scs 8iX
membres ?,

! Le milamantra (sous la forme appelée prasada, (cf. Intr.
pp. xxxii-xxxiii), et plus epécialement son bija HAUM. On congoit
cette syllabe comme composée de parties de plus en plus subtiles,
dont la liste est fixée : chague partie a son nom, sa farme, sa durée,
sa conleur, et on précise le domaine des réalités ol elle s'étend, et la
région du corps oh elle habite. BSelon les cas on cnvisageras douze
ou seize kala, mais le processus restera le méme: retenant son
souffle, on récite lentement HAUM en faisant monter par la pensée
la lettre H (Siva) & travers susumna, du maladkara an brahma-
randhra, en traversant |'une aprés l'autre les régions du corps
régies par les divinités appelées Karanedvara: Brahman ete. (cf.
1II, 13, note 7, p. 110 et Planche VI), ot elle s'unit aux kala corres-
pondantes du mantra : HA se “ charge " de A, puis de U, efe. On
dépasse le brahmarandhra, tout en continuant & rencontrer des kala
dans cette partie invisible appelée ékha, et on atteint le dradasanta
aprés lequel le mantra (vacaka) et Siva (vacya) deviennent Un par
le pancaksara ($ivaya namah) [62a]. C'est la dissolution (laya) du
mantra en Paramagiva. C'est le sommet du prasada: le temple,
qud est & Ia fois le temple du corps, le domaine entier de la mani-
festation, et le mantra qui le construit en le gravissant.

? Lie mantra confondn avec Siva est ramené au milien du front,
ol il prend la forme du point (bindu) qui est celle de la kala
associée & ce centre (cf. Planche VI). On doit alors imaginer que
le soleil en lequel il avait été transformé en atteignantla kela
Unmani descend an milieu du front : il y brille comme dix millions
de lunes, tandis que les “ balles " de nectar qui s'en échappent
blanchissent |'espace tout sutour [63a].

En méme temps qu'un changement d'aspect du mantra, on
peut interpréter ceei comme la descente de Siva dans la mani-
festation.

% Sadangena: comme il ne s'agit pas ici de réciter’ les six
angamantra, la formule peut indiquer que Siva assume une forme.
8'il est dans le bindusthana on pourrsit penser qu'il y apparait
comme Maheévara, qui gouverne ce centre. Mais c'est le Supréme
Siva que I'on doit faire entrer dans le vidyddelia et non Mahedvarn.
D'autre part il est dit plus hait qu’il & pris Ia forme méme du bindu,
¢t il n'acquerra de ' membres” qu'aprés son “entrée” dans le
vidyddeha. La formule est olscure.
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64 2. on doit, I'imaginant descendu dans la coupe fleurie de
ses mains !, I'unir & la Forme, objet du culte .

64b-65a. Ayant avec HRD invoqué Sankara par le geste-qui-
appelle (@avahanamudra),

il faut I’installer avec le geste-qui-fixe (sthapanamudra),

le rendre proche avec le geste-qui-fait-proche (sannidhana-

mudri),
et le retenir avee le geste-qui-est-dur ® (nisthuramudra).

! Le sloka 64 déerit la derniére étape de l'invocation: on
imagine que ce Siva (c. &. d. le mantra) transformé en bindu, quitte
le front grice & un mouvement d'expiration qui le fait sortir par la
narine droite, et tombe dans les mains de I'adoratenr ouvertes en
afijali contre son coceur eb emplies de fleurs. L'adorateur dépose
alors ces fleurs, et avec elles Siva, sur la mirti [63 a], plus exacte-
ment sur la téte de Saddsiva, avec le mantra HRD. Siva pénétre
alors par le brakmarandhra (de Sadisiva) et arrive jusqu'a son
cear, ol il s'arréte [62a].

* Nirmalamani explique ainsi le terme laksyamirtau : pijala-
Esyartham samudstarapavidyadehe. Le mantra est: “Om Ham
Haum E!ivﬁ.j'a. Namah " (milamantra).

3 Les quatre opérations décrites ici forment une séquence qui
suit toujours la construction du trome, et la création de la mdrfi.
Les quatre rites sont, dans I'ordre : avahana, sthapana, samnidlana,
samnirodhana, que nous traduisons par Invocation, Installation,
Présence, Détention. 1ls sont expliqués plus loin. Mais signalons
que |'Invocation se termine avec le vers 64 a; la mudra correspon-
dante (tvahanamudra) est formée par les mains qui versent les
fleurs sur le linga, et le mantra HRD prononcé i ce moment la.

D'antres textes indiquent que cea quatre opérations se font avec
les brakmamantra. D'aprés le Suprabhedigama par ex., 'Invoca-
tion se fait avec SADYOJATA, I’Installation avec GUHYA
(VAMADEVA), la Présence avec BAHURUPIN (AGHORA) et
la Détention avec TAT-PURUSA; avec ISANA enfin on imagine
le Dien pourvu de tous ses membres [65 a]. On trouve un passage
semblable dans le Karapagama et le Rauravagama, avec cefte
différence que par ISANA on donne l'arghya de bienvenue. Le
Hiranttgama azsocie les mémes actes aux irois premiers manira,
mais avec VAKTRA (TAT-PURUSA) on donne 'arghya et avec
ISANA on rend hommage.

Les commentateurs de 1'école d’Aghoraéiva n'indiquent pas de
mantra pour effectuer les trois dernmiers samskdra de ce groupe
de quatre.
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65b-66a. En formant avec le poing ! la [mudra] kalakanthi, et
[disant ASTRA] suivi de PHAT, on écarte les obstacles.

1l faut ensuite encercler avec HRD, aprés avoir montré le
geste-du-liga (liigamudra) et le geste de salutation (namomudrd).
Signification des rites pricédents

66b. Obtenir que [Siva] se tourne vers vous avec complaisance,
c'est |'Invocation?,

! Mais 1’éd. du Kadmir & risfina au lien de musting ; risii est un
synonyme d'ASTRA, ce qui donne une meilleure legon: ** avec
ASTRA suivi de PHAT, et par la mudra kalakanpthi, on écarte les
obstacles '—puisque de toutes fagons I'indication phadantena
suppose ASTRA avant PHA'T.

® [Les commentateurs se donnent beaucoup de mal pour expli-
quer ces rites sans contredire les qualités de Dieu, Avalana
d’abord : il ne faut pas, nouns dit-on, interpréter ce rite comme
I'invoeation d'un Dieun qui d'abord serait absent et que I'on devrait
amener & se fixer dans le lifiga pour pouvoir lui rendre un culte—
ce que la description de I'invocation ($loka 61 & 64a) pourrait faire
croire. Car Siva est omniprésent, et pas plus qu'il n'est amené
dans le liiga par !'Invocation, il n'en est retiré par le rite symé-
trique du Congé (visarjana). Somadambhu offre ici une explication,
que nous retrouvons ailleurs sous des formes semblables. Par ex.:
“ On appelle avahana I'acte par lequel le Dieu des Dieux, Sadasiva,
qui est calme et péndire tout, est appelé i se tourner vers soi; et i
la fin de la pija, par visarjana, on le laisse se défourner " |66a.
Le phénoméne est subjectif, c’est une modification de D'esprit de
'adorateur. Maisil & aussi un aspect objectif, de par |'effet du
mantra et de la mudra. Nirmalamani nous dit que puisqu’il n'y
a pas de différence entre le mantra (vacaka) et Siva (vacya), le fait
Eua le mantra soit ** placé" spécialement a pour conséquence gue
Siva anssiacquiert une * présence spécinle "—et ce n'est pas en
contradiction aveec son omniprésence [66b]. Appayadiksita, de
méme : comme |'Ame, qui elle anssi est omniprésente, est limitée
par le corps, Siva est en quelque sorte circonecrit par cet upadhi
que constifue le corps mantrique qu'on luia donné; et on peut
donc considérer, sans qu’il y ait contradiction, qu'il entre en un
endroit particalier [66c]. On peunt encore penser, dit cet auteur,
que, de méme que le feu qui est omniprésent dans le bois se mani-
feste la oh on le désire par I'effet de la friction, de méme Siva (qui
est omniprésent) se manifeste dans le Ifnga par 'effet de I'imagina-
tion contemplative [66¢].

Mais ceci nous raméne & la conception subjeetive du phéno-
méne qu’Appayadiksita considére encore sous un antre angle en nous
rappelant que le rite est un moyen de concentration, qui débarrasse
'esprit de ce qui fait obstacle au contact direct avec Dien.
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67a. Le faire, avec amour,. se firer en celte position, c'est
‘I'Installation? disent les sages.
G7b-68a. “Je suis & Toi, O Maitre du monde’; ce qui

manifeste 1'acceptation [de ce don de soi], on l'appelle Présence, et

ce n'est pas en contradiction avec son omniprésence *.

68b-69a. Ce que I'on nomme Détention du Dieu qui pourtant
pénétre toute chose, c’est la non-interruption de sa Présence,
jusqu's la fin du rituel %

69b-70a. Et I'Encerclement consacre l'invisibilité de Siva,
principe d'Ananta, masse de Conscience, pour ceux quisont sans
dévotion 4,

1 Nous avoms corrigé le texte de Dévakdftai, évidemment
erroné, qui a ici samnidhyam au lieu de sthapanam, legon de I'éd.
du Kadmir. D'aprés un texte cité par Nirmalamani, " sthapana est
I'immobilisation de 'esprit sur le sentiment que Bhagavin, qui est
un Océan infini de grice, reste la par faveur [pour nous].” [67 a].
Et comme précédemment, on peut concevoir que le mantra effectue
la fixation d'une force favorable i l'adorateur.

? Selon le méme texte, samnidhi est un état mental, caractérisé
par le fait qu'il y a un dispensateur de grice et un récipient de
grice, ol l'on sent que Dien est prit a4 vous accorder sa faveur
[67a]. Cette faveur est une réponse au don de =oi que l'on a fait.

? Tonjours d'aprés la méme source, nirodla serait la pridre:
“ Que Bhagavin me reste favorable, toujours! " [67 a]. Mais ce
“tonjours " est nne extension que le rituel tel qu'il est décrit ne
justifie pas. Signalons qu'on trouve dans le manuel d'Aghorasiva
aprés mirodhana, et dans la Sivdrcandcandrika, aprés samnidhana,
la double salutation que voici: * Bienvenue a4 Toi O Mahideva!™
dit l'adorateur, qui doit imaginer la réponse: ' Bienvenue & toi,
enfant!” et donner l'arghya de bienvenue (svagalarghya) avec
cette priére: “ O Seigneur, O Maitre du Monde, reste ici, dans ce
linga par amour pour moi, tant que durera le enlte.” [67 b], ce qui
consiitue en [ait, samnirodhana.

‘11 faut ajouter, avant de quitter cette section, que plusieurs
textes disent clairement que pour les liiga spéciaux (fisfa-linga),
. &, d.: svayambhi-, bana-, ganava- et drsakalinga, il n'y a ni
avahana ni udvasana (on wsarjana) [69 a]. D'autres textes éta-
blissent une distinction entre 'aGevahana dans les lifiga mobiles du
culte individuel, et l'avahana dans les linga fixes des temples o,
lors de l'installation (prafisfha), on a amené Siva qui y demeure
done en permanence. Ces indications semblent prouver que les
rites d’dvalana ete. n'ont pas toujours été compris comme ils
le somt ici.
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Ce qu'il faut faire aprés les quatre rites précédents

70b-Tla. Il faut maintenant accomplir le rite de sakalie
karana avec les six mantra,! puis I'union des parties avec le Tout,
aprés quoi on opére la transformation en nectar.

Signification des membres 1 Coeur et

71b-72a. Le Soleil est rendu invincible et puissant par ses
rayons terribles. C'est pour la méme raison qu'il faut se repre-
senter Paramcévara avec ses membres,

72L-78a. Le Coeur (HRDAYA) est la Sakti supréme?, la
Téte (SIRAS) est son octuple souveraineté !,

La Touffe (SIKHA), la-haut, dit sa non-dépendance et sa
maltrise *,

! Sakalikarana : concerne ici Siva. On place les mantra HRLD
etc. sur les endroits correspondants : coeur ete. [T0al. Sile mantra
NETRA a été placé auparavant (ef. ILL, 57, note 2), on ne dépose
maintenant que les cing autres angamantra. ILe samskara qui suit
est appelé ekatva et il est toujours accocié & amrtikarana ; on ne le
compte pas séparément. Signalons qu'Aghoragiva indique ici, aprés
ekatva et avant amrtikarana : raksana avec ASTRA et arakunthana
avec KAVACA, que nous avons trouvés aux lignes 65b et (6a, avant
sakalikarana.

¥ Nous avons déplacé le tikre, pour des raisons évidentes.
® Cit-Bakti (ou cicchakti) of, Intr." p. xii. Selon Aghoragiva, le

Coeur est sadbhavatmaka, que Nirmalamani glose : astilvatmaka :
I’Etre.

¢ Addbvaryamagtadha : il s'agit de la liste bien connue des huit
pouvoirs: anima, laghima, prapti, prakamya, mahima, ifitea,
vasitva, kamavasayita. Nirmalamani explique que le fait qu’il
remplisse les cing fonctions de création etc. montre que le Seigneur
a tous les pouvoirs. Et on utilise pour exprimer cela la formule
courante *' aidvaryamastadha " biem que, de toute évidence, les
pouvoirs tels quo'anima, laghima ete. ne puissent étre atiribués &
Dien qui est sans corps [72 a).

* L'éd. de Dévakéttaia sivatvam ; nous avons adopté la lecon
vaditvam de I'éd. du Kismir, bien que vaditva soit déja dans la liste
précédente, car nous retrouvons ce terme chez trois ou quatre
commentateurs différents, au méme endroit. Nirmalamani glose
vaditva par svatantrya, et précise qu'il ne s’agit pas d'une indépen-
dance acqnise, obtenue par élimination des impuretés, mais d’un
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731-T4a. Son éclat, que les armes ennemies ne peuvent
pénéirer, on le nomme Cuirasse (KAVACA).

Et sa brilure, impossible & supporter, c'est ASTRA qui écarte
les obstacles 1.

Padya et rites associés

74b-T5a. On doit offrir les [quatre services] dont le premier
., est padya avec le mantra HRD an début, et NAMAII, SVADHA,
SVAHA et VAUSAT [ la fin], respe:tivement®:

état naturel, sans commencement; et c'est ce pouvoir que sym-
bolise la &ikha.

La éikha est la touffe de cheveux sur l'occiput, que I'on doit
garder longue sil'on ne veut pas dtre considéré comme mlecoha ;
c'est en ce point que le manira SIKHA est déposé: dikham #ikha-
pade (Saivagamasara, p. 52) d'oit le nom de ce man#ra. On appelle
anssi §ikha la partie invisible du corps subtil située entre le brakma-
randlira (sommet du crine) et le dvadasanta (cf. ci-dessus, 111, 9-10,
note 6, p. 106) et qui forme comme un prolongenient de la téte. On
verra plus loin (floka 87) que la #ikha est rouge, ce qui rappelle l'idée
de flamme que ce terme connote aussi. De toutes facons la $ikla
symbolise la supériorité, |'excellence.

! On peut remarquer qu'il n'est pas question de NETRA, dont
la  signification symbolique a d'ailleurs éte donnée plus haut
(élokn 61, note 1).

* Aghorasiva a ici des formules aussi vagues; il n'indique
clairement le manira utilisé que pour I'offrande de fleurs, qui doit
se faire, dit-il, avec le malamantra [75a). Nirmalamani explique
que le milamantra, précédé du HRD bija (HAM) est & réciter pour
chaque offrande, et il cite & I'appui le demi-floka T5a de Soma-
sambhu, que l'on pourrait pourtant lire sutrement: * hrdayiya
namah ", *‘ hrdayiya svadhd ', ete. seraient les mantra. L'usage
actuel suit Nirmalamani. Appayadiksita aussi indigue le milamantra
(prasada) pour chaque offrande, mais on le réciterait jusqu’uu milien
dee sourcils pour padya, jusqu'au brakmarandhra pour acamana, et
jusqu'an dvadadanta pour arghya ; avec chaque offrande, I'adorateur
atteint le niveau correspondant : isvaratativa, sadadivatativa, $iva-
tattva, respectivement |[76b]. L'offrande de fleurs qui vient ensuite
effectue I'union avec Siva (fivasayuiya).
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75b-T6a. padya sur les pieds de lotus du Dieu?, dcamana
dans ses bouches®, arghya sur ses iétes, de méme que les fleurs, les
brins d’herbe dirva et les grains de riz %

76b-T7a. Ayant ainsi accompli les dix actes sacramentels’, il
faut maintenant honorer Parameévara, selon la régle, par un

quintuple service de fleurs’, etc.

Abhiseka (ablutions)
77b. 1l faut oindre, frictionner, et rincer, avec de 1’huile de
moutarde noire, de Ia farine d'orge, ete.” [respectivement].

! Suc le pied droit d'abord.

i En commengant par celle d'l8ina; de méme pour les tétes—
selon Aghorasiva.

3 Ioffrande de fleurs, d’herbe diirva et de grains de riz (aksata)
est désignée par le terme puspadana. .

Selon Appayadiksita, on offre les mémes choses ensuite &
Ambiki, ou Siva (ou Manonmani), I'épouse du Dieu.

4 Lies dix m:gtskam—mmmﬂnts, ou rites efficaces—sont, selon
un texte cité par Nirmalamani: avahana, sthapana, samnidhana,
nirodhana, akunthana, saudhamudra (amrtikarana), padya, dcamang,
arghya, puspadana [76a]. Les quatre derniers ne semblent pas tout
a fait correspondre & la définition du mot; ils sont aussi compies
parmi les upacdra (services).

5 I'éditeur de Somasambhu explique ce nombre cing en
classant les services & venir selon les sens auxquels ils s'adressent :

les onguents et les fleurs sont en rapport avec 'élément Terre
—{one avee l'odorat ;

I'ean ¢t les vitements sont en rapport avee I'élément Fan—
done avee le gofit;

les bijoux, les lumidres et les ornements, sont en rappori avec
I’élément Feu—done avec la vne.
le chasse-mouche et I'encens sont en rapport avec I"¢lément Air—
done avec le toucher;

les chants et la musique sont en rapport avec I'élément Ether
—done avec le son. [7Tal.

¢ L,e mot a&di remplace peut-etre Ia troisitme substance
nécessaire, l'ean: on gint & I'hnile de moutarde, on [rictionne & la
farine d'orge, on rince & l'ean parfumée de curcuma. On peut

, aussi comprendre que chaque substance indiguée est simplement une
tate de liste. Lies troi= opérations mentionnées: abliyafijona
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78-79. Puis, aprés [I'offrande de] quelques] gouties de l'eau de
I'arghya et de fleurs, on verse sur Siva l'eau des vases .

On doit faire & Siva, avec le milamanira, des ablutions de lait,
de lait caillé, de beurre clarifié, de miel et de mélasse *, sur lesquels
ont été récités les [brahmalmaentra & partir d'ISANA; dans ced
ordre si I'on désire des biens terrestres, dans 1'ordre inverse si I'on
cherche la libération. Entre deux ingrédients, toujours, il faut
[laver a] 'ean, et [offrir] 'encens *.

(onction & huile), viraksana ou wdvarlana (absorpiion de |'huile
par friction avec des poudres détersives) et nirmarjana (élimination
de ces poudres par ringsge) sont les trois premiéres phases de
I'abhiseka régulier —comme du bain traditionnel des Indiens,
d’ailleurs.

! Les kalasa, préparés auparavant (cf. III, 5-6, note). En
général I'ablution avec I'ean consacrée de ces vases se fait en dernier
lien, aprés les autres ablutions (voir plus loin).

% Ces cing substances sont les constituants d'un mélange bien
connu appelé paficamria (et qui peut &tre additionné de fruits
écrasés), qui est 'un des ingrédients des bains du Dien. On le
prépare en placant d’abord les cing substances principales et, s'il ¥
a lieu, les guatre substances qui s’y ajoutent (bananes, fruits du
jacquier, mangues, eau mélée de santal) dans les cases d'un mandala
carré divisé en neuf carrés: les cing premiéres respective-
ment au centre, & |'Est, an Bud, an Nord, & I'Ouest (en correspon-
dance avec lea braimamantra ISANA ete.) et les quatre antres dans
les coins, i partir du Sud-Est, dans cet ordre [78a]. On récite les
brahmamantra sur les cing premiéres, et on mélange le tout, ce qui
forme une pite dont on oint le liiga. Nous trouvens ici les mémes
substances, consacrées par les mémes manfra, mais utilisées
séparément.

% Selon le Kdarapagama,le bain complet peut se faire succes-
sivement avec les douze substances que voici: huile parfumée;
paicagavya (cing produits de la vache); paficamria ; beurre elari-
fié : lait: lait cailld; miel; jus de canne & sucre; |ns de fruits
(souvent, de citron); ean de noix de coco; eau contenant des
substances parfumées; et ean_des vases spéciaux. Sil'on veut, on
peut encore faire des ablutions avec I'eau contenue dans une
conque (la conque confére & I'ean des propriétés spéciales) et avec
du riz bouilli (fuddhanna) [79a]. Tout ceci n'est aucunement
obligatoire. On peut mé&me, si l'on n's rien d'antre, ne faire que
des ablutions d'ean pure.
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80. Aprés avoir séché avec de lx farine d'orge!, et baigné
avec de l'eau froide & volonté et de 1'eau parfumée?® selon ses
possibilités, le Seigneur du Monde,

81. il faut 'essuyer avec un linge trés propre?, puis offrir
I'arghya. Ne pas *‘lier" les mudra trop bas', ne pas passer les
bras au-dessus [du liigal].

82a. Et ne jamais laisser nue la téte du Dieu: que foujours il
¥ ait des fleurs.

Aprés les ablutions® v
82b-83a. On oint avec des substances parfumées telles le
camphre, le santal, le safran®, et om honore avec des fleurs ?, des

! Ces indications pourraient faire penser que les dloka 78 et 79
constituent la description de la phase appelée allyafijana; virik-
sana et nirmarjana seraient donc rappelés ici, aprés avoir été
annonces au $loka 77, et gandhodaka signifiersit 'ean (toujours
parfumée) des kalada spéciaux. = Ce serait en accord avee la deserip-
tion donnée dans A.[80a]. Mais la description donnée daps Is.P.
infirme cette interprétation [80b], et I'usage actuel aussi. On peut
encore doucher avec les mille flots d’ean parfumée qui tombent
d'un vase percé de petits trous (sakasradhara), tout en récitant le
mildamantra (cing fois), les brahma- et angamantra, ou d'sutres
mantra tels vyomavydpi ete., suivis de svitha |80a).

* Parfumée avec du santal ou de 1'agalloche, du muse, du safran
du camphre, des cardamomes, ete.

} Unmarjana ou sammarjana.

*11 faut que les mains de |'officiant forment les mudri en
restant an nivean de son coenr.

° Les trois couplets réunis sous ce titre décrivent les upacara :
gandha, puspa, bhiisana, vastra, dhipa et aratrika ou nirajana, qui,
a l'ordre prés, s'intercalent toujours entre smama et nairvedya—
(cf. Appendice VII).

®Eu général on utilise des mélanges dont la composition est
assez variable, mais o les substances les plus couramment
employées sont: kunkuma (safran), candana (santal), ela (cardamo-
mes), karpira (camphre), agaru (agalloehe), kastiri (muec), udira
(andropogon) et kustha (sausuren auriculata). Ces substances sont
pulvérisées et rédnites en pite par addition d’eau. On ocint le liiga
en pensant que I'on oint les membres du Seigneur, [82 a].

" Certains Agama donnent les listes des fleurs acceptables, et des
fleurs recommandées selon les heures. On peut signaler ici que les
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ornements !, et des vétements?, en disant le mantra de Siva.

83b-84a. Tout en agitant la clochette purifiée par ASTRA, il
faut briler 'encens dans un brile-encens aspergé avec ABTRA, et
honoré avec HRD LA

fleurs qui ont l'un des défauts smivants sont a rejeter: fleurs sans
odeur: fleurs abimées par des insectes ou des vers; fleurs malodo-
rantes ; fleurs qui ont touché des personnes impures ; fleurs que I'on
a approchées de son nez pour en respirer le parfum ; fleurs que l'on
a ouvertes soi-méme; fleurs apportées dans un récipient impur;
flenrs apportées par quelqu’un gui n'a pas auparavant pris son bain;
fleurs mendiées; fleurs séches; fleurs de la veille; fleurs tombées &
terre; et enfin fleurs en boutons, exception faite des boutons de
campaka [83a]. Tl faut sjouter: fleurs déja offertes une premiere
fois (nirmilya).

Sil'on n'a pas de fleurs, on peut offrir des feuilles, provenant
de plantes dont les flenrs sont acceptables ; sinon des fruits (citron,
limon, bananes, grenade, etc.); sinon encore, des grains (riz,
montarde) [83 b]. Lloffrande se fait ainsi: d'abord huit flenrs avec
les mantra: asana-, mirti-, mila- et les cing brahmamantra ; puis
six fleurs avec les aigamanira ; puis on récite les mille ou les cent
noms de Siva (en envoyant sur le lifiga une fleur pour chacun des
noms); on au moins huit noms (Sarva ete., c'est 4 dire ceux des
huit mirti, ou d'autres listes de huit); ou au moins trois noms, ou
an moins un : ** Nilakanthiys namah!™ aprés quoi on decore avec
des guirlandes [83 ¢c]. A., ne donne aucun de ces détails, mais
ordonne trois puspaiijali avec les lattvamantra et les guirlandes.
De toutes facons, une offrande plus on moins longue, précéde la
déeoration.

! Ornements: selon Aghoradiva: vétements d'or, ceinture,
cordon sacré, boucles d'oreilles, etc. en or [83 d]. Ces offrandes
sont mentales pour les liiga mobiles. Mais dans les temples on
décore effectivement le lifiga avec des couronnes, des boueles
d'oreilles, des bracelets, ete. |80 b].

2 Tétements: le cordon sacré, et les deux piéces de tissu qui
constitnent le vétement régulier des hommes du pays.

3 Dhitpa : 1'encensement, ou offrande de vapeurs parfumeées.
Les substances que I'on brile sont diverses, et souvent mélangées
d'avance et présentées sous forme de petites pilules. L'une des
compositions les plus connues (yaksakardama) se compose de
camphre, de santal, de takkola, de noix muscade, de clous de gi rofle,
d'oliban, de mamsi (une valériane) et de musta (Cyperus rotundus)
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841-85a. ‘Aprés. quoi il faut offrir acamana, avec le maniea
HRD suivi de SVADHA; puis faire l'offrande de lumieres
(aratrika)?, et de nouyean offrir acamana.®

|84 a]. Somasambhu indique senlement l'encens proprement dit
(guggula). '

Selon Appayadiksita le processus est le suivant: emplir le
récipient de charbons incandescents purs, déposer un pen des
subsiances & briler, fermer le couvercle, purifier le récipient par
niriksapa ete., 'honorer par gandha et puspa; s'en saisir par la
dhiipamudra et, tout en agitant la cloche de la main gauche, appro-
cher le briile-parfums du nez du Seigneur: 4 0Om Him Haom
Sivaya dhiipamn svaha " ; puis, élevant le brile-parfums, songer, en
I'approchant de la couronne, au ndda dont la forme est celle d'un
batonnet entre deux points; en l'ap rochant du visage, au bindu ;
en l'approchant du corps, i la lettre H; en I'approchant des bras,
A la lettre AU ; et en 'approchant des jambes, 4 la letire U [84 b].
Ces derniers éléments sont les constituants du bija HAUM
(ef. III, 62b, note 1, et planche VI).

1 dratrika oa nirdjana: 1'édition du Kidmir a, aprés notre
ligne 84b, cette ligne: “ aprés avoir aspergé la lampe avec ASTRA
et 'avoir honorée par HRD ... —injonction analogue & celie de
la ligne 83b, donnée dans une forme identigue, et en accord avec
les antres textes.

Sl s'agit de dipa, offirande de lumilre devant les yeux de
Siva, paralléle & 1’offrande de parfums devant son nez, et qui la suit
toujours, l'offrande se fait comme cette derniére, que nous avons
décrite & la note précédente mais la mudra est alors la dipamudra.
La lampe est en métal, et on y brile du beurre clarifié (de préfé-
rence dune vache kapila), ou sinon du beurre de chévre, ou de
I'huile de sésame; éviter le beurre de chamelle, de bufflonne, ct
les huiles provenant de graines d'arbres [85a].

S'il s'agit d'aratrika on nirdjana, que l'usage actuel distingue
du rite précédent (et les listes d'upacara du Karanagama donnent
aussi dipa et nirdjana comme dietinets), il s’agit d'une offrande de
lumiéres avec des lampes de formes varices, dont le nombre de
méehes est bien déterminé et dont la liste est établie. Tandis que
dipa intervient plusieurs fois dans la piija, il n'y a qu'un service
d'aratrika, le plus spectaculaire de tous les upacira et celui qui
attire le plus les visiteurs des temples. En voicile processus: on
honore la lampe avee gandha, puspa, dhipa et dipa, on protége
avee ASTRA, on montre la dhenumudri et, tenant la Jampe &4 denx
maing, on lui fait déerire trois cerclesd la hauteur de la téte, du
cisur, et des pieds de Dien [85b].

- 1 A ce atade on doit montrer, selon A., la manorathamudra.
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Adoration des bhoganga

a5h-86a. S'étant alors prosterné e ayant obtenn de Dien sa
permission, il fant adorer ses membres (bhoganga)®, dans les quatre
directions intermédiaires; au Sud-Est, au Nord-Est, au Sud-Ouest,
et au Nord-Ouest, respectivement®:

1 On appelle bhoganga les * membres” de Sadasiva lorsqu'ils
sont placés autour de lui, préis & étre adorés et & partager le repas
divin. Le terme de bhoganga s'oppose & celui de layaiga qui
désigne ces “ membres "' lorsqu’ils sont A lenr pluce naturelle, dans
le corps de Sadadiva (layasthana). On les adore d'abord la, puis on
demande & Giva la permission de les * retirer” de son corps et de
les déposer autour de lui, chacun sur un des pétales du lotus imagi-
naire qui constitue le trone (padmasana) et ‘s'ouvre & la base du
linga. La position qu'ils occupent alors est appelée bhogasthiana
[85c]. Ilest possible que ce terme signifie simplement : emplace-
ment oli se trouve la puissance & adorer lorsqu'elle va participer au
repas divin s et bhoganga se traduirait alors par ' membres préts &
jouir " (du repas). Mais on pent aussi comprendre que c’est grice
4 ces “ membres’ que Sadadiva est un bhoktr (cf. Intr. p. x), c'est-
i-dire qu'il peut avoir l'expérience du monde ; la traduction devrait
alors étre pour bhoganga : ** membres (on instruments) d'expérience
on de jouissance. Aucun texie connu de nous n'élucidant ce
point, nous ne traduisons pas le terme.

Lie retrait des membres se 'fait avec l'ankudamudra; mais les
textes expliquent qu’il ne s'agit pas de retrait : l'opération est
comparée & celle qui fait prendre la flamme a une autre flamme
(dipad dipavad aharet). Chague manira personnifié est alors adoré
pour son compte, et I'ensemble des cing—ou six, si on ajoute NETRA
—constitue le premier cercle (avarapa)de personnages qui en-
tourent Siva, comme des courlisans un roi: le garbhavarana, le
cercle le plus intérienr, et le seul dont le culte soit indispensable.
Ties quatre autres avaranpa possibles sont décrits dans 1’Appendice
VIII qui donne aussi d’autres détails sur le garbhavarana. Notre
onvrage n'indique que le culte du premier.

Notons que selon la plupart des textes, le garbhavarana coms-
prend les onze samhitamantra et pas senlement les cing (ou six)
aiigamantra. Dans ce cas, on place les brahmamantra sur les
pétales des directions principales, excepté ISANA, que I'on place an
N-E, & cOté de STRAS (et de NETRA). On se les représente avec
deux bras—sauf AGHORA quien a huit—et les insignes habituels
de Sadisiva sont répartis entr'eux. Le terme de bhoganga s'applique
# ces onze formes, selon Aghorasiva.

1 I'ordre dans lequel les mantra sont placés n'est pas 'ordre
circulaire normal, c'est pourquoi les quatre directions sont indiguées
séparément. Asura=Nirrti=5-W.
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86b-87a. HRDAYA, le Coeur, couleur de lune; SIRAS, la
Téte, couleur d'or; SIKHA, la Touffe, couleur de vermillon; et
VARMA, (KAVACA) la Cuirasse, noire comme I"abeille L.

87b-88-89a. Ils sont assis en padmasana sur les pétales, face
i Siva. Ils ont chacun guatre visages, trois yeux, quatre bras;
ils portent le haut chignon orné du croissant de lune et tontes sortes
d’ornements. Deux de leurs mains tiennent la lance (fakfr) et le
trident ; les deux autres font le geste-qui-rassure (abhayamudra) et
le geste-qui-octroie (varadamudra). 1l faut leur rendre hommage,
i chacun avec son mantra.

89L-90a. Puis, sur les quatre pétales [des directions princi-
pales], de I'Est au Nord, il faut adorer ASTRA?® le Terrible, aux
erocs formidables, semblable & un éclair %

! L'abeille noire des Indes (bhriga) sert & indiquer le noir dans
les textes poébiques.

! ASTRA est multiplié, parce qu’il est le défenseur des direc-
tions. Chacun de ces ASTRA est décrit avec un seul visage et
deux bras.

9 L'édition du Kaémir donne ici les manira avec lesquels on
rend hommage & ces divinités, ce sont les aiigamantra connus. On
trouve ensuile la ligne suivante: il faut offrir 4 HRD et anx
autres: padya, dcamana et arghya [90a]. Aghoradiva indique les
huit samskara suivants: davahana, sthapana, samnidhana, samniro-
dhana, padya, acamana, arghya, puspadina, rites que I'on peut
accomplir pour chaque personnage séparément, ou pour le groupe,
en une seule fois. On montre ensuite les mudra : dhenu-, padma=,
trisala-, makara-, aruk-, aux cing brahmamantra, et la nama ka a-
sudri aux angamanira [90h].

Le culte n'a que huit samskara an lieu de dix (ni avakunilhana,
ni amrtikarana) et de méme les upacira seront réduits: ni lain,
ni offrande d'encens et de lumiére indépendamment de Siva; et ils
pariageront le repas de Siva, puisqu'ils sont & ses cOtés [90c].
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[0 rande du repas ete.)

00b-91. Ensuite?, il fsut offrir & Sambhu et & sa cour, avee le
milamantra, 'encens, la lumiére, ete.?, la nourrifure?, l'eau i

! Auparavant se situe, selon Aghorasivs, une offrande de fleurs
(puspaijali) et la mahamudra ; et selon liinadiva, trois puspiajals
avec les trois talivamantra, puis les mudra : dhenu-, padma-, linga-
et mahamudra [90d].

! Le “ete.” vise dcamana et arghya, si 'on suit A.

% Naivedya est l'offrande de nourriture, foya celle d'eau a
boire qui l'accompagne. On offre an Seigneur son repas comme on
le ferait & un hite de margue, et les rites sont les mémes que pour
le repas des hommes, mais un les accomplit pour lui.

Aghorasiva donne peu de details: la nourriture doit étre puri-
fiée par les quatre rites habituels, on |'offre & Siva avec " Siviys
svihi ', et ensuite aux personnages du garbhavarana avec leurs
manira, qu'ils aient ou non un platean séparé; pnis acamana
hastodvartana, tambila, mukhavisea comme ici; mais avant la
présentation du miroir se situe un hommage (arcana) et puis:
dhipa, dipa, Gcamana, et arghya [90e].

I&inadiva décrit le processus ainsi (pour les temples):
plateau contenant la nourriture (havissthali) est apporté, on tire
le ridean (qui intercepte la vne du sanctuaire); om agite la
clochette; on pose le plateau sur un irépied, devant Ganesa
d'abord & qui on offre le repas; puis devant Siva; on protége avee
ASTRA, on encercle avec KAVACA, on asperge le riz en disant
* Bhiir, bhuvar, svar”, puis le sol tout autour (parizecana).
En récitant les manira (védiques) appropriés (annasiikia) on offre
le riz i Siva [aw: Ia mrgmm:dm et une flenr, —sans toucher au n?] s
ou plntdt on imagine qu'on le dépose dans la main de Gauri, qui le
donne & Siva. Ensuite on offre les mets qui accompagnent Ia riz,
les condiments, |'eau & boire; et enfin apofana, padya et
acamana [90f]. On peut noter dans cette description deux injone-
tions que la plupart des texies plus anciens ne présentent pas: ls
récitation des trois vydhrii et des verseis védiques (annasikia). On
peut trés probablement v voir 'indication d'un effort volontaire et
relativement récent d'assimilation d’éléments védigues an rite
fignmique.

Les commentatenrs discutent pour savoir dans quelle bouche de
Siva on met le riz. Selon certains, il fandrait offrirun mets différent
anx cing bouches; selon Numalnmanl c'est la bouche supérienre
(I8ana) qui est nourrie. La nunrriturn doit ftre préparée avec
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boire !, acamana, de quoi se laver les mains?, le bétel ¥, den [épices
pour] parfumer la bouche *, et le miroir *

Comment placer le pavitra
92. On dépose maintenant sur la téte du Dien le pavitra L
[c'est & dire] de I'herbe ditred et dee grains de riz’. 1l faut alora

soin, et variée. Le riz en constitue la base; il doit &tre accom-
pagns de sauces, condiments, fruits ectc. Plusieurs receties sont
données: suddhanna ou riz bouilli ; payasanna ou riz au lait (avec
de la farine de légumineuses et, si l'on veut, du sucre); krsarinna
on riz mélé de sésame et de beurre clarifié ; gudanna ou riz au lait
sucré avec de la mélasse et mélé de beurre (poingal sucré du pays
Tamoul); mudganna: riz, légumineuses, morcesux de noix de
coco, benrre, ete. (poitgal du pays Tamoul). Les temples préparent
des mets différents selon les heures. Dans les n.aisons, on offre a
Dieu ce qui a été préparé pour la famille, qui mange ainsi ses
“ restes”. L’'sdorateur isolé peut se contenter d'offrir des [ruits.

! Elle doit étre fraiche et parfumée.

f On offre de la poudre de santal & cet effet.

3 Lie bétel est offert accompagné de noix d’aree, et de ebaux (un
lait de chanx trés épais) ; la chaux pouvent provenir, soit de pierres
calcaires, soit de coquillages. Pour chaque prastha de nourriture,
on compte une, denx ou trois noix d'arec et trois fois autant de
feunilles de bétel [91a]. :

¢On prépare de petites pilules, en pulvérisant des noix
muscades, et du takkola (coceulus indicus), avec un peu de miel, et
de sucre candi [91b]. Ces pilules, agréables & sucer, parfument la
bouche.

s Le miroir est présenté, sclon Aghoradiva, aprés le pavifra
(voir plus loin).

$]l ne s'agit pas ici de I'offrande annuelle de braceleis de
darbha que l'on doit faire aux dieux au mois d'/sadha, ou de
Sravana, ou de Bhadrapada, pour corriger les défants du culte de
toute I'année accomplie. Ce qui est décrit ici est un rite quotidien
beaucoup plas bref qui comsiste en une offrande de dirva et
d'aksata. On la dépose sur le liiga avec une poignée de fleurs
{puspanjali), en disant, selon Aghoragiva: * Om Ham Hanm Sarva-
tattvadhipataye Siviya namah " [92 a]. Sans cela, dit Nirmalamani,
la piija serait tamasique.

* {ci se situe, selon Aghoradiva; aratrika, acamana, arghya, et
la présentation des cendres (bhasman), du miroir (darpana), du
parasol (chatra), du chasse-monches (camara), d'un tissu blane
(sitavasa), et 'éventail (talavrnta) qui pent étre en feuilles de palmiex
(Borassus flabelliformis) ou en toute auire matiére. [92 a].
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imaginer que, tandis que Brahman et les autres [dieux] chantent ses
louanges, Siva est content *. 5

Japa du milamantra

93. Le japa se f[ait soit mentalement, soit en remuant les
lévres, soit & haute voix ; il consiste en la récitation du milamanira,
cent-huit fois ?, ni trop lentement, ni trop vite.

! Et, selon Aghoradiva, on offre encore trois puspanjali en
récitant le prasida & seize kala, (ef. III, G2h, note 1) et on
montre la mahamudra, et la (mudra) paficamukhi |92 a).

! On compte & I'aide d'un rosaire (aksamala).

Le rosaire peut &tre constitué par les cinguante lettres de
I'alphabet que 1'on dispose par la pensée dans les différentes parties
du lotus du brahmarandhra. C'est le rosaire intérieur (abhyantara-
ksamala). Le plus souvent le rosaire est matériel (bahyaksamala).
Le Rauravagama donne une liste de neuf rosaires possibles, qui
sont constitués, du moins bon au meilleur par: 1) les phalanges des
doigts; 3) des noeuds sur [une ficelle] de darbha; 3) des noeuds sur
[une ficelle] de poils de vache: 4) des brins de kuda: 5) des eristaux
de roche; 6) des perles; T) des rubis; 8) des baies de Putranjiva
roxburghii; et 9) des rudraksa (baies d'Elaocarpus ganitrus).
Chacun de ces rosaires est dix fois meilleur que le précédent [93 al.
Les rudraksa sont considérés comme signes distinctifs de Siva, au
méme titre que les cendres (4iraciinam ca rudriksam blasma caivo
tathaiva hi — Rauravagama I, p. 30). Les voir, les toucher, en porter
sur soi (bracelets ou colliers) est excellent & tons égards. Selon
Appayadiksita, le rosaire est fait de grains de rudraksa dont la
grosseur doit étre celle du myrobolan amblique pour les rosaires
supérieurs, du fruit du jujube pour les rosaires moyens, du petit
pois-chiche pour les rosaires inférieurs. Les grains ont des facettes
(vaktra) en nombre variable, de trois & onze, ou bien ils sont sans ’
facettes ; ceux qui constitucront un roraire doivenf tous en avoir le
méme nombre. Le nombre de grains est 108, 54 ou 27 (le rossire est
alors dit supérieur, moyen ou inférienr). Ils sont enfilés sur un fil
d'or, d'argent, de lin, on de soie etc , de facon & ce que les ' visages "
(mukha, c. & d. la partie rétrécie du grain) se ragardent, et que les
dos (la partie large du grain) se regardent. On ajoute un grain
central appelé mierw, (qui n'est pas enfilé mais suspendu au rosaire.
son *'visage " vers le haut, et les ** visages " du premier et du cent-
huitiéme grain faisant face au sien). Les grains doivent convenir
& la classe (rarpa) de l'initié. Sur le meru doivent étre récités 100
fois chacun des brahmamantra, et le rossire entier doit &tre 'oljet
d'une pija complite, avant toute utilisation, Au moment de
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94. [Et ce japa), consacré par HRD, enveloppé par KAVACA,
protégé par ASTRA?! [il faut V'offrir & Siva], accompagné d'herbe
kua, de flenrs et de grains de riz, par cette mudra appelée udbhara.

I'utiliser, chaque jour, il faut l'asperger avec ASTRA suivi de
HUMPHAT, et I’honorer par le mantra HRED, avec gandha, puspa,
etc., et par la malamudra. On le tient dans la main droite,
recouverte d'un linge qui le cache. 8i le japa est fait & voix haute,
on place le rosaire sur le majeur, ci on pousse les grains avec le
pouce et l'index ; pour un japa murmuré, on le place sur 'annulaire
et on égréne avec le pouce et le majeur ; pour un japa mental, on
le place sur l'auriculaire, et on égréne avec le pouce et 'annulaire.

Les bubhuksu font descendre les grains (srstimarga), les
mumuksu les font monter (irdivamarga). 1l ne faut en auncun cas
franchir le meru, et si cela arrive par mégarde, on doit réparer en
récitant mille fois le manira AGHORA ; il ne fant cependant pas
faire de rosaire sans meru pour éviter cette faute (ce qui esé
évident, car comment saurait-on que l'on a atteint le dernier
grain ?). Enfin, il ne faut pas laisser tomber le rosaire sur ses
pieds, ou sur le sol, ou sur ses vétements, sans faire aussitdt un rite
de réparation [93b].

Selon la Jianaratnavali, citée dans N., le rosaire a 27 grains,
tous &4 cinq facettes.

! Belon Aghoradiva le processus est le snivant: on prend une
flenr dans la main gauche, on récite 108 fois le milamantra avec
un rosaire & qui l'on a rendu hommage par HRD, on forme un
écrin (samputa) & la fleur avee ASTRA, KAVACA, HRDAYA, puis
HRDAYA, KAVACA, ASTRA (cf. ITI, 14, note 8, p. 112 un processus
semblable) ; on protége avec ASTRA, on encercle avec KEAVACA :
on prend alors [Ia fleur] dans la main droite, et on I'offre [& Siva]
accompagnée d'un pen d'eau de 'arghya, avec 'udbhavamudra,. un
genou & terre (le genou droit) [94a].

La fleur a “requ” le japa, elle en est le support matériel, ou
plutét I'image concréte. Les actions (samputa, nivedana) dont la
fleur est I'objet ont en réalité pour objet le japa.
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95. O Toi, qui es le Protecteur du secret et du trés-secret’,
accepte ce japa que j'ai fait. Que, déposé en Toi® il me vaille, par
Ta grice, le succaés! "%

96. Ainsi récite 'homme du siécle*; et il doit alors, de sa
main droite, avec de 'eau de 'arghya, déposer [son japa], en disant
le milamantra, dans la main de Siva qui forme la varamudra.

1 Nirmalamani explique guhya comme s'appliquant aux réalités
qui sont relatives & I'homme, et que I'on trouve dans le passage de
la #rufi qui commence par: “ paicavimioyam purugah “ (ce passage
décrit les 25 fativa inférieurs); et atiguhya comme s'appliquant
aux réalités qui le dépassent: Bindu et ce qui est du domaine de
Bindu, auguel correspond dans le domaine du son les sons de nade
& vaikhari ; Maya et ce qui est de son domaine, c. 4. d. les tafiva
de kala & raga ; enfin les habifants de ces fattva : Vidyedvara et tous
les @tman (des mondes sus-dits). Et c'est parce que ces réalités
sont sous sa dépendance qu'il est dit guhyatiguhya [95a].

1 On dépose le japa en Siva, de peur que, si on le garde avec
g0i, il ne soit détrnit par I'un des multiples contacts * destructeurs
de karman " auxquels on est exposé [95b].

¥ Succés matériels s'il e'agit du dubluksu. Et,sil’on accepte
Vinterprétation des anteurs autres que Somafambhu (voir note
suivante), par la méme formule le mumuksu entendra I'élimina-
tion des obstacles & moksa.

‘Tous les commentatenrs donnent ici les floka 95, 97 ¢t 98
sans changement ; mais tandis que Somasambhu associe le $loka 95
i l'offrande du japa de 'homme du siécle (bhogin ou bubhulsu)
et lesdeux autres & l'offrande du japa du mumulsu, les autres auteurs
comprennent tout autrement : le sloka 95 accompagnerait 'ofirande
du japa, 97 celle du karman (tout le rituel) et 98 celle de 1'atman
[96 a]. La différence entre bubhuksu et mumuksu ne réziderait
pas alors dans la nature de iloka récités, mais dans le sens profond
des formules utilisées. L'éditenr de Somafambhu emprunte ses
explications & Appayadiksita, (ex.: note 2, page 41) mais celui-ci
les donne dans une optique différente, et on ne saurait les adopter
telles quelles,

Le contenu des trois $loka rend assez difficile V'interprétation
de Somasambhu.
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97. “ 0 Seigneur des deva, tous les actes que j'ai pu faire, moi
qui me tiens devant Toi?, les bons et les mauvais, garde-les ou
détruis-les?, O Sankara!” :

98. “Siva est le donneur, Siva est le preneur, Siva est le
monde tout entier; Siva, partout, est celui qui adore; et ce Siva,
en vérité, je le suis.”"®

99. C'est en récitant ces deux distiques, le coour dédié a Siva
en silence, que l'aspirant & la libération doit offrir son japa & Dieun.

1 Sivapadasthasya est glosé ainsi par Nirmalamani: éivapade
sivaripe, diksaya yojilasya me; moi qui, par I'initiation, ai scquig
la nature de Siva.

-

? 8'il a'agit du mumuksu seul, il faut expliguer comment il & pu
faire de mauvaises actions. Selon Nirmalamani, il s’agit des actes
coupables accomplis sans que I'on 8'on rende compte aprés l'initia-
tion (qui a effacé les autres) et des actes involontaires (akama).
Car pour les actions coupables dont on a eu conscience, il y a des
réparations prévues (prayadcitfa); et les actes accomplis par désir,
il est impossible gu'on mumuksu en soit I'auteur [97 a]. Il demande
i Siva de détruire ces actes mauvais, et de jouir (pour lui) des bonnes
actions.

8l s'agit du bublhuksu aussi, comme le veulentles auires
auteurs, il faut comprendre qu'il demande: protége (garde pour moi)
mes bonnes actions, et détruis les mauvaises. La forme atmanepada
(bhunksva) est alors expliquée comme archaique.

¥ Les auteurs autres que Somasambhu voient ici 'offrande de
I'atman. Nirmalamani qui base son commentaire sur celui que
Rimakantha a fait de la Myrgendra-paddhati, commente ainsi la
premiére ligne: Siva est celui qui recoit le don de 'atman, done le
Siva supréme, data est glosé fodhaka, et bhokin: palaka; Siva se
tient en ces mondes (les mondes purs, mixtes et impurs), il les
pénétre pour les protéger et les purifier [98a). Selon le méme
mmmanta:tuur, la deuxiéme ligne décri 'adorateur, celui qui donne;
car il est Siva (par le éivikarana, cf, III, 30, note 2).
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100. Ensuite, il faut répéter les aigamantra® [chacun] dix fois
moins que le malamantra, et offrir ce japa & Sivat. On offre
aprés cela® arghya, dhipa, ctc., et on loue le Seigneur par des
hymnes ' variées.

101. On doit alors circumnambuler * Siva, qui, entouré de sa
cour, est content; puis, avec dévotion, devant Sa Forme octuple ¢,
faire le salut-des-huit-membres .

1La plopart des antres textes indiquent un japa des onze
samhitamanira.

2 On pent ensuite réciter des mantra spéciaux, personnels
(sadhyamantra ou kdmyamantra), que I'on répéte dans un but défini.

S Ici se place, selon Aghoraéivs, les cultes du guru et du vidya-
pitha, que nous décrivons plus loin.

¢ Hymnes diverses. Selon Appayadiksita, on peut réciter le
paficivaranastolra, ou des hymnes tirées de la sruti, de la smrii, des
purana, etc., ou composées par les dcarya précédents, ou par
soi-méme [100 a).

5 Le terme de pradaksina est habituellement expliqué ainsi: on
avance en gardant & sa droite (daksina) 1'objet de sa vénération—
antrement dit on en fait le tour dans le sens des aiguilles d'une
montre. Cependant Appayadiksita, décrit trois sortes de prada-
ksina : savya (droit), apasavya (gauche) ek savyapasavya {(droit et
gauche). Le premier est celui qui est défini plus haut; le deuxiéme
se fait en sems inverse, tous les deux en partant de |'Est et en
arrivant jusqu'a I'Est (tour complet). Le troisiéme consisfe &
commencer le tour dans le sens droit, & interrompre la marche
quand on rencontre (¢dté Nord) Ia rigole d'éconlement de I'eau des
ablutions (somasitra) et & rebrousser chemin jusqu'an peint de
départ, sans la traverser. Selon Appayadiksita, ces trois processus
gont indiqués respectivement pour les brahmacirin, les ascétiques
(yati) et les grhastha et vanaprastha ; oun encore pour les hommes
ordinaires (sadhdarana) le= ascétiques (yati) et les initiés faiva
(diksita) [101 a].

On prescrit le plus souvent un, trois, cing ou sept fours.
L'attitude physigue et mentale de l'adoratenr est décrite ainsi: ' on
doit aller pas 4 pas, sans bouger les bras, lovant avec sa langue,
méditant en son coeur, tel est le pradaksina & quatre membres (1.e.
pieds, bras, langue, coenr). On doit marcher aussi lentement
gu'une femme préte & accoucher et qui porte sur sa tite une jarre
d'huile”. [101 b].

¢ dstamfrti: cf, Intr, p. xi.

' Astanga-pranama ; Nirmalamani cite le Dipfigama pour la
liste des huit " membres’ qui doivent toucher le sol: la téte, les
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102. [Le culte de Sambhu peut se faire] par I'exiase, l'ascése
physique, la méditation, 'immobilisation de 'esprit, I'imagination
intense, la répétition de formules; [il peut se faire] sur son propre
corps, sur le corps du gurn ', surun livre *, dans 'ean ?, dans le fen !,

deux mains, les deux oreilles, le menton, les deux bras (épaules)
[101 ¢]. Appayadiksita, qui indique toute une eérie de possibili-
tés, appelle Kkevalapranama le salut qui vient d'étre décrif, et
I'oppose su dandapranama (ol on se jettc & terre de tout son long)
qui est aussi un salut de huit " membres ", ceux-ci étant, =elon les
opinions : pieds, mains, poitrine, téte, parole, esprit, intelligence et
vue; ou bien: pieds, genoux, mains, poitrine, téte, esprit, parole et
voe. 1l indique encore des saluts & cing, trois ou un membre ; les
deax derniers étant respectivement l'afijals (ici synonyme de
manomudri) contre la tdéte—et un simple mouvement de téte. Il
faut choisir ce qui convient au lieu, & I'heure, & 1'dge, ete. [101d].

! Le cultedu guru est décrit par Aghorasiva immédiatement
aprés le japa du milamantra: " Aprés quoi, il faut invoquer, an
Sud-Est du Dieu, un dsana immédiat (avec un seul manéra) ou un
sadutthasana (avec 6 mantra—cf. III, 28, note 2), puis “ placer”
les deux mirti (subtile et visible) du guru, avec le martimanira [sur
ce sidge]; invoquer Siva dans ce “corps’; offrir padya ete.;
honorer par puspa, gandha etc.; méditer sur Siva et avec des
hymnes, réjouir [102a].

% C'est le culte dn widyapitha (irdne-de-sagesse), c'est i dire
des livres sacrés, Il est déerit par Aghoradiva aprés le préeédent :
Alors, & 'Ouest du Dien, par * Om Ham yogapithiya Namah! " " Om
Ham Haum vidyapithiya Namah!", avant honoreé le vidyapitha,
on loue par ces vers:

* Celui qui détrnit toute ignorance, qui donne la connaissance
illimitée, Iévara

qui siege sur le trdne-de-sagesse, je le regarde avec respect; el
devant loi je m'incline avec l'esprit, avec la voix, avec le
corps | " [102b].

3 On invogque souvent Siva dans l'eau d'on vase (kumbha oun
kalasa).

Un culte complet peut se faire sur ce vase, comme sur un’livre
sacré (Adgama en général) ousur le corps (imaginé ou présent)
an guru.

‘ Dans le feu: c'est le sujet de la section IV.
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103. sur une image peinie ou sutre chose semblable, ou sur
un sthandila ! ; mais c'est le culte que I’on fait sur le lifiga qui est
de loin le meilleur. Les multiples formes de ce culte, je les ai dites
telles que je les ai yues.!

! Un sthandsla peut &tre utilisé comme support de la manifesia-
tion de Siva, sans qu'aucune antre image soit placée dessus. On
dessine un disgramme sur une aire consacrée, et le culte se fait sur
ce diagramme (cf. Sfiryapfja).

? La scction se termine, sans que le culie ait pris fin par le
rite spécial du congé. On ne met fin au culie de Siva en effet
qu'aprés avoir accompli le rituel du Fen. Seuls cenx qui ne sont
pas habilités & accomplir ce dernier, concluent & ce stade, le culte
de Siva. .
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SECTION IV

RITUEL DU FEU?

Comment se vendre i la demeure d Agmi

1. Et maintenant? aprés avoir obtenu la permission® du
Seigneur, il faut se rendre a la demeure d'Agni *et la circumnam-
buler en silence, avec tous les ustensiles du culte, en tenant en mains
le vase i arghya &

2. Puis, jetant sur tout le matériel du sacrifice un regard
divin ®, il faut s'sssecir face au Nord®, le centre du Funda
devant soi®.

! Cette section est beaucoup plus détaillée dans notre texte
que dans le manuel d'Aghorasiva. Le rituel complexe que Soma-
sambhu présente comme rituel quotidien du Feu est donne par
Aghoragiva comme rituel spécial, par exemple dans la section
“ pavitravidhi "', dans la section * diksa "’ ete., qui se situent dans la
partie de l'onvrage gqui traite du nasmittikakarman. Ce sont done

" & ces sections, commentées aussi par Nirmalamani, que nous ferons
appel pour élucider noilre texte, pour tous les détails qui ne se
trouvent pas dans le rituel quotidien selon Aghorséiva.

' La premitre question & résoudre est la suivante: qui est
habilité & officier dans ce rituel? Selon Nirmalamani qui cite le
Sarasangraha: senls ceux qui ont recu 1'abhiseka, antrement dit les
deéika ou dcarya [la]. Mais nous avons relevé (cf. Intr. p. xxiii)
d'autres opinions, selon lesquelles I'initié an deuxitme degré (putra)
peut déjd accomplir ce rituel. Le rituel du Feu est indispensable
pour obtenir la libération, selon la plupart des textes [1 b].

* Selon Appayadiksita on demande: " Svimin, agnikiryam
karomi ",

4 Agni-niketana, -sadana, -agara : le lieu ol I'on accomplit le
ritnel du Feu. Pour les grandes occasions, les temples ont une
salle spéciale réservée & ce culte; mais les jours ordinaires on
I'accomplit dans I'ardhamandapa, dans nn kupda permanent crensé
dans le sol.

* Arghya ordinaire, probablement.

® C'est un regard lancé par l'oeil invisible (aparacaksus), dit
I'éditeur de notre texte. La différence entre cette opération et celle
gqui porte le nom de niriksana n'est pas claire, mais Aghoradiva
anssi semble distinguer les deux.

" Face & I'Est ou au Nord, selon A.

8 Tie kunda est une fomse creusée dans le sol mais entourée de
murs surélevée, et bordée & 'extéricur d'enceintes om ceintures
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Samskara du kunda®

3. On doit accomplir surle kunda le rite de niriksana (ou
regard); puis avec [un faisceau de] kuda, en récitant ASTRA, les
rites de proksana (aspersion vers le 'paut! et de tadana (tapote-
ment); enfin, avee VARMA (KAVACA), le rite d'abhyukiana
(aspersion vers le bas).

(mekhala) de largeurs décroissantes depuis le centre, qui forment
comme des escaliers (cf. Planche VIII). Pour les rituels spéciaux
elle & une forme variable, qui dépend du but que I'on cherche i
atteindre; pour le rituel gnotidien (de Siviigni) elle est enbique, et
et elle a une condée de cOté.

Il existe des kunda mobiles, petits récipients de métal o peut
se faire le rituel du Feu.

A défaut de kunda, le feu peut &tre allumé sur une aire spéciale-
ment préparée (sthandila) : plateforme carrée construite en sable oun
en terre glaise, d’une coudée de cdté, et haute de trois angula. Elle
doit &tre bien réguliére, sans ondulations [2a]. Daps ce cas les
mekhala sont dessinées.

Dans tous les cas, une vulve (yoni) ayant la forme d’une
feuille d'advattha doit ttre figurée an milien de I'un des cOtés de la
ceinture supérieure (cf. Planche VIII), et c’est devant ce cbié, que
'officiant 8'assied.

Le kunda ou le sthandila est préparé au Sud, on au Sud-Ouest,
ou au Nord, ou ailleurs [ 2 b

1 Les rites qui sont déerits dans cette section préparent le
kunda (ou le sthandila) & recevoir Agni. Ils se font sur le
kunda vide.

Les quatre premiers, déjd rencontrés, assurent sa purification
(ef. III, 2, note 1; et 5, note 7, p. 100).

Lies six suivants ‘‘ construisent” le réceptacle; il s’agit évidem-
ment dune constroction fictive, opérée par les manfra, et qui est en
méme tomps une transformation, et donc une purification.

Lies deux qui suivent assurent le nettoyage consécutif & toute
construction (om peut noter samilepa, application de houillie de
bouse de vache)—fictif également.

Ties derniers installent sur et dans le Funda les objets néces-
saires au rituel.

Pour faciliter les références, nous donnons entre parenthése,
s'il n'est pas dans le texte, le terme sanscrit qui désigne chaque
samskara dans les listes habituelles.
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4." [Puis], avee ASTRA (KHADGA): le creusement (khanana
ou khata), le rvetrait [de la terre] (uddhara)?, le remplissage
(plirana) et 'égalisation (samata) ; |'aspersion (secana) avec VARMA
(EAVACA); et le pilonnage (kuttana) avee SARA (ASTRA).

5. Avec VARMA: le balayage (sammarjana), ['enduit
(samdilepa), |'établissement des kala ® (kalaprakalpana) et 1'enve-
loppement par trois brins? (trisitryavestana); avee HRDI[-bija),
alors, on rend hommage 4,

6. En disant le mantra de Siva, [il faut ensuite placer dans le
kunda] quatre brins de Auda dont trois pointent vers le Nord et un
vers |'Est, on inversement (rekhicatustayavinydsa) ®;

! On Ote la terre (par la pensée) pour en retiver les débris de
charbon, d'os, ete., et on remet dans le tron une partie de cette
terre (pirana). Les mémes rites sont donnés par le Mrgendragama
|4a] et expliqués dans son commentaire, avec guelques différences ;
par ex, khata n’est pas distingué de uddhdra (ici utkirana) ni rekha-
catustayavinyasa de vajrikarana; et la description de vajrikarana,
par le commentateur est celle que donne notre iloka 6, mais les
raies sont dessinées an liem d'¢tre formées par des brins de
kusa [4b].

3 On distribue les cing kald du Bindu (cf. Intr. p. xix) de la
facon suivante:

an centre du kunda santyatitakala
sur le cOté Est : dantikala

an Sod : vidydakala

an Nord : pratisthakala
a 'Ouest : nivrtlikala.

Le kunda est alors *‘ fait de kala " [52]. La correspondance
entre les Fala et les directions est celle des ‘' visages " de Sadagiva
anxquels ces kald sont assocides, et des directions,

# Belon les auteurs, ces fils sont en coton ou en dharbha. 1I
s'agit peut-ttre simplement de construire les trois mekhala que le
kunda matériel comporte, mais qu'il faut construire rituellement.
L'opération, selon Aghoradiva, se fait avec ASTRA [5a].

! Injonction en rapport avec les deux opérations qui précédent ;
selon A., le mantra est: “ Om Ham kaldmayiya kundiya Namah "
(HAM est le bija de HRD).

® Trois brins paralléles, le quatritme en travers sur les pre-

miers. 8i l"officiant est tourné vers le Nord, disposition décrite ;
s'il est tonrné vers 1'Est, disposition contraire [6a].
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7. Puis le foudre® avec ASTRA (vajrikarana); le earrefour
de darbha® (catuspatha) avee HRD: le ridean® (aksapita) avec
TANUTRA (KAVACA); et le sitge ! (vistara) avee HRD.

Invocation de Vagisvari et de Vagisvara®

8. Sur ce Siége il faut avec HRD installer la Déesse, sembla-
ble & une fleur de lin, avec tous les signes [favorables], et de la méme
fagon, le Dieu, Vigidvara ; puis leur rendre hommage °.

Installation d'Agni

9. Ayant, dans un récipient pur, apporté le Feu d'un lieu
convenable 7, il faut donner leur part aux démons®, puis purifier
par les rites de niriksana ete.

! Le vajra se fait avec trois brins de kufa formant trident
(double) [7a].

* Le carrefour est constitué par deux brins de Auéa en croix :
I'un pointant vers I'Est, 'autre vers le Nord [7a],

*® Le rideaw: on place verticalement, & 1'intérieur du kunda,
confre les parois, des brins de kuda régulitrement étalés [Tal.

! Le siége est dit kitrcaripa : il est formé d'un faisceau de brins
de kufa. Selon A., on le salue comme asana des divinités que l'on
va invoquer: ‘' Om Ham Viagisvari- Vigidvarasaniya Namah!' [Ta].

* Vigiévari (Déesse de la Parole) est un des noms de Sarasvati
dans les Purapa. On pourrait, par assosiation d'idées, penser que
le Vigisvara de notre texte est Frahman. Mais les dhyana-$loka les
décrivent avec les attributs caractéristiques de Siva, et rien
n'indique qu'il faille faire le rapprochement que les noms seuls
suggeérent.

® Avec gandha, puspa, ete. [9a].

* C'est-d-dire qu'il doit provenir soit de la friction de deux
arani, soit de la Pierre & Soleil (saryakanta, qui donme du fen
lorsqu'elle voit le soleil, dit la légende), soit de la maison d'un dvija
(initié saiva) [9a).

Inutile de préciser que c'est le troisiéme -procédé qui est
utilisé quotidiennement. On apporte des braises sur un platean de
terre cuite, ou de euivre.

® On lance quelques braises dans la direction de Nirrti [S-D}
avec ASTRA. Pour les quatre rites purificatoires, cf. 111, 2 ¢t 5.



SECTION 1V 937

FTFOREN 231 FAATIE, |
qEqE qgan FEegaEEt g o oe |
FrfradERfETAEay
FAAgEaEgT 79 3 aIEE |
agErteR 3F &3 Beaer gs@a 0 <
FfeiF=am:

afe wgmEEa gEaEmi fEa |
s atms dmonfrEEtEa s

(7 o] ﬁsmsrﬁaar aa:ﬁv‘:tut it 1&1311;:3*1@-1 QAL
B, FEERT guzfan: FAGTE FAS A, L
gawd fed ‘A g aptredapfvausaE a5 HERAC|

(A., p. 234}

(9a] ‘@t & anfiaa A% 2 ﬂrxacqlii-:’mmﬁ won: fa-
w1 e @ afe g AT AT, A
ﬁrn:qr Yt ar faE L L.

(ibid)



238 SOMASAMBHUPADDHATI

10. L'officiant accomplit slors I'union des trois feux : le fen
de I'estomac, le feu du Bindu, et le feu terrestre ' ; puisil place [dans
le feu] la Conscience de Vahni, par le bija de Vahni [HRUM]:

“Om Hriim, devant la Conscience de Vahni, je m'incline ! ™

11. Sur Vahni alors on récite les samhitamantra ; on accom-

plit la transformation en nectar par la dhenumudra® (geste-de-la-
vache); on le protége avec ASTRA, on l'encercle avec KAVACA,

12-13. et on lui rend hommage®; puis on le proméne en
rond au-dessus du kunda, par trois fois, dans le sens droit. 1l faut
considérer que ce feu est la semence de Siva, et imaginer qu'il est
projeté par le dieu Vigisvara dans le seinde Vigisvari . L'offi-
ciant, & genoux, doit le verser avec HRRD dans le kwunda [en incli-
nant] vers lui [le récipient qui le porte].

! Voici le détail du processus, tel que le décrit Aghoradiva: en
disant “ Om Ham Ham Him Vahnimirtaye Namah' on ee zaisit
do feu terrestre par .la samharamudra (évidlemment on simule
I'opération), on I'attire [& l'intérieur], en inspirant & travers la
narine gauche; en retenant l'air, on l'unit par HRD au feu du
nombril et au fen du Bindu; puis, en expirant par la narine droite,
et en disant: “ Om Hrim Vahnicaitanyiya Namah !'' on dépose,
dans le feu du récipient, avec 'wdbhavamudrd, ce bija de Vahni,
semblable 4 un bonquet de flammes éclatantes [10 a).

Le lija HRUM ($ikhabija) n'est pas dans le premier mantra,
il apparalt dans le second, symbolisant Sivigni (H = Siva; R =
Agni; U=voyelle dela Sikha—ef. III, 12, note 4, p. 107) ou Agni en
tant que forme divine, en relation avec Siva. On “ place " le bija
dans le feu du kunda, qui n'est plus alors un feu inerte (jada) mais
un feu divin (cit), la semence méme de Siva, comme on va le voir.

! En récitant le millamantra suivi de VAUSAT.

¥ Avec nne fleur.
¢ Le Dieu et la Déesse ont la téte du coté du N-E [13 a).
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Aprés linstallation @’ dgni

14. Ensuite, dans le nombril du kunda, il fant rassembler cette
semence ainsi projetée?, couvrir d'un linge, et donner avec HRD
[I'eau pour] la purification (fauca) et pour acamana ®.

15. Rendant hommage alors & ce Feu-dans-la-matrice ¥, il faut,
pour assurer sa protection, nouer avec ASTRA auntour du. poignet
de la Déesse, un bracelet d’herbe darbha ‘.

Les samskara, ¢ partir du rite de fécondation ®

16. Pour que soit accompli le rite-de-fécondation (garbha-
dhana), il faut, aprés avoir rendu hommage au Fen avec BADYO-
JATA, offrir trois oblations ® avec le mantra HRDAYA.

17. Pour gque soit accompli le rite-de-production-d"un-mile
(pumsavana) il faut, au troisidme mois, rendre hommage avec
VAMA (-DEVA), puis offrir trois oblations accompagnées d'une
goutte d'eau avec SIRAS.

18. Pour gque soit accompli le rite-de-division-des-cheveux
(simantonnayana), il fant an sixidme mois rendre hommage avec
RUPIN (AGHORA), puis offrir trois oblations avec SIKHA; et
avee SIKHA encore,

! Au centre du Aunda est dessiné un lotus en relief (cf. Planche
VIII); c'est ce lotus qui marque le * nombril” [14a]. On y
rassemble les braises, en imaginant que la semence du Dieu se
rassemble de méme dans la matrice de la Déesse.

? Ceci se fait avec quelques gounttes de I'ean de 'arghya, que 'on
jette sur le feu [14b].

! D'abord, on couvre de darblia sec (sad-indlana) et on attize
avec ASTRA. On rend homumage ensuite par le mantra: ** Om
Ham garbhignaye Namah ! " [14b].

' On récite ABTIRA sept fois sur ce bracelet, et on le place (en
pensée) autour du poignet droit de la Déesse. En pratique, on le
dépose sur une mekhala du coté Sud [14b].

% Les sacrements qui suivent sont ceux qui jalonnent la vie
intra-utérine de |'embryon, puis celle du jeune enfant. Ils sont
accomplis avec les cing brahmamantra et les cing adigamantra
correspondants, en imaginant la eroissance d'Agni. Le cinquiéme
est décrit par le éloka 43.

& Oblations de sésame, selon A,
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19a. il faut former le visage et les membres, ouvrir la bouche
et achever la formation ? [de I'enfant].

Ce qu'il faut fasre aprés la nawssance®

19b. Et pour que soit sccompli le rite-de-la-naissance, il
faut au dixidme mois, rendre hommage avec NARA (TATPURUSA)
et VARMA (KAVACA) .

20. Ranimant le feu avec des brins de darbha etc., il faut
imaginer que I'on donne [A 'enfant] le bain qui nettoie des im-
puretés [provenant de] la matrice, et que I'on attache un lien d'or
an poignet de la Déesse . On honore alors avec HRD.

21. Pour effacer sur I'heure la eouillure causée par la
naissance ®, il faut asperger le kupda avec de l'eau consacrée par
ASTRA (proksana), frapper [le sol] & l'extérieur du kunda avee
ASTRA (tadana) et I'asperger avec VARMA (abhyuksana).

! Nous ne suivons pas ici 1'éditenr de Somasambhu, qui place
ced deux derniéres opérations aprés ls naissance. Il semble qu'elles
soient antérieures 4 la naissance an contraire: il s'agit de com-
pléter la forme de 'enfant, de la rendre parfaite. Nirmalamani
explique vakirangakalpana ainsi: on donne leur forme 4 la téte,
an visage, aucou, etc. [19a]; et niskrti est glosé: nihdesakarana
par un commentatenr de Somadambhu, cité par Nirmalamani.
Celui-ci cite encore la Ramanathapaddhati qui distingue bien les
trois opérations: vakirangakalpana, vakiredghatana et niskrtis
comme notre texte [19b]. Si mniskyti signifiait, comme le dit
I'éditeur de notre texte, purification de la bouche, ce rite ferait
double emploi avee celui décrit an sloka 23.

! Nous avons déplacé le titre (cf. note précédente),
¥ VARMA pour les oblations.
4 On enléve d'abord le bracelet de darblia.

“ Non seulement la mére, mais tous les parents proches sont
impurs, on le sait, pendant plusieurs jours aprés la naissance d’un
enfant. C’est cet état d'impureté que I'on fait cesser immédistes
ment ici par les trois rites purificatoires habituels.
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22. 11 faut alors- placer avec ASTRA, & l'extérieur, sur les
mekhala', des brins de kuéa pointant vers le Nord et vers I'Est, et
installer dessus avec HRD les paridii ® et les faisceaux de darbla
(vistara) 5.

23 Pour Otfer la ealive des bouches* on doit avec ASTRA,
offrir [dans Je feu] cing ® bdtonnets, dont on a trempé la pointe et
la base dans du beurre fondu.

Comment assurer la protection de l'enfant Agni

24. Il faut alors rendre hommage avec HRD*® & Brahman,
.{iaﬁkam, Visnu et Ananta qui se tiennent sur les paridhi, de 'Est
an Nord, dans cet ordre.

25. Puis, ceux qui, d'Indra & lévara ", siegent sur les vistara,
tournés vers Agni, il faut leur rendre hommage avec HRD, chacun
dans sa propre direction, successivement.

26. Aprés quoi on leur fait connaltre & fous cct ordre de Siva:
" Ecartez les obstacles, protégez I'enfant !

Y Ou: sur les mekhala et i 'extéricur.

"8elon le Mrgendragama, les paridhi sont des bitonnets
provenant d'arbres sacrificiels; ils sont longs d"une coudée (comme
le cité du kunda) gros comme le petit doigt, ils doivent étre frais,
réguliers et sans défauts [22a].

On les place sur la premiére oula deuxiéme mekhala (nous
disent les gurukkal); mais selon le Mrgendragama, on les place &
extérieur, & quelque distance de la derniére mekhala. Ce sont les
asana de Brahman, énl’lkarn, Visnu et Ananta (iloka 24).

! Vistara = faisceau de 30 darbha longs d'une coudée. On les
place sur la troisiéme mekhala, ce seront les asana des Lokapala.

! Et pour nourrir Agni [23a].

¥ Car Agni a cing bouches (cf. plus loin).

*“ Om Him Brahmane Namah!" etc. Chaque mantra évoque
la divinité correspondante, et V'installe sur son siége. Les textes

ne sont pas d'accord au sujet de la direction a affecter & chacune
d’elles ; mais Aghoraéiva donne les mémes que Somagambhu,

" Donc huit divinités (les Lokapala) aux points cardinaux et
ntermédiaires. Aghoradiva en ajoute deux: Brahman et Visnu.
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Samskara de la cuillérve et du cuilleron

27. Se saisissant alors de la cuillére et du cuilleron’—Ia
premiére tournée vers le haut, le deuxiéme toorné vers le bas, il
faut les chauffer dans le feu trois fois ; puis les toucher [irois fois] *
avec la base, le milieu et la pointe d'un brin de kuia [successi-
vement] ;

28. el placer ensunite, sur les points touchés par 1'herbe kufa,
les trois [groupes de] tattva: atmatattva, vidyatativa et $ivatattva,
avec les manira HAM, HIM, HUM, respectivement %,

29. On " place " alors avec HRDAYA la Sakti dans la cuillére,
et Sambhu dans le cuilleron. Aprés avoir encerclé par trois fois ¢

leurs cols [de brins de kuéa], et leur avoir rendu hommage avec des
fleurs, etc.,

30a. il faut les déposer & ea droite %, sur de 1'herbe kuda.

Samskara du beurre clarifié

30b. Prendre alors du beurre clarifié fait avec du lait de
vache, purifié par les rites du regard, ete., (iksanadi).

31. Considérant son propre corps comme celui de Brahman,
prendre ce beurre, le promener par trois fois en rond au-dessus du
kunda et le chauffer dans la direction du Sud-Est ®.

* Sruc est la cuillére, sruva plus petit et masculin, le cuilleron ;
ils sont en bois dur.

! D'aprés Aghoradiva, proksana, abhyuksana et }é-airmrg‘hmm
d'abord. Ensuite chauffer en tournant en rond une fois au-dessus
du fen, toucher avec la pointe d'un kuda la pointe des instruments ;
chauffer une autre fois en tournant en rond, et toucher avee le
milieu du Fuéa le milien des instruments, ete., [27a].

® Aghoradiva, tout en gardant les correspondances données ici,
indique le nyisa dans l'ordre inverse, comme il a indiqué les
attouchements dans l'ordre inverse de celui de notre texte.

¢ Avec VARMA [29a).
® Avec le malamantra [29a).
* Le texte ici semble trés incomplet.

Le #loka 31 doit se compléter ainsi: ... le déposer la, et avec
la pointe d'un brin de kusa, en prendre une goutte que 'on offre en
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32. Considérant ensuite que son propre corps est celui de
Visnu, ¢t plagant le beurre dans la région du Nord-Est, en prendre
avec la pointe d'un brin de kuda, et, avec le bija de SIRAS [au
[début| et SVAHA & la fin?,

33. faire l'oblation de oette goute & Visnu.

En pensant ensuite que son corps est celui de Rudra, tenir
[le beurre] au centre du kunda®  Ensuite, wiplavana [qui se
fait ainsi] : :

34. avec deux brins de darbha, de la longueur d'un empan 3,
que |'on saisit entre le pouce et 'annulaire, il faut procéder a

I'éclaboussage-vers-le-fen ! (ufplavana) dans la direction du Feu,
avee ABTRA.

disant : " Om Héim, Brahmane Sviha ! " et Aghoradiva ajoute: * tel
est le rite appelé sthapana, ou installation [du beurre sur le feu]"
[81a]. Mais on trouve tapana ailleurs [31b).

!Done: “Om Him, Vispave Svihi!" et Aghoradiva ajoute :
“tel estle rite appelé adhifrayana, c'est-i-dire maintien [sur le
fen] " |31a].

" SBuite: . ..ot en disant: “ Om Ham Rudriya Svihil!” on
doit ofirir avec la pointe d'un brin de kuda, une goutte [de beurre &
Rudra]. Tel est le rite appelé udvasana ou retrait [du fen] ' [31a).
Les noms de ces trois rites sont liés aux fonctions respectives de
Brabman, Vignu et Rudra; mais leur signification symbolique
n'apparalt pas trés clairement.

® On fait d'abord un neeud (brahmagranthi) an milieu; 1'instru-
ment ainsi constitué s'appelle pavitra (purificateur) [34a]. On le
saisit par les deux extrémités, entre le pouce et l'annulaire de
chaque main, la main gauche tenant les bases des darbha, la main
droite les pointes [84b]. Méme geste pour samplavana.

' Selon la Balajaanaratnavali: ‘' utplavana consiste & faire
monter vers le haut les obstacles qui existent sous forme subtile; les
faire descendre c'est samplavana ™ [34c].
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35. Puis d'une facon analogue, mais vers soi, procéder avec
HED a I'éclaboussage-vers-soi (samplavana).

Prendre alors? avee HRD un brin de darbla enflammé, et
procéder & la purification en le jetant [dams le beurre] avec
ASTRA.

36. [Le rite d'lillumination (nirdjena)se fait avec un autre
darbha enflammé, et [le rite de] dipa aveec un autre encore. Ces
brins de darbha enflammés sont jetés ensunite dans le feu avec le
mantra ASTRA2

37. Déposant alors dans le beurre un brin de Auda, de la
longueur d'un empan, que 1'on a d'abord noué? il faut imaginer le
beurre ainsi divisé: ida et pingala sont de chaque cOté, et la
troisiéme [susumna est au centre].t

38. Il faut alors prendre avec le cuilleron, du beurre de ces
trois parties, successivement ; 'offrir dans le feu en disant * SVA ",
et replacer en disant “HA " ce qui reste dans la portion d'oth
il vient:

" Om Ham, & Agni, Svihda!"
' Om Ham, & Soma, Sviaha! '’
“ Om Ham, & Agni et &4 Soma, Sviha!"

! Jeter d'abord dans le feu le darbha précédent, aprés avoir
défait le noeud [35a].

* Méme le premier, quel'on a jeté dans le beurre: on le
jette dans le feu.

® Belon Aghoradive, deux brins nounée ef écartés ensuite pounr
former un V, ce qui divise la surface du beurre fondu, on flotte
ce V, en trois parties. |

¢ Ida & ganche, piigala i droite.
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39. Ceci pour 'ouverture des yeux, dans les yenx d' Agni'’
puis dans sa bouche, avee le cuilleron plein de beurre, on doit offrir
une quatriéme oblation %,

“ Om Ham, & Agni-qui-exance les voeux, Svihi!"

40. Tl faut alors réciter les six aiigamantra®, réjouir par la
dhenumudra *, encercler par TANUTRA (KAVACOA) et protéger le
beurre avec ASTRA &,

41a. La purification de I'antre [partie du] beurre clarifié se fait
en y projetant, avec HRD, quelques gouttes de ce Lenrre-ci.

! L'ordre indiqué est, si I'on en croit Aghoradiva, celui que I’on
suit pendant les quinzaines claires (lune croissante): on commence
par prendre du beurre dans la partie droite (pingala) et on I'offre
dans 'oeil droit en invoguant Agni: puis on puise & gauche (tda) et
on offre ce beurre dans 1'oeil ganche en invoquant Soma ; enfin on
puise au centre (susumna) et on offre ce beurre dans I'oeil central
d’Agni svec le troisitme mantra. En quinzaine sombre, on
intervertit les deux premiéres opérations, et en faizant la troisiéme
on dit Somagnibhyam au lieu de dgnisomabhyam [38a].

! En prenant lé beurre an centre.

® Brahmamanira el angamantra, selon Aghoradiva [38a].

Y Recaye! est siirement erroné; lire: rocayet. La dhenumudra
est accompagnée du malamantra, et accomplit le rite d’ amrtikarana.
C'est le dernier des 18 samskara du benrre, selon A, qui le donne
aprés raksana et avakunthana [38a).

®Selon Aghoradiva, on rend hommage ici avec le mida-
mantra [33a).



b
=
a2

SECTION TV

IEEAE AAURFATTE G |

g0 Al gl a5 1w
@ g @ Ragzd amr |

At 9Ega F=I=IEEAl |

RAFOE TIAN W JAGAT || %o ||

Rt iR AT TR |

[88a] dq: giRIAE Waaf-aFTgd quEa 7o) ), FfanaERRo
IFEaEgd afamammanily fEesEmEEE 9 G569,
AT EARIEE, el gl el mert iRz i,
RARNEZIRIZIE At & dlaa =g gafEamds, ez
“t gf epdiimreal @iz g@fangaE, el g awy fae-
#a wiE” w@fiare 9 &l fefge, st g 2f
fata ggva | o g i & | =g, el an
|, ‘4t & dwifiasar e, «i g wny fEewd @er
sEpAmE AR 39 T giagal, A dfaramfae
YEaEEeE, 999 99939] A901EE, Hod 439, g3dAEa-
BrEATEATAE I 30 |

{A., p. 237)



254 BOMASAMBHUPADDHATI

Aspersion des visages d’ Agni avec le beurre!

41b. Et maintenant?, I'aspersion des visages, leur jonetion,
leur unification :

“ Om Ham, & Sadyojita, Sviaha ! "
‘“ Om Hiw, & Vamadeva, Svaha!l"
“ Om Hum, & Aghora, Sviha!"

“ Om Heim, & Tatpuruga, Sviha "
“ Om Hom, & léina, Sviha | ™

Ainsi se faif, par des oblations séparées, I'aspersion des visages
(vaktrabhighara).

“ Om Ham, Him, 4 Sadyojita et Vimadevs, Sviba!"”
“ Om Him, Hum, & Vimadeva et Aghora, Sviha!"”
“ Om Hum, Hem, & Aghora et Tatpurusa, Sviha!"
“ Om Hem, Hom, & Tatpurvsa et léina, Sviba!"

*Ainsi se fait la jonction des visages ({vakiranusandhana).
*T1 faut faire alors I'unification, en laissant couler du cuilleron
un filet de beurre clarifié d'Agni & Viyu et de Nirrtia Iéina :

* Om Ham Him Hum Hem Hom,
A Sadyojita-Vamadeva-Aghora-Tatpurusa-1éina, Svaha "

*Ainsi se fait l'unification (ekikarana) par disparition des
visages dans le visage choisi.

! Nous suivons pour cette section l'édition du Kasmir,, qui
présente les opérations de fagon plus satisfaisante que le texte de
Dévakoditai; celui-ci semble ici erroné; car les mantra montrent
clairement gue le rite comporie trois stades, et on ne pent donner
au second le nom du dernier. Les vers modifiés sont marqués d'un
astérisque.

8 I’éd. de Dévakdtftai a * matam ' au lieu de “ tatah ' lecon de
I'éd. du Kadmir que nous adoptons.

® Donc en croix, sur le kunda.
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42. Ou bien, on se représentera le visage choisi® aussi grand
que le kunda, et la disparition & l'intérieur de celui-ci, des autres
visages, sera appelée unification.

Comment donner son nom & Agni

43. Par le mantra 15A% on rend hommage & Agni, et on lui
offre avec ASTRA une triple oblation ; puis, avec SARVATMAN
(HRD)® il faot donner le nom:* 0 Mangeur d’oblations, Tn es
.“ﬁ?ﬁgui (7t

! Nirmalamani commente V'expression  alblilasitavaktra (ici
istavadana) dans la section intitulée pavitravidhi. Il cite le
Brhatkalottaragama qui indique que le visage ol doivent se faire les
oblations (et done of les antres doivent se fondre) dépend du but du
homa. Ce serait Ifa pour les loma que 'on fait en vue d'obtenir la -
libération ; Purusa pour l'obtention des siddhi (anima ete.); Aghora
pour les rituels de réparation ou ceux qui ont des intentions malé-
figues: Vimadeva si on cherche & amener d'antres personnes sous
sa dépendance ; et Sadyojita (le visage Ouest) dans le cas du rituel
quotidien du Fen [42a]. Cette citation est reproduite (tronquée)
par l'éditeur de Somasambhu (p. 50) ; mais elle ne peut que montrer
la divergence entre I'opinion de Somagambhu et celle des autres
puisqu’il retient le visage léa lors d'un rituel quotidien—au lien de
Sadyojita.

Il faut imaginer que le visage choisi prend la dimension du
Funda, et qu'il se place & la partie supérienre (i.e. il se tourne vers
le haut, pour recevoir les oblations) [42D].

! Le don du nom (namakarana) est le cingquiéme des samskiara
dont Agni est I'objet (les quatre premiers ont été décrits par les
sloka 16-19). On l'accomplit par le cinquiéme brakmamantra et le
cinguiéme antgamanitra.

*FEn admettant encore (cf. I, 20) que SARVATMAN est 8yn.
de HRD(bija), ce qui est d'ailleurs en accord avec le passage-
paralléle d'Aghoradiva [48a]. Le mantra esten effet: ** Om Ham
Sivagnis tvam Hutasana!” Le nom de Sivigni rappelle qu'Agni n'est
pas ici une divinité indépendante mais un aspect de Siva. La
forme de méditation de giﬂigni est différente de celle que I'on
attribue & Agni dans les autres traditions (cf. Rau raragama,
I, p. 53, note 23).
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Congé de Vagisvari et de Vagidvara

44. On doit alors, aprés leur avoir rendn hommage avec
HRD, donner congé aux parents? d'Agni; puis, par le milamantra
suivi de VAUSAT, offrir dans les régles 'oblation pléniére ® qui met
fin A la série des rites prescrits .

Culte de Siva avant le homa

45. Et maintenant, danz le lotus du Caur [d'Agni], on doit
invoquer Siva comme il & été dit, avec ses membres® avec son
trine, resplendissant, supréme, et lui rendre un culte®; puis,
aprés [lui] en avoir demandé la permission ¥, nourrir Siva.

'On offre d'abord trois ahuti, selon Aghoradiva. Avantla
phase suivante, cet auteur décrit un rituel {peut-tre preserit pour
les oceasions exceptionnelles seulement), qui consiste & évoquer une
4 une, puis & joindre, les sept langues d'Agni, comme il a été fait
pour ses visages. Les oblations se feront sur I'unique langue qui
demeure. )

! Pirnahuti: sera décrite plus loin.

¥ Cette oblation pléniére effectue en une seule fois les sumskira
qui restent, jusqu’d la tonsure (cida-karman) y compris [44a]. Les
cing premiers ont été effectués I'un aprés l'autre; selon les listes
habituelles, le sixitme est niskramana (premiére sortie de 1'enfant),
le septiéme prafana (premiére nourriture solide) et le huititme est
ciida-karman (tonsure).

! Sanga est peut-itre & comprendre dans son sens technigue
(ef. 11, 3, note 1).

® Avant l'invocation de Siva dans le Ceur d'Agni, se situe la
méditation sur la forme de Sivigni. Le culte mental que 'on rend
ensuite est, selon la Jaanaratnavali, citdée par Nirmalamani, un
calte complet, qui va de l'invocation du trone & I'offrande du
pavitra [45a] (c.d.d. section III, 47 4 92). Le terme bhasvara de
notre texte signifie peut-ttre: * accompagné de sa cour”, ce qui
indique que la pija doit comprendre au moins un avarana (cf. 111,
85D, note 1).

“ Selon un passage d'Aghorasiva, la permission est demandée &
Agni en ces termes: “ O Agni, Tu es la splendeur d'ldvara, Tu es
pur, Tu es supréme; c'est pourquoi, m'établiscant dans le lotus de
Ton Ceeur, j'offre les oblations™ [45b]. Ceci avant l'invocation de
Siva dans le Coour d’Agni. Mais dans le passage de la Jianaraina-
vali, déja cité, la permission d'offrir les oblations est demandée &
Siva, aprés qu'on I'a invoqué [45a]. Tl semble que ce soit 'opinion
de Somagambhu,
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46. Ayant alors effectué la connexion de ses propres nadi
avecle Siva du sanctuaire et le Siva du Feu 1, il fant procéder au
homa, autant de fois que possible avec le milamantra et dix fois
moins avec chacun des angamanira.

Ingrédients @ offrir, et en quelle quantité

47. Chaque oblation de beurre fondu sera d'un Farsa 9, celles
de lait et de miel anssi; elles seront d'une sukti pour le lait caillé,
d'ane prasrti pour le riz au lait sucré.

48. On donnera les mets cuits solides en quantité conve-
nable, le laja® par poigndes; on coupera les racines en trois, mais
on laissera les fruits entiers.

49. On devra offrir le-riz par demi-bouchées, ct aussi les cing
choses minuscules *; la canne & sucre par entre-noouds, les lianes
par fragments de deux travers de doigts;

' Le procédé est décrit en détails par Aghoradiva: “Aprés
cela, il faut pénétrer dans cette nadi qui est an milien du corps
d'Agni (susumna); puis, dans le lotus de Son Coeur, offrir dhipa
et dipa; unir les visages de Siva & cenx d'Agni, sortir en pronon-
cant le milamantra; et imaginer que la #ikha Inmineuse sort du
nez du Siva qui est dans Agni, et pénétre dans le Siva du sanctunire,
une ligne continve de lumiére unissant les deux ™ [46a]. Ainsi se
faif I'union des nadi du Siva du sanctuaire. Il faut ensuite effectuer
de fagon analogue I'union de ses propres nadi avec ces deux de
Siva [46b). Une sorte de cirevit lumineux imaginaire est établi,
grice auquel les trois aspects de Siva sont unis. «

Il est dit qu'avant d’invoquer Siva dans Agni il faut séparer
le fen en deux parts, I'une qui servira i ecnire le riz (et olt I'on
n'évoque pas Siva), 'autre ot l'on invogquera Siva et ol se fera
le homa [46¢].

% Un karsa, une #ukti, une prasrii, valent respectivement un
quart, un demi, et deux pala. Le pala est équivalent & 93 grammes
environ.

* Le laja est du riz gonflé et séché.

' Le terme de sitksmani semble désigner les petites choses
comme le sésame, 1'orge, etc. et aussila farine et les poudres
semblables. Mais il n’est pas facile de savoir quelles sont les cing
variétés auxquelles le texte fait allusion.
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50. les fleura et les feuilles, telles qu'elles sont; les bois
rituels (samidh) par bdtonnets de dix travers de doigts ; le camphre,
le santal, le safran, le muse, le yaksakardamal,

51. on les donnera par gros grains, et l'encens, par frag-
ments gros comme une jujube; les gros tubercules seront coupés
en huit. [l est bon de faire les oblations en suivant ces régles .

52a. Ainsi faut-il conduire le homa, avec les bralmamanira
accompagnés de leurs bija .

Comment procéder a U'oblation pléniire (pirnahuti)

52b. Placer le cuilleron, ouverture en bas, au-dessus* de la
cuillére remplie de beurre clarifié.

53. Et, aprés-avoir fixé une fleur av bec de la cuillére, saisir
les deux iustruments par la fankhamudra (geste-de-la-conque), la
main gauche tenant lenr partie postérieure, et la main droite leur
partie antérienre. '

34.  Debout, les pieds joints, le buste incliné en avant, placer
la pointe arriére des instruments contre son nombril, le regard
fixé sur le bec de la cuillére.

55. Et pendant que l'on dépasse [I'un aprés 1'autre] les
Kiraneévara, dont le premier est Brahman, pour sortir enfin
par susumna® amener sans trembler leur pointe arriére jusqu’an
niveau du sein gauche,

36. en récitant le milamantra® suivi de VAUSAT, trés
distinctement. Verser alors le beurre fondu dans le Fen, en filet
continu aussi gros qu'un grain d'orge ',

1 Cf. 111, 84, note 1.

"Il faut ajouter qu'il n'est pas nécessaire d'offrir tous ces ingré-
dients; un senl d'entr’eux suffit, et celuni que I'on préfére est le
beurre fondu. A défaut de ceci, on offrira du sézame noir, ou des
grains de riz, on d’orge, ou des samidh.

® Avec SVAHA & la fin. La récitation de chaque mantra est
accompagnée d'une oblation.

! On lit : puskara-upari dans Aghorasiva; c. a. d.: an-dessus de
la partie creuse de la cuillére.

® Processus déja expliqué—cf. III, 62b, note 1.

€ Comme il a été dit & la section Jjapa (III, 93).

" D'aprés Aghoradiva et Appayadiksita, on donne au Feu, & ce
moment-14, du riz cuit comme naivedya [57a).
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57. Donner ensunite acamana, la pite de santal, le bétel et le
veste; avee dévotion, chanter Sa gloire?; puis offrir la grande
prosternation.

Congé du Siva qui est dans le Feu

58-59. Alors, aprés avoir honoré * Vahni comme il se doit, il
faut rassembler avec ls samharamudra, par ASTRA suivi de
HUMPHAT, tous les manira, ainsi que les divinités qui étaient sur
les paridhi®, en lenr disant: ‘‘ pardonnez”. Puisen inspirant,
il faut, avec le bija de HRD, les établir dans le lotus de son coeur,
[en les faisant entrer] par la voie la plus pure !,

' 1l semble bien que le début du demi éloka 57b soit erroné.
On trouve dans le manuel d’Aghoradiva, & ce stade, 'injonction
suivante : .“ tad bhasmabhivandya " i.e. rendant hommage aux
cendres [57a]. Nirmalamani précise: “ enflammer quelques brins
de darbha, et faire une marque sur son front avec ces cendres qui
ont la nature du Siva manifesté” [57b). DBhiti pent étre mis pour
vibhiiti ; mais avartya est sirement erroné. 1l n'est pas d'usage de
chanter des hymnes & la fin d'un homa, avant visarjana.

% Par 'offrande de huit fleurs (voir ci-dessous, note 4).

4 Et sur les vistara.

4 C.a. d. susumna. Le texte n'est pas trés clair. Il faut
installer dans son Coeur non seulement les divers manira et
divinités que l'on a dérangés, mais surtout Sivigni, cet aspect de
Siva invoqué dans la forme d'Agni. Aghoradiva décrit minsi le
processus (les parenthéses ajoutent des précisions que donne
Nirmalamani): “ Ayant rendu hommage par huit fleurs, et donne
I'arghya du départ, il fant faire se lever ceux (les mantra) qui se
trouvent dans Agni, les unir a la miarti (d'Agni), donner separément
congé & Siva (i.e. I'installer dans son propre coeur), puisavec:
“Om Bhih-Svaha " Om Bhuvah-Svihda ", " Om BSvah-Sviha "',
* Om Bhir-Bhuvali-Svah-Sviaha ', donner quatre ahufi, puie des bali
& Brahman et anx autres. Saluer alors Agni; en donnant une
oblation, lui dire: “ repose-toi "' ; et luidonner congé avec ce mantra:
“Om Hraum Hram Sivignaye Namah!" Il faut ensuite donner
congé & Brahman et aux antres dans 'ordre inverse (de leur ingtalla-
tion . &. d. les placer, comme Agni, dans son coeur) " [59a].
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Offrandes intérieures
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60. Il faut alors prendre [un peu de] tout ce quia été enit,
et sur deux mandala ' que l'on trace prés du kunda, du cité du

Bud-Est, donner les
extérienres &

offrandes intérieures

les offrandes

A I'Est : * Om Ham, aux Rudra, Syaha!"”
Au Sad : “ Om Him, aux Méres, Svibha!"
A 'Onest : “ Om Him, aux Gana, Sviha!"
Au Nord + " Om Him, aux Yaksa, Svaha! "
An N-E : ¥ Om Ham, aux Planétes, Svaha!"
Au 8-E : “ Om Him, aux Asura, Svaha! "
Au 50 : * Om Him, aux Riksasa, Sviha ! "
Au N-O : * Om Ham, aux Niga, Svaha!"
Au centre, vers le N-E : * Om Ham, anx Naksatra, Syaha!”
Au centre, vers le S-E  : * Om Him, anx Rasi, Svaha!"
Au centre, vers le 8-0 : " Om Him, aux Visva, Svihal"
Entre 1'Ouest et le N-O : “Om Ham, an Gardien du domaine®,
Bviba!"

;linsi se [ont les olfrandes intérienres.

! Ce sont deux carrés que I'on dessine & sa droite, sur le sol, an
Sud-Est du kunda; celui qui est le plus & 1'Ouest (& gauche) est dit
intérieur ; le plus & I'Est (& droite) est dit extérieur [60a].

_1 1 : mandala intérieur

kunda

II : mandala extérieur

officiant !-_I__| | ‘_I]':_Fl
I —tn.

1 Offrandes de riz cuit mélangé d'eaun [60b].
2 Ce ksetrapila est Bhairava.
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Offrandes extérieures
Puis dans le second mandala :
“Om Him, & Indra, Swiha!"”

“Om Him, & Agni, Svibhal"

“Om Him, & Yama, Sviha!"”

“Om Ham, & Nirrbi, Svaba!"

“Om Ham, & Varuna, Svihal"

“Om Him, & Viyu, Svahil"
i

"Om Ham, Soma, Svahal”
“Om Hém, & lana, Svaha "
Cela dans les huit directions, de I'Est au Nord-Est ! "

Puis:

““Om Him, &4 Brahman, Svahi!" en lancant vers le haunt
du ebté du Nord-Est;

“Om Ham, & Vispu, Sviba!" en lancant vers le bas, du coté
du Sud-Ouest; : .

“Om Him au Gardien du Domaine!, Svihi ! " entre les deux.

Puis, hors du mandala ¥ :

“ Om Him, aux corneilles et & leurs semblables ?, & ceux qui
rompent leurs engagements et & leurs semblables, Svaha ! ™

Telle est la régle 4 pour les offrandes extérieures.

Il faut donmer [encore] des offrandes & l'extérieur du yaga-
mandapa °,

Rassemblant alors les manira des offrandes internes et externes
par la samharamudra, il faut les faire rentrer en soi.

! Dans A.: “ Nilalohitiya Sviba!"

® Enduire I'endroit de bouse de vache [60c].

* C'est-it-dire : les chiens, les bhiifa, les hors-castes, les prefa,
les corbeaux, etc. [60e].

‘Un peun plus long dans Aghoradiva, ol I'on trouve encore des
offrandes au fen, an Soleil, ete.

® Indication peu précise. Il semble qu'il s'agisse de nouvelles
offrandes, que I'on donne & 'extérienr du temple. Mais selon
I'usage actuel, les offrandes aux corneilles ete., sont elles-mimes
. données & |'extérieur du temple; il fandrait peut-ttre adopter
la legon de 1'édition !du EKdaémir : Yagamandopad bahiv va balir
deyah, on peut faire ces (dernitres) offrandes & "extérieur.
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Rituel du feu selon la Lilavati

61. Et maintenant, voici, résumée, une forme du rituel du
Feu gqui peut se faire dans un kupda ou sur un sthandila, et qui
est décrite dans 1'dgama Sivaite appelé Lilacati’.

62. En " déposant " le milamantra sur ses yeux, il faut
accomplir le rite du regard (iksana); puis les rites de l'aspersion
vers le haut (proksana) et du tapotement (tadana), avee ASTRA
snivi de HUMPHAT ; donner alors leur part aux démons,

63. et aprés avoir, avee VARMA (KAVACA) procédé au rite
de l'aspersion vers le bas (abhyuksana), verser, avec le miirti-
manira, le feu dans le kunda :

“ Om Ham Ham Him, devant la Forme du Feu, je m'incline! .

Et avec ce méme mantra, il faut par la samhiaramudra® faire
entrer Vahni dans le Bindu3,

6i4-65a. en inspirant. Puis, en retenant l'air, 'arriéter dans
le nombril. Ensuite, par 'udbhavamudra, et en expirant, il faut,
avec le manira ;

“Om Ham Hram Ham, devant la Forme du Fen, je

m'incline! ",

[placer] le bija d'Agni %, semblable & une méche incandescente,
dans le Feu du kunda; rendre hommage alors aux cing brakma-
mantra.

65b. Ceei [ait, on offre cing oblations (@huti), par le mila-
mantra.

66. Avec (le bija de) HRD précédé de Om®, il faut donner le
nom : * Tu es Sivigni"'. Et avee HRD, rendre hommage & Brahman,
Sankara, Visnu et Ananta,

1 Agama est pris ici au sens large de texte sivaite, carla
Lilavati ne figure pas dans la liste des Saivigama. Le manuel de
ce nom est inconnu de nos jours, mais le rituel du Feu qu’il donne
est bien connu; c'est un rituel simple, dont les différentes phases
ont déji été commentées & propos du précédent.

* Mudra par laquelle d’abord on se saisit d"Agni.
® C'est-d-dire I'unir au fen du Bindu.

! Hriim.

® Dhruva = pranava,
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67. de I'Est au Nord, dans les quatre directions, & I'extérieur
du kunda.

1l fant ensuite offrir un culte & Siva, comme on 1's dit, & partir
[de V'invocation] a' Adharadakti 3,

68-69a. On doit offrir les oblations [dans le feu], autant de
fois que possible avec le malamantra, et dix fois moins avec chaque
aigamanira. ' .

On donne alors congé & Siva. Puis on offre quatre oblations
(huti) avec les trois manira: Bhih ete., accompagnés du pranara,
que l'on dit d’abord séparément, puis ensemble *.

G69b-70a. En récitant mentalement: Om Hiam Huam
Hrdayiaya', on doit & son tour congédier Agni. Telle est I'opinion
de la Lilavati.

[Conclusion du Culte de Siva)

70b-71a. S'approchant alors de Siva® il faut dire: “O
Bhagavan ! Prends ce karman: pija, homa, etc., et le fruit
attaché & son mérite ! "' ;

T1b-72a. et, avec de l'eau de 'arghya, par la mudra appelée
udbhava, avec le malamantra précédé du bija de HRD, il faut, le
coeur ferme, accomplir 1'offrande *.

! C'est-a-dire depuis le début de la pfija proprement dite (cf. 111,
47 et 8q.).

? Comme le montre la note 4 du éloka 59 de cette section.

'Il1 faut ici retourner au sanctuaire ofl a ew lieu le culte de
Siva (section III) pour metire fin & ce culte.

Belon Aghorasiva, il faut chanter des hymnes et faire sakali-
karana, avant de s'approcher de Siva, I'arghya en mains [T1a).

¢ On accomplit l'offrande du japa (cf. III, 94 et sqq.): un
genou en terre, on dépose son offrande, par la pensée, avec un peu
d'eau de 'arghya, dans la main de,Siva qui fait la varamudra [71a].
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721-73a. Puis on doit rendre hommage comme il a été dit?,
louer par des hymnes, saluer, donner le dernier arghya®, et dire
“ Pardonne ! "3,

73b-T4a TRassemblant alors par la ndardcamudra avec ASTRA
snivi de HUMPHAT, le groupe entier des mantra‘, il faut par la
divyamudra, les réunir an lifiga en disant le marlimantra.

1 Par les huit fleurs rituelles [73a].

)  Paranmukharghya: c'est 'arghya que l'on donne au moment

olt la pija prend fin. Onla présente aux “membres” & partir
d’Astra et aux * visages " de Sadddiva & partir de Sadyojita, c'est &
dire dans 'ordre inverse de I'ordre normal [73a]. Cf. I1I, 76a, note
4 et 90a, note 3. .

Nirmalamani précise que cet arghya ne signifie pas que I'on
donne congé & Siva, il marque eeulement la fin de la piya [73b].
Il faut comprendre que la présence de Siva continue dans le liiga
(s'il y & un liitga), mais ce n'est plus cette ** présence spéeiale” qui
avait été obtenue par les rites d'invocation. Selon certains textes,
une différence est faite & cet égard entre les lifiga fixes (le rite est
alors celui qui est déerit ici) et les lifiga mobiles ol on admet que
s'a[;pl iquent les injonetions relatives au cas du sthandila (dernier
sloka).

3 Lie éloka donné par Aghoragiva est le suivant:

“O Seigneur! Ton serviteur insignifiant, au cceur impur, t'a
importuné.

Mais pour l'atome de dévotion vraie qu'il y a en lui, daigne lui
pardonner ! ™' [73c].

i Les mantra qui se tenaient hors de Sivs, dans les endroits
appelés bhogasthana, ol ils avaient étéadorés séparément. 1l fant
les replacer dans la wmfrfi, il ne s’agit pas de lee [aire disparalire
totalement [73d].

Les mantra qui se trouvent autour du Dien (draranadeva)
rentrent dans le lifiga, et les mantra invoqués lors du culte du {rine
rentrent dans le pitha [73e]. ;

Dane la cas du lifiga mobile, on expliqgne comment le rentrer
dans sa bolte: “ En répétant mentalement le milamantra, le dedika
doit prendre le lifiga, 'envelopper dans des étofles de couleur, et
le placer an milien de la bolte ; il faut ensuite fermer le couvercle, en
se rappelant Bhima-Eudra [4 qui on demande sa protection] " [74a].
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T4b-7T5a. Si c'est sur un sthandila que I'on & rendu hommage
aun Dien?, c'est en soi qu'il faut faire rentrer les manira, de la facon
décrite.

Aprés quoi, il faut procéder au culte de Canda.

! O'est-a-dire : 8i on a fait le culte sans utiliser de lifiga comme
support.
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SECTION ¥V

CULTE DE CANDA

1. Sor une aire enduite de bouse de vache, ou sur un piédestal
recouvert d'un linge, il fant rendre hommage & Canda,’, dans la
direction do Nord-Est 8. :

“Om, au Tréne de Canda ®, Namah ! "
“Om, a la Forme de Canda, Namah ! "
* Om, & Dhvanieandeévara, Humphat Svaha ¢! "

' La jostification de ce rituel est indiquée plus loin (lignes
8b-9a). Nirmalamani, en introduisant son commentaire & la
section correspondante du manuel d'Aghoradiva, donne la méme :
“ Et maintenant, dans le but d'effacer la tache (éventuelle) causée
par une omission ou un excés dans |'accompliseement du culte de

iva, le rituel de Canda est déerit™ [1a]. Aux commentateurs qui
n'acceptent pas ce rituel dans le cas d'un culte privé, Nirmalamani
répond qu'il est obligatoire dans tous les cas pour les Saivasiddha-
ntin, bien qu'interdit aux fidéles du Vamatantra et du Daksinatantra.
Et il défend son point de vue en citant le Kalottara: “ Canda sera
la obligatoirement, aussi hien dans le cas des lifiga fixes que des
lifiga mobiles ; des liiga de pierres précieuses, de terre, de bois,
de métal; dans le cas des images et des banalinga; mais pas
pour les sectes autres que celle du [léaiva]—ﬂidd&m:ta; ni dans le
Vamatantra, ni dans le Daksinatantra ™ [1b]. ‘

# Dans les temples publics, un sanctuaire spécial est réservé &
Canda, en général dans la premiére galerie qui entoure le sanctuaire
principal, au N-E de celui-ci. Canda tourne le dns & la galerie et
regarde vers Siva. Les fidéles, aprés avoir adoré S va, g'inclinent
devant Canda en disant: ** Moi, un tel, snis venu...”, et, ce
disant, ils frappent dans leurs mains.

8“Hum Phat" devant NAMAH, pour les deux premiers
mantre, dans A., comme aux manira de la seconde liste. La com=
plication des terminaisons des mantra dans toute cette section rend
impossible leur traduction.

‘Selon A., le netramantra précéde ce mantra, qui est le
milamantra. Nous n’avons trouvé aucune explication du nom
Dhvanicanda; le claquement de mains des fidéles (cf. note 2) a peut-
étre quelque rapport avee lui. Belon ISinadivicirya, Dhvanicanda
est le Canda particalier au Kaliyuga.
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Aprés avoir invoqué le Dicu par ce dernier [mantra], on procéde
au rite de sakalikarana*:

“ Om, au Coeur de Cands, Humphannamah !
“ Om, & la Téte de Canda, Humphannamah 1"
“ Om, & la Touffe de Cands, Humphannamah ! ™
“ Om, i la Cuirasse de Canda, Humphannamah 1™
“ Om, aux Yeux de Canda, Humphanpamah 1"
enfin: * Om, & I’Astra de Canda, Humphannamah!"

[en déposant] Astra dans la main [du Dieu].
Puis on doit se représenter Canda :

9. Né du feu de Rudra?, sauvage, de couleur noire et semant
la terrenr, armé du trident et dela cognée, il a quatre visages et
quatre bras; .

3. il vomit des flammes, et tes douze yeux sonf écarlates ;
gon hant chignon est orné du croissant de lune, des serpents sont
ses bracelets,

4. ot un serpent son cordon sacré ; il tient le rosaire et le
kamandalu ; son trone est un lotus blanc. Devant ccux que la
dévotion incline?, il écarte tout malheur.

5. On peut aussi rendre hommage & Canda sur un mandala
en forme de croissant de lune ou de cognée. On récitera autant de
fois que possible [le milamantra] et dix fois moins chaque adiga-
manira.

! Sur le dieu (cf. T0b, note 1).

% Selon Nirmalamani, qui s'appuie sur un commentateur de
Qomatambhu, agni peut signifier ‘‘colére™ el prabhava
“ ¢éminent” [2a]. Il faudrait alors traduire rudragniprabhavam
par: * promu par la colére de Rudra”. On peut voir dans cette
interprétation un effort pour relier ce culte a I'bistoire bien connue
gelon laquelle un fidéle de Siva nommé Canda, a été promu par Siva
anx plus hautes fonctions aprés un incident qui souleva sa colere;
(ef. Sivarahasya, améa 4, adhyaya 7-8).

3 (Pest-d-dire devant les fidéle de Siva.
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6. Excepté les vaches, Ia terre,l'or, les vitements, les joyaux
et les ornements d'or ou d'autre matidre précieuse,” tout autre
nirmilya® doit étre offert & Canda, avec le malamantra®:

“Om, & Dhvanicandeévara, Humphat Svihi |
et 'on récite:

7. “ La nourriture qui se léche, se suce, se mange, se boif,
ete.,? le bétel eb les gnirlandes, et les onguents®, ces choses gue
Siva a laissées te sont données, de par son ordre”.

8. “0O Canda, si par ignorance, durant tout ce rituel, j'ai
[péché] par omission ou par excés, que sur ton ordre® la perfeciion
soit rétablie! "

! Nirmalya: terme technique signifiant d'abord les guirlandes
(mala ou malya) que l'on a Otées (nirasta)du sanctnaire de Siva.
Nirmalamani cite un passage d'auteur inconnu: “le nirmalya, c'est
une guirlande Otée; [il ne s'ngit pas] de celles qui sont sur le linga
ete.; ni de celles qui n'ont pas été offertes & Sambhu, ni de celles
que l'on a jetées dehors sans prononcer de manlra; ce que I'on
donne & Canda a été 6té [du linga] avec un mantra, a éte objet de
jouissance pour le dieu; tel est le nirmalya.” [6a]. Le mot
g'étend aux olfrandes autres que les guirlandes, quiont pu ctre
faites & Siva par ses fidéles.

? Sclon A., l'offrande se fait avec un pen de I'ean de l'arghya.
N., précise qu'il s’agit du vifesarghya (cf. ILL, 37 & 39 note 1).

31 manque une catégorie: ce qui se mastique. Elle seraif
évoquée par le mot adi, selon Nirmalamani dont voici le commen-
taire & ce #loka: *'lehya: miel, ete.; dosya: ean de noix de coco
(fratche, que l'on aspire en sucant), ete.; anna: ce qui se mange;
pana: ce quiee boit; adi: signifie bhaksya, ce qui se mastique
(comme les fruits).”” Et il cite & 'appui un texte sans auteur [Ta].

{ En pacticulier la pite de santal dont on oint le lifiga & chaque
pija et que 1'on Ote lors du nettoyage qui précéde la pigja suivante
(cf. I1T, 44-45).

® D'aprés Appayadiksita (qui n'enjoint pas leculte de Canda),
c'est & Siva lui-méme que I'on demande cette grice, au moment of
I'on met fin 4 son culte.



SECTION V 283

Mg g |

fagm Fufwiea =ogqe FEgda 1o«

“o aftEreang g2 a@rm” gf gessan |
dz<eH,

FEAAAIANG avge afawea |

frateadlss g+ wgw g Raagan 0o o

FANARFAFE |91 A% qAFAT |
it FA AtgraRedl Gggg ® o0 <

[6a] “wwd fe fnls a fEggEalET
A T 97 § FEeEAfkeEa ||
U Fgd e weagdTa |
9% & 339 fasled awsfaa |
(N., p. 132)

[7Ta] ““ugd WIsh 9 94 9 34 9 9 qg@r |
w5 Faifzd Arsgns b9 wEa )
ol weaify @M g aifegsiRE ||
(N., p. 133)



284 SOMASAMBHUPADDHATI

9. Clest ainsi qu'il faut s'adresser a Canda; puis on donne
I'arghya'; aprés quoi, tout en disant le martimantra, il {ant lente-
ment rassembler les mantra? par la samharamudra.

“ Om, & la Forme de Canda, Namah ! =

10. Puis, en inspirant, on les fait rentrer en soi en disant le
milamantra. On doit alors retirer le nirmalya® oindre de
bouillie de bouse de vache 1'endroit [0t on I'avait déposé],

11. asperger avec de l’eau accompagnée d'ASTRA, puis verser
l'ean de l'arghya®. Il faut ensnite se laver les mains, etc., et,
aprés avoir pris dcamana, faire le nyasa déja expligué®

! Le dernier (paranmukharghya).
? En acceptant la legon de 1'éd. du Kadmir. Celle de Dévakottai
* a dambarat au lieu de fambaran, ce qui est peu probable.

3 En acceptant encore la legon de I'éd. du Kigmir. Celle
de Dévakottai a: nirmalyapanayasthanam limped gomayavarind .
Notre version est d'ailleurs en aceord avec celle d’Aghoragiva [10a).

i A., ajoute qu'il faut auparavant faire se lever les manira qui
gont dans cette eau, les rassembler et les faire entrer dans le lotus
du cceur [10a].

5 Karanganyasa: cf. I, 51 et Appendice I.
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BECTION VI

CULTE DE LA VACHE KAPILA

“ Om, devant Kapili! 'Heureuse?, je m'incline.”
“Om, devant Kapild la Gracicuse, je m'incline.”
** Om, devant Kapild la Bonne, je m'incline.”

“ Om, devant Kapila la Pn.rfminée, je m'incline.”
* Om, devant Kapild I'Intelligente, je m'incline.”

1. " O fille de SBurabhi, o Mére du monde, Toi qui donnes aux
dieax le nectar, Toi qui exauces nos voeux, accepte cette bouchée, et
donne-moi le bien que je désire! "

2. " |Les sages] Vasistha, Vidvimitra et Jahnu Te vénérent ;
o Kapild, mes fautes, le mal que j'ai pu faire, efface-les!"
3. "les wvaches sont devant moi, toujours; les vaches sont

aussi derriére moi; les vaches sont dans mon coeur, dans ma
parole ; an milieu des vaches je demeure.”

4. On doit répéter ce manfra® aux trois tournants du jour,
'esprit sous contrdle, en état de pureté. [Celui qui fait ainsi] est
libéré de tout péché, et va droit au ciel de Siva.

! Iies vaches que l'on considére comme les meillenres on
les plus auspicieuses sont celles dont le pelage et la langue sont
bruns. Seules ces derniéres méritent 'appellation de Kapili. Mais
a défaut de vache kapild, on peut prendre pour objet de culte une
vache quelconque, & condition qu'elle soit dépourvue de certains
défants rédhibitoires. Elle "symbolisera Kamadhenu, la wvache
merveillense célébrée dans les Purdna, et sera considérée comme la
Mére du monde pendant le temps du culie. Le culte est donné
avec moins de détails qu'ici dans A., et dans la plupart des manuels.
Par contre, il est plus élaboré dansle cas d'un culte public (Is. p. 79).
CI. aussi G. Diehl, Instrument and Purpose, p. 187.

% Belon Appayadiksita, les cinqg noms : Nandd ete. seraient ceux
de cinq gotra. Cet aunteur ajoute qu'il faut rendre hommage avec
des parfums, des fleurs, ete. [1a].

? Toujourz selon la méme sonrce, le premier distique accom-
pagne le don de nourriture, le deuxiéme est une pricre, le trmméma
seul est répété pour le japa.
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5. On peut encore [dire ceci] :

“( Surabhi, surgie du barattement de la mer de nectar, Toi
qui sountiens le monde, accepte cette bouchée, c'est mon voeun
gupréme ! "'

6. La bouchée des vaches peut aussi &ire donnée au Fils de
Surabhi; le fruit [de cet acte] sera le méme, mais le manira est
différent : .

7. “1Iis supportent le monde tout entier, en vérité, ils
donnent la nourriture de vie;

Qu'ils acceptent cette bouchée, ces Réjouis’, tel est mon voeu
supréme! "’

8. Celui qui a fait ce voeu trés rare doit toujours donner son
offrande & une vache qui n'est pas & lui® Elles protégent aussi,
les vaches, de la peur terrible; en les touchant, le péché est détruit.

) ['éd. du Kaémir a vrsabha an lieu de hrsfaste; c'est peut-tire
plus vraisemblable.
? Injonction bien naturelle. . . le voeu doit cofiter un peu.
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SECTION VII
CULTE DE LA SCIENCE ET DU MAITRE

1. Alors, aprés avoir rendu hommage & la Science! par des
flears, de l'encens, des guirlandes, etc.,

il fant adorer comme il convient? les pieds de lotus du Maitre,
avec dévotion.

*Il s'agit bien de deux hommages différents, le premier & la
science, représentée par les livres sacrés (Agama), et le deuxiéme an
Maltre qui la transmet. Notons que ces deux phases ne se succé-
dent pas nécessasirement dans I'ordre indiqué ici, et nese situent
pas toujours & ce stade de la série des actes rituels. On les trouve
par ex.dans A, 4 la fin du culie de Siva (fin de notre section III)
sous les titres " svagurusaparyd et vidyapitharcana ™ (cf. 111, 102).
Les livres dont il s’agit ici sont les Agama; vidya est mis pour
vidyapitha.

' Cf, IIT, 102.
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SEOTION VIII
RITUEL DU MILIEU DU JOUR

1. Jusqu'an milien du jour on s'sdonne aux études de son
choix!; aprés quoi, on doit prendre son bain etc., comme il & été
dit, puis rendre hommage & Parameévara,

2, et puisqu'on a déja rendu son culte au dien le matin?®, on
lui offrira [seulement] les huit fleurs rituelles.

L'hommage des huit fleurs est un culte que 'on rend au Tréne,
i la Forme, & Siva et aux Membres *

! Le terme de svadkyaya n'indigue pas ici des études védigues,
mais évidemment les études des textes sacrés du Sivaisme et de leura
commentaires; ensuite des Purana, des textes épiques, etc., tous
accessibles aux gquatre classes.

11¢d. du Kaémir a parvarcite'thava ce qui donna: “ Ou bien
on peut, si I'on & déji rendu son culie au dien auparavant, offrir
[seulement] les huit fleurs rituelles .

* Avec les trois premiéres fleurs on rend hommage au tréne
(asana), & la Forme (mirti), et an Dieu sans forme, ce qui résume
la partie du culte ol ces trois puissances sont successivement
évoquées ; avec les cing autres, on rend hommage aox Membres
(anga; on supprime NETRA)—ou, selon une autre opinion, aux
cinq brahmamantra [2a]. L'officiant, en lancant chaque fleur, dit le
mantra correspondant (mantra n° 37 & 45, sauf 44, Appendice 111}

Ce rite trés simple est destiné & remplacer un culie complet
tontes les fois que ’on n'a pas le temps de procéder & ce dernier ; par
ex., &'l est enjoint de rendre hommage & Siva trois ou quatre fois
par jour, on ne fera la pija décrite plus haut qu'une fois (le matin
en général) et les autres seront récuites a cetfe offrande de huit
fleurs. De plus, c’est le culte que peuvent rendre tous ceux dont la
condition ne permet pas d’accomplir le rite régulier: pauvres,
abandonnés, enfants, femmes, innocents, jounisseurs, malades
A 1)
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SECTION IX
INJONCTIONS RELATIVES A LA NOURRITURE

Ce qu'il faut faire dans la salle @ manger

1. Ayant fait ce qui est enjoint & I'henre méridienne, il faut
apporter, dans une agréablesalle & manger, pitce spéciale ! que
I'on a enduite de bouse de vache, les mets purs.

9. Puis, avec de I'eau que 1'on tient dans sa'main en méme
temps qu'un pinceau de darbha, et sur laquelle on récite sept fois
‘le mrtyuiijayamantra suivi de VAUSAT, il faut asperger cette
nourriture %

3. On préléve slors la partie supérieure de chacun des mets
préparés; et [de ceci] on offre la moitié & Siva, et on garde l'autre
pour le Cullihoma 2.

Sacrifice au feu du foyer (Cullihoma)

4. Il faut d'abord purifier le foyer selon la régle *; puis, en
inspirant, attirer [a soi] le feu qui &'y trouve; l'unir ensuite avec le
fen du nombril et avec 'autre °; enfin, en expirant,

! On peut comprendre: pitce réservée & cet effet—on encore
pitce trés propre.

' On trouve $ankha an lieu de kasta dansl'éd. du Kadmir ; et
sadarbhasanghais tais dans Sak.

Le mriyunijayamanira on manira vietorienx de la mort, est,
selon les uns:

“Jum Sah Mrtyunjayiya Vausat', et selon les anires, “ Om
Jum Sah " eeulement. (N., p. 137). i

' 11 faut comprendre que ceci se sitne avant l'offrande d®
nourriture & Siva (décrite auw III, 90). Cette nourriture sera
rapportée et distribuée entre les dineurs, qui la consommeront en
pensant qu'elle ¢st un ‘' reste " de Siva. Dans 1a plupart des textes,
on prévoit qu'il faut prélever ainsi, non seulement la part de Siva
el ce qu'on destine au Culliioma, mais encore une part pour Agni et
une pour le guru.

! Par les rites niriksana etc.
®Ceci en retenant l'air (kumbhaka); le “ca” indique le

troisiéme Agni, celui du Bindu, On refrouve ici un processus déja
décrit (cf. IV, 10, note 1).
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5. saisic le bija de Vahni et le conduire & travers les lieux ol
sitgent Brahman!, etc., et le faire entrer dans le fen du foyer en

pensant : ** Tu es Sivigni "

“ Om Him, devant Agni, je m'incline!”
“ Om Ham, devant Soma, je m’incline! ™
“ Om Ham, devant Sirya, je m'incline! "
“ Om Ham, devant Brhaspati, je m'incline ! "
““ Om Him, devant Prajipati, je m'incline! "
““ Om Him, devant Tous les Deva, je m'incline! "
“ Om Ham, devant Tous les Viéva, je m'incline !™
“ Om Ham, devant Agni-par-qui-le sacrifice-est-
fructueux, je m'incline! "
6. Ayant ainsi rendu hommage dans toutes les directions du
Sud-Est? 4 I'Est, il faut offrit des oblations dans le feu dans ce
méme ordre, mais avec SVAHA i la fin [des mantra]. Puis on dit:
* Pardonnez " et on donne congeé.

Ofirandes auz divinités domestiques (Vastubali) ®

A la droite du foyer:

* Om Ham, devant Dharma, je m'incline ! "
A la gauche du foyer:

“Om Ham, devant Adharma, je m'incline | "

! Ka signifie Brahman. Nous avons adopté la lecon de I'éd. du
Kiémir (samadiaya), quni est aussi celle de la Varunapaddhats citant
notre texte. L'éd. de Dévakditai a samasthaya.

' En tournant, comme d'habitude; mais on commence cette
fois par le 8-E, parce que c'est la direction d'Agni.

! Il s’agit ici de divinités qui habitent dans la maison, chacune
ayant sa résidence dans un objet particulier. On leur rend hom-
mage avant de manger.

Cette section ne se trouve que dans un petit nombre de
manuels, ex. |I'Manadivagurudevapaddhatli et la Varunapaddhats, et
partout sous une forme trés corrompue, ce quis'explique pent-ttre
parce que le rituel gu'elle décrit est depuis longtemps tombé en
désuétude. Son titre, lorsqn’elle existe, est tantdt vastulali et
tantdt grhabali.
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Sur l'ensemble des récipients en or’, efe.:
“Om Ham, devant Ceux-qui-vont-et-viennent-dans-la-
maison * je m'incline ! "’

Sur le réservoir d'eaun :
“Om Him, devant Varuna qui demeure dans l'eau, je
m'incline ! "
Sur la porte d'entrée principale :
“ Om Ham, devant le Souverain-des-Grands-Obstacles® je
m'inecline | ™
Sur la pierre & moudre *:
* Om Ham, devant Celle-qui-porte-chance, je m'inclipe!”

Bur le mortier :
“Om Ham, devant Celui-dont-le-sommet-est-terrible?,
je m'incline ! '

1 1] semble que I'on puisse corriger Kafcinyadi en Kaficanadi
lecon de la Varunapaddhati; bien que les récipients en or soient
rares, ce sont toujours les meilleurs, et ils penvent éire cités en
téte de liste pour indiquer les différents métaux. Mais on peut
aussi lire kaficikads, et il s'agirait alors des récipients accessoires tels
celui of I'on garde |'ean de cuisson du riz.

% Mais on trouve: sarasa-, sarasara-, samsira-, Sarirapari-
vartanaya. On pourrait opter pour la premiére version: Ceux qui
contiennent de I'ecau; ou pour la derniére: Ceux grdce auxquels la
vie physique se maintient. . .

* 11 s’agit de Ganapati, ici comme ailleurs gardien de l'entrée.
Il se tient 4 gauche de la porte. La Varunapaddhaii ajoute ici un
hommage 4 Sarasvati sur le montant droit de la porte, et un autre
& Mahilaksmi sur la poutre supérieure (ef. 11T, 1).

i Pierre rugueuse et légérement incurvée oii l'on moud les
épices, et que 'on appelle aussi ** pierre a carry .

¢ Ou bien : ** devant le Chignon de Rudra. ..", peut-dire &
cause de sa forme. On trouve aussi koffagiri et kottakari.
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Sur le pilon:

“Om Ham, devant I'Arme chére & Balarima’, je m'incline I

Sur le balai :

“Om Ham, devant la Mort, incitée par les Dieux, je
m’incline | "'

Sur la téte du lit :

“Om Ham, dévant I'Amour armé d'une fleur, je m'incline !”

A la base du pilier central :

" Om Ham, devant Skanda, intendant de la maison, je
ni'ineline | "

Ainsi doivent se faire les offrandes aux divinités domestiques.
Repas apporté par les disciples ®

T. Aprés s'etre lavé les pieds et avoir pris acamana, on se
rend & l'endroit déja indiqué®, [et li], avec des fidéles de Siva,
& Is conduite irréprochable, purs Saiva, riches d'austérités,

8. non méiés, de bonne famille, et calmes 4, il faut manger,
en silence et avec concentration—ceux de la méme classe sur un
seul rang.

9. [On mangera] dans des assiettes préparées comme 1l se
doit®, et qui seront d'or, d'argent, de cuivre et de fer pour les
acarya, sidhaka, putra et samayin, respectivement °.

! Celui-ci, on le sait, est armé, d'une massue fort semblable &
un pilon.

' Le terme de santanikabhiksa est un terme technique qui
désigne la nourriture (non mendiée) que les disciples (ou la famille)
ont préparée pour le Guru [Ta]. Elle e'oppose aux trois autres
catégories de bhiksa dont il sera question plus loin, et convient
aux acdrya.

* L'éd. du Kaémir a paranam au lieu de parvakam.

Ce premier sloka rappslle que I'on ne pénétre dans la salle &
manger que dans un état de propreté ritunelle: pieds-nus, évie
demment.

. ' Anakula pourrait aussi signifier “non mélés "; mais cette
injonction a déja été donnée.

# Clest-a-dire purifiées par les rites spéciaux (niriksanadi).

®Ces quatre termes se référent aux quatre ordres d'initids
(Intr. p. xxiii). Nous relions la ligne 9b & la ligne 9a en nous
appuyant sur les autres manuels {9a). Mais elle pourrait aussi ee
relier & In ligne 10b ol la méme indication est gous-entendue.
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10-11. Il faut d'abord tracer A la cendre devant soi une raie
tout antour [de 'assiette]! en guise de décoration. On se tourne,
[selon son rang] dans l'une des quatre directions principales * et on
se tait. Si 'on n'a pas les assiettes voulues, on prendra son repas
dans des assiettes de cuivre ordinaire ou de laiton, nettoyées sept
fois avee des cendres et sur lesquelles on a récité le manira
AGHORA. "

12. On peut manger aussi dans des assieties faites de feuilles
de palasa, de padmini (lotus), de ciifa (manguier), de madhika, de
Fadali (bananier), ou d'autres feuilles non interdites, d'une seule
catégorie.

13. Il ne faut pas manger sur des feunilles de vata (banian),
d'asvatltha (pipal), d'arka, de vatari (ricin), de sarja, de bhallataka
{(cajon) ou sur les autres feuilles interdites.

14. L'initié [s'assied] soit les mains entre les genoux?, soit
dans la posture du virasana %, la main gauche appuyée sur l'assiette®
1l récite sur le riz les mantra, comme on 1'a dit plus haut®,

15. il imagine que le mantra HETI (ASTRA) ranime le feun de
I'cstomac; puis il mange le riz pur accompagné de purée de légumi-
neuses et imbibé de beurre clarifié.

1 On limite ainsi une aire carrée d'une coudée de coté ; selon les
autres commentateurs, il faut l'entourer de 4, 3,2, ou une raie
selon le rang du dineur [10a].

® Les dedrya, sadhaka, putra et samayin regardent respec-
tivement vers U'Est, le Sud, I'Ouest et le Nord. Mais il y a d'autres

dispositions admises : par ex. tous penvent regarder vers I'Est [10b].

! Posture accroupie frégquente enm Orient: les genoux sont
relevés et légdrement écarlés.

' La posture du virasana est décrite ainsi dans le Suprabheda-
gama: ‘‘on améne le pied gauche du cOté droit en le faisant passer
par dessus [la cuisse droite].” [14al.

i Injonction qui peut paraiire surprenante, la régle contraire
étant la plus répandue de nos jours; mais on la retrouve dans la
plupart des textes.

¢ 0f, IX, 2. Il semble que I'on doive refaire ici sur le riz de =a
propre assiette ce qui a ét4 fait sur le plat. Le processus décrit
par A., est le suivant: '‘ asperger avec ABTRA, et réciter 7 fois le
mantra mriyuijaya [14b].
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16. Mais auparavant il doit donner 'aposanat, et offrir cing
oblations dans le feu de 1'estomac ravivé par HE']E'I 1 avec [les mots]
prana etc., précédés du pranava et suivis de SVAHA.

Voici le processus:
* A Niga, Kirmy, Krakara, Devadatta, Dhapafjaya, qui
gont les souffles secondaires, Svaha ",
C'est ainsi que l'on offre la premiére portion [de riz] avec
I’eau d'aposana*.
Puis on boit I'eau qui reste en disant :
“ Ty es le matelas du nectar ™.

Ensuite :
“ Om, & Prina, Svihda!"
“ Om, & Apina, Sviha!"
“ Om, & Vyina, Svihda!"
“ Om, 4 Udana, Svabha!"
“ Om, 4 Samina, Svihat!"”
Ces cing @huti données, on mange comme il a été dit 5.  E&,
[quand on a fini], avec le manira.:
“Om, Tu es la couverture du nectar ™ '
on prend dcamana en buvant une gorgée d'ean dans le creux
de sa main, avant de la laver. Telle est la régle.

: l-j!u' rger d'abord d'un pen d’eau le sol autour de 'assiette
(pari PE}[HIJ]
arigecana :

? Une deuxiéme fois, aprés |'dpodana, peut-&tre parce que l'ean
que l'on boit alors |'a éteint.

% Selon A., jeter pour cela un pen de riz par terre, et en disant
le mantra cité, laisser tomber sur ce riz une partie de l'eau que la
main contient, le long du pouce (ce qui effectue I'offrande du riz
ainsi jeté). L’eau utilisée pour ces rites doit éire versée dans la
main droite du dineur par quelqu'un d’autre.

4 Ces oblations aux souffles principaux se font en envoyant un
peu de riz dans sa bouche ouverte, sans qu'il touche les dents. Ce

sont en fait des offrandes aux puissances qui habitent ces
souffles [16a].

' Le repas comprend non senlement cette partie des mets que
I'on & réservée pour cela, (cf. IX, 3), mais encore ce que Siva a
“ laissé "' et que 1'on désigne communément par le terme de prasada.
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17. Il faut emplir son estomac en partie de mourriiure en
quantité modérée, en partie d'eau; et une partie doit étre laissée vide
pour la libre circulation de l'air '

18. Il faut éviter de consommer des noix vomiques (kataka),
de l'alcool de palme (madhu), des ‘‘ mourangues?®™ (figru), des
oignons blancs (palandu), de l'ail (lasuna); de la viande (amisa);
ne pas accepter non plus des condiments? ou du sel que l'on vous
donnerait avec la main %,

19. A une personne qui mange, on ne doit donner ni sel ni
beurrre clarifié. Il faut aussi éviter d'avoir la téte couverte, et se
garder de I'agitation, des reproches ¢t des bdillements.

Cette nourriture—qui n'a pas & étre purifiée par les rites décrits—,
est considérée comme la meillenre, ** le médicament supréme, qui
chasse la maladie appelée faim et en méme temps purifie I'étre”
[16b]. Tous les commentateurs s'engagent dans d'interminables dis-
cussions pour justifier la consommation de ces ** restes” (nirmalya),
en dépit de certains passages des gama quisemblent proscrire
‘cet usage. Leur conclusion est en géneral que l'interdiction vaut
pour les non-initiés ou les initiés des secies autres que celle du
Saiva-Siddhanta, mais que la consommation du nirmalya est
impérative pour les initiés de ce dernier groupe, ce que 'on peut
d'ailleurs justifier par de nombreux passages des mémes Agama [16¢].
Il est clair toutelois que cetfe coutume a dii rencontrer beaucoup
d’oppositions. ~
! Ce dont témoignera la parikhamudra (voir plus loin).

#Tel est le nom que les Francais de 'Inde ont donné i ce
légume, que les Anglais appellent ** Ldton de tambour " & cause de
ga forme.

? Une autre legon, citée par 'éditeur de notre texte, est kufijana
{(oignons rouges) au lieu de vyaijana.

4 Ajouter : pendant le repas; 'injonétion est reprise par la ligne
guivante, qui rappelle une régle générale.
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20. 1| ne fant boire d'eau ni sur le riz; ni avec la main lavée,
ni avec la bouche grande ouverte!, ni au début [du repas], ni en
pensant & autre chose™

91. Sile riz est sovillé par un insecte, un ongle, un cheven,
chose semblable, on doif en jeter un peu ef manger le reste apris
g'étre lavé la main et avoir touché des cendres®

22. [Aprés le repas], on doit prendre dcamana avec de l'eaun
comme il se doit, puis asperger le gros orteil du pied droit avec de
I'ean contenue dans la main droite et qu'on laisse tomber le long
dn pouce.

23. “* A cet Atman qui est dans le pied droit, plus grand que le
plus grand, le puissant, & cet Atman qui se tient & I"extrémité du
pouce, j'offre une oblation *"'.

24. Oa procéde ensuite i sakalikarana comme on I'a dit plus
hant, et, pour éliminer !'impureté due an repas, on montre, du
nombril au nez, la parikhamudra ®

! Allusion & une possibilité généralement admise: boire en
tenant la timbale de la main gauche et en versant l'ean (sans
toucher les lévres avec le gobelet) dans sa bouche grande
ouverte. La Kriyadipika accepte, si l'on a soif an cours du
repas, que l'on boive dans un gobelet de feuilles, ete. (gobelet que
'on jette & la fin do repas) [20a].

% Antres interdictions: &tre en vue d'un homme de trés basse
caste ou d'nutres personnes impures (liste analcgue & celle du
I,34-35). 5i cela arrive, (et qu'on 'apprenne alors qu'on mange),
ou si pendant le repas on a contact avec un aliment sonillé par la
bouche (wcchista) ou avec une sutre personne, on doit laisser la son
repas—et méme rejeter ce que V'on a dans la bouche—et aller
prendre un bain [:0a).

8 1l faut procéler & une ablution de cendres.

¢ Aghoradiva 4 ce stade ne donne pas ce mantra mais deux
autres—au choix—: ' Om Ham, & Kilagnirudra, Svaha!" et Om,
Ham, a4 Atmatattva, Sviha!"

* Belon les gurukkal consultés, cette mudra consiste & toucher
gimulianément le nez et le nombril avec le pouce et I'auricnlaire
de la méme main; clle oblige donc a se plier—peut-étre pour montrer
gue son estomac n'est pas trop plein? Cependant la description
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Comment quéter sa nourriture sans demander?.

25. .L'auméne que l'on apporte & quelqu'un qui.nel'a pas
demandée et que l'on offre avec vénération est dite *' non-solli-
citée "' (ayacitabhiksa)®; une telle aumdne pent aller d'un don de
nourriture & un don de terre.

qu'en donne Amiumadagama (cité par N.) implique 'usage des deux
mains, ce qui élimine 1'interprétation précédente (cf. Planche I).

Notons que plusienrs manuels donnnent & cette mudra le nom
incorrect de parighamudra, confusion d'autant plus regrettable
qu'il existe une parighamudra, presque identique & frasini et dont
I'nsage est d'éliminer les obstacles.

La fin du rituel du repas est un peu plus compliquée. Selon A.:
ablutions de cendres, sakalikarana, parikhamudra, répétition

(9 fois) de VAMADEVA, et nettoyage de la bouche avec bétel,
etc. [24a].

! Nous respectons le titre qui se trouve dans notre édition
mais il n'est pas correct, car le terme technique ayacita ne
s'applique qu'a l'une des catégories d’'auménes décrites dans ce
chapitre. En effet, et bien que cela ne se dégage pas trés claire-
ment du texte, il faut comprendre que les éloka 25, 27 et 28 définis-
sent chacun une méthode différente de mendicité, ce que confirme
d"ailleurs le floka 29 : * asam madhakari $restha”. On trouve cette
section sous le titre bhiksatanavidhi dans les autres ouvrages, et
les auteurs distinguent en général quatre types d'aumones—oun de
mendicite. Le Pauskaragama, cité par N., donne: madhakari,
svayamdatta, santanika, et ayacitabhiksa [25a]. Aghoradiva ne
signale que santaniki, ayacita, et madhikari. Somafambhu nous
parle ici de ayacita, madhakari et nisparigraha (ou svayamdatta);
et puisqu'il a parlé plus haut de santanikabhiksa, on retrouve les
quatre catégories du Paugkara. Nous conservons ces désignations
techniques & coté dela traduction, pour plus de précision.

. .’ Le Cintyavisvasada (cité dans la Varunapaddhati) définit
ainsi 'ayacitabhiksa : * cette nourriture pure qui est offerte par

respect "[25b]. Le méme texte donne des interdictions analogues &
celles du floka 26.
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96. Mais il ne faut 'sccepter ni des hors-castes, ni des
barbiers, ni des blanchisseurs?, ni des personnes de mauvaise
conduite?. Clest pour relever le Dharma que le bitksu doit
accepfer 'aumdne.

97. I/aumbne dite *‘de l'abeille” (madhikarabhiksa), on
doit 1a recevoir du maltre de maison a la fagon de I'abeille qui prend
le suc de la fleur sans la tourmenter.

98. L’sumdpe * librement donnée” (nigparigrahabhiksa) est
celle qui est apportée spontanément & celui qui est entré [dans la
maison] dans ce but, on qui erre solitaire E

29. (es aumdnes doivent étre acceptées comme du Soma par
ceux qui désirent les biens terrestres et la libération. De toutes, la
meillenre est 'aumdne de l'abeille. Il faut toujours éviter de
prendre le riz d’une seule maison ‘.

80. L’asciéte gni s’adonmne & la mendicité de l'abeille peut
s'adresser méme aux castes les plus basses ; mais il ne faut & aucun
prix manger d'un seul riz, [fit-it [donné par] Brhaspati.

31. Il y a encore une autre sorte d’auméne, que I'on obtient
en demandant, en insistant, et gqu'on appelle “‘aumodne forcée 1
nirodhabhiksa ® ; c'est la plus basse, il faut I'éviter.

! Karu a probablement ici le sens de blanchisseur (ce mot est
glosé par rajaka dans plusicurs textes. Toutefois N., le glose

par Silpa.
! N., glose abhiasta par gramanika.

' Le Pauskaragama définit la nuance entre ces deux derniéres
cntégqriea: on parlera de stayamdattabhiksa lorsque quelqu’un
remplit spontanément le bol du religieux (en une fois); g'il va de
maison en maison pour remplir son bol peu & peu, on parlera
d'aumédne madhikari [28a].

: i Cette injonction semble impliquer que 1'on peut refuser
'suméne du type précédent. Tout ce qui suit concerne la
madhiakarabhiksa.

& Not_ra texte a bhiksunirodkakhyam, mais N., le cite avec la
lecon : bhiksam nirodhakhyam, que nous adoptons.
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32. Le récipient destiné & recevoir I'suméne doit &ire, pour le
bubhuksu, de cuivre, de fer, ou [de feunilles] d"arbres tels I'arbre de
Brahman !; et pour le mumuksu il doit éire fait d'une calebasse !
ou autre chose semblable.

83. Il est muni d'une anse?; et on récite sur lui le mantra
BAHURUPA (AGHORA); il est recouvert d'un linge propre, de
couleur ocre, sur lequel on récite TANUTRA (EAVACA).

34. Apreés des ablutions de cendres pures, il faut changer ses
vétements,—le cache-sexe et le vétement de dessus,—et prendre
dcamana comme il se doit. Alors, en silence, aprés avoir médité
sur Siva et sur son guru

35. et obtenu d'enux la permission [de partir], on doit, pour
recevoir 'sumdne, se diriger vers des maisons pures!, avec en
mains un biton sur lequel on récite ABTRA, et une ombrelle %

! Brahmavrksa : palisa. La liste donnée par la Kriyadipika:
palaia, madhika, kadamba, amras, campaka, etc., est analogue &
celle que nous avons frouvée dans la section *' Repas Apporté par
les disciples " pour la confection des assiettes. On pourrait com-
prendre ici que le récipient peat &tre fait du bois de ces arbres ou de
leurs fenilles; mais il s’agit plutdt de feuilles, car la liste des arbres
dont on peut utiliser le bois est différente, c'cst celle des arbres
sacrificiels [32a].

! L'éd. de Dévakodttai a kambukadi: conque ete., ce qui n'est ni

en accord avec l'usage, ni avec les antres textes. Nous adoptons la
lecon de I'éd. du Kasémir.

*L'éd. de Dévakditai a fukiikalambi: auquel pendent des
coquillages. Ces breloques pourraient tire destinées & attirer
I'attention; mais aucun autre texte, & notre connaissance, ne
corroborant cette indication, nous avons adopté la lecon de 1'éd. du
Eadmir.

1 C. A. d. chez des gens de bonne conduite.

® Le bAton doit arriver au niveau du front. Il parait peu
vraisemblable qu'on demande d'emporter un Liton ef un parapluie,
et le deuxiéme doit pouvoir se substituer au premier, ce que semble
suggérer un passage d’Aghoradiva. La plupart des textes indiquent

senlement: bol & aumdnes dans la main droite, et biton dans la
main gauche.
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86. A partir de ce moment, il ne faut ni saluer?, ni cracher?,
ni toucher [qui que ce soit], ni faire des détours hors du chemin
direct, di insulter [qui que ce soit]?; il faut aussi éviter les troupes
de chiens ou autres [&tres impurs].

37. Arrivé dans la cour d'une maison ofl vivent des personnes
qui appartiennent & l'une des quatre castes pures!, il faut dire
doucement : ** donnez I'aumdne® ", les yeux rivés sur ses orteils.

38. Le temps qu'il faut & un veaun qui a rejoint sa mére pour
obtenir d'elle le lait ®, ce temps-14 et pas plus le sage doit attendre ;
puis il doit aller ailleurs.

89. Et méme si on le rappelle alors qu'il 8'en va, il ne doit
pas revenir sur ses pas. 1l doit recevoir 'auméne que lui apportent
les gens de la maison au lieu méme ofi il se trouve.

40. [Il ne doit pas 1'accepter] si elle est donnée avec une
louche ou avec la main, on dans un récipient de bronze?, ou dela
main d'une femme en période de menstruation ® oud'une femme
enceinte?, ou de personnes dont les vétements sont eales.

4]1. Ayant mendié ainsi qu'il vient d’étre dit, il doit, lorsque
son bol est plein, retourner & son aérama, en priant pour le bonheur
du monde.

' Méme pas ceux & qui I'on demande I'aumbéne.

* Ou: se moucher.

* A, ajoute: nise metire en colére,

* Les trois premiéres classes et les Sudra dits “ purs .

®On dit: “ bhavati, bhiksam dehi” si I'on s'adresse & une
femme ; et “ bhavan, bhiksam dadatu ' si I'on s'adresse 4 un homme.

€ Le texte de Dévakdttai a prasnucam, mais celni dn Kismir a
prasnavam, ainsi que la citation de la Somadambhupaddhati que
I'on trouve dans A., p. 143.

" Injonctions étonnantes, et
paralléle de la Kriyadipika,

% Ou encore une femme
hommes.

en contradiction avecun passage

dont le métier est de poursuivre les

* L'éditeur de notre texte glose en effet gurvini par gharbhint.
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Ce qu'il faut faire apris étre allé mendier

42, [L'ascéte]!, aprés avoir déposé son bol & auménes en un
lieu propre, doit prendre dcamana comme il a été dit, se frotter de
cendres, procéder an rite sakalikarana, et, aprés avoir aspergé la
nourriture avec ASTRA, I'enflammer 9,

43, Il doit ensuite opérer sa transformation en nectar par le
manira aux trois syllabes?, puis en faire trois parts: la premiére,
il I'offre & Dieu, la seconde au guru ',

44, et la troisitme, pour le maintien de =a vie, il la mange
comme il a été dit °.

Telles sont, en bref, les injonctions qui concernent la nourri-
ture selon le Siddhanta.

! Vratin : celui qui a fait le voou (de se nourrir de mendicité).
% Avec ASTRA.

8 C'est le mrtyunjayamanira (of. IX, 2).

 Mentalement ; ou effectivement ¢'il est & proximité [43a].
SCEIX, 14 & 24,
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SEOTION X
SOIREE ET NUIT

Injonciions pour la soirée.

1. Jusqu'au crépuscule du soir, il faut s’adonner & ses études.
Alors on prend son bain, on accomplit les rites de la samdhya, et
on rend son culte & Maheévara.

Comment dormir

2. Puis on s'installe! sur une aire bien propre?, couverte
d'herbe pure, sur laquelle on a étendu une peau d'antilope ou une
pean de kigre, on des haillons 2.

3, L'initié, aprés s'¢tre donné un corps de mantra,* doit, en
méditant sur Celui dontla nature est d’étre immuable® et qui
réside dans le lotus du Ceenr, s’endormir du sommeil du yogin.
Milieu de la nust

4. Puis, au milieu de la nuit, il doit procéder au rituel de la
samdhya et au culte de Siva comme il a été dit, avec de l'ean appor-
tée A 'aide d’une lampe et filirée & travers un linge.

5. Et, aprés avoir dormi & nouvean, il doit se lever a 1'aube,
méditer sur Hankara, et faire toute la série des rites, comme il a été
dit, et ceci chaque jour.

Conclusion

6. La succession des rites quotidiens a été décrite damsla
Kriyakandakramavali par Bomasambhu le grand, qui est plein de
bienveillance pour les anfres.

FIN

! I'éd. de Dévakdttai a: vinyaset au lien de samvidet.

* C'est la régle gencrale. Mais on trouve ailleurs la deserip-
tion d'un lit (pour le grhastha) : ** Le grhastha dort sur une couche
dont la téie est 4 I'Est ou au Sud, qui mesure 4 coudées de long
2 de large, et qui a un oreiller de 12 aiigula de large.” [2a]. I

? Exactement: une sorle de couverture faite de petits
morceanx cousus ensemble.

{ En procédant au rite de sakalikarana.

® Nirmalamani discute pour savoir =uo R
taut méditer. P r sur quel aspect de Siva il
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SAKALIEARANA

Imposition des mantra de Siva sur les mains et sur le corps (selon
Aghoradiva; A., p. 24)

[Karanyasa)
*“ Puis on doit faire sakalikarana.

“Om Hsah Astriya Phat!" : on purifie, en disant ce mantra,
la main gauche, dessus et dessous, dans cet ordre (éodhana) 1.

“ Om Haum Saktaye Vausat!” : avec ce mantra, on accomplit
I'inondation (aplavana).

“ Om Ham Sivasandya Namah | "

“Om Ham Ham Ham Sivamirtaye Namah”: on dépose ces
deux mantra avec les pouces, sur les paumes des mains.

[On dépose les brahmamantra) :

“Om Hom léinamirdhiya Namah!" sur les pouces, avec
les index ;

“ Om Hem Tatpurusavaktriya Namah!” sur les index, avec
les pouces ;

“Om Hum Aghorahrdayaya Namah!" sur les majeurs, avec
les pouces ;

“Om Him Vimadevaguhyiya Namah!" sur les annulaires,
avec les pouces;

“Om Ham Sadyojatamurtaye Namah!" sur les auriculuires,
avec les pouces :

Et enfin:

“Om Hawp Haump Vidyaddehiya Namah!™ sur les paumes des
mains, avec les pouces,

Ensuite :
“ Om Haum Netrebhyo Namah!" (sor les mains entiéres) avee
trois doigts médians.

! En pensant qu'ASTRA, qui a la nature du feu, consume (les
impuretés de la main) jusqu'au poignet.
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[Tout ceci] poar que toute la main soit pénétrée de Sakti .
On invoque slors le prasadamantra, au miii.uu, avec les pouces,
pour que s'accomplisse le régne [de Siva] sur la Sakts, qu'il pénétre.

Puis [les angamantra) :

“ Om Ham Hrdayiys Namah!" sur les auriculaires ;

“ Om Him Sirase Namah ! " sur les annulaires ;

“ Om Ham Sikhiyai Namah |™ sur les majeurs;

“ Om Haim Kavaciya Namah!"' sur les index;

“ Om Hah Astriya Namah!" sur les pouces.

On encercle alors avec KAVACA, et en joignant les deux
mains, on accomplit 'état supréme (paramikarana)® avec le mila-
mantra suivi de VAUSAT.

[anganyasa)

Placer ? sur le cceur 'asanamantra et le miartimanira avec le
pouce et I'annulaire de la main droite (réunis).

|Puis les brakmamantra] :

Sur la téte, avee le pouee, (poing fermé): 18ANA
Sur le visage, avec le pouce et |'index : TATPURUSA
Sur le cceur, avec le pouce et le majeur : AGHORA
Sur les parties cachées, avec le pouce ef l'annu-

laire: VAMADEVA

Sur les jambes, avec le pouce et l'auriculaire: SADYOJATA

! Nirmalamani offre deux explications :

(a) sakalahasta=nikhilahasta ; la Sakti occupe les paumes
toutes entiéres. Cette occupation se produit sur les panmes par
dahana et aplavana, sur les doigte par |'imposition des brahima-
mantra et de nouveau sur les paumes par 'imposition de vidyadeha-
mantra (tous ces mantra sont des aspects de la Sakti de Siva). La
main est alors “ faite de Sakés ™.

(b) sakala=sa-kala ou pourvu de kala. La traduction
serait alors ** pour que s'accomplisse, sur les mains qui sont sakala,
le tégne de la Sakti sous la forme d'lédna ete. ... "

8 Ce terme est syn. de ekatva.
? On place maintenant les mangra sur le corps, avec les doigts

oi ils ont d'abord été déposés; on utilise la main droite, sauf pour
les deux derniers des angamanira ol on utilize les deux mains.
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Puis, sur le coonr, avec le pouce et I'annulaire, le vidyddehamantra
et sur les trois yeux, avec les trois doigts médians, NETRA.

On invoque alors dans le corps le prasada, pour que s'accom-
plisse la domination spéciale, par Siva, [des puissances précédem-
ment invoquées, qui constituent la Forme de Sival.

[On place ensnite les angamantra] ! :

Sur le coour, avec le pouce et 'auriculaire : HRDAYA
Bur la téte, avec le pouce et 'annulaire : SIRAS
Sur I'occiput, avec le pouce et le majeunr : SIKHA
Autour du con et en terminant entre les deux seins,

avec les denx index: KEAVACA

Sur les paumes des mains, avec les deux annulaires: ASTRA.

Aprés quoi on accomplit la ‘' fermeture des quartiers "' (dig-
bandhana) avec ASTRA, aprés avoir frappé trois fois dans ses
mains; on encercle avec KAVACA, et on montre la makamudra
en disant le malamantra suivi de VAUSAT:,

! Nirmalamani souléve une objection : le vidyadeha étant déja
“placé"” sur le corps, la forme (mirti) est déjd pourvue de
membres : coour, ete. (créés par les brahmamantra, voir Intr.).
Pourquoi placer ensuite les aigamantra? Réponse : ils doivent
8tre déposés sur le corps pour la protection de celui-ci. Selon la
Jaanaratnavali ;

HRDAYA, le Caeur, est appelé la plaque de protection du coeur,

EIRAH, la Téte, est le turban de protection de la téte,

SIKHA, la Touffe, est avssi une protection de la téte,

KAVACA, la Cuirasse, protége les membres (i.e. le corps),

et gquand on a ASTRA dansles mains, on ressemble & un
terrible guerrier.

* Le terme de sakalikarana n'est pas expliqué par Nirmala-
mani. Les seules analyses que I'on tronve se réduisent & ceci : par
cette opération, 'objes est fait sa-kala (il est pourva de kala, on

parties),
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10.

11.
12.
1a.
14.
15.
16.
17.
18.

19.
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APPENDICE II

Mantra utilisés pendant le culte de Sirya

. Om Am Dandine Namah

. Om Am Pingaliya Namah

. Om Am Ganapataye Namah
. Om Am Gurubhyo Namalh

. Om Am Prabhiitisandya

Namah
Om Am Vimaliya Namah
Om Am Biriya Namah
Om Am Arddhiya Namah
Om Am Paramasukhiya
Namal
Om Am Padmisaniya
Namah
Om Ram Diptiyai Namah
Om Rim Siiksmiyai Namah
Om Rum Jayiyai Namah
Om Rim Bhadriyai Namah
Om Rem Vibhutyai Namah
Om Raim Vimaliyai Namah
Om Rom Amoghiyai Namah
Om Raum Vidyutdyai
Namah
Om Rah Sarvatomukhyai
Namah

20.
21.

22.

23.

24.
25.
26,

a7.
28.

29.
30.
81.
32,
33.
4.
35,

36.
31.

Om Am Arkisaniya Namah

Om Kham Khasgolkiya
Siryamirtaye Namah

Om Bhim Bhinunetribhyim
Namah

Om Hrim Hrim Sah Siva-
siryiya Namal

Om Am Hrdayiya Namah

Om Am Arkiya Sirase Namah

Om Am Ehiarbhuvassvarom
Jvilinisikhiyai Namah

Om Hriim Kavaciya Namah

Om Bhim Bhanunetribbyam
Namal

Om Ral Astriya Namah

Om Sam Somdya Namah

Om Buin Budhiya Namah

Om Gum Gurave Namal

Om Sum Sukriya Namah

Om Am Angiarakaya Namah

Om Sam Sanaifcariya
Namah

O Ram Rihave Namal

(in Kam Ketave Namah
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Mantra utilisés pandant le culte de Siva (d'apres Somasambhnu)

Dvara-pija 21. Om Ham Anantiva Namah
Him G tav 22. Om Ham Dharmaya Namah
;: gﬂ Ham sziit}?a? ﬁiﬁiﬁ 23. Om Ham Jnaniya Namah
3. Om Him Mahalaksmyai 24. Om Ham Vairagyiys Namah
Namah 25. Om Him Aidvaryiya Namah
4. Om Hém Nandine Namah  26. Om Him Padmiya Namah
5. Om Ham Gangiyai Namah ET. Om H:E.m Ku.rn;ukn.;rm Namah
6. Om Him Mahikiliya Namah 28. Om Hiim vﬁmﬂ'?_’” Namah
7. Om Him Yamunayai Namal 29. Om Him J}'f‘fi.l!ihﬂr}'rﬂl Namah
8. Om Hiam Astradvirapiliya 50- Om Him Raudryai Namah

Namiak 31. Om Ham Kilyai Namah
9. Om Ham Vastvadhipataye 82 Om Him Kalavikaranyai
‘Namah 5 Namal :
33. Om Hamp Balavikranyai
Ganefadi-pija Namah

34. Om Ham Balapramathanyai
Namah
85, Om Ham Sarvabhittada-

10. Om Him Ganapataye Namah
11. Om Ham Mahdlaksymai

12 ﬂmﬂﬂaxh&dﬂéimgumm manyai Namah
] .Namuh 86, Om Hiam Manonmanyai
Namal
13. DmNEri?hfmmmlm“ 37. Om Ham Sivasaniya Namah
14. Om Ham Srikanthagnrave Avahana
Namah

15. Om Him Ambikigurave 38. Om Him Ham Him Siva-

Namah miirtaye Namn'r:\

16. Om Ham Skandagurave 39. G’?hﬁﬂ-u} Haum F‘-urﬁ.j'a
Namal amal

SESI SR Visougurare Bhloganga (1° ararana)
Namal; : :

18, Om Ham Brahmagnrave 40. Om Ham Hrdayiya Namah

Nacish 41. Om Him Sirase Namah
r Ay 42, Om Hium Sikhayai Namah
Asana-pija 43. Om Haim Kavaciya Namah
19, ki A ahEridikiav 44. Om Haum Netrebhyo Namah
D"“‘Ni[‘;::];"!'h“ﬂm e 45. Om Hah Astriiva Namah,
20. Om Ham Anantisaniya
Namal

N.B. 1l s'agit des manira utilisés pendant la pija (bhatasuddhi
non comprise),
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Purification du corps grossier: autre méthode (selon Aghoradivi-

cirya); A. p. 9.

Il fant imaginer que son corps est un banyan ; ses graines sont
les cing bhiita que Brahman et Visnu font germer; ses racines
sont 1'attachement et 'aversion, le dharma et 'adharma, et l'illu-
sion; il est nourri par la Connaissance et les Seigneurs de la
Connaissance!; sa force est faite de tous les tativa depuis kala?;
ses branches et rameaux sont les fanmdatra et les tndriya; ses
pousses sont l'intérét pour les objets des sens; ses fleurs sont les
multiples dispositions (de l'esprit) *; et ses fruits sont les jugements
(de la buddhi) et les décisions (dn manas). C'est de lui que jouit
l'oisean Purnsa; et [I'union] du jouisseur avee 'objet de jouissance
manifeste sa saveur; ses racines sont dirigées vers le haut et ses
branches vers le Las,

Alors, par une demi-inspiration, et tout en répétant 5 fois le
bija de Nivrttikala (HLAM), il faut le voir fermement planté ¢,
mais privé de feuilles, de fleurs et de fruits.

Avec la fin de I'inspiration, en répétant 4 fois le bija de
Pratisthakala (HVIM), il faut le voir tont couvert de feuilles, de
fleurs et de fruits.

Puis pendant qu'on retient l'air, en répétant 3 fois le bija de
Vidyakala (HRUM), il faut imaginer que, par l'effet du feu (kalagni)
qui est dans le gros orteil droit, les feuilles, fleurs, fruits se dessé-
chent et tombent, puis que [I'arbre] est consumé.

. Avec une demi-expiration, en répétant deux f[ois le bija de
Santikala (HYAIM), il faut voir les cendres dispersées dans
toutes les directions,

~ Et avec la fin de ’expiration, en disant une fois le bija de
Santyatitakala (HAUM), on doit contempler l'espace vide, pur
comme un clair cristal,

Alors, imaginant disparus tous ses liens, par le milamanira
suivi de VAUSAT il faut inonder son corps cntier, au dedans
comme an dehors, par les flots de nectar qui s'écoulent du lotus
renversé an sommet dn crine, et pénétrent par les orifices de
tontes les madi.

! Nirmalamani glose vidya par: les 70 millions de mantra, et
vidyadhipati par Mantramaheévara ou Vidyedvara (ef. Intr.)

! De kala & prthivi, c. . d. les tatfva des mondes impurs.

? Les subdivisions des huit aspects fondamentaux de la buddhs
( dharma, jidna, vairagya, aifvarya, et leurs contraires),

! Dans le sol ; les racines en bas cette fois.
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APPENDICE, V

Purification du corps grossier : les cing mandala des éléments’

ELEMENT Prthivi Ap Tejas Viyu Akisa
(Terre) i{Eau) {Feu) . IAdr) {Ether)

VARYA jaune blanc rouge noir incolore

{couleur) :

MANDALA carr: demi-lune triangle hexagone  cercle

(forme|

CIHNA foudre lotus svastika 6 points  Bindu-Sakti

(marque)

BIJA-MANTERA HLAM (L) HVIM{V) HRCM(R) HYAIM (Y, HAUM(H)

KALA Nivrtti  Pratisthi  Vidyd santi santyatita
ADHISTHATA  Sadyojita Vimadeva Aghora Tatpuruza Iina
KiRANES- Brabman Visu Rudra Tivara sadidiva
VARA®

SVABHAVA dur fluide brulant mobile vide

Ir gandha —

II rasa — —
GUXA *4 ripa L = 1

] sparsa  — = - -

l abda — - -k - -

VL II1, Sloka 18 et suivants, pour les explications.

* Les centres subtils ol régnent les Kiranesvara sont donnés
dans la planche VI.

® Les tirets indiguent la présence du guna correspondant dans
chacun des éléments.
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APPENDICE VII

Upacara du culte de Siva (d'aprés le Pirva-Karanagama )

I
12 upacira

1. pidya

8., deamana’

3. arghya

4. snina

6. vastra

6. vilepana

7. puspa

8. dhipa

9. dipa
10. naivedyn
11. mudrabandhana .
12. mantra-japa

: Llstﬂ I.ai 1I p. 236, liste 111 p. 248. Il y s encore beaucoup

o
o

13,
14,

16.

FLRUEh S B

II
16 upacira

ivihana
sthipana
piadya
Acamana
arghya
abhiseka

vastra et gandha

puspa

dhipa et dipa
naivedya

bali

homa

éribali

geya et vidva
nrita
udvisann

el
o

D LD D e e e e e
b ot e e e R

B3 b
et

d'sutres listes, méme dans le seul Karandagama.
diens ont en généra] seize fipacdra.
! Un culte qui s’arréte au N° 14, 15 ou 16 de la 3e liste est dit

de qualité inférieure;

[
,. o
CoPIpopmEr

II1
24 upacira

Asana

dvihana
sthipana
samnidhina
samnnirodhana
pidya
dcamansa
arghya

snina

vastra

gandha
bhasana
puspa

dhupa et dipa®
naivedya®
I.l&]i
agnikirya
geya
nityotsava
padukiridhana
pradaksina
namaskira
japa
culukodaka

Lies cultes guoti-

un culie qui s'arréte au N° 17, 18 ou 19 de la 3e liste est dit de

qualité moyenne.

Au-dela, la paja est dite excellente.

2 Yoecabulaire :

un culte qui s'arréte & dhipa-dipa devrait &tre appelé arcana;
un culte qui comprend naivedya devrait tre appelé pija.
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APPENDICE VIII
LES CINQ AVARANA DE S&IVA!

1” Avarana 2"Avarana 3 Avarapa 4° Avarapa 5° Avarana
{garbhivarana) (Vidyes- {Ganes- (Loka- . (Ayudha)
varaj® vara)® pula)

Direc- Brahma- Anga-
tion maRira mantra

Est  Tatpuruza Astra Ananta  .Nandin Indra Vajra
f 5-E Hrdaya Sik=ma Makikila Agni Sakti
Sud  Aghora Astra Sivattama Bhrigin Yuma Danda
5-0 2ikhd Ekanetra Ganapati Nirgti Ehalga
Cakra
Ouest  Sadyojita Astra Ekarudra Vpeabha Varuga Pisa
N-O Kavaca Trimirti  Skanda Viyn Dhvaja*
Nord Vimadeva Astra Srikaniha Devi Kubera Gada
N-E Tiina Maira .::ilthmyjin. Candeivara Iiina Trisiila
Siras Padma

' Les divinités de choque “cercle” sont contemplées sous des
formes humaines, avec des caractéres et des attributs que les textes
précisent. Les premiéres forment le garbhavarana ({cf. 111, 86-87) ;
elles occupent les pétales du lotus que I'on dessine sur le mandala
ou que l'on imagine autour du linga. Si le culte se fait sur un
mandala, les autres cercles sont concentriques au premier, autour
du lotus, de plus en plus extérieurs. 8i le culte se fait sur un liiga,
les cercles sont superposés, de plus en plus bas, le dernier étant sur
la pierre qui supporte le socle (A., p.#229). Dans chaque cercle,
les divinités sont invoquées dans I'ordre de cette liste, de 1'Est au
N-E, excepté les bhogaiga qui le sont dans 1'ordre habituel: les
brahmamantra d'léina a4 Sadyojita et les angamantra comme
l'indiquent les floka III, 86 et B7.

* Selon une autre opinion (Is. 53-54) les quatre premiers de
cette liste sont placés aux points cardinaux et les quatre autres anx
points intermédinires.

* Méme remarque que pour les Vidyesvara.
' dikuéa au lien de dhvaja dans 14,
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Remarques préliminaires

1. TLes grandes capitales sont réservées aux mots caractéristi-
ques des manfra, comme dans le corps de l'ouvrage. Ces derniers
mots ne sont portés dans I'Index qu'antant qu'en les rencontre dans
les commentaires ou les explications données dans le texte méme ;
ils ne le sont pas en tant que membres des manira cités in extenso.

2. Les nombres renvoient aux pages.

&. Les chiffres en caraciéres romains ordinaires concers
nent les pages oli les mots se trouvent en sanskrit dans
la traduction ou les notes, I'indice “n" indigquant que
le mot est cité en note seu lement.

b. Les chiffres en caractéres italiques concernent les pages
oit le terme est remplacé, dans la traduction, par son

équivalent francais.

On le trouvera alors en sanscrit

dans le texte, sur la page opposée.

Améumadiagama: 68n, 69, 72n,
78, 149, 275, 310n

aksata: 58, 80n, 102n, 140, 198n,

214n, 218

aksatddi (constituants de Var-
ghya): 140n

aksapita: 236

aksa-mald, aksa-siitra: 46, 48,
-182, 316n, 280

aksara-Siva: 4n ;

agaru (commiplora rozburghii
(Arn., Engl): 202n

Agastya: XXIV, 62n

agni (élément feu): 114n, 115,
124, 198n. CI. tejas

Agni: XXVII, XXVIII, 56n,
134n, 170n, 184n, 230 4 264,
270, 272, 296. Cf. Vahni

(dans le fen terrestre): 238

(dans le coeur): 136n
(dans le bindu): 136n, 238,
270, 284
(dans le nombril, on 'estomac):
136, 288, 294, 302, 304
(dans le gros orteil droit): 30
128, 328
(comme lokapdla) : 268, 333
agni-igira: 230n
-kiirya: 230 & 276, 332
-tirtha: v. sous vahni-tirtha
sniketana : 230n
-piji: XXVII
-mandala: 106n, 134z 170m,
172, 184n &
-sadana : 230n
-samskira ; v, sous samskara
Agnisvatta : 64
agha: 56n

r
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agha-marsa : 56

Aghora et AGHORA: X, XI,
XXXIII, 32, 34, 58n, 104n,
124n, 180, 188n, 208n, 218n,
240, 254, 256n, 702, 314,
324, 430, 331, 333

Aghoraéambhu: XXIT

Aghoragivicarya: 1IIn, VIII,
IXn, XVIIIn, XXI, XXII,
XXXIIIn, XL, XLIT, XLVI,
4n, 6n, 16n, 20n, 22n, 24n
ete., ete.

dghoradivacaryapaddhats ou A.:
5,797,921 927 29 eic., elc,
Ci. Kriyakramadyotika

ankués : 168n, 333

ankoéa-mudri: 20, 54n, 140mn,
208n

anga: XI, 82n, 84n, 29%n

anga-nyisa: 324. Cf. kara-anga-
nyfea ;

-mantra (de Siva): XXXIII,
XXXIV, 16n, 22, 24, 26,
40n, 100, 132n, 140, 144n,
186n, 194n, 202n, 204n,
208n, 210n, 224, 240n, 252,
956n, 260, 272, 324, 325,
331, 333 :

(de Siirya): T2n, 74, 86n

(de Canda): 280

Angiaraka: 84, BB

Angiras: 60

angula:10n, 16n, 52n, 106n, 134n
angulitrna (? tamoul ankuedli,

Cyrodon dactylon (I.) Pers.): 10

acit: 2n; acid-bodha: 2n

Acintyavisva: XXI1lIn

AJA (pour SADYOJATA): 34

Ajitagama: 9n

anjali [mudral: 20n, 58, 68, 70,
78,. 86, 160n, 188n, 220n.
Cf. puspanjali

animi : 194n

anu: J44n

anda: XX. CL brahminda

atimukta (Hiplage wmadablola
Gaertn.): 10

EOMASAMBHUPADDHATI

Atri: 60
Advaita [-veddnta]: IV
Adharma (impersonnel): 22n,
296, 328 '
{puissance du trdne): 162n
adhikira-avasthié : X, 4n
-mala: XV, 144n
-Siva: X, 170n
adhisrayana: 248n
adhisthaty (des mandala des élé-
ments): 120n, 330
adhvan: 174n
Apanta (un vidyedvara): XVn,
XVIII, 128n, 152m, 158,
160n, 162n, 164, 166n, 192,
244, 270, 333
(un serpent): 160n
anantdsana: 154n, 158, 160n, 176
Anala (un devapity): 62
(pour Agmi): v. sous Agni
anupraha: X
Anugrahasakti: XIV
antah-karanpa ;: 116
-piiji : 134n
antar-agnikirya :
=bali : 266
-yiga : 132n, 134n
-yajana : 134n
-homa: 134n
anna (pour bhojya): 282n
anna-sikta: 212n
ap (eélémeni Eau): I11dn, 118,
124, 198n, 330, 331
aparacaksus : 230n
aparamukti: XII
Apina: 304
apimargn (dchyranthes aspera
I B T
Appayadiksita: IVn, XLII, 16n,
22n, 24n, 42n, 90n, 106n,
108n, 1100, 116, 132n, 134n,

134n, 136

136n, 140n, 148n, 152n,
154n, 158n, 160m, 162n,
164n, 168a, 190n, 196n,
198n, 206n, 216n, 220n,
224n, 22n, 230n, 262n,

282n, 286n
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abhayamudri : 48, 86, 166, 210 avastha (de Siva): IX. Cf. adhi-

abhisasta: 312n
abhiseka : XXIII, 198,
200n, 230n, 332,
abhisecana: 26, 40n. Cf. 4 sic.
abhyafijana : 198n, 202n
abhyuksana : 100n, 142n, 232,
242, 246n, 270. Uf. proksana
Amirtasadakhya: XI
amria (nectar d'immortalité):
16n, 24n, 30n, 40n, 54n,

148n,

S6n, 72, 128, 130, 140.
Ci. Boma
amrtikarana: 54n, 74n, 137n,
138n, 142n, 19%n, 198n,
210n, 238, 262n, 318
Amoghi: 76

Ambika : 66n, 152n, 198n
ayacitabhiksi : 310

arani: 236n

arka{aﬂnglotrnph gigantea R. Br.):

arghya: 20m, 58, 68, 70, 72, 80,
86, 88, 90, 92n, 94n, 100n,
138, 140, 146, 148, 152n,
188n, 192n, 196n, 198, 200,
202, 210n, 212n. 214n,218n,
220, 224, 230, 240n, 264n,
272, 274, 282n, 284, 332 Cf.
darfana-, nirodha-, parin-
mukha-, videsa-, visarjana-,

__ saménya-, svigata-arghya

Vare: 74, 76, 146, 242, 244,
256, 258, 264, 272,974, 276,
278, B80. 250, 292

arcana: XXV, 144, 176, 212n
332n

arjuna (Terminalia arjuna W et
4.): 10

ardhamandapa : 230n

ardharatra: 320

Aryaman: 64

avakunthana ou dkunthana : 54n,
74n, BOn, 132n, 138n, 140,
142n, 750, 194n, 198n, 210n,
218n, 238, 246n, 252n

a3

kira-, bhoga-, laya-avastha
(de 'atman): v. sous kevala-,
suddha-, sakala-avasthd
avidya: 174n ;
avyakta (pour prakrti): 162n,
178n
asndha-tattva : XIX
-miyd: X VI, XIX, 114n
asoka (saraca tndica L.:) 10.
advattha (Ficus religiosa L.):
16n, 232n, 302
asta-anga-pranima: 224n
-miirti : XI, 168n, 224n
-prakarana: VIII
-puspikd : 150, 264n, 274n,
292,
ASI (pour ASTRA): 16
asi: 1758
Asura: 32, 208n, 266
ASTRA et Astra: XXXIV,
XXXV, XXXVI, 15, 18, 20,
22, 26, 30n, 34, 54n, 56, 58,
70, 72n, 74, 82, 84, B8, 90,
94n, 96, 98, 100, 1432, 138,
140, 142, 146n, 148, 190,
194n, 196, 204. 206mn, 210,
212n, 218, 232, 234, 236,
239 940, 249, 244, 248, 250,
252, 256, 264, 270, 274, 284,
302, 314, 3818, 323n, 325,
<31, 333
astra-updsana: 20n
-vandana: 20n
-samdhyéd : 20n
Agtradiva : XLI
ahamkdra : XVIIIn, 114n, 116
ikdda (élément Ether): 62n, I44n,
120n, 126, 198n, 330, 831
ikunthana : v. sous avakunthana.
Agama: 11 4 XI, XVIIIn, XX,
XXI, XXII, XX1IV,XXVn,
XXVIII, X1, XLI, XLIT,
XLIV, XLV, XLVI, 2n, 32,
40n, 48n, 58n, 63n, T4n, 90n,
94n, 110n, 132n, 152n, 174n,
202h, 226n, 270, 290n, 306n
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dgimya-karman : XIV
dgneya-snina: 30, 88n
dcamana : XXXVIII, XLI, 8,
Iﬁn, EBH; 4ﬂ, 4'i| 5En| ﬁﬁnl
68, 70, 72, B0, 86n, 90, 92n,
196n, 198, 206, 210n, 212n,
214, 240, 264, 284, 300, 304,
308, 814, 318, 332
ficamaniya: 138n
dcarya; XXII, XXIII, XXIV,
XLI, XLII, 2n, 50n, 64,
92n, 224n, 230n, 300, 302n.
Ci. dedika
djya: 244 & 256, 260, 262,302,306
ijyn-saniskara : v. sous samskira
Ajyapa : 64
dnava-mala: XIII, XIV, XVI,
102n
atman: XI & XVI, XX, XXIII,
XXXVIII, 104, 114, 130,
134n, 168n, 182n, 220n,
229n
-dans le pied droit: 308
dtma-ariha-paja: XXII, 90n
-ijya : b8n
-tattva: XIXn, XXXIV, 42,
116, 170n, 172, 246, 308n
-piija: 142
-fuddhi : XXX, 102p,
_ deha- et bhita-suddhi
Aditya: 60
Adigakti: XII, XVIIn
Adigaiva: XXIV
Adhdragakti: 156n, 160n, 168n,
174n, 272
ddharasili: 128n, 156n
aposana: 2i2n, 304
apohistha: 20n
aplavana: 16n, 30n, 128n, 130,
323, 824n. CL. sam- et ut-
plavana
dbharana : 72n. Cf. bhisana
amalaka : v. sous dhatri
dmisa : 306
amra (Mangifera indica L.): 10,
314n
dritrika : 202n, 206, 214n

Ct.

EOMASAMBHUPADDHATI

Aridhya (pied du trone de Sarya):
76
i a-linga : 176, 192n
ﬁz:r];:_m: g}{XVII, B4n, 138n,
166n, 208n, 258n, 333
avarana-deva: £74n
avihana: 80n, 128, 176, 188n,
190n, 192n, 198n, 210n, 2535,
332 "
dvahana-mudra ;: 80, 188
dframa : XXXVII, 316
fisidba: 214n
asana (de Siva): XXVI, XXIX,
154 & 164, 174n, 176, 178n,
182n, 292n, 832, Cf. sivaisana
(de Stirya): 76,78
(d'autres divinités): 236n, 244n
(du jiva): 128
(du desika) : 102n, 143n
Ci. sadutthisana
dsana-paja: 150
-mantra: XXXIV, 140n,
142n, 150, 204n, 324
dyudha : XI, 182n, 533
ahuti : 240, 242, 252, 256, 2580,
264n, 270, 272, 296
Icchdsakti: XII, XVII, 156mn,
170n, 172, 184n
idd : 56n; 106n, 250, 252n
Indra: 22n, 38, 180, 244, 268,
333
indriya: XVIlIn, 328
iksana : 246, 270. Ci. miriksana
ISANA ou lsina ou léa: X, XI,
XXXIII, 24n, 32, 34, 88,
64n, 6G6n, 126, 146n, 180,
188n, 198n, 200, 208n, 212n,
254, 256, 324, 330, 331, 333.
Comme Lokapila: 268, 333
I4a (associé sux Pitr): 64n, 66n
Isinagambbu : X XIT

Ifdnadiva : XXII, 142n, 219n,
278n

Iianaéivagurudevapaddhati :
206n

Tsanadivacaryapaddhati ou14. P. :
94n, 85, 112n, 113, 1l4n,
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122, 139, 142n, 160n, 202n,
203, 213, 286n
iitva: 194n
Isvara ou Maheévara (un des
Karanedavra): Xn, X1, XVII,
110, 126n, 134n, 136, 170n,
180, 186mn, 320, 330, 331
(un membre de 'astamiréi: XI
(un Lokapila) : 244
Iévaradiva : XXII
Iévaratattva: X VIL
114n, 180, 196n
Ugra: XI
Ugrajyoti: XXII
ucchista : 308n
utkirna : 234n. Cf, uddhira
utplavana : 248 Cf. &- ¢ sam-
plavana
udapana: 16in
Udédna: 304
udombara: (Ficus
Roxb) 98n
uddhdra : 234, Cf. utkirna
uddhiilana : 34n, 218. Cf. bhasma-
snana
udbhava-mudrd : 140n, 218, 238n,
270, 272
udvartana : 200n

udvasana: 192n, 248n, 332, Ci-
visarjana

Unmand: 186n

unmirjana : 202n .

upacira: XX Vn, XXVI, 134n,
148n, 198n, 202n, 206n,
210n; leur liste: 332

upaprina: 304

Upagama: II, IlIn

upénga: 7n

updadhi: 46n, 114n, 190n

Umipatidiviedrya : IlIn

udira (vetiveria zizanoides (L.)
Nash): 202n

drdhva-marga : 218n

Rechaka: 62n

Rbhu: @2

Hsi: 6n, 54, 58n, 60, 62, 176

XVIII

glomerata
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ekatva: 80n, 194n, 324n, Cf.
ekikarana, paramiksrana

Ekanetra : 166n, 333

Ekarudra : 116n, 333

ekikarana: 254. Cf. ekatva

eranda (Recimus communss L. ou
Palma christi) : 10

eli (Elettaria cardamomum
Maton) : 202n

Aivarya (pied du Tréne de Siva)
128n, 160n, 162

aifvarya (liste des huit): 194n

aidvarya-mala: 144n

kakubba (Terminalia arjuna :
W. et A):10

kaficuka : XIII, 116

kantaka: 184n, 158n

kataka (Strychnos potatorum
L.f): 306

kadamba (Anthocephalus indicus
Rich) . 314

kadali (Muia sapientum 1.): 302

kanda (du lotus): 158n

Kapila: 62

Kapila : 32, 206n, 286

Kapili-piji: XLIV, 286 4 288

kamandala : 46, 280

Kamalé : 152

kara (coadée) : 10n. CI. hasta

kara-afiga-nydsa: 44n, 72, 284n
-nydsa: 323

karanja (Pongamia pinnata (L)
Pierre:) 10

karkatini (Berberis asiaéica,

Roxb.): 102n, 198n

karnika: 164, 168

Kartrsidikhya: XI

karpiira (Cinnamomum camphora
Nees): '202n, £04n. Cf
candra

Karmakandakramavali: X1, 211

karman : XTIT 4 XVI, XXX VIII,
XXXIX, 104, 220n, 272

Karmasdadakhya: XI

karmendriya: XVIIIn,
liste: 114n

karsa: 260

116 ;
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karsans : XXXIn
kalada : 98n, 200n, 202n, 226n
Kalavikarani: 166n, 168n, 170
kald (sens général et un des
tattva): XIII 4 XVIII, 114n,
116, 130n, 162n, 178n, 180,
2920n, 824n, 325n, 328
(cing k. du bindu): XII, XIX,
XX, XXXIV, 32, 120n, 122,
284n, 330, 331
(seize k. du prasada): 136n,
144n, 156n, 186n, 216n
(trente-huit k. de Saddsiva):
XXXIV, 166n, 178n, 180
(soixante-quatre arts) : 164n
kali-prakalpana: 254
-mantra : XXXIV, 178n
~tuddhi: 118n
Kali [ -yuga] : 162n, 278n
EAVACA ou Kavaea: XXXIV,
XXXVI, 18, 40, bdn, 74,
98n, 132, 140, 142, 194n,
196, 210, 212n, 218, 232,
234 236, 238, 249, 252, 270,
314, 324, 325, 331, 333
Kavyavihana ; 62
kastiiri: 202n, 262
kapila-snana : 16n, 28n, 30n
" Kima: 300
Eamadhenu : 286n
kﬁ.mirasﬁyitﬁ.: 194n
Kamikagama : 11, VI, 5, 21, 26n,
27, 66n, 1070, 101, 105,147,
241, 245, 275
kimyakarman : VII, XXIV
kimyamantra: 224n
Karanagama (pirra): In, Hn,
XXn, XXIn, XXIVn, 22n,
34n, 86n, 42n, 48n, 79n,
104n, 106n, 111, 132n, 149,
174n, 175, 176, 177, 188n,
193, 200n, 201, 206n, 233,
332n
Earanegvara: Xn, XX, 110n,
112n, 120n, 186, 262, 330,
331. Cf. Brahmadi
kiru : 312n

SOMASAMBHUPADDHATI

Karkotaka : 160n
kila: XIII, XVIII,
158n, 162n

kila-agni: 328
-agni-rodra : 308n
-kanthi {mudrd] : 190

Kali : 166n, 168n, 170

114“[ 11'5.

* Kalottaravrtti : 161

Kalottaragama : 17, 116, 117,
185, 278n, 279

kida (Saccharum spontaneum L ):
10

Kaswir: I, XXII, XL, XLI,
XLII, 38n, 44n, 46n, 5Cn,
64n, 66n, 82n, 100n, 110n,
128n, 162n, 194n, 206n,
210n, 254n, 268u, 28B4n,
988n, 294n, 296n, 314mn,
316n

kidmira (safran):
kunkuma

Kiéyapa: XXIVn

Kiranagama: XXI1I,110n,174n,
180, 181, 188n, 301, 321

kunkumsa (Crocus sativus L.):
202n, CL kasmira

kuijana (? = kuiija = jalavetasa,
calamus rotang L.) : 306n

Kutili: XVII, 30n, 40n, 126n,
156n, 174n. Cf. Kundalini

knttana : 234

konda: 136n, 230, 232 a 248,
a54n, 256, 266, 270, 272.
Ci. nabhs-kunda

EKundalini: XVII, XXIX, 40n,
108n, 114n, 156n. CI. Kutild

Eubera: 180, 333

kumbha : 26n

kumbhaka: (rétention de |'air):
56, 108n, 112n, 122, 238n,
270, 204n, 328

kuombha-mudréd : 96, 40n, 54n

kusa (Desmostachya bipinnata(L.)
Btapf): 6n, 10, 16n, 54n,
58, 60n, 66n, 100n,102n,
140n, 216n, 218, 2332, 234,
236m, 244, 246, 248, 250

262. CL
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kustha (Saussurea Lappa Cl.):
202n
kuhilf t;?'l'#rodrh:'m kuroa Benth.):

kiipa: 16n

Karma: 304

kiirma-mudrd: 106n. Cf. péni-
kacchapiki
«gild : 156n

KErta[-yuga] : 160, 162n

krsarianna: 214n

Eetu: 84, 86

kevala-pranima: 226n
-avastha : XIII, XIV

Kausika: XXIVn

Krakara: 304

Kmtﬂ: E-

Kriyakandakramavali: 11, 220

Kriyakramadyotika: XVIin,
XXII, XLOo, XLIIO. Cr
Aghorasivacaryapaddhati

Kriyadipika: XXIIIn, XXXII,
307, 308n," 309, 314n, 315,
316n, 319

kriyd-diksd: XXIIT

_-pada: VI, VII, XX, XXIV

Kriyadakti: XII, XVII, 156n,
170n, 172, 180, 184n

kgatragolaka : 28n

Ksatriya: 10, 28n

ksiti: 174. CL prthvi

Ksetrapila: 266, 268

khatvanga: 178

kadga (iyudha): 333

KHADGA (pour ASTRA): 224.

kha.d;r; (Acacia catechu Willd,) :

khanana ou kbita: 234

KHASOLEKA et Khasolka: 72n,
78, B0, 86, 88n

Gangd: 92n, 94, 100n, 140n

Gajalaksmi: 94n

gadduka: 98n, 102n

Gana: 6n, 176, 266

Ganapati ow Ganeéa: 14n, 6fn,
74, 92, 152, 212n, 298n, 333

Ganedvara (groupe de huit): 333
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gadi (comme dyudha): 45, 333
gandha (sens général d'odenr,
un des faitva): 114n, 116
(guna de prthvi): 122, 330
(un des upaedra de la pija):
82, 198n, 202n, 206n, 218n,
226n, 236n, 286n, 332
gandhaka: 109n
gandhodaka: 202n
Garuda : 48
garbha-dvarana: XXVII, 208n,
212n, 333
-grha : XXIX, 90n
-adhéna ; 240
garbhini: 316n
gala: 110n
ganapatya- ou ginava-linga: 176,
192n
gitrapijana: 80
Gayabri: 58, 100, 146
guggula (encens): 204, 206n, 262
gudinna: 214n
guna (un des tativa et les trois
guna): XVIIIn, 52, 1l4n,
116, 160n
(qualités des éléments): 120m,
122, 126n, 330
gurn: XTIV, XV, XXITIT, XXVII,
XXX, XXXVI, XLI, 2n,
G3n, T4, 1520, 224n, 226,
2040, 300n, 314, 318
guru (les sept): 152
guru-piji: 290
Guaru: B84, 86
gurukkal : III, XXIV, XLII,
XLV, XLVI, 178n, 244n,
J08n
gurvini : 316n
Gulika : 160n
GUHYAKA  (pour
DEVA): 34, 188n
grhabali: 296n
grhastha : 224n, 3200
geya: 332
gotra: XXIV; de Kapila: 286n
gomaya: fin, 30m, 32, 232n, 278,
984, 294

VAMA-
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gorocana: 36n

golaka : 28

Golaka: XLI

Golaki-matha ; XLI

govisina-mudri: 54

Gauntama: XXIVp

Gauri: 212n

grantha : XLV

granthi: 108n. Of. brahma-
granthi

graha: 66n, 84, 266

grimanika : 312n

ghatikd: 4n

ghria: v. sous ajya

GHORA (pour AGHORA): 124

cakra (comme ayudha): 48, 333

Canda ou Candefa: XXVII,
XXVIII, 88, 146n, 148, 276,
278, 280, 282, 284, 333

Canda-piija: 278 4 284

catuspatha : 236

catussamskara: 100n. Cf. niri-
ksanadi

Candana (Santalum album L. on
santal) ; 202n, 204n, 262, 264

eandra (camphre): 262, CL
karpira

Candra: 92n, 172

candra-mandala :
somamandala

candrinta: 52n

campaka (Michelia champaca L.):

134n, CfL

10, 314n
caryi-pada: VI, VII, XX,
XLIV

cimara: Sf6n, 214n; comme
attribut : 166

cit:
eid-bodha: 2n

Cit-gakti: XII, 2n, 110n, 194n

+ cint: 76, 82, 121, 126, 136,
184. Cf. 4 dhyai

Cintyavisva- [sadakhya): 15, 26n,
d4n, 35, 40n, 41, 51, 102n,
201, 310n, 311

ciribilva (Pongamia pinnata (L.)
Pierre): 10

IX, XII, 2n, 100n, 238n ;
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cihna (des mandala des éléments):
120 4 126, 830

culukodaka: 332

culli-homa: 294

cadd: 42n

eidi-karman : 258n

ciita (Mangifera indica L.): 302

cetana: 110n

caitanya : XIIn, 110n

chatra: 2l4n

chadaca: 162n

chotikd-mudra: 132n

jatd : 46n, 48, 166, 178

jada : XVI, 100n, 238n

japa: XXVII, XXXVII, 20n, 22,
48n, 58n, 66n, 86, 134n, 144,
216 & 224, 226n, 262n, 286n,
814, 332

jambu (Syzygium cumini (L.)
Bkeels): 10

Jayd: 76

jala: 158n

jinu: 110n ,

jiva: 102, 104n, 106n, 110, 112,
114n, 128, 130n

Jhana: (pied du Tréne de Siva),

1280, 160n, 162

Jidna-indriva : XVIIIn
~drsti: 96n
-diksd : VII, 50n
-pida: VI, VII, VIII. CL
vidyd-pida

Jhanaratnavali: 11, 47, 621, 91,
120n, 121, 186, 137. 151,
181, 193, 218n, 258n, 259,

267, 305, 325n

Jhdna-gakti: XII, XVII, 170mn,

3 172, 180. Cf. Drk-dakti

Jidnasambhn: XXII

Ifdnin : VII, VIII, XXX
XXXIL: 50

Jyesthd : 166n, 168n, 170

damaru, 182

Dindin : 94n

takkola (=tam. kan. takkola,
cubebe on Pimenta acris
Wight): 204n, 214n
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Taksa: 160n

tafaka : 14n

TAT-PURUSA ou Tat- -Purusa ou
Purusa: X, XI, K}LXIII 32,
34, 40, 126n, 178n, 180,
188n, 242, 254 Eﬁﬁn 324,
330, 331 333

tattva: IX, XVI 4 XX, XXXIV,
2n, 42n, 70. 114, 116, 118n,
lﬂ-:l-n 158, IEEn I'M IB{I
lﬁin, 22!2':1 328 331

tattva-drsti :

-mantra : 4.‘3 204n, 212n
Taﬂm!ruyammaya VIIIn
Tattvaprakasika - VIIn, IXn,

Xn. XIIIn, XVn, X\TIn.

XV[I_In. 180
Tattvasamgraha: VIln, 116
TANUTRA (pour KA‘FACA]

132, 142, 236, 252 314
Tantra: 1V
Tantrasara : 109
tanmdatra : 114n, 116, 328
tamas : 58n, 1543
tapas : 226
tarpana: XL, 48n, 5%, 60 a 46,

136, 358
tidana : 100n, 232, 242 270
tipana : 248n
timbila ou bétel :

214n. 264
Tirksya: 48, Cf. Garuda
tilatraya-mudri: 132n
tilavrnta: 214n
tirobhiva : X
Tirobbava-fakti ou Tirodhdna-

sakti: XIV, XVI
tila (Sesamum indicum L. ou

sésame 1) 58, 62, 240n

tilaka: 142

tirtha: 24n, 26, 66n; sur les
mains : 52, 60, 62

tulasi (Ocimum sanctum L.): 48n

tejas (élément Feun): 330, 331.

Cf. agni
Tejescanda : 88

86n, 212n,

343
Taittiriya-aranyaka: XXXIII,
166n
toya: 212n

Trayodasaéatika : 123

trasini [-mudri] : 84, 310n

Trika: I, XVIIn, XIX

Trinetra : v. sous Trilocanadiva

tripundra : 34n, 36n

Trimirti ; XK_.'{III

Trimirti (un des Vidycévara):
166n, 333

Tnlocunaa:m XXIIn, 168n

tridila (comme ayudha} 48,178,
433

triéiila-mudri: 210n

trisitri-dvestana : 234

Treta [-yuga] : 160, 162n

Daksinatantra: 278n

danda : comme attribut du

bhiksu : 314 ; comme ayudha:
46, 333

danda-pranima : 226n
-bhangi : XXXII

Dandin: 74

Dadhici: 62n

darpana: 86n, 214n

darbba (Imperata cylindrica (L.)
P, Beauv, on Desmostachya
Eupmnata (L.) Stapf) 214n,
216n, 234n, 236, 240, 242,
244, :'343. Eﬁﬂ. 264n, 294

darsana-arghya: 70, 88n

dihana : 30n, 128n, 324n

Dikpati: 66

dighandhana :
326

divya-dsana : 154n, 172, 174n
-drsti : 96n, 230
-mudrd ; 88n, 96n, 274
-snfina ; 38n

Digi : 66

diksa : VIIT, X1V, XXTII, XXXT,
50mn, 230n

dikgita : XXII, XXIV, 224n

dipa: 86, 146n, 206n, 2120, 250,
260n, 332

dipa-mudrd : 206n

22n, T4n, 132n,
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Diptagama : 224n, 225
Dipta: 76
Durvasas : 62n
diirvi  (Cynodon dactylon (1)
Pers.): 6n,80n, 198, 214
drk - XIIn
Drk-éakti: 184n. CI jnana-sakti
deva: 120n, 922, 296; huit
classes de deva: 60
deva-tirtha : 52
Dévakétiai: VIIIn, XL 4 XLIII,
66n. 110n, 192n, 194n, 254n,
284n, 296n, 8i4n, 816n, 320n
Devadatta: 304
Deva-pitr : 64
Devi: 833
dedika : 274n; CI. decdirya
deha-Suddhi: 102n, 132n CL
itma- ef bhiita-énddhi
dehali : 98n
daivika [-linga] : 176
dosa: XIV, 4n
dravya-duddhi: 740
dvadoginta : 4n, 52, 104, 106n,
112n, 128, 130, 136n, 144n;
186n, 196n
Dvipara [-yuga] : 162n
dviara-pdla: 74, 90n, 92,94n,138n
-piiji : 90n, 94n, 98n
dvija: 6n, 236n
Dhananjaya : 304
Dharma (impersonnel) : 22n, 24n,
abn, 296, 312, 328
(puissance dn Trone): 128n,
160n, 162
Dharmasisira : XXVI
dhitri (Emblica officinalis
Gaertn.): 10, 26n
dhirana : 228
dhipa : 86, 1460, 200.202n, 204n,
206n, 212n, 224, 260n, 250,
332
dhiipa-mudré : 206n
dhenu: v, sous Kapili, Kama-
dhenn, Surabhi
4 dhyai; 46, 45, 78, 86 126 188,
242 280 Cf. cint
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dhyina: 226. Cf. samadhs
dhydna-sloka; XXX1X, XLII,
XLIV, 48n, T4n, 84n, 86n,
94n, 236n
(cités dans le texte: 46, 48, 75,
82, 86, 120, 4 125,154 & 1585,
166, 178 & 184, 210, 280)
dhruva: 270n. Cf. pranava
dhvaja (comme ayudha) 333
Dhvanicanda: &8n, 278n
Naksatra : 66n, 266
nada et nadi: 14n
Nandin: 92n, 94, 333
v nam: 2, 84, 88, 208, 224, 264
namah et NAMAH: XXXII,
XXXV, 16n, 58n, 60n, 72n,
80n, 196, 278n
namaskdra : 332
NARA (TAT-PURUSA) 40, 242
niga (comme ayudha) ; 182
Niga (Serpent) : 6n, 158n, 260
(souffle secondaire) : 304
Nigarija: 160n
nidikd: 4n
nddi : 260
nidda (supréme) : XVII
(le premier des sons): XVII,
112n, 220n
(kalda du prisada on du pra-
nava): 40n,112n, 130n, 144,
206n
nida-tattva: X VII
Nadakarika : VIII
nibhi: 110n, I134n, 204;
kunda : 240n
nibhi-kunda: 136
nima-karann : 266n
niala (du lotus): 160n 162n
nirdes-mudrd : 22n, 88n, 96n,
274
Narayannkantha : IITn, XXII
NiyaNir ; 11
nitya-ntsdva : 332
-karman : VII, XXIV
Nityapijalaksanasamgraha + 205
nimba (Adzadirachta indica
A, Juss.): 10

du
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niyati: XIIT, XVIII, 114n,
162n

niriksana : 95n, 98, 100n, 136n,
206n, 280n, 232, 236, 294n,
300n. CI. tksana

Nirrti (comme lokapala): 352,
§6n, 236n, 268, 333

nirodha & nirodhana: 192n,
198n. CI. samnirodhana

nirodha-arghya : 138n
-bhiksa : 312

Nirodha-gakti : XIV

nirodhini: 102n

nirjhara: 14a

Nirmalamanigurnou N.: X VIIn,
XXXIIIn, XLII, 4n, 5, 9,
11, 17, ete.

nirmirjana ; 200n, 202n

nirmilya: 88, 148n, 282, 284,
306n

nirvana-diksd : X XTIT
-diksita : XXIII, XXXVIII,

i0n, 102n

nivriti-kala ef NIVRTTI : X1X,
30,- 32, 120, 122, 234n, 328,
330, 331

nivedana (du japa) : 86, 118n

Nisvasakarika : 135

Nisvasottaragama : 30n, 31

Nigkala-Siva : IX, 4n, 68n, 112n,
136n, 184n

niskala-samdhyd: 50

nigkrti: 242n

niskramana : 258n

nisthura~mudra : 188

nigparigraha-bhiksa : 310n, 312

nirdjana: 202n, 206n, 250

Nilakantha : XXII, 204n

nrita: 332

Netra of NETRA: XXXIV, 82n,

140n, 184n, 194n, 196n,
208n, 278n, 292n, 325, 331,
338

naimitfika-karman : VII, XXIV,
230n
naivedya: 8¢, 202n, 212n, 262n,
332
44

345

naigthika: XXXVIIn,
146n
& nyas: 44, 72, 270
nydsa: 246n, 284. Cf anga- et
kara-nyasa
pailca-aksara : X X XII, 186n
-amrta : 200n
-dyatana: X XVIIT
-gavya: 200n
-mukhi [-mudrd]: 216n. Cf.
pafica-vakira
-8uddhi: 102n, 148n
-vaktra-mudri: 40n. CF
paiicamukhi
Paficasikha: 62
Pancavaranastava : 99
paiijara: 70
patiki-mudrd : 100n
Patanga: 92n
Pati: VIIn, IX, XTI, 180
patita : 312
paddhati: XLITI; paddhati-
kira: XLI
padma (ou syn.; comme attribat) :
78, 82, 152, 333
Padma (lotus duTréne):128n, 164
{serpent) : 160n
padma-isana (posture): 46, 48,
102n, 182, 210 :
(portion du Trdne de Siva):
154n, 160n, 164n, 176, 208n
(portion du Trdne de Siirya):

20n,

G ;
-mudré : 82, 164, 210n, 212n
padmini  (Nelumbo-nucifera

Guaertn.) : 302
para-artha paja XXII,

~deha: 116

~bindu : XVII

=nukti: XIT

-Siva : v. sous Paradiva
Paramasiva : XXXII, 186n
Paramasukha: 76
paramikésa : 126n
Paramarthasara: XVIIn 140n,

184n, 194n, 196n, 208n,

278n 292n, 225, 331, 333
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paramikarana : 324. Cf. ekalva,
ekikarana

Paramesvara: [X, ete.

Paramoksanirasakarika : VIII

Parasiva: 52n

paraspara-sodhana : 120n

Pararthanityapijavidhi: X XIn

Pararthanityasivapijakrama ou

P.: 9%n

parifimukha-arghya: 88n, 138n,
974n, 284n. Cf wvisarjana-
arghya

Parasakti : XII, XVIIn

parikha-mudrd: 304n, 308, 310n

parigraha-éakti: XVI, XXIX,
122

parighd-mudra: 310n

paridhi: 244, 264

parisecana: 212n, 304

pala: 260n

palindu (Allium cepa, L ): 306

paliéa (Bulea monisperma
(Lamk,) Taub): 32, 302,
dl4n

palvala: 14n

pavitra: 214, 258n; instrument
pour les @jya-samakdra : 248n.

Ci. 4 pa

pavitra-vidhi: 230n, 256n

pasu: VIIn, X114 XV, XVIII,
XXXIX,102n

Pagupati: XI

panikacchapikd-mudra : 106n. Cf.
kiirma mudra

piduki-aridhana: 332

pidyn: 72n, B0, 138n, 196, 198,
213n, 219n, 226n, 332

pina (pour peya): 282n

piniya: B6n, 214n

papa: 56n

piyasinna: 214n

Piramedvara: XL

pida: VlIn, XII, XVI & XIX,

XXXVIII, 180
{comme ayudha): 168n,
333

Piadnpata-astra: 96n
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Pingala (gardien) : T4

pingala (une nadi): 56n, 106mn,
250, 252n

pindika: 148. Cf. pitha

Pitdimaha : 64n

Pitr: 58n, 62, 64, 66n

pitr-tirtha : 52

piddca: 10n

pitha (du linga): XXIX, 150,
152, 156n, 164n, 174n, 274n,

(de Canda): 278

pilu (Careya arborea) Roxb.}: 10

pumsavana: 240

putra et putraka (initié an
deuxidme degré): XXIII,
XX XVIII, 500, 230n, 300,
401n

Purana: XI, 158n, 224n, 236n,
286n, 292n

puri-astaka: 110n,
130n

Purusa (pour Atman): XIIT, 116,
328

(pour Tat-Puorusa): v.

Tat-P

puruga-tattva: XVIII, 114n

Purusottama: 124. CL Visoun

Pulastya: 62

puvana: 14n

puspa (un upacira) : 72n, §2, 254,
188n, 200, 202n, 206n, 2100,
218n, 226n, 236n, 286n, 332.
CE. asta-puspska

pugpa-afnjali: 80n, 204n, 212n,
2i4n, 216n
-déna: 198n

v pii: 12, 40, 100

Vpuj: 74, 76, 78, 82, §6, 88,
90, 148, 162, 164, 168, 174,
184, 204

piji: XXV, XXVII, XXIX, 68,
72n, 84n, 90n, 102, 134n,
144n, 146, 148n, 150, 152n,
190n, 206n, 9214n, 216n,
253n, 272, 274n, 2682n, 292n,
327, 332n

112n, 116,

s0us
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piraka (inspiration): 56n, 108n,
136n, 238n, 270, 294, 328

pirana: 234

piarna dhati ;: 258n, 262

Parvakaranigama : v. sous Kara-
nigama

prthvi (élément Terre): 2n, 70,
114n, 116, 118, 120, 122,
126, 158n, I98n, 330, 331.

- CL ksiti

paisaca: 10

pongal : 214n

Pauskarabhasya: I11In

Pauskaragama: I1IIn, 114n, 115,
810n, 311, 312n, 313

prakréi: XVIIIn, XIX, 114n,
158n. Cf. pradhana

Pracetas: 62

Prajapati: 62, 296; Prajapati-
tirtha: 52

pranima: v. sous asfanga-
prandma ; pranaéi: 264

pranava: 90, 130n, 138n, 270n,
279, 304, Cf. dhruva

pratistha : 192n

pratistha-kala : XIX, 124, 234n,
328, 330, 331

pratyaniga: 72n

pratyekadodhana: 120n

pradakgina : 224n, 230, 332

pradhana: 116. CL prakrti

Prapitdimaha : 64n

prabhiita-dsana : 76

pralaya: XV, XVI, XVII, 116

prasida : 304n

prasrti : 260

prastha; 214n

prikimya: 194n

prina : 304

Prana: 804

prina-dydma : 40, 44n, 122. CL
kumbhaka, puraka, recaka
~drsti: 96n
-yogin : 52

pratah : 4n; pratah-kila: 4n,
16n

prapti: 194n

347

prirabdha-karman : XIVn, XVn
XXXVIII, 1020, 104n

prayascitta : 222n

prigana : 258n

prasida-mantra : XXXTI,
XXXIII, 66n, 136n, 144n
154n, 156m,
216n, 324, 3256

preta : 268n

Preta-pity : 64n

proksana: 74, 90, 100n 142n,
232, 242, 246n, 270, 284,
a18

plaksa (Ficus lacor Buch.-Ham.): *
10

plavana: 14n

PHAT: XXXII, 82n, 88, 108,
190. Cf. HUMPHAT.

bandhaka: 118n

Barhisad: 64

Balepramathani ;
170

Balardima : 300

Balavikarani: 166n, 168n, 170

bali: 264n, 266, 268, 332. Cf.
antar- et bahir-bali

bahir-bali: 268

BAHURUPIN (pour AGHORA):
188n, 240, 314. Cf. RUPIN

bana-linga: 176, 192n, 278n

Balajnanaratnavali: 103, 104n,
248n, 249

bija: XXXI, XXXIII & XXXV,
20n, 84n, 70, 72n, 84n, 108n,
110n, 114, 118 4 126, 130n,
136n, 144n, 146mn, 186n,
234, 298, 248, 256n, 262,
264, 270, 272, 296, 328

bijaptraka: 7182

bindu (supréme) : IXn, Xn, XTIV,
XV, XVI & XX, XXVI,
AXIX, XXXIV, XXXV,
82, 1192, 114, 116, 122, 126,
198n, 132n, 166n, 172,
178n, 180, 220n, 234n

(sens général de point): XVII,

186n, 188n

186n, 196n,

166n, 168n,
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(au milieu du front): 52, §4n,
72,78, 134n, 136, 140, 144n,
186, 238, 270, 294n
(kald du prdsada): 130n, 144n,
2060
bindu-tattva : X VII
-fakti; 126, 330
-sthéna: 186n
bimba-mudri: 80, 82
buddhi: 114n, 116, 158n, 160n,
328
bunddhi-indriya: 116; liste: 114n
-dharma ; 158n
-bhiva: 158n
Budha : 84, 86
bubhuksu: XXXVII, XXXVIII,
10, 68n, 174n, 180, 218n,
290n, 222n, 314
Brhatkalottaragama: 21, 256n,
257
Brhaspati : 296, 312
brasi: 102n
Brahman (un Kiraneévara): Xn,
XII; XX, XXXIII, XXXIV,
36n, 42n, 46n, 110n, 120,
170n, 236n, 244, 246, 248n,
270, 328, 330, 331
(comme Vistu-adhipati): 98
(dans la liste des T garw):
1539n
(comme Liokapila) : 268
Brahmidi (les Edranefvara):
186, 216, 262, 236. Cf.
Kiraneévara (Brahman,
éaﬂlmm, Visnu et Ananta):
264n
brahma-anda: 154n
-granthi: 248n
-cArin : 224n
-tirtha ; 42n, 52, 62n
-mantra: XXXIII, XXXIV,
P XXXV, XXXVII, 2%n,
24n, 26n, 40n, 72n, 100n,
140n, 144n, 146, 178n,
180, 188nm, 200, 202n,
204n, 208n, 210n, 216n,
240n, 252n, 266mn, 262,
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270, 292n, 323, 5324, 3256n,
3831, 333
-randhra: 52, 106n, 108,
1120, 122, 144n, 186n,
188n, 196n, 216n
=vrksa: 314n
Brahmagambhu : X XTIn
Brahmasambhupaddhati : 7,211,
301
Brihmana: 10. 20n
brghma-muhiirta : 4n
Brihmi : 46
bhakti : XX XIX
bhaksya: 282n
Bhattanarayanakantha : 235
Bhattabhaskara : 166n, 168n
Bhattaramakangha: I1In
Bhadra: 76
bhallataka (Semecarpus anacar-
dium L. F.): 302
Bhava : X1
bhasita: 30n
bhasman : 30n, 32, 214n
bhasma-snina : 36n, 308, 310n,
314. Cl. uddhilana
bhanda: 98n, 142n
bhiadrapada: 214n
Bhinu : 74, 78, 82. Cf. Sirya
Bhiaradvaja : XXIVn, 62
bhivana : 226. verbes apparentés:
82, 124, 126. 216 OCf.
v dhyas et & ant
Bhiskara : T4n, 82, 86. Cf. Sarya
Bhaskari: IXn
bhiksi: 300; différentes caté-
gories: 310n, 312
bhiksi-atana-vidhi: 310n
bhiksn : 312
Bhima: XI.
274n
bhokti: V, XXXVIIL 148n, 200
Bhuvanga: 92n
bhuvana : XIII, 158n, 851
Bhiilh, Bhuvah, Svah: v. sous
vydhrti
bhata (prob. esprit, fantéme. . .):
268n

Bhima-Rudra -
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(éléments): 58n, 62, 106n,
116, 118n, 126n, 162n, 328
bhata-garira: 118n. Cf. sthala-
Sarira
-ﬁ-ﬂdﬂhi : X.x. m, Iﬂgl
104, 106n, 178n, 327n,
3488, Cf. atma- et deha-
duddhs
bha-devati : 6n
bhiigsana : 202n, 832. Cf. abha-
rana
Bhrgu: 60
bbriga : 210n
Bhragin : 333
Bhairava : 2606n
Bhokta (pour Purusa): XII1I
bhoga : XIIT
bhoga-anga : 82, 84n, 208, 333
-avasthi : X, 4n
=sthina: 208n, 274n
Bhogakarika : VIIIn
Bhoga-Siva: X, 170n
bhogin : 220n
bhoja et bhojaka : 28n
Bhojadeva : VIII
bhojana : XL, 144, 294 4 31T
bhri-madhya : 144n. Cf. bindu
makara-mudra: 210n
mandala (diagramme) : 90n, 200n
266, 268, 280, 330, 333.
(des cing éléments): Xn,
XX, 118n, 120, 122, 124,
126
(de, Sarya, Candra, Agni,
Sakti) : 134n, 170n, 172,
184n. Cf, Barya, ete.
Matangagama ou Mataigapara-
medvara : I1In, 24n, 25, 30n,
31
madhu: 306

madhiika (Madhuca indice hmel):

302, 314
manas: XVIIIn,
134n, 328

Manu : 58n, 62. Manusya: 62
Manonmani: 166n, 168, 170,
182p, 198n

114n, 116,
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manoratha-mudrd : 206n
mantra ¢ Mantra: IV, VIII,
X1, XI1, XV, XVII, X‘FIII
KX"F XX“‘.’I XXVIII,
XX_IX XXX a XXXVI,
X.X,XIK XLII, 16, 18n, 20n,
etc.
mantra-nydisa: ef. sakalikarana
-fuddhi: 142n, 144
-snéna: 26n, 40
Mantra-Mahedvara : 428n
Mantredvara : XII
Marut : 60
marga : 56n
mala: XIIT, XIV, XV, XXXIX
Mahdikila : 92n, 94, 333
mahi-ghanti : 94n
-mayd: XVI
-mudrd : 134, 212n, 216n,
325
Mahddeva: XI
Mahapadma : 160n
Mahalaksmi: 92, 152, 298n
Mahavignu: 162n
mahimé: 194n
Mahefottara : XL
mamsi (Nardestachys jatamansi
DC.i: 204n
Mitrka (sapta): 66n, 266
matrd: 130n
méadhikara-bhiksd ou madhiikari «
310mn, 312
midhydhnika-vidhi: 292
minasa-snana: 38n, 40
manusa [-linga]: 176
miyd: XIII & XX, XXIX,
XXXV, XXXVIII,
XXXIX, 70, 96n, 114n,
126n, 126n, 132n, 142n,
156n, 158n, 164n, 174n, 180,
220n
mayeya: XIX, 142n
mirga: [kﬂyd* carya-, jhana-,
yoga-): ViIn
mirjana: 54
mild ¢ milya: 148n, 282n
miili-kira (on milya): 28n
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mald-mudré : 218n
mihendra-snina: 38
mulkti: V, XXXVII, 148n, 200,
Ci. moksa
mukha (des rudraksa): 216n
mukhavdsa: 212n, 214
- munda-bhangi: XXXIIT
Mundin: 94n
mudginna: 214n
mudrd: XXXVI, XXXIX, XLII,
29n, 26n, 84n, 88, 96n,
132n, 142, 188n, 190n, 202,
218, 270n, 308n, 310n
mudri-bandhana : 332
mumuksu : XXXVII, XXXVIII,
10, 68n, 174n, 180, 218n,
220n, 222n, 314
mustd (Cyperus robundus L.):
204n
Miirtasilikhya: XI
mirti (de Siva): XIn, XXVI,
XXXIV, 130n, 142n, 178n,
180, 182n, 184n, 188n,
904n, 274n, 292n, 325n
(de Sirya): T8, 80
(d'Agni): 264n
(du guru): 226n
(syn. corps subtil): 128
miirti-mantra (de Siva): 104n,
140n, 1420, 150, 178n, 184n,
904n, 274, 324
(de Sdrya): 7Sn, 80n, 88n
(d'Agni): 270
(de Canda): 284
(du guru): 226n
miiladhdra: 1060, 108n, 186n
mila-mantra (de Siva): XXVII,
X X XII, 16n, 24n, 30n, 40,
54n, 58, 96m 98n, 100mn,
104n, 128, 140n, 142, 144n,
146n, 150, 186n, 188n, 196n
200, 202n, 204n 212, 216,
218n, 220, 224, 226n, 238n,
246n, 252n, 258, 260, 262,
270, 272, 274n, 324, 325,
328
(de Sirya): 68 4 88
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(de Canda): 278 4284
mrga-mudrda : 212n
Mrgendrapaddhati: 209, 222n,

261
Mrgendrapaddhativyakhya: 133,

153, 169
Mrgendragama: IIIn, VIIn,

XIIn, 89, 110n, 111, 121,

234n, 235, 244n, 275
mrtyuijays-mantra: 294, 302n,

318n
mekhald (du kunda): 136n, 232n,

234n, 240n, 244

(du pitha): 164n
meru: 216n, 218n
Meykanta-castra: 11
moksa: XIV, 220n. Cf. mukts
Moksakarika ; VIIIn, XVIn
Yaksa: 226 .
yaksakardama: 204n, 262
¥ yaj: 134, 156, 158, 198, 210,

228, 258
yajamana: XI
yajia-upavita (des divinités): 46

48, 280

(du defika) : 58n, 60, 62

-vrksa: 10n, 314m,
yati: 224n
yantra: VIII
Yama: 62, 180, 268, 333
Yamund: 92n, 94
yiga: 144
yiga-mandapa : 268 §
yama: XXV
yuga: 160n. Cf. Krta-, Treta-,

Dvapara- et Kali-yuga
Yoga (école du): IV
yoga (techniques): VII, 144
yoga~isana: 154n, 160n, 162n,

164n, 176

-piada: VI, VII
yogin: VII, VIII,

XXXI1, 820
yoni: 232n
raksana: &S4n T4n, 80n, 132n,

138n, 140, 194n, 218, 238,

252n

XXX,
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266

rajas: 52n, 164n
(guna des éléments):
rijavarta: 86n
Ramanathapaddhati: 70, 80n,
Riadi: 266
Rudra (un Karanedvara): Xn
170n, 248, 280, 298, 330,
(groupe de huitj: 60, 164n,
sphaericus (Gaertn.) K.
ripa (un tattva): 1140, 116
rekhd-catustaya-vinyisa : 234
Raudri: 486, 48, .66n, 168n, 170
154n, 166n, 178n, 188n,
182
Laksmi: 94n
-avastha : IX

rakgas : 66. riksasa:
Ratnatraya: VIIIn, Xn, XIXn
330

riga: XVIII, 114n, 220n
Rimakantha :

81, 108n 109, 113, 242n,
Rahu: 84, 83

XII, XXXIII, XXXIV,

831. cf. Sankara

266

Schum.) : XXXVII, 216n

{guna- des édléments): 122, 330

recaka (expiration): 56, 108, 136,
Rauravagama : 1In, IIIn, IV,

216n, 217, 256n
laghimé : 194n

-sthina : 208n

rajaka : 312n
rasa (un tfativa): 114n, 116
XI1I1,
XXI11, 1ie, 117,
292n
243
RISTI (pour AETRA}-. 56, 190n
36n, 42n, 46n, 110n, 124n,
" (membre de |"astamarti) : X1
rudra-aksa (baies d'Elaccarpus
-bhiga: XXI1X
RUPIN : v. sous BAHURUPIN
238n, 270, 294, 328
VI, XXI, XXVIIIn, 132n,
laksana (32 |. de Sadaéiva):
laya-anga: £08n
Laya-Siva: X, 172
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lalata: 72, 78, 110n, 134n, 136
186
lasuna (Alsum Sativum L.): 306
laja: 260
linga: XXVI, XXIX, XXX,
XXXVI, 68n, 94n, 102n,
116, 148, 156n, 164n, 166n,
176, 184n, 1880, 190n, 192n,
200n, 202, 204n, 208n, 214n,
228, 274, 276n, 278n, 282n,
333. CL arsaka-, ganapatya-,
daivika-, bana-, manusya
svayambhuva-linga.
linga fixes et mobiles :
146n, 148n, 192n.
278n
linga-mudrd : 190, 212n
-uddhi: 146, 146n
Lilavaii : X1, 2'?0 21"2
lebya: 2820
Liokapila: 244n, 333
VAETRA (pour TAT-PURUSA):
188n
vaktra (des rudraksa):
(d'Agni) : 244, 254
vaktra-anga-kalpana : 242n
-anusandhdna : 254
-abhighdra ; 254
-ndghdfana : 242n
-nyésa: 146n
-bhangi : XX XIIT
vajia : lﬂﬂ 236, 330, 333
vajra-8ild : 56n
vajrikarana : 234n, 236
vata (Ficus indiea L.): 302
vanamild (comme attribut):
48n
varada-mudri ouw vara-mudri:
82, 166, 178, 210, 220, 272n
Varuna (Lokapila): 180, 268,
298, 333.
Varapadiva: X XTI
varna (coulenr des mandala):
120n, 330
(lettres): 164n
(classe) : XXTIII, XXXII, 20n,
216n, 800, 316

XXIX,
274n,

216n
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Varnadramacandrika:  Vin,
XXIIn

VARMA (pour KAVACA): 18,
40, 210, 232, 234, 2482,
246n, 270

vaditva: 194n

Vasat : XXXII, 58n

Vasistha : 60, 286

‘asu : 60

vastra (un des upacara): T2n,
202n, 332

Vahni: 238, 264, 270, 296. Cf.
Agni

vahni-tirtha : 54

Viagisvara ef Vagidvari : 2306, 238,
258

viatari (Ricinus communis L.):
302 -

Vatulasduddhagama : XI, XII,
X1X, XXXI X

Vatulagama : 103

viinaprastha : 224n

vanira (Calamus rotang L.): 10

Vamatantra: 278n

VAMADEVA et Vimadeva: X,
X1, XXXIII, 32, 84, [8n,
124, 166n, 180, 188n, 240,
254, 2660, 310n, 324, 330,
831, 333

Vami: 166n, 168n, 170

vayavya-snina: 38n, 40

viyu (élément Air): 1I4n, 118
120, 124, 126, 198n, 330,
331

Vayu (lokapéla): 40, 268, 333

Vagusamhita: Vin

Varunapaddhati :
310n, 811, 313

viruna-mala-sndna: 14
-gndna : 38n
-yidhi-sndna: 20

vasani: XXXIX, 102n

Visigtha: 7, 135

Visuki: 160n

vistn ; 98n

vastu-adhipati: 98
-piiji: 98n

295“1 ﬂgﬂﬂ,
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=bali : 296
Vighneévara: 94n. Cf. Ganapati
vijpdua-kald: 144n
-kevala-avasthi: XV
vidhi-sndpa: 18n, 54
vidyd (une des kadouka): XIII,
XVII, XVIII, 114n, 174n
science, connaissance): 290n,
328n
vidyd-adhipati: 328n
-kantha: v. plus loin
~kald: XIX, 124, 234n, 328,
380, 351
-gurn-piji : XLIV, 290
-tattva: XIXn, XXXIV,
42n, 116, 170n, 172, 246
-deha: XXVI, 130n, 174n,
178, 180, 186n
-deha-mantra: 140n, 178n,
324n, 325
-pida : VL. Ci. jiana-pida
-pitha : 224n, 226n, 290n
Vidydkantha : XXIIn '

Vidyutd: 76
Vidyeévara : X, XII, XV, XVIII,
158n, 164n, 166m, 220n,

8428n ; liste: 166n, 333
vibhiiti (cendres) : 30n, 264n
Vibhiti: 76
Vibhatikantha : XX1I
Vimala (pied du Trbne de Surya):

6
Vimalda: 76
Vimalavati : 129
vimala-dsana: 154n, 164n, 170n,

174n, 176
Vimanlesa : XLI
vimana: 70
Virifici: XXIL

sambhu
viriiksana : 200n, 202n
vilepana : 332. CL. gandha
vigesa-arghya: 72n, 138n, 282n

-diked : XXIIIL

~diksita : XXIIT, 50n

-pity: G4n
Vidva [-deva] : 60, 26€, 296

Cf. Brahma-
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Visvamitra : 62, 286
vistara : 236, 244, 264n

Visnu (un kéranesvara). Xn,
XII, XXXIII, XXXIV, 36n,

42n, 46n, 110n. 124n, 170n,
244, 248, 270, 328, 330, 331
(un lokapédla) : 268
(dans la liste des sept guruy) .
152n
visnu-bhiga: XXIX
visarjana 88n, 138n, 190n, 192q,
228n, 2580, 264, 272, 274y
296. Cf. udvasana
visarjana-arghya : 88n. Cf. parai-
mukha-arghya
visphura-mudri : 78
vira-isana : 302
Vrtra: 16n
Vrsabha : 333
Veda: IT & VI, 66n, 680, 166n
Vediantin: I
vaikhari: 220n
Vaidyakantha : XXII
vairigya: 134n
Vairiigya (pied du Trdne de Siva) -
128n, 160n, 162
Vairdgyadiva : XXII
Vaispavi: 46, 48
Vaidya 10, 28n
Vausat: XXXII, 26, 40n, 84n,
58n, 72n, 80n, 130, 138n,
140n, 196, 238n, 258, 262,
294, 324, 325, 328
vyafijana: 306n
Vydna: 304
vyiahrti (ou Bhih, ete.): 82,
212n, 264n, 272
vyomavyipin : XVIIIn, 202n
vratin: 3i8n
gakti (sens général): XVI, 102n,
122, 132, 160n, 174n, 180
(les 3 on les 5 sakti de
iva): XII, XIX, 36n,
170n, 172, 184n
(les 9 dakti de Trome de
Siva) : 166, 168n, 172,
174n

46
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(les 9 akti de
Sirya): 76, 78
(les 9 $akti de la porte) : 94n
(lance; un dyudha): 48, 178,
, 210, 333
Sakti (Ia Sakti de Siva): IX,
XII, X1V & XVII, XXV,
XAXIX, 2n, 26n, 46n, 50,
106n, 144n, 152n, 156, 166n,
168n, 170n, 182n 194, 246,
324. CI. Sivasakti
(pour Kundalini): XXIX, 30n,
40n, 106, 130n
dakti-tattva: XVII, 80n, 114n,
154n, 174n, 182
-mandala : 106n, 170n, 174n
-mantra: 130 |
Sankara (pour Rudra, v. sous ce
mot) : 244, 270
Sankha (un serpent): 160n
sankha (comme dyudha) : 48
gan kha-mudrd : 262
SARA (pour ASTRA): 22, 284
anaifcara ou Sani: 84, 86
éabda (un tattva): 114n, 116
(guna des éléments): 122, 330
sayana-vidhi: 320
Sarva: XI, 204n
gikta (écoles): XXIX, XXX1
éikta-deha : 180
Santa: 64n, 66n
&antikald : XIX, 126, 284n, 328,
330 331 _
gantyntitakali : XIX, 114n, 126,
178n. 234n, 328, 330, 351
gdstra: VIn, XXXVII
Sikhandin : 166n, 333
gikha: 196n, 260n
Sikha et SIKHA: XXXIV, 18,
§2n, 108n, 186n, 194, 196,
210, 240, 825, 831, 333
dikhi-bija: 238n
digru (Moringa oleifera Lamk.):
10, 306
Siras et SIRAS: XXXIV, 18,
194, 208n, 210, 240, 248,
825, 331, 333

Tréne de
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giras: 110n
girisa (Albizsia lebbek Benth.) 10
gilpa: 312n
&iva: I, IL, I1I, ete, ete. SIVA:
22
Siva-agni: v. plus loin
-anga: Mo
-advaita: LV
-abhigeka : 98. Cf. abhiseka
-arghya: V. sous arghya
-arcana-vidhi: 90 4 228
-igama: VIn CL agama
-dvihana: v, sous dvdhana
-fisana; v. s0Us dsana
-giyatri : 58n, 100n, 146n.
tattva: XII, XVII, XIXn,
XAXXIV, 29n, 4%n, 119 &
116, 170n, 172, 180, 1960,
246
Siva-tirtha : 24, 26n, 54
-piji: 70, 80n
-E:ln];trn: XXXII, 22
-fakti: v. sous Sakti
-Gistra: ﬂngﬁn
-sayujya: 1
'éi'rﬂgniy E:ltjlr Sivanala: XXVIII,
134n, 136, 232n, 238n, 256,
 258n, 264n, 270, 296
Sivasddakhya: XI
Sivasiirya: XXXLV, 80n, 88

Sivatantrarahasyasara: 129,
195

Sivadharmottara: 5

Sivapijavidhi (Tamoul: (iva-

plicaviti): 96n, 148n
Sivarahasya: 280n
$iunamgthitﬁ: Gbn
Siva: 198n
Sivarcanacandrika: XLII, 17,
23, 25, 38n, 93, 95, 107, 109,
111, 117, 139, 141, 149, 153,
154n, 155, 59, 163, 191,
192n, 197, 208, 205, 207,
217, 921, 228, 227, 287, 293,
: '-‘I:_H}a.- Iy
“'Sivikarana: 130n, 222a""'
Sivottama : 166n, 333
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sista-linga: 192n
gukti: 260
Sukra: 84, 86
gila: v sous tridila
JSudh: 6,8, 12, 18,28, 80, 42,
72,88, 112, 4 126, 138, 144,
146, 148, 202, 236, 252, 294,
302, 810n, 814, 816, 320
CL. + pu
suddha-adhvan: 158n
-anna: 200n, 2.4n
-avasthi: X1V, XV
-asuddha-tattva: XV1II
-asduddha-miya : X1X
-tattva: IXn, XVLI
-mayid: XVI, 164n, 1T4n
-vidyd-tattva : XV, XVII, 70,
lidn, 130n, 164n 174,
) 182n
Suddha-Saiva: [, 300
tuddhi: ef, atma-, deha-, dravya-,
pafca-, bhiita-, manira-,
linga-, sthana-suddhi
Sadra: VI, XXIV, XXXII, 10,
20n, 38, 316n
aiva (tradition):
XLV, 6n
Saiva: III, V, XXXNI, XXV,
XXXVII, XXXIX, XLV,
2n, 20n, 26n, 300
.éaivm-dganm: 11
-brahmana : XXIV
-samdhyfi-vidhi: 44
=siddhédnta : T, II, III, VIIn,
. XIX, 278n, 306n
Satvabhiisana : XXII
Saivagamasara: XLIII, 98n, 99,
183, 196n
godhana: 323
fogyn: 282n
sauca: 240; fauca-vidhi: 4 4 §
Brivana: 214n
Sri Iéana: XLI
f-h-ika.r_\t.ha. {un widyeévara): 166n,
333

1, II, VI &

{un des 7 guru): 152
Srikantha : VIII, X XII
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Eﬂﬂmdparﬁkhw 22n, 24n, 25
.&ﬂmadad:ugha V. 8DUB Tamﬁ:a
gruti: 220n, 224n
éveta-pitha: 76
Satsahasriki : 69
sadanga : 186n
suduttha-dsana : 128n, 226n
sanmukha-mudri; 24
samskira (du culte de Siva): 188n
194n, 198n, 210n; listes:
198n, 210n
(du kunda) : 232
(d'Agni): 240, 256n, 258n
(de la cuillére et du cuille-

ron): 2464
(du beurre clarifié): 246,
252n
samhira: X, 26n
sambica-mudrd  ou sgmharini ;

20, 26, 88, 104, 112n, 140n,
ﬂEBn 254 268, 270, 284
samh;ta-mantra \KMII 26n

4 32, 44 54, 66n, 1420, 140n,

144n, QﬁBn 224n, 238, 331
aaka,ln-amthﬂ: XIIIn X1V, XV,

XIX, XXX

-n:glmla.-f‘;wn 4n, 136n, 180

-miirti : 80n, 180, 182y

-Siva: 4n, 68n

-samdhya : 46n

~hasta: 324n
Enhlﬂgﬂmummmngmhn ou

Sak.: XLIII, 11, 15, 17, 83,

36n, 40n, 41, 59 72n, 73,

91, 93, 100m, 101, 102n,
124:‘- 125, 126n, 121, 128n,
129, J‘!El‘ah:l

ank:l:kurnna XXXI, XXX VIII,
16n, 42n 44, 66n, 70, 72n,
80. 92n, 104n, 130, ]d_.I‘H
278n, 230 308, 310n, 318,
320n, 823, 325n

saricita- karmnn XIVn

sattva: 52, 164n

Sadadiva  (supréme): X, XI,
SVIEEXXTV, XXVII,
‘{\II\. AKLIH i XXKT

68n, 70, 80n, 84n, 90n,
134n, 144n, 146n, 168n,
170n, 178, 180, 182, 184un,
188n, 190n, 208n, 234n,
a7 411 331
(on Eﬁrﬂ.uuémrn): Xn,
138, 320, 331
{ammé aux Pitr): 64n, 66n
(un des 7 guru): 152n
saddsiva-tattva: 78n, 114n, 196n
Sadyojita et SADYOJATA : X,
XI, XXXIII, 32, 34, 40,
o8n, 90n, 12{] 122, 146n,
180, 188n, 240, 254, 256,
274n, 324, 330, 331, 333
Ba.dya]}*utléwi.curyn IIIn XKII
Banaka : 62
Eanatkumm : 62
Sanandana : 62
Sanitana : 62

110n,

sannyasin; XXXII, XXXVII,
146n

samdhi: XXV

samdhyd XXV & XXVII, 4n,

6n, 30n, 36, 44, 46n, 50, 52,

odn, §8n, 68n, 70, 286, 320
samdhyi-devitd : 46n
-vandana : 48n
saminidhiana : 80n, 188n, 192n,

198n, 210n, 332
samnidhdna-mudri :
samnidhi : 192n
samnirodhana : 80n, 188n, 192n

210n, 332, Cf. nirodhana
samaya-diksd : XXTIII -
samayin : XXIIT, XXXVIII, 50n,

102n, 300, 301n
samatd : 234
samdadhi: 134n, 226
Samfina: 504
samilepa : 232n, 234
samidh : 244, 262
samputa: 112n; 218n
samplavana : 248n, 250, CI. 4- et
ut-plavana
sammirjana : 202n, 234
Sarasvati: 20, 92, 236n, 298n

188
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sarja (Vatica robusta Steud): 302

Sarvajianottaragama: 89, 107,
108n, 103

Sarvatomukhi: 76

Sarvabhiitadamani: 166o, 1068n,
170

Sarvitman (pour HRD ): 16n,
256

savya-pida-angustha : 30, 56, 128,
808, 328

sahaja-mala ; XIII

Samkhya: IV, XVIII

sa-anga: T2n, 258n

BSaddkhya: XI, XII

sidikhya-tattva: XVII, XVIII

sadhaka: XXIII, 300, 301n

Sadhya: 60

sidhya-mantra: 224n

santanika-bhiksi : 300n, 310n

Samaveda: 144n

simdaya-arghya: 70, 92n, 138n,
146, 148

siyantana-vidhi: 220

Sara: T6

Sdrasangraha: 230n, 231

Sdvitri: 20n

simha-dsana : 128n, 154n, 160n,
162n, 164n, 176, 178n

& sic: 140, 148, 294, 308. CL
abhisecana, abhi-seka

sitavisa: 214n ’

Siddhinta (pour Seiva-Siddla-
nda): 318

Siddhantabodha : XXXII

Siddhantasaravali ; 168n, 199

Siddhantasekhara : T3, 125, 127,
129, 269

sindhu-sangama; l4n

simantonnayana : 240

sukha-dsana: 102n

sngandhalepana: 72n T

Suprabhedagama: IIn, XIIn,
14n, 15, 17, 21, 25, 36n, 40n,
41, 58n, 59, 96n, 97, 103,
132n, 154n, 156n, 158n,
160n, 174n, 175, 188n, 189,
2185, 302n, 303
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Surabhi; 2806, 288
susumnda: §6n, 106n, 112n, 186n,
250, 252n, 260n, 262n,
264n,
Stuksma: 166n, 333
siiksma-deha ef siksma-garira
X111, 114,116
Saksmasvayambhuva : 115
Siuksmd : 76
Stiksmagama: 4n, 5, 33, 93
siksmini: 260n
Satasamhita : 28n
siitra (du lotus): 158n
Sarya: XXVII, XXVIII, 4n, 68,
70, 72n, 88n, 92n, 170n, 172,
1584n, 296
siiryanta: 52n
glirya-kinta: 236n
-pitjii : XXVII, 65 a 88
-mandala: 106n, 134n, 170n,
184n
Suvrtti: IlIn
srsti: Xn
ersti-mirgs : 218n
seeana: 234. Cl. abhiseeana
Soma (liqgueur): 24n, 56n, 312,
Cl. amria
(syn. Candra): 84, 86, 170n,
184n, 250, 252n, 296
(comme lokapila): 268
(un pitr): 62
soma-tirtha: 54
-mandala: 106n, 170n, 184n.
Cf. candra-mandala
-slitra: 224n
Somapa : 64
Somagambhu: IX, XIn, XXI,
XXITI, XLI, XLII, XLIII,
2n, 26n, 28n, 32, 84n, 48n,
52n, bdn, 68n, 92n, 104n,
110n, 112n, 114n, 118, 122,
124n, 126n, 180n, 132n,
136Gn, 138n, 148n, 150, 154n,
156n, 166n, 174n, 178n, 180,
190n, 196n 206n, 220n, 230n,
242n, 244n, 256n, 258n,
310n, 820, 327



INDEX

Somafamblupaddhati : XL, XLI,
G4n, 199, 31Gn

Somasambhupaddhativyakhya :
ALIT, 101, 130n, 136n, 137,
d36n, 157, 175, 242n, 243,
280n, 281

saudha-mudrd : 198n

Skanda: 152n, 300, 333

sthandila: XXX, XXXVI, 70,
150, 228, 282n, 270, 274n,
276

sthana: 120n. Cf. bhoga- et laya-
sthana

sthina-praména: 1201

-suddhi: 7152, 136n

sthipana : 80n, 188n, 192n, 198n,
210n, 332
(du beurre clarifié) : 248n
(des rivitéres sacrées): 2¢

sthipana-mudri: 188

sthiti: X

sthirdsana: 150

sthfila-deha ; sthilla-garira: XII,
116, 118n

snina (un wpacdra): 72n, 202n,
332, Cf. abhiseka
{du desika): XL, 144. CL
vdruna-snana, ete,

snina-vedi: 1406n, 150

Vspri: 42, 44, 246. Cl. 4/ nyas

sparéa (un tattva): 114n, 116
(guna des éléments): 122,

330

smrti: 224n

veraj: 46n 290

srue: 46n, 246n

sruk-srova-samskira: v,
samskara

srug-mudri: 210n

sruva: 246n

sva-guru-saparyi : 290n

Svacchanda: XL,

Svacclandabhairava: X XIIIn

Svatantra: 233

Svadhda : XXXII, 42, 80n, 196,
206

2008
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svabhiva (des mandala): 120u,
124n, 126n, 330

svayamdatta-bhiksd : 310n, 312n

svarnidi (liste) : 138n

svastika : 124, 330

svastika-isana : 102n

gvigata-arghya : 88n, 192n

svitantrya: 194n

svidhyaya : 292n

Svayambhuvagama ; IlIn, 30n,
a1, 32, 33

sviyambhuva-linga : 176, 192n

Svaha et SVAHA: XXXI1, 58,
60n, 80n, 88n, 146n, 1986,
202n, 248, 262, 296, 304

HAM: 110, 112n, 114n, 122, 331

hamesa ;: 130n

havana (antar- ): 134n

havissthali : 212n

hasta : 10n. Cf. kara

hasta-udvartana;: 212n

HAH: 331

HAM: 112n, 122, 196n, 234n,
246, 331

HIM: 331

HIM : 124n, 246, 331

HUM: XX XII, 331

Humphat et HUMPHAT : 16n,
22, 80n, 34, 88n, 218n, 264,
274, 278n

HUM: 106, 108, 110, 112n, 246,
331

Hrdaya et HRDAYA: XXXIV,
XXXVI, 16n, 72, 100, 138n,
140n, 194, 210, 240, 246
325, 381, 333

HRD (pour Hrdaya): 16, 20, 42,
44, 96n, 132, 140,142, 146n,
148, 188, 190, 194, 196, 204,
206, 218, 234, 236, 238, 940,
242, 244, 250, 252, 256, 258,
264, 270, 272

hrd (lien de méditation): 52, 134n

hrd-ambuja: 4n, 88, 104, 114n,
134, 186n, 258, 264, 284n,
J20 =

Hrdayasambhu : XXII
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HETI (pour ASTRA): 302, 304 HAUM: XXXIII, 126, 186n,

HEM : 331 328, 330, 331

HAIM 126n, 331 HYALM : 126, 328, 330

HOM: 331 HRUM : 124, 238, 270n, 328,
330

homa: XXVIII, 144, 256n, 258,
260, 262, 264n, 272, 332. HLAM: 120, 122, 328, 330
Cf. antar-homa HVIM: 124, 328, 330



BIBLIOGRAPHIE

Nous dressons d’abord la liste des Agama et Upigama
connus, publiés ou non. Nous donnons ensuite une liste de
commentaires et de manuels sanskrits importants. Et nous
indiquons pour terminer les ouvrages en tamoul ou en langues
européennes, que nous avons utilisés.

I. AGAMA ET UPAGAMA

(A) TexTEs PUBLIES
1. AGAMA
Kamilkagama (pirva et uttara), Madras, 1900, gr %, .
Karanagama (piirva), Madras, 1921, gr.
Karanagama (uttara), Madras, 1927, gr,
Kiranagama, Dévakottai, 1924, n.
Rauravagama, éd. critique par N. R. Bhatt, Introduction

par J. Filliozat, Pondichéry, 1962, n (Publications de
I'Institut Francais d’Indologie, N® 18).

Suprabhedagama, Madras, 1928, gr.

2, UPAGAMA

Kumaratantra, Madras, 1915, gr.

Mataiigaparamesvaragama, Dévakottai, 1928, n.

Mrgendragama (jiianapada et yogapada), Dévakottai,
1928, n.

My gendragama (kriyipada et caryapada), Pondichéry,
1962, n (Publications de I'Institut Francais d’Indo-
logie, N° 23).

Paugkaragama, Madras, 1925, gr,

Vatulasuddhagama, Madras, 1911, gr.

! gr = écriture grantha ; n = écriture ndgari; te = telugn
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Vatuladuddhagama, Bangalore, 1955, n (sons le nom de:
Agamarahasyam Vatulasuddhakhyam).

3. COMPILATION D'AGAMA
Sakalagamasarasangraha, Madras, 1921, gr.
(B) TexTEs NoN PUBLIES
(manuserits & PInstitut Francais d'Indologie de Pondichéry)

1. AGAMA
Amiumadagama
Ajitigama
Candragiandagama
Cintyagama
Diptagama
Malkutagama
Sahasragama
Santanasamhita
Siddhatantra
Stuksmagama
Svayambhuva gamae
Vatulagama
Vijayagama
Viragama
Yogajagama
2. UPAGAMA
Acintyavisvasadakhyam
Devikalottaram
Kilottaram
Matangaparamesvara (kriyapada)
Matangaparame$vara : commentaire sur le jianapdda
et le kriyapada par Ramakantha
Niddvasakarika
Sivadharma
Sivadharmottara
Umasamhita
Vinayakatantra
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II. COMMENTAIRES ET MANUELS!®

(A) PusLIFs

Agtaprakarana, Dévakottai, 1923 et 1925, 2 vol., n. C'est une
collection de huit onvrages qui sont publiés avee leurs
commentaires. On les trouve dans l'ordre suivant :

Tattvaprakasika, par Bhojadeva, comm. d'Aghorasivi-

carya.
Tattvasangraha, par Sadyojyoti, ibid.
Tattvatrayanirnaya, par Sadyojyoti, : ibid.
Ratnatraya, par Sri Kanthasiri, ibid.
Bhogakarika, par Sadyojyoti, ibid.
Nadakarika, par Bhatta Rimakantha, ibid.
Moksakarika, par Sadyojyoti, comm. de Bhatta Rama-
kantha
Paramoksanirasakarika, par Sadyojyoti, ibid.

, Kanasivacaryapaddhati, par ié&n&éi?ﬁcﬁrya, Kudumiyi-

malai, 1912, gr.

I$anasivagur devapaddhati, par ISanasivaguru, Trivan-
drum, 1925, 1 vol., n.

Karmakandakramavali, par Somasambhu, Sri:mg&r,
1947, n. (Kashmir series of texts and studies).

Kriyadipika, par éivégmynginﬂra, Madras 1929, gr.,

Kriyakramadyotika, par Aghorasivicarya, Cidambaram,
1927, gr. (avec le commentaire de Nirmalamani).

Kriyasira, par Nilakantha Sivacirya Mysore, 1957,
3 vol,, n.

Mrgendravrtti, par Bhatta Narayanikantha Pondichéry,
1962 (publié avec le texte du Mrgendragama).

Nityapiijalaksanasanigraha, Dharmapuram, 1951, gr. et n,

! Par ordre alphabétique des titres.
46
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Pararthanityapijakrama, par Arunicalasivacarya, Madras,
1956, gr.

Paugkarabldsya (jianapada), par Umapatisivacarys
Cidambaram, 1925, gr. -

Prabkakhyakriyakramadyotikavyakhya, par Nirmalamani
(cf. Kriyakramadyotika).

Saivagamasira, par Nanjundadiksita, Bangalore, 1893, te.

Saivakilaviveka, par Nigamajianasivicarya, Dévakottai,
1934, gr.

Saivaparibhdsd, par Sivagrayogindra, Mysore, 1950, n.

Saivasiddhantaparibhdsa, par Saryabhatta, Dévakottai,

1926, n.

Siddhantasiravali par Trilocana Sivacarya, Madras,
1901, gr.

Sivarcanicandrika, par Appayadiksita, Dévakottai,
19922, n.

Sivapiijastavam, Jhanasambhusivacarya, Dévakottai,
1935, n. \
Somasambhupaddhati, par Somasambhu, Deévakottai,

1931, n.

Varnasramacandrika par Tiruvambaladesika, Dharma-
puram, 1930, gr.

(B) Nox PunLies

Kriyarnava, anteur inconnu
Kriyasara, anteur inconnu

(manuscrits & I'Institut Francais d'Indologie)
Diksdadaréa, Vedajianasi vicarya
Snimparib.’ui-fﬁm&ﬁjaﬁ, par Vedajiidnasivacirya.
Saivasiddhantasangraha, auteur inconnu.
Siddhantasaravalivyakhya, par Anantasivicirya
Siddhantadekhara, par Visvanatha.
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Suprabhedagamapaddhati, auteur inconnu.
Varunapaddhati, par Varunasambhu.

III. AUTRES OUVRAGES

1. EN TAMOUL
CittantappataviLakkam, par Valaiyananta cuvami,
Korataficeri, 1917.
?itt&nfappa{auihkkam, Palapotam ibid., 1930.
Kuntaviti, ibid., 1930,
i;.'-'aivdmwﬁimviti, Dharmapuram, 1953,
Sivapijai muRai, Dévakottai, 1953.
Sivapiijaviti, Dharmapuram, 1953,
2, EN ANGLAIS OU FRAN(AIS
Banerjee, The Development of Hindu Iconography,
Caleutta, 1956.
Bhandarkar (Ramakrishna Gopal, Vaisnavism, Sai-
vism and minor religious sects, Poona, Oriental

Institute, 1929 (Collected Works of Sir R. G.
Bhandarkar, Vol. IV).

Diehl (Carl Gustav), Tnstruments and Purpose, Gleerups,
1956.

Pathak (V.S.), History of Saiva Cults in Northern
India, Sagar, 1960.

Rao (Gopinath), Elements of Hindu Iconography,
Trivandrum, 1914-1916. Vol. I, pts 1-2: Vol. II.
pts 1-2.

Silburn (Liliane), Paramarthasara, Paris, 1957 Publica-
tions de I'Institut de Civilisation Indienne, N° 5.
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PLANCHE I
MUDRA

Remarques préliminaires

1. On trouvera dans la planche qui suit les midra du
rituel quotidien. Les 28 premiéres sont celles du culte de
Siva; elles sont données dans 'ordre oft on les rencontre dans
la section ITI (texte ou notes). Les 9 derniéres sont les mudra
particuliéres aux autres sections de I'ouvrage; elles sont anssi
données dans I'ordre oil on les rencontre.

2. Pour lire ces photos, fl faut d’abord savoir que les bras
de l'officiant qui forme les mudra sont tendus vers le Dien, done
en position & peu prés horizontale. En I'absence de toute
mention, il faut comprendre que le geste est représenté fel que
le voit celui qui le fait. Lies mentions * vue de coté " et * vue
de face ™ signalent que le geste est représenté tel que le verrait
un spectateur placé latéralement ou face & I'officiant. Dans
cerfains eas enfin, nous avons ajouté, pour plus de précision,
une “ vue de dessouns ",

3. Las photos que rien ne signale i I'attention sont celles
que nous avons prises des mains de Siva Sri Svaminatha,
gurukkal de Tiruvatoturai lorsqu’il nons montrait les mudra
dn culte. Nous l'en avons déjid remercié,

Les mudra dont le nom est accompagne d'un astérisque
ont été reconstitudes d’aprés les textes.

4. Les descriptions des mudrd sont tirées, dans la
mesure du possible, du commentaire de Nirmalamani sur la
Kriyakramadyotika. Pour certaines mudra cependant, dont
nous n'avons pas trouvé de deseription dans cet ouvrage, il a
fallu faire appel & d'autres textes faiva. Quand les textes
consultés ne concordaient pas,—car il semble qu’il y ait parfois
plusieurs versions de la méme mudri—, nous avons donné la
version la pluz sonvent admise de nos jours par les gurukkal.

5. TLesmudra (6) et (T) n’ont pas été représentées. La
premiére consiste simplement en un elaquement de doigts. La
denxidme est un monvement complexe dont seul un film
pourrait donner une idee juste.



1. DIVYAMUDRAs

On saisit deux fleurs entre les extrémités du pouce et de
I'annulaire et on meut la main de fagon & dessiner un triangle
devant le Dieu. Ceci a la fin de la pija.?

Mudralaksana, cité par N, p. 131,

2, NARACAMUDRA

Lancer d'une chiquenaude, avee les index, deux fleurs
placées anx extrémités des pouces. Telle est cette mudra qui
sert & [aire se lever les mantra qui ont été objeta de culte.

* Mudralaksana, cité par N,, p. 30.

' Mais le méme geste des doigts est utilisé dans d'autres
cas, pour le rite de niriksana par exemple,



1. Divyamudri®* (vue de face)

(poﬂitiuﬁ_ 2)

[ y i
2. Nirfcamudrd

(position 1)



4. Sambaramudra

4. Pinikaccapikimudra ou
Kirmamudri® (vue de cité)

5. Tialamudras

—

[_7 .... |
Eias .

(vue de dessus)

|

(vue de dessous)

& Dhenumuodra



3. SAMHARAMUDRA

Amener suceessivement en contact avee la base du pouce
les quatre autres doigts, en commengant par I'auriculaire.! Cette
mudrd indique que ’'on améne [quelque chose] auprés de soi.

Mudralaksana, cité par N., p. 64.

4. PANIKACCHAPIKAMUDRA ou KURMAMUDRA®

|[La main gauche tournée vers le haut et la droite vers le
bas], joindre I'auriculaire droit avec l'index ganche. Dresser le
pouce droit., Replier le majeur, 'annulaire et 'auriculaire
gauches sur le dos de la main droite. Le majeur et 'annulaire
droits paseent entre le pouce et I'index gauches (pitrtirtha) et
font face an sol. Imiter le dos d’une tortue avec le dos de la
main droite. Telle est la kirmamudra, utilisée dans le ritoel
lorsqu'on médite sur les divinités.

Tantrasara

5. TALAMUDRA«

Frapper la paume de la main gauche avec les doigts de la
main droite, pouce excepté, Telle est la talamudra, qui purifie.

Ajitagama, cité par N., p. 27.
6. CHOTIKAMUDRA
: Faire du bruit avec les extrémités du pouce et de I'index;
cetie mudra écarte les obstacles,

Mudralaksana, cité par N., p. 406,

7. MAHAMUDRA
Avee les deux mains tournées vers so0i,? il fant toucher [les
différents points du corps] depuis les pieds jusqu'i la téte.
. Mudralaksana, cité par N., p. 27,

8. DHENUMUDRA

Entrelacer les doigts des mains, joindre l'auriculaire [de
chaque nmin] & l'annulaire [de V'auire], et le majenr & I'index,
Telle est la dhenumudra, qui évoque les mammelles de la vache.

Bhojadeva, cité par N., p. 40.

10n a le schéma ci-contre & la fin du processus,
* vers le sol selon ' djitagama.



9. ANKUSAMUDRA
Montrer le poing, avec I'index reconrbé en erochet.

Mudralaksana, cité par N., p. 28.

10. UDBHAVAMUDRA
Le petit doigt replié, 'index tendu, les autres doigis légére-
ment repliés,
Mudralaksana, cité par N., p. 116.

11. PADMAMUDRA
Ayant disposé les mains en lotus, placer au milieu les deux
pouces, qui forment le péricarpe.
Bhojadeva, cité par N., p. 49.

12. ANJALIMUDRA#*

Les deux mains ouvertes, paumes yers le haut, sont
appuyées 'une contre I'autre et amenées au niveau du nombril.
Telle est I'afijalimudra pour les Saiva et les antres.

Saivagamasara, p. 142.

13. NAMOMUDRA
Joindre les mains, et, en maintenant les doigls les uns
contre les autres, les amener an nivean du ecsur, que 'on presse,
avec le pouce gauche. BSupprimer tout autre mouvement. On
doit faire ce geste appelé namomudra & I'occasion de tout acte
rituel.
H.,, P' ﬁu.
14. AVAHANAMUDRA

Formant l'adjals avec les deux mains, toucher avec les

pouces les [premiéres] phalanges des auriculaires. Telle est
I"avahini. s
Bhojadeva, cité, par N, p. 102
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9. AnkuSamudri (vue de cité) 10. Udbhavamudri (vwe de cdéé)
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13. Namomudrd (vue de face) 14.  Avihanamudrd



15, Sthipanamudri 16. Samnidhinamndri
(vue de face)

17. Nisthuramudrae
(vue de face)

19. IJU.'LE armud l‘&* {'IJ'HE de {'uft‘rl 20, DII[I.PI’L mud rie



15.

16.

18.

19,

20.

STHAPANAMUDRA
Comme la précédente (ivihanamudrd), mais les panmes
tournées vers le bas,
Bhojadeva, cité par N., p. 104,

SAMNIDHANAMUDRA
La samnidhani se fait en joignant les deux poings fermés
pouces dressés,
Bhojadeva, cité par N., p. 104.

NISTHURAMUDRA+

Les mains comme précédemment, (samnidhanamudra),
mais avec les pouces remntrés a l'intérienr ; ceci pour le rite de
samniredhana.

Bhojadeva, cité par N, p. 104.

KALAKANTHI OU KALAKARNI MUDRAs

Serrer les poings, face vers le haut, ef, sans amener en
contact [les doigts d’une main avec ceux de I'autre] joindre les
extrémités des pouces. Telle est la kalakarni, utilisée pour
désigner le matériel [du culte].

Ajitagama, kriyipada, 26, 10b-11a.

LINGAMUDRA#

Introduire dans le poing droit le pouce gauche dirigé vers
le bas, dresser le pouce droit entre le pouce et I'index gauches,
et encercler le poing droit avec les doigts de la main gauche.

Mudralaksana, eité par N, p. 224,

DHUPAMUDRA*

Le pouce touche la base de I'index. Telle est la dhitpa-
mudrd.
éat‘trdgamamra, p. 138,



21.

22,

28.

24,

DIFAMUDRA#

Le pouce touche la base dn meajeur, Telle est la dipa-
mudra,

Saivagamasara, p. 138,

MANORATHAMUDRA#

Croisant les deux auriculaires, les deux annulaires et les
deux majeurs, et pointant en avant les denx index tendus dont
les extrémifés se touchent, il faut toncher avec chaque pouce
la base de l'index de la méme main. Telle est la manoratha-
mudra, qui sert 4 désigner Sadadiva

Mudralaksana, cité par N., p. 107,

TRISULAMUDRA

Ayant joint les mains [paume contre paume] laisser étendus
les petits doigts, les majeurs et les pouces, qui s'appuient I'un
contre 'sutre; replier les index et les annnlaires contre le dos
de chaque main.

Mudralaksana. cité par N, p. 112.
MAKARAMUDRA=

Ayant joint les mains, il faut, pour évoquer la forme du
makara, conrber un pen les index vers soi, leurs extrémités se
touchant; étendre les pouces .jusqu'a ce qQu'ils touchent les
extremiiés des index ; puis, pour montrer les dents [du makara],
amener les petits doigts & l'intérieur (i.e. entre les index et les
pouces),

Mudralaksaua, cité par N,, p. 112.



23,  Manorathamudra®
21. Dipamudri®* (vue de eitd)

23. Trisalamudrid _
(vue de edtd) 24, Makaramudris




25, Srunmudri 26. Mrgamudrd
(vite de citd)

27, Pafncavaktramodra® 28. Mailamudri® (vue de cité)



25,

26.

an.

28,

SRUNMUDRA
Accrocher 1'un & I’autre les auriculaires, eroiser les annulai-
res, étendre les deux majenrs par dessus [les précédents] leurs
extrémités se touchant, et, sur les dos des majeurs, placer les
denx index et les denx ponces . i
Mudralaksana, cité par N, p. 112.

MRGAMUDRA
Toucher avee le majeur et 'annulaire l'extrémité du pouce.

Telle est la mrgimudra.
$niﬂ&gamusara, p. 149.

PANCAVAKTRAMUDRA+

Lies mains étant dos & dos, croiser tous les doigts. Joindre
les extrémités des pouces & celles des auriculaires (le pouce
droit & l'auriculaire gauche et inversement) ¢t de méme les
extrémités des majeurs & celles des index. Dresser les denx
annulaires. Telle est la paﬂcmra.-'nl:tramudra, que l'on utilise
pour évoguer les [cing] visages [de Siva).

djitagama, kriyipada, 96, 34b-36b,

MALAMUDRA®
Appuyer l'une contre l'autre les extrémités du pouce et
de I'index, et étendre les autres doigis. Ce geste est appelé

aksamalamudra. ;
Cité sous Mudra par Sabdakalpadruma,

! La photo n'est pas tout & fait em accord avec le texte,
d’ailleurs peu clair.



29, SANMUKHAMUDRA

Il faut se boucher: les deux oreilles avee les pouces, les
deux yeux avec les index et les deux narines avec les majeurs,
Telle est la sanmukhi, que 1'on utilise lors du Lain,

Siddhantadekhara, cité par N, p. 14

30. KUMBHAMUDRA#*

Le kumbhamdddra se fait ainsi: croizer les pouces, et
appuyer lenrs extrémités sur la base des index lopposés] 3
amener en contact [par lenrs cOtés] les auriculaires et les
paumes des mains ; dresser les annalaires [et les autres doigts].
Cette mudra est utilisée pendant le bain, pour s'asperger d'eau

en récitant les manira.
Mudralaksana, cité par N., p. 16.

31. VISPHURAMUDRA

La main tournée vers soi, déplacer le pounce snr les
extrémités des doigts repliés [de l'anriculaire vers 'index] .

Bhojadeva, eité par N., p. 47.

82. BIMBAMUDRA*

Cette mudra qui évoque Sfirya, se fait en rapprochant les
paumes des mains, et en courbant les annulaires de fagon que
leurs extrémités se touchent.

Mudralaksana,, cité par N., p. 48,

33. GOVISANAMUDREA

La govisanamudra [se fait ainsi]: fermer le poing droit
puis ¢tendre le majeur et I'index de tout leur long.

Bhojadeva, cité par N., p. 49.

' On utilise en général les deux mains, comme le montrent
les photos ei-contre.



29. Sanmukbamudrd (vue de Sace)

W M

(position 1) (position 2)
31. Visphoramudrd

32. DBimbamudri® 33. Govisinamudri



34. Trasinimudra 35. Sankhamudri®
(main droite)

36. Parikhimudra® 87. Parighamudra®
(vue de face)



34, TRASINI MUDRA

La {frasini se fait en fermant le poing droit, index tendu,
et en frappant de celui-ci la pavme de la main gauche.

Bhojadeva, cité par N., p. 49,
85. SANKHAMUDRASs

Lies mains en afijali !, amencr les poueces i toucher la base
des index correspondants. Telle est la sankhamudra, que I'on
doit montrer lors du bain.

djitagama, krivipada, 26, 59b-60a.

36. PARIKHAMUDRA*

Amener au nivean du nombril 'auricnlaire gauche, joindre
le pouce gauche & I'auriculaire droit, et amener le pouce droit
en contact avec le nez. Telle est la parikhdmudra ®, qui détruit

la souillure causée par le repas. _
Améumadagama, cité par N, p. 139,

37. PARIGHAMUDRA®*

Fermer le poing [droit] en placant le pouce sur le majeur.
Ftendre 'index. Telle est la parighamudra, arme terrible qui

détruit la multitude d'obstacles.
Mrgendragama, 11, 5, 14.

! Mais moins ouvertes que dans l'afijali proprement dit.
2 Mudrd souvent confondue avec la parighamudra.
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PLANCHE 1I
DIAGRAMME POUR LE CULTE DE SURYA

fEst I'
a &
T f] ™
2 ¢
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) [5~a)
B =
|
i
[ 4 ?
J Ir
L 1
[Oueal)
d'aprés Sivapiyavidhi (Dharmapuram Adhinam)

— modifié —

Lies numéros renvoient aux manira de la liste donnée dans I'Appendice II
L’adorateur fait face a I'Est.
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PLANCHE III
SIVA-PUJA : Vue d'ensemble du Sthandila

{ timd

] L I B e iz iw 51 [

[ B 3 @ (e
1 8 ] I E
[RE L3

e,
=
* L
—

Fleurs clochette vases pour pidya etc. brole-encens

Les numéros renvoient aux mantra de 'Appendice ITI. Les autres manira
sont placés sur le lotus central comme le sont ceux de Siirya (Planche II.)
L'opérateur fait face au Nord.

d’aprés Sivapijavidhi (Dbarmapuram Adhinam)

Bt






PLANCHE 1V
MANTRA-NYASA de la DVARA-PUJA

Nl
Gn“i':
T#m;
Madskala

?I’:u:':xh Mwa in

Aglra Cameiea

@

Sehéma montrant comment on place les mantra sur la porte du
sanctuaire d'un temple (porte Est)
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i PLANCHE ¥
Selon Selon lo sebon la . [ i
Y KALA . ¢ Sivircondeandrihd  (plag 4 54) Suprabheddgoma (pp 38 39) FESIeCTOn !rg =) i e
L |
i iS5ances z
Lofus cguées Asona A | et
16. Sive Santyofiti-Kald Siva | ’/— 36
{Gkdso - mandala] |
35 SOkt 35
Vidyddeho Hyddeho Linga |
34 Seddive ' Vimol@sana Vimalgsano 25
SEnti-Keld - [ Rudrabhiga) .
. Mahegiara . smamirtl 33
3 N { V8yui- mandala ) y Karaikd grepoy |
. e W L 3 Padma ¢ 64 Kesoro
32. Suddhovidyd 8 dolo /idyasgvora) } rednibe ¥
[
1) Mayh granthi (et mukulal 1 3
30, Wi Vigyd —Kald Poamdsana
29, mych {agni- monduta) (dola "+ Kesora)
28, Kol o
27, widyd I) g
s
3. righ \ =
25, Purmso Padmascna Fitho
|' w' M SII'I:I“S“M i ot vfmw
24. {0 Pl i ) l E { Chadano _
B Ananidsona —_— e du liaga)
23 . ohoikdro f lovec Kantoka) b E
22 i AdhBradid =
] [ - Kol - S——
= ratisthd - K | 21
mhis = = dll .20
*f‘laaﬂ' ; ) dz:d - [ i Angntfizanc Gimhfsano ||:5.‘|¢:E
i - armen - dala
6-10 5 tonmdira Ligle=mangtial > g gl .. = E-«-_lD
S akise i E e
4 wiyu e - —4
3 aghl E— = =51
2 ]nﬂ 7 = ' | 2
Ja ) : i* Adhdroditd [
| pl’lth Mivrihi = kold Kanda rasakti Adhdroiid le1 Brahmobhigs ii"t'ﬂ'e o pos
{ pritnwT - mandala) du linga) i respeciée
y cecl d'oprés  CittantappotoviLokkam por PlialydNanta guvdmi,  Modros, 1SIT.
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RECITFION DU PRASADA-MANTRA PLANCHE V1
Semios DUREE DOMAINE EXTENSION TATTVA
d'ordre NOMS d A SR FORME COLE AL x - 2 r :
Sordre NOMS des KALA (o b} ORME COLEUR Kinitias du) (aisgula) correspondants SOUVERAIN
Dvdadanta
16 Unmana 1/512 cercle éclat d'wkoleil infini 4
: = Anihatadiva
double trait (vertical] éclat dil) millions
95 ils ;
15 Samani 1/356 encadré par deux points qe leils ; &
les poinjsont bleus
AnBérita * . tde
A TRsrieh mille mqns de Junes
3 ; * conleflu _mirnir v,
! Ak - de la cpnissance Sivatattva
groupe de quatre points Paramagiva
12 Ananti * couleude 'océan
de la dnaissance
v A couleufle I'éther
- . de la issance
10 Vyspini 1/128 Lndﬁnt‘ : delat d::- lle soleils; g
avee un point & droite le poifst rouge 3
: Ahntadiva
’ B | eon g e | 1
: P e p Brahmarandhra
8 Nadanta 1/32 charrue delat dcjux telairs 3
™ uvee un peint & droite le poi est noir '
7 Nada 1/16 ha?nn (wertical) ) mflntx ru]m; 3 Sadadivatativa
encadré par deux points les pointspnt incolores
at Sadadiva
i Nirodhi 1/8 trigngle couleulle fumée 3 SakGtativa
5 Ardhacandra 1/4 demi-lune coule| du ciel 3
Bhriimadhya
4 Bindukala 12 point éclat dpe Mamme 4 livara et éuddhaﬁdyn Mahedvara
Jihvimiila
3 Visakald 1 lettre M cclath I'éelair & Maya Rudra
Kantha
éclat | la Lune = " : %
2 Rasakals 2 lettre U ot du Sl (réunis) B B tattva & partir de Purusa Visnu
Hrdaya
1 Medhakala 3 letire A colat | feu wif 8 24 atmatattva Brahman
Nabhi
(1] Ghosakala 1/2 lettre H ¢elath I'éclair 12 Andhatadiva
Muladhfra
N.B. Les astérisques indiquent les kali qui ne sont pas comptées dans le Extrait de Prasddadipam par Accuveli Kumirasvimi Kurukkal,

Prdsida & 12 kald,

Paruttiturai (Ceylan) — Kali 5034,
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: fosse

: enceinte supérieure
: enceinte moyenne
: enceinte inférieure
: col

: vulve

: son canal

: lotus

: son péricarpe avec J graines

PLANCHE VIII

SCHEMA D'UN KUNDA CARRE

(plan et coupe-lévation)
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dessin d'aprés Kunfavidhi, p. 8.

cotes d'aprés Somadambhupaddhati, pp. 227-298,
les cotes sont en angula

échelle : 1 cm = angula
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ERRATA

(Les fantes minenres ne sont par relevées)

pages et Lignes

V. note 3
VI, note 1

VI1I, note 2

XV, le ligne
VIII, 81c 1.

XX, note 1

7, [5a]

16, e 1.

21, 2e titre

22, note 3, 5e 1.

34, note 3, 14e 1.

48, note 1

80, note 1, He |,

#2, milien de la page

88, note 7, 2¢ 1
94, note 6, 3e I,

96, note 1

102, note 4, 5¢ et
Ge 1.

104, 6e 1.

1086, él. 12

107, [12a], Te 1.
114, note 4, 9¢ |.

au lien de

seciion 11, #leka 1,
90b-91.

vidyasuddhatativa

Srikantha et Bhoja-
deva

de nom

Vasistha

avec ABSTRA

A

quatre premiéres

Centyagama

section X1V

original

Om, Hrim, devant Ia
Cuirasse . . .

Dvanicanda

non senlement portes
. « . mais celles

111, 72 b, note.
sont dans les Agama

dvadasinta

HUM

§

prakris dans riga, et
vidya dans kalia

lire

supprimer la note
section 11, floka 1,
et I[Il gﬂb*ﬁl.

ajonter;: Les com-
mentaires du 4e et
du Je de ces traités
sont dus 4 Bhatia-
ramakantha.

suddhavidyatattva
Srikantha, Sadyojyoti
et Bhojadera
de méme nom
Visistha
avec ABI (ASTRA)
Travifyfasm iy,
quntre premiers
Cintyavisva
section 1X, 34
originel

Om, Hrim, devant. . .

Dhvanieanda

non  Seulement  des
portes ... mais de
ealles

I, 62b, note 1.

sont déerits avec soin
dans les Agama

dradaddnta
HIM
i

prakrts, raga et vidya
dans kala



pages et Jignes
116, (a), 1e 1.

LS A0 1.
117, [16e]

120, note 1, He L
124, note 2

134, deux dern. .

139, 8e L.

146, note 4, Ze 1.

166, sl. 53, 2e 1.

174, Te l.avant la fin

a04, 3el.

206, 1:3e L. des notes

224 note 5, trois
derm. L.

291, 4. 2
a34 4l. 4, 4e 1.
248 note 1, 12¢ L.
248 3e L
244, note 2, Te |.
250, note 1.
251, dern. 1.
255, se L.
256, Se L.
L A
258, Te L
260, note 1, 8e L.

-

2

au lien de

Tattvasamgraha,
eité dans A.

(kala eve.)

N., p. 63

nisanaripa

C. a d. en Visnu
relation

note 4, ef. anssi

AR

annulaire

avee trois yeux

fuddamdayd

purifiée

lettre U

ou encore. . - diksifa

AT

SALA

p.- 107

AT
Mygendrigamea

le darbha précedent
(N., p. 166)

a Agni
18A8
avant le Foma

de Son Coeur,
offrir ...

live

... cité dans N,

(kala ete.)

Ramakantha, cité par
N., p. 63

ksapoanaripa

C.a d. Vispu, en rela-
tion

note 4). Cf, aussi

qEARE

anriculaire

chacune avec brois yeux

iwddhavidy i

honorée

lettre U

ou encore le premier
serait la régle géné-
rale, le deuxitme
pour les nscétes (yati)
et le troisigme pour
les [autres] imities
(il zita).

SARA

p. 108

HAATAIL

Kamilagama

les darbha précédents

(A., p. 236)

supprimer |'astérisque

a Agni?

1SA

et fromer

de Son Ceeur, mdorer
le Seigneur comie
il n &té dit, resplen-
dissant, avec Son
Tréne, avec Sa cour;
offriv difipa . . .



pages et lignes
260, note 1, 9e L.

272, note 4, 4e .

274, note 2, 2¢ 1.
a79, 1r mantra
297, 1e L

1le L
300, note 2, 5¢ 1.
301, [9a]

908, sl. 21, 2e 1.

au lien de

ces dens de Siva
V'effrande du japa

on la présente
HUSHTAE

HATE

= qAE

acaryi
Somasambhupaddhain

choges semblalles

o 81,23, 3e . oblation
316, 8l. 87, e L. quatre castes
,, note 9 gharbhini
a1, Tel. SqH1ET:
321, 4L 2 F=raT
328, dern. l.
338, sous * Asana du  T45n
dedika "’
339 souns ** Ekaradra "' 116in
341, sous “ Kratu'' 6
342, No de page 442
j[‘ulnaéaml.rim
343, sous “ farpana” 358
344, sous * dehn-gud-
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